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          Дэн Бернс

Введение


Двадцать одна из двадцати семи книг Нового Завета написаны в форме послания. Вначале это удивляет, так как письма по своей природе пишутся по определенному случаю. Это значит, что автор (один человек или группа людей) адресует послание другому человеку или группе в связи с каким-то конкретным случаем по какой-то   конкретной причине. При сравнении с другими жанрами Библейской литературы, такими как повествование, закон, пророчество или даже поэзия, жанр послания носит более личный и иногда менее формальный характер. Как следствие, это может усложнить определение путей применения этих личных посланий в современных условиях.

Природа посланий

Тем не менее, новозаветные послания – нечто больше, чем выборочное собрание личной переписки между христианскими друзьями и лидерами. Во-первых, послания Нового Завета отражают апостольский авторитет
. Большая часть посланий – формальное общение между одним из апостолов и церквями или людьми, о которых они заботятся. Они отражают одинаковое  апостольское учение, порученное Иисусом в Мф. 28:18-20 и записанное апостолами в Евангелиях и Деяниях. Послания зачастую являются заменой физическому присутствию апостола и, таким образом, отражают весь его авторитет, как представителя Христа. Во-вторых, Бог подарил нам послания, чтобы предоставить ясное учение по множеству разнообразных практических и богословских тем, важных для возрастания в вере. Если повествование и непрямая речь Евангелий и Деяний учат косвенно, то прямое объяснение и наставление посланий делает это явно. Правильное прочтение посланий требует, чтобы современные читатели пытались понять проблемы, с которыми столкнулись определенные личности и церкви в первом веке. Очень часто оказывалось, что эти проблемы по своей природе похожи на те, с которыми сталкиваются верующие всех поколений. Послания дают понимание того, как жить вместе в церкви, и тех проблем, с которыми столкнутся многие общины, и потому представляют для нас огромную практическую ценность.

Структура посланий

В древнем греко-римском мире, письма были выдержаны в строгой форме, которую Павел адаптировал для своих целей. Павел сохранил вступительные приветствия, благодарение и молитву, заменив традиционное приветствие (греч. “xairein”) на “благодать” (греч. “xairos”) и “мир”, чтобы отразить новый опыт жизни во Христе, а также его молитву благословения за получателей послания. В своих разделах благодарения и молитвы Павел часто раскрывает основную причину своего беспокойства или цель написания послания. Эта цель обычно расширяется в основной части послания. Именно в основной части своих писем Павел проявляет больше всего новаторства. Содержание каждого послания приспособлено для соответствия целям, ради которых оно было написано. Основная часть некоторых посланий (Римлянам, Ефесянам и Колоссянам) аккуратно поделена на доктринальный раздел и применение или этический раздел. Другие послания составлены тематически, что предопределено вопросами, заданными церковью (1 послание Коринфянам) или нуждами адресата (1 послание Тимофею). Содержание остальных посланий обусловлено необходимостью в исправлении лжеучения и практических аспектов жизни (Послание Галатам). Хотя основные части новозаветных посланий отличаются между собой, заключение посланий обычно следуют греко-римской форме письма. В своих заключениях Павел часто добавляет благословение, предупреждение или краткий план своих предстоящих путешествий.

Соборные Послания и Послания Павла

Первые семь посланий сгруппированы вместе и исторически назывались “Соборными посланиями”. Они были адресованы широкой аудитории и предназначались для циркуляции среди разных церквей. Некоторые из этих посланий (Иакова и 1-е Иоанна) следуют форме письма не очень скрупулёзно. Послание Иакова – собрание высказываний и учений новозаветной мудрости, организованные в свободном формате письма. В этом смысле оно напоминает ветхозаветную книгу Притч. В 1 послании Иоанна отсутствуют вступительные приветствия, благодарение и молитва, присущие форме послания, а также заключение. Вместо этого, оно начинается с пролога, похожего на введение в Евангелие от Иоанна, и резко заканчивается. Тем не менее, основная часть отображает характеристики послания. Хотя послание Евреям традиционно приписывалось Павлу, в наши дни его обычно считают анонимным посланием. Поэтому в каноне оно находится в группе Павловых посланий, но в данной книге рассматривается как соборное. Послание Евреям – скорее написанная проповедь, чем настоящее послание. Оно начинается с пролога в 1:1-4, а не с формальных приветствий. У него традиционное для жанра посланий заключение (Евр. 13:18-25), которое названо “словом увещания ” (Евр. 13:22), чем автор подчеркивает, что жанром данного сообщения является проповедь.

Послания Павла больше следуют форме письма. Они отличаются только по содержанию. Первые девять посланий Павла адресованы церквям, а последние четыре – конкретным людям. Это не значит, что последние письма менее важны. Это только означает, что направленность учения сугубо индивидуальна. Хотя 1-е Тимофею и Титу адресованы частным лицам, они содержат часть самого важного учения Павла о природе и структуре церкви. Следует отметить, что канонический порядок Павловых посланий основан не на хронологии или богословской важности, а просто на размере письма. Фактически, его послания упорядочены от самого длинного к самому короткому. Если бы послания Павла поставили хронологически, то вероятнее всего последовательность выглядела бы следующим образом: 

I. Галатам (написано после первого миссионерского путешествия Павла).
II. 1-е и 2-е Фессалоникийцам (написаны во время второго миссионерского путешествия Павла).
III. 1-е и 2-е Коринфянам, Римлянам (написаны во время его третьего миссионерского путешествия).
IV. Тюремные послания: Ефесянам, Колоссянам, Филиппийцам и Филимону (написаны во время его заключения в Кесарии или Риме).
V. 1-е Тимофею и Титу (написаны после его освобождения из тюрьмы).
VI. 2-е Тимофею (написано во время предполагаемого второго заключения в Риме, незадолго до его казни)
.
Откровение


Последняя книга Нового Завета, а, следовательно и всей Библии, лучше всего классифицируется, как апокалиптическая литература, а не послание. В Откровении есть введение (Откр. 1:1-9) и заключение (Откр. 22:8-21), чем напоминает послание. Книга также содержит семь отдельных посланий (Откр. 2-3). Однако, содержание книги Откровения явно иного характера. Само слово, используемое для определения жанра, “апокалиптический” происходит от греческого слова апокалипсис, первого слова в Книге Откровения. Поэтому её следует читать и толковать в соответствии с принципами её жанра
.
Послание Иакова







    Аркадий Ким
Личность автора
Многие библейские имена изменились, пройдя путь от еврейских до греческих, латинских, французских, английских и русских эквивалентов. Ни одно имя не подверглось столь сильному изменению в сравнении с первоисточником, как "Иаков". Взятое от еврейского «Яаков» (Якоб), оно переводилось на греческий как «Иакобос». Имя Иаков (Якоб) было очень популярным среди иудеев, и в Новом Завете упомянуто четыре человека с таким именем. Каждый из них был предложен, как автор этого послания, но с различной степенью вероятности и поддержки богословами.

1. Апостол Иаков, сын Зеведея и брат Иоанна (Мф. 4:21). Если бы апостол Иаков был автором, то не возникло бы такого длительного нежелания принимать это послание (см. ниже). Кроме того, Иаков был замучен в 44 г. от РХ, вероятно до того, как было написано это послание.

2. Иаков, сын Алфеев (Мф. 10:3). Он почти неизвестен, за исключением того, что числился в списках апостолов. То, что автор мог называть себя просто Иаковом без каких-либо отличительных званий, свидетельствует о его известности в то время.

3. Иаков, отец Иуды (не Искариота, Лк. 6:16). Этот человек был еще более незаметным, и его можно без колебаний исключить.

4. Иаков, сводный брат нашего Господа (Мф. 13,55; Гал. 1,19). Скорее всего, он и есть автор послания. Он известен, но скромен, так как не упоминает своего физического родства с Христом. Этот человек председательствовал в Иерусалимском совете и оставался в городе до самой смерти. Он известен как «очень иудейский» христианин, ведущий чрезвычайно строгий образ жизни. Короче говоря, и история (Иосиф Флавий), и церковная традиция помнят его как христианина, который только и мог написать такое послание.  

Внешнее свидетельство авторства 
У Иакова оно одно из самых слабых внешних свидетельств, так как самые ранние отцы церкви только упоминают, но не ссылаются на него. Свидетельства нет и в каноне Муратори. Вероятно, это произошло потому, что послание из Иерусалима было адресовано восточным иудеям и многим оно казалось противоречащим учению Павла об оправдании верой. Однако на Иакова ссылаются Кирилл Иерусалимский, Григорий Назианзин, Афанасий и Джером. Евсевий сообщает нам, что Послание Иакова было среди книг, против которых высказывались (antilegomena) некоторые христиане, но сам он ссылался на нее как на Священное Писание.  

Внутреннее свидетельство авторства
Внутреннее свидетельство об авторстве Иакова весьма сильно. Оно согласуется с нашим знанием стиля Иакова в книге Деяния и в Послании Галатам, а также с историей диаспоры, известной из других источников. Нет никакой причины подделывать или выдумывать такую книгу - она не содержит никаких существенных дополнений к вероучению (во втором столетии это неизменно присуще всем еретическим подделкам). Иосиф Флавий сообщает нам, что Иаков имел среди иудеев очень хорошую репутацию человека, преданного закону, но был замучен за свидетельство о своем Мессии, когда это было запрещено. Этот иудейский историк говорит, что Иакова побили камнями по приказу первосвященника Анании. Евсевий сообщает, что Иаков был сброшен с храмовой башни, а затем избит дубинками до смерти. Гегезипп объединяет эти два сказания. Тот аргумент, что греческий стиль Послания Иакова «слишком хорош» для палестинского иудея, свидетельствует о полном незнании удивительных интеллектуальных способностях избранных людей.  

Историческая обстановка
Иосиф Флавий пишет, что Иакова убили, когда ему было 62 года. Таким образом, послание должно предшествовать этому событию. Так как в послании ничего не сказано о решениях, принятых Иерусалимским советом в отношении соблюдения закона (48 или 49 г. от РХ), на котором председательствовал Иаков (Деян. 15), повсеместно принята дата между 45 и 48 г. от РХ.  

Литературная цель
· Иаков всецело опирается на учение Господа Иисуса в Нагорной проповеди. Это можно легко проследить при следующем сравнении: 


















	Предмет у Иакова
	Параллель у Матфея 



	Бедственное время. Иак.1:2,12; 5:10
	Мф.5:10-12 

	Молитва Иак.1,5; 4,3; 5,13-18
	Мф.6,6-13; 7,7-12 

	Чистое око Иак.1,8; 4,8
	Мф.6,22-23 

	Богатство Иак.1,10-11; 2,6-7
	Мф.6:19-21,24-34

	Гнев Иак.1,19-20; 4,1
	Мф.5,22 

	Закон Иак.1,25; 2,1,12,13
	Мф.5,17-44

	Чистая вера Иак.1,26-27
	Мф.6,1-18 

	Царский закон Иак.2,8
	Мф.7,12 

	Милость Иак.2,13
	Мф.5,7 

	Вера и дела Иак.2,14-26
	Мф.7 ,15-27 

	Корень и плод Иак.3,11-12
	Мф.7,16-20

	Истинная мудрость Иак.3,13
	Мф.7,24

	Миротворцы Иак.3,17-18
	Мф.5,9 

	Суд над другими Иак.4,11-12
	Мф.7,1-5

	Истребление сокровищ Иак.5,2
	Мф.6,19

	Клятвы Иак.5,12
	Мф.5,33-37


1. В этом послании встречаются частые ссылки на закон. Он называется: 

· "закон совершенный" (1:25), 

· "закон царский" (2:8) 

· "закон свободы" (2:12). 

2. Послание Иакова имеет много сходного с Книгой Притч. Как и в Притчах, его стиль резковатый, образный, выразительный и трудно поддающийся анализу. Часто встречается слово «мудрость». 

3. Другое ключевое слово в послании – «братия». Оно встречается пятнадцать раз и напоминает нам о том, что Иаков пишет верующим, даже если временами кажется, что он обращается к неверующим. 

4. В Новом Завете Послание Иакова в какой-то мере наиболее авторитарно. То есть Иаков щедр на наставления больше, чем любой другой автор. В коротком тексте - в 108 стихах - содержится пятьдесят четыре наставления (в повелительной форме).

Богословские темы
Эта книга, возможно, первая из написанных книг Нового Завета, поэтому имеет сильный иудейский колорит, и учение ее никак не может относиться к другому периоду. Оно применимо к нам сегодня и очень необходимо. Следует отметить, что послание было адресовано церкви, переживавшей тяжелые времена. Христиане тогда еще не знали мученичества, однако страдали от экономических преследований и угнетений, и церковь сдавала свои позиции. Есть два вида реакции церкви, испытывающей на себе давление мира. Ее члены либо сплачиваются и помогают друг другу, либо идут на компромисс с миром и разделяются на враждующие группировки. Иаков хотел бы видеть в церкви первое, но чаще всего имел место второй вариант, когда люди изо всех сил старались «пробиться» в этом мире. Подобные проблемы существуют и в современной церкви, что делает это послание актуальным и по сей день.

Главная цель книги – призвать церковь к благочестивому образу жизни в условиях давления мира. Иаков приводит 5 основных принципов благочестия, которые он раскрывает с разных ракурсов в течение всей книги: 

1. терпение;
2. мудрость;
3. чистота;
4. ценности;
5. поступки.

















Основные темы книги 

Как говорилось ранее, основная тема Послания Иакова – это благочестие в условиях давления мира. В своем послании Иаков раскрывает 5 ключевых принципов благочестия. Они составляют 5 основных тем книги. 


Терпение

· основа совершенства (1:2-4)
· в свете второго пришествия Христа (5:7-11)
В своем послании Иаков дважды поднимает вопрос о терпении. В начале книги и в 5 главе, практически в конце книги. Тем самым он желает показать, что в условиях, в которых находится церковь, терпение является самым важным проявлением благочестия. Иаков говорит, что терпение является основой благочестия. Именно терпение является той силой, которая помогает нам проявлять благочестие не только в благоприятных для хождения с Богом условиях, но и в период давления извне.  Терпение является той добродетелью, которая помогает выжить другим добродетелям в условиях гонений, несправедливости и прессинга. Учитывая ветхозаветную историю, служение Господа и Его пророческое слово «в мире будете иметь скорбь…», христианскую веру просто невозможно представить без этой добродетели. Иаков говорит, что эта добродетель рождается именно в период испытаний. И когда она появляется, помогает сохранить другие добродетели. Терпение – это как иммунитет в нашем организме. Мы понимаем особую значимость нашего иммунитета в период атаки на наш организм. Иммунная система человека помогает сохранить действие других органов и систем нашего тела в безопасности, даже если это порой болезненно сказывается на нашем организме. Но, как ни странно, то, что оберегает наш организм в период атаки, закаляется и совершенствуется именно в период атаки. В наш век антибиотиков, анальгетиков и жаропонижающих средств, мы порой, не готовые переносить даже самые малейшие проявления нашего иммунитета, подавляем его действие лекарственными препаратами. И тем самым теряем естественную защиту нашего организма. Подобно этому, в минуты испытаний, мы зачастую не готовы и не желаем проявлять терпение, требуя от Бога облегчения и комфорта. Конечно, всему есть мера. Подобно тому, как наш организм порой нуждается в помощи, чтобы облегчить симптомы болезни, нам нужно облегчение от Господа в трудные и тяжелые моменты. Но нам важно научиться доверять Господу в том, что Он знает меру нашего испытания. И в период испытания не требовать от Него скорейшего избавления, а просить у Него сил, чтобы проявлять терпение. И именно в такие моменты мы взгреваем и другие наши добродетели. Именно это, по словам Иакова, является нашей возможностью к совершенствованию. 

Кроме того, Иаков призывает читателя к терпению и даже к долготерпению, в свете второго пришествия Господа нашего, Иисуса Христа. Для Первой церкви ожидание Господа было одной из самых главных мотиваций к благочестию. Научиться не ожидать многого от этого века и ждать всего от встречи с Господом – это было основным принципом жизни первых христиан. Именно ожидание удивительной встречи, когда Господь расставит все точки над i, помогало переносить все трудности и невзгоды с терпением. Сегодня, к сожалению, по большей части церковь разучилась так ждать Господа. Прелести этого мира слишком реальны и заманчивы, чтобы отказываться от них. Мы не готовы сегодня проявлять терпение, потому что многого хотим от этого века, забывая о встречи с Господом. Комфорт, престиж, роскошь и т.д. слишком заманчивы, чтобы отказываться от них. Мы не хотим менять это на поношение, оскорбление, несправедливость, жертвенность, лишения и позор. Но нам важно задуматься над тем, что Господь сегодня к нам гораздо ближе, чем к тем, кто жил 2000 лет назад. Вероятность того, что Он придет сегодня намного больше, чем для первых читателей этого послания. Нужно помнить, что встреча с Ним несравнимо драгоценнее, чем все безделушки этого мира. Нужно помнить о ценности встречи с Ним, тогда ценности этого мира просто померкнут. Ожидание встречи с Господом – это лучшая причина для нашего долготерпения. Тот, кто сполна понимал всю ценность нашего терпения, мог написать в своем послании: «С великою радостью принимайте, братия мои, когда впадаете в различные искушения…», делая ударение на слове «радость».

Мудрость

· обретается через веру (1:5-8)

· Истинная мудрость (3:13-18)
По словам Соломона, именно мудрость является источником праведной жизни. И Послание Иакова повторяют ту же идею. 

Я помню слова одного из моих наставников: «Грех крайне непоследователен и неразумен». По-настоящему мудрый человек никогда с легкостью не согласится на грех, даже под давлением. И праведная, благочестивая жизнь, прежде всего, является показателем настоящей мудрости.

Иаков призывает церковь набраться мудрости, чтобы сохранить благочестие в период атак этого мира. Он говорит, что мудрость не приобретается просто так. Источником истинной мудрости является Господь. Зачастую, люди думают, что знания и опыт делают человека мудрым. Но Иаков утверждает, что истинную мудрость человек может обрести только от Бога, если будет просить с верой. В 3 главе Иаков сравнивает мудрость от Бога с мудростью, которую человек обретает в веке сем. И Иаков говорит, что истинная мудрость от Бога всегда добродетельна, а мудрость от мира не гнушается злом. Мудрость от Бога приносит благо ближнему, а мудрость от мира разрушает отношения с ближним, нанося вред окружающим. 

Хорошее ободрение для каждого из нас в том, что Бог, по словам Иакова, дает мудрость всем просто и без упреков. Любой может обрести мудрость от Господа. И это будет мудрость высшей пробы.


Чистота

· Отношение к греху или терпение в искушениях (1:12-18)

·  Следить за своим языком (3:1-12)

· Клятва. Чистота в слове – производит взаимное доверие (5:12)
Говоря о чистоте, Иаков, рассматривает несколько важных принципов. Во-первых, он говорит об источниках чистоты и нечистоты. Иаков утверждает, что источник нечистоты сидит в самом человеке, в его похоти, а источником чистоты является Бог, Который абсолютно благ. Человеку необходимо понять, что когда возникает искушение, причина вовсе не в Боге, Который допускает это, а в нас. Искушение является результатом наших личных желаний. Потому что Бог, будучи благ, никогда и никого не подводит ко греху. Это личный выбор человека. Во-вторых, Иаков говорит о необходимости следить за своим языком. Язык или речь является важной составляющей благочестия. И во многом чистота человеческой жизни определяется чистотой языка. Иаков утверждает, что язык является таким органом, которым очень трудно управлять. И порой он является источником добродетели, а порой тот же самый язык становится источником зла. И, как очень правильно и мудро подмечено - «кто не согрешает в слове, тот человек совершенный, могущий обуздать и все тело». И в добавление к этому принципу, Иаков в 5 главе говорит о том, что чистота человеческой жизни определяется соотношением слов и дел человека. И если человек чист в слове, т.е. его слова не расходятся с делами, то он заслуживает доверия у окружающих. Для нас важно, чтобы наши слова предполагали именно то, о чем мы говорим. Если мы говорим «да», то это должно быть «да», а если «нет», то - «нет». 


Ценности
· мирские и христианские (1:9-11)
· быть нелицеприятным (2:1-13)
· ценность смирения (4:1-10)

· ценность Бога в нашей жизни (4:11-17)
· обратная сторона богатства (5:1-6)
Следующим важным аспектом благочестия являются наши ценности. Прежде всего, Иаков касается материальных ценностей. Учитывая ситуацию, когда верующим приходилось нести лишения в материальном плане за свою веру, Иаков призывает дать адекватную оценку материальным ценностям. Он подчеркивает временный характер материальных ценностей. 

Далее Иаков призывает, чтобы верующие не брали уровень материального богатства за основу для построения отношений друг с другом. Иаков желает показать, что зачастую Бог принимает тех, кого люди отвергают по причине недостатка материальных средств. Даже при соблюдении такой заповеди, как «возлюби ближнего своего», важно иметь правильные мотивы. Иаков говорит о том, что порой уровень материальных благ ослепляет нас, и мы перестаем видеть истинную сущность человека. Поэтому Писание призывает нас лучше смотреть на сердце человека, чем на его кошелек. Бог осуждает людей, которые заботятся лишь о своем обогащении, не думая о нуждах других людей. Он показывает бессмысленность накопления богатства. Все это является лишь временной ценностью. Кроме того, Бог обещает взыскать с тех, кто накопил богатства за счет других людей. Иаков напоминает, что именно люди, ослепленные богатством и своим положением, несправедливо осудили Господа Иисуса Христа.

Также Иаков говорит о ценности нашего смирения пред Богом. Люди склонны быть гордыми и тщеславными. Но это пагубно отражается на жизни человека, на его отношениях с ближним, на его ожиданиях от Бога и даже на молитве. Писание говорит «Бог гордым противится, а смиренным дает благодать». Смирение ценно, потому что именно через смирение мы приближаемся к Богу. Человеку, который даже не может точно сказать, что с ним будет завтра, бессмысленно самому пытаться строить и планировать свою жизнь. Правильнее в смирении спрашивать у Господа направление своей жизни. 


Поступки

· Быть исполнителем слова (1:19-25)

· Конкретные дела, а не пустословие (1:26-27)

· Милосердие – проявление веры (2:14-26)

· Забота о ближнем (5:13-20)
И, наконец, последний аспект благочестивой жизни. Это конкретные поступки. Иаков отвергает философский, абстрактный подход к благочестию. В его послании благочестие непременно должно реализовываться в действиях и поступках. И это, прежде всего, послушание Слову Божьему. Умение в точности исполнять Божье Слово является наивысшим показателем благочестия. Конкретное слово – конкретные поступки, в этом благочестивый образ жизни в Послании Иакова. Во-вторых, благочестие в данном послании непременно выражается в милосердии, в помощи бедным, нуждающимся. Благочестие у Иакова очень активное. Он не делает только акцент на том, чего не должен делать верующий, но пытается сфокусировать читателя на активном служении людям. К сожалению, для многих людей благочестие или праведность ограничивается лишь тем, что не нужно делать, но в этом послании Бог желает показать, что Он ожидает от нас активного благочестия, когда мы задаём себе вопрос: «Что мне нужно делать?» И если мы правильно зададим этот вопрос, то, несомненно, от Бога, который всегда был другом обездоленных, услышим призыв – помогать нуждающимся. И, в-третьих, Иаков говорит об отношениях, которые должны царить в общине. Он желает показать, что церковь – это единый организм, где верующие открываются друг перед другом, молятся друг за друга, ободряют, обличают, утешают и помогают преодолевать различные трудности и препятствия, которые возникают в христианской жизни. Иаков дает понимание, что церковь – это не театр, в котором демонстрируется спектакль каждое воскресенье, в одно и то же время. Это полноценная жизнь настоящей семьи, наполненная переживанием и радостью, победами и поражениями, трудностями и поддержкой. Быть истинным верующим – это значит жить в семье, Божьей семье. 
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Вопросы для изучения Библии по Посланию Иакова

Послание Иакова, 1 глава

1. Какая реакция на испытания должна быть у верующего, по словам Иакова? Почему? Какие обстоятельства вашей жизни сегодня не приносят радости? Считаете ли вы свою жизненную ситуацию уникальной или ее можно соотнести с жизнью других верующих?

2. Какое отношение мудрость имеет к людям, от которых требуется верность в условиях давления мира? Просили ли вы когда-нибудь мудрости у Господа или вам достаточно своей? 

3. Чем вы гордитесь в своей жизни? Имеет ли это какое-то отношение к вечности? То чем вы гордитесь, имеет ценность, потому что так решило общество или это действительно ценно, независимо от позиции окружающих людей? 

4. Возникает ли у вас искушение свалить свою вину на другого? Каковы ваши действия в ситуации, когда вы совершаете грех? Ваша обычная реакция на обличение: принятие, оправдание, отвержение? С каким неправильным желанием Вам труднее всего бороться?

5. Постарайтесь измерить свое послушание по следующим параметрам: промежуток времени между полученным словом от Бога и исполнением, процент исполнения, с каким сердцем Вы проявляете послушание. Как часто вы нацелены на активное благочестие? Подумайте, кому из окружающих вас людей, вы смогли бы сегодня оказать реальную помощь.

Послание Иакова, 2 глава

1. В построении отношений с людьми, всегда ли ваш выбор совпадает с Божьим? Какую категорию людей, которые были в обществе Иисуса, вам трудно сегодня принять в свое общество? 

2. Почему Бог осуждает лицеприятие? Какой реальный урон наносит лицеприятие нашей духовности? 

3. Какое имеет значение правильная мотивация при соблюдении заповеди? 

4. Прочитайте еще раз стихи с 1 по 13. Почему Иаков начинает с лицеприятия, а заканчивает милостью? И почему он говорит «милость превозносится над судом»?

5. Попытайтесь объяснить, как взаимодействуют спасение по вере и дела? Что имеет ввиду Иаков, когда  говорит «человек оправдывается делами, а не верою только»?

Послание Иакова, 3-4 главы
1. В чем опасность и парадокс нашего языка, по словам Иакова?

2. Какими качествами обладает мудрость земная и мудрость свыше?

3. Каким образом неправильные желания и ценности влияют на построение отношений с другими людьми? И почему дружба с миром несовместима с нашими взаимоотношениями с Богом? 

4. Что, по мнению Иакова, является ключом к противостоянию с дьяволом и изменению нашей жизни? 

5. Почему мы не имеем право злословить на брата? 

6. К чему приводит надменность и тщеславие?

Послание Иакова, 5 глава

1. Какое предостережение богатым дается в начале этой главы? Какие последствия могут возникнуть, если иметь неправильное отношение к материальным средствам? 

2. Является ли приближение встречи с Господом для вас ободрением в трудные минуты жизни? Что в вашей жизни свидетельствует о том, что вы ожидаете пришествие Иисуса? Как ожидание скорой встречи с Господом влияет на ваши поступки, чувства и отношение с людьми? 

3. Кто лично для вас является примером долготерпения?

4. Насколько трепетно вы относитесь к верности своему слову? Считаете ли вы, что неисполненные обещания уничтожают доверие и являются грехом? 

5. Какое участие вы принимаете в жизни вашей поместной церкви? Как часто вы помогаете прихожанам вашей церкви? Можете ли вы сказать, что регулярно молитесь за прихожан вашей церкви? 

6. Есть ли человек в вашем окружении, которому вы доверяете и который действительно, постоянно помогает в вашем хождении с Богом? Как много людей вокруг, которые смело, с любовью, могут сказать вам о ваших ошибках и грехах? 

7. Кому из прихожан вашей церкви вы помогаете благочестиво ходить пред Богом? 

Первое Послание Петра





      Максим Мищенко
Личность автора

Традиция приписывает авторство апостолу Петру. В самом послании достаточно свидетельств в пользу того, что Петр действительно является автором этого послания. Во-первых, во вступительной части автор сам называет себя Петром (1 Пет. 1:1). Во-вторых, темы и высказывания послания согласуются с проповедью Петра в книге Деяний Апостолов (сравни Деяния 2 глава). Некоторые ученые утверждают, что послание написано на классическом греческом языке, высоким стилем, и не могло быть написано Петром - бывшим Галлилейским рыбаком. На это можно ответить, что греческий был распространен по всей Римской империи и  был языком межэтнического общения и Петр, конечно же, говорил и писал на греческом языке. Кроме того, Петр пользовался помощью секретаря-переписчика Силуана (1 Пет. 5:12), что объясняет стилистические особенности послания. 

Историческая обстановка
Тема гонений и враждебного отношения со стороны языческого окружения проходит через все послание. Но это еще не те массовые гонения со стороны Имперской власти,  которые поразили церковь во время правления Нерона около 65 года после РХ. Это время локальных гонений со стороны ближайшего языческого окружения (1 Пет. 4 глава). В заключительной части послания Петр передает привет от церкви в Вавилоне. Но большинство исследователей сходятся на том, что послание было написано из Рима, так, как к первому веку Вавилон уже не существовал как великий город, и представлял груду заброшенных развалин с небольшим поселением поблизости. Кроме этого,  Вавилон в Библии это образ сил противостоящих Богу и его народу, и в первом веке этот образ применялся христианами к Риму (см. Отк. 17:5; 18:2). Таким образом, мы  можем предположить, что послание было написано в Риме около 63 – 64 года, незадолго до начала массовых гонений на христиан.



Цель послания.

Цель послания  дать утешение и призвать к стойкости христиан переживающих  гонения, сила которых будет только нарастать. Послание адресовано церквам нескольких провинций расположенных в Малой Асии (территория современной Турции): в Понте, Галатии, Каппадокии, Асии и Вифинии. Петр обращается к ним как «пришельцам в рассеянии». Хотя изначально этот термин относился к евреям, проживавшим за пределами палестины,  в этом послании он относится к верующим церквей состоящих как из евреев, так и из язычников (1 Пет. 4:3-4). Этим термином Петр приравнивает церковь к новому народу Божьему, который, не имея родины, находится в рассеянии во враждебном языческом окружении. 

Богословские темы
Отношение к страданию

Тема страдания проходит через все послание. Во-первых, страдание испытывает  (проявляет, делает видимым) веру, стойкость в страданиях является свидетельством неподдельной веры (1:6-7). Во-вторых, страдание формирует характер, ведет к нравственному совершенствованию (4:1). В-третьих, в  страдании мы уподобляемся Христу, разделяем Его страдания (1:21). Мы призваны  спокойно принимать, неизбежные в этом мире страдания. Если мы понимаем, что страдания как ни что другое приближают нас к Богу,  ведут нас к смирению, живому упованию на Него (1:6-8), то мы не будем избегать их во что бы то ни стало, и сможем понять парадоксально звучащий призыв Петра радоваться в страданиях (4:13).  В утешение автор говорит о христианской надежде в грядущее избавление в явлении Христа. На примере Христа показано, что путь к славе ведет через смирение и страдание. Это очень актуальное в современном мире послание, особенно на фоне популярного учения, захватившего христианский мир – так называемое, «Евангелие благополучия и успеха».

Духовный рост 

Автор призывает верующих жить достойно Бога. Это означает радикальный отказ от прежних греховных желаний и образа жизни невозрожденного человека и посвящение себя  новой жизни в чистоте, святости, любви и терпении в страданиях.  Христианам на этом пути противостоят желания и страсти (плоть), оставшиеся от прежней жизни (1:14; 2:11) языческое окружение (мир) с его богопротивными ценностями и образом жизни (4:3) и дьявол (5:8-9). Поэтому мы призваны к духовной трезвости и молитвенному бодрствованию (1:13; 5:8), к возрастанию в Слове Божьем (2:2), искренней и глубокой любви к братьям (1:22; 4:8) и терпеливому, без вызова отношению к языческому окружению. Но это не просто новая этика на основе самодисциплины. В основе нового образа жизни лежит на опыте пережитая (2:3) и постоянно переживаемая в настоящем любовь к Христу (1:8) и благодарное, переполненное радостью за дарованное спасение сердце.  Кроме этого верующие обладают сверхъестественной силой Духа Святого,  пребывающего в них (4:14) и  дающего силу жить по-новому. Эта сила сохраняет их для Бога (1:5), очищает их сердца (1:22) и дает им силу в служении ( 4:10).

Учение о церкви
Послание содержит важное богословие и практические наставления относительно церкви.

Образы Церкви. Во-первых, в послании отражены важные образы церкви. Она -  Духовный Храм, Царственное священство, Святой, отделенный Богом народ, Образ «пришельцев в рассеянии» представляет церковь как Божий народ, еще не нашедший покой и идущий к своей земле во враждебном окружении язычников. 

Духовная природа церкви. Во-вторых, утверждается радикальное отличие церковной общины от любого другого человеческого сообщества или организации. Церковь имеет, прежде всего, духовную природу. Она - Храм Духовный, служение в церкви построено не на человеческих способностях и талантах, а на силе и дарах Святого Духа, мы призваны приносить «духовные жертвы». Церковный обряд крещения имеет не внешнюю, а духовную природу. 

Отношения в Церкви. В-третьих, послание много говорит о характере взаимоотношений внутри христианской общины. Мы призваны от чистого сердца возлюбить друг друга всей душой, призваны постоянно работать над нашими отношениями - «иметь усердную любовь». Мы призваны к радикальному прощению обид и к отказу от попыток восстановить справедливость или как-то воздать обидчику. Мы призваны быть гостеприимными к нашим братьям без раздражительности.

 Служение и руководство в Церкви. Отношения между лидерами и младшими в церкви пронизаны любовью, взаимным смирением и служением, полным самоотдачи. 

Отношение к государству и обществу
Послание  признает иерархичность человеческого общества: есть правительство, есть работодатели, в семье есть главенство мужа. Понимая все несовершенство власти (2:18), автор послания, тем не менее, призывает нас принимать такую власть и подчиняться ей. При этом Петр особенно подчеркивает, что подчиняться мы должны в смирении, искренне, от сердца со всем усердием, как для Господа (2:13). Такое непротивление,  даже порой, несправедливой власти имеет несколько значений. В  этом мире христиане -  «странники и пришельцы» - переселенцы, находящиеся на чужбине (2:11). И хотя  продолжают жить в языческом  государстве и обществе с его иерархией, законами,  верованиями, традициями и устоями, фактически ему уже не принадлежат, они свободны от него (2:16). Но будучи совершенно свободы, мы призваны добровольно принимать это общество и служить ему в определенных пределах (например, «не участвовать в том же распутстве» (4:4)). Поэтому христиане подчиняются и служат обществу в лице  правительства, рабы, в современном контексте, работники - своим работодателям, жены-христианки – своим неверующим мужьям. Именно поэтому мы призваны свидетельствовать о нашей вере с «кротостью и благоговением» (3:15). Такое поведение и отношение настолько несвойственно этому миру, что становится ярким свидетельством нашему языческому окружению о реальности новой жизни с Богом во Христе (2:12). 

Структура послания

I. Приветствие 







1:1-2

II. Дар спасения по благодати во Христе 



1:3-12
1. Блага спасения в прошлом и будущем 


1:3-5
2. Испытания веры 





1:6-9
3. Открытие благодати в пророках и Святом Духе 

1:10-12

III. Жизнь достойная дарованного спасения 



1:13-2:11
1. Жизнь в чистоте и святости 




1:13-21
2. Возрастание в Слове и Любви 



1:22-2:3
3. Принадлежность к Новому народу Божьему 

2:4 -10

IV. Подчинение верующего 





2:13-3:12
1. Подчинение правительству 



2:13-17
2. Подчинение на работе 




2:18-25
3. Подчинение в браке 




3:1-8
4. Подчинение в церкви 




3:9-12
V. Страдания верующего 





3:13-5:14
1. Поведение в страданиях 




3:13-17
2. Пример Христа в страданиях 



3:18-4:6
3. Взаимная любовь и служение  посреди страданий 
4:7-11

4. Радость в страданиях 




4:12-19
VI. Взаимное подчинение Пастырей и паствы 


5:1-9
1. Старейшины – искренняя забота о пастве 

5:1-4
2. Младшие – смиренное подчинение 


5:5-7
3. Противостояние дьяволу в вере 



5:8-9
VII. Благословение и приветствия 




5:10-14
Вопросы для изучения Библии по Первому посланию Петра
1-е послание Петра 1

1. Чем для вас сегодня является христианская надежда на будущее наследие? Как вы себе представляете будущую жизнь, которая откроется в конце времен?

2. Насколько ваша надежда определяет ваше отношение к обстоятельствам вашей жизни сейчас?  Хотели бы вы взять от жизни как можно больше здесь и сейчас, или вы готовы терпеть определенные лишения ради будущих благ? 

3. Какова ваша первая реакция на события, причиняющие вам боль и страдания? 

4. Согласно 1 Пет. 1:6-7 страдания в нашей жизни не являются наказанием за наши грехи или недостойное поведение, но они являются уникальными обстоятельствами, которые испытывают искренность нашей веры, позволяют нам проявить ее подлинность и глубину.  Как это может помочь вам переносить страдания более достойно? 

5. Как на ваше отношение и поведение посреди  страданий влияет тот, факт,  что каждый пример веры и стойкости будет оценен Христом?

6. Как вам помогает ценить дарованное спасение тот факт, что оно было провозглашено пророками, проповедано апостолами, находится под пристальным вниманием всего духовного мира ангелов и бесов?

7. Как меняет наше отношение к спасению тот факт, что цена за него – кровь Христа? 

8. Чем сегодня в большей степени определяется ваша жизнь? Желаниями и ценностями, распространенными среди неверующего окружения или желание уподобляться совершенному Богу? 

1-е послание Петра 2-3
1. Что для вас означает созидать из самих себя Дом Духовный? Что для вас означает приносить духовные жертвы Богу Иисусом Христом?

2. Как на ваше самовосприятие и своей роли в обществе влияет то, что в Писании мы названы «Царственным Священством»?

3. В какой мере, у вас получается жить в подчинении властям, т.е. соблюдать все законы и распоряжения?

4. Возможно, ли в нашей стране абсолютно честно вести бизнес: ведя чистую бухгалтерию, платя «белую» зарплату, уплачивая все предусмотренные налоги, обходясь без взяток и откатов? Как это согласовать с призывом подчиняться властям? 

5. Где границы подчинения властям? Каким решениям властей вы не будете подчиняться? 

6. Оцените в процентном соотношении, с какой степенью самоотдачи вы посвящаете себя выполнению своих рабочих обязанностей? Что мешает вам работать с полной самоотдачей?

7. Женщины, назовите 5 способов, как вы можете выразить свою любовь к мужьям без проповеди и нравоучений?

8. Мужья, назовите 5 способов, как вы можете проявить любовь и заботу к вашим женам?

1-е послание Петра 4-5

1. До какой степени мы можем сближаться с нашим нехристианским окружением, чтобы с одной стороны не  изолироваться от него и нести добрую весть словом и достойным поведением, а с другой, чтобы совершенно не раствориться в обществе?

2. Насколько гостеприимна ваша церковь? Насколько легко в ней ужиться новичкам?

3. Назовите 5 человек из вашей церкви, которые побывали у вас в гостях за последние полгода? Назовите тех, кто пригласил вас за последние полгода?

4. Если вы изучаете этот материал совместно с группой людей, пусть группа выскажется относительно каждого участника и назовет те дары, присутствие которых она в нем замечает.

5. Назовите свой духовный дар или дары. Есть ли у вас возможность реализовывать их в вашей церкви? 

6. Лидеры, если бы людей о которых вы заботитесь, спросили о вашем стиле лидерства, как бы они его описали? Что вы можете сделать, чтобы в большей мере соответствовать описанию библейского лидерства  в 1 Пет. 5?

7. Прихожане церкви (члены малой группы), в какой мере ваши лидеры чувствуют вашу поддержку и могут положиться на вас в своем служении?

8. Назовите две – три   типичных, ситуации, когда вы наиболее уязвимы перед искушениями? Что вы можете сделать, чтобы быть готовыми к ним и сохранять верность и достоинство?

2-е Послание Петра

Дэн Бернс

Исторический контекст
Множество вопросов окружают исторический фон 2 Петра, главным образом из-за недостатка определенной информации в послании. Послание, главным образом, адресовано к тем, «кто принял с нами равно драгоценную веру по правде Бога нашего и Спасителя Иисуса Христа» (1:1). Это производит впечатление, что это – основное послание, которое должно быть передано множествам церквей. Как бы то ни было, опасность лжеучений и лжеучителей, которую устраняет это послание, кажется очень своеобразной. По этой причине многие ученые предполагают, что 2 Петра было написано к той же аудитории, что и Первое послание Петра, разрозненных верующих в Азии, меньшинству, претерпевавшему гонения (1 Петра 1:1-2). Эта идея подкреплена ссылкой послания на более раннее послание во 2 Петра 3:1. Эта аудитория состояла из Иудеев и язычников, вероятно в основном из язычников. Как бы то ни было, если 2 Петра 3:1 ссылается на потерянное послание, тогда есть совсем немного информации, чтобы установить контингент читателей послания.
Автор послания в 1:1 утверждается, как апостол Петр. Это подтверждается во 2 Петра 1:16-18, заявлением автора о том, что он является очевидцем преображения Иисуса. Многие критически настроенные ученые отрицают Петрово авторство этого послания из-за его отличия от 1 Петра в значении и из-за предполагаемого исторического контекста ересей второго века, который опровергает это послание. Тем не менее нет никаких доказательств, что Петр опровергал полностью развитую религиозную систему Гностицизма, которая не развивалась до второго века н.э. Петр исправлял ложное учение первого века, которое способствовало развитию тела ложных учений, которое, в итоге, дало образоваться Гностицизму. Рассматривая разницу в значении, включая недостаток значения креста во 2 Петра, нет никакой причины предполагать, что каждое послание должно содержать одни и те же определенные элементы учения, как и остальные. Вид жанра послания значит, что оно обращается к нескольким  темам специально, которые, естественно, делают его отличным от послания, которое обращается к каждой теме отдельно. 

2 Петра обычно датируется 65-67 г. н.э., из-за смерти Петра в 67 г. в Риме, но после написания 1 Петра, и, вероятно, после написания Иуды, о каком Петре мы читаем во 2 Петра 2. Петр выглядит осведомленным о своей приближающейся кончине во (1:13-15), что и датирует послание приблизительно 67 г. н.э.
Литературная цель

Петр написал это послание, чтобы осведомить своих читателей об опасностях нового вида лжеучения, которое отрицало возвращение Христа и привело к множеству других ошибок. Петр убеждал своих читателей стоять на прочном основании Божьего откровения, в основном как данного через апостолов, включая Павла. Петр сопоставляет новое, популярное учение лжеучителей с откровением, данным Богом в Библии, которое было дано через ветхозаветных пророков и новозаветных апостолов. Он заверяет своих читателей, что день Божьего появления, означающий возвращение Христа, точно настанет, и, что они должны жить с ожиданием этого и руководить своими жизнями соответственно этому. Он предупреждал о суровом суде, который ожидал лжеучителей, ссылаясь на несколько ветхозаветных примеров лжеучителей и суда, который настиг их. 

Теологические вопросы
Опасность лжеучения

Лжеучение неминуемо ведет к неподобающей жизни. Одна из основных доктринальных ошибок лжеучителей, с которой сталкивался Петр,  - отрицание возвращения Христа (2 Петра 3:4). Учение о том, что Иисус вернется и произведет последний суд над всем миром, была сложна для понимания людей с греческим складом ума. Поэтому лжеучителя отрицали это учение. Они насмехались над людьми, которые держались за такую веру, особенно, когда Иисус не вернулся в поколение своего вознесения. Для того, чтобы отрицать эту доктрину, как бы то ни было, лжеучителям надо было отрицать авторитет апостолов (1:16)  и авторитет пророчеств Ветхого Завета (1:20-21). Ложное учение по своей природе отрицает или искажает истину, открытую Богом в Библии, записи Его откровения, данного через Его пророков и апостолов. Где-то во главе, лжеучение отрицает авторитет Божьего Слова, чтобы оно могло продвигать альтернативное учение. 

Эти лжеучителя заявляли о себе, как о просвещенных лидерах, которые будут освобождать своих последователей от жизни в страхе суда. Возвращение Иисуса произведет суд над грехом и осудит тех, кто отвергал Бога. Лжеучителя отрицали такую реальность, которая просто убрала страх суда из жизней ее приверженцев. Эта новая свобода просто позволила ее последователям следовать их мирским желаниям (2 Петра 2:2, 13-14, 18-19) без волнения за божественное наказание. Ложная доктрина неизбежно ведет к аморальности и неподобающим отношениям между людьми. Если исказить природу Бога и его волю, то природа или наши отношения с другими людьми также исказятся. 

Важность библейского откровения

Чтобы исправить ложное учение, Петр дает четкие инструкции о природе Божьего откровения и важности правильного учения. Во 2 Петра 1:16-21, Петр открывает, что он был очевидцем Иисуса и лично слышал голос Бога Отца в течение преображения Иисуса. Авторитет Петра не его личное мнение или толкование. Петр проясняет, что все пророчества, записанные в Библии, являются Божьим откровением. Во 2 Петра 3:15-16 он ссылается на послания Павла, сравнивая апостольские произведения Павла с остальными священными книгами. Учение Петра подчеркивает важность библейского откровения, слова апостолов и пророков, как основу всего учения. Как Петр убеждает своих читателей следовать благочестию (2 Петра 1:3-11) и отвергать лжеучения (2 Петра 2), также он сообщает своим читателям, что единственный путь сделать это  - оставаться верным к уникальному Божьему откровению, данному через Его Слово. 

День Бога (парузия)

Ветхий Завет говорил о Дне Бога. Этот день был днем суда, когда Бог придет и произведет последний акт правосудия над народами, которые противостояли Ему (Иоиль 2:31, Амос 5:18-20, Мал 4:5) и окончательное спасение и освобождение Его народа (Соф 2:3). Новый Завет учит, что этот день – день появления Иисуса (Евр 9:28), день Его возвращения на землю (Иоан 21:22). Его возвращение будет не в смирении и страданиях, но в торжествующей победе (Мат 24:30). Петр напомнил своим читателям, что этой доктрине учили как ветхозаветный пророки, так и сам Иисус. 

Также как и в первом веке, множество видов лжеучений, которые отрицают приближающееся возвращение Иисуса Христа, встречаются и сегодня. Одни учат, что тайное возвращение Иисуса уже произошло, в то время как другие учат, что его возвращение было образным и не предполагает Его буквального, телесного возвращения. По этой причине Петр проясняет, что День Бога конечно наступит, и что Иисус сам вернется буквально. Это ожидание возвращения нашего Бога  - то, что Павел в своих посланиях называет нашей надеждой во Христе, которая побуждает верующих руководить своими жизнями соответственно учению Иисуса и их ожиданию увидеть Его лично. Это изменяет природу Дня Божьего из страшного в день радостного ожидания. Поэтому любое отрицание этого учения – является опасным искажением евангелия, которое должно быть исправлено. 

Структура
I. Приветствие                                                           1:1-2

II. Духовный рост через духовное учение                1:3-21

III. Суд для лжеучителей



2:1-22

IV. Жизнь в свете возвращения Христа 

3:1-16

V. Вывод





3:17-18
Изучение Библии

1 Петра 1

1. Что обещает Бог во 2 Петра 1:3? Как Бог производит благочестие в вашей жизни через ресурсы, которые Он дал вам? С какими преградами вы сталкиваетесь в возрастании в благочестии? 

2. Что значит «разделять божественную природу»? Стали ли мы в каком-то смысле божественными, когда приняли Христа? 

3. Сравните Петра 1:5-6 с Галатам  5:19-23. Что общего имеют эти отрывки? Чем они отличаются? Как мы «применяем» эти вещи в нашей жизни? 

4. Как вы думаете, какую из черт из 2 Peter 1:5-7 Бог больше всего хочет добавить в вашу жизнь прямо сейчас? Почему? Как бы он мог привнести эту черту в вашу жизнь? 

5. Что такое «звание» и «избрание» (1:10-11) и как мы можем «сделать их твердыми»? Какова наша роль и роль Бога?

6. О чем беспокоился Петр в 1:13-15? Что, как вы надеетесь, будут помнить люди о вашей жизни и влиянии после того как вас не станет?

7. Что подтверждает Петр в 1:16? Как могло бы повлиять на Петра его впечатление от увиденного преображения Иисуса? Как бы такой случай мог повлиять на вас?

8. Чему о сущности Библии учат 20 и 21 стихи? Как влияет божественное происхождение Библии на то, как вы ее читаете? Как это влияет на то, как вы принимаете ее? Как это влияет на ваше принятие толкования библии другими людьми?
1 Петра 2-3
1. О чем Петр предупреждает своих читателей во 2 Петра 2:1-3? Каковы признаки лжеучителей? Как лжеучителя смотрят на своих последователей? Какой образ жизни ведут лжеучителя и лжепророки? 

2. О каком виде лжеучения, пропагандирующем искажения Библии или отрицание Иисуса, вы слышали в вашем обществе? Как секты зарабатывают дурную репутацию евангелию? Видели ли вы лжеучителей, использующих людей в вашем городе? 

3. Почему Суд Бога во 2:4-10 так суров? Просто так ли осуждает Бог лжеучителей так резко? 

4. Кто такой Валаам и как он был осужден Богом (Числ 22:21-33)? Что Валаам сделал после (Числ 31:16)? Кто может быть «Валаамом» сегодня?
5. Какова основная проблема лжеучений, согласно 2 Петра 2:18-19? Каким образом вы видели мирское или небиблейское учение, обещающее намного больше, чем оно может сделать? 
6. Какой элемент истинного учения отрицали лжеучителя согласно 2 Петра 3:4? Почему это так опасно отрицать второе пришествие Христа? Кто делает это сегодня?
7. Как Петр защищает учение о втором пришествии Христа в 3:5-10? Почему Бог еще не вернулся? Как это влияет на ваш образ жизни сегодня?
8. Как должно влиять второе пришествие Христа, согласно 2 Петра 3:11-14, на вашу жизнь сегодня? В каких изменениях в вашем образе жизни вы, возможно, нуждаетесь.
Первое послание Иоанна 






          Дэн Бернс
Историческая обстановка

Апостол Иоанн написал свое первое послание несколько лет спустя после своего Евангелия, чтобы прояснить различные недопонимания его учения. Иоанн, который вероятнее всего, составил свое Евангелие после того, как были завершены остальные три, написал его в стиле, который существенно отличался от других Евангелий. Одним из уникальных элементов его Евангелия было сильное ощущение дуализма. Иоанн подчеркивал различие между тем, что было “свыше” и тем, что было “от нижних”, а также отличие света от тьмы. С распространением Евангелия от Иоанна, некоторые лжеучители взяли части его Евангелия и смешали его с другими религиозными и философскими идеями. Во втором  и третьем веках, гностики использовали учение от Иоанна для продвижения своих идей. Были найдены апокрифические евангелия и псевдоэпиграфические послания, датируемые вторым и третьим веками, подтверждающие это. Взгляды гностиков включают в себя идею о том, что плоть греховна, и только дух важен. Гностики учили, что человек-Иисус был ниже божественного Христа. Идея получила развитие и стала называться “докетизмом”, согласно которой во время крещения Иисуса, божественный Христос сошел на человека Иисуса. Затем, на кресте, божественный Христос оставил Иисуса. Таким образом, человек Иисус умер, а божественный Христос нет. Божественный Христос только “казался” человеком и умершим на кресте. В первом веке похожее учение распространялось Керинфом. 

Согласно преданию, 1-е послание Иоанна был написано для опровержения учения Керинфа. Хотя абсолютно точно определить конкретных лжеучителей, опровергаемых Иоанном, нельзя, данное послание частично было написано для прояснения любых недопониманий Евангелия от Иоанна. 1-е послание Иоанна утверждает, что Иисус Христос пришел во плоти. Он не только “казался” человеком; Он был и человеком, и Богом. Иоанн пишет как очевидец событий, чтобы подтвердить, что Иисус был как человеком, так и Богом, и, что такая вера важна для Евангелия. Апостол Иоанн, вероятнее всего, написал это послание вскоре после написания Евангелия, приблизительно в конце 80-х гг. первого века. Некоторые считают 1-е послание Иоанна сопроводительным письмом, которое должно было циркулировать вместе с его Евангелием. Хотя тон письма очень личный, оно не представляет собой обычную форму послания. Это трактат, проясняющий содержание Благой Вести Иисуса Христа.

Литературная цель

1-е послание Иоанна было написано для прояснения послания Евангелия от Иоанна и исправления понятий, ложно приписываемых Иоанну. Многочисленные искажения сути благой вести уже распространялись и некоторые из них просочились в общину верующих, следовавших за апостолом Иоанном. Были лжеучителя, которые заявляли, что Евангелие от Иоанна поддерживает их новое учение. Кажется, что была группа людей, которые покинули церковь Иоанна, заявляя, что они были достаточно духовными. Они говорили об уровне духовности и знания, превосходившем средних членов церкви. Эти учителя сформировали свою собственную общину, костяк которой составляли люди из группы Иоанна. Те же, кого не взяли, скорее всего, задумались: “А мы ходим в истине? Как мы можем быть уверены, что стоим в вере? Не совершили ли мы ошибки, не пойдя за теми, кто ушел?”. 1-е послание Иоанна дает ответы на вопросы этих членов церкви. Иоанн написал, чтобы дать своей общине верующих своего рода инструменты с целью заверить их, что они действительно стоят в вере.

1-е послание Иоанна показывает верующим, как проверять свою веру на ортодоксальность. Во-первых, истинная вера признает настоящую личность Иисуса Христа. Настоящая вера не просто признает идеи Иисуса или его философию, а также не только туманно соглашается с некоторыми абстрактными идеями Его учения. Истинные верующие исповедуют Иисуса Христа, который пришел во плоти, которого видело, слышало и к которому прикасалось первое поколение верующих. Иоанн дает и другие тесты в своем послании, чтобы верующие могли использовать их для подтверждения своей веры. Подлинная вера производит ненависть ко греху, любовь к Божьему Слову, любовь к другим верующим и послушание Божьему Слову. Проверившие себя и увидевшие, что Бог произвел в них такую веру, могут быть уверены в своем положении перед Богом.

Богословские темы

Подлинная вера убеждена, что Иисус Христос пришел во Плоти

Иоанн свидетельствует, как очевидец того, что Иисус Христос пришел во плоти. Иоанн использует очень конкретные термины для описания своего личного опыта отношений со Христом. Он слышал Иисуса; он видел Иисуса собственными глазами; он буквально даже прикасался к Иисусу. Он напомнил своим читателям, что Иисус явился физически, и многие видели Его. Иоанн хочет сказать, что проповедуемое ими слово было не просто идеями или верованиями; оно было Личностью. Иисус является и проповедником Божьего послания и самим посланием (Евр. 1:1-2). Иисус – слово жизни. Иоанн отталкивается от того, чему он учил об Иисусе в своем Евангелии, особенно в прологе (Ин. 1:1-18). В первых стихах (1 Ин. 1:1-4) Иоанн опровергает мнение о том, что Иисус только казался человеком. Иоанн подтверждает, что Иисус был не только человеком временно наделенным божественным присутствием, а определенно был Богом во плоти.

Подлинная вера распознает и отвергает лжеучителей

На протяжении своего послания Иоанн предупреждал о лжеучителях и лжеучении. 1 Ин. 2:18-29 и 4:1-6 содержат серьезное предостережение о лжеучителях и лжебратьях. Те, кто распространяет учение о том, что Иисус не был Мессией, или о том, что Иисус не пришел во плоти, действуют против Христа. Они искажают Слово Бога и смешивают свои личные идеи с учением Писания. Таким образом, они обманывают и сбивают с пути неразборчивых слушателей. Иоанн делает своим читателям суровое предостережение о лжеучителях, называя их “антихристами.” Данный термин используется в Библии только 4 раза и все они в посланиях Иоанна
. Хотя сама идея встречается в трех других отрывках
, это слово встречается только в посланиях Иоанна. Слово “антихрист” буквально означает “тот, кто противится Христу” и может включать в себя идею “того, кто ставит себя на место Христа.” В 1-ом послании Иоанна основная идея, связанная с термином “антихрист”, относится скорее к “оппоненту,” чем “замене ” Христа. Определенно, что за антихристом стоит дьявол, которого 1 Ин. 2:22 называет лжецом, а Ин. 8:44 описывает, как отца лжи. Это влияние дьявола, в любой форме, противостоит реальности Иисуса Христа. Слово “антихрист” используется для описания людей, которые радикально настроены против доктрины о Христе. Поэтому, они являются Его оппонентами, даже если называют себя истинными христианами и возражают, что удерживают истину о Христе. 

Любое обсуждение антихриста поднимает вопрос: “Речь идет об одном антихристе или многих?”. Хотя согласно распространенному мнению существует один последний антихрист, Иоанн говорит во множественном числе об антихристах, которые уже существовали в его дни. Таким образом, Иоанн не говорит о последнем антихристе, хотя конечно, тот, кто придет последним будет де факто последним антихристом, и он, несомненно, будет наихудшим. Иоанн предупредил своих слушателей об антихристах, которые уже действовали в его мире. Это избавляет от искушения отложить размышления об антихристе на потом. Дух антихриста уже активен в нашем мире (1 Ин. 4:3). Он не только будущая реальность. Иоанн имеет в виду то, что дух противления Христу уже присутствует в тех, кто противится истине о Христе. 

Учение Иоанна в главах 2 и 4 подчеркивает важность испытаний. Во 2-ой главе, Иоанн упоминает лжебратьев, которые когда-то были в общине, но позже отказались от общины и апостольского Евангелия. Таких лжебратьев можно распознать по их действиям. Оставив церковь и веру, исповедуя иное евангелие, они показывают этим, что никогда не были настоящими верующими (1 Ин. 2:19). 1 Ин. 4 подобным образом учит учеников Иоанна испытывать духов. Не каждый духовный голос или каждая форма учения от Бога. Подлинное учение будет соответствовать апостольскому Евангелию, которое провозглашает Иисуса Христа Богом во плоти. Мудрые верующие должны быть осведомлены о влиянии лжедухов и лжебратьев среди них.

Подлинная вера производит ненависть ко греху

Иоанн учит свою общину, что подлинная вера в святого Бога произведет естественную ненависть ко греху. Бог совершенно свят. Быть святым означает быть нравственно чистым и отделенным от всего остального. Именно этим Бог не похож ни на что и ни на кого-либо, кого мы знаем. Он совершенно чист, не только в сущности, но и в характере. Я знаю многих хороших людей, благочестивых людей, мудрых, умных и талантливых людей. Но только Бог совершенен во всем. Так как Бог свят, в Нем нет тьмы. У Бога нет тайных мест, в которых Он укрывает нечестивые мысли. У Него нет человеческой слабости, которая могла бы побудить Его впасть в искушение или потерять самообладание. Он не ограничен в знании или способности, поэтому не может быть сбит с толку, чтобы совершить грех или выбрать ложный путь. У Него нет слабости, которая может заставить его сомневаться или бояться во время кризиса. Поэтому, грех человека не находит укрытия или терпимости в Божьем присутствии. Божья совершенная святость, описанная Иоанном, как “свет” (1 Ин. 1:5-7), обнажит и выгонит всю темноту греха. Поэтому, со стороны грешников должен быть святой страх, когда они выходят на свет Божий. Истинная вера произведет в нас ненависть ко греху. Поэтому, всякий любящий грех и заявляющий, что ходит с Богом, живет во лжи. 

Божья святость очищает нас и удаляет от нас тьму. Иронично, не заявление о безгрешности, а именно исповедание греха приводит к очищению. Если говорим, что не имеем греха, то мы осуждены. Если мы соглашаемся, что согрешили, то будем очищены. Иисус удаляет наш грех и очищает нас, когда мы исповедуем свой грех Ему. Более того, сокрытие греха приводит к внутренним проблемам вины и потери духовной, а иногда и физической, силы (Пс. 31:3-4). Отрицание греха только углубляет наши проблемы. Исповедание греха – единственный выход. Исповедание означает признание природы греха и его отвержение. Буквально, исповедание означает “соглашаться с” или “говорить то же самое”, что Бог говорит о нашем грехе. 1 Ин. 1:9 говорит об исповедании в его полном смысле, что включает в себя отказ и обращение от греха. 1 Ин. 1:9 учит общину Иоанна модели исповедания, раскаяния и очищения.

1 Ин. 3:6-10 поднимает вопрос о грехе в жизни верующего. Текст утверждает, что пребывающие во Христе больше не грешат. На основе этого, некоторые стали учить, что в этой жизни следует ожидать определенного уровня совершенства (безгрешности). Кажется, что это противоречит учению Иоанна в 1 Ин. 1:8. Наилучший способ понять эти стихи – смотреть на них в продолжительном времени. Смысл 1 Ин. 3:6 таков: тот, кто в Христе будет продолжать жить без греха. Иоанн разбирается не с одним грехом, а скорее с жизнью в постоянном и привычном грехе. Другими словами, подлинный верующий будет испытывать возрастающую ненависть ко греху и отвращение к нему, так что его привычка греха будет ослабевать и во многих сферах по мере его зрелости. Продолжающий жить в грехе без раскаяния, предупреждается, что он не видел ни Отца, ни Христа. Цель нашей жизни – зрелость в здоровых отношениях с Богом, которая в вечности будет совершенной, а в этой жизни только начинает приближаться к этому стандарту.

Подлинная вера производит любовь и послушание Божьему Слову

Следствием подлинной веры, производящей ненависть ко греху, является то, что подлинная вера приведет к искреннему послушанию. Настоящая вера производит в нас желание слушаться Бога. Наша новая природа хочет угодить Ему. Чем больше мы видим Божьи цели и понимаем Его, тем больше мы видим, что Его воля действительно самая лучшая. Наши желания начнут преображаться, а послушание будет вызывать ощущение исполнения наших глубочайших желаний. Нет нужды, чтобы кто-то заставлял нас есть нашу любимую еду или приказывал нам наслаждаться прогулкой, или требовал, чтобы мы были счастливы, когда разговариваем с близким другом. Это то, что мы хотим делать. На небесах, никому не нужно будет напоминать нам славить Бога или любить ближних или наслаждаться Божьими благословениями. Иоанн учит нас, что мы можем начать испытывать эту реальность здесь “на земле, как на небе”. 

Правда иногда послушание ощущается, как обязанность. Иногда мы испытываем сильное желание согрешить, но делаем выбор в пользу послушания из чувства долга. Хотя такое поведение является прогрессом, оно также показывает, что мы еще не полностью понимаем природу Божьих заповедей. Со временем радостное послушание Божьему Слову окажется тем, что наше обновленное сердце будет действительно желать. 1-е послание Иоанна побуждает нас задать себе вопрос: “Видим ли мы позитивную и возрастающую взаимосвязь между тем, что Иисус заповедал нам сделать и тем, что действительно делаем? Является ли послушание Божьему Слову возрастающей естественной частью нашей жизни?”. Истинные верующие будут чувствовать, что Бог действует в них, и поэтому будут желать все больше и больше быть послушными Иисусу. 

В первом веке были такие, кто считал спасение  побегом от невежества. Они считали, что истинное знание спасло их от невежества физической жизни на земле. Они сосредоточили свое внимание на понимании. Тем не менее, они не смогли преобразовать свое новое понимание в новое поведение. Они думали, что поведение было неважным, так как у них было истинное знание. Иоанн подчеркивает, что истинная вера влияет на нашу жизнь так же, как и на наш ум. Когда мы проводим время с Богом, с Отцом и Сыном, мы начнем поступать, как поступал Иисус. Что это значит? Это значит, что Бог, через Своего Духа, начнет побуждать нас, поступать как Иисус. Как Иисус относился к бедным и изгоям? Как Он относился к грешникам? Как Иисус реагировал на нужду человека, когда видел больных, уставших и страдающих? Как Он реагировал на обычных голодных людей? Иисус жертвенно отдал Себя им и показал им безусловную любовь. Он открыл им не только существование Бога, но и Его любящий характер. Дух произведет плод действий, мотивируемых любовью, в тех, у кого есть подлинная вера в Иисуса.

Подлинная вера производит любовь к нашим братьям

Одна из основных проверок нашей веры – качество любви. Иоанн следует за Иисусом, заповедуя нам любить наших братьев. Заповедь любви и древняя, и совершенно новая. Заповедь любить своего ближнего, как самого себя, стара, как Моисей (Лев. 19:18). Делать добро, а не зло, другим – часть системы ценности почти каждого общества. Даже обязательство любить Бога встречается в древних культурах. Но с пришествием Иисуса, заповедь любить стала “новой заповедью ” (Ин. 13:34). Она новая, потому что нам заповедано любить так, как любил Иисус. Мы любим Духом Святым с силой Иисуса внутри нас. Нам дана возможность любить жертвенно, потому что сила Царства Бога, приближающегося каждый день, внутри нас. Тьма уходит из этого мира, а свет уже светит. Сила царства сатаны была разрушена. Его влияние, все еще велико, но начинает увядать. Свет Божьей искупительной любви уже сияет. Эта любовь видна яснее всего на кресте в новой реальности Божьего царства. Мы призваны любить эсхатологической любовью, а именно, силой Бога, которая придет в конце времен, но уже начала действовать, когда Иисус пошел на крест. Это новая сила любить действует в нас. 

Поэтому, не пытайтесь любить старым путем. Не пытайтесь любить из чувства долга. Вместо этого любите по-новому. Подлинная любовь к другим – признак истинной веры в Бога.  Как мы можем служить людям, заботиться о них, или ободрять других людей наиболее эффективным образом? Задайте себе простой вопрос: “Какова их самая большая нужда, для восполнения которой я могу что-то сделать?”. Наша жизнь будет намного проще, если мы последуем по пути любви. Если мы постоянно будем стараться делать то, что лучше для других, то обнаружим, что естественно любим окружающих нас людей. Однако, когда внутри себя мы сначала обнаруживаем, что хотим исполнить свою волю, а только позже попытаться служить другим, жизнь становится сложнее. Когда нашими главными целями является зарабатывание денег, роскошь и достижение власти над другими, или когда мы стараемся избегать других или отомстить, Иоанн говорит нам, что мы ходим во тьме. На что похоже хождение во тьме? Мы не видим ясно, мы делаем ошибки и причиняем боль себе и другим. Спотыкание во тьме портит наше настроение. Когда мы эгоцентричны, грубо отзываемся о других и игнорируем их нужды, мы ходим во тьме. Иоанн учит свою общину, что подлинная вера приведет к укрепленной Духом любви к другим, которая возрастает со временем и отражает любовь Христа к людям.
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Вопросы для изучения Библии по Первому посланию Иоанна

1-е послание Иоанна 1:1-4

1. Подумайте о вашем самом старшем родственнике или знакомом? Каким был мир, когда они были молоды? Какой статус дал им их жизненный опыт? 

2. Что имеет в виду Иоанн, когда упоминает “начало”? Какой статус дает нам “слово”, о котором говорит Иоанн?

3. Какое “слово” провозглашает Иоанн, существовавшее от начала — человек, послание, книга? Как это относится к Евангелию от Иоанна из Ин. 1:1-3?

4. Что Иоанн слышал, видел и к чему прикасался? Как это влияет на наше принятие его послания? Когда вы особенно ценили мнение очевидца?

5. Как Иисус присутствовал в вашей жизни? Можете ли вы засвидетельствовать, как вы испытали, или видели, или как узнали о Его присутствии в вашей жизни?

6. Как “жизнь” явилась Иоанну и его лидерам? Как “жизнь” явилась вам и вашей общине? 

7. Что является подлинным общением между верующими? Как оно отличается от общения людей в мире?

8. Как ваше общение со Христом влияет на ваши отношения с людьми? Каким образом это общение является основной парадигмой для всех ваших взаимоотношений?

9. Что доставляет вам наибольшую радость? Что доставляет радость апостолу Иоанну в 1:4? Какие духовные вещи доставляют вам наибольшую радость?

1-е послание Иоанна 1:5-2:2

1. Что для вас значит, что Бог есть свет? Как этот термин помогает вам лучше знать Бога? Что значит, что в Нем нет тьмы?

2. Как вы понимаете слово “святой”? Только ли Бог свят, или люди тоже могут быть святыми? Могут ли вещи быть святыми?

3. Опишите время, когда вы буквально ходили во тьме. На что это похоже? Что случилось? Что значит ходить в духовной тьме? Чем оно похоже на хождение в физической тьме?

4. Как свет влияет на наши отношения с другими? С кем легче развивать близкие отношения: с кем-то, кто «ходит во свете» или «ходит во тьме»? В чем разница?

5. Почему Иоанн говорит, что если мы заявляем, что без греха, то обманываем себя? Разве не существуют люди, которые практически не совершают больших грехов?

6. Психологически, почему люди пытаются убедить себя, что их грехи несерьезны? Почему это опасно на психологическом уровне? На духовном?

7. Что затрудняет признание своих грехов перед Богом? Хотя нам обещано прощение, большинство людей пытаются избежать признания своих грехов перед Богом. Почему это трудно для вас?

8. Какие обетования дал нам Бог в прощении в 1 Ин. 1:9-2:2? Что значит, что Иисус является “жертвой умилостивления?” Как вы можете больше исповедать свои грехи Богу?


1-е послание Иоанна 2:3-17

1. Опишите время, когда вы солгали и, по крайней мере, в тот момент, думали, что это оправдано. Спросите в своей группе, считают ли они ту ложь оправданной? Что Иоанн называет ложью в 1 Ин. 2:4-6? Вы согласны с тем, что такие действия являются ложью?

2. Что значит поступать так, как поступал Иисус (1 Ин. 2:6)? Требуется ли для этого совершенство? Как мы можем реально поступать, как поступал Иисус?

3. Каким образом заповедь любить друг друга является ветхой заповедью? С какой стороны это является новой заповедью? Сравните Ин. 13:34 с Лев. 19:18.

4. Возможно ли любить Бога и ненавидеть своего брата? Когда вы склонны считать, что ваша ненависть к кому-то оправдана? Как 1 Ин. 2:9-11 интерпретирует это?

5. Что Иоанн подразумевает под термином “мир” в 1 Ин. 2:15? Какое бы вы дали определение миру? Почему мир столь привлекателен?

6. Какие 3 термина использует Иоанн в 2:16 для описания того, как мир соблазняет нас? Какое бы определение дали каждому из них, выражаясь современным языком? Как эти искушения влияют на нас сегодня?

7. Почему мы не можем любить и Бога, и мир? Когда вы хотите любить обоих?

8. Какой контраст между Богом и миром проводится в 1 Ин. 2:17? На выполнение каких вещей, которые “проходят”, вы тратите много времени? На какие вещи, которые будут длиться вечно, вы тратите свое время? Что, по-вашему, Бог хочет, чтобы вы изменили в этом балансе на этой неделе?


1-е послание Иоанна 2:18-29

1. 1 Ин. 2:18-29 проводит три различия между истинными и ложными идеями. Первое касается Христа и антихриста. Какие характеристики приводятся в этом тексте в отношении антихриста? Речь идет об одном или о многих? Можно ли его/их распознать? Как? Видели ли вы влияние антихриста в вашем обществе?

2. Какое событие в будущем нас учит ожидать 1 Ин. 2:28? Что нас должно больше волновать: возвращение Христа или антихриста? Как мы можем предвкушать пришествие Христа?

3. Второе различие Иоанн проводит между истинным и ложным учением. Какие ключевые отличия истинного учения от ложного были во времена Иоанна? Какие наиболее распространенные различия между истинным и ложным учением существуют в наше время?

4. Что дал нам Бог, чтобы помочь выявлять истинное учение, согласно 1 Ин. 2:20-21? См. также Ин. 16:13. Как Дух учит нас истине и как Он учит отличать истину от лжи?

5. Что 1 Ин. 2:27 показывает нам о роли учителей? В чем заключается здоровая роль учителей в нашей общине? Нездоровая роль?

6. Третье различие в этом отрывке касается истинных и ложных братьев. Как вы можете отличить настоящих братьев от лжебратьев? Всегда ли вы можете определить, что кто-то является истинным братом, а кто-то нет?

7. Какой критерий для выявления лжебрата дает нам 1 Ин.? Вы когда-нибудь испытывали искушение изменить послание Евангелия, которое получили от самого начала?

8. Как вы можете быть уверены, что готовы к пришествию Христа в последний день (1 Ин. 2:28)? Не является ли уверенность проявлением гордости? Как выглядит правильная уверенность?

1-е послание Иоанна 3:1-10

1. Согласно 1 Ин. 3:2, что произойдет с нами, когда явится Иисус? Что изменится в нас, когда вернется Иисус? Что с момента нашей веры во Христа уже начало меняться?

2. Каким образом мы еще не видим Иисуса таким, какой Он есть на самом деле? Что влияет на наше восприятие Иисуса сейчас?

3. О какого рода “надежде” Иоанн говорит в 1 Ин. 3:3? Как эта надежда очищает нас?

4. В чем разница между “грехом” и “беззаконием”? Почему мы пытаемся принизить важность некоторых “малых” грехов? 

5. По вашему мнению, до какой степени возможно прекратить грешить в этой жизни? На чем вы основываете свой ответ? О чем, по-вашему говорит Иоанн в 1 Ин. 3:6?

6. Учит ли 1 Ин. 3:7-8 тому, что наше спасение можно заработать праведными делами? Как вы понимаете роль благодати в этих стихах?

7. О каких “делах дьявола” идет речь в 1 Ин. 3:8? Как Христос “разрушил” их? Прочитайте Быт. 3:15. Что это говорит о вражде между Иисусом и дьяволом?

8. Как Иисус разрушил силу греха в вашей жизни? Как “рождение от Бога” влияет на вашу нравственную, этическую и духовную жизнь? Как Бог помогал вам возрастать в подобие Его чада?

1-е послание Иоанна 4:7-21

1. Правда ли, что всякий кто любит, знает Бога? Возможно ли по-настоящему кого-то любить, не зная Бога? Разве мало неверующих, проявляющих подлинную любовь к своим супругам и детям?

2. Как проявление Христом Своей любви влияет на наше понимание значения любви? Как ваш опыт отношений  с Иисусом влияет на то, как вы любите окружающих?

3. Что легче: начать проявлять любовь к человеку или отреагировать на проявленную к вам любовь со стороны других? Как влияет на ваши отношения с человеком тот факт, что он/она первым проявили любовь к вам?

4. В чем значимость того, что Иисус первым возлюбил нас? Как это влияет на наши отношения с Ним? 

5. 1 Ин. 4:12 говорит нам, что никто никогда не видел Бога, подразумевая Бога-Отца. Вы когда-нибудь видели лицо Божье в человеке, который проявил подлинную любовь к другому? Как оно выглядело?

6. Как Дух Божий влияет на вашу любовь к другим? Опишите, как Божий Дух формировал и менял ваше отношение к другим?

7. Что значит быть очевидцем Божьей реальности во время благовестия (1 Ин. 4:15)? Что значит свидетельствовать о Божьей реальности, проявляя подлинную любовь (1 Ин. 4:16-17)? Является ли оно более эффективным средством благовестия?

8. Почему в любви нет страха? Вы когда-нибудь испытывали страх во взаимоотношениях, характеризуемых любовью? Каким образом совершенная любовь изгоняет страх?

9. К кому вы испытываете искушение проявить ненависть? Что побуждает вас так чувствовать себя? Чему нас учит ст. 20 о ненависти к своему брату? Какие шаги Бог побуждает вас предпринять прямо сейчас, чтобы проявить любовь к брату?

1-е послание Иоанна 5:11-21

1. Какую уверенность в вашем спасении Бог обещал в 1 Ин. 5:11-13? Когда ваша уверенность в своем спасении является проявлением гордыни? Когда проявлением духовного здоровья? Как уверенность в своих отношениях с Богом влияет на нашу жизнь по вере?

2. Когда вы были разочарованы реальностью безответной молитвы, а конкретнее, той молитвы, на которую Бог не ответил так, как вы надеялись?

3. Что 1 Ин. 5:14-15 обещает нам в отношении молитвы? Прочитайте Ин. 16:23-24. Что значит просить “по Его воле” или “во имя Иисуса ”?

4. Когда мы склонны впадать в фатализм в своей молитве, т.е. когда мы молимся, зная, что Бог уже решил все, что произойдет, и думаем, что наши молитвы не имеют никакого значения? Когда мы склонны впадать в язычество, т.е. мы молимся, зная, что если будем молиться и вести себя правильно, то Бог даст нам то, что мы хотим? 

5. Что же такое - настоящая молитва? Является ли молитва попыткой изменить Божий разум или средством, с помощью которого мы позволяем Богу изменить наше мышление? Начиная свои молитвы с «Отче», как это влияет наше понимание того, чем на самом деле является молитва?

6. Какое повеление дается в 1 Ин. 5:16? Когда видим брата во грехе, является ли молитва нашим естественным первым действием? Почему Иоанн учит нас сначала помолиться в данной ситуации?

7. Чему Иак. 5:19-20 учит нас о брате во грехе? Что мешает нам поговорить с братьями во грехе? Что нам нужно, чтобы создать атмосферу, в которой мы можем с любовью исправлять друг друга, когда один из нас впадает в грех? 

8. Когда вы ощущаете, что мир находится под контролем лукавого (1 Ин. 5:19)? Какие признаки дает нам этот отрывок, чтобы помочь нам отличать братьев во Христе от тех, кто принадлежит миру?

Второе послание Иоанна






          Дэн Бернс
Историческая обстановка

Даже самый маленький клочок бумаги может быть очень важным. Вы когда-нибудь теряли записанный номер телефона или квитанцию об уплате коммунальных услуг? Или когда-нибудь пытались вспомнить, как найти человека, который дал вам свою визитку? Тогда вы понимаете, о чем я говорю. Хотя 2-е и 3-е послания Иоанна – самые маленькие письма в Новом Завете, они делают важный вклад в общее учение Нового Завета.

2-е послание Иоанна было написано апостолом Иоанном в конце первого века в момент, когда не существовало деноминационной структуры. Различные учителя путешествовали и учили в церквях тому, во что верили сами. В отношении поддержки, эти учителя полностью зависели от гостеприимства церквей. Без гостеприимства отдельных семей внутри церкви, они не могли продолжать свое служение. В то время не существовало официальной организации, которая бы предоставляла письменную рекомендацию этим странствующим учителям. Более того, у церквей еще не было Нового Завета для проверки посещающих их учителей. В церкви были только Апостолы (первые 11 плюс Матфий) и старейшины. В таких обстоятельствах и было написано 2-е послание Иоанна.

Иоанн называет себя просто «старцем», возможно потому, что к этому времени он был последним живым апостолом и следовательно главным старейшиной в своем регионе. Он адресует свое письмо «избранной госпоже и ее детям», либо буквально подразумевая женщину, в чьем доме собиралась церковь, либо символически обращаясь к церкви, как «избранной госпоже».
Литературная цель

Иоанн пишет свое второе послание с целью предупредить церкви об опасности оказания гостеприимства лжеучителям. В письме он повторяет свое наставление любить друг друга, косвенно увещевая церковь поддерживать истинных проповедников Евангелия.

Богословские темы

Не принимайте в своем «доме» учителей ереси

Иоанн напоминает нам о реальности лжехристов. Как Бог послал Иисуса, который в Свою очередь послал Апостолов, так и враг посылает лжехристов, которые в свою очередь посылают лжеучителей. В древнем мире, когда член церкви принимал одного из таких учителей, он принимал их учение и попадал под их влияние. Ничего неподозревающий член церкви, таким образом, страдал лично, будучи обманутым лжеучением, и предоставляя базу для влияния лжеучителя. 2-е послание Иоанна предупреждает нас не допускать того, чтобы наши дома или наши церкви становились своего рода опорным пунктом для лжеучения. Хотя мы должны проявлять гостеприимство к людям, даже незнакомым, мы не должны поддерживать их стремления, иначе мы станем соучастниками в их работе. Мы должны проявлять мудрость в том, как мы проявляем гостеприимство к тем, кто продвигает специфические взгляды о Боге.

Тогда учит ли данное послание не любить своих врагов? Помните, что данный стих не запрещает оказание гостеприимства неверующим, даже состоящим в сектах. Как жена должна благовествовать своему неверующему мужу? Как она может свидетельствовать своим неверующим родственникам? Помните, нам дана заповедь проявлять любовь к нашим врагам и милость к тем, кто причиняет нам вред. Нам запрещено предоставлять помощь для распространения лжеучения. Мы не должны приглашать в свои церкви проповедников или странствующих спикеров, которые намеренно распространяют лжеучение. Что если наши родственники, участвуя в культах, хотят оставаться с нами? Мы должны мудро применить данный текст. Нам дана заповедь проявлять ко всем любовь и милость в общем смысле. От нас не требуется проводить богословский экзамен с каждым, кого мы приглашаем к себе домой. Однако, мы должны быть в курсе целей и задач людей и не поддерживать тех, кто распространяет лжеучение. Мы должны держать в уме, что Иоанн говорит не об обычных неверующих, а о лжеучителях. Если речь идет о доме, где собирается церковь, то приглашение гостя вероятнее всего давало им право проповедовать церкви. Именно учение внутри церкви беспокоит Иоанна. Более того, богословский вопрос был важным для сути Евангелия. Лжеучителя отрицали, что Иисус Христос пришел во плоти. Это серьезная ошибка, а не второстепенный доктринальный вопрос. Иоанн предупреждает церковь проявлять мудрость в том, кого они приглашают проповедовать, ясно давая понять, что некоторые учителя должны быть исключены.

Не выходите за «пределы» Христа.

2-е послание Иоанна 1:9 использует термин «преступающий» для описания феномена «выхода за пределы» или «прохождения мимо».  Это похоже на предупреждение в 1 Кор. 4:6, где Павел учит нас «не мудрствовать сверх того, что написано». Среди верующих зачастую присутствует опасность поступить именно так и «начать мудрствовать сверх того, что написано». Самый первый пример – Ева, которая, обращаясь к змею, согласилась, что Бог сказал: «Только плодов дерева, которое среди рая, не ешьте их». Она точно повторила, что сказал Бог. К сожалению, затем она добавила или вышла за пределы Божьего слова, сказав: «и не прикасайтесь к ним». Сказав сверх того, что написано, Ева проявила нечто большее, чем дополнительную меру предосторожности, чтобы не съесть плод, так как, в конце концов, она «прикоснулась» к плоду. Она имела в виду, что обладает мудростью добавлять что-то к Божьим словам. Написание дополнительных правил и законов к Божьему закону, даже по предположительно хорошим причинам, обнажает чувство элитарности. Оно предполагает, что мы знаем что-то лучше других, и возможно даже лучше Самого Бога, что указывает на гордость в наших сердцах, унаследованную от Адама. Иоанн раскрывает эту опасность и показывает, что «мудрствование сверх того, что написано» является частью лжеучения, а не настоящей духовностью. Ученики Иисуса должны учиться изучать и применять то, что написано, а не то, что мы думаем, должно было быть написано.

Структура

I. Приветствия





1-3  

II. Любите друг друга, ходя в любви и истине 
4-6

III. Предупреждение не принимать лжеучителей
7-11

IV. Завершающее приветствие



12-13

Вопросы для изучения Библии по Второму посланию Иоанна
1. Почему заповедь любить друг друга не является новой? Когда прежде была дана эта заповедь? Что является основой для заповеди любви? Стало ли это следствием изменения или развития со времен Бытия?

2. Как взаимосвязаны любовь к Богу и послушание Богу? Противоречат ли друг другу эти мотивы? Если вы что-то делаете из чувства «послушания», то можете ли вы все равно утверждать, что делаете это из любви?

3. Как сегодня люди отрицают, что Иисус Христос является Богом, пришедшим во плоти? Как сегодня они обманывают других людей?

4. Что значит «преступать» (2 Ин. 1:9) или «мудрствовать сверх  учения Христа» (1 Кор. 4:6)? Когда вы склонны это делать? Опасно ли это? «Перемудрила» ли Ева сверх того, что было написано в Быт. 3:3? Какие были последствия? О чем это говорит?

5. Кого вы впускаете в свой буквальный, физический дом? По какому критерию вы определяете, кто может войти в ваш дом, а кто нет?

6. Кого вы впускаете в свой духовный дом? По какому критерию вы определяете, кто может войти, а кто нет? Подумайте не только о людях и их влиянии, но также об идеях, философиях и мировоззрениях.

7. По-вашему, когда мы могли бы быть виновными в соучастии работе лжеучителей, даже если у нас не было таких намерений?

8. Чему Бог учит вас или в чем исправляет через данное послание, чтобы вы и ваши дети могли продолжать «ходить в истине» (2 Ин. 1:4)? Что для вас значит не только «знать» истину, но действительно «ходить» в ней?

Третье послание Иоанна






        Дэн Бернс
Историческая обстановка и литературная цель

Апостол Иоанн написал своему другу Гаю письмо, в котором хвалил его за характер и проявление гостеприимства верующим, и в то же время предупреждал о разделении и подозрении, появившемся в церкви из-за незрелости и чувства собственной незащищенности у Диотрефа. Иоанн призывает Гая учиться подражать добру и отвергать зло на примерах, которые он видел в мире. Далее Иоанн сообщает, что собирается посетить их и лично разобраться с Диотрефом.

Богословские темы

Церковь должна поддерживать благочестивых проповедников.

2-е и 3-е послания Иоанна касаются гостеприимства членов церкви, проявленного к странникам. Вероятно, здесь подразумевались, как путешествующие члены церкви, так и официальные лидеры церкви. Члены церкви поддерживали странствующих проповедников и учителей, предоставляя им жилье и финансовую поддержку для их путешествий. В Евр. 13:2 мы видим пример того, как верующие принимали у себя дома странствующих учителей и проявляли заботу о них. Предоставив им место для отдыха, они отправляли, финансово поддержав их путешествие. Эти проповедники провозглашали истину о Христе и доверяли себя телу Христа. Они жили по вере. Сегодня члены церкви должны продолжать поддерживать тех, кто трудится, проповедуя и уча об имени Господа. Приношения церкви должны идти на поддержку таких проповедников, являющихся сотрудниками церкви. Хотя и сегодня церкви принимают у себя странствующих проповедников и гостей, но обычно в церквях проповедует пастор или старейшины. Поэтому церковь поддерживает своих сотрудников, которые посвятили себя служению полное время. Более того, церковь должна поддерживать тех, кто послан за пределы церкви для работы с молодежью, студентами, атлетами и другими людьми в районе, где находится церковь. 

Церковь должна проявлять осторожность в отношении лидеров, которые любят быть первыми.

Иоанн столкнулся с проблемным лидером церкви. Диотреф любил быть первым. Очевидно, что ему не нравился апостол Иоанн, и поэтому он клеветал на него и тех, кто тесно работал с ним. Более того, он исключил из церкви тех, кто проявлял симпатию к Иоанну и его окружению. Он использовал сплетни и клевету для установления контроля над группой. Вероятно, у Диотрефа были проблемы с управлением.

В своей жизни я был знаком с церковными лидерами, которые так сильно хотели быть первыми, что стремились контролировать всех вокруг. Они хотели знать не только то, во что вы верили и что вы делаете, но и где вы были и с кем вы разговаривали. Такие люди хотят читать всю вашу электронную переписку и запрещать вам разговаривать с кем-либо извне. Если такой человек является пастором, то он очень легко исключает людей по причине «неподчинения власти». Такого рода лидерство заставляет меня сильно нервничать. Диотреф очевидно забыл несколько ключевых учений Иисуса. Он не научился применять все «заповеди блаженства» из Нагорной проповеди. Он был склонен преувеличивать основания для церковной дисциплины (3 Ин. 1:10). Хотя Диотреф возможно был настоящим верующим, своим желанием контролировать мысли и поведение людей в церкви он равнялся не на Бога, а на тех, кто не видел Бога (3 Ин. 1:11).

В церкви мы должны развивать умение учиться у тех, кто дает нам негативный пример. Я уверен мы умеем жаловаться на этих людей, но можем ли мы чему-то научиться у них? Возможно, не только они демонстрируют свои плохие качества. Научились ли мы считать других важнее себя, как этому учит Флп. 2:3-4? Настоящее лидерство любит быть последним. Научились ли мы благословлять проклинающих нас? Всегда неприятно быть объектом клеветы, но нам необходимо учиться не отвечать злом на зло, а вместо этого учиться благословлять тех, кто проклинает нас.

Настоящее лидерство позволяет Богу исключать тех, кто должен быть исключен и позволяет Богу одному контролировать такие решения. Бывает время для исключения и строгой дисциплины. Но если для церковных лидеров это не было по-настоящему болезненным, то возможно они осуществили его неправильно. Настоящее лидерство объединяет вместе людей с разными мнениями и дарами, чтобы они могли трудиться вместе над расширением единого Царства Божьего.

Структура

I. Приветствия:









1:1-4

II. Похвала его другу Гаю за заботу о странствующих учителях: 


1: 5-8

III. Беспокойство о Диотрефе: 







1:9-11

IV. Заключительные приветствия: 






1:12-14

Вопросы для изучения Библии по Третьему посланию Иоанна

1. Какое ваше действие или поступок вызвало у родителей огромную радость? Если у вас есть дети, что они сделали такого, что вызвало у вас неописуемую радость? Доставлять радость своим родителям это удовольствие или бремя?

2. Что приносит радость Иоанну в 3 Ин. 1:4? Это удовольствие или бремя «ходить в истине» и таким образом приносить радость нашему небесному Отцу?

3. Что мы узнаем о Диотрефе в 1:9-11? Как он относился к людям, которые отличались от него? 

4. В чём вы любили быть первыми, будучи ребенком? Став взрослым, в чем вы по-прежнему любите быть первым? Как это желание влияет на людей вокруг вас?

5. Был ли Диотреф настоящим верующим? Как вы понимаете людей, которые явно проявляют качества настоящей веры в одних сферах своей жизни, но в тоже время в других сферах они демонстрируют такое же настоящее обмирщение? Когда мы проявляем похожие качества?

6. В чем друг Иоанна, Гай, показал противоположный Диотрефу пример в 1:5-8? Как он относился к другим, даже к тем, кого не знал лично? Кто из ваших знакомых похож на Гая?

7. Как тело Христово должно проявлять гостеприимство к людям в нашем мире? Как тело Христово должно поддерживать тех, кто проповедует и учит Божьему Слову в сегодняшнем мире?

8. Вы когда-нибудь замечали за собой подражание манерам или выражениям речи людей, с которым проводите время? Как мы можем учиться подражать характеру благочестивых людей, с которыми проводим время (1:11)? Чему мы можем научиться на негативных примерах окружающих нас людей?

Послание Иуды
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Исторический контекст  

Иуда представляет себя как «слугу Иисуса Христа и брата Иакова». Так как Иаков был лидером церкви в Иерусалиме и сводным братом Иисуса можно предположить, что Иуда был младшим сводным братом Иисуса, ссылаясь на Марка 6:3. В послании содержится совсем немного информации, относящейся к происхождению или назначению послания. Датировка ограничена только приблизительной продолжительностью жизни Иуды и возможной зависимостью 2-го послания Петра от послания Иуды, так как весомая часть послания Иуды содержится во 2-ом Петра 2. Поэтому послание Иуды обычно датируется около 65-67 г. после РХ. Исторический контекст послания в основном определяется оценкой того, когда могли бы быть в ходу ереси, описанные в послании. К сожалению, общее понятие ересей не открывается достаточно, чтобы дать более индивидуальный исторический фон для послания. Поэтому оно лучше толкуется само по себе. 

Цель

Иуда написал свое послание, чтобы предупредить своих друзей о смертельной опасности, с которой они сталкивались из-за лжеучителей, которые проникли в их среду. Иуда жаждал написать ободряющее послание (1:3), и завершил широким призывом подкреплять друг друга и поддерживать друг друга в вере (20-21). Как бы то ни было, из-за их ситуации Иуде пришлось поменять свою цель, и вместо этого сфокусировать учение в своем послании на опасностях от лжеучителей и на неминуемом Божьем суде, который падет на них. Задача Иуды была в том, чтобы стойкие верующие защищали друг друга, препятствуя лжеучениям, возвращая и поднимая на ноги тех, кто попал под их влияние.

Теологические вопросы

Неизменная истина Евангелия

Во многих местах Нового Завета (1 Кор. 15:3, 2 Тим. 4:3), Евангелие описывается в условиях конкретного набора учений и доктрин, переданных  апостолами. Так как Иуда готовится упрекать искажения лжеучителей, он напоминает им в 3 стихе о «вере, которая однажды и навсегда была поручена святым». Такое использование термина «вера» относится к неизменному телу учений о значении жизни, смерти и воскресения Иисуса Христа. Это напоминает как первым, так и современным читателям, что есть ряд исторических событий и их божественно истолкованные значения, которые образуют неизменную сущность послания благовестия. Историческое учение Иисуса и значение Его жизни, смерти и воскресения, аналогичное тому, которому учили апостолы, формирует значение веры, которое было поручено святым. В то время как различные формы употребления Евангелия могут меняться, сущность Евангелия неизменна. Это такая сущность послания благовестия, которая должна быть защищена от лжеучений и неправильного толкования. 

Лжеучителя

Ошибки лжеучителей описаны в 4 стихе. «Они безбожники, которые меняют славу нашего Бога на право к безнравственности и отрицают Иисуса Христа, нашего единственного Правителя и Бога». Это общее обвинение не дает много особых деталей их ошибок. Вместо этого Иуда главным образом определяет основные категории их ошибок. Они искажают славу Бог, так, что она поощряет безнравственность, и они отрицают аспекты власти и божественности Иисуса. Эти ошибки являются центральными в огромной массе ересей. Учение, которое ведет к греховному образу жизни или которое отрицает власть Иисуса, должно быть выявлено и устранено из церкви. 

Послание Иуды осуждает гордость лжеучителей. Они самонадеянно говорят о вещах, которых не понимают (1:10), они гордятся сами собой, когда манипулируют остальными (1:16), и они разделяют церковь Божью (1:19). Иуда в 1:12-13  использует ряд метафор, чтобы открыть, какими абсолютно ненужными являются эти лжеучителя. Они, как облака без дождя, как деревья без плодов, или как морские волны, которые производят пену, но никуда не идут. Послание предсказывает Божье порицание и суд над этими учителями. Существование лжеучителей было предсказано с самых ранних дней. Иуда ссылается на ветхозаветные примеры Каина, Валаама и Кора, как примеры людей, вошедших в семью Божью, но использовавших свои позиции, чтобы ввести людей в заблуждение. Суд Божий над каждым из этих трех персонажей Ветхого Завета хорошо известен. В первом веке после РХ пример Валаама часто использовался, как стандартный пример лжепророка. Как Бог судил таких лжепророков в Ветхом Завете, так же Он будет поступать и в новозаветную эру. Божье спасение для Его людей имеет смысл и является справедливым только в свете его праведности и справедливого суда над грехом. Точно также окончательное спасение верующих бесспорно, благодаря могуществу Бога (1:24-25), поэтому конечное спасение наперекор лжеучителям также бесспорно.        

Апокрифическая  литература

С ранних веков послание Иуды лишило богословов силы, так как оно цитирует Еноха и ссылается на успение Моисея. Эти свидетельства, известные как псевдоэпиграфы, не являются частью Иудейской Библии, или даже Апокрифов, но являются частью еврейской традиции,  и были написаны за 200 лет до пришествия Христа. Консервативные ученые лишены силы, так как выглядит, что Иуда ссылается на них, как будто они имеют Библейский источник. Что четко показывают эти ссылки, так это то, что неканонические свидетельства первого века были известны и использовались иудеями первого века. Однако то, что эти источники использовались, не означает, что иудеи считали их Библией. Павел ссылается на греческого поэта в Афинах (Деян. 17:28) и критского поэта в своем письме к Титу (1:12). Нет ничего угрожающего в том, что библейский автор ссылается на уважаемый мирской источник, как на пример чего-то, что уважают его читатели. Это не значит, что автор сопоставляет этот источник наравне с Библией. Смысл цитирования Иудой 1-е послание Еноха может быть обоснован несколькими каноническими текстами Ветхого Завета. Использование Иудой уважаемой, но неканонической традиции ни в коем случае не подрывает авторитет послания или присущего ему места в каноне Нового Завета.

Структура

I. Приветствие



           1:1-2

II. Цель послания


           1:3-4

III. Осуждение лжеучителей
                       1:5-19

IV. Наставления для верующих

1:20-23

V. Благословение



1:24-25

Вопросы для изучения Библии по Посланию Иуды
1. Почему Иуда чувствовал себя, как будто он должен был «бороться за веру» (1:3), или защищать веру? Когда вы должны бороться или защищать свою веру в вашей жизни? 

2. Сначала Иуда хотел написать ободряющее послание о спасении (1:3). Как спасение Божьих людей описано в 1:5? Что сопровождает спасение в 1:5-7 стихах? Всегда ли суд сопровождает спасение?

3. Какую характерную ошибку демонстрируют лжеучителя в 1:10? Видели ли вы людей в вашем обществе, поступающих также? Когда мы следуем этому примеру? 

4. Какие метафоры используются в 12-13 стихах, чтобы описать лжеучителей? Какие общие идеи или образы имеют эти метафоры? Как эти образы могут быть применимы к духовному учителю?

5. Чему учат 14-15 стихи о том, что будет конечным вердиктом для этих людей? Как вы думаете, что случится с такими учителями на последнем суде? Верите ли вы, что Бог в один день рассудит все дела и поступки человечества? 

6. Чему нас учат 17-19 стихи о близком ожидании дня возвращения Христа? Как вы в действительности справляетесь с лжеучениями, входящими в ваше сообщество? 

7. Как 22-23 стихи учат нас общаться с нашими друзьями, которые попали под влияние лжеучителей и лжеучений?

8. Что значит «сохранять себя в любви Божьей» согласно 21 стиху? Какое отношение это имеет к 24 стиху? Какой результат вашего сохранения чистоты в вере согласно 25 стиху?  

Послание Римлянам
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Послание к Римлянам занимает особое место в истории нашей веры. Безнравственная жизнь Августина радикально преобразилась после прочтения Рим. 13:13-14. Внимательно изучив Рим. 1:17-18, Мартин Лютер обнаружил, что спасение приходит только по вере, после чего он «почувствовал себя возрожденным и прошедшим через врата рая». Жан Кальвин писал: «Когда кто-либо обретает понимание данного послания, то перед ним открываются двери ко всем наиболее скрытым богатствам Писания». Отмечалось, что все великие духовные пробуждения в церкви были результатом глубокого понимания данного послания. Из книг Нового Завета послание римлянам стоит ближе всех к Библейскому систематическому богословию. В то же время, послание полно практического применения и наставления для ежедневной жизни. Оно шаг за шагом провозглашает Евангелие и предоставляет прочное основание для понимания нашей жизни во Христе. 

Историческая обстановка

Интересно, что письмо было адресовано церкви, в основании которой Павел не принимал участия. Вовлеченность Петра носила только косвенный характер. На момент основания церкви Павел никогда не был в Риме, а Петр все еще находился в Иерусалиме. Вероятнее всего, церковь в Риме была основана иудеями, которые уверовали в воскресшего Иисуса после проповеди Петра в день Пятидесятницы. Вернувшись обратно в Рим, эти новообращенные стали собираться по домам для совместного поклонения. Скорее всего, первоначально церковь состояла больше из иудеев, чем язычников. Однако, в 49 году от РХ Клавдий изгнал иудеев из Рима. Это отразилось и на церкви: в ней стало больше язычников, так как христиане-язычники остались в городе. Ко времени написания письма Павлом, в середине 50-х, многие иудеи вернулись в Рим и присоединились к своим церквям. Тем не менее, к тому времени образ мышления церкви изменился и был занят преимущественно проблемами язычников. Поэтому группа домашних церквей в Риме состояла как из иудеев, так и из язычников, сильно преданных молодой церкви.

Послание Римлянам было написано апостолом Павлом, рукой его секретаря, Тертия, в конце  третьего миссионерского путешествия. Религиозные истоки Павла, как ревностного фарисея, сделали его очень компетентным в написании данного письма, отвечающего на вопросы о Божьей праведности и Божьем законе. Он написал его во время своего трехмесячного пребывания в Коринфе, между 55 и 58 годами от РХ. Хотя Павел никогда не посещал Рим, он сильно хотел укрепить церковь и передать им духовный дар. «Дар», о котором Павел говорит в Рим. 1:11, вероятнее всего, означает изложение Евангелия, представленное в данном послании. Павел не намеревался оставаться в Риме, так как строить на чужом основании не было частью его жизненной философии (Рим. 15:20-21). Будучи апостолом для язычников, Павел планировал посетить Рим по пути в Испанию. Он, скорее, хотел пробудить интерес и заручиться финансовой поддержкой для своих постоянных миссионерских предприятий среди недостигнутых язычников. Он намеревался сначала посетить Иерусалим, затем отправиться в Рим на пути в Испанию. В конце концов, Павел посетил Рим, только в условиях ареста и тюремного заключения, а не как гражданин и свободно путешествующий миссионер.

Литературная цель: Рим. 1:14-17, 15:14-33

Между указанной целью послания Павла римлянам и его содержанием присутствует определенное противоречие. С одной стороны, Павел – миссионер, направляющийся в Испанию и собирающийся по пути остановиться в Риме (Рим. 15:19-33). Павел завершил свой миссионерский труд на Востоке Малой Азии и Греции. Он планировал сначала доставить приношения в Иерусалимскую церковь, а затем сместить свой акцент работы на Запад, а именно на Испанию. На пути к западному пункту маршрута он надеялся остановиться на некоторое время в Риме, чтобы собрать духовную и финансовую поддержку для своей миссии. Послание к Римлянам – миссионерское рекомендательное письмо, которое практически служило письмом по сбору поддержки.

С другой стороны, однако, большая часть письма – изложение Евангелия. Отрывок Рим. 1-11 больше всего в Библии похож на систематическое богословие. Павел изложил свою цель в Рим. 1:16-17, затем систематически объяснил спасение, осуществленное Иисусом на кресте. Он начал с объяснения нашего состояния осуждения перед Богом по причине греха, продолжил объяснением нашего оправдания Христом и закончил описанием процесса, посредством которого мы освящаемся и в конце которого будем прославлены Духом Святым. Затем, Павел разбирает вопросы предопределения и избрания в Римлянам 9-11. Данное послание отличается от посланий галатам и колоссянам, так как в Риме не было очевидных оппонентов, которые бы побуждали Павла прояснить содержание его Евангелия. Послание римлянам носит, скорее, пасторский, чем полемический характер, тщательно объясняя проповедуемое Павлом Евангелие. Содержание послания предполагает, что целью письма является объяснение и продвижение Павлом Евангелия, которое он получил и проповедовал язычникам по всему миру.

Возможно, Павел на страницах послания римлянам делал миссиологическое утверждение. Евангелие церкви неизбежно приводит к миссии церкви. Другими словами, невозможно правильно понять Благую Весть, не испытав в итоге побуждения к провозглашению благой вести везде и всюду. В тоже время, миссия церкви может двигаться вперед только лишь, если она прочно стоит на учении Евангелия. Поэтому Павел прикладывает так много усилий в данном послании, чтобы провозгласить Евангелие, благую весть о праведности Божьей, которую Он дает даром «всякому верующему» (иудеям и язычникам). Однако, Павел стремится в конечном счете побудить людей принять участие в отправке Евангелия в Испанию и дальше.

Тема послания находится в конце введения в Рим. 1:16-17: «Ибо я не стыжусь благовествования Христова, потому что оно есть сила Божия ко спасению всякому верующему, во-первых, Иудею, потом и Еллину. В нем открывается правда Божия от веры в веру, как написано: праведный верою жив будет». Евангелие сосредоточено на праведности Бога. Эту праведность должны получить те, кто был спасен от Божьего гнева. Тем не менее, в Евангелии был открыт новый путь получения праведности – исключительно по вере. Спасение, провозглашенное в Евангелии, будет доступно в равной степени всем, кто уверуют, как иудеям, так и эллинам. Эта новая праведность, полученная по вере, является сущностью Евангелия, центром послания, которое проповедует Павел, и сердцем Послания римлянам.

Богословские темы

Осуждение: Римлянам 1:18-3:20

Рим. 1:18-3:20 очень ясно раскрывает реальность грехопадения человечества. Павел начинает с общего описания откровения Бога и греха человечества. Бог открыл Себя людям, ясно продемонстрировав Свою вечную силу и Божественную природу через общее откровение. Бог показал Себя нам в природе (Пс. 18:2-5) и открыл Свою вечную силу и власть в мире. Конечно, будучи творениями, мы не в состоянии постичь все, что Бог знает и все, Кем является Бог, но Бог сделал ясным и видимым все то, что мы можем понять и что нам полезно знать. Бог объявил эти общие истины о Своем существовании и природе всего людского рода, независимо от местонахождения, языка или уровня развития. Устройство вселенной подразумевает создателя. Если мы думаем о силе, которая сформировала горы, и которая так же сформировала каждую деталь в самой маленькой клетке, это наводит нас на мысль, что у всего этого должен быть Творец. Более того, существование нашей нравственной совести требует наличия морального стандарта. Хотя полное определение нравственных стандартов может варьироваться от культуры к культуре, неспособность людей сохранять эти стандарты очевидна. Существование кодекса нравственности подразумевает Создателя этого кодекса. Универсальное существование некой формы морального стандарта демонстрирует стандарт выше нас самих или любого отдельного взятого общества. Это всего лишь некоторые из путей, посредством которых Бог объявил о Своем существовании каждому человеку в этом мире.

К сожалению, не смотря на то, что Бог дал человечеству такое откровение, люди не смогли прославить или поблагодарить Его. Вместо этого человек отверг познание Бога. Павел описывает начало процесса деградации, которая неизбежно становится следствием греха. Неспособность человечества благодарить и славить Бога за Его творение привела к неправильному пониманию мира (1:21-23). Мышление человека стало запутанным, а сердце – темным. В свою очередь неправильное суждение о мире привело к неправильному поведению в мире (24). Человечество решило, что имеющееся у него познание о Боге бесполезно, и потому отбросило его (28). В конце концов, человек решил, что Бог был всего лишь неинтересной идеей. Проблема была не в том, что люди не знали Бога. Они просто посчитали, что Бог был не нужен в их жизни. Как и современные люди, они решили, что Бог не является важной частью их жизни. В результате, человечество не может думать правильно о Боге, о мире, или друг о друге. Наш разум подавляет истину о Боге.

Поразмышляйте над примером науки. Бог заповедал людям изучать мир в культурном мандате или поручении, данном в Быт. 1:28. Поэтому вся настоящая наука от Бога, будь то естественные науки или поведенческие науки. Но люди берут науку, которая учит нас о том, что Бог сделал, и используют ее для подавления истины. Люди создают искусственную напряженность между наукой и верой. Биология учит нас о том, как функционируют наши тела. Но человечество часто берет биологические наблюдения о том, как мы функционируем, и пытается рассказать нам, почему мы были сотворены и какова цель нашего существования. Люди используют естественные науки для выведения сверхъестественных утверждений. Только Бог может сказать нам о конечном предназначении человечества. Вот почему мы изучаем теологию, изучение познания Бога. Однако, наш разум подавляет Божий контроль и утверждает свою независимость. Мы хотим сохранить собственную свободу и независимость от Бога.

Рим. 1 намекает на Адама, который думал, что съев запретный плод, он сможет стать, как Бог. Он хотел быть мудрым, сильным и независимым от Бога. Вместо этого он стал рабом греха. Он стал глупым, испытывая последствия Божьего суда. Становясь мудрыми по стандартам этого мира, мы становимся глупцами. Рим. 1:23-25 также намекает на случай с золотым тельцом в Исх. 32. Вскоре после освобождения Божьего народа из Египта посредством казней и разделения Красного моря они буквально совершили грех, описанный в Рим. 1:23. Люди, испытавшие личное познание Бога, который вел их в огне и в облаке, променяли Его славу на изображение золотого тельца. Отвержение человеком Божьего откровения привело к неизбежным и ужасным последствиям.

Павел рассказывает о неминуемых последствиях греха в 1:26-32. Павел описывает грех гомосексуализма в 1:26-27, подкрепляя его списком пороков в 1:29-31 и подводя итог в ст. 32. Люди не только сознательно делали то, что привело к смерти, но и поощряли тех, кто делал то же самое. Они ненавидели своих братьев, как самих себя. 

Бог сотворил людей, чтобы они отражали Его славу и образ в мире. Следствием грехопадения человека стало искажение и извращение образа до такой степени, что Бог вообще едва был заметен. Это не только отразилось на поведении человека, но, в конечном счете, и на его мышлении, и на его сердце. Частью Божьего наказания греха стало то, что люди не могли видеть свои собственные грехи и искажения истины. Наш разум и сердце активно подавляют и искажают истину. Мы не можем доверять даже своему собственному сердцу. 

На первый взгляд может показаться, что текст адресован язычникам, жившим в идолопоклонстве и безнравственности, на самом деле он готовит читателей к точно таким же обвинениям против иудеев. В Рим. 2, Павел показывает, какими грешными и неимеющими личной праведности были иудеи. Иудеи не были освобождены от Божьего праведного суда. Бог беспристрастен. Он – праведный судья, который осудит все грехи, несмотря на то, кто совершил его: другие народы или Его собственный народ. Иудеи совершали те же самые грехи, что и язычники. Бог призвал Свой народ быть святым. Святость должна была быть отметкой, отделявшей Израиль от окружавших его народов. Но зачастую между Израилем и соседними народами не было видно какой-либо разницы. Божий суд основан на совершенстве Его собственного характера. Поскольку наш характер испорчен, то мы не можем избежать наказания. Сердца иудеев упорствовали в нераскаянности. Они опозорили своего Отца, веками отвергая Его заповеди и бегая за другими богами. В тоже время, они возмущались, когда Он проявлял доброту к другим. Они полагали, что следствием проявленной к ним Божьей милости всегда будет их спасение. Иудеи, как и язычники, накапливали гнев. Бог объявит суд на всех, кто обесчестил его непослушанием и идолопоклонством.

Павел заканчивает данный раздел в Рим. 3:9-20, утверждая, что раз все люди грешны, то нет ни одного человека, который оправдается перед Богом делами закона. Нет ни одного иудея или язычника, который мог бы стоять праведным перед Богом. Нет ни одного человека, который бы искал Бога по своей инициативе. Те же, кто действительно ищет, ведомы и направляемы Богом в лице Духа Святого. Все люди полны греха и непослушания и несут полную ответственность за свои грехи. Ни один человек не может оправдаться перед Богом своими делами. Посредством своих дел мы можем увидеть только свой грех. Павел аргументировал это серией текстов из Ветхого Завета, показывающих, что идея о виновности перед Богом и иудеев, и язычников, не нова. Она была открыта гораздо раньше пророками. Это учение, называемое всеобщая греховность, показывает, что все сферы человеческой жизни подверглись влиянию греха. Ни одна область не осталось нетронутой. Это не значит, что каждый человек грешит так много, насколько это только возможно. Но это значит, что нет ни одной сферы – моральной, социальной, эмоциональной и т.д., которая не была бы испорчена грехом. Как учит Рим. 1:18, человек неспособен правильно анализировать свой мир и фактически подавляет истину из-за своего падшего состояния. Поэтому все человечество отчаянно нуждается в новом виде праведности, той, что будет открыта с небес.

Оправдание: Римлянам 3:21-5:21

В Рим. 3:21-26 Павел излагает сердце своего Евангелия: оправдание по вере. «Но ныне, независимо от закона, явилась правда Божия, о которой свидетельствуют закон и пророки» (3:21). Продемонстрировав неисполнение закона, как иудеями, так и язычниками, Павел теперь описывает вид оправдания, которое происходит отдельно от соблюдения закона. Праведность, которую ожидает Бог, та совершенная праведность, которую желает Бог, теперь была достигнута через жизнь Иисуса Христа. Эта праведность теперь предлагается всем, кто верит и уповает на Него. Книги Моисея и Пророков (подразумевается весь Ветхий Завет) говорили об этом виде оправдания. Иисус из Назарета был Богом во плоти, который был казнен на римском кресте по причине ложных обвинений против Него. Все это исторический факт. Вера означает верить в то, что Он понес ваше наказание и умер вместо вас. Личность Иисуса - факт. Вера означает верить, что Его смерть в истории на самом деле была персональной заместительной жертвой за вас. Вера и доверие глубоко взаимосвязаны, поскольку вера не только является интеллектуальным согласием, но также и эмоциональным доверием и решением воли отдать полностью самого себя объекту чьего-либо доверия. Вера в Иисуса Христа приводит к дару Его праведности.

Дар оправдания по вере в Иисуса Христа открыто предлагается всем, кто уверует, будь то иудей или язычник. Получая праведность Иисуса Христа, человек получает оправдание. Это значит, что он объявляется праведным в глазах Бога. Оправдание – одноразовый акт, который происходит, когда человека уверует в Иисуса и получает спасение. Оправдание дается даром по благодати. Хотя люди получают спасение даром, этот дар очень дорого обошелся Отцу – жизни Его единственного Сына. Иисус Христос испытал гнев Божий вместо нас, понес праведное наказание Божье на кресте, чтобы избавить нас от этого наказания. Поэтому, Бог справедлив, так как полностью наказал грех, и в тоже время Он тот, кто оправдывает, поскольку Он даром дал нам праведность Иисуса Христа. В результате, никто не может перед Богом похвастать своим положением, так как все спасены по благодати. 

В главе 4 Павел объясняет этот метод оправдания на примере Авраама. Авраам был оправдан, не через исполнение закона или из-за того, что его призвал Бог, но благодаря вере и упованию на Божье обетование (Рим. 4:3, цитируя Быт. 15:6). Благодаря своей вере, он стал отцом всех верующих: и иудеев, и язычников. Результатом этого оправдания является мир с Богом (Рим. 5:1).

Павел заканчивает свое учение об оправдании важным сравнением Адама с Иисусом в Рим. 5:12-21. У Адама было уникальное поручение: править на земле в качестве Божьего представителя. Адаму было поручено править вместо Бога, раскрывать образ Божий и покорять нравственный и духовный хаос своего мира. Он был испытан змеем и совершенно провалил этот тест. Иисус Христос пришел как второй Адам, верно служа, как представитель Бога на земле, управляя вместо Бога, раскрывая образ Божий и покоряя духовный и нравственный хаос мира, в котором Он жил. Когда Он был искушаем змеем, Он остался верным Богу, пройдя испытание. В результате Иисус принес оправдание сынам Адама и избавил их от смерти, которую Адам принес в мир. Этот отрывок объясняет происхождение проблемы человеческого греха, а также ее решение. Хотя мы не можем родиться без греха или сделать свою жизнь совершенной настолько, что мы никогда больше не будем грешить, но мы можем родиться свыше и получить праведность Иисуса Христа, вменяемую нам по благодати через веру в Него. В заключении Павел противопоставляет правление греха, ведущее к смерти, правлению благодати в нас через Христа, которое ведет к жизни, и подводит к своей следующей теме – освящению.

Освящение: Римлянам 6:1-8:17

Далее Павел учит тому, как верующие освящаются. Освящение – процесс, посредством которого мы все больше и больше становимся похожими на образ и характер Иисуса Христа. Это процесс, посредством которого Бог работает в нас, дает возможности и укрепляет наш личный выбор и решения. В этом отношении, очень важно понимать разницу между оправданием и освящением. Оправдание означает объявление о вашей праведности перед Богом на основе дара праведности Иисуса, данного нам по вере. Это юридическое понимание, основанное на деле Христа, которое происходит сразу после нашего обращения. Так как наша праведность – это на самом деле праведность Иисуса Христа, то мы праведны на 100%. Мы не можем расти или развиваться в этой праведности. 

Освящение же это процесс, растущий и развивающийся с течением времени. Освящение – действительное соответствие наших сердец, слов и дел сердцу, словам и делам Иисуса Христа. Это процесс с взлетами и падениями. В течение нашей жизни на земле наше освящение будет прогрессировать постепенно вверх, но никогда не достигнет 100%, пока мы не прославимся, войдя в физическое присутствие Иисуса. Однако, хотя Бог и будет причиной движения вперед, мы часто будем испытывать неудачу и проходить через периоды регрессии. Более того, возрастая, мы будем яснее понимать то благо, которое Бог хочет, чтобы мы видели не только в наших действиях, но и в словах и мыслях. Мы будем яснее видеть наши неудачи в подражании Христу и, как следствие, будем испытывать больше вины, а не меньше, становясь более зрелыми. Борьба между добром, которое мы знаем, что должны делать и злом, которое мы видим, как совершаем, расписана в этом разделе послания, в частности в Рим. 7:14-25.
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Согласно Рим. 6, освящение начинается с нашего союза с Христом. Принимая Христа верою, что Павел описывает как обряд крещения, мы соединяемся с Иисусом Христом более, чем церемониальным образом. Теперь у нас новый статус нахождения «во Христе». Павел объясняет, как мы соединились с Христом в Его смерти и в Его воскресении. Наш союз с Христом означает, что мы мертвы для греха и больше не находимся под его властью. Ранее грех жил в нас и фактически был нашим хозяином. Затем мы умерли для греха. Христос умер вместо нас, поэтому юридический иск греха против нас был удовлетворен. Теперь, когда грех приходит, чтобы соблазнить нас, а закон приходит, чтобы обвинить нас, мы мертвы. Греховная часть меня, часть, которая была жива для греха, умерла. Христос не только обличал грех в проповеди, не только просто помогал нам избегать его, Он умер за наши грехи, чтобы мы могли умереть для греха. У греха больше нет юридических претензий к вам. У него нет власти или силы захватить вас. Заметьте, что в дальнейшем нам более не заповедуется становиться мертвыми для греха и живыми для Бога; эти понятия уже подразумеваются. Вот, что Бог уже сделал. Наша же работа заключается в том, чтобы жить согласно реальности Божьего дела, а не согласно образу нашей предыдущей жизни.

Объяснив нашу смерть,  Павел представляет другую половину парадигмы, уча тому, что мы теперь живы для Бога. Точно также, как Иисус ожил после Своей смерти, теперь также и мы были оживлены. Теперь мы живы для Бога и для всех Его целей для творения. Святой Дух внутри нас побуждает нашу новую природу стремиться к делам любви и послушания, которые наша первоначальная природа хотела делать до нашего грехопадения. Что это значит быть живым для Христа? На это мы можем ответить вопросом: а что для Иисуса Христа означало быть живым для Бога. Все желания, мечты, действия и слова Иисуса были направлены к прославлению и почитанию Бога-Отца. Он не подавлял Свои личные желания, а сделал их второстепенными после желаний Бога-Отца. Быть живым для Бога означает знать, откуда берет начало жизнь, обновление и энергия. Это должно быть новым переживанием для нас, точно также как свобода является новым опытом для тех, кто вырос в рабстве. Может возникнуть странное и новое ощущение, как у заключенного, недавно освобожденного после нескольких лет тюрьмы. Но свобода, которую имеем мы, чтобы жить для Бога и прославлять Его в нашей жизни, - та самая цель, ради которой мы были сотворены. Быть живым для Бога - значит осознавать эту новую свободу, желать и быть способным осуществить это желание, чтобы угодить Богу.

Римлянам 6 представляет идеальный случай того, как мы умерли для греха и живем для Бога, и потому можем расти и прогрессировать в освящении практически беспрепятственно. Римлянам 7 описывает реальность этой борьбы в более реалистичных словах. Павел размышляет о силе греха и искушения, а также о реальности битвы между жизнью для Христа и жизнью согласно нашей ветхой, человеческой природе. Эта битва происходит в жизни каждого верующего. Павел ярко описывает эту битву в Рим. 7:14-25. Он видит, как он делает вещи, которые сам ненавидит. В то же время у него нет силы делать добрые и верные вещи, которые хочет. Он признает, что грех воюет против него внутри его собственного тела. Он чувствует отчаяние и беспомощность по причине множества проигранных битв своей греховной природе. Однако, в Рим. 8:1 он заканчивает хвалой Богу за прощение Евангелия и победу, данную ему во Христе. 

Римлянам 8 продолжает описание жизни в Духе, которая приводит к процессу прославления. Дух является залогом обещания, что Бог приведет к совершенству то, что Он искупил. Человек, в котором пребывает Дух, освящается в этой жизни, но, в конце концов, он будет прославлен. Дух – обетование этой грядущей реальности. Дух направляет наш ум и размышление к вещам Божьим, которые естественно приводят к возрастанию в освящении. Дух ведет нас к молитве и обращению к Богу, как своему Отцу. Освящающее дело Святого Духа, которое Он начал в нашей жизни на земле будет завершено в нашем прославлении, когда мы, наконец, войдем в присутствие Бога навеки.

Прославление: Римлянам 8:18-39

Прославление означает быть совершенно преображенным в образ Христа для того, чтобы физически жить без греха в присутствии и общении с Богом. Первоначально это происходит в момент смерти верующего, но полностью произойдет в день нашего телесного воскресения. Прославление – полное завершение нашего спасения, описанное пятью ключевыми терминами в Рим. 8:29-30: “Ибо кого Он предузнал, тем и предопределил быть подобными образу Сына Своего, дабы Он был первородным между многими братиями. А кого Он предопределил, тех и призвал, а кого призвал, тех и оправдал; а кого оправдал, тех и прославил”. Прославление – завершение нашего спасения, которое Бог-Отец начал через предвидение, предопределение и призвание. Бог-Сын осуществил наше оправдание через Свою жертвенную смерть на кресте. Бог-Дух Святой завершит наше спасение через Свое дело прославления. Хотя наше прославление произойдет в будущем, оно оказывает существенное влияние на нашу жизнь в настоящем. Определенность нашего спасения дает нам надежду в настоящем, даже во времена серьезных гонений и испытаний (Рим. 5:3-5). Сама природа ожидает состояния прославления (Рим. 8:19-22). Это картина Духа внутри нас, желающего нашего прославления и молящемся о нем через нас (Рим. 8:23-27). Определенность прославления дает полную уверенность, даже перед лицом природных, политических и духовных бедствий, что Бог осуществит наше полное спасение и сделает нас больше, чем победителями, через Христа (Рим. 8:31-39).

Предопределение и избрание: Римлянам 9-11

Для современных читателей Римлянам 9-11 могут показаться устрашающими. Павел разбирает теологически важные, но сложные темы предопределения и избрания, для понимания которых требуется глубокое их изучение. Главным образом Павел использует тексты Ветхого Завета, и, чтобы правильно понять аргумент Павла необходимо понимание их контекста. Как бы там ни было, Павлу нужно разобрать вопрос, с которым столкнулись читатели первого века. Поскольку именно Бог Израилев дал все эти обетования о спасении, тогда почему многие из иудеев первого века отвергли Христа? Как Бог мог быть праведным, если Он не спас Свой народ? Павел дает ответы на естественные вопросы, возникшие от реальности широко распространенного неверия среди иудеев. Отвечая на вопросы, он дает глубокое понимание мудрости и силы Божьей.

В Рим. 9 Павел учит, что Бог всегда проводил различие между физическими и духовными потомками Авраама. “Ибо не все те Израильтяне, которые от Израиля” (Рим. 9:6). Павел уже ввел это различие в Рим. 2:25-29 и 4:16. Он цитирует два примера из истории Израиля, когда Бог уже провел подобное различие. Из двух сыновей Авраама, Исаак был избранным, а Измаил нет. Затем Павел указывает, что из близнецов Исаака, Иаков и Исав, один был избран, а другой нет. Бог хотел продемонстрировать, что Он контролировал и направлял процесс, посредством которого будет осуществлено Его спасение. Оно зависело не от человека и его выбора, а только от Бога. В ответ на замечание, что такое предопределение несправедливо, Павел напоминает читателю, что Бог является создателем мира и, словно горшечник, имеет право применять различные глиняные изделия для различных целей. Божьи пути не нуждаются в человеческом одобрении. Хотя это поднимает ряд теологических и практических проблем, основная суть ясна. Бог искал тех, кого Он избрал для спасения и возложил на них Свою особую любовь. Если вы познали Христа, то это произошло неслучайно, а основано на факте, что ваш небесный Отец просмотрел всю землю в течение всей истории для того, чтобы спасти избрать вас и любить вас лично.

В Рим. 10 Павел проясняет, что предопределение не уменьшает нужду в благовестии. Богом избранный метод спасения – чтобы церкви посылали людей, которые будут провозглашать Евангелие, чтобы другие могли слышать Благую Весть об Иисусе Христе и уверовать в Него и таким образом призвать Его имя для получения спасения (Рим. 10:13-15). Его метод принесения спасения тем, кого Он избрал, сводится к тому, чтобы люди слышали Евангелие и верили в Иисуса. Поэтому учение Павла об избрании должно увеличить наше желание стремиться к благовестию, а не уменьшать его.

Затем Павел в Рим. 10:16 до 11-ой главы объясняет, почему так много иудеев не уверовало. Он цитирует Писания из пророков, напоминая нам, что на протяжении Ветхого Завета большинство израильтян не верили. Бог предупреждал их о поклонении идолам и лицемерии, и посылал на них различные наказания в предыдущие века. Их текущее неверие не было чем-то новым и, более того, было предсказанным Божьим наказанием за их прежнее неверие. Язычники, с другой стороны, всегда были включены в Божий план спасения. Бог намеревался их спасением пробудить ревность в Израиле, чтобы определенное их число могло вернуться  к вере. 

Затем Павел описывает народ Божий, как дерево с разными ветвями. Израиль играл главную историческую роль и потому изображен в виде ствола. Неверующие ветви на этом дереве были обрезаны и сломаны в наказание за свое неверие. Это картина отделения иудеев на протяжении истории Израиля, со дней странствования по пустыне до периода нечестивых израильских царей, которые тем или иным образом были наказаны Богом. Дикие ветви от других деревьев были привиты к стволу и полностью соединились с деревом. Это картина того, как различные группы язычников, обратились ко Христу и приняли Его по вере. Дикие ветви, которые возгордились и стали полагать, что их историческое прививание к дереву спасет их, также будут сломлены. Пребывание во Христе – единственная вещь, которая подтверждает чей-либо статус избранного Богом. В этом отношении доктрина предопределения – это смиряющая доктрина, которая устраняет любую причину для хвастовства. Теперь у дерева много ветвей, все привитые к дереву по причине своей веры в Иисуса Христа. Таким образом, весь Израиль, подразумевая всех верующих в Иисуса Христа, Спасителя Божьего народа, иудеев и язычников, будет спасен. Павел знает, что это тяжелое учение и поэтому заканчивает раздел восхвалением глубины Божьей мудрости и познания, так как только Бог может полностью понять Свою цель в предопределении и избрании (Рим. 11:33-36).

Этика и христианское поведение: Римлянам 12:1-15:13
Послание к Римлянам – не просто богословский трактат о природе спасения. Объяснив великий труд спасения, совершенного через Иисуса Христа, и, примененного к нашей жизни через дело Святого Духа, Павел заканчивает свое послание практическими наставлениями о том, как это спасение побуждает верующих к новому образу жизни. Рим. 12:1-2 закладывает основание для восприятия всей жизни, как поклонение Богу. Вместо того, чтобы предлагать себя Богу, как мертвую жертву, мы должны приносить себя Богу, как живую жертву. Жертвой считалось что-либо посвященное Богу. В Ветхом Завете, животных, приносимых в жертву, убивали, а хлебные подношения сжигались. Согласно Павлу, мы должны жить, как живые жертвы, ежедневно предлагая Богу свои жизни в жертву. Это осуществляется через ежедневное решение обновляться в своем мышлении посредством молитвы и размышлением над Божьим словом, которое раскрывает нам Его волю. Наша жизнь должна характеризоваться намерением отвержения образа жизни, установленного этим миром, и решимостью обновлять свой разум образом жизни небесного мира.

Затем Павел учит тому, как верующие могут смиренно служить друг другу дарами Духа Святого (Рим. 12:3-8). Каждый должен не преувеличивать свою собственную важность, а смиренно применять имеющиеся у них дары для назидания других в вере. Павел учит верующих, как не только любить друг друга, но также и как любить своих врагов. Мы должны побеждать своих врагов искренней любовью и дружбой. Это созвучно с учением Иисуса из Мф. 5:43-48. В  13 главе послания Павел учит верующих подчинятся мирским правителям ради Христа. Это выражение поклонения и подчинения Богу, который устанавливает всякую власть на земле. Следует помнить, что государство во времена Павла было не современным правительством с широтою взглядов, а тоталитарной Римской империей, той самой силой, которая, в конце концов, казнит Павла за его проповедь. Павел заканчивает свой практический раздел наставлениями о том, как старшие и молодые верующие должны уважать совесть друг друга, даже если они не согласны друг с другом по конкретным местам Писания. Павел дает нам эти практические наставления для того, чтобы помочь нам понять, каким образом Дух внутри нас будет помогать нам жить.
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Вопросы для изучения Библии по Посланию Римлянам
Послание Римлянам 1:18-32
1. Как Бог открыл вам Свои невидимые качества (вечную силу и Божественную природу)? Признают ли люди Его существование сегодня благодаря этому? Почему нет (согласно Рим. 1:18)?
2. Что люди не смогли сделать в Рим. 1:21? К чему это привело? Как мы выражаем благодарность Богу и прославляем Его? Когда у нас не получается это делать?
3. Когда мы считаем, что грех делает нас мудрыми, хотя в реальности он делает нас глупцами? Как это относится к грехопадению Адама в Быт. 3?
4. Как люди в древнем мире “променяли славу невидимого Бога на образы” (1:23)? Как в современном мире люди делают то же самое?
5. Каким было Божье наказание человечества в Рим. 1:24? Что означает, что Бог «предал их» в похотях сердец их нечистоте? В чем суть такого наказания?
6. Какой обмен осуществили Божьи люди в 1:25? Приведите примеры лжи, которой мы верим, и которую очень уважают в нашем современном мире, но которая совершенно противоречит Божьему слову? Какой лжи, как вы думаете, поверили лично вы, приняв её за истину?
7. “Неправильное представление о Боге всегда приводит к неточному представлению о нашем мире, и как следствие к непристойному поведению в нем”. Согласны вы или нет с данным утверждением? Поддержите свое мнение вашими личными наблюдениями о людях в этом мире.
8. Какой вывод делает Павел в Рим. 1:32? Как это относится к утверждению Павла в Рим. 3:20? Как праведный Бог должен отреагировать на такой грех? Освобождается ли кто-нибудь от этого заключения?

Послание Римлянам 4:1-25
1. Кем был Авраам, и почему люди могли считать, что он был праведен (оправдан) перед Богом, благодаря своим хорошим делам? Как он был оправдан перед Богом? 

2. Что побуждает людей хвалиться чем-то среди друзей? Какими духовными или религиозными делами хвастают люди? Как оправдание по вере влияет на хвастовство?

3. Кто более счастлив: никогда не грешивший человек или тот, чьи грехи полностью прощены? Поясните свой ответ. Почему Павел упоминает Давида в Рим. 4:6-8?

4. Почему Павлу в Рим. 4:9-12 было важно показать, что Авраам был оправдан до получения обрезания? В чем было значение обрезания согласно Рим. 4:11? Как это относится к крещению?

5. Согласно Рим. 4:12, 16-17, отцом каких народов был Авраам? Как это влияет на развитие новозаветной церкви? Как это влияет на вашу церковь?

6. Рим. 4:18-21 описывает веру Авраама. Какое бы вы дали определение вере Авраама? Во что он верил? Что для него означало верить? Как бы вы определили нашу веру? Что для вас значит верить?

7. Рим. 4:19-20 описывает Авраама как не ослабевающего или не колеблющегося в своей вере. Вы когда-нибудь сомневались в своей вере? Каковы были обстоятельства, и почему это произошло? Что нам следует делать, когда мы видим, как наша вера колеблется или ослабевает?

8. Согласно Рим. 4:22-25, каков был результат веры Авраама 4:22-25? Что это значит, что человеку «вменяется праведность»? Как бы вы объяснили «оправдание» перед Богом?

Послание Римлянам 5:1-11
 

1. Что значит жить с кем-то в мире? Опишите качества таких отношений. Какие качества могут также относиться и к нашим отношениям с Богом?

2. Как люди страдают из-за своей веры? Какие испытания или скорби вы претерпели из-за вашей веры? Как мы обычно реагируем на страдания?

3. Как спортсмены развивают выносливость, и какую пользу им это приносит? Как мы можем развивать духовную выносливость, и какую пользу это принесет нам?

4. Как наше страдание связано со страданиями Христа? Как наше страдание связано со страданием, которое подготовит мир для возвращения Христа? Может ли это помочь нам реагировать на страдание и испытание, и если да, то как?

5. О какой «опытности» Павел говорит в Рим 5:4? Какая разница между мирской опытностью и тем, о чем говорит Павел? Как мы можем развивать такой испытанный и проверенный личный характер?

6. Когда вы пережили серьезное разочарование? Можем ли мы разочароваться в Боге? Что значит иметь надежду, которая «не постыжает»? Как это связано со страданием, терпением и опытностью?

7. Рим 5:6 говорит, что мы «немощны». Почему? И что это значит?

8. Почему мы были названы врагами Бога в 5:10? Были ли мы врагами на самом деле? Как и почему?

9. Верят ли люди до сих пор в гнев Божий, или это просто древняя идея? А мы? Влияет ли это на то, как мы живем?

10. Каким образом наше нынешнее ощущение мира с Богом связанно с миром, который будет в конце времен? Влияет ли это на то, как мы живем сейчас? Что мы можем узнать или получить от этого будущего мира?

 

Послание Римлянам 5:12-21
1. Можем ли мы ожидать какое-то самостоятельное развитие общества без Бога (то есть, без Бога)? На что способно человечество в нынешний момент истории? 

2. В какие моменты мы слишком оптимистично смотрим на то, что общество может сделать что-то само (без Бога)?

3. Что означает фраза «преступлением одного подверглись смерти многие»? Осуждены ли мы из-за греха другого? Как соотносятся наша природа и природа Адама?

4. Если раса Адама осуждена и идет к смерти, какое мы имеем отношение к этой расе?

5. Какие параллели между Адамом и Иисусом вы видите в этом отрывке? Как каждый из этих «основателей» влияет на свой народ?

6. Если Иисус принес благодать, оправдание и жизнь для своих, сможем ли мы также передавать это другим? Каким образом?

7. Что значит «царствовать в жизни посредством единого Иисуса Христа»? Описывает ли эта фраза вашу жизнь? Как можно сейчас начинать «царствовать в жизни»?

 
Послание Римлянам 6:1-11
 

1. Что обычно говорят люди, чтобы оправдать свои продолжающиеся грехи? Какие у нас любимые оправдания? Как Павел отвечает на эти объяснения?

2. В чем разница между оправданием и освящением? Какую сложность производит данная разница?

3. Что значит быть «мертвым для греха»? Кто или что, на самом деле, умерло?

4. Когда вы чувствуете себя мертвыми по отношении к греху? Когда вы чувствуете себя живыми по отношению к греху?

5. Какая разница между вашим «ветхим человеком» и «новым человеком»? Кто из них больше похож на настоящего «вас»? Какой вам нравится больше? Кем вы чаще себя видите? Почему?

6. Кто производит плод в нас: Бог или мы сами? Какую роль в жизни веры играет наше старание?

7. Каково ваше самое большое препятствие в росте освящения, то есть, в вашей способности отражать образ Иисуса миру?

 

Послание Римлянам 7:1-6
 
1. Какая разница между служением Господу в «новизне Духа» (обновлении духа) и «по старой букве»? Прочитайте также 2 Кор. 3:6. Плохи ли детали и подпункты Ветхого Завета?

2. Прочитайте Иер. 34:31-34. Это пророчество о Новом Завете учит нас, что закон сейчас написан в сердцах верующих. Какой эффект дает закон, когда он находится внутри, а не снаружи? Как местонахождение закона влияет на нашу реакцию на него? Чувствуете ли вы закон внутри себя?

3. Прочитайте Иез. 36:26-27, где говорится о новом желании, котором Дух дает нам. Похожа ли воля Бога на самое глубокое желание вашего сердца? Другими словами, помогают ли вам или препятствуют повеления Бога в исполнении ваших жизненных мечтаний?

4. Рим. 7:4 показывает, что новый подход Духа производит плод для Бога. Какова роль Бога и наша роль во взращивании плода в нашей жизни? Прочитайте Галатам 5:22-23. Какой плод вы хотели бы видеть больше в вашей жизни?

5. Римлянам 8:5-6 показывает, что мы будем мыслить по Духу, то есть, наше размышление будет о том, о чем размышляет Дух. Размышляем ли мы «духовно»? Какова наша роль и роль Бога в развитии такого мышления?

6. Оставшаяся часть послания к Рим. 7 показывает, что новый подход Духа включает духовную борьбу. С какой борьбой вы сталкиваетесь в служении Господу в «обновлении духа»?

Послание Римлянам 8:28
1. Вспомните, как абсолютно по чьей-то вине с вами случилось что-то плохое? Как вы отреагировали?

2. Вспомните Иосифа в Быт. 37-50. Что плохого случилось с ним абсолютно по чьей-то вине? Как он отреагировал? Что по-вашему, помогло ему отреагировать таким образом (Быт. 45:4-8, 50:20)?

3. В чем заключается ограничение, приведенное в обетовании в Рим. 8:28? Содействует ли Бог ко благу каждому? Как Бог «содействует во всем» тем, кто не любит Его и не ответил на Его призыв?

4. Какие плохие вещи случились с вами в большей степени по вашей вине? Как вы отреагировали? Действует ли обетование Рим. 8:28, когда виноваты мы?

5. Посмотрите на пример Ионы в Ион. 1. Что произошло с ним и людьми на корабле? Кто был виноват в этом? Как отреагировал Иона? Бог по-прежнему все контролировал в той ситуации?

6. Как мы должны реагировать, когда что-то плохое происходит из-за нашего греха?

7. Что плохого произошло в вашем городе, что вы испытываете искушение думать, что Рим. 8:28 не правда? Что случилось со Стефаном в Деян. 7:58-8:3? Как, по-вашему, чувствовали себя окружавшие его люди, когда это произошло? Что произошло в Деян. 8:4-8? Как это влияет на наше понимание Рим. 8:28?

8. Как жизнь, смерть и воскресение Иисуса влияет на ваше понимание Рим. 8:28? Как они влияют на ваше понимание трудностей, с которыми вы столкнулись? Что хорошего, по-вашему, Бог мог бы осуществлять через ваши трудные обстоятельства в настоящем?

Послание Римлянам 12:1-2
1. Почему люди приносили жертвы Богу в Ветхом Завете? В чем было значение их смерти? Что для нас значит быть живыми жертвами?

2. Когда следование за Христом похоже на жертву? Почему? Когда следование за Христом приносит искреннюю радость? Почему? В чем разница?

3. Какую жертву подразумевает Павел, когда говорит: «в виду милосердия Божьего»? Какую жертву принес Бог за нас? Это было сделано для радости (см. Евр. 12:3)? Как это влияет на наше понимание следования за Христом?

4. Как, по-вашему, римское общество пыталось преобразовать людей по своему шаблону в первом веке? Как наше общество пытается преобразовывать людей по своему шаблону сегодня? «Сообразовались» ли с вы с шаблоном «этого мира»?

5. Что значит «преображайтесь в обновлении ума вашего»? Как ваше мышление обновилось Богом и Его Словом?

6. В чем разница между процессом «сообразования» и процессом «преобразования»? В каком процессе вы предпочтете участвовать? Почему?

7. Как этот отрывок учит нас определять Божью волю? Можем ли мы знать Божью волю в отношении каждой ситуации? В чем роль нашего ума при познании Божьей воли? Как этот отрывок соотносится с Пр. 3:5-6?

8. По поводу распознания Божьей воли говорилось, что жизнь похожа на лабиринт, а Бог обычно не дает нам взглянуть на лабиринт сверху, но только показывает нам в какую сторону повернуть  на каждом перекрестке. Вы согласны или не согласны с этим утверждением? Почему? В чем разница между двумя подходами и двумя взглядами?

Послание Римлянам 13:1-10
1. Какая самая популярная жалоба на правительство в вашем обществе? Почему так легко жаловаться на правительство?

2. Каким образом Бог установил всякую власть в мире? Устанавливал ли Бог фашистский режим в Германии? Бог ли поставил Нерона править в первом веке?

3. Какова цель человеческого правительства по Божьему замыслу? Чему нас учат Быт. 1:28 и Ин. 19:11 о Божьей роли в человеческом правительстве? Что это говорит о вашем отношении к человеческому правлению?

4. В каких обстоятельствах мы должны противостоять правлению людей? Посмотрите Даниила 2 и 6, а также Деян. 5:29.

5. Когда восстание против человеческого правительства указывает на более глубокое восстание против Божественного правления?

6. Что значит, что власть «носит меч»? Приведите примеры правильно использования «меча»? А неправильного? Чему нас учит Павел об использовании меча правительством?

7. Как Рим. 13:6-7 учит нас об уплате налогов? Должны ли мы избегать уплаты налогов? Если да, то на каких основаниях?

8. Какой долг мы никогда не сможем выплатить, согласно Рим. 13:8-10? Что значит, что мы всегда должны друг другу любовь? Как эта заповедь о любви к другим влияет на наши взаимоотношения с гражданскими законами нашей страны?

Послание Римлянам 14:1-23
1. Как, по вашему мнению, совесть одного человека в первом веке могла позволить ему кушать мясо (вероятнее всего, принесенное в жертву идолу), в то время, как совесть другого верующего человека не позволяла ему этого? Был ли первый человек «прав» или «неправ»?

2. Кто, по словам Павла, является «немощным братом»? Что делает его немощным? Как более сильный брат должен относиться к нему?

3. Когда мы склонны осуждать рабов Божьих? Есть ли у нас право поступать так? Если у нас нет такого права, тогда почему верующие так часто осуждают другие группы искренних верующих?

4. Когда мы склонны надменно смотреть на наших братьев и сестер во Христе (14:10)? Что это говорит о нашей настоящей зрелости?

5. Будучи частью большего тела, как это влияет на нашу свободу совести? Чему Рим. 14:7 учит в этом отношении?

6. Чему Рим. 14:15-17 учит нас о жизни в теле Христа? Как это расширяет наше понимание любви? Возможно ли сделать что-то «хорошее», что в конце произведет «зло» в теле Христа? Приведите пример того, как это может произойти.

7. Вы когда-нибудь видели, как люди «разрушали дело Божье ради пищи» (Рим. 14:20)? Какие вопросы склонны делать это среди верующих в вашем районе? Какой совет дает нам сегодня Павел в этом отношении?

8. Какой истине Павел учит в Рим. 14:23? Как это влияет на ваше понимание греха? Если мы действительно верим в этот стих, то как он влияет на нашу гордость? На наши отношения друг с другом? Как вы можете стимулировать друг друга жить по вере, как это понимается в Рим. 14:23?

Первое послание Коринфянам





Дрейк Уильямс
Ни одно другое послание Нового Завета не обращается к такому множеству этических проблем, как Первое послание Коринфянам. Павел обращает внимание на разделение и единство,  роль христианских служителей, церковную дисциплину, кровосмешение, народный суд, сексуальную безнравственность, развод и вступление в новый брак, слабых и сильных братьев, и духовные дары. Вопросы такого рода возникали в Коринфской церкви в первом веке, они, также, важны для нас и сегодня. 

Как бы то ни было, Первое послание Коринфянам не только об этике. Книга содержит большой отрывок о важности креста Христова и воскресения. Также здесь присутствуют множество учений о сущности церкви. В послании Коринфянам Апостол Павел совмещает вопросы по доктрине с практическими результатами, делая это особенно богатое послание актуальным для применения креста и воскресения к жизни церкви в двадцать первом веке.  

Исторический фон и цель посланий Коринфянам.

Город Коринф расположен на территории современной Греции в северо-восточной части Пелопоннесского полуострова. Это около 90 км  восточнее Афин. Его расположение на узком перешейке между Пелопоннесским полуостровом и материковой Грецией сделало этот город крупным местом  торговли. 

Около Коринфа была расположена особая дорога, называвшаяся Диолкос.  Она была сделана в 6 веке д.н.э. из большой брусчатки  и достигала 6 км в длину, простираясь от залива Сароники на востоке до Коринфского залива на западе. Из-за опасности оплывать Пелопоннесский полуостров суда должны были оставлять свой груз в Коринфе и затем его везли в повозках по этой дороге, на другую сторону. Хотя сегодня морские путешествия менее опасны, Греция соорудила Коринфский канал, который занимает место этого древнего пути. 

Многие суда пользовались Диолкосом, и в результате близлежащий город Коринф стал процветающей метрополией. Он был одним из пяти самых главных городов древнего мира. Во времена Павла в Коринфе, возможно, было около 800,000 жителей. 

Коринф, каким знал его Павел, был не только богатым, но и полностью находящимся под влиянием греко-римской культуры. Римские ценности проникли в город после того, как он был перестроен Юлием Цезарем в 44 году до РХ. Он поселил в городе своих опытных римских солдат и их семьи, но предприниматели, торговцы, освобожденные и закабаленные рабы, увеличили количество населения. Таким образом, Коринф, хотя и расположенный в Греции, был полностью римским городом. 

Мирские ценности доминировали в древнем Коринфе. Существовала огромная жажда чести, престижа и самоутверждения. Патронаж был представлен внутри города  богатыми благодетелями, дающими деньги другим, чтобы повысить свою репутацию. 

В древнем Коринфе поклонялись множеству божеств. Там были огромные храмы посвященные Аполлону, богу солнца. Коринфяне искали исцеления у Асклепиоса, бога исцеления и колдовства. Также существовали храмы посвященные приближенным римских императоров, например, храм в честь Октавии, сестры римского императора Августа. Также поклонялись и другим богам, таким как Дионис, Пан, Артемис, Зевс, Афина, Посейдон и Афродита.   

Храм Афродиты был одной из самых больших достопримечательностей. Он был расположен на горе называвшейся Акрокориф, которая возвышалась над городом. Некоторые ученые полагают, что около 1000 проституток могли находиться в этом здании, а ночью эти проститутки спускались в город. 
С городом Коринфом у других людей ассоциировалось плохое поведение. Слово korinthiazesthai на греческом  означает «жить как Коринфянин». Это слово пришло к значению «жить в пьянстве и аморальности». Другие греческие писатели также приравнивали жителей Коринфа к пьяницам. 
Павел впервые посетил Коринф в 49 году. во время своего второго миссионерского путешествия. Его деятельность, как строителя палаток и проповедника, записана в Деяниях 18:1-18. Он проповедовал в городе Коринф 18 месяцев и был основателем церкви в Коринфе (1 Кор. 4:14-15). После, в 51 году он ушел в Эфес. 
Первое послание к Коринфянам на самом деле является вторым в серии из четырех посланий к Коринфской церкви. Первое послание, которое он написал, потеряно, но мы видим подтверждение его существования из 1 Кор. 5:9-13. Оно известно как «суровое послание», в котором Павел ругает Коринфян за их сексуально-аморальное поведение. 
После того, как он написал это послание, он получил сообщение от домашних Хлоиных, семьи из Коринфской церкви. Они сообщали, что в церкви происходят ссоры и распри (1 Кор. 1:11). Почти в то же самое время Павел также получает письмо от коринфян, в котором они просят его дать ответы на вопросы, касающиеся брака и развода, слабых и сильных братьев, духовных даров и сбора пожертвований. И, как результат этого сообщения и этих вопросов, Павел пишет первое послание Коринфянам в 55 году из Эфеса. 
Затем Павел возвращается к своей работе в Эфесе, ожидая поездки в Коринф. Затем он передумал, и вознамерился посетить Коринф два раза, один – по пути в Македонию, а второй – на обратном пути в Эфес (2 Кор.. 1:15-16). Случилось так, что во времена неуверенности прихожан, группа самозваных христианских лидеров проникла в Коринфскую церковь. Эти люди известны как «высшие апостолы». Они были евреями, любили хвалиться и несли с собой рекомендательные письма (2 Кор.. 3:1; 11:13-15).
Тогда планы Павла внезапно изменились. Тимофей прибыл в Коринф и увидел, что ситуация в церкви намного хуже, чем предполагалось. Он вызвал Павла, который оставил свои планы и нанес визит, который ученые называют болезненным (2 Кор.. 2:1). Этот визит доставил Павлу глубокую личную боль (2 Кор.. 7:12). Это был случай, когда служение евангелия было в опасности (2 Кор.. 2:5-8, 10).
В конце этого болезненного визита Павел оставляет Коринф безо всякой объяснимой причины. Его уход стал поводом для критики в его адрес. Это ускорило появление его следующего послания, которое ученые называют «слезным посланием» (2 Кор. 2:4). Оно было утеряно так же, как и «суровое послание».
«Слезное послание» было написано после Первого послания Коринфянам и болезненного визита, но до написания Второго. Оно было написано из-за большого горя и страданий (2 Кор. 2:9). Оно, вероятно, требует наказания для человека, который глубоко оскорбил Павла (2 Кор. 2:3-9; 7:8-12). Коринфяне получили его и раскаялись (2 Кор. 7:8-9).
Впоследствии с Павлом произошло несколько ситуаций. Он испытал «смертельную опасность», такую, что «отчаялся выжить». Он чувствовал на себе «смертельный приговор» (2 Кор. 2:8-10). Он отправился в Троаду, где для него была открыта дверь к служению (Деяния 19:23-20:11; 2 Кор. 1:8-10). Затем он отправляется в Македонию, чтобы встретиться с Титом (2 Кор. 2:13). Хотя его служение в Македонии было успешным, по какой-то причине ему понадобилось больше времени, чем предполагалось, чтобы связаться с Титом. В конце концов, Тит прибыл с хорошими новостями для Павла, отчего Павел возрадовался (2 Кор. 7:6-9). 
На этой стадии Павел написал 2 послание Коринфянам. Первые девять глав этого послания полны утешения и сочувствия. Тон, несомненно, меняется, однако во 2 Кор. 10-13 в более критичную сторону. Многие ученые полагают, что книга должна быть разделена на две, но в источниках, которыми мы располагаем, нет никаких доказательств того, что это письмо было двумя или более отдельными рукописями. Вероятнее всего, что Павел получил какие-то свежие новости от коринфского общества, продолжившие его написание 2-го послания Коринфянам 9, что и послужило причиной смены тона. 

Богословские темы
Единство и мудрость. 1 Кор. 1:10-4:21 
Согласно обращению Павла и благодарственному отрывку, что является традиционным для посланий Павла, апостол обращается к беспокойству, выраженному домашними Хлоиными. Внутри церкви существует ревность и разделение (1 Кор.. 1:10-11). Это повлияло на коринфян, которые выбирали объединяться с различными личностями. Одни говорили, что они Павловы, другие – Аполлосовы, третьи – Кифины (другими словами, Петровы). Некоторые даже говорили, что они принадлежат Христу (1 Кор.. 1:12). Эта группа «Христова» должна быть истолкована, как еще одно отделение людей. Впоследствии Павел не поддерживает группу Христа, и, по этой же причине, ни одну из других групп, включая и ту, которая была названа его именем. Вместо этого Павел обращает внимание Коринфян от различных объединений на Евангелие Христово, которое фокусируется на кресте Христовом. Это крест, разделяющий людей, но только на две категории:  тех, которые спасаются (христиан) и тех, которые погибают (неверующих), в 1 Кор. 1:17-18.
Также в своем разговоре о единстве Павел критикует человеческую мудрость (1 Кор. 1:18-19). Это – человеческая мудрость, вероятнее всего распространенная путешествующими ораторами, называющимися Софистами, которые странствовали по древнему миру. Эти ораторы, вероятно, испытывали, развлекали и побуждали людей к чему-то, используя свое красноречие, и хвалились своими способностями. Они испытывали и привлекали людей к себе в последователи, затем брали деньги со своих приверженцев. Их ложная мудрость была очевидной в городе Коринф и в Коринфской церкви. Павел говорит им, что их мудрость будет разрушена. Как люди, пропагандировавшие ложное значение спасения год назад, так и эта мудрость так же будет обращена в ничто (Ис. 29:14, 1 Кор. 1:19). Только крест Христов, который является камнем преткновения для одних, и глупостью для других, восторжествует (1 Кор. 1:23-25).

Затем он критикует тех, кто ценит свой собственный статус в этом мире. Те, кто хвалится своей собственной мудростью, силой и благородным происхождением, потеряли сосредоточенность на своем христианском призвании (1 Кор. 1:26-29). Христиане никогда не могли верить в свои силы, если они поставили Христа на первое место, и не должны сосредотачиваться на них и сейчас. Вместо гордости за эти способности он ободряет Коринфян гордиться в Иисусе Христе и в Нем распятом. Он их настоящая мудрость и богатство, которым нужно гордиться, потому что Его смерть и воскресение дают праведность, святость и искупление (1 Кор. 1:30-31). 

Затем Павел приводит в пример себя. Он пришел к коринфянам не провозглашать свои собственные силы. Вместо этого он пришел с человеческой слабостью, страхом и трепетом, в святое уважение Богу, и сам по себе, как смертный. Он представляет глупое на вид послание о кресте Христовом, которое показывает силу Духа Святого (1 Кор. 2:1-5). 

Теперь Павел переопределяет значение мудрости в 1 Кор. 2:6. Вместо сосредоточенности на человеческих качествах, что казалось бы дальновидным в этом мире, он делится тем, каким образом Божья мудрость находится в тайне. Настоящая мудрость - о распятом Христе, что-то вроде «ни одни глаза не видели и ни одни уши не слышали», о том, кто приносит Его благословения новыми творениями в наш век и в последующий. Это то послание, которое открывается через Дух. 

Павел не может исследовать глубины этого послания с коринфянами из-за их плотского и незрелого поведения. Их сосредоточенность на человеческих лидерах действительно является проблемой (1 Кор. 3:1-4), таким образом, Павел должен преобразовать их фокусировку. Бог дает людских служителей, чтобы они посещали Его виноградник и Его постройку. У каждого есть своя задача, и труд каждого будет оценен. Какие-то из этих трудов, в конечном счете, будут уничтожены в пламени в День Иисуса Христа, тогда как другие будут очищены (1 Кор. 3:5-15). Коринфская церковь не должна думать о себе, как об арене одаренных ораторов или философов наделенных мирской мудростью. Вместо этого они должны рассматривать себя, как священный храм, место, где пребывает Дух Божий (1 Кор. 3:16-17). Поэтому они должны сосредотачиваться не на людях, но на Божьем плане и богатстве, потому что «все их во Христе» (1 Кор. 3:18-23).

Коринфяне нуждались в том, чтобы заново взглянуть на то, что значить быть христианским лидером. Христианские лидеры существуют для того, чтобы быть служителями Христа и домостроителями тайн Божьих (1 Кор. 4:1-2). То, как судим христианин будет сложно увидеть в этой жизни. Суд – для Бога, о котором Он объявит в свое время. Пока же каждый делает определенное - «не ходит свыше тех вещей, о которых было написано», а именно «тех вещей», о которых написано в Библии (1  Кор. 4:6).

Проблема, с которой столкнулись коринфяне, это мирское лидерство в церкви. Кроме акцента на мирской мудрости, ораторском искусстве и хвастовстве, коринфяне ценили лидеров, которые обладали мирской мудростью, силой, богатством и почестями. Это, в точности до наоборот, отличается от того, как вели себя апостол Павел и его товарищи. Они слабы на благо Христа, бедны, трудолюбивы и оскорбляемы. Временами Павел и его товарищи даже выглядели «сором мира» ради славы Христа (1 Кор. 4:7-15). Они живут мучительной жизнью, которая олицетворяется в кресте. Поэтому Павел призывает коринфян и их лидеров подражать ему (1 Кор. 4:16) так же, как он сам идет по следам распятого Бога. Он поддерживает их, чтобы они изменили свои пути, пока Он не пришел к ним во всем своем могуществе (1 Кор. 4:17-21).

Практический материал. 1 Кор. 5:1-6:20
Теперь Павел обращает свое внимание на практические вопросы в Коринфской церкви. Коринфяне не спрашивали его об этом, но он слышал об этих проблемах среди них. Во-первых, проблема с человеком, уличенным в кровосмешении. Он находится в постоянных отношениях с женой своего отца. Это была не мать преступника, но его мачеха. Коринфяне гордятся этими отношениями, потому что это даже более того, что мог позволить себе житель Коринфа. Возможно, такие неподобающие отношения были результатом покровительственной системы, которая позволила бы жить с такой вопиющей аморальностью. Решение этой проблемы, которое вынес Павел, это изгнать преступника. Вместо того, чтобы просить одного человека остановить это, он призывает всю церковь прогнать брата, преступившего закон. Конечная цель такова, что такое поведение прекратится, и преступник может быть спасен в День Иисуса Христа (5:5).

Это один из примеров других грехов, которыми может быть заражено общество, и которые могут нуждаться в церковной дисциплине. Павел перечисляет остальных в 5:11 – сексуально безнравственный, жадный, идолопоклонник, клеветник, пьяница или мошенник. Эти грехи сложно причислять к общественным. Скорее Павел думал о тех, кто представлял четкий и регулярный образец. В 1 Коринфянам 5 Павел обращается ко множеству отрывков из Ветхого Завета. Идея убрать старую закваску, чтобы не испортить новую, вышла из  книги Исход 12:15, 19; 13:7 и Левита 6:17. Христос именуется Пасхальным агнцем, что повторяет идеи из Исхода 12:3-6, 21. В конце 5-ой главы Павел ссылается на Второзаконие 13:5. Другие отрывки Второзакония также выдвигают идею изгнания членов общины – Второзаконие 17:7; 21:21; 22:21-24. Одобрение Павла к изгнанию из общества определенных нарушителей не является только его идеей, но имеет множество параллелей, на которых можно учиться, среди Божьих людей прошлого. 

В 1 Кор. 6 Павел обращается к другой проблеме среди христиан Коринфа. Братья привлекают друг друга к публичному суду, чтобы разрешить вопросы, которые они должны решать сами. Павел убеждает их прекратить это (Дан 7:18, 22). Представляя друг друга перед судом, они отрицают эту истину. 

Чтобы обсудить случаи споров, которые могут возникнуть среди них, Павел побуждает коринфян назначить судей. Интересно, что он был бы удовлетворен, если бы споры решали те, кто практически ничего не значит в церкви (1  Кор. 6:4). В его понимании это, несомненно, лучше, чем выносить проблемы из церкви. 

Павел предлагает одну неожиданную стимуляцию для тех в церкви, кто может чувствовать себя пострадавшим. Вместо того, чтобы побуждать коринфян ожидать что-то друг от друга, он продвигает жертвенную позицию. Почему бы лучше не быть  обиженным или терпеть лишения (1 Кор. 6:7)? Это основная идея креста, которую Павел использует, чтобы оспорить их мирские позиции, но пока не говорит этого напрямую. Христос сам был обиженным и терпел лишения. Коринфяне должны вспоминать этот пример, перед тем как подвергать своих братьев мирскому суду. 

От проблем с народными тяжбами Павел обращается к проблемам, касающимся сексуальной безнравственности. Пока некоторые христиане охотно использовали свю свободу, чтобы оправдать свое поведение, для тех, кто являлся последователями Господа Иисуса Христа, безнравственности просто не существовало (1 Кор. 6:11-12). Христианин не может стать одним с блудницею, так как тело христианина принадлежит Богу (1 Кор. 6:14-15). Такой Бог воскресит тело каждого верующего. Так как Бог управляет телом каждого верующего, нет никакой причины, по которой христианин должен предоставлять свое тело блуднице. 

Вместо того, чтобы поддаваться блуднице, христиане должны бежать от сексуальной безнравственности. Намеки на побег Иосифа от жены Потифара являются очевидными (Быт 39). Бог «выкупил» каждого человека у греха. Более того, каждый христианин является частью священного храма, который Бог сооружает из своих людей. Христианин должен прославлять Бога своим телом (1 Кор. 6:18-20).

Вопросы, относящиеся к браку. 
7:1-40 
В седьмой главе Павел начинает затрагивать вопросы, которые задавали ему коринфяне. Глава полностью посвящена вопросам, относящимся к браку, повторной женитьбе и безбрачию. Начинает он, поддерживая безбрачие. Павел был холост, и он положительно относится к такой позиции в жизни, но такое положение не является лучшим. Быть одиноким или семейным человеком - это дар от Бога (1 Кор. 7:7-8). Чтобы избежать проблем безнравственности в Коринфе, Павел пишет, что для людей хорошо вступать в брак. Обрученные лишь однажды, муж или жена должны быть внимательными к нуждам друг друга. Это продолжает основную мысль из 6 главы, в которой Павел утверждает, что тело христианина не принадлежит только ему или ей. Для женатого человека его или ее тело принадлежит супругу. 

Если христианин женился, он или она не должны разлучаться или разводиться. Однако, если их брак распался, тогда он или она должны оставаться одинокими или, иначе, примириться. Если один из супругов неверующий, другой не должен с ним разводиться. Невозможно сказать, какую пользу может принести верующий своему неверующему супругу или детям от такого брака. Если неверующий супруг уходит, как бы то ни было, христианин должен позволить ему сделать это (1 Кор. 7:12-16). 

Затем Павел делает небольшой перерыв в этом отрывке о браке и разводе. Он ободряет каждого человека сохранять то положение в жизни, к которому он был призван (1 Кор. 7:17, 20). Это верно для обрезанных и необрезанных, так же  как и для состоящих и не состоящих в браке людей.

Смена положения может вызвать проблемы. Те, кто женятся, столкнутся со многими неприятностями в жизни (1 Кор. 7:28). Возможно, что Павел уже имел в виду характерные недостатки, которые испытал Коринф. Несомненно, голод оказывает большее давление на семью, нежели на одного человека, и привносит дельнейший смысл в одобрение Павлом одинокого образа жизни для коринфян. Если семейного человека могут отвлекать различные житейские проблемы, то от свободного человека ожидается то, что он будет более сосредоточен на делах Бога. Подводя этот отрывок к завершению, Павел утверждает, что быть женатым это не грех. Человек, решивший более не состоять в браке также не во грехе. Если люди однажды женаты, то они связаны друг с другом на всю жизнь. Если же супруг умирает, тогда он или она могут жениться снова, но христианин должен жениться на христианке. Эти вдовец или вдова, также могут быть счастливы, оставаясь одни. 
Руководство христианина среди идолопоклонства. 1 Кор. 8:1-11:1

8 глава начинается обращением Павла к вопросу приношения жертвенной еды идолам. Коринф был наводнен множеством храмов. В них проводились празднества, на которых в жертву идолам приносилась еда. Позже эта еда обнаруживалась на рыночных площадях. Это было в порядке вещей для коринфского общества, и Павел обращается к этой проблеме в 1 Кор. 8-11:1. Его объяснение будет обращаться к природе Бога, идолопоклонству, пищи, предоставляемой идолам, свободе, и затем устанавливать то, как должны вести себя христиане. 

Его открытое утверждение фокусируется на истине, по которой существует только один настоящий Бог. Идолы в этом мире ничего собой не представляют. Хоть и  существует много так называемых Богов, есть только один настоящий Бог. Это очевидно, что коринфяне должны были понять это после того, как он сказал «Все мы имеем знание», что является фразой, которая предполагает высокую степень взаимопонимания (1  Кор. 8:1-6).

Новичок в коринфской церкви может нуждаться в осведомлении по этому вопросу, иначе он может не позволить этой правде войти в его сердце. Если новообращенный увидит христианина, поглощающего пищу, принесенную в жертву языческому божеству, это может отложиться в его сознании не самым лучшим образом. Поэтому в этом вопросе Павел предупреждает коринфян, которые чувствуют, что сильны в сопротивлении идолам. Они не должны пользоваться своей свободой, чтобы это не стало камнем преткновения для более слабых христиан. Это грех не только против более слабых христиан, но и против самого Христа. Таким образом Павел ободряет сильных христиан не есть больше мяса, чтобы слабые христиане не претыкались (1  Кор. 8:7-13). 

Затем Павел приводит в пример себя. Он свободен, и он - апостол. Как трудящийся он заслуживает вознаграждения. Даже вол заслуживает получить что-либо за то, что мелет  зерно (Втор 25:4 в 1  Кор. 9:9). Вместо того, чтобы присваивать привилегии, которые могут оскорбить другого христианина, он выбирает не использовать эти права (1  Кор. 9:12, 15). 

Такой образец выдвигает Павел. Как сильный брат, он отрицает свои свободы, вместо того, чтобы требовать их. Он настолько сосредоточен на хороших плодах среди Коринфян, что подвергает себя лишениям. Он предоставляет свои проповеди даром. Более того, он использует свою свободу, чтобы быть слугой всем. Для ходящих в Законе он становится тем, кто ходит под законом. Для тех, кто вне закона, он становится как они. Это делает он для того, чтобы завоевать больше для Христа (1  Кор. 9:16-23).

Он заключает пояснение своей апостольской деятельности, подчеркивая свою дисциплинированность. Он, как бегун, который усиленно тренируется, чтобы иметь возможность выиграть приз. Это значит, что он ограничивает свою свободу, чтобы больше людей могли узнать Спасителя и, чтобы он тоже мог участвовать в этом благословении (1  Кор. 9:24-27). 

Переходя от своего личного примера, он обращается к коринфянам с примером Божьих людей прошлого. Во времена Исхода Божьи люди получали великие благословения, такие как, быть ведомыми божественным столпом из дыма и огня, пересечение Красного моря, получение небесной манны в пустыне и воды из скалы. Это просто модели, чтобы Коринфяне могли распознавать их сейчас. Другими словами, это примеры, которые сейчас применимы к ним более категорично, нежели к тем, кто жил в новую эру во Христе. Как Божьи люди во времена Исхода терпели поражение из-за идолопоклонства, сексуальной безнравственности, и ропота (см. Исход 32), так же эти грехи могут случиться с коринфянами, с разрушительными последствиями для общества. Поэтому они должны стоять твердо и беречься от искушения. Бог даст способы, как избежать искушения, если они будут осознавать, что они также могут пасть (1  Кор. 10:1-13). 

По этим причинам Павел сейчас поддерживает коринфян в их желании бежать от идолопоклонства, и не важно, имеют ли идолы могущество или нет. Участвуя в празднествах и поклонении идолам, человек связывается с бесами. Христиане не могут в одно и то же время отождествляться со смертью и воскресением Христа и пить из одной чаши с бесами. Это может вызвать ревность Бога  (Исход 20:4;  Втор 32:16-21). 

Затем Павел цитирует коринфян: «Все допустимо», однако потом он переопределяет это. Хотя все вещи допустимы, но не все они полезны. Они могут есть все, что продается на рынке или все, чем угощают в доме неверующего, так как земля принадлежит Богу и все обилие от Него (Пса 23:1 в 1 Кор. 10:26).  Как бы то ни было, с тех пор как они посвятили себя святой жизни, они не должны вкушать то, что четко было предназначено для идолов. Участие в таких празднествах идолов может быть действительно опасным. Это может нанести урон слабым, но также и сильным, которые могут быть не настолько сильны, как они думают. Вместо того, чтобы извлекать выгоду из обширной свободы, лучше, как Павел, жертвовать и отказывать себе (1 Кор. 11:1).

Богослужение. 1 Кор. 11:2-34
 
Павел переходит к вопросам, касающимся богослужения в Коринфской церкви. Правильное руководство богослужением важно. Он советует женщинам покрывать свои головы, так как это является признаком власти (не происхождения), это подчинение мужскому главенству и власти. Павел использует логическое обоснование из создания. Бог создал сначала мужчину, а потом женщину. Поэтому, когда женщина учит или проповедует в собрании, она должна покрывать свою голову. 

За такой короткий промежуток времени невозможно обсудить все исследования по этому вопросу. Контекст, несомненно, в публичном прославлении. Женщины молились и проповедовали во время богослужения. Павел не запрещает такой деятельности для женщин, но у него есть определенные характеристики. В первом веке в Коринфе, уважаемые женщины, несомненно, должны были носить в обществе что-то поверх головы. В то время в Коринфе, женщины, покрывая головы, показывали, что они не были опорочены мужчинами. Женщин с непокрытой головой могли воспринимать, как «доступных», и поэтому Павел поддерживает такой элемент одежды. В 1 Кор. 11:6 Павел с сарказмом говорит о женщинах, которые не будут покрывать своих голов. Было бы лучше, если бы она остриглась, чтобы не выглядеть доступной. 
Здесь Павел охраняет половые различия. Вероятно, что понимание покорности, не является культурной гранью, так как основано на Ветхом Завете и порядке сотворения. Как бы то ни было, покрывание головы менее важно, чем желание быть покорным и скромным. 

Следующий вопрос Павла – принятие Вечери Господней. Этот отрывок поднимает команду Христа из Матф 26:19-30; Марк 14:16-26, Лук 22:13-20. В 1 Кор. 11:20 Павел, впервые в своих рукописях, описывает такое таинство, как «Вечерю Господню». Важно помнить исторический контекст Вечери Господней первого века. Она принималась после обильного приема пищи в церкви, называвшейся Агапа( agapē). Каждый прихожанин должен был принести что-нибудь на церковный праздник. После праздника хлеб и вино должны были быть распределены по церкви в память о смерти Бога.

Проблемы принятия Вечери Господней в Коринфе схожи с проблемой, упомянутой в начале послания, имя проблемы - разделение. Вместо того, чтобы объединиться, участвуя в этом таинстве, церковь разделилась. Одни пьют и едят, а другие – нет. Одни остаются голодными, когда другие пьяны. Это неприемлемо, так как Вечеря Господня является временем единения. Так же это время, чтобы испытать самого себя (1 Кор.11:27-28). Более того, делиться для этой трапезы, значит идти не в ногу с идеей креста, выраженной здесь в Вечере Господней. Совершение этого таинства провозглашает смерть «Бога Иисуса», его воскресение и возвращение (1 Кор.11:26). Поэтому, это событие больше чем, время пить и есть, это время провозглашать, кем является Иисус Христос.

Духовные дары. 1 Кор. 12:1-14:40 

Далее Павел задает коринфянам вопросы о духовных дарах. Он начинает с утверждения о том, что дары Святого Духа являются результатом провозглашения, что «Иисус – Господь». Это проясняет ключевой момент о духовных дарах, на который часто не обращают внимания. Духовные дары показывают царство Иисуса, взращивают всех последователей Христа, и не являются способами показать себя. 

Некоторые из христианского общества чрезмерно очаровались дарами и потеряли курс четких инструкций. Павел должен сказать им, что не у каждого есть всякий дар (12:27-31). Более того, наименее видимые дары могут быть наиболее важными (1 Кор. 12:22-23). Также в духовных дарах выражены единство и многообразие. Павел приводит пример, что в теле есть множество членов. Есть одно тело, но видны различия из-за множества членов (12:31). В конце концов, любовь – это стиль в котором они должны функционировать (1 Кор.. 13).

Некоторые из духовных даров, перечисленные в 1 Кор. 12, довольно сложны для понимания современных толкователей. Они включают: слово мудрости, слово знания, веру, исцеление, сверхъестественные силы и распознавание духов. Это единственное место в Новом Завете, где они перечисляются, как духовные дары. Из-за недостатка доказательств и разделения во мнениях об этих дарах на протяжении всей истории церкви, нужно быть осторожным в предположениях, что кто-то имеет и применяет эти дары.

Хотя это уже обсудили сегодня, но здесь больше написано о дарах пророчества и языков, особенно в 1 Кор. 14. Павел побуждает верующих пророчествовать, так как этот дар подкрепляет, поддерживает, утешает и наставляет церковь (1 Кор. 14:1-5). Он также хочет, чтобы все разговаривали на языках, хотя эти языки кажутся непонятными 1 Кор. 14:6-12. Каждый из этих даров должен быть совершаем, как подобает, он основывает это на нескольких случаях (1 Кор.14:26-27, 40) и является предметом основных правил, использующихся в церкви. 

Языки должны быть переведены для пользы общества. Иначе духовное рвение будет непонятным. По этой причине невозможность извлечь смысл из языка, возможно, будет осуждением для общества. Цитирование Павлом Ис. 28:11-12 в 1 Кор. 14:21 напоминает о суде, который свершился над Божьими людьми во времена Исайи. Тогда Божьи люди были застигнуты врасплох людьми, которых они не понимали. Если позволять языкам без перевода теряться внутри общества, то это приведет к дальнейшей путанице. 

Дар пророчества, также, имеет свои правила. Это будет осуждаемо теми, кто имеет дар пророчества (1 Кор. 14:29, 31). Это будет также предметом учений и авторитета Павла (1 Кор. 14:37-38). Единственный вопрос в том, является ли пророчество спонтанным или запланированным. В тексте не говорится, что оно должно быть спонтанным. Если оно запланировано, тогда есть множество совпадений с которыми как мы полагаем, должно быть проповедование сегодня. 

Языки, пророчество и все остальные дары, упомянутые в 1 Кор. 12-14, были представлены в Коринфе, и нет причины верить в то, что они исчезли. Некоторые христиане верят в то, что когда придет «совершенное», как сказано в 1 Кор. 13:10, эти дары уйдут. Эти толкователи думают, что это «совершенное» относится ко времени завершения канона. Но нет никакой причины полагать, что Павел когда-либо думал о завершении канона в 56 году от РХ, когда писал. Поэтому лучше думать, что «совершенное» будет, в конечном счете, относиться к новой земле и к новым небесам. 

Все-таки из 1 Кор. 1 точно то, что все дары будут ведомы любовью. Любовь не дар, но образ, по которому члены церкви должны вести себя по отношению к другим. Любовь может содержать или не содержать в себе чувства, но ее великая жертвенность очевидна из 1 Кор. 13:4-7. 

Факты Евангелия. 1 Кор. 15:1-16:24 
В своей последней главе наставлений Павел еще раз обращается к фактам Евангелия. Содержимое этой главы не было запрошено у семьи Хлоиных или взято из письма, написанного коринфянами. Возвращаясь к темам Евангелия, Павел обрамляет всю практическую суть в середине книги, основательными условиями из Евангелия. 

Ранние элементы христианской веры можно найти в 3-11 стихах. Павел получил эти идеи от церкви, что означает, что они были хорошо сформированы еще до его распятия. Эти стихи показывают, что могло быть основой ранней христианской веры. 

В 12-34 стихах Павел обращается к тем, кто думает, что воскресения из мертвых не существует. Он берет это предположение и объясняет, какими могут быть последствия такой веры. Если Христос не воскрес, то проповеди Павла никчемные и ложные, Павел напрасно рискует своей жизнью, вера коринфян напрасна и они все еще мертвы в своих грехах. И даже более того, человек не может допустить даже предположения о том, что воскресения из мертвых нет. Это решающий вопрос христианской веры.

Павел описывает воскресение Иисуса, как «первые плоды» воскресения мертвых. Описывая это таким образом, Павел упреждает воскресение остальных. Сначала, это воскресение Иисуса, затем тех, кто умер во Христе и после тех, кто принадлежит Ему. В этом случае смерть будет у Его ног, и Он будет царствовать над всем. 

Затем, Павел объясняет, как будет выглядеть тело человека после воскресения. Он использует аналогию семени и растения. Чтобы выросло растение, сначала должно погибнуть семечко. То же самое будет с человеческим телом и воскрешенным телом. Если тело посеяно тленным и слабым, то воскреснет оно нерушимым и могущественным.

Павел подводит итог своему наставлению, открывая коринфянам кое-что из истории спасения, что он называет таинством (1 Кор. 15:51-57). В конце времен Иисус вернется под звуки последнего горна. В последний раз произойдет воскрешение из мертвых, и смерть будет побеждена. Думая об этой славной надежде, он призывает коринфян стоять твердо (1 Кор. 15:58). Затем он сообщает последние детали о сборе для святых в Иерусалиме и своем приближающемся путешествии, в котором он увидит их (1 Кор. 16:1-14). 

Вопросы для изучения Библии по Первому посланию Коринфянам.

1 послание Коринфянам 1:10-4:21
1. Почему для церкви легче разделиться, чем  объединиться? Каковы неправильные причины для разделения? Если ли правильные причины, чтобы разделяться? 
2. Каким образом крест Христа служит к объединению разделенных христиан? 
3. Мудрость в Коринфе ценит деньги, богатство, могущество, знатность, красноречие и привилегированность. Это дает христианам и нехристианам чувствовать себя значимыми. Какие ценности, из тех, что вы испытываете сегодня, могут дать человеку почувствовать себя значительнее других? Как такие ценности сталкиваются с нашим христианским призванием? 

4. Как вы пришли к Иисусу, когда Он звал вас? Можете ли вы вспомнить что-либо, что вы могли бы предложить Ему за спасение, которое сравнивается с Его пролитой кровью? Почему именно это? Есть ли что-нибудь, что вы могли бы предложить сейчас? Есть ли какая-то разница? 

5. Всевозрастающая тенденция сегодня, это, так называемое, Евангелие процветания. Путешествующие проповедники приходят с посланием здоровья и благополучия. Такие проповедники говорят, что это евангелие обычно приходит в действие, когда слушатели «поступают по вере», давая деньги. Дайте оценку этим путешествующим сказателям в свете указаний Павла для христианских служителей в 1 Кор. 3-4.

6. Другая тенденция христианского учения – морализм. Пасторы или учителя предоставляют «10 шагов к лучшей жизни, счастливому дому, более полноценной жизни». Как должно быть отрегулировано это учение, чтобы ему не «закончиться» в мирской мудрости? 

7. Есть ли такое понятие, как плотской христианин? Как долго может человек жить по плоти и оставаться христианином? Что является противоядием от плотского поведения согласно 1 Кор. 3? 8. 
Определите несколько практических способов из 1 Кор. 3-4, как церковь может оценивать христианских учителей и лидеров. Каким образом эти категории могут быть полезны в поиске пасторов? 

1 послание Коринфянам 5:1-6:20
1. Некоторые верят, что христиане не судят друг друга и обращаются к словам Иисуса из Мат 7:1: «Не судите, да не судимы будете». Вообще 1 Кор. 5 четко говорит церкви дисциплинировать саму себя, обращаясь ко многим параллелям из Ветхого Завета. Выясните и определите, что является правильным судом, в свете отрывков Матфея 7 и 1 Кор. 5. Найдите отличия между индивидуальным и общественным судом. 

2. Церковная дисциплина – сложная вещь. Кто ответственен за наказание нарушителя, из 1 Кор. 5?  Какова цель?

3. Каковы самые главные идеи из 1 Кор. 5-6, которые должны быть внутри церкви, чтобы сделать ее способной справляться с проблемами среди своих членов?
4. Коринф был полон безнравственности. Рискованное предприятие около храма Афродиты, возвышавшимся над Коринфом, могло пойти против указаний Павла в 1 Кор. 6:18, бежать от сексуальной безнравственности. От чего, быть может, хочет бежать христианин в двадцать первом веке? Как бы мог Павел сегодня указывать христианам бежать от сексуальной безнравственности, поддерживаемой преимуществами технологий (телевидение, Интернет, сотовые телефоны)?

1 послание Коринфянам 7:1-40
1.Некоторые церкви ценят семейную жизнь больше, чем одинокую, оставляя холостых чувствовать себя ниже классом. Есть ли какие-нибудь творческие идеи, которые могут поднять ценность одиноких людей в церкви? 
2. Недавно было много обвинений против церковных лидеров, в том, что они не могут справиться со своими пристрастиями. Исходя из 1 Кор. 6 и 7, могли бы вы что-нибудь посоветовать христианским лидерам, которые борются со своими желаниями. 

3. Некоторые христианские группы давят на одиноких, чтобы те женились. Исходя из 1 Кор. 7, назовите некоторые преимущества не состоять в браке. Что может делать церковь, чтобы поддержать одиноких людей?

1 послание Коринфянам 8:1-11:1
1. В 1 Кор. 8 Павел утверждает, что христиане, которые поняли, что идолы – это ничто, могут задеть слабых верующих, если будут есть жертвенную пищу идолов. Какими еще делами, помимо вкушения жертвенной пищи идолов, более зрелые христиане могут ранить новообращенного верующего? 

2. Прочитайте отрывки из Ветхого Завета, которые говорят об идолах, такие как Пс. 113:12-16, Ис. 44:8-9, Иер. 51:17-18, Аввак 2:19-20. Как описаны эти идолы? Какой кажущейся силой они обладают, но на самом деле ее у них нет?

3. Павел отказывается от христианской свободы ради других. В чем заключается свобода, которую вы могли бы оставить на короткий или продолжительный срок, чтобы другие смогли узнать Иисуса Христа, как их Спасителя и Бога впервые, или более глубоко? 

4. В каком месте, и с какими людьми надлежит вкушать жертвенную пищу идолов согласно 1 Кор. 10:23-11:1?

1 послание Коринфянам 11:2-34
1. Покрывание головы в христианской церкви может быть интерпретировано по-разному (буквально, фигурально, или как-то «между»). Каковы были цели покрытия головы во времена Павла? Как эти цели могут быть представлены в церкви сегодня? 

2. Как учение Павла о покрытии головы противоречит взаимозаменяемости мужчин и женщин? Каковы подходящие способы обособления и уважения  полов внутри церкви? 

3. Каковы способы, которыми ваша церковь показывает единение в принятии Вечери Господней? Есть ли еще какие-нибудь способы показать еще большее объединение? 

4. Значимости Вечери Господней чаще всего не придают должного значения. Есть ли способы, с помощью которых можно усилить важность этого события в вашей церкви? 
5. Многие принимают Вечерю Господню, как напоминание о смерти Христа. Как может быть использовано это празднество, чтобы также провозгласить Его воскресение и второе пришествие?

1 послание Коринфянам 12:1-14:40
1. В свете учения о духовных дарах в 1 Кор. 12, как бы вы ответили христианину, заявляющему, что он имеет «слово истины» и это «слово истины» говорит вам покинуть церковь и уехать в другую страну? 
2. Новообращенный верующий приходит к вам и говорит, что в церкви их заставляют говорить на языках. Человек говорит, что это выглядит странно. Что вы посоветуете этому новообращенному верующему в свете 1 Кор. 12-14? 

3. Посреди служения человек из вашей церкви прерывает его и говорит, что имеет слово от Бога. Он ссылается на текст из Библии и затем озвучивает несколько сомнительных фактов. После того, как он садится, вы слышите, как кто-то около вас говорит: «Это был пророк». Исходя из вашего понимания 1 Кор. 14, оцените, что только что случилось.

4. Отделите несколько даров в церкви, которые совершенно точно необходимы для ее функционирования, но которые выглядят неэффектно. Как вы можете поддержать людей с этими дарами, использовать их в вашей церкви?
1 послание Коринфянам  15:1-58
1. Каковы вопросы первой значимости в христианской вере из 1 Кор. 15:1-10? Как должна ваша церковь подчеркнуть эти вещи первой важности больше? 

2. Сколько людей из 1 Кор.15 видели воскресшего Христа? Кто видел Его последним, и как это повлияло на его жизнь?

3. Как важна вера в воскресение из мертвых? Перечислите некоторые из последствий, если бы воскресения Христа не было? 

4. Если бы Иисус не воскрес из мертвых, как бы это повлияло на  вас? Какой совет дал бы вам Павел из 1 Кор. 15:32?
Второе послание Коринфянам





Дрейк Уильямс
2 Послание Коринфянам отличается от всех остальных посланий Нового
 Завета тем, что в нем описаны мотивы и успехи Павла в его апостольском служении. Это послание также является самым личным из всех. К сожалению, это послание не часто используют в Христианском обучении, не смотря на то, что оно содержит достаточно много драгоценной информации. Многих выйти из «зоны комфорта» побудили пожелания Павла во 2 Коринфянам 1. Другие были заинтересованы триумфальным шествием Христа во 2 послании Коринфянам 2. Многие христиане цитировали 2 Кор 3:6 «Потому что буква убивает, а Дух животворит».  Многие черпали силы из борьбы Павла с его «жалом в плоти» во 2 Коринфянам 12.
 Исторические данные этого послания можно найти здесь, в главе по 1-му посланию Коринфянам. 

Литературная цель

В этом послании цель Павла не такая как в 1 Коринфянам. В этом послании Павел хочет сделать три вещи. Он хочет выразить свою радость за благосклонный ответ на его служение. Он также хочет напомнить коринфянам о том, что христиане из Иудеи нуждаются в деньгах. И в заключении он защищает свое апостольское служение.

Богословские темы

Радость Павла за ответ коринфян на его служение. 2 Кор 1-7
2 Кор 1:3-11

В самом вдохновляющем отрывке своего произведения Павел объясняет, как его служение благовестия стало служением утешения. Результатом его личных страданий и скорбей явилось то, что Бог принес утешение и поддержку в его жизнь. Это, в свою очередь, дало ему возможность утешать других также обильно (2 Кор 1:3-5). Он скорбит и за тех, на кого направлено его служение. Сила, с которой он страдает как служитель Христа, встречается еще более великим утешением.
Во 2 Кор 1:8-11 Павел рассказывает о пережитом в Асии. Пребывая там, он почти не надеялся остаться в живых из-за своих страданий. Вероятно, это была тяжелая физическая болезнь, он потерял надежду на жизнь. Этой скорбью вполне могло быть его жало в плоти (2 Кор. 12:7). Такая трактовка более вероятна, чем другие, такие как, например: борьба с животными в Эфесе, сопротивление у Эфеса, заключение в тюрьму в Асии или бунт Дмитрия. 
Эта болезненная ситуация научила Павла полагаться не на себя, но на Бога, воскрешающего мертвых. Он спас Павла от такой опасности, и теперь он верит, что Бог сделает то же в будущем. И только на Него одного Павел возлагает надежду. 

Эти вводные стихи раскрывают одну из ключевых идей из 2-го послания Коринфянам. Служители Христовы пройдут через те же страдания, что и распятый Иисус, но получат взамен утешение Христа воскресшего. Так как Христиане принимают участие в служении страдания, то они также найдут утешение во Христе.

2 Кор 1:12-2:11

Во 2 Кор 1:12 Павел объясняет свое решение покинуть Коринф. В своем объяснении он обращается к знакомым темам, которые можно найти в 1 Кор 1-4, размышлениям о гордыне и мудрости.

В противоположность коринфянам, которые хотели гордиться своей человеческой мудростью, силой и богатством, Павел показывает совершенно другую гордость, на этот раз гордость  за плоды Божьи в Коринфе — за церковь. Он вел себя не с мирской мудростью. Читая такие отрывки как 1 Кор. 4 и 9, мы  видим, как Павел открывает то, что он отрекался от самого себя. Он забывал о своих правах ради того, чтобы способствовать росту духовных плодов среди коринфян. Более того, он выбирает не вести себя как те, которые проповедовали мирскую мудрость. Вместо этого он ведет себя с благочестием и искренностью, по благодати Божьей. 

В своем объяснении он отводит главное место верности Бога. Обещания в Иисусе не колеблются между «да» и «нет». В Нем ответ всегда – «да» (2 Кор 1:18-19). Бог единственный, Кто действительно устанавливает коринфян в Иисусе, и также ведет Павла, как их апостола. Он помазал их, закрепил своей печатью и дал им в сердца Духа Святого, как гарантию (2 Кор 1:21-22). 

Большая часть 2 Кор. 2 описывает чувства Павла о другом его посещении коринфян. Он не хотел наносить им еще один болезненный визит. Предыдущий вызвал очень много боли, не только  непосредственно у Павла, но также и у самих коринфян (2 Кор 2:5). Вместо того чтобы бранить этого одного человека и заставлять его сожалеть о соделанном еще больше, Павел призывает всех простить этого нарушителя спокойствия и утешить его.

2 Кор. 2:12-3:6
Этот отрывок начинается частью письма Павла, которое, как думают многие, разделяется  на несколько частей. Эти ученые не видят связи между путешествиями Павла (а также и Тита) и его взаимоотношениями с коринфянами. Это и привело некоторых к мысли, что это отдельное сочинение, которое было включено во 2 Коринфянам.  

Кто-то видит все это, как объяснение порядка путешествий Павла, однако, этот отрывок может иметь гораздо больший смысл. Важно отметить существенную ошибку при переводе 2 Кор. 2:14, которая нанесла ущерб многим версиям Библии и как бы отделяет 2 Кор. 2:12-3:6 от предыдущей части. Неправильный перевод описывает Павла, как того, кто сам торжествует. В русском Синодальном переводе этот стих звучит так: «Но благодарение Богу, Который всегда дает нам торжествовать во Христе и благоухание познании о Себе распространяет нами во всяком месте». Лучше перевести это место так, что Павел был ведом к победе, нежели побеждал. К примеру, такой же перевод содержится в стандартной английской версии Библии. 

Важно понять этот отрывок в свете Римской победной процессии. Римские генералы-завоеватели возвращались в свои дома с победной процессией. Это были великолепные действа под громкие фанфары. За завоевателями шли пленники, продолжавшие процессию героев-победителей. Победитель проводил пленников через город и демонстрировал их главному римскому чиновнику. 

Используя эту иллюстрацию, Павел объясняет то, как он сам является пленником, которого ведет торжествующий Христос, побуждающий Павла выполнить Его волю, так как он подчиняется господину. Это, например, объясняет страдания во 2 Кор. 2:12-13. Павел не принадлежит сам себе, но является пленником, призванным исполнять волю Божью.  Так как он ведом, он постоянно источает благоухающий аромат Христа Богу. Те, кто видит Павла, признают, что он является «ароматом жизни» спасенным, или они воспринимают его, как запах смерти погибающим. Параллели в 1 Кор. 1:18 сталкиваются. В 1 Кор. 1:18 сообщение Павла ведет или к жизни или к смерти. И теперь во 2 Ко.р 2:14-16a действия Павла, также, как и его сообщение, ведут или к жизни или к смерти. Это потрясающе - нести столько влияния одним сообщением так же, как и одним человеком, и, соответственно, во 2 Кор. 2:16 Павел восклицает: «И кто способен к сему?». Ответ, который дают многие – «никто», как будто Павел смиренно уступает своей немощи, или наоборот, слишком уверен в себе. Как бы то ни было, на этот вопрос есть лучший ответ. Вместо этого лучше сделать вывод, что «я способен к сему через Христа». 
Это подтверждается двумя факторами. Первый – это параллель с Ветхим Заветом. Моисей не считал себя способным, когда Бог призывал его. Слово «hikanos» на греческом означает «способный» и используется, как и в греческом переложении Исхода 4:10, где Моисей возражает Его призыву, так и во 2 Кор. 2:16. Как Моисей легко стал способным к выполнению данной ему задачи, так же способен и Павел. Второй фактор, который поддерживает такую интерпретацию, это отношение 2 Кор. 2:16 к следующему стиху. Во 2 Кор. 2:17 Павел намеревается обосновать ответ, данный им во 2 Кор. 2:16. Только положительный ответ, такой как «Я способен к сему через Христа», делает это возможным. Страдания, которые претерпевает Павел и искренние действия, следующие в свете страданий, это способы, через которые Бог показывает Свою славу. 

В противоположность манере Господа рекомендовать Павла, его оппоненты носили одобрительные письма (2 Кор. 3:1). Вместо того, чтобы смотреть на одобрительные письма, коринфяне должны смотреть на самих себя. Дух Божий уже принес плод от служения Павла в их сердца (2 Кор. 3:1-3). Однако Павел не утверждает об уверенности в себе самом. Напротив, он заявляет о том, что сейчас он служитель нового завета Духа Святого. Такой завет был обещан ранее в Езек. 36:26-27 и  Иер. 31:31-34.   

2 Кор. 3:7-18

Во 2 Кор. 3:7-18 Павел объясняет свое служение нового завета по отношению к ветхому завету. Важно понять, в чем заключается идея завета. Ветхий завет включал в себя объяснение Божьего нрава, обещания, которые будут исполнены, и указания, которым нужно следовать. Второзаконие 4-5 отчетливо показывает это с точки зрения Ветхого Завета. Природа Бога утверждена. Затем даны обещания и наставления. Держа в памяти старую форму завета, Павел говорит о Новом Завете. О том, в котором природа Бога провозглашена во Христе. Где даются обещания Духа Святого и вечной жизни. Далее в нем даются указания, которым нужно следовать. Новозаветные христиане имеют свободу ходить этими новыми путями во Христе. Завет послания был установлен в Исх. 32:15-16, 34:1, 28 и, затем, в книге Второзаконие 9:9-11 и 10:1-4, во второй подаче закона. Моисей был посредником завета, и его лицо сияло от получения этого завета, так, что люди не могли даже взглянуть на него (Исх. 34:29-35). Из-за греха Израиля с золотым тельцом Моисей положил покрывало на свое лицо. Как бы то ни было, это сияние угасло. 

Хотя коринфяне не были высокого мнения о Павле, возможно из-за его страданий, также как и из-за высших апостолов  среди них, служение Павла обладало большим авторитетом, чем служение Моисея. Служение Павла было постоянным, и является проводником праведности (Рим. 1:16-17) и Духа. Даже сами коринфяне – благодетели этого служения. Так как Павел является служителем этого послания, он может быть очень дерзок. Он не покрывал своего лица, как Моисей (Исх. 34:33-35). Не смотря на то, что это был прославленный завет, он был не постоянный. Более того, Моисею нужно было закрывать свое лицо из-за тяжести сердец израильтян. Даже сегодня, когда читают Закон Моисея, сохраняется то же покрывало. Бесчувственные условия также сохраняются (2 Кор. 3:14-15). Как бы то ни было, всякий раз когда кто-нибудь обращается к Богу это покрывало отдергивается. 

Когда человек обращается к Богу с верой и смирением, покрывало снимается. Дух Божий это вечный подарок людям в Новом Завете, дающий свободу, и свободу следования новому завету. Этот завет высший, а Павел, соответственно, высший посредник. 

2 Кор. 4:1-18

Во 2 Кор. 4:1-18 Павел делает вывод из этого прославленного служения Нового Завета, которое он разъяснил во 2 Кор. 3. Так как Павел является посредником Духа, который дает жизнь, который постоянен и является Духом великой славы, Павел не теряет своего сердца. Это утверждение начинается его аргументом во 2 Кор. 4:1 и повторяется ближе к концу, во 2 Кор. 4:16. 

Павел не теряет своего сердца благодаря тому, что Иисус Христос сделал в его жизни и в жизни других во 2 Кор. 4:6. Этот стих гласит: «Потому что Бог, повелевший из тьмы воссиять свету, озарил наши сердца, дабы просветить нас познанием славы Божией в лице Иисуса Христа». Этот текст подчеркивает великий творческий талант Бога. Так же как он создал все из ничего (Быт. 1), Бог создал нечто в сердцах всех последователей Христа. Сейчас христиане – новые создания, у которых есть свет знания славы Божией в их жизнях. Какое же это богатство!

Павел выбирает не обесценивать это богатство, используя обманчивые пути в его служении. Пока путешествующие сказатели в его дни использовали скрытые пути искажения Слова Божьего, Павел, наоборот, выбрал открыто выдвигать истину пред Богом (2 Кор. 4:2). Даже если кто-то не понимает, он доказывает, что это закрыто для погибающих (2 Кор. 4:3-4). 

Павел уверенно стоит среди страданий, и 2 Кор. 4:7-12 подчеркивает его стойкость. Он имеет смерть Иисуса, также как и Его жизнь, в своем теле. Смерть Иисуса открыта и не будет испытывать давление, не будет преследуемой, не будет запутана или опротестована. Между тем, жизнь Иисуса открыта к еще большему расширению. Несмотря на эти трудности, он не сокрушен, не в отчаянии, не покинут и не уничтожен. Пока он был отдаваем на смерть ради Иисуса, жизнь Христа была открыта ему в его мертвом теле. Как результат стойкости Павла перед всеми трудностями, смерть работает в нем, но результатом для коринфян является жизнь. 

Затем он сравнивает свою веру с верой псалмопевца из 115 псалма, приводя этот псалом во 2 Кор. 4:13. Как Павел, так и псалмопевец находятся в неблагоприятных обстоятельствах, но они говорят о том, во что верят, несмотря на неприятности. Оба контекста упоминают смерть, но они молятся Богу о спасении. Их вера настолько сильна, что она побеждает саму смерть. Тем не менее, в противоположность псалмопевцу, Павел направляет свою крепость на воскресение Христа, которое, в свою очередь, подтверждает, что каждый верующий будет воскрешен, чтобы быть с Иисусом (2 Кор. 4:14). 

Затем он возвращается к главной теме 2 Кор. 4 – он не теряет сердца. Он будет обращать больше внимания на вещи невидимые, чем на те, которые мы можем видеть. Даже если его внешняя сущность угасает, его внутренняя сущность возрождается день ото дня. Более того, его ждёт будущее - славное и вечное (2 Кор. 4:16-18).

2 Кор. 5:1-21

Теперь Павел предоставляет основание, почему он не теряет надежду. Он стремится стать воскресшим телом Христа. Когда наше внешнее тело разрушается, появляется небесное тело, которое Павел называет небесным строением. Оно постоянно и построено не человеческими  руками. Это то, к чему стремятся христиане, и присутствие Духа – гарантия такого будущего. Поэтому Павел очень отважен (2 Кор. 5:1-5).

Павел не пытается отстаивать мученическую теологию. Вместо этого, он пытается увести внимание коринфян от этого мира к более великим, но невидимым реалиям будущего. Вместо того, чтобы ошибочно сосредотачивать свое внимание на этом мире, цель христианина должна быть направлена на служение нашему Небесному Отцу. Верующий должен поступать по вере, а не по своему видению, так как все предстанут пред судилищем Божьим (2 Кор. 5:6-10). 

Как результат достоверности рая и страха перед судом Божьим, Павел активно ведет свою миссию благовестия, стремясь убедить всех. Он поступает так в отношении последнего судного дня Бога. Акцент производится не на него самого, как на посланника, в противоположность высшим апостолам, но на конечной участи всех людей. Он принимает решение рассматривать всех людей не в соответствии с их положением в этом мире, но относительно вечной жизни. Если они верят во Христа, как в их Спасителя и Господа, он выбирает видеть их новыми Божьими творениями. Но если нет, тогда он умоляет всех быть смиренными в Боге. 

2 Кор 6:1-18

Теперь, когда Павел описал свое служение примирения, он объясняет его срочность. Сейчас самое благоприятное время для людей, чтобы услышать, и сегодня день спасения (Ис. 49:8 во 2 Кор. 6:2). Как результат такой срочности, он вверяет себя всем людям. Он не делает это при помощи рекомендательных писем, как высшие апостолы. Вместо этого он дает список того, что он претерпевает во 2 Кор. 6:4-10. Он переносит перечень трудностей, начинающихся со слова «в» - бедствиях, нуждах, тесных обстоятельствах, темницах, изгнании, трудах, бдениях, постах. Он получает благословения, которые также все начинаются словом «в» - чистоте, благоразумии, великодушии, благости, Духе Святом, нелицемерной любви. Все это он испытывает среди изменяющихся обстоятельств: «В чести и бесчестии, при порицаниях и похвалах». Затем он перечисляет свое высвобождение: «…нас почитают обманщиками, но мы верны; мы неизвестны, но нас узнают; нас почитают умершими, но вот, мы живы; нас наказывают, но мы не умираем; нас огорчают, а мы всегда радуемся; мы нищи, но многих обогащаем; мы ничего не имеем, но всем обладаем». Павел показывает свои личные качества по тому же образцу, который был описан ранее во 2 Коринфянам. Смерть и воскресение Христа выражаются не только в послании Иисуса Христа, но также и через самоотверженное служение и жизнь апостола Павла. Во 2 Кор. 6 Павел очень открыт с коринфянами в этих вопросах, это показывает, что его опыт подлинный. К сожалению, коринфяне проявляют свою любовь совершенно не в том направлении (2 Кор. 6:12-13). 

Следующий отрывок один из самых примечательных во 2 послании Коринфянам. Главная мысль содержится во 2 Кор. 6:14, так же как и в 7:1 - не преклоняйтесь под чужое ярмо с неверными. Многие люди, используют этот стих, чтобы объединиться с неверующими в работе или в браке. Хотя здесь и в правду присутствует такой компонент, Павел, в своем контексте к этому отрывку, беспокоится за, так называемых, высших апостолов. Эти преуспевающие проповедники не должны искажать настоящее Евангелие, и поэтому Павел относится к ним, как к неверующим. 

Павел приводит множество оснований своим словам. Первое – это особенность церкви. Свет и тьма не могут быть в союзе друг с другом. Христос не дружит с Велиалом, то есть с Сатаной. Более того, храм Божий, которым являются коринфяне, должен быть свят (1 Кор. 3:16-17).

История искупления далее поддерживает мысль Павла о том, что люди Божьи должны существовать отдельно от неверующих. Он ссылается на Лев. 26:11-12 в сочетании с Иез. 37:27 во 2 Кор. 6:16, которое говорит: «Вселюсь в них и буду ходить в них; и буду их Богом, и они будут Моим народом». Таким образом, в свете Божьего плана спасения, Коринфяне не должны иметь с ними ничего общего. 

Павел заканчивает свое доказательство другими текстами Ветхого Завета. Он обращается к Ис. 52:11, Иез. 20:34, 2 Цар. 7:14  и Ис. 43:6 во 2 Кор. 6:17-18, когда он пишет: «И потому выйдите из среды их и отделитесь, говорит Господь, и не прикасайтесь к нечистому; и Я прииму вас. И буду вам Отцом, и вы будете Моими сынами и дщерями, говорит Господь Вседержитель».  Это объединяется, чтобы подчеркнуть этический результат пребывания святым Божьим народом. Они должны быть отделены от неверующих, которые среди них, и в свете того, что они являются людьми Божьими, предвкушать окончательное освобождение.

2 Кор 7:1-16

Большая часть 2 Кор. 7 становится эмоциональным призывом к тем в Коринфе, кто покаялся. В то время как 2 Кор. 2:14-7:1 – это многословная  защита своего служения, 2 Кор. 7:2-9:15 применяет изложение Павла к раскаивающимся в Коринфе. В это время многие в Коринфе каются и он ободряет их в следующем отрывке. 

Ключевые вопросы 2 Кор. 7 находятся во 2-3 стихах, которые затем объясняются в конце главы. Павел побуждает церковь продолжать покаяние, когда он говорит: «Вместите нас. Мы никого не обидели, никому не повредили, ни от кого не искали корысти. Не в осуждение говорю; ибо я прежде сказал, что вы в сердцах наших, так чтобы вместе и умереть и жить». Вмещение будет включать в себя освобождение от высших апостолов, а затем заменой их Иисусом. Есть все причины для того, чтобы вместить Его, начиная с того, что Он не только их Отец, но, что Он никого не обидел, никому не повредил и ни от кого не искал корысти. 

Оставшаяся часть 7 главы содержит много эмоций. Павел использует такие слова как: утешение, радость, огорчение, печаль, жажда, скорбь и счастье. Павел чувствует эти эмоции благодаря способности Бога утешать его, из-за его любви к коринфянам, и из-за его коллеги Тита. Искренне служение может быть очень эмоциональным!

Предложение для церквей в Иудее: 2 Кор. 8-9

Павел делает вызов церквам Коринфа, чтобы возобновить их участие в сборе средств для неимущих христиан в Иерусалиме из 1 Кор. 16:1-4. Некоторые видят 2 Кор. 8-9 как отдельное послание, но, тем не менее, нет никакой рукописи, которая показывает эти две главы обособленно. Эти две главы функционируют как логическое применение предыдущих глав во 2 Коринфянам. Щедрость в даянии это выражение Евангелия в жизнях тех, кто чувствует благочестивую печаль, которая приносит покаяние без сожаления (2 Кор. 7:10). Таким образом, 2 Кор. 8-9 ведет коринфян к тому, как они должны применять Евангелие. Эти главы являются одним из четырех отрывков, которые рассматривают сбор денег для святых в Иерусалиме (Рим. 15:25-32, 1 Кор. 16:1-4, Гал. 2:10). 

Во 2 Кор. 8 Павел начинает свое прошение пожертвований коринфянам, к примеру, от церквей Македонии. Несмотря на их собственное тяжелое испытание, македонцы дают. Радостное даяние, даже среди бедствия, подтверждает, что человеческая вера реальна и продемонстрирована апостолом Павлом в нескольких местах во 2 Коринфянам (2 Кор 2:3, 6:10, 7:4, 7-9). 

Павел очень ярко выражает щедрость македонцев, упоминая то, что они дают по их возможности и сверх нее. Он поясняет это, упоминая, что они, прежде всего, дают Богу, а уже потом, по воле Божьей, Павлу. Величайшее выражение славы Божьей в жизни человека, в том, что он или она отдают свою жизнь Богу (2 Кор. 5:15, Рим. 12:1-2). Македонцы – хороший пример благородства и исполнения христианских обязательств. 

Затем он побуждает коринфян следовать примеру македонцев. Коринфяне начали эту задачу пожертвования ранее, но их отрицание служения Павла не дало им возможности продолжать. Сейчас, так как они покаялись, у них есть возможность снова показать благодать Божью в их жизнях. Павел посылает Тита в Македонию, чтобы довести до завершения этот акт милосердной щедрости. Деятельность милосердных даяний нужно ставить в один ряд с такими благословениями как: вера, язык, знание и способность ценить. 

Сбор для святых в Иерусалиме был осуществлен благодаря нужде, которую испытывали эти верующие. Как бы то ни было, сбор пожертвований для самих коринфян был более важен, чем для их нуждающихся братьев. Это был способ показать, как быть более похожим на Христа. Павел добавляет эту мысль во 2 Кор. 8:9. Хотя Иисус Христос был богат, он стал бедным ради коринфян, чтобы через его нужду коринфяне могли стать богатыми. Теперь через добровольную нужду коринфяне имеют возможность быть благословением для других, по их жертвенному даянию. 

Он дает четкую команду Коринфянам во 2 Кор. 8:11: «Совершите же теперь самое дело, дабы, чего усердно желали, то и исполнено было по достатку». Он также поддерживает это страстное желание в следующих стихах (2 Кор. 8:12, 19, 9:2), но ему не нужно быть больше, чем человек может себе позволить. Пожертвования - это скорее дело облегчения бремени их братьев. Достаток одних должен удовлетворять  нужду других, чтобы была справедливость (2 Кор. 8:13-14). Это не новая идея Павла: жертвовать для тех людей, кто в нужде - это также принцип Ветхого Завета (Исх. 16:18 во 2 Кор. 8:15). 

Во 2 Кор. 8:16 Павел хвалит делегацию из трех человек: Тита и двух других братьев, которых он отправил в Коринф, чтобы следить за сбором средств для святых Иерусалима. Он призывает коринфян показать им свою любовь и причину гордости Павла (2 Кор. 8:24). Управление сбором средств отнюдь не является административным элементом, но , как верит Павел, является правым в очах Бога (2 Кор. 8:21). 

Сбор в Ахайе должен быть завершен до прибытия Павла, и Павел знает об их желании. Он даже с гордостью говорил об этом щедрым македонцам. Он хочет чтобы пожертвования забрали, дабы коринфяне не чувствовали себя смущенными перед македонцами и, также, чтобы избежать обвинений в принуждении (2 Кор. 9:3-5). Даяние это не способ остаться в церкви, но ответ на уже данную благодать. 

Есть множество благословений за щедрые даяния. Во 2 Кор. 9:6 он обращается к принципу посева и жатвы, к принципу, который известен в Еврейской литературе, и который Павел использовал в других случаях (Гал. 6:7). Каждый человек должен давать столько, сколько считает нужным, потому что Бог любит охотно дающего (2 Кор. 9:7). Он упоминает, что Бог способен давать благодать в изобилии, так, чтобы во все времена они могли иметь все, в чем они нуждаются (2 Кор. 9:8). Отсюда его мысль переходит к объяснению множества духовных благословений, которые будут являться результатом их даяния. Эти благословения обогатят не только тех, кому они дают, но и их самих, и в результате станут благодарением Богу (2 Кор. 9:10-14). Затем Павел завершает этот отрывок молитвой Богу за невозможность описать Его (2 Кор. 9:15). 

Павел защищает свое апостольское служение: 2 Кор 10-13

2 Кор 10:1-11:33

Во 2 Кор. 10 Павел меняет свой тон с первой по девятую главы. Вместо мягкого убеждения он умоляет немногочисленную оппозицию среди коринфян отдать должное его апостольскому служению. Он еще раз отвечает на малочисленную критику среди собрания коринфян, что его самоуничижение было результатом его страданий. Вместо того, чтобы словами или действиями выражать человеческую слабость, он смело утверждает, что он не поступает по плоти во время страданий. Даже если его страдания стоят в одном ряду с новозаветным служением, которое было ему поручено (2 Кор. 2:14-3:3 и 2 Кор. 10:7-11). 

Павел не живет по плоти. Более того, его действия – это выражение Спасителя в силе Духа. Результат этого – то, что он не реагирует с незамедлительной злобой, как делает это мир. Среди них он ведет себя кротко и спокойно, но он очень смел в своем письме. Отказавшись быть дерзким в присутствии коринфян, Павел продлевал милость к коринфянам. В то же время он верит, что этот подход использует божественное орудие его борьбы. Оно обладает божественной силой для разрушения крепостей (2 Кор. 10:4-5).

Слова и идеи этих двух стихов схожи со стихами Ветхого и Нового  Заветов. Он использует греческое слово kathairesin, которое употреблялось в Ветхом Завете для обозначения разрушения идолов (Исх. 23:24). Мудрец в книге притч, как мы знаем, разрушает крепости, (ochyrōma – то же слово, что и во 2 Кор. 10:4) в которые верят нечестивые (Прит. 21:22). Крепости использовались, чтобы защищать людей, иногда и в непокорном состоянии (Лук. 19:43-44). Павел верит, что его метод захватит крепости, которые Божьи люди построили на идолах. 
Павел умоляет их посмотреть перед собой. Особенно, на самих себя. Если кто-то ставит под сомнение, тех, кто принадлежит Христу, они должны принимать во внимание опыт Павла. Он не хочет, чтобы они боялись, но, чтобы они сосредоточились на правильных вещах. Павел был единственным, кому была дана Божья благодать для основания церкви в Коринфе, и он просит поддержки у большинства из Коринфской церкви, перед тем, как усмирить недоброжелательно настроенное меньшинство (2 Кор. 10:6).

Служение в Коринфе было законной территорией Павла и его гордостью. В 1 Кор. 1:31 Павел ссылается на Иер. 9:24 по отношению к христианскому призванию. Сейчас, во 2 Кор. 11:17 он снова ссылается на тот же текст из Иеремии. Люди Божьи могли гордиться своим призванием, которое исходило из Божьего плана через Иисуса Христа, а не от мудрости, силы или богатства. То же применимо и к деятельности, которую сеет среди них Павел и которую одобряет Бог. Он был первым, кто наставлял коринфян, и это не было хвастовством их возможностями, как делали высшие апостолы, хвалившие себя в служениях, которые были не их. 

Во 2 Кор. 11 Павел продолжает страстную защиту своего апостольского служения перед коринфянами. Он говорит, что чувствует божественную ревность за коринфян. Как аргумент, имея ветхозаветных предков (Исх. 20:5, 34:14, Втор 32:16, 21), намекает, что новая преданность коринфян привела их к идолопоклонничеству. Павел хотел обручить их с Богом, но они выбирали другого супруга. Это также включает в себя язык Ветхого Завета (Ис.54:5,  62:4-5,  Ос. 2:19-20), также имея в виду преданность другим богам. Коринфяне мирятся с этими другими богами, и допускают другое евангелие. 

Павел не подчиняется тем, кто зовет себя высшими апостолами. В отличие от них, которые просили деньги за свои усилия, Павел проповедовал Евангелие безвозмездно. Он не обременял их своей деятельностью, но принял помощь от щедрых македонцев. Самопожертвование Павла должно расположить коринфян к нему, но, к сожалению, они не видят этого. 

Он давит дальше во 2 Кор. 11:10-14, нападая на своих оппонентов. Эти оппоненты гордятся сверх своей работы. Он называет их ложными апостолами и лживыми работниками. Более того, они переодетые ложные апостолы, как волки в овечьих шкурах. Он связывает их непосредственно с самим сатаной, который притворяется ангелом света. 

Если гордость в мирских достижениях – это то, чего хотят Коринфяне, Павел тоже будет гордиться (2 Кор. 11:16). Его гордость, тем не менее, будет не в том, чего хотели бы коринфяне. Он выражает свою человеческую слабость в том, что известно, как «Глупая речь Павла». Здесь присутствует двойная ирония. Павел считает глупым гордиться вещами, которые его оппоненты считают должными, и сам гордится вещами, которые считают глупыми его оппоненты. 

Он начинает с гордости за свою принадлежность к иудеям. Затем продвигается к его заявлению о состоянии в услужении у Христа. Единственное доказательство его служения находится в страданиях, которые он претерпевает. Он страдает от арестов и тюремных заключений (Деян. 16:23-30). Он подвергается избиению розгами, наказанию, обычно применяющемуся для тех, кто не был римскими гражданами или рабами (Деян. 16:22-23, 35-38, 22:25-29). Он был наказан в синагоге и обвинен в ложном учении и нарушении Закона (Деян. 9:20, 13:5, 14-43, 17:1-3, 10-21, 18:4, 19, 19:8). Он также испытал повторяющееся соприкосновение со смертью (Деян. 14:5-19) и три раза терпел кораблекрушения (Деян. 27). Он добавляет к этому его тяжелый труд, лишения, бессонные ночи, голод и незащищенность. Затем над всем этим он ставит каждодневное давление церкви.

Не все эти примеры записаны в книге Деяний. То, что он перечисляет, должно быть образцом его жизни, а не исчерпывающим ее описанием. Это происходит, как результат его готовности отождествиться с теми, к кому он послан проповедовать Евангелие (2 Кор. 11:29). Поэтому слабость Павла – это его гордость. Тем не менее, он все еще раздражается. Этот гнев направлен на тех, кто уводит людей от веры (2 Кор. 11:29б).

2 Кор 12:1-13:14

Теперь Павел гордится тем, чего хотели бы некоторые из его оппонентов. Он будет описывать, как он был поражен третьим небом, раем. Он делится тем, как он слышал неописуемые вещи, которые человек не может передать. Вместо того, чтобы хвалиться такими переживаниями, он представляет их, говоря, что этим ничего не приобретешь. Он также описывает эти переживания, отвлекая внимание от себя. Вместо использования своего имени, он пишет: «Я знаю человека во Христе» (2 Кор. 12:2). В конечном итоге, он заканчивает описание, говоря, что он не хотел бы быть глупцом, чтобы так хвалиться (2 Кор. 12:6). Пока Павел переживал потрясающий духовный опыт на небесах, он умаляет значение этого опыта, так как он, вероятно, не принес бы никакой пользы для церкви (1 Кор. 13:1-2).

Вместо этого, он снова будет гордиться присущей ему вещью – его человеческой немощью. Это приводит нас к очень примечательному отрывку, который говорит о «жале в плоти» Павла. Оно дано, чтобы хранить Павла от гордости за «чрезвычайно великие откровения». Так как было даровано откровение, было дано и жало. Оно было очень мучительным и было посланником сатаны (2 Кор. 12:7).

Было очень много теорий о жале. Некоторые думают, что оно было психологическим (например: искушение, угрызения совести, апостольские испытания). Другие думают, что жало было кодовым названием противников (сатана, ситуация в Коринфе, другие лжеучителя). Но, скорее всего, это была физическая проблема (головные боли, проблемы со зрением, эпилепсия, лихорадка или болезнь). Сейчас, физическая проблема одобряется большинством ученых и это,  вероятно, наиболее подходящая вещь для него, чтобы гордиться. 

Он молит Бога отвести это от него, но Бог этого не делает. Вместо этого, Бог обещает, что Его благодати будет достаточно для Павла. Через основу человеческой слабости и страданий Павла будет безупречно видно могущество Бога. Так во 2 Кор. 1:8-11, страдания Павла никогда не смогут пройти вне Божьего утешения. Таким образом, описания Павла этого жала в плоти является миниатюрой 2 послания к Коринфянам. 

Последний отрывок этого письма содержит повторение многих идей, высказанных Павлом ранее. Он повторяет их в связи с его сообщением посетить коринфян в третий раз. Это его последний призыв к коринфскому меньшинству, которое сопротивляется, не желая покаяться. Он оказывает это давление, заявляя о своей честности и ответственности пред Богом (2 Кор. 13:16, 19). Все же, он боится, что его предписание не обратит тех, кто отрицает его служение и обращается к другим высшим служителям. Более того, он опасается, что те же проблемы ссор, разделения, сексуальной безнравственности и другие, все еще будут присутствовать. В конце концов, он пожелал строить церковь, нежели быть ей судьей. 

Затем он угрожает коринфянам, делая предупреждение о том, что может свершиться суд. Он обращается к условиям закона Моисеева, которые описаны во Втор. 19:15, чтобы внести ясность в искушение (2 Кор. 13:1-2). На этом собрании он грозит тем, что он покажет им божественную силу, которую они просили. Павел не пощадит коринфян, когда все будет в прошлом. Напротив, он покажет им силу правосудия во время его следующего визита, если они не покаются (2 Кор. 13:3-4), но он все еще надеется на восстановление и успех (2 Кор. 13:5-10).

Структура книги
I.     Радость Павла за отклик коринфян на его служение   
1-7

II.    Предложение для церквей в Иудее                                
8-9

III.   Павел защищает свое апостольское служение            
10-13

Вопросы для изучения Библии по Второму посланию  Коринфянам 

Второе послание Коринфянам 1:3-2:11
1. Многие христиане сталкиваются с трудностями в страданиях. Как отождествление Павла со смертью и воскресением Христа показывает смысл того, что происходит? Сравните с посланием к Римлянам 6:1-11, обратите внимание на стих 11. 

2. Подумайте о временах в своей жизни, когда вы проходили через страдания. Как это показало истину: «Доверять Богу, так же как и разделять его воскрешенную силу»? 

3. Во время отсутствия в Коринфе, Павел был готов провозглашать верность Бога, говоря во 2 Кор. 1:20: «Ибо все обетования Божии в Нем "да" и в Нем "аминь", - в славу Божию, через нас». Найдите несколько отрывков, которые показывают, что обещания Бога осуществились в Иисусе. Также, найдите другие отрывки из Библии, которые указывают на преданность Бога. Как Бог показывает Свою преданность лично вам?

4. Многие объясняют свои действия как христиан с прагматической стороны. Сравните, как Павел объясняет свои действия с теологической стороны, во 2 Кор. 1:12-2:11? Что для вас значит иметь мотивацию для ваших действий, обращенную на Бога? 

  
Второе послание Коринфянам 2:14-3:6

1. Какая разница между выражениями «ведомый к победе» и «побеждающий»? Какую картину служения мы можем видеть по каждому из вариантов перевода? 

2. Некоторые христианские лидеры ведут себя так, как будто важно только то, что они говорят. Другие - как будто важно только то, что они делают. Чем важны оба варианта, исходя из 2 Кор. 2:14-17?

3. Среди христианских служителей есть тенденция говорить об их собственных достоинствах – наградах, ученых степенях и т.д. Это очень отличается от пути Павла. Есть ли какие-нибудь принципы из 2 Кор. 2:14-3:6, которые могут вести христианских служителей, когда они вступают в служение? 

4. Многие читали «Буква убивает, а Дух животворит» по отношению к законам, призывам или к чему-то  другому, написанному в Библии. Кто-то хочет христианства, которое более «свободно» в Духе и не несет никаких правил. В этом они ссылаются на 2 Кор. 3:6, 17-18. Если прочитать эти стихи в контексте, что тогда Павел подразумевает под «буквой»? Если читать по отношению к Езек. 36:26-27, что Павел подразумевал под словом «дух»?

5. Как вы думаете, что значит: «жить по Духу»?

 
Второе послание Коринфянам 3:7-4:18

1. Некоторые, сегодня, хотят очернить Ветхий Завет. Павел называет служение Закону в Ветхом Завете славным. Какие места в Ветхом Завете использует Павел, чтобы объяснить свое служение славы? 

2. В книге Исход, грех с золотым тельцом поместил покрывало между посредником Бога и людьми. Что снимает покрывало согласно 2 Кор. 3:14? 

3. В нашем всевозрастающем мире путешествий и коммуникации, мы можем познакомиться с христианскими учителями или проповедниками, которые говорят правду, ложь или что-то среднее. Перечислите некоторые аспекты правдивых и лживых христианских служителей из 2 Кор. 4:1-6.

4. Христиане часто путаются в том, где можно найти настоящую славу. Из 2 Кор. 4, какое ключевое событие из жизни Христа становится основой для христианской уверенности и славы? Каковы некоторые практические пути, которых могут держаться христиане, чтобы приблизить славу?

5. Основной проблемой в Коринфе, во время написания 2 Коринфянам, было то, что Коринфяне гордились своими достижениями, лидерами и событиями, и, следовательно, не ценили дары Бога. В мире, который восхищается событиями и достижениями, как могут христиане держать великое событие смерти и воскрешения Христа в центре, оставляя другие события на втором плане? 


Второе послание Коринфянам 5:1-21

1. Много из христианских переживаний в западном мире 
2. фокусируются на том, что видно в настоящее время.
3.  Другими словами, многие христиане преследуют 
4. благословения здесь и сейчас, более чем нацеливаются  на  жизнь угодную Богу. Предложите несколько путей, с    помощью которых христиане могут сосредоточиться на вечности. 

5. Каков был бы результат для вас, если бы не было воскреcения из мертвых? Во 2 Кор. 5 Павел перечисляет несколько преимуществ воскрешения мертвых. 

6. Многие говорят о вере, как об абсурдном прыжке во тьму, призывая что-то, что делает реальность немного другой. Однако Павел говорит о вере через подходящие события, которые являлись основными на протяжении всего христианского опыта. Какие это были события, согласно 2 Кор. 5:1-11?

7. Многие христианские учителя говорят много о любви к Богу, и совсем мало о боязни Бога. Павел упоминает оба варианта в отношении своего служения благовестия во 2 Кор. 5:12-21. Предложите подходящий баланс между страхом и любовью в христианских переживаниях исходя из изложения Павла. 

8. Многие из нас имели удовольствие держать в руках новорожденного младенца. Может быть, это самая близкая аналогия с тем, как можно увидеть «новое творение» в этом мире. Если бы мы относились к христианам, как к «новым творениям», а не по-другому, как бы это могло изменить наше взаимодействие с братьями по вере?


Второе послание Коринфянам 6:1-7:16
1. Сегодня «евангелие процветания» – главная проблема
2.  всемирной церкви. Многие пророчат христианам
3.  здоровье и богатство, если те изменят своей вере и 
4. дадут деньги определенным проповедникам. В их идее
5.  отсутствует страдание. Какую роль сыграли страдания в жизни Павла и, соответственно, в плодах от его служения? Каким образом страдания могли бы быть критерием для рассмотрения в поисковом комитете, во время поиска будущих служителей церкви? 

6. Обсудите, что значит «быть объединенными». Приведите в пример несколько способов для описания объединения людей? Что составляет союз с кем-либо, о чем Павел был предупрежден? 

7. Сегодня многие пытаются использовать образы, чтобы описать церковь. Некоторые используют идею о церкви, как о госпитале, всегда заботящемся о раненых. Сравните этот образ с изображением церкви, как храма из 2 Кор. 6:14-18. Какие ограничения должны быть у образа церкви, как госпиталя в конечном итоге? 

8. Обсудите методы усиления «страха перед Богом» в вашей церкви. 

9. Как раскрываются эмоции Павла во 2 Кор. 7? Какие эмоции основаны на Боге, а какие отнесены к людям? Что эмоции Павла могли выразить Богу, в отличие от тех, кто очень сосредоточен на людях? Как эмоции Павла могут помочь христианским работникам, которые испытывают как ободряющие, так и подавляющие переживания в служении?

Второе послание Коринфянам 8:1-9:15
1. Объясните, как сбор пожертвований, о котором просит Павел во 2 Кор. 8, является и служением и благодатью? Зная, что даяния не способ приобретения благодати Божьей, поделитесь, как они показывают благодать Бога в жизни верующего? 

2. Знаете ли вы кого-нибудь, кто является дарителем, как македонцы? Знаете ли вы людей, которые живут ниже их уровня дохода, для того, чтобы могло развиваться служение благовестия? 

3. Принцип даяния из 2 Кор. 8 в том, чтобы каждый давал пропорционально. Люди в достатке должны помогать малоимущим. Павел использует этот принцип в финансовом плане, но каковы другие пути в жизни церкви, когда люди в достатке могут жертвовать малоимущим? 

4. Многие думают, что они спасены, потому что они дают церкви. Объясните, почему это неправильно, используя другие стихи из послания Павла. 

5. Вы являетесь членом руководящей группы церкви. Существует нужда в больших пожертвованиях для жизни церкви и миссионерской деятельности. Изучите 2 Кор. 8-9 и выберите несколько принципов, которые вы можете использовать, чтобы сделать церковь еще более щедрой. 

Второе послание Коринфянам 10:1-11:33
1. 
Во 2 Кор. 10:10 Павел пишет: «В посланиях он
 строг и силен, а в личном присутствии слаб, и речь его
 незначительна». Какую уверенность демонстрирует
 Павел во 2 Кор. 10, так, что его метод в конечном итоге
 будет успешен?
2. Гордость известна, как один из смертных грехов, но, 
тем не менее, Павел хочет гордиться. Что является 
надлежащей гордостью в служении? Чем
 неуместно гордиться?
3.Согласно 2 Кор. 10, кто тот единственный, кто на 
самом деле хвалит служение? Как стиль Павла 
приспосабливается к истинной похвале? 

4.Многие христиане заинтересованы в церковном росте. Они хотят видеть огромную численность в церквах и ищут харизматичных христианских служителей. Каким образом «речь глупца» Павла противоречит такому подходу?

5. Подумайте о христианском лидере, которым вы восторгаетесь в вашей церкви. Назовите несколько качеств этого человека, за которые вы его уважаете. Совпадают ли какие-нибудь из них с чертами в «речи глупца» Павла во 2 Кор. 11? 

6. Как вы думаете, ответил бы Апостол Павел на такой «умный» рекламный слоган «Имидж – все»? 

Второе послание Коринфянам 12:1-13:14
1. Многие преуспевающие проповедники Евангелия
2.  говорят о своем огромном опыте. Почему они глупы в 
3. глазах Павла, исходя из того, как он описывает свой 
4. духовный опыт во 2 Кор. 12:1-10?

2.   Некоторые христиане заинтересованы во все большем 
и большем «насыщении Духом Святым». Каким
 образом представление Павла жала в плоти подвергает 
сомнению такую погоню за опытом? 

3. К. Х. Сперджен, популярный британский проповедник, сказал: «Мое свидетельство таково, что те, кто гордится своим Богом публично, обычно терпят тайные наказания, или несут особенный крест, без всякой причины они возвеличивают себя, и попадают в ловушку дьявола» 
. Прокомментируйте эту цитату Сперджена в свете 2 Кор. 12:1-10. 

4. В конце 2 послания Коринфянам Павел все еще грозит наказанием Коринфской церкви. Перечитайте 1 Кор. 5
5.  и сравните со 2 Кор. 12:14-13:10. Каким принципам церковной дисциплины учат нас эти отрывки?  

Послание Галатам







 Брайан Эммет
Свобода
Какое чудесное слово! Кто из нас не стремиться по-настоящему и всегда быть свободным?  Подумайте обо всех потраченных деньгах, объявленных войнах, жертвах, принесенных людьми в борьбе за свободу. Жажда свободы стара, как человечество, и актуальна, как последние новости.
 Что такое свобода? Просто способность делать то, что я хочу? Так это слово понимают многие современные люди. Или это просто отсутствие каких-либо запретов на действия, которые я хочу осуществить, или же присутствие чего-то более важного, чем просто угождение самому себе? Мы хотим  свободы от препятствий, запретов и ограничений или мы также хотим быть свободными, чтобы  вести святой, любящий, справедливый и уподобленный Христу образ жизни?

Добро пожаловать в это краткое изучение одного из самых важных писем во всемирной истории!  149 стихов, которые мы рассмотрим, повествуют об освобожденных народах, цивилизациях и бесчисленных людских сердцах и жизнях.  Послание Галатам послужило библейским основанием для Протестантской Реформации, когда Лютер «заново открыл» истину, которая всегда была в Божьем Слове, но которая была утеряна, или забыта Церковью: мы оправданы, сделались праведными перед Богом, через веру в Иисуса Христа и ничего больше.  Не через Иисуса-плюс-Закон.  Не через Иисуса-плюс-религиозность. Не через Иисуса-плюс-хорошее поведение.  Мы сделались праведниками перед Богом и сопровождены в свободную жизнь во Христе, через жизнь, смерть и воскресение Иисуса. И ничего больше.
Но подлинная свободная жизнь во Христе – хрупкий баланс, и верующие в Галатии находились в опасности потерять этот баланс и отпасть от благодати вообще.  В этом послании, мы видим Павла во всей своей красе: лично дружелюбен; обличая, прямолинеен; глубоко укоренен в Писании; украшен острым умом и, при необходимости, острым языком; глубоко, пылко предан своим братьям и сестрам в Галатии и их свободе во Христе.

Историческая обстановка
Послание адресовано церквям в Галатии, поэтому это «циркулярное письмо», т.е. предназначено для прочтения в одной церкви с последующей передачей в другую. Галатия была Римской провинцией на северо-западе современной Турции. Название происходит от галлов, племени, которое захватило эту область, а затем осело там приблизительно за 350 лет до написания Павлом этого послания. Точное месторасположение церквей в Галатии, которым писал Павел, не ясно.

Исследователи обычно датируют написание данного послания между 49 и 53 годами от РХ. Если ранняя дата правильна, то возможно, что послание Галатам – самый ранний христианский труд.  

Одной из величайших угроз для подлинно свободной жизни во Христе является религиозность или легализм. Церкви в Галатии попали под влияние учителей, ставивших под сомнение и подрывавших апостольский авторитет Павла. Они настаивали на том, что верующие в Иисуса из язычников также должны соблюдать Закон Моисеев. В момент написания Павлом этого послания, христианская вера еще полностью не определилась, как отдельная от Иудаизма «религия». Оппоненты Павла (часто называемые «иудаистами») утверждали, что для того, чтобы быть верным Богу Авраама и Иисусу (иудейскому) Мессии, церковь по-прежнему обязана соблюдать большие разделы Моисеева Закона. Обрезание было физическим ритуалом и знаком, что человек ставил себя под Законом.  
Ответ Павла иудаистам был эмоциональным, понятным и определенным - нет! «Стойте в свободе, которую даровал нам Христос, и не подвергайтесь опять игу рабства» (5:1).

Структура послания
Перед нами послание, совершенно типичное для писем того времени. Автор начинает с представления себя, своих получателей и цели написания.  Павел всегда включал приветствие «благодать и мир вам» в начало каждого из писем, а затем обычно включал утверждение о благодарении за верующих.

В послании Галатам отсутствует вступительное слово благодарности! Павел сразу же переходит к обличению и обоснованию своего авторитета, как апостола Господа Иисуса. Он защищает себя против ложных обвинений в том, что он пытался заманить людей, делая Благую Весть Иисуса «легче» и более привлекательной, чем у иудаистов, с их настойчивым требованием послушанию Закону.

Первые две главы данного послания дают нам больше личной информации о Павле, чем любой другой источник. Он не говорит подробно о своем приключении на пути в Дамаск, но настаивает, что Бог открыл ему истину Евангелия и доверил ему управление провозглашением и защитой откровения революционной благой вести. Он подчеркивает свое принятие апостолами в Иерусалиме, но быстро переходит к инциденту, когда он противостал самому Петру, когда увидел, что Петр «не поступает прямо по истине Евангельской» (2:14).

Отсюда, Павел начинает свой аргумент с примером Авраама (гл. 3), настаивая, что Евангелие Иисуса Христа последовательно вере Авраама. Это приводит его в 4-ой главе к размышлению, что значит быть чадом Божьим, и использованию Агари и Сарры в качестве иллюстраций реальности того, что и иудеи, и язычники были усыновлены в одну семью Божью, первоначально обещанную Аврааму, во Христе и через Христа.

Пятая глава развивает тему по-настоящему свободной жизни во Христе и напоминает верующим Галатии, что эта жизнь свободы во Христе может быть прожита только через пребывающего и помогающего Духа Божьего. Последняя глава расширяет это учение до практических сфер церковной жизни. Павел заканчивает послание двумя сильными предупреждениями и заключительным благословением.

Богословские темы и цель

Оправдание по вере

Послание Галатам – ясное и страстное утверждение истин, важных для Благой Вести.  Первая и самая важная истина гласит: мы оправдываемся верой в Иисуса Христа, а не «делами Закона». Евангелие – от начала и до конца безвозмездный дар Божьей благодати в Иисусе Христе. Оправдавшись по вере, мы получаем свободу жить новой жизнью во Христе.

Павел развивает этот аргумент в нескольких стихах. Сначала, он указывает нам на центральное положение и превосходство Иисуса Христа. Это Он «отдал Себя Самого за грехи наши, чтобы избавить нас» (1:4).  Это Его воскресение разрушило власть греха и смерти.  Именно Он открыл Себя Павлу (1:11-12, 15-16).  Именно через веру в Иисуса и Его дело на Кресте, перед Богом мы объявлены праведными и усыновленными в единую семью Божию (2:15-16; 3:26-29). Именно он понес проклятие, которое находится на всех, кто не исполнял Закона постоянно (3:10-14).  Поскольку именно Иисус Христос и только Он освобождает и сохраняет в настоящей свободе всякого, кто порабощен Законом и бесполезностью легализма и всяким проявлением греха.

Закон был дан Богом, это дар Бога, но он не может спасти нас.  Проблема лежит не в самом Законе, а в нас. Кто из нас постоянно соблюдает все требования закона, будь то Божий Закон или закон совести, или даже «законы поведения», которые мы или наша культура устанавливаем для себя? Любая система законов, которую мы когда-либо создали, служит только для того, чтобы объявить: «Виновен!». Но Иисус «искупил нас от клятвы закона, сделавшись за нас клятвою» (3:13).
Авторитет и единство Писания

Вторая важная истина касается авторитета и единства Писания: все, что Бог осуществил во Христе проистекает по Его обетованиям завета с Авраамом и соответствует им. Обратите внимание на то, как Павел использует историю Авраама в главах 3 и 4. Он хочет сказать, что Евангелие – не отклонение от заветов и обетований Ветхого Завета, а последнее и полное исполнение в Иисусе Христе всех этих заветов и обетований! 

То, что мы считаем Ветхим Заветом, -  не история о Божьей неудачной попытке примирить мир с Собой, где Благая Весть становится Божьим «Планом Б». Напротив, в Одной Книге нам рассказана Одна История об Одном Боге, который создал для Себя Один Народ через Своего Единородного Сына.  Полнота Писания принадлежит церкви, а ученикам дана привилегия и повеление чувствовать себя как дома во всех аспектах нашей Книги. Всякий раз, когда вы замечаете, что Новый Завет цитирует Ветхий, не поленитесь посмотреть на Ветхозаветную ссылку. Авторы Нового Завета часто цитируют 1-2 предложения из Ветхого Завета с той целью, чтобы вся обстановка или контекст «ветхого» была приведены в «новом».
Жизнь в Духе

В-третьих, христианская жизнь – жизнь в Духе, а не жизнь беспокойных стремлений или отчаянных попыток «сделать лучше», или бесконечных и бесполезных решений о самосовершенствовании. Впервые Павел упоминает Дух в 3:2. Затем Он упоминает получение нами «обещанного Духа» верою в Христа в 3:14. В 4:6 он определяет Духа, как «Духа Сына Своего… Духа, вопиющего: Авва, Отче!». Он напоминает нам, что Исаак, прообраз или прототип Христа, был «рожденным по духу» (4:29). В главе 5, Павел сопоставляет дела плоти с плодом Духа, и увещевает галатийских верующих, что «если мы живем духом, то по духу и поступать должны» (5:16-26).

Мы не можем стать праведными перед Богом посредством наших собственных усилий или намерений. И Благая Весть заключается в том, что нам и не нужно этого делать!  Бог сделал нас праведными перед Собою через смерть и воскресение Иисуса, а присутствие и сила Святого Духа в нашей жизни и жизни церкви становится реальным посредством нашего переживания всего того, кем является Иисус и что Он сделал для нас. Бог преображает нас в мужчин и женщин, живущих свободно, благодарно и щедро во Христе Духом в Свою славу!

Вопросы для изучения Библии по Посланию Галатам 
Послание Галатам 1

1. Евангелие предлагает, безвозмездно и как дар, Божью благодать в Иисусе Христе, праведную жизнь, мир и радость.  Павел в самых сильных выражениях, которые он только знает, осуждает так называемые «иные евангелия». Какие «иные евангелия» предлагались в вашем регионе (включая церковь)? Другими словами, какие иные «голоса» обещают нам жизнь праведности, мир и радость вне познания и без следования за Иисусом?
2. По-вашему, почему в приветствии своих посланий Павел всегда связывает «благодать» с «миром»? Где еще в письме встречаются слова «благодать» или «мир»?

3. Прочитайте ст. 10. Приведите примеры из вашей жизни, как желание «угождать людям» дискредитирует вашу способность жить, как «раб Божий»?

4. В ст. 11-24 Павел рассказывает историю своего обращения и развития его служения. Как вы рассказываете свою историю прихода к вере во Христа?

5. Почему, по-вашему, Павел подчеркивает, что Евангелие, которое он проповедует, было открыто ему, что оно не от людей, или не было преподано ему другими?

Послание Галатам 2

1. Какие аспекты посещения Иерусалима, описанные в ст. 1-10, были важны? Как они поддерживают его авторитет апостола Иисуса Христа?
2. В чем был причина конфликта между Павлом и Петром? Что неправильного было в действиях Петра? По-вашему, почему для Павла было так важно обличить Петра в такой манере прилюдно?

3. 2:16 – ключевой стих Галатам. Назовите конкретные различия между жизнью, основанной на «соблюдении закона», и жизнью, основанной на вере в Иисуса Христа?

4. Гал. 2:19б-20 – еще один ключевой отрывок, который заучивают наизусть многие верующие. Как Павел отождествляет себя со Христом?  (подсказка: ищите предлог «в» и приставку «со-»).

5. Кажется, что Павел утверждает, что мы можем прийти к жизни, только если сначала произойдет процесс смерти («Я сораспялся… не я живу, но живет…»). Где еще в Писании вы видели, что Бог производил жизнь из смерти?
Послание Галатам 3

1.  В первых пяти стихах, Павел задает шесть вопросов! Каких ответов он ожидает на каждый из этих вопросов?

2. “Так Авраам” (ст. 6). Что именно Павел хочет, чтобы мы наблюдали и заметили в жизни и отношениях Авраама с Богом (перечитайте ст. 10-25)? Как он связывает жизненный опыт Авраама со Христом?

3. В гл. 3 Павел цитирует несколько отрывков из Ветхого Завета. Как, по-вашему, почему Павел цитирует именно эти отрывки? Как чтение всего Ветхозаветного отрывка помогает нам понять слова Павла в Галатам?

Галатам        
Цитата из Ветхого Завета    

Читайте в контексте

 3:6

Быт. 15:6



Быт. 15

3:7

Быт. 12:3, 18:18, и 22:18

Быт. 12:1-7; Быт. 18:16-33; Быт. 22
3:10

Втор. 27:27



Втор. 27

3:11

Авв. 2:4



Авв. 1:12—2:5

3:12

Лев. 18:5



Лев. 18:1-5

3:13

Втор. 21:23



Втор. 21:22-23

3:16

Быт. 12:7, 13:15, 24:7

Быт. 12:1-7, Быт. 13, 
Быт. 24:1-9

4. В послании Галатам Павел различными путями описывает роль Закона.  Какие 2 роли приписывает Закону Павел в ст.19-25?

5. Одна из революционных идей в Галатам заключается в том, что иудеи и язычники могут быть равными членами единой семьи Авраама через веру в Иисуса Христа (см. ст. 7 и 26-29).  Чем сын/дочь отличается от раба?  (Подумайте о различиях в правах, ответственности, ожиданиях и надеждах).
Послание Галатам 4

1. Павел представляет идею рабства, сравнивая ее со свободой, которой наслаждаются дети.  Кем или чем мы были порабощены до Христа, без Христа?
2. Ст. 15 предлагает симптом отпадения от благодати к попытке установить и поддерживать наши отношения с Богом через дела Закона.  В чем заключается этот симптом?

3. Какой образ использует Павел для описания своих отношений с церквями в Галатии в ст. 19? Что он говорит о своей цели для них? Чем цель Павла отличается от цели иудаистов?

4. В ст. 21-31 Павел возвращается к тому, каким образом вера Авраама указывает на Иисуса Христа, обещанное «семя», или потомка Авраама. Он смотрит на 2 сыновей Авраама: Измаила, рожденного от Агари, одной из наложниц Авраама, и Исаака, «сына обетования», рожденного от Сарры. (Для понимания контекста вы можете прочитать Быт. 16:1-16 и 21:2-5). Аргумент Павла становится очень сложным, и когда мы сталкиваемся с трудным для понимания отрывком из Писания, то лучше всего искать основную идею и не вдаваться в подробности, которые мы не понимаем. Какова основная идея (идеи) Павла в упоминании Агари/Измаила и Сарры/Исаака?

5. Павел говорит, что пытающиеся установить свою праведность через «дела Закона» гонят освобожденных для жизни во Христе Иисусе. Приведите примеры подобных «гонений» среди христиан? Как мы можем помочь друг другу расти в послушании и верности, не впадая в «рабство» и легализм?

Послание Галатам 5

1. В 4-ой главе преобладала тема «рабства», а в 5-ой Павел говорит о свободе.  В 5:1-6, мы видим разительный контраст в словах Павла галатам: они могут жить свободно во Христе или же вернуться в рабство Закона и его правил, ритуалов и уставов. Третьего не дано! В чем разница в ст. 4-5  между теми, кто «оправдывает себя законом» и теми, кто «Духом ожидает и надеется праведности от веры»?
2. В ст.6 Павел говорит, что только одна вещь имеет значение - вера, действующая любовью. (Посмотрите, как Павел в этом стихе связывает веру с делами). Чем жизнь, прожитая по «вере, действующей любовью» отличается от жизни по закону?

3. Ст. 7 используется спортивный образ: забег в гонке. Представьте, что вы бежите марафон, как вдруг вас «подрезает» другой спортсмен, отвлекая вас и уводя вас с дистанции. Сначала, это не кажется большим отклонением от официальной беговой дорожки, а подрезавший вас бегун возможно говорит: “Беги за мной! Я знаю короткую дорогу!”.  Перед какими «короткими дорогами» христиане испытывают искушение в жизни?  К каким проблемам могут привести короткие дороги, будь то в марафоне или «гонке жизни»?

4. Ст. 11: почему крест является «соблазном»?  Кто или что «соблазняется» посланием креста?

5. В ст. 13-15 Павел объединяет две основные темы данного послания: жить свободно, но не впадая в беззаботную, эгоистичную, так называемую свободу (например, когда верующий говорит: «Так как Иисус освободил меня, то теперь я могу делать все, что хочу!»). От чего мы освобождены Христом?  Для чего мы освобождены во Христе?

6. В ст. 16-26 перед нами новый контраст.  Мы можем жить по Духу или же согласно своей греховной природе (что Павел называет нашей плотью, под которой он имеет в виду не наше физическое тело, а нашу жизнь без Христа).  Подумайте над тем, что мы прочитали: какие «картины контрастов» Павел уже нам представил.  (подсказка: в 1-ой главе Павел сравнил «его» Евангелие с так называемым «иным» или лже-евангелием.)

7. Найдите 4 фразы в ст. 5:16-22, содержащие слово «Дух».  Что это говорит вам о присутствии и работе Духа в вашей жизни и жизни вашей церкви?

8. Обратите внимание, что в ст. 22 говорится о плоде Духа, а не плодах Духа! Представьте себе апельсин, состоящем из многих «долек», но составляющем один плод.  Почему все девять «долек» одного плода Духа необходимы для формирования в нас Христа?

Послание Галатам 6
1. К концу послания Павел становится очень практичным. Он начинает с реальности того, что верующие могут и будут грешить. Как его духовный подход отличается от законнического?  Что, по словам Павла, должно быть нашей целью, когда мы узнаем, что брат или сестра впал(-а) в грех?

2. «Носите бремена друг друга», звучит, как ссылка на Иисуса, несущего крест и Его призыв к нам; «отвергнись себя, возьми свой крест и следуй за мной». В 5:24 Павел упоминал, что мы «распяли нашу плость со страстями и похотями», а в 5:11 - “соблазн креста ”. Каким образом, написанное в 6:1-5,  призывает нас «умертвить» наше обращение с грехом наших братьев и сестер,?

3.  Мы видим еще один контраст—сеяние и жатва!  По-вашему, как Павел предлагает верующим «сеять в дух»?  Взглянув на все послание, назовите конкретные шаги, которые Павел хочет, чтобы мы сделали.  Не пропустите ст. 9 и 10!

4. Павел почти закончил свое послание. Он добавляет личную заметку «своею рукою» и повторяет основную тему данного послания: на кресте Иисус дал нам свободу жить для Бога силой Святого Духа. Когда мы сокращаем Благую Весть до набора религиозных правил, то упускаем благодать Божью, отвергаем крест и снова порабощаем себя легализму и лицемерной самоправедности, которая всегда сопровождает легализм. Что является «единственной значимой» вещью в этих заключительных стихах, согласно Павлу (сравните с 5:6; см. также 2 Кор. 5:17)?

5. Составьте краткий список основных идей данного послания.  Сравните списки в вашей группе изучения.  

6.  Какие основные уроки вы почерпнули из данного изучения?  Как вы будете внедрять их в свою жизнь, начиная с сегодняшнего дня?

Послание Ефесянам 






Александр Князьков
Исторический фон
Павел пишет это письмо через 7 лет после того, как он ушёл из Ефеса. Легко догадаться, что церковь в Ефесе была другой, когда Павел приехал опять (Еф.3:2). Новые люди не знали Павла. Узы, упомянутые в 3:1 и 6:20, - те же, о которых шла речь в Кол. 4:3, 10, и 18, и, вероятно, это двухлетнее (60-62 гг.) домашнее заключение Павла в Риме, о котором повествует гл. 28 книги Деяния. Ефес был столицей Асии - провинции Римской империи на западе Малой Азии. Ефес был важным портовым городом.  Он служил мостом между западной и восточной частями Римской империи и был одним из пяти главных городов империи в I веке до РХ. Проповедь Павла в Ефесе в 53-55 гг. описана в главе 19 книги Деяния. Во время необычно продолжительного пребывания там Павла, Ефес стал центром благовестия в западной части Малой Азии (Деян. 19,10).  

Итак, это Послание из заключения. Когда Павел был в Риме, он мог встречаться с другими людьми, так как находился только под домашним арестом. Некоторые послания он написал, когда был в других местах заключения. Однажды в Кесарии, во время правления прокуратора Феликса, Апостол Павел был под домашним арестом. Его обвинили в том, что он выступал против Моисея и против Храма. Апостол приводит доводы в пользу того, что он был более верен Моисею, чем его обвинители. «Моисей сказал, что Бог воздвигнет Пророка… слушайтесь его, чтобы не быть отсечёнными». Павел поясняет то, что слушает этого Пророка, а его обвинители нет. Храм земной - это прообраз Истинного Небесного Храма и сейчас мы должны поклоняться через Истинного Первосвященника в Истинном Храме. В Иерусалиме не приняли ни Павла, ни его объяснений. 

В Риме Апостола судил Феликс, он не видел большой опасности в Павле, ему хотелось отпустить его, но тогда бы восстала Палестина. Поэтому прокуратор ничего не сделал для оправдания Павла. На место Феликса пришёл прокуратор Фест, который увидел много недоделанного своим предшественником. Фест очень быстро разобрался со всем и хотел позволить Павлу уйти, но Апостол потребовал суда Цезаря, так как каждый гражданин Римской Империи имел право рассмотреть дело у Цезаря. Фест отправил Павла к Цезарю. Возникает вопрос, почему Апостол потребовал этого. Можно же было сделать по-другому и принять освобождение от Феста. Павел бывал в подобных ситуациях. Он верил в то, что все обстоятельства его жизни Бог может использовать в Свою славу.

Литературная цель:  Вдохновить ефесян на единство. 

Тема единства представлена очень интересной концепцией. Всё влияние, которое Церковь оказывает на окружающий мир – это предназначенный план Бога! То, что происходит с церковью – это Божья работа в мире! Если бы это было не так, то не было бы ни одного изменённого сердца. Павел вдохновляет их на единство потому, что именно таков план Бога. Нам надо понимать и предопределение, и единство. Церковь - это новый народ Божий. Церковь - это люди, в среду которых Господь заложил предвкушение возрожденного единства и высокого достоинства человеческого рода (1:10-14; 2:11-22; 3:6, 9-11; 4:1 – 6:9). Церковь - это община, в которой сила Божия, примиряющая человека с Ним, переживается на личном опыте и затем распространяется, преобразуя все (2:1-10; 4:1-16; 4:32 – 5:2; 5:22 – 6:9); это новый храм, созданный из людей и основанный на откровении Бога о Себе Самом; все возрастающий, он станет местом пребывания Бога на земле (2:19-22; 3:17-19). Церковь - организм, сила и воля которого проявляется по образу Самого Христа (1:22; 5:25-27), ее служение - это служение Ему (4:11-16; 5:22 – 6:9). Церковь - это невеста, готовящаяся к приходу своего возлюбленного и супруга (5:22-32), искупившего ее и отдавшего за нее Себя.

Богословские темы 

Предопределение 

Размышления о предопределении в самом начале послания – это необычно для Павла. Обычно, после вступления, он говорит о спасении, затем переходит к проблемам и к тому, как их решить, но здесь Апостол сразу начинает с Божественного плана для церкви. Он говорит в 1:3-17 о том, что в Божественном плане до сотворения, до падения Адама, до образования народа Израиля, до прихода Иисуса Христа, Он уже имел церковь, как общность людей из иудеев и язычников, которых Сам будет освящать как Своих людей.

Павел хочет, чтобы ефесяне поняли - их жизнь, их опыт - это то, что Бог предопределил задолго до того, как всё произошло! Мы сталкиваемся с проблемами, с трудными людьми в церкви, хотим, чтобы все прихожане были хорошими. Наш взгляд направлен на эти конкретные проблемы. Нам трудно посмотреть, оторвавшись от этого, на Божьи перспективы! Однако, именно Божья перспектива помогает нам заглянуть за наши проблемы! Она помогает нам обрести правильное отношение к сложившейся ситуации и посмотреть за неё. Бог производит великую работу, когда мы оказываемся в трудном положении! Он освящает нас и заботится о нас, Он верен Своему обещанию. Каждому из нас необходимо обрести видение того, что Павел даёт в послании к ефесянам. Оно поможет нам выстоять в трудностях. Мы - Божья церковь, у Него есть план на неё. 

Нам необходимо придти к антитезе (2:1-10) «теперь и потом». Вера, Благодать и добрые дела соединены здесь так же, как в Посланиях к Римлянам и Галатам. Мы приведены к Богу тем трудом, который полностью сделал Бог за нас. Мы должны довериться Ему, вера и доверие не от нас – это Его дар. То, что изливается из нас потом, и есть дела веры, мы ничего не можем с этим поделать. Это результат Божьей работы в нас. А результат Его работы в церкви – это единство.

В Послании Ефесяеам 3:1-13 Бог призвал свидетелей во Христе, они свидетели благодати. Апостольское основание это Божий план, именно таким образом Он будет создавать единство в церкви. Таким же образом Бог рассматривает дары, приводя церковь к единству через них. Ваш дар должен быть направлен на церковь.

Отрывок 4:17-24 - антитеза. Многие забыли, что новаую жизнь, которую Бог сотворил в нас, Он и развивает. Мы должны рассматривать себя, как собственность Бога.

Еф. 4:25-32; 5:1-21 -  хождение в Боге и свете. Мы думаем, что наша жизнь принадлежит нам. Если мы идём на грех или на компромиссы, это наше личное дело, но это отражается на всей церкви. Если вы осквернены, а вы часть тела, то тело слабеет. Очень велика ответственность каждого человека перед всей группой.

В 5:27-6:9 Павел говорит о домостроительстве. Если дом не в порядке, если есть напряжение между родителями и детьми, то и в церкви непорядок.

В 6:10-20 говорится о всеоружии Божьем, военная стратегия. В единстве должен быть порядок. Если ваши люди разобщены, то вы не выиграете битву.

Единство 

Нужно читать текст в контексте (1:22; 3:21; 4:11-16; 5:24). Используя эти стихи, мы можем составить проповедь, но она будет короткой, мы чего-то не доскажем, т.к. под единством, в контексте Послания, мы понимаем то, что есть Божий дизайн для всего. Под единством мы понимаем Божий план. Наши определения нужно свести под Божье устройство. Есть такая шутка: «Если у вас в церкви сто прихожан, значит у вас сто деноминаций». Бог же не смотрит на личность, работает загадочным образом. Мы видим следующую картину, в церкви собираются люди различных интересов, они странные, это уж точно не клуб по интересам. Некоторые люди думают, что церковь как клуб, но в церкви нет общих увлечений, люди все разные, разных возрастов, разных социальных слоёв, из разных культур, даже запахи разные – это ужасная смесь! Нам необходимо понять каковы дизайн и план Бога на эти церкви! Из вышеприведённых отрывков мы узнаём важные принципы о единстве. Греческое слово «единство» имеет простое значение «быть одним целым».

Еф.1:22 - единство под главенством Христа. Это важно! Это единство будет включать только тех людей, которые будут верить в суверенность и божественность Иисуса Христа. Это болезненное единство, проходящее через разделения семьи, церкви, отделения верующих от неверующих! Надо быть осторожным с этим разделением, чтобы не оттолкнуть людей, которые идут ко Христу! Единство возможно только под главенством Христа. Иисус Христос является непосредственным главой Тела. Жизнь Тела - это почитание и поклонение Христу, как второму Лицу Троицы. Через это прославляется Отец и Дух Святой. Звучит идеально, хотя мы и знаем, сколько есть разделений в церкви, и на компромисс здесь идти нельзя. В этом стихе выявляется проблема - никто из нас на сто процентов не подчинён Христу. Мы только ободряем друг друга к росту в Нём. Необходимо искать Христа. Если бы все деноминации стремились к такому единству во Христе, то мы стали бы похожи и были бы окнами в едином теле Иисуса Христа. Если стремиться к единству под Христом, то церковь имела бы много оттенков и запахов и традиций, но была бы едина.

Прославить Отца через Христа (3:21). Надо доносить это до себя и до прихожан церкви. «Прославить Отца» - духовное и высокое слово. Не просто сказать это, но прославить! Когда человек, далёкий от церкви, приходит к вам в церковь, он должен заметить и почувствовать, что среди вас есть Бог. То, как проповедуется Слово, то, как верующие люди любят друг друга и т.п. - всё должно свидетельствовать о живом Боге, чтобы Слава Отца была видна в церкви. В этом случае не имеет значение, на чём вы играете и как одеваетесь. Делает ли это Бога видимым через нас? Является ли церковь клубом, где есть особый церковный вкус или это живая группа людей, которые прославляют Бога. Это дела, которые льются, как из ведра, а не так, когда вы выжимаете их из себя! 

В стихе 5:24 говорится о подчинении Христу – это процесс, это надежда для единства. Если мы подчинимся этому, то люди придут и спросят: «Что есть у вас, чего нет у меня?». Не критиковать, а расти самому, способствуя росту церкви, чтобы видеть у себя славу Бога!

В 4:11-16 Павел говорит, что общим контекстом в единстве под главенством Христа, Бог поставил своих служителей, разного уровня. Описываются служения. Служение под предводительством Христа - люди нанятые Богом на работу, люди в Его винограднике. Творец создал нас инструментами в Своих руках. Мы не предводители племён, не великие командиры овец. Здесь слово «апостол» используется в смысле - «человек, посылаемый церковью на насаждение новой церкви». Оно отличается по значению от слова, когда ссылается на `12 Апостолов и Павла. Апостолы лично встречались со Христом.

Какова была главная задача ветхозаветного пророка – напомнить народу Божьему про Его слово в Законе. В большей мере пророки не были предсказателями, а приносили Слово Бога людям. Евангелист провозглашает Благую весть. Пастырь – это пастух, который знает овец в загоне. Учитель знает про Божий дизайн, может представить благовестие во всём мире, понимает гармонию в Писаниях, умеет наставлять других на пути Божьи. У всех них есть одна цель - не богатство, не борьба друг с другом, но совершение Святых, Божьего народа, обновлённых Духом Божьим. Это Божье владение, великая честь - иметь участие в Божьем владении, используя свой дар. Святые через ваш дар должны быть устроены. Все остальные послания Павла это комментарии к тому, что Павел пишет здесь. Созидать единство тела, возрастая во Христе. Если вы используете свой дар, то вырастите более зрелых людей, чем вы. Для того чтобы мы стали совершенными, «в полную меру возраста Христова» необходимо использовать всё, что мы имеем во Христе! Цель служения церкви - помочь людям стать зрелыми христианами. Часто мы сеем со слезами, из последних сил, но, к сожалению, нам никто не даёт гарантию успеха. Вера в Христа - это когда всё добивается страданиями,Это когда нужно умереть для себя, чтобы жить для Бога. Обо всём, что Бог мне даёт, мне необходимо молиться для того, чтобы правильно распорядиться этим. В стихе 15-ом главы 4 Павел показывает, по какой причине церковь распространяется по земле. Мы должны говорить истину с любовью, не отделяя одно от другого. Стих 16 - урок из анатомии, взаимосвязь всех членов тела, и как Бог сделал Духовный организм из церкви, который зависит от головы и поддерживается, держась за руки друг друга. 

Всеоружие Божье
Стремлению христиан к единству и чистоте противодействуют незримые духовные враги (6,10-17). Мир, даруемый Крестом, может быть ощутим только среди напряженной духовной борьбы. Хотя духовные силы тьмы уже побеждены, они еще не обезоружены. Сила, восставившая Иисуса из мертвых, ныне действует в верующих. Нам, верующим, рекомендуется противостоять темным силам зла не собственными силами, а силой, воскресившей Иисуса и с Ним воскресившей и нас самих (2,4-6; 3,16-19).

Если евреи воинствовали по плоти, освобождая землю обетованную от язычников, то наша брань сегодня не против людей, а против могущественных духов злобы и тьмы. Павел объединяет образ воинского вооружения римского пехотинца с некоторыми ветхозаветными образами Бога или Его Мессии как воителя. Сказанное в Ветхом Завете о Боге или Мессии здесь отнесено Апостолом к верующему. Павел призывает всегда пребывать в истине, которая является мотивацией всех поступков христианина. Он хочет, чтобы верующие облеклись праведностью Христовой (4:25; 5:9) и полнее соответствовали Его образу, что даст им стойкость в сопротивлении искушениям. Знание истины придает решимость (ст. 14), а вера ограждает и защищает от лукавого. Осознание своего спасения, подобно воинскому шлему, венчает "духовные доспехи" христианина, противостоящего силам тьмы. Мечом же отражают атаки противника и, в свою очередь, разят его. 

Структура
I. «Изъявительное – тождественность во Христе»  1-3; 

А. вступление





1:3-23
Б. тогда и сейчас




2:1-10
В. единство церкви




2:11-22
Г. основание церкви Апостолами


3:1-13 

II. «Повелительное – хождение во Христе» 4 –6; 

А дары






4:1-10
Б. тогда и сейчас




4:17-24
В. жизнь в общине




4:25-32
Г. хождение в свете




5:1-21 

Д. порядок устройства семьи



5:22-6:9 

Е. всеоружие Божие




6:10-20
Ж. прощальные приветствия 



6:21-24
Вопросы для изучения Библии по Посланию Ефесянам

Послание Ефесянам 1:3-14
1. Какое благословение дал нам Бог в ст. 3? Что значит “всякое духовное благословение ”? Что это говорит нам о Божьем характере?

2. Какое действие Бога подчеркивается в ст. 4-5? Что это говорит нам о Божьем характере и силе Его любви? Что является основой для Божьего избрания во Втор. 7:7-8?

3. Какие действия Сына, Иисуса, раскрываются в ст. 7? Что для Иисуса означало прощение наших грехов? Что вам стоит простить человека?

4. Какие две метафоры используются для описания действий Духа в ст. 13-14? В чем значимость каждой из них? Как каждое из этих описаний влияет на наши отношения с Богом?

5. Как каждая из личностей Троицы вовлечена в достижение вашего спасения? Что для вас значит, что все личности Троицы полностью вовлечены в данный процесс?

6. Когда Бог разработал план нашего спасения, согласно 1:4? Что существовало до сотворения мира? Как Бог мог решить спасти вас в тот момент? Что это говорит о Боге? О вас?
7. Что печать и залог в ст. 13-14 нам говорят о Божьих планах для нас в будущем? Что это говорит о Боге? О вас?
8. Какая фраза начинает и заканчивает данный раздел ст. 3-14? Что значит жить “в похвалу славы Его”? Как это выглядит в наши дни?

9. Говорят, что мы станем похожими на того, кому поклоняемся. Если мы “во Христе” и живем для “Его славы”, то в чем мы можем действительно стать как Христос? Как взаимосвязаны поклонение и ученичество? Является ли поклонение актом послушания или актом преображения?

Послание Ефесянам 1:15-23
1. Как сегодня люди определяют слово “вера”? Как вы определяете веру? Как, по-вашему, Павел понимает веру в Еф. 1? Почему ответы на этот вопрос зачастую расходятся?

2. Какую любовь демонстрировали ефесяне в 1:15? Опишите проявление подобной любви в вашей общине? Как вера и любовь взаимосвязаны друг с другом?

3. Павел молился, чтобы ефесяне познали “надежду, к которой Он призвал вас.” Что это за надежда? Чем Библейская надежда отличается от мирской?

4. Почему Павел упоминает веру, надежду и любовь вместе? Чем они отличаются? Чем похожи? Как вместе они содействуют одному результату?

5. Весь этот отрывок является молитвой Павла. Если он молился за ефесян, то почему он записал ее? Что мы можем узнать о молитве, изучая, а затем и молясь этой молитвой Павла?

6. Павел молится за развитие новых качеств в жизни ефесян. Что самое важное в нашем духовном росте: наша молитва или наше стремление стать более благочестивыми?

7. Какую силу Павел описывает в ст. 19? Как сегодня нам доступна данная сила? Испытали ли вы Божью силу в своей жизни?

8. Что значит, что Христос – глава над всем (1:22)? Что значит, что мы являемся частью Его тела? Может ли грех править в нас или контролировать нас, если Христос – правитель всего? Как вы можете получить больше силы Иисуса в своей жизни, чтобы преодолеть грех?

Послание Ефесянам 2:1-10
1. Почему Павел называет нас “мертвыми” по преступлениям нашим и грехам (2:1)? Почему он не говорит “больны” или “слабы” в грехах наших? Как использование в этом стихе слова “мертвы” влияет на его понимание?

2. В 2:2-3 Павел описывает грехи мира, духовных сил лукавого и плоти. Чем эти категории греха отличаются друг от друга? Какие из них больше всего влияют на ваше общество? 

3. Какое бы вы дали определение греху? Можете ли вы грешить, не произнося при этом ни слова? Можете ли грешить, абсолютно при этом ничего не делая? Если мы знаем, что все грешат, тогда почему так много людей избегают признания своего греха?

4. Что для вас значит быть “чадом гнева ” (2:3)? Что означает включение Павлом себя в эту категорию (“мы были…”)?

5. Какие действия предпринял Бог в ст. 4-7? Какие качества Бога открылись через эти действия? Какие действия предприняли мы в этих же стихах? Что это говорит о происхождении нашего спасения?

6. Согласно этим стихам, когда мы получаем вечную жизнь (см. время глаголов)? Что это значит для нашей жизни в настоящем?

7. Как мы реагируем на Божью потрясающую благодать, согласно 2:8-9? Что является “даром от Бога” согласно ст. 8? В чем заключается наша роль?

8. В чем заключается роль добрых дел в ст. 9-10? Заставляют ли наши добрые дела Бога даровать нам спасение? 

9. В чем взаимосвязь между верой, добрыми делами и спасением? Какие “добрые дела”, по вашему мнению,“Бог предназначил нам исполнять ” на этой неделе?

Послание Ефесянам 2:11-22

1. Кто такие язычники и почему они были отчуждены от Христа, согласно Еф. 2:11-12? Почему Павел описывает их такими резкими словами?

2. Что Исайя сказал о язычниках в Ис. 42:6 и 49:6? Как это исполнилось согласно Еф. 2:13? См. также Ис. 57:18-19.

3. Как Иисус разрушил стену, разделявшую иудеев и язычников? Что Иисус сотворил вместо нее? Видели ли вы одно новое тело, созданное из людей, которые раньше были врагами? Что привело к этому или что все еще мешает этому?

4. Как наше примирение с Богом влияет на наше примирение друг с другом? Как мы можем заявлять, что познали Божье прощение своих грехов, если отказываемся прощать грехи других? Чему учил Иисус в Мф. 6:12, 14-15?

5. Что для язычников означало бы быть “согражданами” и “своими Богу ”? Как бы это звучало для самарян, египтян и греков в первом веке? Как бы это звучало для иудеев в первом веке? Что это значит для вас в 21 веке?

6. Каким образом апостолы и пророки являются основанием Божьей семьи? Может ли основание быть добавлено после того, как брыло построено здание? Что это говорит о нашем понимании учения и писаний апостолов?

7. Что значит, что Иисус является краеугольным камнем? В чем функция краеугольного камня в здании? Каким образом Иисус является нашим краеугольным камнем? Можем ли мы называть Иисуса нашим «шанырак»?

8. Как описан Божий народ в 2:21-22? Как Храм может расти? Как Божий Дух пребывал в Храме во времена Ветхого Завета? Как Божий Дух пребывает в Храме сегодня? 

9. Если посмотреть на весь отрывок целиком, то как Храм Божий выглядел бы сегодня? На что это похоже в видимом проявлении в вашем городе? Как бы вы могли молиться и жить так, чтобы Храм преображался в описанный в отрывке образ?

Послание Ефесянам 3:1-13
1. Что для Павла означала “благодать” в 3:2? Что это значило для него в 3:8? Как бы вы определили “благодать” на основе этих двух стихов?

2. Что для Павла (3:1) означало быть “служителем этого Евангелия” (3:7)? Что же тогда благодать означала для Павла в 3:7? Испытали ли вы “благодать”, которая позволяет вам перенести гонения ради Христа?

3. Какая тайна стала известной поколению Павла, но которая не была известна ранее (3:4-6)? Как эта мудрость теперь открыта миру? Раскрывает ли ваша община единство народа Божьего в своем районе?

4. Часть тайны Евангелия заключается в том, что оно примиряет врагов по природе. Как Евангелие примиряет людей и народы друг с другом (см. Еф. 2:11-12)? В отношениях с какими людьми или группами верующих вам нужно стремиться к примирению? В отношениях с неверующими?

5. В чем заключается функция церкви, согласно Еф. 3:10-11? Кто, в конце концов, является аудиторией нашего провозглашения Евангелия? Влияет ли это на восприятие совместного собрания, как тела верующих?

6. О чем Павел молится в Еф. 3:14-19? Что значит “уразуметь превосходящую разумение любовь”? Как в этой молитве соотносятся знание и любовь?

7. Что с нами делает познание Божьей любви нашим внутренним естеством? Какое влияние на вас оказывает переживание того, что вы глубоко любимы, особенно со стороны того, кого вы цените? Что если этой личностью является Бог?

8. О чем нам напоминают в благословении в ст. 20-21? Какие великие, осуществляемые Богом вещи вы можете себе представить? Что значит, что Он может сделать несравненно больше всего, чего мы просим или о чем помышляем? 

9. Прославьте Бога за Его величие и молитесь, чтобы Он действительно сотворил в вашей жизни, в вашем городе несравненно больше того, что вы можете себе представить.

Послание Ефесянам 4:1-16
1. Что за “призвание” упоминает Павел в ст. 1? В чем ваше призвание и что значит быть “достойным” этого призвания? Каким образом мир принизил призвание человечества?

2. Говорят, если уменьшить ожидания людей, то их легче будет удовлетворить. Какие ожидания были у Бога во время нашего сотворения? Какие у нас ожидания от самих себя?

3. Что значит быть смиренномудрым? Когда мы преувеличиваем свою важность? Как наши отношения с Богом могут произвести настоящее смиренномудрие?

4. Что значит быть кротким? Когда мы склонны быть резкими или грубыми, а не кроткими? Разве смирение и кротость не являются в основном женскими качествами? Что мешает нам развивать эти качества в своей жизни?

5. Какое обоснование дает Павел для сохранения единства среди верующих в 4:3-6? Как Дух производит единство? Что угрожало единству среди ваших друзей? Среди братьев и сестер? Как ст. 2 относится к ст. 3?

6. Согласно 4:12, ради какой цели Бог дал церкви различные дары? Как увиденные вами различные дары исполняют данную функцию? 

7. Какой духовный дар, вы верите, Бог дал вам и как вы применяли его? См. также 1 Кор. 12:7-11 и 1 Пет. 4:10-11.

8. Что значит для тела Христа быть зрелым (4:13-14)? Опишите, как вы сегодня это себе представляете. По-вашему наблюдению, какой рост Бог произвел в вашем теле за последние месяцы, который ведет в этом направлении?

9. Как истина и любовь влияют на практику единства посреди разнообразия тела Христова (4:15-16)? Может ли истина разделить нас внутри тела Христа? Может ли истина нанести вред, когда говорится с любовью? 

10. Как вы можете говорить истину в любви, чтобы помочь всему телу возрастать в зрелости?

Послание Ефесянам 4:17-32

1. Что произошло с мыслительными процессами язычников, согласно Еф. 4:17-18? Является ли грех только нравственной проблемой или интеллектуальной тоже? Как грех влияет на наш разум? К чему приводит неподобающее мышление, согласно Еф. 4:19?

2. Еф. 4:22-24 дает нам парадигму для нашей жизни, как верующим. Что значит “отложить прежний образ ветхого человека”? Что именно является вашим ветхим человеком? Какую роль в “отложении себя” играем мы, а какую Бог?

3. Как мы “обновляемся духом ума нашего”? Как мы “облекаемся в нового человека”? Какую роль в облечении в нового человека играем мы? Какую роль играет Бог? В каком смысле это является ежедневной частью нашей жизнью?

4. Когда труднее всего говорить истину друг другу (4:25)? Как Павел обосновывает необходимость говорить истину? Как Ин. 8:44 описывает говорящих ложь? Как мы можем “облечься во Христа” в своей речи? Чему Еф. 4:29 учит нас о нашей речи?

5. Когда гнев – это грех? Может ли гнев быть не греховным (праведным)? В чем разница между гневом во грехе и праведным гневом? 

6. Какие наставления Павел дает верующим в отношении гнева в 4:26-27? Как Христос меняет наше обращение с гневом?

7. Какие наставления даются вору в 4:28? Чему это учит тех из нас, кто не является вором, о том, что нам следует делать с нашими деньгами? Если мы не делимся с нуждающимся, не означает ли этого, что в определенном смысле мы являемся ворами? Что на самом деле означает исполнять заповедь “Не кради ” (Исх. 20:15)?

8. Как вы думаете, что оскорбляет Святого Духа (4:30)? Как мы можем оставить гнев, ярость, злобу и раздражение (4:31)? Возможно ли просто повелеть исчезнуть определенным чувствам?

9. Что нас учат делать в 4:32, что поможет избавиться от отношения и действий в 4:31? Действия производят внутреннее преображение или внутреннее преображение производит новые действия? Если эмоционально вы чувствуете, что не можете простить человека, то можете ли все равно по-настоящему простить его? Учтите в своем ответе учение первой половины этого отрывка (4:17-24).

Послание Ефесянам 5:1-16
1. Что значит подражать Богу в 5:1-2? Будучи людьми, чему мы можем подражать, а чему нет? Можем ли мы жертвенно любить так, как Христос?

2. Еф. 5:3 предупреждает о грехе любостяжания (жадности). Что такое жадность? Когда мы пересекаем границу между естественным и здоровым желанием и греховной жадностью?

3. Какая ложь стоит за жадностью? Могут ли вещи, в которых мы жадничаем, действительно удовлетворить наши желания? В какой момент жадность становится идолом? Что является правильной амбицией, а что жадностью?

4. Чему Флп. 4:11-13 учит нас, чтобы помочь нам бороться с жадностью? Как благодарность помогает бороться с жадностью?

5. Как сексуальная аморальность и нечистота относятся к жадности? Секс – это что-то чистое или нечистое? Какая ложь стоит за нашими желаниями сексуальной аморальности и нечистоты? Какое противоядие от этих грехов дает Бог?

6. О каких грехах Павел предупреждает нас в Еф. 5:4? Что побуждает нас использовать такого рода слова или говорить таким образом? Какая ложь стоит за нашими мотивами в использовании подобных слов? Чему нас учит Павел в отношении слов в Еф. 4:29?

7. В Еф. 5:7-14 Павел наставляет нас светить во тьме Божьим светом. Как мы можем светить Божьим светом в своей собственной тьме? Хотим ли мы позволить Богу высвечивать темные места в нашей жизни? О чем Иисус предупредил нас в Лк. 12:2-3?

8. Бог не просто говорит нам не делать греховные вещи - Он обычно говорит нам, что мы должны делать вместо этого. Что Еф. 5:9-10, 15-16 призывают нас делать вместо греховных вещей? Как вы можете испытывать и распознавать, что угодно Богу? Угодные Господу вещи доставляют удовольствие только Ему или нам тоже? Приведите примеры.

Послание Ефесянам 5:22-6:4
1. Еф. 5:23 называет мужа главой жены, подразумевая, что он является главой семьи. Что это значит? Как мир понимает идею того, что муж является главой своей семьи? Как ст. 23 переопределяет это для верующего?

2. Как муж наставляется любить свою жену в 5:25-27? Как это будет выглядеть в сегодняшнем мире? Что мешает вам, мужьям, жить таким образом? Как вы можете вести свою жену к более глубоким взаимоотношениям с Богом?

3. Как муж призывается любить свою жену в 5:28-31? Как это выглядит в сегодняшнем мире? Что мешает вам, мужьям, жить таким образом? Как вы можете проявлять более чувствительную заботу и защиту к своей жене?

4. Что для жены значит подчиняться своему мужу в 5:22-24? Что мир говорит об этой идее? Как обращение к вере изменило наше понимание данной концепции? 

5. Я слышал такое определение подчинения: “добровольно поставить себя под управление и заботу другого”. Вы согласны с этим определением? Как оно влияет на наше понимание подчинения?

6. Почему женам заповедано бояться своих мужей в 5:33? Какой элемент страха имеет в виду Павел? Как реагирует большинство мужчин, ощущая глубокое и настоящее уважение со стороны других людей? Почему вам, женам, трудно проявлять уважение к своим мужьям? Что вы можете сделать, чтобы расти в этой области?

7. Какая положительная заповедь дана отцам в отношении воспитания своих детей в 6:4? Кто должен воспитывать детей: отец или мать? 

8. Что отцам заповедано не делать в 6:4? Что вызывает раздражение у наших детей? Чем воспитание детей для верующего отличается от неверующего?

9. Почему так важно для отца и мужа не отказываться от своей роли, как главы семьи? Что происходит, когда отец отсутствует физически или эмоционально? Как это влияет на понимание Бога нашими детьми? Что вы, отцы, можете сделать, чтобы присутствовать в жизни своих детей?

10. Какая знакомая заповедь дана детям в Еф. 6:1-3? Что значит почитать своих родителей в 8 лет? В 18? В 38? Изменяется ли природа данной заповеди с возрастом и жизненными обстоятельствами?

11. Данный отрывок начинается в ст. 21, который учит нас подчиняться друг другу в Господе? Подчиняться должны только жены, дети и рабы или это также относится в определенной степени к мужьям, родителям и господам?

Послание Ефесянам 6:10-23

1. Как вы думаете, сколько денег ваше правительство тратит на оборону страны? Почему? Сколько времени и энергии мы посвящаем развитию нашей духовной обороны? Каким образом постоянная духовная война видна нашему миру?

2. В чем фокус нашей духовной битвы? Ведем ли мы войну против людей? Когда мы чаще всего запутываемся и начинаем воевать против людей?

3. Какое оружие описывает Павел во 2 Кор. 10:3-5? Как это влияет на то, как мы ведем духовную войну? Как это влияет на наше восприятие людей?

4. В каком смысле духовная битва уже выиграна (1 Ин. 3:8)? В каком смысле она еще продолжается (Откр. 12:17)? Как это влияет на наш образ ведения духовной войны?

5. Учит ли этот отрывок фокусироваться на Иисусе или на дьяволе, когда мы участвуем в духовной битве? На чем был сфокусирован Петр, когда ходил по воде (Мф. 14:29-30)? Как часто употребляемое слово “стойте” влияет на наше понимание своей роли в духовной битве?

6. В 6:14-17 Павел описывает оружие, которое носил римский солдат, но ссылается на Ветхий Завет. Прочитайте Ис. 11:5, 59:17 и 52:7. Кто, согласно Исайи, носил такое оружие? Что для нас значит носить оружие грядущего Мессии? См. Еф. 4:22-24.

7. Поразмышляйте над каждым элементом духовного оружия. Какие из них наиболее слабые в вашей жизни? Почему? Попросите друг друга молиться за эту сферу вашей жизни, чтобы больше уподобиться Христу.

8. Какое духовное оружие описано последним в 6:18-20? Как, по-вашему, молится солдат в канун великой битвы? Как бы вы молились, окажись в зоне военных действий? Что нам нужно сделать, чтобы сохранить постоянство и бодрствование в нашей молитве?

Послание к Филиппийцам






        Дэн Бернс
Обстановка написания

Послание к Филиппийцам – одно из самых личных писем Павла, написанных им церквям. Церковь в Филиппах была первой европейской церковью, основанной Павлом. Во время второго миссионерского путешествия Павел получил видение, в котором его просили прийти и помочь людям в Македонии. Павел отреагировал и направился с Тимофеем из Малой Азии (современная Турция) в Македонию. Павел встретил людей, которые собирались для поклонения за городом, предположительно, это была малая группа иудеев и богобоязненных людей, котороых было недостато, чтобы сформировать свою синагогу. Первым новообращенным стала богобоязненная женщина по имени Лидия. Она и ее дом уверовали и стали ядром новой церкви. Они оказали гостеприимство Павлу и его спутникам. Новая церковь, вероятнее всего, собиралась в ее доме. Пока Павел находился в Филиппах, девушка-рабыня, которая предсказывала будущее посредством злого духа, была освобождена от него, к большому недовольству ее хозяев. Они возбудили людей против Павла, в результате чего он и Сила были брошены в тюрьму. Хотя Бог чудесным образом освободил их от оков посреди ночи, они решили остаться в своих тюремных камерах из милости к тюремщику. В результате этого уверовал и крестился сам тюремщик и все домашние его. После защиты себя и своих действий перед городскими чиновниками, Павел и его компания покинули Филиппы и направились в Фессалонику, Верию и Афины. Позже Павел вернулся и снова посетил церковь в Филиппах во время своего третьего миссионерского путешествия.

Филиппы был первым большим городом в Македонии, столицей которой был город Фессалоники. Город был назван в честь отца Александра Македонсокго, Филиппа II Македонского, в 367 до РХ. Город стал частью Римской империи в 167 году до РХ и стал домом для многих римских солдат. Постепенно город получил римский статус. Церковь в Филиппах вероятнее всего состояла преимущественно из язычников. Хотя церковь была маленькой и бедной, она была очень полезной и щедрой. Они верно поддерживали Павла всякий раз, когда он оказывался в нужде. Традиционно предполагается, что Павел находился в тюрьме в Риме, когда написал это письмо в 60-63 от РХ. В последнее время выдвигается предположение, что Павел был в тюрьме в Кесарии Филипповой на пути в Рим и написал это письмо в 58-60 гг. от РХ. Само письмо не указывает местонахождение его заключения.

Павел написал церкви, столкнувшейся с разнообразными внутренними и внешними проблемами. Павел наставлял церковь твердо стоять в одном духе и стремиться к единству, чтобы помочь им решить свой внутренний конфликт. Он также намекал на противостояние извне церкви. Некоторые верующие вели себя как конкуренты Павла, проповедуя Христа, желая создать ему проблемы, пока он находился в тюрьме. Тем не менее, Павел радовался проповеди Евангелия, что предполагает, что эти конкуренты были истинными верующими. Павел очень негативно высказался о другой группе, которая проповедовала обрезание и избрание. Вероятнее всего, это были иудейские миссионеры, в противоположность иудейским христианам. Они угрожали филиппийским новообращенным (1:27) и заставляли их становиться иудеями через совершение обрезания (3:19). Павел предупреждал филиппийцев об опасности присоединения к последней группе и ободрял их сопротивляться их давлению.

Литературная цель

Павел написал письмо церкви в Филиппах в первую очередь для того, чтобы поблагодарить эту церковь за их дар поддержки его и его служения. В определенном смысле, Послание к Филиппийцам – первое «благодарственное письмо» за поддержку миссионеров. Передавший письмо посланник, Епафродит, заболел во время своего пути, и даже находился на грани жизни и смерти. Павел чувствовал необходимость объяснить церкви, почему он отсылал Епафродита обратно к ним. В контексте письма Павел ободрял их переносить гонение, которое было естественной реакцией мира на учеников Христа. Павел сам писал из тюрьмы и знал, что они будут беспокоиться за него. Он написал, чтобы утешить их, заверяя их, что Бог использовал заключение Павла во благо, как для проповеди Евангелия, так и для ободрения верующих через свое заключение. Он также воодушевлял их активно стремиться к единству. Внутри церкви были споры и возможно разделение, и Павел хотел, чтобы церковь решила эти проблемы, чтобы достичь более глубокого уровня единства. В Филиппах появилась пропаганда одного лжеучения, чем-то похожего на влияние иудаизма в Галатии, и Павлу нужно было исправить это. Павел написал это послание, чтобы ободрить церковь твердо стоять в вере, несмотря на различные препятствия, с которыми они столкнулись, и радоваться полученному ими Евангелию.

Богословские Темы

Стойкость во время гонения

Одна из основных тем в послании – радость. В этом послании, Павел 9 раз использовал глагол «радоваться» и 5 раз существительное «радость». В двух разных местах Павел дважды дает конкретное повеление радоваться (Флп. 1:18, 4:4). Удивительно то, что Павел написал это повеление, находясь в тюрьме. Он объяснил, в частности в Флп 1:12-19, как он мог радоваться, даже, несмотря на такие трудные обстоятельства. Он учил филиппийцев, что даже заключение Божьих посланников в тюрьму не может остановить распространение Евангелия.  Филиппийцам казалось, что заключение Павла воспрепятствует распространению Евангелия. За время своего путешествия Павел, наряду со многими церквями, насадил и церковь в Филиппах. Свобода передвижения была важным требованием для выполнения его задачи, как апостола язычников. У него были планы пройти по южной Европе и, в конце концов, добраться до Испании. Но он оказался в тюрьме, и весьма вероятно провел в ней несколько лет. Как он мог проповедовать Евангелие язычникам, если он находился в тюрьме? Как он мог начинать новые церкви, будучи ограниченным римской тюрьмой? Это казалось ужасным происшествием, которое расстроит Божью миссию. Однако, Бог взял то, что казалось препятствием, и использовал это для продвижения царства. Бог распространял Евангелие через свидетельство Павла римским охранникам. В тексте нет намека, что стражники хотели слышать Евангелие. В конце концов, заключенный следовал примеру героя, который был распят римским правительством. Тем не менее, Павел использовал возможность для объяснения многим окружающим причину своего заключения. Павел мог быть в цепях, но Евангелие продвигалась дальше беспрепятственно (Деян. 28:31). Заключение в тюрьму не помешало Евангелию, а просто предоставило Павлу новое место для его проповеди.

Бог также распространял Евангелие через новых мотивированных евангелистов. В результате заключения Павла, многие братья услышали о ситуации Павла. Хотя они беспокоились за него из любви к нему, в ответ они взяли на себя его миссию и сами провозглашали Евангелие. Они видели веру и смелость Павла и подражали ему. Они провозглашали Благую Весть язычникам, точно так же как это делал Павел. Они знали, что их проповедь  может привести к их страданию или заключению в тюрьму, но они были готовы посвятить свою жизнь Евангелию, точно так же, как это сделал Павел. Отсюда и эффект его заключения – умножение посланников. Бог обращает все вещи во благо для тех, кто верит в Него (Рим. 8:28). Павел мог радоваться даже когда кто-то проповедовал Евангелие из эгоистичных побуждений. Кто-то захотел создать проблемы для Павла, пока тот был в тюрьме, возможно приобретая больше последователей, чем Павел, и утверждая свою репутацию, пока великий апостол находился в узах. Тем не менее, Павел радовался, решив не осуждать чужого раба (Рим. 14:4).

Павел верил, что Бог избавит его от всех испытаний этого мира. Хотя Павел, в конце концов, умер, как заключенный в Риме, он знал, что даже смерть не отделит его от любви Божьей (Рим. 8:37-39). Он следовал примеру своего Господа, который также умер от рук римских чиновников, и через страдание принес человечеству причину для радости.

В конце своего послания Павел поделился своим секретом удовлетворенности, даже находясь в нужде. Даже пребывая в тюрьме, лишенный своих личных свобод, Павел знал как найти настоящую радость. «Все могу в укрепляющем меня Иисусе Христе» (Флп. 4:13). Павел мог радоваться, пребывая в узах, радоваться во время страдания, и радоваться, испытывая большую нужду, потому что он лично знал источник всей радости – Иисуса Христа. 
Единство посреди несогласия
Кажется, что церковь в Филиппах решала межличностный конфликт своих лидеров. Разделение не было столь очевидным и публичным, как это было в Коринфской церкви, но тем не менее, оно существовало. Павел явно просит двух женщин, Синтихию и Еводию, прийти к согласию между собою. Павел просит неназванного сотрудника помочь им прийти к соглашению (Флп. 4:2-3). Павел представил тему стремления к единству в Флп. 1:27 и целенаправленнее всего говорил о нем в Флп. 2:1-5.

Павел начал в Флп. 2:1 с описания единства, данного верующим, как плода Духа Святого. Евангелие объединяет людей любого племени, языка, расы и народа. Верующие получают благодать и милость от Бога, которые восполняют их величайшую потребность. Верующие получают Святого Духа, который дарует им общение с Богом. Верующие следуют за Христом, который дает им общего лидера и общую цель. У всех верующих похожий опыт милости и любви от Бога, который они стремятся отражать в своих взаимоотношениях с другими. Эти вещи настолько глубоки и столь фундаментальны для личности верующих, что обеспечивают их единством, которое намного больше, чем разделения, которые разъединяют их. Верующие – новый, единый народ – народ «во Христе». У верующих общая цель: искать Христа и распространять Евангелие. Это единство намного больше, чем временный мир, устанавливаемый силами этого мира. Библейское единство, порождается Духом Святым, когда Он создает в нас новые желания, новые связи и новую перспективу, что в результате объединяет нас с нашим новой главой – Иисусом Христом.

Однако, нас больше характеризует реальность нашего разнообразия, чем единство. Хотя наши естественные различия в языке, классе и расе кажутся основными препятствиями, Павел сосредотачивается на более глубоких вопросах, которые разделяют нас: гордость и эгоцентричность. Павел выступает против амбиций, тщеславия и проявлением интереса только к себе. Эти фразы описывают природные склонности людей. Мы все сначала думаем о себе и своих нуждах. Мы лучше осведомлены о своих нуждах, мечтах и планах, чем нуждах, мечтах и планах других. Подобным образом мы лучше осведомлены о своих ранах, боли и обидах, чем о чьих-то еще. Поэтому мы склонны ревностно преследовать свои собственные цели и амбиции, чем чьи-то еще. Если мы высоко одарены, то мы можем тратить много ресурсов на других, в то же время, сохраняя основные ресурсы для себя. Это часто приводит к тенденции думать, что мы намного важнее, а наши нужды более срочные, чем у людей вокруг нас. Ситуация еще более осложняется, когда речь идет не о нашей собственной нужде, а потребности нашей семьи, нашей социальной группы или даже нашего служения. Мы все обучены блюсти свои собственные интересы и вкусы. 

В Флп. 2:3-5, Павел дает противоядие для такого рода эгоцентричного фокуса: служение другим по примеру Христа. Сфокусированность на Христе приводит к смирению и желанию служить. Что находится в центре нашего внимания: наши интересы или интересы Иисуса Христа (Флп. 2:21)? Это, по сути, сердце христианской веры. Либо наш мир Богоцентричен, в плане важности и приоритетности, либо он человекоцентричен, что означает, что человечество имеет право быть человекоцентричным. Мы верим, что мир сотворен Богом и для Бога и потому учимся жить Богоцентричной жизнью. Бог стал человеком, чтобы раскрыть нам, как это делается. Его человечность – идеальный пример для всех нас.

Иисус Христос пришел послужить нуждам других. Он использовал всю Свою силу, чтобы служить другим. Он верил, что Его Отец позаботится о Нем. Внимательно посмотрите на Его шаг веры: Он так заботился о других, что даже предал Себя на смерть. Он не позволил боли и унижению распятия остановить Его в служении распинавшим Его солдатам. В свой смертный час он молился: «Отец, прости их, ибо не ведают, что творят» (Лк. 23:34). Христос смирил себя, считая жизни других важнее Своей собственной. Своей смертью Он очистил людей от их греха и предоставил им вечную жизнь.

Благодати Христа достаточно, чтобы восполнить все наши нужды. Своей смертью Христос искупил нас. Поскольку Бог простил нам наши грехи, то теперь мы дети Божьи. Бог даровал нам наследие великих богатств. Мы можем просить Бога-Отца в молитве восполнить все наши нужды. Нам больше не нужно беспокоиться о своих потребностях. Нам не нужно бояться. Мы можем обратиться к Богу и верить, что Он позаботится о нас. Восполнив в Боге свои нужды, мы освобождаемся, чтобы всецело служить другим людям, зная, что Бог позаботится о нас. Вот, что мы узнаем из примера Христа. 

Такое служение и смирение порождает единство. Когда мы сосредотачиваем наше внимание на Христе, Он дает нам правильный вид смирения. Кто может хвалиться в сравнении с Христом? Испытав Его любовь, мы будем сильно желать поделиться этой любовью с другими. Мы любим других людей, потому что Христос первый возлюбил нас. Мы были созданы, чтобы ощутить Божью любовь. Любовь – не то, что нужно ощущать в одиночку. Мы ощущаем ее во взаимоотношениях с другими. Ту любовь, что мы получили и ощутили, мы передаем другим. Поскольку нам больше не нужно беспокоиться о своих собственных нуждах, мы активно служим другим, беспокоясь об их нуждах. Эти общие цели, следование за Христом и служение другим, объединят нас с другими подобно мыслящими людьми. Эти единые цели, устремления, методы и ощущения создают узы единства между нами, что в свою очередь поставит наши второстепенные различия в правильную перспективу.

Христология

Флп. 2:5-11 содержат одно из самых ясных учений о природе и миссии Иисуса Христа в Новом Завете. Флп. 2:6 начинается с утверждения, что Иисус был самим образом Божьим. Иисус пришел, как Бог во плоти. Это подтверждается и учением в Евангелиях, таких как Ин. 20:29, 8:58, Мф. 9:6 и 28:18, а также учением Павла в Кол. 1:15-20 и Рим. 1:3-4. Павел проповедует эту истину путем сравнения истинной природы Иисуса с Его явлением. Это фундаментальное противоречие, с которым сталкивается всякий, кто пытается понять Иисуса. Иисус не явился, чтобы быть Богом. В Флп. 2:7-8 ясно говорится, что Иисус явился быть человеком. Он пришел в настоящей человеческой форме и претерпел смерть, как человек. Павел объясняет смирение Иисуса, утверждая, что Иисус не считал равенство с Богом каким-то хищением. Иисус, будучи по Своей природе Богом, подчинил Себя функционально Богу Отцу. Разница между функцией Иисуса (подчинение Богу Отцу) и природой Иисуса (равный Богу Отцу) является центральным догматом исторического христианства. Иисус продемонстрировал Свою божественность скорее проявлением любви и милости, чем непосредственным заявлением Своих прав. Иисус решил отказаться от Своих прав, привилегий и высокого статуса, чтобы стать человеком. Однако, поступив так, Он не перестал быть Богом и не потерял своих божественных качеств. Не существует указаний на то, что Его сверхъестественная природа, власть или знание изменились. Таким образом, Иисус одновременно был абсолютно Богом и абсолютно человеком.

Смирение Христа, продемонстрированное в воплощении, - та основная черта, которой мы призваны подражать в Флп. 2:5. Иисус, вечный Бог, был рожден слабым и бедным. Как новорожденное дитя, Он был образом беспомощности. Иисус, принимавший участие в сотворении мира, стал частью этого творения. Иисус провел Свои дни, обучая с утра до вечера, исцеляя больных и изгоняя бесов. Даже будучи отверженным и осмеянным Своим народом, Он продолжал служить. Иисус не только омыл ноги учеников водой, но также омыл их души Своей кровью, очищающей кровью совершенной жертвы. Его смирение и желание служить другим – отношение, которому Его ученики призваны подражать.

Результатом смирения и служения Христа стало Его превознесение. Иисус Христос был вознесен по правую руку Божью и Ему было дано имя превыше всех имен. Смиренное состояние Иисуса было не бесконечным. Умерев за человечество, Он воскрес и был превознесен во время Своего вознесения. Термин «одесную Бога Отца» относится к положению уважения и власти. Иисус – Господь всего. Имя «превыше всякого имени» относится к тому факту, что Иисус – Царь над всеми царями и Господь господ. Иисус – Господь всего, не только тех, кто в данный момент служит Ему. В конечном итоге, даже Его враги будут служить Ему. Данный намек на Исайю 45:23-24 – еще одна ссылка на божественность Иисуса. В Исайи 45, каждое колено преклоняется перед Яхве (Ис. 45:18-25). Этот пророческий текст применяется к Иисусу, демонстрируя равенство Иисуса с Яхве. Это показывает, что Павел не видел компромисса между поклонением Иисусу и Тринитарианским монотеизмом.

Вознесение Иисуса – по крайней мере, образец того, что мы можем ожидать. Хотя наше смирение и страдание не достигнет того, что сделал Христос (а именно, спас мир), наше страдание – повторение примера Христа. Павел выдвигает данный аргумент в Рим. 8:17 и 2 Тим. 2:11. Страдающие со Христом будут превознесены со Христом. Сейчас мы страдаем, но позже мы будем превознесены. Сейчас мы смирены, но позже будем вознесены. Наше смирение временно. Поэтому, мы терпеливо переносим страдания и радостно служим, четко осознавая, что ожидает нас в будущем.

Оправдание по вере

Послание к Филиппийцам дает нам наиболее автобиографическое понимание Павлом оправдания по вере. Филиппийцам 3 описывает родословие Павла и его достижения в иудаизме. Павел был иудейским потомком, обучался иудаизму, как фарисей, безошибочно соблюдал иудейские традиции и продемонстрировал такое рвение, что даже гнал секту, которую считал еретической. Его человеческие достижения в иудаизме были внушительными. И все же, когда он встретил Иисуса Христа по дороге в Дамаск, он осознал, что его мирские, религиозные достижения были ничем. Когда он встретил Христа, он узнал, в чем он нуждался: «… найтись в Нем не со своею праведностью, которая от закона, но с тою, которая через веру во Христа, с праведностью от Бога по вере» (Флп. 3:9). Павел лично узнал, что его личная праведность, какой бы развитой или продвинутой она не была, никогда не оправдает его перед Богом. Он понял, что нуждался в «чужой» праведности, той, что пришла извне и была дарована ему кем-то другим. Этот дар пришел по благодати через веру в Иисуса Христа. После этого, Павел сделал своим жизненным стремлением искать эту праведность. Он понял, что такая праведность  должна быть дана по благодати и не могла быть заслуженной. Праведность была дарована тем, кто был «во Христе», как безвозмездный дар. Это учение об оправдании только по вере во Христа стало сердцевиной проповедуемого им Евангелия (Рим. 3:21-26, 2 Кор. 5:17-21, Гал. 2:16, Еф. 2:8). Павел поставил своей пожизненной целью стремиться к Богу, Его Евангелию, Его Сыну Иисусу Христу и награде, которая была с этим связана. Павел учил, что мы оправдывались во Христе, когда впервые уверовали, но, тем не менее, проводим свою жизнь, стремясь к росту и зрелости в этой цели. Высшей целью Павла была стремление к основному герою Евангелия и объекту его веры – Иисусу Христу. Через Христа Павел стремился достичь воскресения из мертвых.

Структура

I. Введение: Приветствия, благодарение и молитва    



1:1-11

II. Взгляд Павла на свое тюремное заключение
    



1:12-26

III. Назидание в единстве, смирении и терпении
     



1:27-2:30

IV. Предупреждение о неадекватных взглядах на оправдание

     
3:1-4:1

V. Наставления в стремлении к благочестию    
     



4:2-9

VI. Заключительные благодарения и приветствия 
    



4:10-23

Вопросы для изучения Библии по Посланию к Филиппийцам

Послание к Филиппийцам 1:1-8
1. Почему Павел благодарит Бога за своих друзей в Филиппах? За кого вы благодарите Бога всякий раз, когда вспоминаете о них?

2. За кого вы регулярно молитесь? Что побуждает вас молиться с радостью? Когда вы молитесь без радости или просто перестаете молиться?

3. Кто ваши партнеры по Евангелию? Как вы развили свои взаимоотношения? Как вы можете развивать отношения с другими партнерами?

4. Как Павел мог быть уверен в том, что Бог завершит то, что Он начал в филиппийцах? Можете ли вы быть уверенными, что Бог завершит то, что Он начал в вашей общине? На основе чего?
5. Какому принципу учит нас Иисус в Мк. 4:26-29? Как Бог может работать, пока мы спим? В ситуации, когда вы ничего не делаете, в каких случаях трудно поверить Богу? 

6. Какому принципу Иисус учит нас в Мк. 4:30-32? Как царство Божье было маленьким после его появления в вашем районе? В вашей жизни? Как оно растет сейчас?

7. Как выглядит зрелая вера, та, что «доведена до совершенства»? В чем бы вы хотели увидеть Божью работу в вашей жизни в настоящее время?

8. Почему Павел хотел быть с филиппийцами? Что породило такие узы дружбы?

Послание к Филиппийцам 1:9-11
1. Как филиппийцы испытали на себе Божью любовь? Как они испытали на себе любовь Павла? Как наш опыт человеческой любви соотносится с нашим испытанием Божьей любви?

2. Что мешает вам любить других людей так, как вас любит Бог? Что труднее всего в проявлении безусловной любви?

3. Когда знание и любовь являются противоположностями (1 Кор. 8:1-3)? Как может знание помешать нам любить по-настоящему?

4. О каком виде знания говорит Павел в Флп. 1:9? Прочитайте параллельную молитву в Кол. 1:9. Как наше познание Бога влияет на то, как мы любим?

5. Что значит «познавая лучшее»? Тратим ли мы когда-нибудь время, делая много хороших дел, даже не спрашивая, стремимся ли мы к лучшему для Бога, а именно, отдаем ли мы первый приоритет тем вещам, которые Бог ясно показал нам как приоритетные?

6. Термины «чисты» и «непреткновенны» относятся к удалению грязи. Как Бог удалил вашу «грязь»? Как Он продолжает очищать вас?

7. Фраза «исполнится плодов праведности» относится к положительным духовным качествам, которые Бог производит в вашей жизни. Какие плоды Бог произвел в вашей жизни за последнее время? О каких плодах, которые Бог может произвести в вас сейчас, вы молитесь?

8. Эта молитва держит в уме тот день, когда все наши молитвы за Божье царство будут услышаны совершенным образом, тот день, когда вернется Христос. Как бы изменилась ваша молитва, если бы вы были абсолютно уверены в полном положительном ответе? Как метод молитвы Павла влияет на ваш подход к молитве?

Послание к Филиппийцам 1:12-18

1. Как вы обычно реагируете на тяжелые обстоятельства? Когда вы ощущали, что плохие вещи в вашей жизни являются результатом непосредственного влияния сатаны?

2. Как Бог использовал обстоятельства тюремного заключения Павла для распространения Евангелия? Смог ли сатана помешать распространению Евангелия?

3. Как страдание Павла относится к страданию Иисуса?

4. Как мы можем пересмотреть наши обстоятельства, чтобы увидеть, не дает ли нам Бог новую возможность для проповеди Евангелия? Как это происходило в вашей жизни?

5. Почему другие братья решили распространять Евангелие, пока Павел был в тюрьме? Кто побудил вас начать распространение Евангелия?

6. Назовите несколько неправильных мотивов для проповеди Христа? Одобрял ли Павел такие мотивы? Почему Павел мог радоваться распространению Евангелия «дефектными» посланниками?

7. Что мешает нам радоваться благодати Божьей, оказанной другим братьям, даже тем, чьи мотивы подозрительны? Чему мы можем поучиться из отношения Павла?

8. Как вы можете радоваться сегодня из-за того, что Евангелие идет дальше? Как сегодня вы можете радоваться даже в трудных обстоятельствах? Как вы можете помочь другим радоваться?

Послание к Филиппийцам 1:19-26
1. Что Павел имеет в виду, говоря «жизнь - Христос»? В чем цель жизни Павла? В чем цель вашей жизни?

2. Что значит быть «во Христе»? Как это относится к понятию «новое творение» (2 Кор. 5:17)? Как новое творение относится к первому творению?

3. Что значит жить «для Христа»? Чему Гал. 2:20 учат нас об этом? Нервничаете ли вы по поводу отказа от своей собственной жизни ради другого?

4. Павел описывает жизнь для Христа, как «доставляющее плод его делу». Что за плоды приносит Павел? Приведите примеры из вашей жизни, когда Бог производил духовные плоды в других через вас? Что препятствует вам вкладывать в духовные плоды?

5. Что Павел имеет в виду, говоря «смерть – приобретение»? Считаете ли вы смерть ради Христа приобретением? Чему Павел учит о смерти во 2 Кор. 5:1-10?

6. Каким образом смерть Христа является «приобретением»? Как это относится к нашей смерти?

7. Когда мы «умираем для себя», это настоящая смерть? Повышает или понижает ли такой вид умирания наше качество жизни?

8. Павел начинает данный раздел с молитвы за смелость, чтобы Христос был возвеличен в нем жизнью или смертью (1:20). Когда вам необходимо больше смелости, чтобы прославить Христа своей жизнью (или смертью)?

Послание к Филиппийцам 1:27-30
1. Опишите образ жизни, «достойный Евангелия». Кто, по вашему мнению, сегодня ведет такой образ жизни? Что нам мешает вести такой образ жизни сегодня?

2. Не противоречит ли идея жизни достойно благовествования благодати и прощению в Евангелии? Приводит ли благодать к более достойному образу жизни или же человек просто не стесняется искать прощения после греха?

3. Кажется, что Павел предполагает, что в его отсутствие некоторые ведут себя иначе, чем бы они вели себя в его присутствии. Ведете ли вы себя по-другому в отсутствие вашего босса (или ваших старейшин или властей)?

4. В Филиппах были противники новых христиан. Кто является противником веры в вашей общине? Как выражается их оппозиция? Вызывает ли это у вас страх?

5. Что наше единство во Христе показывает нашим оппонентам, согласно Флп. 1:28,? Как вы можете стремиться к такому виду единства с вашими братьями и сестрами?

6. Павел учит нас в 1:29, что нам были обещаны страдания. Почему мы страдаем, согласно Рим. 8:19-25? Ради чего нам не стоит страдать согласно 1 Пет. 4:15?

7. Где находится Бог, когда мы страдаем? Какие принципы Бог раскрывает в Дан. 3:16-18? Где был Бог в Дан. 3:24-25? Каков был ваш опыт пребывания Бога с вами «в огне»?

8. Как мы преображаемся в образ Христа через страдания? Где вам требуется сила для роста в этой области в вашем текущем страдании?

Послание к Филиппийцам 2:1-4

1. Павел призывает нас быть единомысленными в Флп. 2:2. С кем вы единомысленны? Что влечет вас к людям, которые думают, как вы? Что общего с вашими друзьями и семьей вы чаще всего обнаруживаете?

2. Что отделяет вас от других людей? Какие различия разделяют нас с другими и усложняют совместную жизнь и работу?

3. Что объединяет верующих, согласно Флп. 2:1? Как вы испытали перечисленные в 2:1 вещи?

4. В чем разница между единством, предлагаемым этим миром разнородным группам, и единством, которое предлагает Иисус Христос?

5. Павел предлагает в качестве основной причины разногласия среди филиппийцев их эгоцентризм. Почему у всех у нас есть тенденция быть эгоцентричными? Как эгоцентризм человечества проявляется в вашей культуре?

6. Каковы ваши сегодняшние амбиции? Каковы ваши жизненные амбиции? Являются ли амбиции эгоистичными? Когда они уместны, а когда преследуют личные цели? 

7. Что, как учит Павел, является противоядием эгоистичности? Что это значит для вас быть служителем? Как Иисус был служителем? Перечислите три практические вещи, которым вы можете подражать в природе Иисуса, как служителя.

8. Если мы считаем нужды остальных важнее своих, то кто позаботится о наших нуждах? Какие практические шаги мы можем предпринять, чтобы доверять Христу наши собственные нужды, чтобы мы могли подражать Ему в служении людям?

Послание к Филиппийцам 2:5-11
1. Что значит подражать Христу? Какой части Его жизни мы можем подражать, а какие части Его жизни уникальным образом относились к Нему и Его миссии?

2. Чему Флп. 2:6 учат нас о божественности Иисуса? Как Ин. 8:58, 20:28, Мф. 9:6 и 28:18 поддерживают эту идею?

3. Чему Флп 2:7 учат нас о человечности Иисуса? Как Ин. 1:14, Лк. 2:7 и Рим. 1:3 поддерживают эту идею?

4. Иисус уникальным образом был человеком и Богом. Как это влияет на ваше понимание Бога? Если бы Иисус был только человеком, или только Богом, то как бы это повлияло на вашу веру?

5. Как Иисус смирил Себя, согласно Флп 2:6-8? Что стало результатом этого? Как мы можем подражать смирению Иисуса?

6. Согласно Флп. 2:9-11, что стало результатом смирения, страдания и смерти Иисуса? Что является наивысшим местом, согласно Еф. 1:20-23? Как мы участвуем в возвеличивании Иисуса?

7. Что значит, что у Иисуса было имя превыше всякого имени? Существуют ли какие-нибудь имена, которые вы, возможно подсознательно, уважаете больше, чем имя Иисуса?

8. Что значит, что всякое колено преклонится перед Иисусом? Что мы узнаем у Ис. 45:18-25? Как реальность того, что всякое колено преклонится перед Иисусом, влияет на наше понимание благовестия? Совместного поклонения?

Послание к Филиппийцам 2:12-18
1. Что значит «совершайте свое спасение»? Какую часть нашего спасения мы можем совершать, а какая часть совершена за нас? 

2. Если это Бог действует в нас, то в чем смысл послушания? Как Божья работа в нас и наше дело послушания соотносятся друг с другом?

3. Какого рода «страх и трепет» у нас должен быть перед Богом? Что является здоровым страхом, а что нездоровым? Вы обычно боитесь Бога слишком много или слишком мало?

4. О чем вы жалуетесь больше всего? Когда вы чаще всего жалуетесь?

5. О чем евреи любили жаловаться в пустыне? См. Исход 15:24, 16:2, 17:3. Что было неправильного в их жалобе? В чем корень проблемы нашей жалобы?

6. В чем мы должны отличаться от этого «строптивого и развращенного рода»? Вы можете увидеть разницу между людьми в вашем собрании и людьми этого мира? В чем разница очевидна? В чем размыта?

7. Что это значит «содержа слово жизни»? Как мы, не жалуясь, можем делать это на практике? Когда мы жалуемся на то, что должны «держать слово жизни» или «светить, как звезды»?

8. Павел считал свою жизнь достойно прожитой, если он мог радоваться возрастанию веры у новообращенных верующих в Филиппах. Что делает вашу жизнь достойно прожитой? При каких условиях, вы могли бы порадоваться, даже если бы вы знали, что ваша жизнь «соделывается жертвою за жертву» Богу?

Послание к Филиппийцам 2:19-30
1. В чем Тимофей являет пример учения Павла в Флп. 2:1-5? Кто из знакомых вам людей являет собой пример таких же черт характера? Опишите их.

2. Павел часто называет Тимофея своим сыном. Чем ученичество похоже на взаимоотношения отца и сына? Чем оно отличается от этих взаимоотношений?

3. Кто является вашим «Павлом»? Кто наставляет вас в вере и помогает вам расти? Если такого человека в вашей жизни нет, то кто мог бы для вас стать Павлом?

4. Кто ваш «Тимофей»? Кого вы наставляете в вере и помогаете расти? Если такого человека в вашей жизни нет, то кто мог бы стать Тимофеем для вас?

5. Почему Павел послал Епафродита назад в Филиппы? Какие характеристики ученика он продемонстрировал?

6. Какого рода взаимоотношения были между Епафродитом и его церковью? Как установилась такая связь? Какого рода связь существует между вами и вашей церковью? Что вы можете сделать, чтобы помочь наладить с вашей церковью связь, похожую на отношения Епафродита с его церковью?

7. Епафродит рисковал своей жизнью ради Евангелия. Чем вам пришлось рисковать в этой жизни ради Евангелия? Кто среди ваших знакомых многим рисковал ради Христа?

8. Чему этот отрывок учит нас о том, как относиться к верным ученикам? Как вы можете расти в этой сфере, как тело?

Послание к Филиппийцам 3:1-9
1. Какого рода лжеучителя беспокоили Павла в Флп. 3? Чему они учили и почему это беспокоило Павла?

2. Что Павел имеет в виду, когда говорит, что «не надеется на плоть»? Какими путями мы иногда надеемся на плоть?

3. Какие причины были у Павла для того, чтобы хвалиться своей религиозной посвященностью? Если бы Павел жил в вашей общине верующих, то, как бы мог выглядеть его список духовности? Как в действительности Павел определяет ценность этих достижений? Почему?

4. Почему все считается тщетою в сравнении с познанием Христа? Как познание Христа является превосходным приобретением не только для нашей будущей жизни после смерти, но также и для нашей жизни в настоящем?

5. Павел заявил, что он «отказался от всего ради Христа». От чего отказался Павел? От чего отказались вы ради Христа? Это стоило того?

6. Что, по-вашему, вам нужно считать сором в сравнении с ценностью познания Христа? Что вы слишком сильно цените?

7. Какая разница между праведностью через закон и праведностью через Христа? От какой из них вы склонны зависеть больше?

8. Ощущаете ли вы себя «недостаточно хорошим» для Бога? Ощущаете ли вы себя недостаточно «праведным» для Него или Его народа? Чему этот отрывок учит нас в отношении упования на свою праведность? Почему, по-вашему, так много верующих продолжает стремиться утвердить свою праведность?

Послание к Филиппийцам 3:10-14
1. Что значит познать силу воскресения Христа? Как сегодня мы можем познавать эту силу – силу, которая дает новую жизнь?

2. Что значит участвовать в страданиях Христа? Все ли наши страдания относятся к страданиям Христа? В чем наши страдания особенно похожи на Христа?

3. Почему Павел говорит, что он еще не достиг воскресения из мертвых? Неужели Павел был не уверен в своем спасении?

4. К чему именно стремился Павел в Флп. 3:12? Что именно Иисус «достиг» в Павле? Почему Иисус достиг вас?

5. Павел жил целеустремленной жизнью. Как бы вы определили свою цель в жизни? Что движет вами больше всего?

6. Какие у вас цели для своей жизни? Отвлекают ли некоторые из них от цели следования за Христом? Как?

7. Что нам нужно забыть и оставить позади, чтобы всем сердцем следовать за Христом? Что нам не следует забывать из нашего прошлого?

8. Как Божий призыв и наше стремление работают вместе? Что вы можете сделать, чтобы обновить ощущение Божьего призвания в своей жизни? Что может помочь вам яснее увидеть финишную линию?

Послание к Филиппийцам 3:15-4:1
1. В чем разница между зрелым и незрелым верующим? Знает ли незрелый верующий о том, что он незрелый?

2. Когда вы чувствуете, что не живете согласно учению и зрелости, которую Бог уже дал вам? Что мешает вам жить согласно потенциалу, который Бог дал вам? 

3. Какой пример Павел дал верующим в Филиппах? Видели ли вы этот пример в жизни? Кто его вам показал? Как это выглядело?

4. Что значит жить, как враг креста Христова? Когда мы сами не живем по примеру и силе креста?

5. Не только злодеи, но иногда и люди в церкви помышляют о земных вещах. Какие «земные вещи» привлекают внимание людей вашей общины? Когда земные вещи приводят к тому, что мы игнорируем, а иногда даже отвергаем крест Христа?

6. Что значит иметь небесное гражданство (жительство на небесах)? Мы знаем, что небесное гражданство это словно наша виза на небесах. Как это влияет на наш образ жизни на земле?

7. Как сила Бога преобразит нашу жизнь в будущем? Как сила Бога преображает нашу жизнь в настоящем? Кроме получения прославленных тел в будущем, есть ли какая-нибудь часть Божьей силы, которая в данный момент недоступна, чтобы преобразить нашу жизнь прямо сейчас?

8. В какой сфере вам труднее всего твердо стоять в вере? Как Христос через Свое тело, может помочь вам стоять твердо?

Послание к Филиппийцам 4:2-9
1. По каким вопросам хорошие друзья, даже верующие, склонны не соглашаться? Что заставляет дружеские несогласия перерастать в большие конфликты?

2. Что вы можете сделать, чтобы помочь примириться конфликтующим людям? Что делают люди такого, что не помогает примирению в конфликте? Чем разрешение конфликтов среди верующих отличается от неверующих?

3. Что вызывает у вас чувство беспокойства? Как вы ведете себя, когда вы беспокоитесь? Как ваше волнение влияет на ваши взаимоотношения с окружающими?

4. Что Павел советует нам делать с нашим беспокойством? Если мы отдали свою просьбу Богу, то является ли это грехом продолжать беспокоиться об этом? Почему мы так часто продолжаем беспокоиться?

5. Испытали ли вы мир Божий, описанный в 4:7? Опишите этот мир. Согласно 4:6-7, что нам нужно сделать, чтобы получить этот мир?

6. На чем, по словам Павла, мы должны сосредоточить наш ум в 4:8? Что произошло бы, если именно об этом мы помышляли бы большую часть дня? Проведите мозговой штурм по каждому из 8 терминов, перечисленных в 4:8, и запишите 5-10 вещей, которые соответствуют каждой категории. Затем уделите время размышлению о них в течение недели.

7. О чем поощряет помышлять нас этот мир? К чему приводит сосредоточенность большую часть дня на мирских ценностях и делах?

8. Радость – одна из главных тем послания к Филиппийцам. Какие причины для радости дает нам этот отрывок? Как данный отрывок учит нас искать повод для радости даже в трудных обстоятельствах?

Послание к Филиппийцам 4:10-23
1. Что побуждает вас быть недовольным? В каких обстоятельствах вам труднее всего быть довольным?

2. В одной поговорке говорится, что «трава всегда зеленее на другой стороне». Истинно ли это утверждение в отношении денег? По-вашему, легче быть довольным, когда вы богаты или когда у вас совсем мало денег? Нет ли у вас ощущения, что если бы вы были «на другой стороне», то были бы довольны? В чем неправильность такого образа мышления?

3. В чем секрет удовлетворенности Павла? Как понятие «всё» в Флп. 4:13 относится к вопросу довольства? Насколько широко обетование, что мы «всё» можем?
4. На выполнение какого одного дела вы хотели, чтобы Христос укрепил в вас?

5. Почему филиппийцы поддерживали Павла материально? Вероятнее всего, церковь была маленькой и не очень состоятельной. Как они могли поддерживать Павла деньгами, если у них самих их было мало? 

6. Чему, в общем, учит Библия о жертвенном даянии? Когда вам труднее отдавать приношения Богу и делиться с нуждающимися?

7. Что обещает Бог филиппийской церкви в 4:19? Как это относится к учению Павла в Флп. 2:1-2? Чему это учит нас о даянии?

8. Какие шаги вам необходимо предпринять, чтобы расти в сфере даяния? Какие обетования в данном отрывке, могут помочь вам в этой области?

Послание к Колоссянам






Сергей Коблов
Введение

Приезжая в другой город в любой стране я обращаю внимание на то, как ходят люди, как они говорят, во что одеваются. К примеру, в метро Москвы приходится быстро ходить по переходам, иначе люди начнут ворчать и толкаться, распознавая во мне «приезжего», чего мне не хотелось бы. Я стараюсь соответствовать имиджу «местного», избегая неприятных моментов унижения, осуждения, насмешек и ярлыка «провинциал». 

Эта провинциальность вызывает чувство собственной неполноценности, незавершенности, неадекватности. И поскольку мы созданы для отношений с людьми и хотим жить среди людей, мы стремимся адаптироваться к человеческой общности, а, следовательно, мы меняем свой облик и поведение, чтобы не выделяться из общей массы.

В религиозной сфере также присутствует эффект «провинциальности». Представьте себе появление нового учения или течения в городе, где уже давно существовало два, три или даже пять «нормальных» направлений. Естественно, «новичок» подвергается критике несоответствия местным стандартам: «Здесь так не делается», «Какое-то у вас учение незаконченное, чего-то вам не хватает».
Что же делать верующим новой общины? Вносить изменения в свое учение и практику, и таким образом «не отделяться от коллектива»? Или оставаться «белой вороной»? Вне зависимости от ответа придется решать, что делать со своей «провинциальностью» и пережить последствия своего выбора.

Как же избавиться от комплекса «провинциальности»? Как жить посреди многообразия учений, оставаясь тем, кем нас создал Бог? Послание Колоссянам дает один ответ на эти вопросы: всё дело в полноте Христа.

Историческая обстановка

Колоссы располагались в 160 километрах к востоку от Ефеса и вместе с Лаодикией и Иераполем составляли триаду городов Ликийской долины.

Нельзя сказать, что у провинциального города не было истории. Упоминания о Колоссах встречаются у Геродота в 5 веке до РХ. Ксенофонт застал его сто лет спустя еще в цветущем состоянии. Город также известен тем, что во время Персидских войн в 396 до РХ здесь был убит Тиссаферн. В эллинистический период, город продолжал иметь торговое значение. В 1 в. н.э. по неизвестным причинам площадь и значение города значительно сократились. Возможно это было связано с появлением нового маршрута с северо-запада на юго-восток, соединяющий Пергам с Лаодикией и далее с Атталией, обходившем город Колоссы, что и привело к снижению его значимости.

Каждый город старается добиться славы. Трудно поспорить со статусом столицы империи – Римом. Поэтому нужно было искать другой путь: города Ликийской долины славились экспортом шерсти и торговлей.

Во время своих миссионерских путешествий Павел не проходил через Колоссы, но через его служение в Ефесе (53-55 гг.) уверовал Епафрас, который в дальнейшем вероятнее всего и стал первым служителем в долине и в Колоссах в частности.  

Появление общины привлекло внимание представителей других учений: философов, иудеев, богобоязненых людей. Нет ничего плохого в том, чтобы исследовать то, что тебе предлагают. Проблема заключалась в том, что все слышавшие Евангелие, посчитали его недостаточно убедительным или неполным. Они воспринимали Благую Весть как один из элементов «полного учения», когда в действительности Евангелие является единственным. Вероятно, «местные» религии были достаточно влиятельными, раз Павел обличал их в Кол. 2:21. Это значит, что и верующие в Иисуса тоже стали считать Благую Весть неполной. 

Вспомните моменты в свой жизни, когда мы говорим: «Для полного счастья мне сейчас не хватает...». Эти лжеучителя как бы говорили: «Для совершенства вашей религии, вам нужно почитание стихий, вести аскетический образ жизни» (2:8, 20-23).

Столкнувшись с проникающим в общину лжеучением, Епафрас, вероятно, попробовал решить проблему, но ему не хватало авторитета среди богословов. По какой-то причине он отправляется в Рим, встречается с Павлом, находящимся в узах и излагает проблему общины в Колоссах.

Павел пишет, находясь в тюремном заключении, вероятнее всего в Риме. В тот же период были написаны послания Филиппийцам и Ефесянам. Богословы сходятся во мнении, что Павел как минимум поставил подпись в этом послании. Возможно, он диктовал письмо Тимофею, поскольку он упоминает его во введении. 


Литературная цель
Послание стало ответом Павла на рассказ Епафраса о служении благовести в Ликийской долине (1:4, 2:1) и возникшей проблеме лжеучения.  

Павел как обычно дает сначала доктринальное учение, а потом примеры того, как это учение должно проявляться в практической, повседневной жизни. Также он отмечает положительные стороны у верующих в Колоссах, и обращает внимание на их слабости: попытку добавить что-нибудь к Евангелию (2:20-23) или даже уйти от Благой Вести (2:8).

Церковь в Колоссах состояла в основном из язычников, поскольку Епафрас был греком и вряд ли привлек бы к себе внимание иудеев. Но само учение, плодом которого было благочестие, вероятно, привлекло внимание еврейской диаспоры. 

Поэтому, Павел в своем Послании Колоссянам сосредотачивает все свое внимание на жизни, смерти и воскресении Христа, как на центральном, основном и полном основании христианской веры, не требующем каких-либо дополнений. Правильное понимание полноты Христа приведет к полноте и совершенству всех остальных аспектов жизни. 


Богословская тема

Кто-то из моих друзей заметил, что Павел в одной главе Колоссянам изложил столько богословия, сколько не излагал нигде, имея ввиду, что в других посланиях, он расписывал богословие на несколько глав. Несмотря на то, что Павел в этом послании опровергает лжеучения, он выделяет только одну тему, с помощью которой он и отвечает на все аргументы «философов и иудаистов» - полноту Христа. Павел подчеркивал превосходство Христа (1:16-20), Его достаточность (2:9), обращая внимание читателей на совершенство, завершенность личности Христа и Его Благой Вести. 

Послание рассматривает полноту Христа, как центр всей жизни любого человека, особенно верующего. Адекватное понимание этой христианской догмы, влияет на наши отношения с Богом, на наше отношение к творению, и, в конце концов, на отношения с верующими и неверующими.

Полнота Христа в отношениях с Богом.
Целью первого пришествия Христа и Его служения было «чтобы в Нем обитала всякая полнота, и чтобы посредством Его примирить с Собою все, умиротворив через Него, кровию креста Его, и земное и небесное» (1:19-20). Иисус осуществил наше примирение (1:22) посредством смерти на кресте (2:14-15). Благодаря  примирению, мы можем стоять перед Богом «святыми и непорочными и неповинными». Именно в этом заключается Евангелие (1:5, 23), которое проповедует Павел. Услышав эту «тайну» (1:26), каждый уверовавший обучается «всякой премудрости, чтобы предстать совершенным во Христе Иисусе».

Другими словами, Павел показывает, что нет другого пути к благочестию, к богоугодному образу жизни, как только через примирение с Богом посредством полноты Иисуса Христа. Этим утверждением апостол на корню пресекает любые попытки стать праведным своими силами или достичь примирения за счет своих добрых дел. Павел однозначно пишет в 1:21, что мы были врагами Богу и в мыслях, и в поведении. Опровергая лжеучителей, он говорит, что изменение внутреннего человека достигается не посредством совершения добрых дел и соблюдения обрядов (2:16, 21), а только лишь пребыванием полноты Христа в верующем (1:27).

А в отношении предписаний и заповедей Закона, Павел пишет, что это «тень будущего», они указывали на необходимость и реальность пришествия Христа. Эта функция Закона с пришествием Иисуса закончилась.

Закон Моисеев продолжает обучать нас «всякой премудрости», являясь «образами для нас, чтобы мы не были похотливы на злое, как они были похотливы» (1 Кор. 10:6). Рим. 13:9 подытоживает все заповеди: возлюби ближнего своего, как самого себя. Таким образом, Ветхий Завет учит нас любить друг друга. Это то, что заповедал Иисус Христос (Ин. 13:34).

Кроме аскетизма, Павел опровергает все языческие идолопоклонства и пустые философии (2:8). Иисус, а не император, является единственным образом Божьим, все создано Им, для Него и все существует через Него (а не благодаря бесчисленному количеству богов и богинь). Какая бы  ересь не была в Колоссах, апостол Павел ясно дает понять: нет смысла добиваться Божьей милости и прощения грехов своими делами, Иисус Христос добыл это для нас (1:13-14).

Таким образом, полноты Христа достаточно для правильных отношений с Богом. Верить в Христа – не привычка провинциалов, а проявление наивысшей мудрости. Принимать Благую Весть – исполнять Божью волю (1:7, 9). Ведь это то, чего хочет каждый благочестивый человек. Только не каждый хочет отказаться от «самовольного смиренномудрия» и принять «благодать Божью в истине». 


Полнота Христа в творении

Говоря о творении, здесь имеется ввиду все, что сотворил Бог: земля, растения, животные, светила, люди, ангелы и т.д. Правильно понимая полноту Христа в отношениях с Богом, мы начинаем адекватно понимать и наши отношения с остальным творением, отношения с которым были нарушены из-за грехопадения. 
В Рим. 1:23 Павел разъясняет последствия грехопадения: люди вместо того, чтобы поклоняться Богу-Творцу и управлять творением, поменяли все местами. В каждой области Римской империи это проявлялось по-разному.

К примеру, некоторые богословы полагают, что «стихии мира» (2:8) как-то связаны с культом богини Кибеле, переживавшим свое второе рождение во времена служения Павла. Поклонение этой богине включало в себя омовение кровью быка, переживание экстатических состояний. Оно включало в себя оккультные практики и философские элементы, почитание ангелов и планет. В общем, культ носил иудейско-языческий характер.  

Ответ Павла – древний христианский гимн (так считают многие толкователи). В нем апостол представляет Христа видимым образом невидимого Бога (1:15), первородным сыном или первенцем (1:15, 18), Творцом всего (1:16), опорой, благодаря которой все стоит (1:17) и целью, ради которой все это было создано (1:16). Иисус вне времени и пространства (1:17). Господь является Главой своего нового Тела – Церкви (1:18).

Павлу необходимо было подчеркнуть уникальность Христа, что Иисус не просто бог, сошедший в облике человека (Деян. 14:11), что Он превыше всех «престолов, господств, начальств, сил», что Христос реально умер на кресте и пролил Свою кровь (1:14, 20) и «восторжествовал над ними Собою» (2:15). 

Все это Павел говорит для того, «чтобы кто-нибудь не прельстил вас вкрадчивыми словами» и не заставлял поклоняться каким-либо третьим посредникам. Нужно верить только в Творца, каковым является Иисус Христос. А все остальные творения подвластны Ему, включая всякую еду и питье (2:16). Как писал Павел в 1 Тим. 4:3-4, были лжеучителя, которые запрещали употреблять в пищу то, что Бог сотворил. Если и были такие ограничения, то они предвосхищали пришествие Христа (2:16-17). Сотворенное Богом нужно принимать с благодарением и чистой совестью. В тоже самое время Павел в Рим. 14 учил, что никто не вправе осуждать другого за употребление или неупотребление в пищу тех или иных продуктов, поскольку мы все – рабы Христа. Павел обращает внимание колоссян на первоначальный замысел Творца (Быт. 1-2), когда вселенная и земля, в частности, представляла собой пространство для жизни людей, флора и фауна были субъектами человеческого правления, а сам человек являлся представителем Божьего правления на земле.

Полнота Христа возвращает весь этот порядок. Он обладает всей силой и властью поддерживать весь порядок. Он осуществил спасение людей, вводя их в Свое Царство и научая всякой премудрости быть совершенными на всякое доброе дело. Не заниматься поклонением ангелам и не верить во влияние планет на судьбу людей является не провинциальностью, а скорее наоборот проявлением твердой, укоренной веры. (2:7)

Полнота Христа в общине верующих
Христос является образом Божьим и, пребывая в нас, дает нам возможность носить образ Божий, возвращая нас к утраченному в Эдеме образу жизни и восстанавливая потерянный нами человеческий облик таким, каким его задумал Бог.

Преобразования внутри нас должны быть видны в нашем поведении, а именно в наших испорченных грехом взаимоотношениях с людьми. Этой мыслью Павел мотивирует колоссян расти духовно: «Итак, если вы умерли со Христом..., итак, если вы воскресли со Христом...» (2:20-3:3). И дает им практическое применение: что нужно «умертвить» и во что «облечься» (3:5-17). Гармония в отношениях с Богом должна также проявляться и в отношениях с другими людьми. Полнота Христа может и должна проявляться в том, как мы относимся к христианам и нехристианам. 

Образ Божий в нас – вот наш настоящий характер. Бог избрал нас, мы стоим перед Ним святые и непорочные – вот наш текущий статус. И когда мы верим в это, Христос естественным образом проявляет через нас милосердие, благость, кротость, долготерпение (3:12). Если мы не верим в полноту Христа, то мы не умерщвляем наши «земные члены» (интересно, что это не руки и ноги, а блуд, страсть и т.д.), а напротив, питаем их. Поскольку Христос даровал нам прощение (1:14), то и мы можем прощать людей (3:13). Мы не можем «не держаться главы, от которой все тело, составами и связями, будучи соединяемо и скрепляемо, растет возрастом Божиим» (2:19) и жить по мирским принципам в Церкви, которая является Телом Христа (1:24).

Полнота Христа должна отражаться и в семьях: между супругами (3:18-19) и между родителями и детьми (3:20-21). Сколько написано книг о проблемах взаимоотношений внутри семьи, сколько советов. Каждого человека беспокоит этот вопрос «Как достичь этого?». Если посмотреть на все библейские примеры, то среди них мы не найдем идеальных пар или совершенных родителей и детей. Чаще всего мы учимся чего не надо делать. Но самое главное, герои Библии учатся верить в обетования Божьи и применять их в повседневной жизни. Только так это имеет смысл, только так это приносит «плод во всяком деле благом». В понимании Павла, когда муж любит жену – это благое дело, когда жена повинуется мужу – это благое дело, когда дети послушны родителям – это благое дело, когда родители не раздражают детей – это благое дело. Все потому, что, в конечном счете, эти благие дела отражают истину Евангелия, которое он проповедовал.

Преображения отношений внутри церкви, внутри каждой семьи влияют и на отношения вне ее: на работе (если рассматривать отношения «рабов и господ» в 3:22-4:2 с этой перспективы) и к нехристианам в целом в 4:3-6. Следует отметить, что все это происходит не автоматически, так как Евангелие – это тайна (1:26-27, 4:3), которую Бог раскрывает каждому человеку, когда Ему угодно и когда человек готов к этому, потому что это тайна отношений Бога и людей.

Таким образом, Павел показывает, что полнота Христа – не абстрактное понятие, не философская концепция, не еще одна заповедь, а основополагающая истина для богоугодной жизни. Люди, с которыми вы контактируете ежедневно, общаетесь, работаете, живете – это «лакмусовая бумажка» вашего понимания достаточности Христа. Это не новые требования и обременяющие правила, это именно та жизнь, которую Бог задумал для человечества.
Итак, общаясь с представителями других верований, у нас не должен возникать комплекс неполноценности, неадекватности или неуместности. Мы можем быть уверены, что то, во что верим мы, было полностью и истинно представлено в Иисусе Христе, образе Божьем. 

В искусстве бывают случаи, когда композитор, писатель или художник не заканчивают свой шедевр. Например, второй том «Мертвых душ» Гоголя. Но Благая Весть Иисуса Христа – полное произведение Божьего искусства спасения. Божье слово призывает нас принять эту полноту и ходить в ней. Да поможет нам в этом Бог! 
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Вопросы для изучения Библии по Посланию к Колоссянам

Послание к Колоссянам 1:1-3а

1. Сравните приветствие Кол. 1:1-3а с приветствием Еф. (1:1-2) и Флп. (1:1-2), которые были написаны в тоже время. Чем они похожи? Чем отличаются?

2. В чем значимость сходств этих трех приветствий? Что мы узнаем о Боге, о Павле, о верующих в этих городах?

3. В чем значимость различий трех приветствий? Что мы узнаем о Боге, о Павле, о верующих в этих городах?

4. Почему Павел отмечает, что он является Апостолом Иисуса Христа «волею Божией»? Почему читателям это важно знать? Кем вы являетесь во Христе Иисусе по воле Божьей?

5. Как на первых читателей влияло то, что Павел называл их «святыми и верными»? Как они понимали эти слова? Что для вас значит быть святым и верным?

6. Почему Павел называет колоссян «святыми и верными во Христе Иисусе»? Можно ли быть святым и верным вне Иисуса Христа? Почему?

7. Павел модифицировал приветствие в письмах, добавив в него пожелание «благодати и мира»? Что такого важного в благодати и мире? Какой смысл вкладывал Павел в эти слова?

8. Как вы приветствуете тех, кому пишете свои письма, смс-ки, электронные послания? Что бы вы хотели поменять в них?

9. Почему Павел желает благодати от Бога Отца? Какое это имеет значение для верующих?

10. Почему Павел желает мира от Бога-Отца? Какое это имеет значение для верующих?

Послание к Колоссянам 1:3б-8

1. За что благодарят Павел и Тимофей в молитве за Колоссян? За что вы благодарите Бога в молитве за своих учеников или их учеников? Почему важно благодарить Бога за них?

2. Когда верующие слышат о вас, о чем они слышат в первую очередь? Говорят ли они о вашей вере, надежде, любви ко всем святым?

3. Как, по вашему мнению, связаны между собой вера, надежда и любовь? В каких еще посланиях Павел пишет о вере, надежде и любви? Чем отличаются эти утверждения? Чем  они похожи?

4. Что уготовано вам на небесах? Насколько сильна ваша надежда? Как можно укреплять надежду? Как вы можете помочь другим укрепляться в надежде? 

5. Какое слово благовествования слышали вы? Отличается ли оно от того, что слышали другие? Как определить, что вы слышали истинное слово?

6. Пребывает ли у вас слово благовествования? Откуда вы об этом знаете? В чем выражается плод благовествования?

7. Возрастает ли у вас слово благовествования? Как определить этот рост? Как вы можете охарактеризовать возрастание благовествования?

8. Что, по-вашему, значит «познать благодать Божию в истине»? Можете ли вы сказать о себе, что вы познали благодать Божью? Знаете ли вы кого-нибудь, кто, по вашему мнению, познал благодать Божию в истине? Как они это сделали?

9. Колоссяне научились от Епафраса. От кого научились вы? Можете ли вы сказать об этом человеке, что он был «верным для вас служителем Христовым»? Кто может сказать о вас такое? Что вам мешает быть верным служителем Христовым?

10. Как вы понимаете фразу «любовь в духе»? Чем любовь в духе отличается от любви не в духе? Какая у вас любовь?

Послание к Колоссянам 1:9-14

1. Что Павел просит у Бога в молитве за колоссян? Как вы думаете, почему это важно для Павла?

2. Кто молится за вас, чтобы вы исполнялись познанием воли Божьей и чтобы поступали достойно Бога? За кого молитесь вы? Почему об этом нужно молиться и в наше время?

3. Что нужно было колоссянам для того, чтобы возрастать в познании Бога и приносить плод во всяком благом деле? Как, по-вашему, Павел подготавливает своих читателей к главной теме своего послания, которая называется «Полнота Христа»?

4. Принося плод во всяком деле, с каким трудностями вы столкнулись? Что осложняет ваше возрастание в познании Бога? Как вы преодолеваете эти трудности?

5. Если мы укрепляемся всякой силой (1:11), тогда, зачем нужно терпение и великодушие с радостью? Как Божья сила помогает вам приносить плод и возрастать в познании Бога?

6. Ст. 10-12 описывают действия, с помощью которых мы можем поступать достойно Бога? Поделитесь, когда вы поступали достойно Бога.

7. За что мы можем и должны благодарить Бога и Отца, согласно ст. 1:12-14? Как вы понимаете фразу «участие в наследии святых»? Какое влияние это оказывает на вашу христианскую жизнь?

8. Как описан Бог-Отец в 1:12-14 и как описан Божий Сын? Какую роль в нашем спасении сыграли Бог-Отец и Бог-Сын? Прославьте триединого Бога за дарованное вам спасение. 

9. Поделитесь своей историей о том, как Бог «призвал» вас, «избавил» и «ввел» в Царство Христа (1:12-13). Подумайте о людях в вашей жизни, кого Бог в данный момент призывает, кого избавляет и кого ввел в Царство Сына. Проведите время в молитве за них.

10. По вашему мнению, в чем взаимосвязь между искуплением Кровью Христа и прощением наших грехов? Что означает, что Иисус искупил нас? Что значит, что наши грехи прощены? Почему это важно для нашей духовной жизни?

Послание к Колоссянам 1:15-23

1. По вашему мнению, почему в ст.15  Павел использует именно слово «образ», а не «копия» или «прототип»? Какое это имеет значение для правильного понимания божества Христа?

2. Почему Павел представляет Христа Творцом? Для чего это было нужно? Что для вас значит тот факт, что все сотворено Христом и для Него?

3. Почему Павел подчеркивает, что «Христос есть прежде всего и все Им стоит»? Обладал бы Христос «всякой полнотой» без этой характеристики? Почему?

4. Как связаны между собой атрибуты Христа, как Творца и как главы тела Церкви? Почему Христу нужно было стать первенцем из мертвых, чтобы быть главой Церкви?

5. Легко ли нам отдавать первенство Христу во всем (1:18)? Почему? Почему для нашей духовной жизни важно, чтобы Христос во всем имел первенство?

6. В 1:19 Павел пишет, что Отцу было угодно, чтобы во Христе обитала всякая полнота. Почему Богу было это угодно? Какое отношение примирение с Богом имеет к полноте Христа?

7. Что примирил Христос? Как Он это сделал? Что для вас значит мир в отношениях с Богом?

8. Каким образом смерть Христа (1:22) способствует тому, чтобы вы предстали святыми, непорочными и неповинными пред Богом? Как меняется ваше расположение (1:21) благодаря смерти Христа?

9. Почему Павел вводит условие в 1:23 «если только...»? Разве мы не спасены по благодати? Как вы понимаете этот стих?

10. Как можно отпасть от надежды благовествования? Поделитесь вашим опытом, если вы когда-либо «отпадали». Как вы можете ободрить других «не отпадать» от надежды?

Послание к Колоссянам 1:24-2:5

1. «Восполнять недостаток скорбей Христовых» означает приобщаться к страданиям народа Божия, то есть Церкви. Радуетесь ли возможности пострадать за ваших учеников? Можно ли быть христианином и не страдать? Будете ли вы считать «провинциалом» верующего, который ни разу не страдал за Христа? Почему?

2. В чем заключалось служение Павла согласно 1:25? В чем заключается ваше служение в церкви?

3. О каком слове Божьем идет речь в 1:25? Почему Павел называет это слово «тайной»? Кто смог познать эту тайну? Почему именно этим людям? Вы среди них?

4. О каком богатстве славы говорит Павел в 1:27? Почему именно для язычников? Исключает ли Павел евреев в этом отрывке? Обоснуйте свой ответ.

5. Как Павел и его сотрудники вразумляют всякого человека и научают всякой премудрости? Как вы это делаете? Достаточно ли проповедовать Христа, чтобы научить людей всякой премудрости? Почему?

6. Для чего трудится Павел в своем служении (1:29)? Откуда Павел берет силы для служения? Кто же на самом деле действует: Христос или Павел? Кто действует в вашей жизни больше: вы или Христос?

7. О каком подвиге говорит Павел в 2:1? Ради кого он пошел на такой подвиг? Какой подвиг совершили вы ради своих учеников или других верующих? 

8. Как подвиг Павла мог утешить сердца Колоссян? Как утешение могло привести к познанию тайны Божией? Почему Христос назван тайной Божьей? Что для вас значит, что Христос является тайной Божьей? 

9. Почему Павел пишет, что сердца колоссян соединены в любви и для полной уверенности? Откуда он знает об этом? Откуда берется полнота уверенности? Уверенности в чем?

10. О каких «вкрадчивых словах» говорит Павел в 2:3? Когда вы пережили обман в вопросах веры? Вас когда-нибудь предупреждали заранее о предстоящем обмане в вопросах веры? Как вы предупреждаете своих учеников, чтобы никто «не обманывал их вкрадчивыми словами»?

Послание к Колоссянам 2:6-23

1. Почему в 2:6 Павел призывает колоссян ходить во Христе так же, как они были научены? Разве можно было ходить по-другому? В вашей жизни когда-нибудь вера во Христа отличалась от вашего хождения в Нем?

2. Почему Павел опять упоминает «благодарность» в 2:7? Какое влияние навык благодарения оказывает на нашу христианскую жизнь? За что вы чаще всего благодарите Бога в своей духовной жизни? За что, меньше всего?

3. Как такое возможно: «быть воздвигнутым на Нем» (2:8) и в то же самое время «ходить в Нем» (2:7)? Поделитесь вашим опытом хождения во Христе, будучи основанным на Нем.

4. Какие учения противопоставлялись учению Христа во времена Павла в Колоссах? Чему они учили? Какие учения существуют в наше время? В чем их опасность для христианской веры?

5. Как полнота Христа опровергает все лжеучения в Колоссах? Каким образом полнота Христа отвечает на все аргументы современных лжеучений?

6. Почему исполнение Закона Моисеева не примиряет нас с Богом? В чем заключалась функция Закона? Что для вас значит Ветхий Завет сейчас?

7. Что делать, если в церкви есть верующие, которые соблюдают религиозные нормы питания или праздники? Как избегать взаимного осуждения и конфликтов? Как правильное понимание полноты Христа помогает мирной жизни в церкви?

8. В каких случаях мы склонны уходить от истины благовествования? Когда мы начинаем думать, что смерти и воскресения Христа не достаточно для благочестивой жизни в Боге?

9. Почему нам трудно помнить, что мы «умерли со Христом» (2:20)? Какие «законы» для своей духовной жизни вы придумали сами для себя? Смогли ли вы их исполнить на все 100%?

10. Как противостоять попыткам «самовольного» смиренномудрия? Как можно «держаться Главы» (2:19) и возрастать в Боге?

11. Какие заповеди Христа являются «тенью будущего» для нас (1:17)? Вы когда-нибудь сталкивались с законничеством в отношении этих заповедей? К чему это привело?

Послание к Колоссянам 3:1-4:6

1. Как мы должны применять полноту Христа согласно ст. 3:1-4? Почему если мы воскресли с Иисусом, то должны думать о «горнем» (то, что свыше), а не о земном? Как вы преодолеваете трудности, размышляя о небесном и не размышляя о земном? 

2. Что для вас значит обетование того, что с пришествием Христа и вы «явитесь с Ним во славе» (3:4)? Как это влияет на вашу духовную жизнь сейчас?

3. Какие «земные члены» из списка в ст. 3:5-9 вы еще не умертвили? Что вам мешает это сделать? Можно ли следовать за Христом, не умерщвляя их? Почему? Что произойдет, если оставить их «живыми»?

4. В 3:10 Павел намекает на сотворение Адама в Быт. 1-2. Как апостол описывает новое творение или «новую одежду» во Христе (3:10-15)? Что из перечисленного вы наблюдаете в своей жизни в данное время? Как полнота Христа проявляет себя в каждой из этих характеристик?

5. Как, по мнению Павла, должна проявляться полнота Христа в отношениях между верующими в церкви? Как вы думаете это осуществимо в современных церквях? Почему?

6. Как, по вашему мнению, должна проявляться полнота Христа в отношениях мужа и жены? На чем вы основываете свой ответ: на Библии, на культуре, в которой вы живете или на своем опыте? 

7. Как, по вашему мнению, должна проявляться полнота Христа в отношениях между родителями и детьми? О чем мы должны помнить, отвечая на этот вопрос?

8. Как, по вашему мнению, должна проявляться полнота Христа в отношениях на работе между начальником и подчиненным? Мешают ли существующие законы и реально существующие негласные порядки проявлению христианского отношения на работе как начальника, так и работника?

9. Как, по-вашему, должна проявляться полнота Христа в отношениях между христианами и нехристианами? Какие трудности в отношениях возникают между христианами и нехристианами? Как мы можем преодолевать их?

10. Как вы думаете, что мешает нам проявлять полноту Христа во всех наших отношениях? Как мы можем преодолеть эти препятствия?

Послание к Колоссянам 4:7-18

1. В этом отрывке Павел дает много рекомендаций верующим. Выпишите всех людей, кого он порекомендовал, и объясните, как он их описал.

2. Вы когда-нибудь давали кому-нибудь рекомендацию? Что в этом сложного? Какая ответственность лежит на нас, когда мы даем рекомендацию другому верующему? Когда ,по-вашему, было легче давать рекомендации во времена Павла или в наше время? Почему?

3. Вы когда-нибудь брали рекомендательные письма у других верующих? Какие существуют сложности в получении рекомендации? Чем современные рекомендательные письма отличаются от Павловых? 

4. Дать рекомендацию означает объективно отметить сильные стороны рекомендуемого. Какие сильные стороны вы бы дали людям в вашей группе сейчас?

5. Дать рекомендацию также означает объективно отметить сферы, над которыми нужно работать. Над какими сферами вы бы порекомендовали поработать людям в вашей группе?

6. По вашему мнению, нужны ли рекомендации в наше время? Почему? Что вам легче: дать кому-то рекомендацию или получить ее у кого-то? На основании чего Павел мог дать объективную оценку своим сотрудникам?

7. В 4:16 Павел просит обменяться полученными от него письмами с церковью в Лаодикии и прочитать их у себя в общинах. Всегда ли наши общины открыты для проповеди пасторов других церквей в вашем регионе? Что мешает этому?

8. Что вам нравится в том, как Павел заканчивает свои послания? (Можете просмотреть заключения других его посланий) Как вы заканчиваете свои письма? Что бы вы хотели изменить в своей культуре или стиле написания писем?

9. Подводя итог изучения всего Послания к Колоссянам, что вы узнали о полноте Христа?

10. Изучив полноту Христа, какие практические шаги вы уже хотите предпринять для возрастания в Боге? 

Первое и Второе послания Фессалоникийцам



        Дэн Бернс
Историческая обстановка

Фессалоники был крупнейшим городом Римской провинции Македонии. Он был основан в 315 году до РХ и назван в честь жены одного из генералов Александра Македонского. Город располагался на Виа Игнатиа, основном транспортном пути, связывающем Рим с Востоком. Павел и его спутники шли по этой дороге, когда их попросили покинуть Филиппы в Деян. 16:39. Согласно Деян. 17:1-10, Павел пришел в Фессалоники и три субботы проповедовал в синагоге. Пока он находился там, он трудился своими руками (1 Фесс. 2:9), предположительно практикуя свой навык в изготовлении палаток. 1 Фесс. 1:9 предполагает, что большинство его читателей были язычниками, так как они “обратились к Богу от идолов ”. Поэтому, весьма вероятно, что люди из синагоги, которые поверили посланию Павла, были богобоязненными язычниками. 

После короткого периода служения, городские иудеи создали для Павла проблему и спровоцировали против него мятеж. Поскольку это угрожало жизни Иасона, одного из лидеров новой домашней церкви (Деян. 17:6-9), Павел и его компаньоны ушли в Верию, следующий на дороге город. После успешного в начале служения в Верии, иудеи из Фессалоники услышали, что Павел продолжает проповедовать. В результате, они сами пришли в Верию, возмутили жителей против Павла, заставив его покинуть город. Именно эти агитаторы побудили Павла побеспокоиться о состоянии молодой церкви в Фессалониках, что привело к написанию им 1-го послания Фессалоникийцам.

О действительных сроках пребывания Павла в Фессалониках не существует определенного мнения. Упоминание в Деяниях о трех субботах предполагает, что Павел находился в городе не больше месяца. Но тот факт, что Павел смог найти работу, а также его комментарий в  послании филиппийцам, что он получил помощь от верующих из Филипп, пока находился в Фессалониках (Флп. 4:16), предполагают более долгий период. Возможно, что упомянутые в Деяниях три субботы относятся исключительно ко времени, проведенному в синагоге, а сам он находился более длительный период времени в новой домашней церкви после того, как оставил синагогу.

Литературная цель

Павел написал 1-е послание Фессалоникийцам приблизительно в 50 г. от РХ во время своего второго миссионерского путешествия. Пока он был в Коринфе, он получил хороший отчет от Тимофея, которого  послал в Фессалоники, чтобы узнать как обстоят дела у молодой церкви. Павла волновало благосостояние общины, по причине пережитых им гонений в Фессалониках и Верии. Когда он услышал, что в церкви все хорошо, он возрадовался. Он написал 1-е послание Фессалоникийцам, чтобы похвалить их за верность и терпение во время гонений. Их верность посреди гонений была примером для других христиан в Македонии и Греции. Он хотел заверить их, что сильно переживал о них и любил их, словно своих детей. Павел также написал, чтобы прояснить некоторые вопросы о возвращении Христа, неправильно понятые церковью, и ободрить членов церкви прилежно работать, активно достигая благочестия.

Павел написал 2-е послание Фессалоникийцам вскоре после 1-го, возможно месяц спустя. Он предполагал, что читатели уже прочли первое послание, поэтому он не повторял его содержания. Вместо этого он написал что-то вроде дополнения к первому посланию. Павел написал 2-е Фессалоникийцам, чтобы глубже прояснить, что День Господень, День Возвращения Христа, все еще был будущим событием, которое еще не произошло. Он также наставлял церковь предупреждать и наказывать братьев, которые постоянно отказывались работать. Допуская, что Павел написал послание Галатам во время своего первого миссионерского путешествия, эти два письма являются вторым и третьим каноническими посланиями, соответственно, написанные Павлом, отражающие его раннее мышление и наставления, как апостола язычников.

Богословские темы

Сердце Апостола

Часто о Павле думают, как о выдающемся богослове, который в своих посланиях излагал сложное богословие. Его также помнят по сильным выражениям, таким как “анафема” по отношению к лжеучителям, и предупреждениям о заблуждениях. Но существует еще одна сторона Павла, которая особенно заметна в 1-ом послании Фессалоникийцам. Павел – родитель, глубоко и эмоционально любящий людей в молодой церкви в Фессалониках. Посмотрите, как Павел относится к новой группе верующих 1 Фесс. 1-3. В 1 Фесс. 1:3, Павел постоянно помнил новых верующих, подробно останавливаясь на их вере, надежде и любви. Это побуждало его прилежно и постоянно молиться за них (1 Фесс. 1:2). Согласно 1 Фесс. 1:5, Павел жил с ними открыто, честно и искренне. Он усердно работал своими руками, чтобы быть для них не бременем, а поддержкой и ободрением (1 Фесс. 2:6, 9). Павел заботился о них, словно это были его собственные дети, сравнивая себя, как с их матерью (2 Фесс. 2:7), так и отцом (2 Фесс. 2:11-12). Павел не стремился, чтобы к нему относились, как профессиональному служителю или спикеру, он старался разделить свою жизнь с ними (2 Фесс. 2:8). Будучи разлученным с фессалоникийцами, он сильно желал быть с ними и испытывал глубокое беспокойство, как родитель, разлученный со своим чадом (1 Фесс. 2:17; 3:5). Наконец, когда Павел узнал, что фессалоникийцы не просто выживали, а возрастали и даже процветали посреди гонений, он заявил, что жив по-настоящему (1 Фесс. 3:8). Павел был не только замечательным богословом и догматичным защитником ортодоксальности. Он был любящим, заботливым отцом духовных детей, который беспокоился и заботился о каждом человеке и о каждой общине веры, в которую был вовлечен. Поэтому он служит отличным примером смиренного лидера.

Сексуальная чистота

Евангелие дает ясное учение о природе сексуальных отношений (1 Фесс. 4:3-8). Верующие призваны к сексуальной чистоте. Вера в Бога приведет к ясной дифференциации (отличию) от мира. Повеление быть чистыми сексуально – это не вопрос культурно обусловленной этики, а часть призвания к святости перед Господом. Пока люди этого мира стремятся удовлетворять свой неконтролируемый сексуальный аппетит, Божий народ призван быть святым и отделенным. Они обучаются жить по иному стандарту. Согласно Быт. 2 и 1 Кор. 7, Бог установил сексуальные взаимоотношения в браке, как модель для жизни. Даже в языческом мире, верующие призваны к развитию сексуальных отношений только в контексте брака. Искажение и развращение Божьего замысла сексуальных отношений должно быть отвержено и заменено Божьими святыми намерениями для сексуальных отношений. Павел напоминает молодой церкви о важности святости в самом личном аспекте их жизни.

Этика труда верующего

Евангелие ясно учит не только о природе сексуальных отношений, но и отношении верующих к своей мирской профессии (1 Фесс. 4:9-12, 2 Фесс. 3:6-15). Усердный труд – нормальный образ жизни для верующих, на который не влияет ни эсхатология, ни экклесиология. Другими словами, надвигающееся возвращение Христа не отменяет нашей обязанности трудиться, основанием для которой является Быт. 1:28. Владычествовать над землей означает, как изучение мира, который Бог нам дал, так и развитие Божьего порядка в мире. Верный труд в мире, который Бог доверил Своим детям, является для детей Адама нормальным принципом. Факт скорого возвращения Иисуса не снимает с нас регулярной ответственности работать и зарабатывать деньги. Факт того, что только некоторые отделены для служения также не меняет обычной модели труда. Согласно модели Ветхого Завета, для служения в скинии было отделено одно колено Израиля. Это означало, что только 1 из 12 людей были отделены на служение. Мне кажется, что возможно в современном мире их должно быть еще меньше. Может быть в церкви не больше 5% активных взрослых должно заниматься служением полное время. Следует отметить, что Павел, у которого было право получать поддержку от фессалоникийцев, решил ее не получать, а вместо этого работать, чтобы поддерживать самого себя. Таким образом, даже служители и миссионеры иногда призваны работать в мире, чтобы поддерживать себя, отдавая себя служению Евангелия.

Какое обоснование этому принципу дает Павел в 1 Фесс. 4? Одна из целей работы – заслужить уважение среди неверующих через верный, прилежный труд. Верный труд в мире приведет верующих к контакту с неверующими таким образом, что Бог может естественно открыть, как Его присутствие меняет жизнь Своих детей. Верный труд также освобождает нас от рабства долга и зависимости, особенно от тех, кто отвергает Евангелие (Пр. 6:1-8).

2 Фесс. 3:10 дает нам происхождение фразы “Кто не работает, тот не ест”. По мнению Павла, тяжелый труд является обязательным условием для принятия пищи. Те, кто постоянно отказываются работать на основе принципа, отказываются слушать апостольское учение о труде. Павел учит нас, что этих братьев нужно дисциплинировать. Павел представляет категорию наказания в этом отрывке, которую чаще всего понимают, как категорию между обличением старейшинами и отлучением от церкви. Брата предупреждают о его неподобающем поведении. Церковь наставляют не следовать плохому примеру одного человека и поручают “иметь такого на замечании”. Тем не менее, наказанного человека следует считать братом, и предполагается, что за него будут молиться, его будут ободрять изменять свой характер и восстанавливать полное общение в церкви.

Интересно отметить, что из двух нравственных вопросов, разбираемых Павлом в 1 и 2  посланиях Фессалоникийцам (сексуальная аморальность и отказ трудиться), именно вторая тема требует от Павла порекомендовать применение церковной дисциплины. Очевидно, что Павел считал сексуальную чистоту очень важной и рекомендовал церковную дисциплину для сексуального греха в 1 Кор. 5. Однако, когда Павлу нужно было учить церковной дисциплине фессалоникийцев, именно порок лени побудил его поговорить об этом. Возможно, современная церковь должна уделять внимание тому, что святость нужно демонстрировать различными путями, а не фокусироваться только лишь на одном вопросе.

Восхищение верующих

Как в современном мире у людей существуют разные ожидания от того, что произойдет в день суда, или в День Господень, так и в древнем мире существовало замешательство по этому вопросу. Когда Павел был в Фессалониках, он учил молодую церковь реальности возвращения Христа и последнего суда, который будет в тот день. Поскольку, после ухода Павла возникла некоторая путаница в этом вопросе, он написал, чтобы прояснить ситуацию. 

В иудейском мышлении, время было разделено на два сегмента: этот лукавый, нынешний век и грядущий век, в котором править полностью будет Бог. Павел учил, что в свою очередь грядущий век был поделен на две фазы. Первая фаза началась с приходом Иисуса и завершением его миссии. Правление Бога уже началось в мире. Вторая фаза начнется с возвращением Христа, когда Божье правление через Христа будет абсолютным. Эта фаза еще не началась. Сложность в том, что мы живем в обоих периодах. Существует напряжение между аспектами Божьего правления в начавшейся первой фазе, но которые еще полностью не реализованы. Верующие желают, чтобы Бог абсолютно правил в мире и в их жизни в настоящее время. Но мы боремся, потому что грех все еще активен в нашей жизни, а дьявол все еще действует в нашем мире. 

Верующие часто склонны смещаться к одной из крайностей в данном вопросе. Одни верующие убеждены, что Бог настолько полно правит сейчас, что мы должны ожидать чудес и идеального здоровья и полных побед в любой сфере нашей жизни в настоящее время. Этот полюс склонен игнорировать реальность факта, что Христос еще не вернулся, чтобы полностью вступить в свое правление. Другие верующие склонны видеть мир настолько злым, что ничего нельзя сделать, поэтому они склонны к пассивности в попытках изменить мир и просто ожидают Божьего возвращения для суда над миром. Этот полюс склонен игнорировать реальность того, что Христос уже начал свое правление через них и намерен изменить мир с их помощью. Павел призывает верующих правильно понимать, что мы должны ожидать в настоящее время, и в то же время учит нас, чему еще надлежит прийти в будущем.

Павел сначала разбирается с неправильным пониманием фессалоникийцами вопроса восхищения. Этот термин относится к опыту верующих, которые будут живы в момент возвращения Христа, и, которые будут призваны встретиться с Ним в воздухе. Кажется, что фессалоникийцев беспокоило то, что некоторые среди них умерли еще до того, как вернулся Христос. Они ожидали, что Христос вернется буквально сразу и расстроились, что некоторые умерли, “пропустив” такое событие. Возможно, что они истолковали смерть этих братьев, как своего рода наказание. В ответ Павел учит, что Иисус вернется и призовет весь Свой народ к Себе. Сначала Он воскресит для Себя мертвых. Они получат преображенные тела и встретятся с Иисусом в воздухе. Они не “пропустят” событие. Затем Он преобразит живущих и привлечет их к себе. Все верующие будут телесно и физически присутствовать с Иисусом. Поэтому, Фессалоникийцы могут утешиться, что их умершие братья не пострадают от того, что умерли до возвращения Христа.

В популярном современном учении, термин “вознесение, восхищение” наиболее часто относится к “тайному” восхищению церкви. Это учение заявляет, что верующие будут “тайно” восхищены, чтобы быть с Иисусом, пока неверующие останутся на земле на дополнительный период времени. Восхищение – секретное событие для верующих, которое оставит неверующих в недоумении: почему так много людей вдруг исчезло. Хотя это учение широко распространено, но трудно найти доказательства в его пользу в 1 Фесс. 4. Кажется, что события, сигнализирующие о начале восхищения в 1 Фесс. 4:16, носят достаточно общественный характер. Господь сойдет с небес (возможно, намекая на Дан. 7:13-14), в этот момент громко прозвучит трубный призыв Бога и голос ангела. За этим последует воскресение мертвых. Это все эсхатологические и символические события, вселенского масштаба. Кажется, что  1 Фесс. 4:13-18 учит, что произойдет публичное и катастрофическое событие, которое и начнет День Господень. В тот день, Божьи избранные будут привлечены к Нему, а для неизбранных предположительно начнется суд. Ветхозаветный фон этих символов настоятельно предполагает, что это будет общественное и видимое событие.

Аргумент о тайном восхищении подкрепляется в основном  богословскими утверждениями из других отрывков. Богословы, защищающие тайное восхищение, обычно понимают 70 неделю в Даниила 7, как ссылку на иудейский период. Это вызывает необходимость отсутствия языческой церкви во время 70-ой недели. Вдобавок, период рассматривается вместе с хронологическим пониманием Откровения, которое толкует суды из глав 6-19, как действия Божьей ярости. Теологи дискутируют по вопросу исключения в 1 Фесс. 5:9 верующих от испытания гнева. Следовательно, они не могут быть на земле во время этого периода. Тогда отсутствие явной ссылки на церковь в Откр. 6-19 используется как аргумент, что тайное восхищение произойдёт между 3-ей и 4-ой главами Откровения. Многие на основе этих аргументов доказывают, что 1 Фесс. 4:13-18 учит о “тайном” восхищении верующих.

Я считаю, что прямое прочтение 1 Фесс. 4:13-18 описывает публичное и кульминационное событие, которое начинает воскресение мертвых, и, которое произойдет в День Господень. Иисус вернется, привлечет своих, живых и мертвых, к Себе. Затем Он будет судить неверующих на последнем суде. Этот отрывок демонстрирует власть Иисуса над жизнью и смертью. Воскресение Христа – пример и обетование нашего собственного воскресения. Иисус проведет Своих через смерть, поэтому нам не нужно бояться за тех, кто умер во Христе или даже самой смерти. Важно помнить, что целью учения Павла было помочь фессалоникийцам ободрять друг друга и назидать веру, надежду и любовь друг друга (1 Фесс. 4:18). Этот текст не был дан фессалоникийцам с целью разделить их, чтобы они могли спорить друг с другом о теологических подробностях.


Неизбежность возвращения Христа

1 Фесс. 5:1-11 объясняет учение Иисуса, что День Господень придет как вор ночью. Поэтому, бесполезно предсказывать его. Если бы мы знали, когда придет вор, то подготовились бы. Похожее учение содержится и в проповеди Иисуса на горе Елеонской в Мф. 24:36 - 25:13. Хотя времена и сроки Дня Господня сокрыты, реальность пришествия Дня существует. Верующие не должны удивляться тому факту, что он грядет. О его приближении говорят знамения, которые напоминают нам об этом, даже, несмотря на то, что они не раскрывают нам точной даты. Войны, голод, землетрясения, отступление верующих и гонения церкви – все это знамения того, что возвращение Иисуса неизбежно. Господь вернется и все исправит. Но, ни Иисус, ни Павел не дают нам секретной информации для определения даты возвращения Христа.

Человек греха

Во 2 Фесс. 2 Павел исправляет фессалоникийцев, которые каким-то образом стали верить, что День Господень уже состоялся. Он поправляет их путем учения о нескольких моментах, которые должны произойти перед возвращением Господа. Эти вещи еще не произошли на момент написания этого послания Павлом. В 2 Фесс. 2:3 Павел представляет человека греха, сына погибели. Хотя терминология и отличается, но традиционно считают, что здесь описана та же самая личность антихриста, что и в 1 Ин. 2:18, и та же личность зверя в Откр. 13
. Человек греха придет во время великого мятежа и поставит себя в храме. Человек греха будет уполномочен сатаной обманывать людей и уводить их от истины. Многие комментаторы вспоминают попытку Калигулы установить свою статую в Иерусалимском Храме в 40 г. от РХ, которая была остановлена в связи с его смертью. Это естественно вызывало великий ужас у иудеев. Возможно, Павел держал в уме этот случай, когда писал эти строки. Описанное Павлом событие, однако, было куда большим злом, поскольку человек зла установит не статую, а сам воссядет в храме. Многие полагают, что это будет буквальным храмом, которое потребует восстановление Иерусалимского Храма, разрушенного в 70 г. Тем не менее, Евреям 9-10 утверждает, что Храм не будет восстановлен, а будет заменен первосвященническим служением Иисуса. Таким образом, ссылку на то, “в Храме Божьем сядет он”, следует воспринимать как метафорический образ высказывания на языке Ветхого Заветa, а  именно – пренебрежение Богом (Иез. 28:2; Ис. 14:13-14). В конце концов, когда Иисус Христос вернется, Он будет судить человека греха, который противится Богу. Все это напоминает о Дан. 7:9-14.

Многие пытались определить, какие исторические фигуры исполнили эту роль. Выделяли, к примеру, Нерона, целую династию римских императоров и даже Понтифика (популярное мнение во времена Протестантской Реформации). Но описанная личность является эсхатологической фигурой, которая придет в конце этого века. Она предшествует возвращению Христа, что исключает все личности прошлых лет. Некоторые считают, что это будет сверхъестественная фигура, возможно, в какой-то степени она будет воплощением сатаны. Различие между сатаной и этой личностью, проводимое в 2 Фесс. 2:9, исключает такую возможность. Так как Писание учит нас в 1 Ин. 2:18, что будет много антихристов, нас не должно удивлять такое множество возможных исполнений данной личности до появления последнего антихриста. Дух противления и мятежа против Бога уже действовал во дни Павла и продолжается по сей день. Мы недостаточно знаем, чтобы сказать больше сказанного Павлом: он подразумевал крайнее воплощение зла, которое произойдет в конце этого века, когда в церкви случится величайшее отступничество, а зло будет сильным, как никогда.

Кто является той силой или той личностью, которая ограничивает принцип беззакония и явление антихриста? И снова существует множество предположений. Самое популярное из них гласит, что это ссылка на Дух Святой, который уйдет с (тайным) восхищением церкви. Однако, трудно увидеть, что Павел говорит именно об этом, как и трудно понять почему или как Святой Дух будет удален из Божьего творения. Другие предполагали, что этой силой была Римская Империя, с кем-то вроде Нерона в качестве конкретной личности, о которой идет речь в 2 Фесс. 2:7. Тем не менее, исторически это должно быть исключено, так как и Нерон, и Римская Империя пришли и ушли, а человек греха еще не открылся. Некоторые полагали, что силой является миссионерская проповедь Евангелия, а Павел – тем, кто ограничивает. Но трудно представить, что Павел таким образом ссылался на самого себя. Наиболее вероятная, но в определенном смысле менее удовлетворительная идея заключается в том, что сила – принцип порядка, который в случае удаления позволяет править человеку греха (хаоса). Интересно, что пока современные богословы затрудняются точно определить, что имел в виду Павел, кажется, что молодая церковь в Фессалониках уже знала, о чем говорит Павел, поскольку он написал: “и ныне вы знаете, что не допускает ему открыться в свое время ” (2 Фесс. 2:6). Тем не менее, последствие удаления этого барьера достаточно ясно. Когда беззаконник откроется, то практически только для того, чтобы быть сверженным и осужденным Иисусом Христом в Своей последней победе над злом (2 Фесс. 2:8).
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Вопросы для изучения Библии по 1-му посланию Фессалоникийцам

1 послание Фессалоникийцам 1:1-10

1. Что Павел вспоминает о фессалоникийцах, когда молится за них (1 Фесс. 1:3)? Как вера, любовь и надежда действуют вместе в жизни верующего?

2. Как вера влияет на нашу практику и понимание “дел”? Как любовь влияет на наше понимание своего труда или усилий других? Учит ли Павел тому, что мы должны работать и трудиться, чтобы заслужить свое спасение?

3. Что является упованием верующего? Как наличие такого упования влияет на наш образ жизни? Как это влияет на наши взаимоотношения с людьми?

4. Что придает Павлу уверенности, что Бог действует в жизни фессалоникийцев (1 Фесс. 1:4-5)? О какой “силе” Павел говорит? Что такое “многие удостоверения”? Как вы лично испытали в своей жизни такую силу и многие удостоверения?

5. Каким образом фессалоникийцы подражали Павлу (1 Фесс. 1:6-7)? Как он страдал, когда был с ними? См. Деян. 16-17 и что произошло с Павлом в Филиппах, Фессалониках и затем в Верии. 

6. Вы знаете кого-нибудь, кто выстоял, страдая за свою веру, сохранил радостное отношение во время своего страдания? Почему нам так трудно сохранять радостное отношение, когда мы испытываем неудобства, намного меньшие, чем страдания?

7. Какой аспект веры фессалоникийцев стал известным в 1 Фесс. 1:8-9? Что означало в древней римской культуре отвергнуть идолов и служить живому и истинному Богу? Что это значит в вашей культуре? Как вы отвергли идолов ваших дней?

8. Что значит “ожидать” Иисуса? Носит ли это только пассивный характер или может быть активным? Как ожидание Иисуса, который спасет нас от Божьего гнева в будущем, влияет на наш образ жизни в настоящем? Влияет ли это практически на наше отношение к тому, что мы делаем сейчас, опасаясь, что мы можем навлечь Божий гнев?

1 послание Фессалоникийцам 2-3
1. Почему Фессалоникийцы могли подумать, что визит Павла был неудачным (см. Деян. 17:5-10)? Почему Павел говорит, что он не был бездейственным (1 Фесс. 2:1)? Когда вы в своей жизни пережили что-то, показавшееся сначала неудачей, но позже оказавшееся чем-то другим?

2. Приведите пример человека, который попытался достичь своих целей, используя нечистые мотивы, такие как лесть и жадность? Каков мотив Павла для проповеди фессалоникийцам (1 Фесс. 2:3-6)? Что значит пытаться своей жизнью угождать Богу, а не людям?

3. С кем себя сравнивает Павел в 1 Фесс. 2:7? С кем он себя сравнивает в 1 Фесс. 2:11-12? Что уникального в том, как мать заботится о своем ребенке? В том, как отец воспитывает своего ребенка? Что мы узнаем о Павле из всего этого?

4. Как Павел передал свою душу фессалоникийцам (1 Фесс. 2:8-9)? Почему Павел работал? Что это говорит нам о Павле? Как это может мотивировать нас заботиться о людях в нашей духовной семье?

5. Что имеет в виду Павел, когда говорит, что фессалоникийцы приняли “слово Божье” от Павла (1 Фесс. 2:13) (Примечание: в то время Нового Завета еще не было)? Что делало послание Павла “словом Божьим”? Как сегодня мы можем определить разницу между “человеческим словом” и “словом Божьим”?

6. Чему нас учит Павел о скорбях и гонениях в 1 Фесс. 3:3-4? Почему мы должны ожидать гонения от мира? 

7. Почему Бог допускает гонения? Какие вы видели гонения верующих в вашем регионе? Что было результатом таких гонений?

8. О чем беспокоится Павел в 1 Фесс. 3:5? Какой отчет он получил и как он отреагировал в 3:6-8? Что это говорит нам о Павле, а, в конечном счете, и об Иисусе, которому подражает Павел? Как мы можем подражать этому качеству Павла?

9. Как идеи веры, надежды и любви использованы в 1 Фесс. 3:10-13? Как молитва Павла и его благословение фессалоникийцев влияет на нашу манеру молится друг за друга? Как она может повлиять на наш путь достижения духовного роста?

1 послание Фессалоникийцам 4:1-10
1. Этот отрывок говорит о любви к Богу, сексуальной любви к человеку противоположного пола и братской любви. Чем отличаются эти виды любви? Какой из них, по вашему мнению, наиболее важный для вас на данном этапе вашей жизни?

2. Павел учит, что Божья воля для Его детей – быть святыми в сфере сексуальных отношений. Почему наша сексуальная жизнь так важна для Бога? Разве это не касается нашей личной жизни? Как выглядит “освящение” в этой сфере?

3. Как Павел описывает людей, не являющихся святыми в своей сексуальной жизни в ст. s 4-5? Каким образом сексуальная нечистота является признаком слабости? Каким образом сексуальная аморальность показывает отсутствие любви, согласно ст. 6?

4. В сфере сексуальных отношений, ведут ли себя верующие в вашем городе иначе, чем неверующие? Как Бог совершенно все изменил в этой сфере в жизни людей, которых вы знаете?

5. Какие инструменты Бог дал нам, чтобы помочь вести святую жизнь в этой области? Как присутствие Святого Духа в нашей жизни влияет на наше понимание своей сексуальной жизни (1 Кор. 6:18-20)?

6. Что мы можем сделать, чтобы помочь другим развиваться в святости в их сексуальной жизни? Что другие могут сделать, чтобы помочь вам развиваться в святости в вашей сексуальной жизни?

7. Что уникального в братской любви (1 Фесс. 4:9-10)? В чем разница между этой любовью и любовью к родственникам, к супругу(-е), к детям или даже к своей стране?

8. Приведите пример того, как вы испытали настоящую братскую любовь. Как вы можете развивать дальше выражение братской любви в вашей общине?

1 послание Фессалоникийцам  4:13-18
1. Во что верят люди в вашей общине в отношении жизни после смерти? На чем основывают свои верования большинство людей?

2. Чему нас учат смерть и воскресение Иисуса о природе жизни после смерти? Что именно значить быть “в нем” (1 Фесс. 4:14)?

3. Какие идеи Ветхого Завета подразумеваются в 1 Фесс. 4:16 фразами “сошел с небес”, “возвещение” и “глас архангела ”? Как это влияет на наше понимание 1 Фесс. 4:16? 

4. Что звук трубы означал в Исх. 19:16-19, Иис.Нав. 6:16, Ис. 27:13 и Иоил. 2:1-2? Как это влияет на наше понимание 1 Фесс. 4:16?

5. Размышление о Дне Господнем пугает вас или ободряет? Как возвращение Иисуса влияет на вашу ежедневную настоящую жизнь? Почему мы так часто живем, словно Иисус еще долго не вернется?

6. Согласно 1 Фесс. 4:17, что произойдет с верующими, когда вернется Иисус? Будет ли этот день в жизни живых верующих отличаться от тех, кто уже умер, веря во Христа? Если да, то как?

7. Хотя многие отрывки говорят о Дне Господнем, это единственный стих в Библии, который ясно говорит, что верующие встретятся с Иисусом в воздухе в день Его возвращения. Что этот отрывок ясно говорит о неверующих (1 Фесс. 5:3)? Как это должно влиять на наше понимание данного отрывка?

8. Согласно 1 Фесс. 4:18, какова цель Павла в написании данного учения фессалоникийцам? Как мы можем сегодня использовать этот текст ради той же цели?

1 послание Фессалоникийцам 5:1-11
1. Во что верит большинство людей в вопросе конца света? Как он произойдет? Что приведет к такому концу? Согласно 1 Фессалоникийцам, что такое “День Господень”?

2. Что мы можем узнать о Дне Господнем из Ветхого Завета? См. Иоил. 2:31-32, Ам. 5:18-20, Авд. 1:15 и Мал. 4:5-6. Что День Господень означал в Ветхом Завете?

3. Что мы можем узнать о Дне Господнем у Иисуса? См. Мф. 24:26-31. Что День Господень означал в Новом Завете? Должны ли мы охотно ожидать Дня Господня или бояться его?

4. Согласно 1 Фесс. 5, должны ли мы удивляться Дню Господню? Почему да или почему нет? Как тот факт, что дату нельзя определить, влияет на наше понимание Дня Господня?

5. Какие характеристики “ночи” и “дня” Павел описывает в 1 Фесс. 5:5-8? Как пришествие Дня Господня влияет на наше поведение в нынешнем веке?

6. Какие элементы духовного оружия описаны здесь? Как ношение духовного всеоружия относится к пришествию Дня Господня? Как это относится к пришествию Иисуса Христа? 

7. Чем в действительности является духовным всеоружием? Как сегодня вы можете помочь другим облечься в такое духовное оружие?

8. В чем разница между “гневом” и “дисциплиной” (1 Фесс. 5:9)? Использует ли Бог наказание, чтобы помочь нам полностью получить спасение? Поделитесь вашим опытом.
9. Чему учит нас ст. 10 о тех, кто уже умер, веря во Христа? Что для вас значит быть окруженным таким “великим облаком свидетелей ” (Евр. 12:1)? Как мы можем использовать эту истину, чтобы “увещевать и назидать друг друга ” (1 Фесс. 5:11)?

Вопросы для изучения Библии по 2 посланию Фессалоникийцам

2 послание Фессалоникийцам 2:1-17

1. Почему бы фессалоникийцы огорчились, если бы День Господень уже настал? Как бы это повлияло на их веру? Знаете ли вы верующих, которые учат похожим вещам сегодня? Как это влияет на их веру?

2. Какие характеристики “человека греха ” дает нам Павел в 2 Фесс. 2:3-4? Какова основная цель “человека греха” и как он стремится достичь ее? Какие люди или группы действовали похожим образом в вашем обществе?

3. Что мы можем узнать об этой личности, сравнив ее с той, что описана в 1 Ин. 2:18-27? Это один и тот же человек или разные люди?

4. Какие две фигуры представлены в Откр. 13? Чем каждая из фигур отличается друг от друга? В чем они похожи? Как это влияет на наше понимание 2 Фесс. 2? Речь идет об одном антихристе, двух или многих?

5. Существовало множество идей о том, что “не допускает открыться” человеку греха: Римская Империя, Святой Дух,  принцип закона и порядка или миссионерская проповедь Евангелия. Независимо от того, что удерживает этого “человека греха”, каковы будут последствия его освобождения, как только эта иная личность или сила будет удалена (2 Фесс. 2:8)? Представляет ли беззаконник действительную угрозу для Царства Божьего? Следует ли нам бояться пришествия этой фигуры?

6. Согласно 2 Фесс. 2:9-10, что будет сопровождать пришествие беззаконника? Вы в своем городе видели подобное? Кто прельщается такими вещами? Вы когда-нибудь намеренно решали верить в ложь, потому что это было удобнее, чем принимать истину?

7. Как мы можем понять Божью суверенность и свободу человека в жизни неверующих в 2 Фесс. 2:10-12? Имеет ли Бог право судить людей, посылая им заблуждение, так что они будут верить лжи, представленной им? Разве это справедливо?

8. Как контрастируют осужденные неверующие с верующими в 2 Фесс. 2:13-17? Если последователи человека греха являются контрастом главному герою, тогда что мы узнаем о настоящих учениках, посредством данного контраста? Что мы узнаем о Христе, сравнивая его с человеком греха?

9. Как учение о пришествии человека греха помогает нам лучше подготовиться к последнему событию Второго Пришествия Христа? Как знание того, что День Господень еще не настал, а человек греха еще не открылся, влияет на наш образ жизни сегодня?


2 послание Фессалоникийцам 3:6-15
1. Бог заповедал нам работать шесть дней (Исх. 20:9), отражая Божий образ господства над этим миром (Быт. 1:27-28). Как эта истина влияет на ваше понимание своей работы? Как на ваше отношение к своей работе влияет то, что вы верующий?

2. Какие наставления в отношении труда Павел дает в 1 Фесс. 4:11-12? Какую цель труда подчеркивает Павел в этих стихах? Что мешает вам иметь такое же отношение к своей работе?

3. Как вы можете использовать свое место работы для завоевания уважения среди неверующих и даже продемонстрировать своим подходом к работе природу Евангелия? Что 1 Фесс. 4:12 говорит о важности труда верующих в мире (а не просто о полноценном служении в церкви)?

4. С какой проблемой Павел разбирается в 2 Фесс. 3:6, 11? Почему это было проблемой? Существует ли такая проблема в вашем регионе?

5. Какое правило в отношении ленивых дает Павел в 2 Фесс. 3:10, 12? Не слишком ли это сурово? Как это применимо к нуждающимся людям? К постоянным бездомным? Противоречит ли это учению Иисуса в Мф. 5:42? Как долго можно пробыть безработным до того, как тебя начнут считать ленивым?

6. Чему мы можем научиться у Павла в отношении своей трудовой этики (2 Фесс. 3:7-9)?

7. Какая дисциплинарная мера представлена в 2 Фесс. 3:14? Как Павел хочет, чтобы церковь относилась к людям в этой ситуации? Почему они заслуживают подобного наказания?

8. Вы склонны быть излишне строгим или мягким в наказании? Какое наставление в 2 Фесс. 2:15 уравновешивает дисциплинарное действие? В чем цель всей церковной дисциплины?

Справочник по пасторским посланиям



         Уильям Хэмптон
1-е и 2-е послания Тимофею и Послание Титу 
Историческая обстановка 

Книга Деяний Апостолов описывает Святого Духа, вселяющего мужество в первых учеников Иисуса нести Евангелие до краев земли, насаждать церковь и жить, как верующие, в мире, который противится Богу. В последних стихах книги Деяний, Павел находится под домашним арестом и в то же время проповедует и учит.  В Деян. 28:30-31 говорится: “И жил Павел целых два года на своем иждивении и принимал всех, приходивших к нему, проповедуя Царствие Божие и уча о Господе Иисусе Христе со всяким дерзновением невозбранно”.
Согласно историческим данным в Послании Филиппийцам, 1 и 2 посланиях Тимофею, а также церковным преданиям, предполагается, что Павел был освобожден из-под домашнего ареста около 62 г. от РХ, что предоставило ему свободу передвижения. В течение своего путешествия (иногда называемых 4-ым миссионерским путешествием), Павел возможно посетил Испанию (Рим. 15:24,28), Крит (Титу 1:5), Ефес (1 Тим. 1:3),  Филиппы (Флп. 2:23-24), Никополь (Титу 3:12) и другие города до возвращения в Рим приблизительно в 67 году от РХ.  Во время этих путешествий, он оставил своего ученика Тимофея в Ефесе для оказания помощи в руководстве и установлении церкви в этом городе, а своего молодого ученика Тита – на острове Крит, “чтобы ты довершил недоконченное и поставил по всем городам пресвитеров, как я тебе приказывал” (Титу 1:5).
Вероятнее всего, историческая обстановка 1-го послания Тимофею и Титу соответствует периоду после посещения Павлом Крита и Ефеса, но до его возвращения в Рим. Павел пожелал лично написать своим молодым ученикам, с целью придать им авторитета, столь необходимого для осуществления их призвания, чтобы ободрить в их труде, чтобы наставить их в практических делах утверждения церквей и ответить на различные опасные учения и ереси, проникавшие в общину верующих.     

Вероятно, что около 67 г. от РХ Павел снова был арестован и вернулся в Рим. Во время этого заключения, обращение с ним было более суровым по сравнению с предыдущим. Вместо домашнего ареста в съемном доме, его заковали и оставили томиться в римской темнице (2 Тим. 4:13). Павел на тот момент был престарелым миссионером, понимавшим, что его жизнь на этой земле скоро подойдет к концу.  Он пишет во 2 Тим. 4:6-7: “Ибо я уже становлюсь жертвою, и время моего отшествия настало. Подвигом добрым я подвизался, течение совершил, веру сохранил”. Во 2 посланию Тимофею, Павел пишет с точки зрения своих желаний сблизиться со своим молодым учеником, дать ему прощальные наставления и слова ободрения, поощряя церковь и Тимофея оставаться верными благодати, в которой они были призваны.  

В целом, 1-е послание Тимофею, Послание Титу и 2-ое послание Тимофею часто называются Пасторскими Посланиями. В отличие от других писем Павла, адресованных многим людям или всей церкви, эти три адресованы просто двум людям: Тимофею и Титу. Временами информация в них носит очень личный характер, в других случаях, кажется, что предназначена для более широкой аудитории. Тема посланий более практическая, чем богословская, и носит ободряющий характер, вдохновляя верующих оставаться верными своей вере, а также поощряя молодых лидеров в развитии церкви.  Павел был закаленным, старым миссионером, желавшим передать прощальные мысли своим ученикам, и мы, как церковь, должны внимательно и с великой признательностью прислушаться к заботе и мудрости, изложенных в данных посланиях.   

Основные темы Пасторских Посланий

Избегайте законничества, проповедуйте благодать

В Писании описаны две крайности верований, противоположных друг другу, но стремящихся разрушить послание благодати и прощения. Одна крайность называется беззаконием: верование, которое гласит, что поскольку Иисус приобрел прощение за все наши грехи, мы свободно можем грешить, потому что знаем, что наши грехи будут прощены. Поскольку здравая христианская доктрина гласит, что наша любовь к Богу ведет нас к послушанию, основное послание беззакония звучит так: “Я не люблю Бога”. Вторая крайность называется легализмом (законничеством), согласно которой именно от нас зависит, заслужим мы Божью благосклонность или нет, благодаря нашим праведным делам. Поскольку при легализме мы пытаемся заслужить праведность своими усилиями, основным посланием данной крайности является утверждение: “Мне не нужен Бог”. Законничество, словно скрытый рак, поражает церковь изнутри и может привести к различного рода деструктивным доктринам и практикам. Павел разбирается с этими крайностями в доктринах на страницах Пасторских Посланий. Особенно Павел исследует легализм в 1 Тим. 1:1-11 и 1 Тим. 4: 1-10, где он призывает лидеров учить здравому учению, а не законничеству. На протяжении посланий, но особенно в послании Титу, Павел исследует правильное житие в противоположность беззаконию - теме, которая будет рассмотрена отдельно абзацем позже.  

Проблема с легализмом заключается в том, что временами он звучит праведно. Послушание Божьему закону выглядит правильным делом и потому у нас есть склонность приравнивать соблюдение закона к праведности. Павел указывает на то, что закон создан для нарушителей закона и никогда не давался для того, чтобы сделать нас праведными (1 Тим. 1:9). Именно Иисус делает нас праведными и, получив новое сердце и силу Святого Духа, мы естественно будем делать то, чему учит закон, потому что наши сердца слушаются Бога. С другой стороны, грешник нуждается в границах закона для защиты себя и общества в целом от беззаконного поведения. В 1 Тим. 1:9-10 Павел представляет неполный список людей, для которых предназначался Закон, и этот список включает нечестивых и неверующих, убийц, прелюбодеев, извращенцев, работорговцев, лжецов, а также других неблагочестивых и грешных людей.  Он не предназначался для праведных.  

Например, во многих областях мира существует проблема диких собак. Никто не может научить дикую собаку не есть из мусорного контейнера, не передвигаться стаями, не драться с другими собаками.  Причина кроется в их самой природе: это то, что они делают. Для того, чтобы защитить общество разрабатываются законы о диких собаках, а город зачастую собирает всех собак и убивает их. Для того, чтобы дикая собака не была дикой, ей не нужен закон, ей скорее нужен хозяин. Точно также и законы предназначаются для тех, кто по природе грешник, чтобы ограничить их зло и защитить других. А праведный человек будет по своей природе послушно исполнять заповеди закона. Он не становится праведным через закон, но скорее он праведен потому, что Бог искупил его ценою Своего Сына, Иисуса Христа. У праведного есть хозяин, сам Бог, и праведник хочет угодить Ему естественным образом.    

В 1 Тим. 1:3 Павел наставляет Тимофея “увещевать некоторых не учить ничему иному”. В 1:7 он говорит о них: “желая быть законоучителями, но не разумея ни того, о чем говорят, ни того, что утверждают”. Это хорошее предписание для всех нас: мы должны быть осторожны и не проповедовать лжеучение законничества, не полагаться на мифы и суеверия, и не учить чему-либо, что может отвлечь от Благодати Божьей в Иисусе Христе. Например, лидеры должны быть осторожны и не подразумевать в разговорах с другими, что даяние денег, постоянная молитва, чтение Библии, проведение «тихого времени» и исполнение хороших дел может помочь кому-то заслужить Божью праведность. В то же время, как верующие, мы естественным образом хотим делать эти вещи, через них более глубокого познавая Бога и выражая нашу к Нему любовь.  

Павел возвращается к теме законничества в главе 4:1-6, но добавляет акцент, что в будущие времена лжеучителя будут использовать легализм, чтобы заключить праведных в тюрьму.  Они запретят не только то, что противоречит Божьему закону, но пойдут еще дальше и запретят то, что было дано Богом и что было хорошо.  В 1 Тим. 4:3 говорится, что эти лжеучителя “запрещают вступать в брак и употреблять в пищу то, что Бог сотворил, дабы верные и познавшие истину вкушали с благодарением”. Павел отвечает на это, показывая, что все сотворенное Богом хорошо, и что не стоит ничего отвергать, если оно принято с благодарением  (1 Тим. 4:5).  

В противоположность проповедующим законничество, верующие должны проповедовать благодать Божью, находящуюся в Иисусе Христе. Евангелие пришло, чтобы сделать неправедного праведным, а не для того, чтобы поздравить пекущихся только о собственных интересах легалистов.  В 1 Тим. 1:9-10 Павел составляет список наихудших видов грешников, а затем делает нечто удивительное. Он и себя вписывает в этот список! В 1 Тим. 1:15 Павел говорит: “Христос пришел в мир спасти грешников, из которых я первый”. Именно это признание (что Павел был грешником, нуждавшимся в спасителе) привело его к благодати Божьей. В 1 Тим. 1:16 он продолжает: “но для того я и помилован, чтобы Иисус Христос во мне первом показал все долготерпение, в пример тем, которые будут веровать в Него к жизни вечной”.  

К примеру, кто ближе в своих взаимоотношениях с Богом – убийца или самоправедный пастор? Ответ: ни один, так как оба далеки от Бога в своих отношениях с ним.  Лучше задать вопрос: у кого из них больше потенциала быть ближе к Богу? Ответ: скорее у убийцы, чем у самоправедного пастора. Совесть убийцы можно разбудить, чтобы показать ему его вину и привести к спасительной благодати. А самоправедный исполнитель закона никогда не видит собственной нужды в спасителе, потому что он удовлетворен собственной праведностью. Его совесть была иссушена горячим железом (1 Тим. 4:2) и он не видит собственной греховности. 

Как верующие, мы призваны проповедовать благодать и ничего, кроме благодати. Во 2 Тим. 1:8-9 написано: 
“﻿Итак, не стыдись свидетельства Господа нашего Иисуса Христа, ни меня, узника Его; но страдай с благовестием Христовым силою Бога, спасшего нас и призвавшего званием святым, не по делам нашим, но по Своему изволению и благодати, данной нам во Христе Иисусе прежде вековых времен”.
Практическое применение проповеди благодати заключается в том, что наша ежедневная борьба не грешить снижается в то время, как наше ежедневное желание познавать Бога увеличивается.  В то же время, мы быстро признаем наши грехи и просим Бога о прощении. Закон написан на наших сердцах, а потрясающая праведность Божьего закона ежедневно напоминает нам о нашем уповании на Его благодать. Другим практическим аспектом жизни по благодати является то, что мы не обременяем других соблюдением закона, и, что мы свободны от ложной вины, которую иногда возлагают на нас окружающие. Закон все еще информирует нас о Божьей праведности, но мы не рабы закона, мы принадлежим Христу. Как написал Павел в Титу 3:5: “Он спас нас не по делам праведности, которые бы мы сотворили, а по Своей милости, банею возрождения и обновления Святым Духом”.
Никого не избегайте: ни в молитве, ни в благовестии.  

 Молитва и благовестие – еще одна главная тема Пасторских посланий. Эти две части взаимосвязаны, и Павел наставляет своих учеников помнить о каждой из них, молясь о нуждах других людей, и также молясь о способности других людей услышать и принять Евангелие. В 1 Тим. 2:1-2, Павел увещевает Тимофея вспоминать про всех в своих молитвах, прошениях и благодарениях. Наши молитвы не только о простых людях, но также и о тех, кто имеет над нами власть. Мы призваны молиться за всех лидеров, независимо от того, какие они правители: хорошие или плохие. Отражая наше общее стремление уповать на Бога во всем, молитва является объединяющей силой и Павел хотел, чтобы на всяком месте мужчины и женщины “произносили молитвы, воздевая чистые руки без гнева и сомнения” (1 Тим. 2:8).  Павел учил, что молитва была средством, с помощью которого мы могли воздавать нашу благодарность Богу за все хорошее, что Он дает (1 Тим. 4:5), и его личный пример демонстрировал постоянную молитву за других (1:3).  

Вместе с молитвой, Павел также подчеркивает благовестие. В благовестии мы правильно реагируем на Божье желание, чтобы все люди познали Его. В 1 Тим. 2:3-4 Павел пишет, что мы должны молиться о спасении каждого, потому что наши молитвы угодны “Спасителю нашему Богу, Который хочет, чтобы все люди спаслись и достигли познания истины”.  Тем не менее, наша ответственность не ограничивается только лишь молитвой за потерянных. Павел подчеркивает, что к Богу есть только один путь, и этот путь - Иисус. В 1 Тим.  2:5 он пишет: “Ибо един Бог, един и посредник между Богом и человеками, человек Христос Иисус”. Именно поэтому для верующих так важно не только молиться, но и провозглашать и проповедовать благую весть миру. Павел знает, что причина, по которой он был назначен проповедником и апостолом для того, чтобы проповедовать  благодать языческому миру (1 Тим. 2:7). И он выделяет, что церковь и ее лидеры должны смело и активно  проповедовать всем людям, что Иисус – Спаситель и Господь всех. Во 2 Тим. 1:3 он говорит Тимофею не стыдиться свидетельствовать о нашем Господе и не стыдиться Павла из-за его статуса заключенного. Вместо этого он поощряет Тимофея проповедовать об Иисусе, даже если это приводит к страданиям, потому что оно временно в сравнении с вечной ценностью познания Иисуса. В тоже время, даже когда мы страдаем, мы можем доверять тому, в кого уверовали, что он сохранит и убережет нас до дня Своего возвращения (2 Тим. 1:12-14).

В практическом смысле, милосердие ко всем людям несет в себе серьезные последствия для верующих. Мы должны активно молиться за людей, не знающих Иисуса. Мы должны конкретно молиться за находящихся в нашей непосредственной сфере влияния, а также за власть имущих, кого мы не знаем лично. Наряду с молитвой, мы должны смело говорить всем людям о Евангелии, потому что знаем, что когда они слышат, понимают и принимают Благую Весть Иисуса Христа, они спасаются. Не существует грешника настолько презренного, что он находится за пределами потенциальной благодати и прощения, предлагаемых Богом, и потому мы молимся за всех люде,й и проповедуем всему миру спасение, предлагаемое Иисусом.  

Осознавать роли, данные Богом каждому 

На протяжении Пасторских Посланий Павел дает очень практические советы различным группам людей.  Общая идея в каждом из них – сотворение Богом всех людей равными и уникальными, и в то же время с разными ответственностями, функциями и способностями. Хотя каждый сотворен равным в глазах Бога, равенство ценности не означает схожесть задания. Каждому из нас, как личностям, даны дары и таланты для использования в Царстве Божьем. В то же время, мы все также являемся частью больших групп, у которых в свою очередь также конкретная задача или роль для выполнения.  

Например, один отличительный аспект, на который Павел обращает внимание это пол. Все люди сотворены либо мужчиной, либо женщиной, и Бог задумал, что у каждого пола есть своя конкретная роль как в семье, так и в церкви. В 1 Тим. 2:9-15 Павел дает совет в отношении роли женщин в поклонении. Павел признает, что одной из характеристик женщины является ее желание выглядеть красивой, и потому он поощряет женщин показывать свою красоту через хорошие дела и чистые сердца, а не через внешнее украшение.  Наряду с этим, он указывает на порядок сотворения, как причину лидерства мужчин (1 Тим. 2:13).  Он отмечает, что первой грехом была обольщена Ева, и что позже она смогла убедить Адама присоединиться к этой лжи. Будучи лидером, Адам нес полную ответственность за грехопадение человечества, и поэтому в Послании к Римлянам Павел утверждает, что грех пришел в мир посредством одного человека, Адама (Рим. 5:12). Павел советует мужчинам руководить ответственно и решительно, а женщинам – не узурпировать власть мужчин, но осознавать свою роль, как сторонников и помощниц в своих семьях и своих церквях. Мужчины же призваны внимательно руководить, и осознавать свою главенствующую роль в церквях и семьях.  

Это не означает, что женщины не могут быть лидерами или заниматься служениями. Павел признает женщин, к примеру Присциллу и Фиву, у которых были важные служения. В Римлянам 16, Павел называет Фиву служительницей церкви: она помогла многим людям, включая его самого. Павел также упоминает Присциллу и ее мужа, как сотрудников в Иисусе Христе. Сам Тимофей вырос среди верующих, и определенно,  женщины сыграли важную роль в его жизни. Во 2 Тим. 1:5 Павел хвалит искреннюю веру Тимофея, и он приписывает эту веру влиянию бабушки Тимофея, Лоиде, и его мамы, Евники. Говоря об этом, Павел не имеет в виду, что мужчины руководят, как диктаторы, а женщины следуют, как слуги. Скорее, он подчеркивает, что мужчины и женщины обладают специфическими ролями, в соответствии с которыми они были сотворены, и, когда в смирении они исполняют свои роли, Бог прославляется, а они испытывают благословение.  

Павел также исследует роли и поведение других групп. В 1 Тимофея 6, а также в Титу 2, Павел рассматривает как взаимоотношения, так и поведение стариков, юношей, стариц, девиц, вдов, рабов и их господ. Рассматриваются сложности этих взаимоотношений, но результат каждых из них один и тот же. В 1 послании Тимофею Павел подчеркивает, что верующие должны относиться к окружающим так, как бы они относились к своей собственной семье.  И поэтому к старцам и старицам относятся с уважением, как к собственным родителям, юноши и девицы – с чистотой, как к собственным детям. Верующие рабы должны были относиться к своим господам с уважением для того, чтобы поделиться в их жизни Евангелием Божьим, и тем более, если их хозяева также являются верующими, потому что они служат не просто рабу, но брату во Христе.  

В то же время говорится не только о том, как нужно относиться к другим, но также и как следует себя вести. Среди других наставлений в Титу 2, Павел учит тому, что старцам следует быть мудрыми и достойными уважения, старицам следует вести более почтительный образ жизни, молодым девушкам следует любить свои семьи, а юношам – демонстрировать самообладание. Красной нитью в этих учениях проходит тема преображенного образа жизни, благодаря взаимоотношениям со Христом. Внутренняя трансформация влияет на отношения христиан с окружающими людьми, поэтому они относятся ко всем людям с любовью и уважением, и это преображает их внутреннее «я», так что они являются именно теми, кем Бог сотворил их, во всей жизни и чистоте.  

Выбирайте, обучайте и выпускайте лидеров

Основной темой во всех трех посланиях является важность лидерства. Павел уделяет большую часть места в этих письмах, чтобы поощрить Тита и Тимофея выбирать, обучать и выпускать лидеров для служения Богу и роста церкви. По сути Павел наставлял Тита оставаться на Крите для того, чтобы он поставил лидеров для церквей (Титу 1:5). Для становления лидеров, Павел использует умножающуюся форму ученичества. Он пишет во 2 Тим. 2:2: “и что слышал от меня при многих свидетелях, то передай верным людям, которые были бы способны и других научить”. Здесь он имеет в виду, что для становления лидеров мы должны обучить несколько мужчин и женщин, а те, в свою очередь, обучат и выпустят других, которые продолжат этот цикл с целью достичь мир для Христа. Умножение лидеров жизненно важно для роста церкви. Модель, использованная как Иисусом, так и Павлом, сводится к обучению нескольких надежных мужчин и женщин, которые смогут обучить других. Именно модель умножения производит экспоненциальный рост, намного превосходящий модель, согласно которой просто провозглашается Евангелие, без обучения других делать то же самое. Лидерство связано как с руководством церковью и ее людьми, так и с их обучением и воспитанием.  

И в 1 Тимофею 3, и Титу 1, Павел устанавливает требования для тех, кто собирается вести церковь. Он упоминает две конкретные должности в церкви, а именно старейшины и дьякона. Их характеристики очень похожи, хотя функции отличаются. Вкратце, старейшины руководят церковью духовно и ответственны за обучение, управление и руководство. Ответственности дьяконов носят больше практический характер. Они служат более практическим образом, а также руководят членами церкви в вопросах физического служения окружающему миру.  Вкратце все качества, представленные в Пасторских Посланиях, могли быть сведены к одному: чтобы человек был непорочен (1 Тим. 3:2). Судя по его жизни, должно быть очевидно, что этот человек – человек Божий, и что в церкви и за ее пределами нет никого, кто бы мог обоснованно обвинить его в плохом поведении. Не то, чтобы лидер должен быть без греха, скорее, чтобы его жизнь была преображена благодатью Божьей так, что его действия и отношения постоянно отражают образ Божий. Эти характеристики можно заметить в том, как лидер относится к определенным основным людям и вещам: к Богу и Его Слову; к самому себе и своей семье; к людям в окружающем мире и к вещам в этом мире.  

Во-первых, лидер относится к Богу и Его Слову не как новичок, а скорее как тот, кто пожил как христианин в течение некоторого времени. Он твердо придерживается Слова Божьего и, если он является старейшиной, то способен учить истине Писания и опровергать лжеучения мира. Во-вторых, лидер относится к самому себе так, что проявляет дисциплину и самоконтроль, он мудр в своих личных привычках, и он не легко раздражается или гневается. В-третьих, лидер богоугодно относится к своей семье, будучи верным своей жене и будучи способным хорошо управлять своим домом и детьми. Павел подчеркивает эту мысль, когда пишет: “ибо, кто не умеет управлять собственным домом, тот будет ли пещись о Церкви Божией” (1 Тим. 3:5).  В-четвертых, лидер относится к людям в мире вокруг него с гостеприимством, не проявляя ни физического, ни вербального насилия к другим, не всегда ища споров, будучи добрым, справедливым, проявляя уважение к другим, и имея в мире репутацию человека высоких моральных принципов. И наконец, лидер относится к вещам этого мира таким образом, что он не ставит ценность денег или успеха выше Бога. Его приоритетом является Бог. Полностью доверяя Ему, он освобождается от любви к деньгам, которые могли бы побудить его к компромиссу и нечестному приобретению. Наряду с этим, лидер не имеет пристрастия к алкоголю или любому другому веществу и не позволяет себе практиковать ничего, что может привести к унижению Божьего достоинства и его призвания.   

Следует отметить, что почти все требования к лидерству, представленные в Пасторских Посланиях имеют дело с вопросами характера, и только некоторые из них имеют отношение к навыкам или знанию. Настоящее лидерство исходит из преображенного сердца. Часто мы испытываем соблазн выбирать своих лидеров на основе их умений и знаний, и готовы игнорировать очевидные изъяны характера, мотивируя целесообразностью: чтобы осуществлялись и выполнялись задачи. Списки лидерских качеств в посланиях Павла – огромное напоминание, что «человек смотрит на лице, а Господь смотрит на сердце» (1 Цар. 16:7).
Важность здравой доктрины

В Ефесскую церковь просочились лжеучителя, проявившие нездоровое внимание к мифам и родословиям (1 Тим. 1:4, 4:7),а также увлечение законом (1 Тим. 1:7). Они запрещали брак и употребление определенной пищи (4:3), а также учили, что последнее воскресение уже было (1 Тим. 1:20, 2 Тим. 2:18). На острове Крит, легалисты просочились в церковь и разрушали целые семьи. Они учили тому, чему не следовало учить, и временами их мотивом было просто финансовое обогащение (Титу 1:11). В отличие от этого разрушающего и нечестного учения, Тимофей и Тит должны были учить здравому и истинному учению (1 Тим. 1:9-11, 3:9, 4:6, 6:3-4, Титу 1:9).  

В отношении здравой доктрины, Павел сначала нам говорит о том, что же не является таковой. В 1 Тим. 1:10 Павел перечисляет различные виды грешников и затем заключает, что закон был дан, чтобы защитить от этого, и «от всего, что противно здравому учению». Здравое учение – не то учение, которое встречается в мире, это не образ мышления, полагающийся на мифы, суеверия, судьбу или мирскую наживу.  

Во-вторых, Павел говорит нам, что придет время, когда люди больше не будут слушать здравое учение, а скорее будут слушать только тех учителей, которые будут говорить им то, что они хотят слышать (2 Тим. 4:3). Такие учителя уведут их от истины и склонят их ко всякого рода мифам и лжеучениям.  

Наконец, Павел говорит Тимофею и Титу, где найти здравое учение. В 1 Тим. 4:7, Павел напоминает посвятить себя общественному чтению Писания, проповеди и учению. Во 2 Тим. 4:2 Павел пишет Тимофею проповедовать слово Божье, быть готовым во всякое время, исправлять, обличать и ободрять каждого здравым учением. Этим Павел дает очень практический совет своим ученикам. Он учит о существовании одной объективной истины, которая не меняется из-за мнений, времени или ситуаций. Истину, находящуюся в Библии, следует регулярно изучать, проповедовать, преподавать и применять к нашей жизни.  Это очень заманчиво – послушать последнего учителя,  последнюю книгу или последнее направление как внутри Церкви, так и в мире. Павел ободряет нас держаться и  оценивать все в свете истины Писания. Как он учил во 2 Тим. 3:16: “Все Писание богодухновенно и полезно для научения, для обличения, для исправления, для наставления в праведности, да будет совершен Божий человек, ко всякому доброму делу приготовлен”.

Важность правильного образа жизни

Вдобавок к здравому учению, Павел поощряет к правильному образу жизни.  Все Пасторские Послания говорят о том, что важно делать то, что правильно, но письмо Титу особенно подчеркивает этот аспект христианской жизни.  Это не просто, что мы должны знать, какие дела являются правильными, но также и жить этим в нашей повседневной жизни. В 1 Тим. 1, Павел предупреждает об опасности законничества, которое в вопросе спасения полагается на свои собственные усилия. Основное послание легализма в том, что нам не нужен Бог. Павел подчеркивает, что спасение дается только лишь по Божьей благодати, а наши добрые деяния не заслуживают Божьей благосклонности. А у Тита, Павел предупреждает об опасности беззакония, которое происходит, когда мы пренебрегаем Божьи законы. Основное послание беззакония в том, что мы не любим Бога. В Титу 2, Павел ободряет старцев проявлять самообладание и быть достойными уважения, стариц не сплетничать и вести благоговейный образ жизни, молодых женщин проявлять внимание к своим семьям и доброту к окружающим, юношам также проявлять самообладание. Это не полные списки и к ним можно добавить множество других черт характера. Их суть будет сводиться к тому, что как верующие мы должны вести образ жизни, достойный дарованного нам статуса Божьего чада, а окружающие должны видеть нашу благочестивую жизнь.  

Например, однажды я оказался в ситуации, которая отражала и опасность законничества, и глупость беззакония. Несколько лет назад мой друг (назову ее Мэри) и я посещали одного неверующего. Мы хотели поделиться благодатью Божьей с этим человеком и дать ему возможность поверить в Иисуса. Когда мы рассказывали ему о любви Христа, с нами в комнате был другой предполагаемый верующий (назову его Алекс). Алекс был научен одному учению, которое сильно подчеркивало говорение на языках, как единственный признак спасения, и для него лично, говорение на языках был почти «делом». Он говорил, что если человек говорит на языках, то  спасен, а если нет, то он погибший. Пока мы делились своей верой, Алекс агрессивно обращался к нам с расспросами: “Говорите ли вы на языках?”, “Хотите ли вы говорить на языках?”,  “Я научу вас. Просто повторяйте различные слова и дайте свободу вашему разуму” и т.д. Он был очень категоричен в данном вопросе, и когда стало ясно, что мы не можем говорить на языках, он объявил, что мы - погибшие и попадем в ад.  Для него, это “дело” было средством спасения. Интересным было то, что Мэри была известна своими добрыми делами. Она была очень гостеприимна, принимала людей в своем доме и делилась с ними тем, что имела. Она часто делилась своей верой и была смелой в благовестии. Она регулярно молилась за других и была лидером в церкви. В тоже время, Алекс, настаивавший на говорении на языках, был наркоманом; он бросил свою семью, и у него была репутация ненадежного лжеца, которому нельзя доверять. Я не осуждаю и не хвалю говорение на языках, суть не в этом. Приведенный мною пример показывает каким законником был этот человек в вопросе говорения на языках, объявляя его необходимым условием ко спасению. И в то же время он был очень нечестивым в своем собственном поведении, возможно не испытывая потребности вести правильный образ жизни и таким образом пороча имя Христа. Павел решительно говорит нам, что мы спасены только лишь по благодати, а не через дела. И в то же время, после обретения спасения, наша жизнь должна отражать Божью благость. Нам следует жить так, чтобы демонстрировать, что мы дети Божьи, и приносить Ему славу. Как Павел пишет в Еф. 2:8-9: “Ибо благодатью вы спасены через веру, и сие не от вас, Божий дар: не от дел, чтобы никто не хвалился”.  И потом продолжает в 10 стихе, чтобы напомнить нам, что мы спасены по той причине, что “мы – Его творение, созданы во Христе Иисусе на добрые дела, которые Бог предназначил нам исполнять”.

Структура 1-го послания Тимофею

1. Вступление 





(1:1-2)

2. Предостережения о лжеучениях 


(1:3-11)

а) Природа ереси 




(1:3-7)

б) Предназначение закона 


(1:8-11)
3. Благодать Господа, проявленная к Павлу 
(1:12-17)

4. Цель Павла в написании Тимофею 

(1:18-20)

5. Наставления об управлении церкви 

(Главы  2-3)

       а) Общественное поклонение 


(Глава 2)

       б) Характеристики должностных лиц церкви (3:1-13)

       в) Цель данных наставлений 


(3:14-16)
6. Лжеучение 





(Глава 4)
       а) Описание лжеучителей 


(4:1-5)

       б) Метод обращения с лжеучителями 

(4:6-16)

7. Различные группы людей в церкви 

(5:1-6:2)

    а) Старые и молодые 



(5:1-2)

       б) Вдовы 





(5:3-16)

        в) Старейшины 




(5:17-25)

        г) Рабы 





(6:1-2)

8. Различные вопросы и заключение 

(6:3-19)

9. Заключение 





(6:20-21)
Структура 2-го послания Тимофею
1. Вступление 





(1:1-4)

2. Забота Павла о Тимофее 



(1:5-14)

3. Тюремое заключение Павла 


(1:15-18)

4. Особые наставления Тимофею 


(Глава 2)

а) Призыв к стойкости 


(2:1-13)

б) Предостережение о глупых спорах 
(2:14-26)

5. Предостережение о Последних Днях 

(Глава 3)

а) Ужасные времена 


(3:1-9)

б) Манера поведения в трудные времена (3:10-17)

6. Последние заметки Павла 



(4:1-8)

а) Напутствие Тимофею 


(4:1-5)

б) Надежда Павла на свое будущее 
(4:6-8)

7, Последние просьбы, приветствия и заключение (4:9-22)
Структура послания Титу
1. Вступление и приветствия



 (1:1-4)

2. О старейшинах 




(1:5-9)

а) Причина оставления Тита на Крите 
(1:5)

б) Требования к старейшинах 

(1:6-9)

3. Наставления о лжеучителях (1:10-16)

4. Вопросы, связанные с различными группами в церкви (гл. 2)

а) Наставления этим разным группам 
(2:1-10)

б) Основа для христианской жизни 
(2:11-15)

5. Наставления для верующих в общем 

(3:1-8)

а) Обязательства, как граждан в мире 
(3:1-2)

б) Мотивы для благочестивого поведения (3:3-8)

6. Совет для обращения с духовным заблуждением (3:9-11)

7. Заключение 





(3:12-15)

Вопросы для изучения Библии по 1 и 2 посланиям Тимофею и посланию Титу
1 послание Тимофею 1:1-20:
1. Согласно ст. 3, для чего Павел послал Тимофея в Ефес?
2. В ст. 3 Павел использует слово “увещевать”. Чему Тимофей должен был увещевать?  “Увещевать” – резкое слово, почему, по-вашему, Павел использует это слово? 
3. В ст. 5, Павел говорит, что цель этого «увещевания» - любовь. В чем выражается любовь, когда вы говорите кому-то не делать что-то?
4. Эта любовь исходит от чистого сердца, чистой совести и искренней веры (ст. 5).  Что, по-вашему, это означает, и почему источник любви к кому-либо находится в этих вещах?
5. В ст. 7 говорится, что некие люди хотят быть учителями закона, но сами они не знают, о чем говорят? Что они не понимали о законе, а именно, что они считали целью закона?
6. Согласно ст. 8-11, в чем цель Закона? Закон хороший или плохой, и для кого он предназначался? Нуждаемся ли мы когда-нибудь в законе, ограничивающем нас от совершения греха? Нуждаемся ли мы когда-нибудь в законе, защищающем нас от зла людей?  
7. Павел пишет в ст. 15, что он «первый из грешников». Почему так важно, что Павел назвал себя грешником?  Согласно ст. 16, почему Бог являл терпение Павлу? 
8. Согласно ст. 15, в чем цель пришествия Иисуса в мир и как это отличается от цели закона?  
9. Как в своих действиях и в наших отношениях с другими людьми мы можем похожими на Павла, не на лжеучителей? 
1 послание Тимофею 2:1-8
1. Павел говорит в ст. 2:1 “Прежде всего”. По-вашему, Павел имел в виду, что молитва – самое первое, что мы должны делать, или что молитва – самое важное, что мы должны делать? Как ваш ответ влияет на ваше понимание молитвы?   

2. Павел упоминает в ст. 1 четыре вида молитвы. Что это за виды? В чем они похожи и чем отличаются?  

3. Какова Божья реакция на наши молитвы за всех людей?   

4. В ст. 4 Павел говорит, что Бог хочет, чтобы все люди спаслись и достигли познания истины. Как наши молитвы за всех людей соотносятся с Божьей заботой обо всех людях? Есть ли люди, за которых вам трудно молиться? Что Бог хочет для этих людей?   

5. В чем взаимосвязь между спасением и достижением познания истины, в частности какое отношение истина имеет к спасению?

6. Согласно ст. 5, истина в том, что “﻿…един Бог, един и посредник между Богом и человеками, человек Христос Иисус”. Эта истина противоречит учителям в ст. 1:3, которые учат «лжеучениям».  Учим ли мы когда-либо чему-нибудь иному, чем истина Христа?

7. В ст. 7 Павел говорит, что он был поставлен проповедником Евангелия. Проповедник или глашатай – человек, провозглашающий данное ему послание без каких-либо изменений в этом послании. Вы когда-нибудь испытывали искушение изменить или чем-нибудь разбавить  Евангелие? Почему?  

8. Во 2-ой главе Павел показывает цикл служения. Он начинает этот отрывок с убеждения молиться за всех. Затем он говорит, что наши молитвы угодны Богу, потому что Бог желает, чтобы все люди спаслись и познали истину о том, что Иисус умер за наши грехи.  Потом Павел говорит, что он был назначен проповедником этой истины язычникам. Наконец, Павел снова призывает нас молиться. Каков цикл действий, который Павел советует нам выполнять и как он выглядит в нашей жизни?

1 послание Тимофею 3:1-13, послание Титу 1:5-9

1. В Новом Завете, термины “епископ” и “старейшина” используются взаимозаменяемо. Слово “старейшина” – перевод греческого слова «пресбутерос», которое просто означает «старый человек». В контексте Нового Завета, старейшины и епископы – зрелые верующие, которые демонстрируют духовную мудрость и опыт. Слово “пастор”, встречающееся в Еф. 4:11 означает человека, наблюдающего или заботящегося о церкви, словно пастух заботится о своем стаде. Как бы вы описали старейшин и пасторов, которых вы знаете? Как они функционируют в вашей общине?

2. Согласно 1 Тимофею 3, какие две основные лидерские должности встречаются в поместной церкви?  

3. Прочитайте еще раз требования к старейшине и дьякону.  Каково ваше основное впечатление от этих требованиий, в частности, чего они касаются больше всего? 

4. Согласно данным спискам требований к старейшинам и дьяконам, какое основное требование для старейшины не встречается среди требований к дьякону?  

5. В 1 Тим. 3: 4-5, 12 говорится, что лидер должен хорошо управлять своей семьей и детьми. Почему, по-вашему, это требование включено в список? Какова взаимосвязь между взаимоотношениями в церкви и отношениями в семье? Где, по-вашему, проявляется настоящий характер человека, и почему там?  

6. В 1 Тим. 3:6 говорится, что старейшиной не может стать новообращенный, потому что он может быть обольщен.  Почему гордость может стать проблемой для молодого верующего? Может ли гордость быть проблемой для зрелого верующего? Если да, то, каким образом?  

7. В 1 Тим. 3:7 говорится, что у лидера должна быть хорошая репутация не только в церкви, но также и в мире вокруг него. По вашему мнению, почему данное требование столь важно? Вы когда-нибудь ведете себя с верующими иначе, чем с неверующими?  

1 послание Тимофею 6:3-21

1.  В ст. 3, Павел снова возвращается к проблеме лжеучителей и несогласных со здравым учением. Согласно ст. 4-5, каково отношение к другим людям у такого человека и как такой человек проводит свое время? Каков конечный итог его действий?  

2. Участие в споре не всегда плохо. Например, написав это послание, Павел сам оказался вовлеченным в спор. Какой критерий мы можем использовать, чтобы узнать, когда спор необходим, а когда это “страсть к состязаниям ” (ст. 4)? Согласно ст. 5, характеристикой таких лжеучителей является то, что они чужды истине (буквально, «лишены истины»). Какой истины они лишены и как это относится к нашему участию в спорах?  

3. В ст. 5 говорится, что лжеучителя часто думают о благочестии, как средстве для мирского, финансового обогащения? Вы когда-нибудь слышали, чтобы в церкви или на телевидении учили об этом? Почему это лжеучение?  

4. Согласно ст. 6, Павел говорит, что благочестие наряду с довольством очень ценно. Почему это так? Возможно ли вести себя благочестиво, и не быть довольным? В чем опасность такого состояния, в частности, как недовольство может привести нас к непослушанию Богу?

5.  Согласно ст. 9, искушением являются не сами богатства, а всепоглощающее желание быть богатым. Точно так же ст. 10 учит, что любовь к деньгам – корень всех зол. Почему желание стать богатым и любовь к деньгам опасны? Вы когда-нибудь попадали в эти ловушки, и как идея в ст. 7 помогает нам избегать этих искушений?  

6. Ст. 17-19 дает положительные наставления для тех, кто богат.  Павел учит, что мы не должны уповать на богатство, потому что оно так непостоянно, а лучше возлагать надежду на Бога, который щедро заботится о всех наших нуждах. Держа это в уме, как следует жить богатым людям и как они должны использовать свое богатство? Могут ли те, кто не имеет много денег жить так же?   

7.  В ст. 11-12 Павел требует, чтобы Тимофей убегал от чего-то, преуспевал в чем-то и боролся за что-то. От каких вещей мы должны убегать, в каких вещах мы должны преуспевать и как мы должны бороться? Как бы это выглядело в вашей жизни?  

8. В ст. 11, Павел говорит Тимофею преуспевать как в праведности, так и в кротости. Как человек может быть и праведным, и кротким?   

2 послание Тимофею 2:1-13

1.  В ст. 2  Павел говорит Тимофею передавать, что знает и что видел у Павла нескольким верным людям, которые передадут тот же пример другим. Кажется ли трудным такой вид ученичества? Что произошло бы, если этот процесс умножения повторился бы в течение нескольких поколений? Согласно ст. 2, сколько и какого рода людей лидеры должны искать для ученичества?  

2.  В ст. 3 и 4 Павел использует военную иллюстрацию для описания христианской жизни.  Зачастую жизнь солдата трудна.  Вы когда-нибудь думали, что христианская жизнь должна быть легкой и, согласно ст. 3, должны ли мы, как христиане, ожидать легкой жизни?  

4.  Вы когда-нибудь представляли себя солдатом Божьей армии? В чем разница между солдатом и штатским? Используя эту аналогию, каких гражданских дел нам следует избегать и что значит угождать нашему Капитану?  

5.  В ст. 5, Павел переходит к метафоре из сферы спорта. Он отмечает, что, несмотря на свои навыки, он должен состязаться по правилам игры. Если он не последует правилам, он будет дисквалифицирован и не получит венок победителя. Бога волнуют только результаты или для Него также важен процесс?  

6. От атлета требуется дисциплина, посвященность и направление, чтобы стать победителем. Как эти качества воспитываются в христианской жизни, и какую цель мы надеемся достичь? 

7. Теперь, Павел переходит к аналогии с фермером. В 1 Кор. 3:6 Павел отмечает, что хотя фермеры и работают в поле, именно Бог все взращивает. Но во 2 Тим. 2:6 фермер получает долю от урожая, причем он первым получает свою долю. С практической точки зрения, что этот стих говорит про заботу о тех, кто руководит церковью? Какими еще путями трудящиеся получают награду посредством урожая?  

8. У этих трех аналогий одна общая мысль. Посвященные усилия будут награждены – не обязательно денежно, но одобрением Бога и удовольствием видеть Евангелие в работе. Солдат вознаграждается удовлетворенностью своего начальника. Честный и трудолюбивый атлет награждается победой, а фермер разделяет изобилие урожая, о котором он заботился.  Как данные аналогии поощряют вас оставаться верным Божьему призванию в вашей жизни?  

9. В ст. 9 Павел поясняет свою ситуацию с узами.  Он может говорить о страдании с точки зрения личного опыта. Согласно ст.10, он делает все ради избранных, чтобы они могли получить спасение во Христе Иисусе. Каким образом страдание Павла достигает спасения для других? Точно так же, как наши собственные трудности могут привести других людей ко Христу?

10. Ст. 11-13 возможно представляют христианский гимн или исповедание, которое часто повторялось ранней церковью. Он подчеркивает единство или союз верующего со Христом: Христос умер, но снова воскрес и теперь правит. Если мы во Христе, то когда мы также умрем, мы снова воскреснем, и будем править с ним. Как и в ранней церкви, повторявшей этот гимн, почему нам также часто следует напоминать себе о данной концепции?

11. Этот гимн также подчеркивает необходимость веры, так как наше отречение от Иисуса приведет к Его отречению от нас. В то же время, в 1 Тим. 2:5 говорится: “един и посредник между Богом и человеками, человек Христос Иисус”. У вас когда-нибудь был соблазн верить, что существует много путей к Богу, и чему данные стихи учат о серьезности отречения от Иисуса?

12. Этот гимн также проводит различие между полным отречением и кратковременным колебанием в нашей вере.   В ст. 13 говорится: “Если мы неверны, Он пребывает верен”, потому что Бог – сама верность. Вы когда-нибудь испытывали сомнения, и каков был Божий ответ на ваши вопросы? Всегда ли вы делаете то, что говорили, что собираетесь делать? Как мысль о том, что Бог всегда остается верным, побуждает вас к ежедневному хождению с Ним?   

2 послание Тимофею 3:10 – 4:8

1. В ст. 10 Павел в качестве примера для подражания указывает на свои учения, свой образ жизни и свои цели. Он говорит, что у всего перечисленного есть непрерывность, а именно он жил так, как учил. Каким образом вы живете так, как учите, и существует ли последовательность между ваши христианскими убеждениями и вашими целями и намерениями в жизни?  

2. Павел был уверен, что Бог спасет его от всех гонений, и все же он был также уверен, что “да и все, желающие жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы ” (ст.12). Считаете ли вы это правдой и как благочестивая жизнь приводит к гонениям?  

3.  В ст. 15 Тимофею дается напоминание, что еще будучи ребенком, он был научен, что Писания являются главнейшим авторитетом в его жизни для приобретения мудрости и познания о спасении. Усвоили ли вы, что Библия является главным авторитетом и для вас? Если да, то когда?  

4. Ст.16 учит, что Библия делает нечто большее, чем просто дает нам знания о нашем будущем спасении, является ли она также авторитетом для нашей ежедневной жизни прямо сейчас. В ст. 16 говорится, что все Писание богодухновенно (буквально «Бог вдунул»), говоря, что в Его Писаниях находится сам Дух Божий.  Его слова совершенны, также как и сам Бог. В чем разница между Божьим словом в Писании и другими великими трудами Толстого или Шекспира?  

5. Ст. 16 упоминает несколько ценных способов употреблений Писания. Что это за способы и как они функционируют в вашей жизни?  

6. Одна из целей Писания, согласно ст. 17, - приготовление христианина для любого доброго дела. В Еф. 2:10 Павел учит, что “Мы – Его творение, созданы во Христе Иисусе на добрые дела, которые Бог предназначил нам исполнять”. Поскольку мы были сотворены делать добро, как вы могли бы лучше знать Писания, чтобы быть готовыми для этих дел?  

7. Павел близок к концу своей жизни, и глава 4 начинается с прощальных наставлений Павла своему ученику. Он говорит Тимофею “проповедуй слово, настой во время и не во время, обличай, запрещай, увещевай”. Предназначена ли проповедь Божьего слова только для информации или же мы должны ожидать, что оно повлияет и изменит наши мысли и поведение? Как проповедь Божьего слова изменила вашу жизнь?  

8.  В ст. 4:2 Павел говорит Тимофею проповедовать Божье слово со “всяким долготерпением и назиданием.” Для чего нам нужно терпение, когда мы преподаем или проповедуем Божье слово?  

9. Ст. 7 приводит три примера, чтобы подвести итог жизни Павла. Он говорит, что подвигом добрым подвизался, гонку свою закончил и веру сохранил. Приведите примеры из своей жизни, в которых вы могли бы сказать, что подвизались добрым подвигом и сохраняете веру?

10. В ст. 8 говорится, что “венец праведности” ожидает всех, кто ожидает Его явления. Явление Христа – его второе пришествие, когда Иисус будет судить мир и принесет праведность всему творению. Побуждает ли вас ваш образ жизни к “ожиданию его явления” или приводит ли он вас к надежде, что его пришествие будет отложено? 

Послание Титу 2:1-3:8

1.  В ст. 2:1 Павел говорит Титу, что он “должен говорить то, что сообразно со здравым учением.” Это отличается от того, что говорят лжеучителя, описанные в ст. 1:10-16. Ст. 1:16 отличает истинное учение от лжеучения, утверждая, что некоторые люди заявляют, что знают истину, но их действия говорят об обратном. Держа это в уме, Павел поощряет верующих вне зависимости от возраста и пола вести себя согласно здравой доктрине. Каким образом то, во что вы верите, влияет на то, как вы ведете себя?  Вы когда-нибудь верили в то, что не было истинным? Каковы были последствия?

2. Перечитайте ст. 2:2-3. Как должны вести себя старцы и старицы? Женщинам говорится не быть клеветницами.  Получаете ли вы удовольствие от сплетен или разговоров о другом человеке? Не кажется ли вам, что сплетни идут в разрез со “здравой доктриной”? Если да, то почему? В чем разница между искренней заботой о ком-то и сплетнями о нем?  

3. В ст. 2:4-5 говорится, что молодые женщины должны вести себя благочестивым образом, чтобы никто не мог опорочить Божье Слово. Стихи 2:6-8 учат юношей, включая Тита, сохранять самообладание, чтобы отвергающие Бога были постыжены, потому что им будет нечего сказать. Как благочестивое поведение может заставить замолчать тех, кто противостоит христианству? Каким образом благочестие, доброта и прощение являются более сильными, чем протесты, отстаивание своих прав и стремление к мирской власти?

4. Рабство было установленной практикой в Римском мире.  Не осуждая рабство, Павел учит рабов в ст. 2:9-10 проявлять своими действиями, что значит быть христианином. Поступая таким образом, рабы-христиане демонстрировали духовную заботу о своих господах, желая их спасения. Насколько трудно, по-вашему, рабу демонстрировать такой тип любви своему господину? Как мы можем применять это учение в современных отношениях начальника и работника? 

5. В ст. 11 говорится, что “явилась благодать Божия, спасительная для всех человеков”. Есть ли такой человек, который находился бы за пределами спасительной силы Божьей благодати? Изменяет ли понятие о том, что Божья благодать для всех, ваше отношение к вашим врагам или к тем, кто конфликтует с вами?

6. В ст. 2:14 говорится, что Христос искупил нас от беззакония, сделал нас чистыми и сделал нас своим народом, готовым и ревностным к добрым делам. Что означает лично для вас, что вы были куплены Божьими действиями и теперь вы принадлежите Богу?  Что значит быть «ревностным к добрым делам»? На что это похоже?  

7. Согласно ст. 3:4, почему Бог спас нас? Зная это, что, по словам Павла в ст. 3:8 должно быть нашим откликом?  

8. Послание Титу – очень практическая книга, ободряющая верующих проявлять свою веру в своих действиях, отношениях и делах. Павел подчеркивает ошеломляющую любовь Бога в нашем спасении от грехов и обновлении нашей жизни “Святым Духом, которого излил на нас обильно через Иисуса Христа” (Титу 3:6). Приведите примеры того, как Дух Святой обновил вас и изменил вашу жизнь?   

Послание к Филимону







      Аллен Уайт
Введение

Благодать, выраженная в любви. Вот о чем эта книга. Иисус учил об этом в притчах, а Павел применил к ситуации из жизни. Мы ничего не знаем о том, как закончилась история: достигло ли своей цели письмо Павла или нет, - но в какой-то степени мы знаем, что достигло. 

Автор

Авторство Павла в отношении данного письма не подвергается сомнению. Приведенные в нем факты исторически правдоподобны, так как относятся к Павлу и его служению, а само письмо написано в известном и исторически принятом контексте.  В этом коротком послании Павел трижды называет себя автором, упомянув при этом один раз, что пишет данное письмо собственноручно (ст. 19).  Стиль и язык также свойственны Павлу. И наконец, авторство Павла в достаточной степени подтверждено отцами Ранней Церкви, такими как Ориген, Тертуллиан, Игнатий и Евсевий.

Дата и обстановка написания
Данная книга – одно из тюремных посланий Павла, написанное во время его первого заключения в Риме. В письме к верующим в Колоссах Павел отмечает своего ученика Тихика, как того, кто принесет им письмо, и упоминает Онисима, как компаньона Тихика. Считается, что Тихик также нес с собой письма Павла к Ефесянам и Филимону; поэтому, письмо вероятнее всего было написано между 61 и 63 годами от РХ.
В то время, Колоссы были процветающим городом, расположенном в долине реки Лик, примерно в 160 км к востоку от Ефеса, на восточно-западном торговом пути между Ефесом и рекой Евфрат. Город был известен своей торговлей шерстью и  одеждой. Павел никогда не был в Колоссах, но в течение своего трехлетнего служения в Ефесе, говорится, что один из обращенных им учеников, Епафрас, отправившись в Колоссы, открыл там церковь.  Кажется, что Филимон, близкий друг Павла, был успешным бизнесменом в Колоссах, поскольку он владел рабами и достаточно большим домом, чтобы проводить в нем церковные собрания (ст. 2).  Богословы предполагали, что Апфия была женой Филимона, а Архип был его сыном и лидером домашней церкви, собиравшейся в доме (также ст. 2).  

Цель

Как и многие послания и писания, включенные в Библейский канон, у послания Филимону двойная цель.  Определенно, у Павла  была срочная, конкретная цель, которую он хотел достичь в реальной ситуации, и он мог даже не осознавать или не задумываться о долгосрочной ценности письма для будущих читателей, как мы могли бы подумать. И независимо от того, писал ли Павел двум аудиториям, держа в уме две четкие цели, или нет, очевидно, что у Бога они были, иначе послание не оказалось бы в Его Библии.
Непосредственной целью Павла было примирение двух близких друзей, которых он сильно любил. Оба друга, скорее всего, даже и не подозревали о том, что у них общий друг - Павел.  Более того, Филимон мог и не знать о взаимоотношениях Павла с Онисимом, пока не увидел его с Тихиком и не получил письма.  Целью и сердечным желанием Павла было не только то, что Филимон простит Онисима, в прошлом своего раба, и примет его обратно в свой дом без наказания, но также, чтобы Филимон принял Онисима, как дорогого брата, словно он принимал самого Павла!
Божьей целью для всех верующих и для будущих читателей письма Павла было предоставление конкретного примера того, что значит любить своего ближнего и любить друг друга так, как любит нас Иисус, добровольно отдавший Свою жизнь, чтобы спасти нас.  Мы должны поступать так, как поступил Павел, и мы должны делать то же, о чём Павел просил сделать Филимона. Если мы поступим так, то Божья цель в нашей жизни осуществится реальным образом.

Суть послания и применения

Апостол Павел ничего не хотел оставлять на волю случая в этом письме.  Он серьезно рисковал, посылая Онисима назад к Филимону, и так много прося и ожидая от Филимона в обмен.  Вот почему мы видим насколько осторожно и тактично составлено послание. Письмо состоит из трех основных частей:  благодарность Павла Филимону, его просьба, основанная на любви, и его залог или обещание возмещения и награды.
Вдобавок к своему обычному вдохновляющему приветствию, Павел начал с очень положительной ноты, отметив характер Филимона, не льстя ему, но искренне хваля его за веру в Иисуса и любовь к окружающим. Павел дает Филимону понять, что верит в него и, что у него есть причина ожидать от Филимона тех действий, о которых он собирался просить.

Нам не известно о взаимоотношениях Филимона и Онисима до послания и событиях после него. Определенно было время, когда язычник Филимон еще не был верующим, так же как и было время, когда и Онисим не был верующим. Со слов Павла мы знаем, что в какой-то момент, Онисим был «бесполезным» для Филимона. Если это указание на то, каким рабом был Онисим, служа Филимону, тогда Онисим испытал радикальное изменение в своей жизни, став верующим. Если Онисим сбежал от Филимона до того, как Филимон стал верующим,  то возможно оба имели какое-то отношение к побегу Онисима (не включая возможную кражу, которые некоторые богословы выводят из письма). Если все было именно так, тогда и в жизни Филимона возможно произошло такое же радикальное изменение или оно последовало после обращения, за что Павел и хвалил его.
Одна из важнейших истин, которую Павел утверждает в первой части в своей благодарности Филимону, заключается в том, что любовь Филимона к окружающим выражалась настолько открыто и эффективно, что окружающие знали о ней и «их сердца были успокоены».  Павел собирался подвергнуть эту любовь более серьезному испытанию. Любовь была основой просьбы Павла: любовь Павла к Филимону и Онисиму, и любовь Филимона к Павлу.  Но это не было просто эмоциональной любовью, это была любовь, основанная на принципе обязательства, т.е. заповеди от Бога. Павел использовал фразу «что должно» (ст.8), напоминая Филимону, что эта просьба исходит из уст Самого Бога и Его воли, а не просто от Павла.

Когда Павел упомянул, что он «старец, а теперь и узник Иисуса Христа», он не искал симпатии в глазах Филимона, с целью дальнейшей манипуляции им. Напротив,  он раскрывал то, насколько он был беспомощным, обращаясь к Филимону на основе только лишь любви, и на основе того, скольким он сам пожертвовал, чтобы благословить Филимона и его семью Божьим великим даром спасения через веру в Иисуса Христа.  Это акцент на том, чем Филимон обязан ему, и переход к тому, что Онисим (как и Филимон) стал значить для Павла.  Описывая свои отношения с Онисимом, он использует такие слова: «сын мой», «мое сердце» и «особенно мне». Онисим был нужен Павлу так же, как и Филимону. Онисим (в переводе означает «полезный») стал очень полезным Павлу, который был убежден, что Онисим будет столь же полезным и Филимону, не только как раб, но как «брат в Господе».
Это было частью залога Павла Филимону. Апостол не просил его отказаться от чего-либо; напротив, он предлагал ему получить назад все то, что Филимон потерял и даже больше.  Кроме возвращения ему очень полезного помощника вместо того, кого он потерял, Павел предложил оплатить все, что Онисим был ему должен.  (Фраза «считай это на мне» повеление-индикатив о вменении, переводе греха и праведности, которую Иисус достиг для всех верующих).  Павел настолько уверен в любви и преданности ему Филимона, что смело напоминает ему, что он обязан Павлу своей жизнью (в смысле, как раб Павла), из-за того, что Павел сделал для него. Павел устранял все возможные причины, по которым Филимон мог уклониться от принятия Онисима так, как просил его Павел. Филимону нечего было терять (кроме своей гордости, наверное), только приобретать.  И он оказал бы очень большую услугу Павлу, уважив просьбу Павла.  

У нас много наставлений и притч о любви, прощении, примирении и мире, но нам не хватает примеров, столь эффектных, как этот, о том, как применять данные концепции и принципы. Снова и снова Иисус проповедовал, а Иоанн, Павел и Петр писали о любви друг ко другу, о прощении друг друга, о потребности в примирении наших различий и о жизни в мире друг с другом, но у нас недостаточно примеров о том, как все выглядит в действии. Возможно, поэтому Бог включил это короткое послание в Свое Слово: это письмо о примененной мудрости во всей своей красе.
Кроме того, один из самых ценных уроков, который мы можем извлечь из этой книги, заключается в четкой, абсолютно сосредоточенной цели, которую Павел достигал от начала до конца.  У него в голове был определенный план, и он не потратил впустую ни одного слова, осуществляя его. Если бы все последователи Христа были бы более целеустремленными во всем, что они делают.  Наши взаимоотношения друг с другом были бы более стабильными, мирными и благословенными, если бы мы только остановились и подумали о том, чего хотим достичь, прежде чем говорить или действовать. Божьи слова мудрости полны подобных наставлений, но от нас зависит их применение на практике.

Вопросы для изучения Библии по Посланию к Филимону

1. Что побудило Павла рисковать своими близкими взаимоотношениями с Филимоном, написав это письмо?

2. Какую роль играет в этом любовь? Каким образом? Подумайте обо всех вовлеченных сторонах: не только человеческих, но и духовных тоже.

3. О какой любви Павел говорит здесь?

4. На основе чего Павел мог обратиться к Филимону? Что побудило бы его поступить также на любой другой основе?

5. Павел в начале письма упомянул пример любви в действии.  Что это был за пример и как он относился к цели Павла?

6. Что стало причиной радикального изменения в Онисиме: от бесполезного к очень полезному? В свете этого, какие еще изменения характера могли сыграть или сыграли свою роль в этих взаимоотношениях?  (Подсказка: не забывайте о самом Павле).
7. Просил ли Павел от Филимона слишком многого? Почему?  Как ситуация Павла в Риме относится к важности данного послания?

8. Могли бы вы сделать то, что Павел просил сделать Филимона?  Подумайте о похожей, но более личной, более трудной ситуации в вашей жизни, в которой Бог мог попросить вас проглотить свою гордость, преодолеть свою горечь и обиду и смиренно подчиниться Божьему Слову и воле, примиряясь с кем-то еще.

Послание к Евреям







       Дэн Бернс




Историческая обстановка

Послание к Евреям было написано иудео-христианской диаспоре, которая столкнулась с гонениями за свою веру. Многочисленные цитаты из Ветхого Завета и ссылки на ветхозаветные предания предполагают, что у большинства читателей были иудейские истоки. Автор полагает, что его читатели понимают практику жертвоприношений в Храме, а также требования и сущность должности первосвященника. Кажется, что все цитаты из Ветхого Завета взяты из греческого перевода, наводя на мысль, что читатели были эллинизированными иудеями, жившими за пределами Иерусалима. Большинство иудеев в Палестине все еще читали или слушали ветхозаветные Писания на еврейском или арамейском, тогда как большинство иудеев диаспоры слушали или читали Писания на греческом. 
Согласно преданиям, Послание к Евреям было написано иудео-христианам в Риме, переживавшим времена гонений во времена Нерона. Поскольку иудаизм был официально признанной религией, многие христиане из иудеев испытывали соблазн вернуться к иудейским формам поклонения, чтобы понизить вероятность гонения. Нерон правил до своей смерти в 68 г. от РХ, незадолго до падения Иерусалима в 70 году. Обсуждение роли первосвященника и множество ссылок на практику жертвоприношений в Храме имеет смысл, если послание  было написано, пока храм еще функционировал. После разрушения Храма в 70 году от РХ иудейское поклонение переместилось исключительно в синагогу, что сделало бы ссылки на храмовые обряды менее уместными. Однако, следует отметить, что большая часть ссылок в послании к Евреям в действительности относятся к практикам, скорее относящимся к скинии, чем к Храму, что делает дату – 70 г. от РХ – менее определенной.
Вопрос авторства представляет собой одну из самых больших неопределенностей данного послания. Само послание не содержит каких-либо указаний на то, что оно написано каким-то конкретным автором. Павел, Иаков, Петр и Иуда представляли себя в начале своих посланий, а Иоанн называл себя «старцем» во 2 и 3 посланиях Иоанна. У Послания к Евреям нет такого вступления. Ранняя церковь приписывала авторство Павлу, объясняя отличия от других его посланий уникальностью аудитории. Предполагалось, что Павел, апостол язычников, не хотел вмешиваться в служение иудеям Петра, и поэтому он написал послание Евреям анонимно. Большинство современных богословов не верят, что Послание к Евреям было написано Павлом по причине иного стиля, уникального словарного запаса, метода аргументации, его анонимности и уникальных аргументов на основе расширенных цитат Писания. К сожалению, по альтернативным предложениям об авторе также нет единого согласия. К предполагаемым авторам относят Климента Римского, Луку, Варнавву, Петра, Иуду, Прискиллу и Акиллу, Стефана, Епафраса и Аполлоса. Ранняя церковь единогласно считала содержание послания соответствующим апостольскому Евангелию и считала его апостольским по качеству. Тем не менее, в отношении авторства послания Евреям, лучше всего следовать за Оригеном, который сказал: “только Бог знает”. Неопределенность авторства не мешает нам, однако, получить ясное понимание цели и характера послания. 

Литературная цель

Что для иудея, жившего в Римской Империи, за пределами Палестины, означало стать христианином? Павел проповедовал Евангелие по всей Римской Империи, обычно начиная с синагог. Там, иудеи, а также богобоязненные язычники, приходили к вере во Христа. Богобоязненные были язычниками, которых привлекало духовное и нравственное учение иудаизма, но, в то же время, они не были готовы принять иудейские ритуальные нормы, касающиеся пищи и обычаев, таких как обрезание. Тем не менее, в большинстве открытых Павлом церквей их ядро составляли иудео-христиане. Послание рассматривает вопрос иудейского христианства с другой стороны. “Сколько “Христа” должен вмещать иудей, чтобы быть “христианином”? Или более цинично: “Насколько нужно вернуться к иудаизму, чтобы это считалось предательством христианства”? Церковь, к которой обращено послание Евреям, переживала гонения и многие ее члены испытывали искушение спрятаться под защитой иудаизма. Возможно, иудейские учителя знали об этой ситуации и оказывали давление на новых верующих, чтобы те вернулись к иудаизму. Послание к Евреям предупреждает в наиболее сильных терминах, что познавшие Христа, но возвращающиеся к формам и практикам иудаизма, в действительности отрекаются от своей веры и находятся в опасности более сурового духовного наказания.

Автор послания к Евреям изложил свою цель в Евр. 8:1-2: “Главное же в том, о чем говорим, есть то: мы имеем такого Первосвященника, Который воссел одесную престола величия на небесах и [есть] священнодействователь святилища и скинии истинной, которую воздвиг Господь, а не человек”. Фокус послания сосредоточен на вознесении Иисуса Христа, как настоящего первосвященника и призвании людей к поклонению Богу через Него, несмотря на гонения и угрозы, с которыми они столкнулись. Поскольку христианство не признавалось римскими властями в то время, его приверженцы сильно рисковали. Некоторые члены испытывали соблазн вернуться в иудаизм, сохраняя некоторые из нравственных учений христианства, но в то же самое время, отказываясь от Христа. Автор предупреждает их о серьезной духовной опасности, неизбежной при уходе от Христа, и увещевал их доверить себя своему великому и последнему первосвященнику. По этой причине автор подчеркивает превосходство Христа над ангелами, над Моисеем, Иисусом Навином и Аароном. Более того, он сравнивает “дом” Моисея, подразумевая ветхозаветные ритуалы скинии и Храма, с “домом” Иисуса, подразумевая Новый Завет, провозглашая превосходство завета Иисуса. Иисус является посредником высшего завета, а также великим и последним первосвященником. Поэтому автор увещевает читателей “взирать на начальника и совершителя веры Иисуса, Который, вместо предлежавшей Ему радости, претерпел крест, пренебрегши посрамление, и воссел одесную престола Божия ” (Евр. 12:2).

Жанр Послания к Евреям представляет собой интересный вопрос. Хотя заголовок называет его посланием, в нем отсутствуют элементы послания. В нем нет вводного приветствия, личного обращения к получателям, личности посылающего, раздела благодарений и открывающей молитвы. Данные характеристики присущи остальным посланиям Нового Завета, особенно Павловым. В Евр. 13:22 автор называет свое сообщение “словом увещевания”. Этот термин использовался в Деян. 13:15 по отношению к проповеди Павла. В действительности, Послание  к Евреям выглядит, как написанная проповедь, предназначенная для прочтения вслух в различных домашних церквях. В послании чередуются длинные разделы учения с короткими разделами, призывающими к действию (2:1-4, 3:1-6, 4:14-16, 5:11-6:20, 10:19-13:17). Доктрина каждого раздела послания должна была мотивировать слушателей к действию. Поэтому – это не просто доктринальное письмо, а проповедь, призывающая своих читателей действовать на основе доктрины, которой они были научены. Учение Послания не предназначено только лишь для интеллектуального образования; оно предназначено изменять сердце и приводить к действию. Похожим образом, действие, к которому призывает послание, основывается не просто на эмоциональном обращении или личном убеждении, но на цитировании и объяснении Писания. В этом отношении, Послание к Евреям является моделью роли доктрины и увещевания для современного проповедования.

Богословские темы

Превосходство откровения Христа: Евреям 1:1-3

Превосходство Христа провозглашается в начальных стихах послания. Письмо начинается со сравнения Божьего откровения, данного в прошлом, с откровением, данным через Христа. Вся библейская религия основывается на предпосылке, что Бог говорит. Бог решил открыть Себя человечеству через Свои слова, которые Он произнес Своему народу через Своих посланников. В прошлом, Бог говорил через пророков. В понимании евреев, это означало все Ветхозаветное откровение, так как Моисей считался самым первым и величайшим пророком. Исторические книги первоначально назывались «ранними пророками», а пророческие писания – «поздними пророками». Все эти писания считались святыми, потому что через них Бог говорил к Своему народу. Слова пророков были не их личным мнением или интерпретацией, а словами самого Бога. 
Затем автор сравнивает множество пророков и средств откровения, таких как сны, видения, гром, облака и так далее, с единственным откровением Бога в Иисусе Христе. Иисус Христос – законченное и полное откровение Бога. Описание Иисуса в Евр. 1:2-3 не могло быть сказано о ком-либо из предыдущих пророков. Как объявил Иоанн в Ин. 1:1-4 и 14, Иисус был Словом Божьим во плоти. Как утверждал Павел в Кол. 1:15-18, Иисус был образом невидимого Бога. Иисус - это Сын, представивший нам Отца совершенным образом, и, представивший нас перед нашим Отцом совершенным образом в качестве нашего первосвященника. 

“Последние дни”, в которые появился Иисус, относятся не только к дням Его служения на земле. Фраза “последние дни” была техническим термином, касающимся Дня Господня, который будет днем явления Божьего
. Явление Иисуса было явлением Бога и полным откровением Божьего присутствия. Иисус рассказал притчу в Лк. 20:9-19 о хозяине виноградника, который посылал нескольких рабов собрать в нем урожай. Когда их попытки не увенчались успехом, он, наконец, послал своего сына. Подобным образом, Бог искренне раскрыл Свою волю и намерения через Своих прежних рабов, пророков. Иисус пришел, как настоящий пророк и посланник Божий, но Он находился в другой категории. Он пришел, как Сын, который полностью явил Отца и таким образом превосходил все предыдущие откровения.

Превосходство личности Христа: Евреям 1:4-4:13

Автор послания Евреям развивает свою христологию дальше в Евр. 1:4-2:18, демонстрируя превосходство Иисуса над ангелами. Автор процитировал 7 ветхозаветных текстов, которые в сумме превозносят природу Иисуса и качество Его служения. У Иисуса были уникальные взаимоотношения с Богом-Отцом. Иисус восседает по правую руку Отца, откуда Он правит, и Он достоин поклонения ангелов. Поэтому Иисус превосходит ангелов. В каком-то смысле, это подготовительный аргумент превосходства завета Иисуса над заветом Моисея. Согласно иудейским преданиям, закон Моисеев был передан через ангелов. Демонстрируя превосходство Иисуса над ангелами, автор подготовил читателей к показу превосходства установленного Иисусом завета над заветом, установленным Моисеем.

Автор письма Евреям продолжил развивать тему превосходства Иисуса в Евр. 3:1-19, демонстрируя, как Иисус был достоин более высокой чести, чем Моисей. Автор похвалил труд Моисея, работавшего как раба в строительстве дома. Насколько бы замечательным не было дело Моисея, однако, оно не могло сравниться с делом Иисуса, потому что Иисус был сыном. Далее автор раскрывает проблему Моисеева завета путем расширенной экспозиции Пс. 94. Данный псалом указывает на существование реальной опасности следования за Моисеем и не вхождением в землю обетованную. Целое поколение Евреев умерло в пустыне, не достигнув обетованной земли. У них были неверующие сердца, которые хотели вернуться назад в Египет. Они постоянно восставали против Божьего лидера и выбирали действовать в неверии. Они хотели вернуться. Автор проводит параллель между Еврейским поколением в пустыне и церковью первого века. Услышавшие Евангелие, которое является Словом Бога, но не соединившие их с верою, не войдут в Божий покой. Они не получат вечную жизнь. Те, кто отвернулся от Иисуса и отверг Его, даже под угрозой гонения, находятся в опасности Божьего наказания. Поэтому автор ободряет своих читателей стремиться к Иисусу, не оставлять Его, а напротив стойко держаться своей веры.

В качестве сравнения с Моисеем, автор послания к Евреям упомянул Иисуса Навина в Евр. 4:1-11. Суть в том, что даже те, кто вошел в обетованную землю, не обязательно получили «покой», обещанный Богом. У них были такие же неверующие сердца, как и у поколения в пустыне. Пс. 94 был написан столетия после того, как Израильтяне вошли в землю обетованную. И все же Псалом включал в себя предупреждение не повторять грехи первого поколения в пустыне. Все это раскрывало превосходство служения Иисуса, Сына, над служениями Моисея и Иисуса Навина. Иисус – истинный Сын, который введет Своих последователей в Божий покой вечной жизни в обетованной земле.
Стоит также отметить, что оба этих раздела включают в себя серьезные увещевания к применению. Евр. 2:1-4 призывает читателей уделять пристальное внимание к услышанным им словам и не игнорировать Божье предупреждение. Евр. 4:14-16 завещает читателям приближаться к Божьему трону с уверенностью, основанной на первосвященническом служении Иисуса. Поэтому, автор послания не просто делает доктринальные и христологические утверждения. Он использует богословие, чтобы мотивировать читателей вести новый образ жизни.

 
Превосходство Первосвященства Иисуса: Евреям 4:14-7:28
Центральным утверждением послания является то, что Иисус является нашим новым и великим Первосвященником. Иисус стоит выше обычных священников, потому что Его положение отличается от любого другого священника. В отличие от священников, которые возможно получали видение с небес или видели небеса, наш первосвященник вознесся на небеса и восседает одесную Бога. Его место ходатая выше места любого из священников за всю историю. Поскольку Иисус ходатайствует за нас с позиции огромной власти, мы можем быть уверены, что наше дело будет услышано Отцом. 

Автор послания выделил важность человечности Иисуса в 4:14-5:10. Так как Иисус стал человеком и страдал на этой земле, Он испытал человеческую природу, как говорится «из первых рук». Он был искушаем во всем, с чем сталкиваемся мы, но только при этом ни разу не впал в грех. Поэтому, мы можем быть уверены, что Он понимает нас и ходатайствует за нас с глубоким пониманием. Только тот, кто никогда не согрешил, может сказать, что перенес все искушения. Всякий, кто впадает в грех, сдается еще до того, как искушение достигает своей максимальной силы. Иисус, ни разу не поддавшись соблазну, испытал полную силу каждого из искушений, не впадая в грех. Поэтому, Он является Первосвященником, который понимает все, с чем сталкивается человечество. Природа Христа заверяет Его последователей, что милость и благодать потекут от трона Божьего. 

Далее, автор Послания объяснил, как Иисус, потомок Давида из колена Иуды, мог стать священником. Ветхий Завет требовал, чтобы священниками были потомки Левия, а Первосвященниками – потомки по линии Аарона. В 7-ой главе, автор послания к Евреям доказывает, что Иисус следовал иному порядку священства, который был выше порядка Аарона или Левия. На основе Пс. 109 и Быт. 14 автор доказывает, что независимое священство Мелхиседека стояло выше священства Левия. Порядок священства Мелхиседека существовал до Левия. Авраам, прадед Левия, отдал свои приношения Мелхиседеку. Поэтому, так как Левий (через Авраама) послужил Мелхиседеку, священство Мелхиседека выше Левиева. Псалом 109 объявляет, что священство Мелхиседека было постоянным, и будет продолжаться вечно. Поэтому тот, кто исполнит пророчество Пс. 109, будет частью вечного священства. Его служение будет намного эффективнее служения священников, которые сменяются каждый год. Его служение будет эффективнее даже служения обычного Первосвященника, который нес служение всю свою жизнь. Священство Иисуса будет длиться вечно. Основная суть этого сложного аргумента в том, что Иисус не был признан негодным для священнического служения из-за принадлежности к колену Иуды. В действительности, Он был лучше квалифицирован для служения Своим священством Мелхиседека.
Превосходство Нового Завета: Евреям 8:1-10:18

Автор письма Евреям делает свой основной доктринальный вывод именно в этом разделе. Христос, наш великий первосвященник, является посредником Нового Завета. В Евр. 8:6 автор недвусмысленно объявляет превосходство Нового Завета над Ветхим. Об этом пророчествовал Иеремия в Иер. 31:31-34, когда Бог обещал пришествие Нового Завета. Однако, низкое положение Ветхого Завета не означает, что он бесполезен. Тот факт, что Евреям изобилует отрывками и доказательствами из Ветхого Завета, демонстрирует, что он не был испорчен или в чем-либо неадекватен. Он был и все еще является живым словом Бога. Тем не менее, функцией Ветхого Завета является подготовка нас к Новому Завету. Церемониальные правила Ветхого Завета служили для временной цели. Они готовили Божий народ к пришествию Нового Завета. Законы никогда не были задуманы, как постоянные. Их функция исторического приготовления пути для Нового Завета всегда будет носить педагогическую роль. Подобным образом, пути, которыми Ветхий Завет раскрывал нравственный характер Бога и Его план спасения, являются частью Его постоянного откровения и не стоят ниже Новозаветного откровения. Но тем, кто испытывает соблазн вытеснить дело Христа, первосвященника Нового Завета, ветхозаветными правилами необходимо напомнить о подготовительной функции Ветхого Завета. У него было временное предназначение – подготовить Божий народ к пришествию Нового Завета.

Демонстрация превосходства места служения нового Первосвященника - один из примеров того, как автор послания к Евреям раскрывает превосходство Нового Завета. Скиния и Храм, где служили священники в Ветхом Завете, были всего лишь копиями и тенью настоящей скинии (Евр. 8:5; 10:1-10). Копия не была плохой или испорченной; она была просто копией. Скиния и Храм были моделью и приблизительным выражением истинного присутствия Бога. Они послужили хорошую службу, но их было, конечно, недостаточно при сравнении с реальностью Божьего буквального присутствия. Точно также и тень: она была полезна, чтобы дать кому-нибудь представление или оценить размер и форму реального предмета. Но все же, это не сам объект. Это всего лишь намек на то, как выглядит настоящий объект. Скиния или Храм и все окружавшие ритуалы и традиции были просто копией и тенью настоящего присутствия Бога. Они давали людям представление о том, на что было похоже Божье присутствие и указывали им, как люди должны были вести себя перед Ним. 

Тем не менее, Иисус не служил в копии Храма. Согласно Евр. 9:11-16, когда Он вознесся на небеса, Иисус вошел в буквальное присутствие Бога и воссел по правую руку Бога. Он вступил на Свое священническое служение в физическом присутствии Бога. Священник служил представителем Божьего народа, который ходатайствовал от их лица перед Богом. Он приносил жертвы и приношения Богу от имени своего народа. В отличие от других священников, которые всегда стояли перед Богом, этот уникальный священник сидел в Божьем присутствии. Иисус делал это, потому что Его служение было завершено. Он принес последнюю жертву, одну эффективную жертву, и совершенно и полностью искупил грехи Своего народа. Принесенная Им кровь была не символической, а буквальной. Первосвященник принес Себя, единственного чистого и безупречного представителя Своего народа, и отдал Свою жизнь во искупление грехов Своего народа. Таким образом, Он одновременно был священником и приношением. Его приношение было принято Богом и потому совершенно эффективным в искуплении грехов Своего народа. Поэтому, Он мог восседать, так как Его жертвенное служение было завершено. Его приношение больше никогда не будет повторено. Более того, у Него есть постоянное место, с которого Он может ходатайствовать за Свой народ. У Него есть право и положение постоянно представлять наши просьбы Богу.
В Ветхом Завете народ Божий ожидал возвращения Первосвященника из скинии в День Искупления. Они страстно ожидали его появления, потому что это означало, что их жертва была принята. Безопасное возвращение Первосвященика из Святая Святых было доказательством, что их грехи были искуплены. Если он не возвращался, а был осужден Господом, войдя в Святая Святых, это ясно означало, что его жертва не была принята. Подобным образом, Божий народ сегодня ожидает возвращения нашего Первосвященника из буквального присутствия Бога. Возвращение Иисуса радостно объявит завершение нашего спасения (Евр. 9:28). В Евр. 10:11-18, автор завершает свои доводы превосходства первосвященнического служения Иисуса, посредника Нового Завета.

Автор привел интересный, скрытый довод единства Ветхого и Нового Заветов в Евр. 11:1-12:3. Автор рассказал историю Израиля, перечислив героев веры. Жизнь этих людей рассказывает об истории спасения до периода завоевания и затем вкратце суммирует период царей. История составлена так, чтобы сосредоточить внимание на вере, продемонстрированной данными персонажами с целью призвать слушателей проявлять такую же веру перед лицом притеснений. Ключ к пониманию этой истории – обратить внимание, как гладко она заканчивается в Евр. 12:1-3 Иисусом Христом, автором и совершителем нашей веры. Не существует двух различных историй, одной рассказанной в Ветхом Завете и другой – в Новом Завете, но существует только одна история, достигающая своей кульминации в жизни, смерти и воскресении Иисуса Христа. Он приносит завершение истории и вводит в новый и постоянный завет. Поэтому Он должен быть почитаем выше всех великих героев, которые приготовили нас к Его пришествию.


Отступничество: Евреям 6:4-6; 10:26-31, 12:15-17, 25

Евр. 6:4-6 представляет сложную пасторскую и теологическую проблему, поразившую церковь с первого века до наших дней. Пасторская проблема знакома всякому, кто когда-либо вел группу верующих: как мы реагируем, когда кто-то отпадает от веры? Богословская проблема знакома каждому, кто размышлял над вопросом Божьей роли в даровании нам спасения: если Бог дал нам благодать, веру и спасение, то можем ли мы потерять все это? Вдобавок, Евр. 6:4-6 категорично утверждает, что для такого отпавшего человека восстановление невозможно. Это трудно для понимания не только для реформаторских верующих, но и для всех, кто участвует в благовестии. Чему послание к Евреям учит об отпадении и восстановлении?

Во-первых, Евреям описывает людей, которые реально испытали Божьи благословения, являющиеся частью общины Евангелия. Они испытали Святого Духа, получили (“вкусили”) познание истины и были в определенном смысле просвещены. В тоже время, это люди, которые позднее отпали, отказались слушать Бога, и продолжают намеренно грешить. Это выглядит так, словно они распинают Иисуса во второй раз (Евр. 6:6). Для таких людей не остается жертвы за грехи (Евр. 10:26). Евр. 6:4 утверждает, что для таких людей восстановление общения с Богом невозможно.

С пасторской точки зрения, вопрос кажется очень ясным. Автор послания предупреждает своих читателей в самых сильных выражениях не отвергать Христа. Те, кто вошел в членство церкви, испытал Божьи благословения на общине верующих, наслаждался общением с другими верующими и видел Божий труд из первых рук, не останутся нетронутыми, если позже решат отвергнуть Христа. Автор предупреждает об ожесточающем влиянии греха и Божьем суде, который придет на тех, кто сознательно и намеренно отвернулся от Иисуса Христа. Любой ценой этого пути следует избегать.

Согласно 
богословию, данную проблему в определенной степени можно прояснить, рассмотрев скорее корпоративный, чем индивидуальный контекст данных отрывков. В Евр. 3-4, автор говорил о поколении евреев, бродивших в пустыне. Автор говорил о поколении людей с неверующими сердцами, которые отказались доверять Богу. Они были осуждены Богом и умерли в пустыне. Они являются портретом тех, кто не войдет в обетованную землю. Суть не в том, что эти люди были верующими, которые потом отпали. Они были группой людей, которые отказались слушать Божий голос, и потому им было запрещено входить в обетованную землю. Любая церковь или группа верующих, которые отказываются доверять Богу и отвергают Его голос, будут осуждены. Фокус в Евр. 3-4, как и в Рим. 11:11-24, скорее на группе в целом, чем на отдельных лицах. 

Эта идея также просматривается и в Евр. 6:4-8. Последние два стиха намекают на притчу Исайи о винограднике в Ис. 5. Виноградник – народ израильский, а не отдельно взятая личность. Народ отверг Бога и в результате был выгнан из земли обетованной рукой вавилонян. Притча об осужденном винограднике повествует не об одном человеке, а о народе. Фокус не на потере своего спасения одним человеком, а на народе, отворачивающемся от Бога. Для такой группы восстановление невозможно. Это было сильным предупреждением для людей, которые думали о том, чтобы бросить Христа и вернуться в иудаизм. На протяжении истории Израиля внутри народа всегда было две группы людей: избранные, или истинные израильтяне, и определенное количество людей среди Божьего народа, которые не являлись истинными Израильтянами. Они были известны своим неверием и своей судьбой. В определенные моменты истории они были осуждены Богом явно и публично. Как те исторические наказания были постоянными, так и Божье наказание отрекшихся от Христа верующих будет постоянным. Истинный народ Божий будет видимым через их отказ отвергнуть Христа и их преданность Ему, как Слову Божьему и как представителю Бога.

Хотя это относится к более широкому богословскому вопросу о спасении, и потому не может быть рассмотрено в пределах изучения одного единственного текста или послания, то наилучший способ для понимания этих текстов в послании к Евреям – смотреть на них в свете 1 Ин. 2:19: “Они вышли от нас, но не были наши: ибо если бы они были наши, то остались бы с нами; но [они вышли, и] через то открылось, что не все наши”. Человек, который ходит с Божьим народом, но затем отвергает Христа и Его учение, не просто на какое-то время, а на постоянный и активный период времени, принадлежит к группе людей, которые никогда не принадлежали Христу. Такие люди были подобно израильтянам, которые ходили с народом Божьим, но отказывались верить, и потому были наказаны в пустыне. Они создали видимость искренней веры, убедив себя и лидеров церкви в подлинности своей веры. Но постепенно они раскроют, кем на самом деле являются. Это те, кто, по правде говоря, никогда не принадлежал Христу. Послание Евреям – предупреждение всем, что отречение от Христа – признак того, что человек никогда не принадлежал Христу и что такого человека ожидает только наказание.

Структура
I. Превосходство Откровения Сына Божьего над  ангелами

1:1-2:18

II. Превосходство Иисуса над Моисеем и Иисусом Навином

3:1-4:13

III. Превосходство Первосвященства Иисуса




4:14-7:28

IV. Превосходство Завета Иисуса





8:1-10:18

V. Наставление к Жизни Веры






10:19-13:25

Вопросы для изучения Библии по Посланию к Евреям

Послание к Евреям 1:1-3

1. Каким образом Бог говорил к пророкам Ветхого Завета? Что тот факт, что Бог говорит, сообщает нам о Его характере и Его намерениях по отношению к человечеству?

2. Как Бог говорил к Своему Сыну? Как Бог говорил через Своего Сына? Как откровение Бога через Иисуса стоит выше Его откровения через Его пророков?

3. Что значит, что Иисус является “словом” в Ин. 1:1-3, 14? Что лично вы узнали о характере Бога-Отца, наблюдая за Его Сыном?

4. Каким образом Иисус является последним откровением Бога? Можем ли мы узнать о природе и воле Бога-Отца больше, чем было раскрыто в Иисусе Христе? 

5. В чем разница между “сыном” и “посланником” согласно этому отрывку? Что Лк. 20:9-19 говорит нам о роли сына? Что отрывок говорит нам о роли тех, кто слушает сына?

6. Каким образом Иисус является “сиянием Божьей славы” и “точным образом Его ипостаси ” (1:3)? Сравните с Кол. 1:15. Может ли этот стих быть истинным, если Иисус приходится только лишь духовным учителем и хорошим человеком?

7. Как Иисус осуществил очищение грехов? Куда Он ушел после завершения очищения? Чему этот отрывок учит нас о Божьей цели для нас?

8. Какую новую характеристику Иисуса Бог раскрыл вам в этом отрывке? Как Бог говорит к вам через откровение в Евр. 1:1-3?


Послание к Евреям 3:7-4:11
1. Как Евреи ожесточили свои сердца в пустыне? Какие события здесь подразумеваются? Как сегодня Божий народ “ожесточает свои сердца”?

2. Автор послания Евреям указывает на то, что у народа в пустыне были “лукавые и неверные сердца, отступившие от Бога живого ” (3:12). В чем разница между греховным неверием и простым страхом перед обстоятельствами?

3. Что значит ежедневно ободрять друг друга? Как это относится к Исходу, на который есть  намёк в Пс. 94? Как мы можем ободрять друг друга каждый день “не ожесточаться, обольстившись грехом ”?

4. Как Божий народ уже вошел в Божий покой и в чем Божий покой относится к будущему, согласно Евр. 4:1, 4-5? Как мы вошли в Божий покой, а в чем Его покой относится для нас к будущему?

5. Как Божий народ в пустыне услышал Евангелие, но «не растворил его верою» (Евр. 4:2)? Как мы можем практиковать слышание слов Божьих и растворять их верою?

6. Что значит «постараемся» (букв. “приложим всякое усилие”) войти в Божий покой согласно Евр. 4:11? Какова роль усилия в получении вечной жизни? Противоречат ли друг другу автор послания к Евреям и Павел?

7. Чему Мф. 11:28-30 учит нас о “приложении усилия” и “покое” в Боге?

8. Автор послания цитирует Пс. 94, размышляя о проповеди Моисея во Втор. 1:35, которая в свою очередь пересказывает события Исхода и Чисел, а также размышляя о седьмом дне сотворения в Быт. 2:1-3. Как мы можем учиться видеть связь между различными частями Библии? Что для нас значит видеть, как Бог также работает в жизни Своего народа, жившего тысячи лет назад?

Послание к Евреям 4:12-16
1. Что значит, что Божье Слово живое? Приведите пример “мертвого” слова? Как чтение живого Слова влияет на то, как вы его читаете?

2. Что значит, что слово действенно? В чем проявляется действенность Слова в Евр. 4:12? Как в вашей жизни проявилась острота и проникновение Слова Божьего? Как вы отреагировали на это?

3. По-вашему, какие вещи, по крайней мере в вашей жизни, вы можете “прятать” от Бога? Мысль о том, что все ваши секреты раскрыты перед Богом пугает вас или приносит облегчение?

4. Какую причину для того, чтобы держаться нашей веры, автор приводит в Евр. 4:14? Вы когда-нибудь испытывали искушение отказаться от своей веры? Как служение Иисуса в качестве нашего Первосвященника влияет на такое искушение?

5. Почему Иисус может сочувствовать нашим слабостям? Что опыт жизни на земле сделал для Иисуса и для нас? Как это влияет на ваш образ молитвы?

6. По вашему мнению, как будучи полностью человеком, Иисус смог столкнуться со всеми искушениями и не согрешить? Как вы думаете, если мы будем уповать на Него, то сможем сделать то же самое?

7. Почему мы можем с уверенностью приближаться к Богу-Отцу, судье вселенной? Возможно ли приближаться к Богу с излишней самоуверенностью?

8. Что самое главное Бог посылает со Своего трона? Этого ли мы ищем, приближаясь к Богу? Почему да или нет? С какими нуждами, которые вынуждают вас обратиться к Богу за помощью, вы столкнулись сейчас?

Послание к  Евреям 5:11-6:6
1. Что вызвало самые бурные периоды духовного роста в вашей жизни? Что больше всего мешало вашему духовному росту?

2. Какими были ваши первые уроки, когда вы пришли к вере? Как вы надстраивали на этих истинах, по мере вашего взросления в вере?

3. Что значит натренировать свои чувства в различении добра от зла? Как вы тренировали себя развивать духовную зрелость? Какие у вас планы для дальнейшего развития?

4. Знаете ли вы кого-нибудь, кто отпал от веры? По-вашему, какие обстоятельства способствовали их отпадению?

5. Что для вас значит быть просвещенным, вкусившим небесный дар, причастником Духа и вкусившим благость Слова Божьего? Как этот опыт повлиял на вашу жизнь?

6. С чем автор сравнивает повторное распятие Сына Божьего и подвергание Его общественному порицанию? Как бы отреагировал истинный верующий, если увидел, что делает подобные вещи?

7. Богословский вопрос о способности верующего отпасть и потерять свою веру, сложен. Однако, Библия ясно говорит о Божьей силе в спасении. Чему нас учит о спасении Ин. 10:27-30 и Рим. 8:38-39? Как 1 Ин. 2:19 предлагает нам понимать отпавших людей?

8. Что вы можете сделать для укрепления своей веры и веры окружающих вас людей, чтобы, когда придет время испытаний, вы не отречетесь своей веры? Как вы можете укрепить веру других людей в вашей группе, которые сейчас переживают времена испытаний?

Послание к Евреям 8:1-13
1. Что значит, то, что Иисус, наш первосвященник, воссел? Чем это отличается от служения других священников?

2. В чем Храм и скиния являются копиями небесного Храма? Что является небесным Храмом? Что мы узнаем о реальности небес посредством копии Храма?

3. В чем служение в Храме является тенью реальности на небесах? Что мы узнаем о настоящем присутствии Бога через тень, которую мы видим в Храме?

4. Что за ограничение было у Храма и скинии, на которое намекает Евр. 8:5? Чем отличалось служение Иисуса?

5. В чем Ветхий Завет является тенью грядущей славы? Делает ли это Ветхий Завет ниже Нового? В чем ограничения тени?

6. Что Бог обещал через Иеремию в Иер. 31:31-34? Чем Новый Завет будет отличаться от Ветхого? В чем они будут похожи?

7. Опишите, как вы испытали написание закона Божьего в вашем сердце? Как вы познали Господа в своем сердце, а не внешне? Как реальность Нового Завета повлияла на вашу жизнь?

8. Что в Ветхом Завете устарело? Что нового в Новом Завете? Мы живем как новозаветные верующие или как модифицированные ветхозаветные?

Послание к Евреям 9:11-15, 23-28
1. В чем заключалась функция обычного священника? В чем была функция Первосвященника? В чем Иисус действовал как священник?

2. Где служили обычные священники? Где служил Первосвященник? Где Иисус осуществлял Свое священническое служение? Как Его местонахождение влияет на природу Его служения?

3. В чем была функция крови в Ветхозаветном служении? Почему это было необходимо? Что это символизировало? Чем кровь Иисуса похожа жертву Ветхого Завета? Чем отличалась?

4. Что значит “искупить” кого-то? Каким образом Иисус был искуплением? От чего мы были искуплены?

5. Почему, согласно Евр. 9:24-26, Христос не будет больше страдать? Как тот факт, что Он совершил Свое служение и воссел с Богом-Отцом, влияет на вашу веру?

6. Чему нас учит Евр. 9:27 о таких понятиях, как чистилище и перевоплощение? Как это упорядочивает ваше понимание о том, как вы живете на этой земле?

7. В Ветхом Завете, в День Искупления первосвященник вносил приношение в Святая Святых. Если он возвращался к народу, это означало, что Бог принял его приношение. Чем второе пришествие Иисуса похоже на это? Как вы ожидаете возвращения вашего первосвященника?

8. Чем второе пришествие Иисуса отличается от Его первого? Как реальность возвращения Христа влияет на образ вашей жизни?

Послание к Евреям 11:1-40
1. Сравните определение веры в Евр. 11:1 с обычным объяснением веры в посланиях Павла. Сравните это понимание веры с библейским определением надежды. Как вера и надежда выражены в вашей жизни?

2. Является ли сотворение (Евр. 11:3) исключительно доктриной веры или оно также может быть научной? Как концепция сотворения влияет на нашу веру?

3. Почему невозможно угодить Господу без веры (Евр. 11:6)? Дает ли этот стих полное определение веры? Что бы вы добавили к этому объяснению веры?

4. Что для Авраама означало иметь веру, согласно Евр. 11:8-19? Как это повлияло на его жизнь?

5. О каком городе думал Авраам в Евр. 11:10, 14-16? Чем он отличался от физического города, в котором жили его потомки? В каком городе или стране вы надеетесь жить? Как это влияет на то, как вы живете в вашем городе или стране?

6. Как вера и послушание относятся друг к другу, особенно в Евр. 11:8, 17-19? Приведите примеры людей, которые слушались Бога, искренне веря, даже если это им дорогого стоило?

7. Что вера потребовала от матери Моисея в Евр. 12:23? Что вера потребовала от Моисея в Евр. 12:24-26? Как может вера требовать таких различных действий? Когда вера требует от нас различных действий?

8. Кто из упомянутых в Евр. 11 героев вам нравится больше всего? Почему? Как вы можете следовать примеру веры этого человека?

9. Как Евр. 11 относится к Евр. 12:1-3? В чем важность того, что Иисус завершает этот список?

Послание к Евреям 12:1-11
1. О каком “облаке свидетелей” говорит автор в 12:1? Кто является такой группой свидетелей для нас? Если мы являемся частью такой компании верующих, то, как это влияет на наш образ жизни?

2. Что может помешать или замедлить движение бегуна в гонке? Как грех запутывает и мешает нам в нашей гонке? Что значит “свергнуть грех”?

3. Что значит бежать с терпением? Наша жизнь со Христом больше напоминает спринт или марафон? Как это влияет на то, как мы бежим в гонке?

4. Что значит, что Иисус является автором нашей веры? Что значит, что Иисус – совершитель нашей веры? Как фокусирование нашего взора на Нем влияет на то, как мы бежим? Как фокусирование на финишной черте влияет на то, как атлет бежит?

5. Как радость Иисуса влияет на то, как Он подошел к кресту? Что придавало Иисусу Его радость? Что дает нам нашу радость? Как это влияет на то, как мы воспринимаем страдание?

6. Когда мы можем сказать, что наше страдание является частью Божьего наказания нас, как сынов? Как это влияет на наше понимание страданий?

7. Почему отец наказывает своего сына, согласно Евр. 12:7-11? Если человеческий отец никогда не наказывает своего сына, то о чем это говорит? Чему Господь научил вас через наказание?

8. Чему мы можем научиться, размышляя о страдании, которое претерпел Иисус от грешников? Как это влияет на наше отношение к страданиям? Как страдание Иисуса ободряет нас не падать духом?

Откровение     








     Марк Блэйр
Введение


Хотя одних верующих Книга Откровения вводит в замешательство, другие достаточно уверены в том, что значит эта книга. Я был одним из них! В двадцать лет я знал, что зверь с десятью рогами символизировал Европейское Экономическое Сообщество. Я был убежден, что ужасным драконом был никто иной, как мой школьный учитель по физкультуре. А число «666» каким-то образом было связано с тем таинственным штрих-кодом, который вдруг стал появляться на товарах. Но сейчас, когда мне уже за пятьдесят, я менее уверен в том, что знаю, что значит эта книга. ЕЭС теперь расширился, там больше десяти членов, штрих-кодирование товаров не привело к глобальному экономическому коллапсу, а мой учитель по физкультуре стал верующим в Иисуса Христа!  

Зачем изучать Откровение? 
Я знаю множество христиан из разных стран, которые боятся книгу Откровения. Некоторых пугает послание. Оно может испугать! Они не хотят думать о мрачном будущем, особенно для своих близких, которые не знают Иисуса. Другие боятся стиля книги. Он странный! Что мы должны делать со всеми этими зверями и язвами? Некоторые опасаются, что они все равно не смогут ее понять. Так как для всего этого требуется время, то почему бы не изучать Божье послание в более простых книгах Писания? Как следствие, многие христиане выбрали легкий путь: оставить закрытой расположенную в конце Библии книгу. 

1. Это Священное Писание 

“Все Писание богодухновенно и полезно для научения, обличения, исправления и наставления в праведности ” (2 Тим. 3:16). Этот хорошо известный стих объясняет божественное авторство и цель Писания. Апостол Павел непосредственно ссылался на Ветхий Завет, когда писал эти слова – задолго до написания Апостолом Иоанном книги Откровения. И все же Святой Дух, главный автор Писаний, применяет этот стих ко всему собранию шестидесяти шести книг Писания. Откровение – часть Божьего полезного послания к Своей Церкви. Нам нужна эта последняя книга Писания, чтобы иметь полное познание Бога и Его целей. 

2. Книга для Святых в Борении  
Иоанн, узник и Апостол нашего Господа, написал это слова семи церквям, столкнувшимся с проблемами. Его послание написано верующим, находящимся не в покое, а в конфликте. По церквям прошла одна волна Римских гонений, а на горизонте уже показалась следующая. Я полагаю, что верующие в Афганистане могут понять значение этой книги лучше верующих в Америке. Откровение предназначено не для дебатов и спекуляций, а для надежды и утешения посреди битвы. Эта битва бушует с первого века до последнего. И верующие на протяжении столетий получали ободрение, читая эти слова. 
Иоанн написал эту книгу ближе к концу первого века. Евангелие нашего Господа Иисуса Христа было проповедовано по всему Средиземноморью со скромными результатами. Церковь насаждалась, и в некоторых местах она процветала. Римская Империя держала весь регион  крепкой хваткой – зачастую губительной. Главной религией в Империи был культ Императора, требующий исключительной верности через идолопоклонническое почитание. Это привело к притеснениям и временами к гонениям тех, кто посмел отказать в такой верности, особенно тех, которые называли Господом Иисуса. Его учеников неправильно понимали и часто ненавидели. Ключевой стих Откровения подытоживает их борьбу: “Они будут вести брань с Агнцем, и Агнец победит их; ибо Он есть Господь господствующих и Царь царей, и те, которые с Ним, суть званые и избранные и верные " (17:14).  
Сегодня Его церковь сталкивается с похожим недопониманием и ненавистью во многих странах. Римские кесари уже далеко в прошлом, но сейчас другие лидеры занимают их место и требуют такой же верности. Современные верующие по-прежнему участвуют в древней брани за Царство нашего Господа. Наш мир продвинулся в развитии, но все же, наш прогресс, кажется, ускоряет нашу гибель. Мы засорили землю, которую были призваны защищать. Мы изобрели бесчисленные способы убийств и нанесения увечий, но лекарство от обычной простуды никак не может найти своего автора. Современные самолеты теперь используются как для перевозок, так и для устрашения. Отважные репортеры докапываются до истины ценой своей жизни. Родители посылают своих детей в школу с гнетущим страхом, что возможно они больше никогда их не увидят. Мы умираем от того, что едим, и болезней, которые едят нас. Иногда мы наблюдаем вспышки надежды во время Олимпийских Игр или от энергичных политиков, но эта надежда улетучивается, как только на поверхность снова выходят наши человеческие неудачи. 

Литературная цель
Посреди наших мрачных несчастий, древних и современных, Откровение сияет надеждой для Божьего народа. Истинная надежда находится не в человеческих поисках, а в нашем Боге и Его цели во Христе. Эта книга скорее обещает не избавление, а присутствие Бога посреди любых грядущих обстоятельств. И потому, я предлагаю следующую тему для Книги Откровения: Бог правит историей и ведет ее к Им назначенному завершению во Христе, ради блага Его Церкви и славы Его Имени. 

Богословские темы

Книга Откровения раскрывает вознесенного Иисуса в величественных символах для благословения Его Церкви во все времена посредством повторяющегося послания надежды, которое интерпретирует и усиливает древние пророчества Писаний. Изложенное выше предложение суммирует пять ключевых идей, которые могут помочь нам понять Откровение: Спаситель, Символы, Святые, Структура и Писание.
1. Спаситель
“Откровение Иисуса Христа ” (1:1). 
Откровение – книга об Иисусе. Это кажется достаточно очевидной истиной, но она зачастую упускается из виду. Апостол Иоанн говорит нам о своих намерениях с самого начала. Слово откровение – латинского происхождения, которое означает «раскрывать», «открывать» или «снимать покрывало» (Апокалипсис – греческое слово с таким же значением). Евангелие от Иоанна повествует о земном служении Иисуса; данная книга раскрывает Иисуса в вознесенной славе. Мы узнаем о многих вещах в этой книге – мрачном влиянии зла в мире, страшном конце тех, кто не боится Бога и конце мира. И все же все события книги исследуются в свете их отношения к Иисусу. Это не книга Откровений, скорее это ОДНО откровение – оно раскрывает Того, кто является Господом в Своей церкви, стоящим среди светильников, закланного Агнца, Льва, открывающего свиток истории, Главнокомандующего армий Божьих, Возлюбленного Своей Невесты и Свет, который освещает Храм Божий, которым является Он Сам – эта книга является откровением Иисуса Христа. “Центральное положение Христа – превалирующая тема Откровения. Все зависит от отношения к Нему”
.
2. Символы 

“Ну хорошо,”- можете спросить вы, “если по замыслу книги я должен увидеть Иисуса, тогда почему у нее такой странный вид?”. Это справедливый вопрос. Вы правы, она странная. Как современный человек, я хочу видеть ясную и простую истину. Читая стихи и словесные картины, у меня растет нетерпение. Но эта книга не обо мне! Бог в Своей мудрости дал нам чудесную библиотеку, полную книг, которую мы называем Библией. Она включает в себя исторические книги, поэзию, закон, пророчество, символы и видения, как Откровение. Она включает в себя что-нибудь для каждого! Творческое разнообразие, которое мы видим в Божьем Мире, также можно найти и в Божьем Слове. Разве это не замечательно! 
В своем первом стихе Иоанн говорит нам, что он пишет книгу картинок. “Откровение Иисуса Христа, которое дал Ему Бог, чтобы показать рабам своим, чему надлежит быть вскоре” (1:1). Мы должны увидеть эту книгу. Картины не только передают послание, они сами являются посланием. Послание Павла к Римлянам, к примеру, должно изучаться скрупулезно. А на Откровение следует взирать с восхищением. Это Божий впечатляющий финал для Его Святой Книги. В Откровении нет новой информации. Все ее истины можно найти в предыдущих шестидесяти пяти книгах Писания. Но в этой шестьдесят шестой книге удивительное Божье послание нарисовано в ярких, живых красках.

Символизм Откровения очень похож на толкование снов Даниилом: 
«Но есть на небесах Бог, открывающий тайны; и Он открыл царю Навуходоносору, что будет в последние дни»     Даниила 2:28. 
“Откровение Иисуса Христа, которое дал Ему Бог, чтобы показать рабам Своим, чему надлежит быть вскоре” Откр.1:1.
“Некоторые авторы комментариев утверждают, что Откровение следует толковать буквально, за исключением случаев, когда ясное указание контекста вынуждает читателя интерпретировать текст символически. Но послание в 1:1 учит, что это правило следует перевернуть с ног на голову. Во вступлении книги нам говорится, что большая часть откровений носит символический характер”
.
 
3. Святые – с первого до последнего века
“Блажен читающий и слушающий слова пророчества сего и соблюдающие написанное в нем; ибо время близко” (1:3). Прискорбно, что некоторые из нас боятся этой книги, потому что это единственная книга Писания, которая обещает благословение читателю. В этом стихе также содержится ключ к нашему пониманию книги. За почти две тысячи лет изучения данной книги, люди часто спрашивали «когда?». Видение Иоанна относилось к его дням или к последним? Когда произойдут все эти вещи? Кажется, что ответ на этот вопрос: во все дни. Поскольку обетование дано всем, кто читает данную книгу, то это значит весь народ Божий во Христе с первого до последнего века. 

Это значит, наше толкование книги не может быть привязано исключительно к какой-то одной эре Церкви. Поступить так, означает ограничить благословение. Каким благословением для нас было бы сегодня знать, что зверем, нападавшим на Церковь, был Кесарь? Или Гитлер? Какую пользу получили бы верующие прошлых лет от понимания, что «жалящей саранчой» в 9-ой главе могли быть вертолеты-истребители современных войн? Конечно, существуют сходства между людьми и событиями в истории и образами книги Откровения. Но ни один человек или событие не обретает исключительного значения. В лучшем случае, это указатели и примеры вечных истин книги. Благословение данной книги предназначено для всех Божьих людей, с первого века до последнего. “Основные символы Откровения представляют повторяющуюся модель. Эта модель нашла осуществление в ситуации семи церквей первого века. Она также найдет воплощение в последнем кризисе. У нее есть воплощение и сейчас”
.

4. Структура – Винтовая лестница

Когда что-то действительно важно, вы повторяете это. Сколько раз ваша мама говорила вам убрать постель? Сколько раз вы говорили «Я люблю тебя»? Бог тоже повторяет важные вещи. Повторение широко используется в Писании. С самого начала история Сотворения рассказана в семи поэтических днях (Бытие 1) и с сокровенной точки зрения - Эдемского Сада (Бытие 2). У фараона было два разных сна о семи годах изобилия и семи годах голода. Второзаконие означает «второй закон», потому что Моисей пересказал Закон Божий новому поколению, которое входило в Землю Обетованную. Паралипоменон повторяет истории Израильских царей, рассказанных сначала в четырех книгах Царств. Четыре Евангелиста дают нам четырехкратную панораму нашего Господа и Учителя. Послание Павла Колоссянам кажется выгравировано по шаблону письма Ефесянам. Будучи людьми, которые часто снова и снова делают одну и ту же глупую вещь, мы понимаем, что повторение очень полезно для нас. 

”Итак напиши, что ты видел, и что есть, и что будет после сего” (1:19). Иоанн пишет серию картин, которые описывают церковную борьбу между первым и вторым пришествиями Христа. Этот период времени между Его пришествиями снова и снова пересматривается с перспективы «печатей»,  «труб» и «чаш». Каждый рассказ истории раскрывает новые глубины информации, в то время как Иоанн прослеживает знакомое основание. Перспектива становится «выше» и «шире» – как у человека, поднимающегося по винтовой лестнице. Обследуется та же самая славная территория, но с каждым шагом обретается больше понимания. “Каждый раздел Откровения охватывает всю эпоху между первым и вторым пришествиями Христа. Этот период сейчас рассматривается с точки зрения одного аспекта; затем с другого. В каждом видении мы осуществляем путешествие, во время которого проходим через всю историю данной эры, от первого до второго пришествия Христа”
.
Когда я проповедовал по книге Откровение, одна замечательная семья в нашей церкви собиралась уезжать из нашего города, сразу после того, как мы изучили открытие «седьмой печати» (7:9-8:5). В той сцене, мы видим Церковь, собранную из каждого народа, безопасной в присутствии своего Господа. Это сцена поклонения, потому что славословие – правильная реакция на благодать. Я сказал этой семье, что не о чем беспокоиться, что они пропустят оставшееся изучение книги, потому что они уже дошли до конца. Конечно, я слегка пошутил, но говорил я серьезно. Была открыта седьмая печать (семь – символ полноты). Божий народ прибыл в свой вечный дом. Это яркая картина завершенности. И уже некуда было возвращаться, потому что земля была разрушена с открытием шестой печати. “И когда Он снял шестую печать, я взглянул, и вот, произошло великое землетрясение, и солнце стало мрачно как власяница, и луна сделалась как кровь. И звезды небесные пали на землю, как смоковница, потрясаемая сильным ветром, роняет незрелые смоквы свои. И небо скрылось, свившись как свиток; и всякая гора и остров двинулись с мест своих” (6:12-14).

Земля и небо исчезли! Они были удалены потрясающей силой Суверенного Бога. Его народ был взят в Его дом, их новый дом. Первый рассказ истории закончен. Затем история победы Воскресшего Иисуса и Его Церкви была пересказана, снова и снова.  

Вы видите, что предназначение этой книги благословлять и ободрять святых – от первого до последнего века, которые страдают от нападок враждебного мира? Нам не дается точное «расписание», но мы ясно видим, что наш Небесный Отец и Агнец держат время и вечность. Нам даны обетования в картинах, чтобы хранить их верою, как сокровища, в наших сердцах. И потому, что мы грешны и упрямы, это славное послание повторяется. Его не трудно понять, но иногда в него трудно верить. Нам нужно слышать это слово надежды снова и снова. Нам нужно взирать на этот славный вид Божьего космического искупления с неизменно новых ракурсов по мере нашего подъема по винтовой лестнице послания Откровения. 

5. Писание
Многие учителя книги Откровения стремятся найти ее значение в заголовках сегодняшних газет. Оглядываясь на их находки, можно покраснеть от стыда. Были написаны книги, чтобы доказать, что тот или иной человек (от Гитлера до Саддама Хуссейна) был «зверем» или «лжепророком». И все же эти люди уже давно умерли, а история движется дальше. Кажется, что, несмотря на всю привлекательность таких учений, ключом к понимаю Откровения является не газета. 
“Иоанну, который свидетельствовал слово Божие и свидетельство Иисуса Христа ” (1:1,2). Я предлагаю, что ключом к пониманию Откровения является Писание, особенно Ветхозаветные пророки. Один важный принцип, подчеркиваемый во времена Реформации, гласил «Писание толкует Писание». Ведомая этим кредо, Церковь была побуждаема искать значение Библии внутри самой Библии. Изумительный план спасения, обещанный и осуществленный нашим единым Истинным Богом, объявлен на страницах шестидесяти шести книг Библии. Новость простая, но глубокая. Писание – не всеисчерпывающее изложение истины, а скорее узко сосредоточенное на “спасении верою во Христа Иисуса” (2 Тим. 3:15). Эта удивительная новость о спасении прослеживается через всю библейскую историю, раскрашенную картинами библейских персонажей, превознесенную в Псалмах хвалы, предвосхищенную пророками, объявленную четырьмя Евангелистами и примененную Апостолами. Ни одна книга не может сравниться с величественным плетением Писания. Для презентации картин Откровения, Апостол Иоанн отбирает их из этого библейского хранилища. 

"То, что видишь, напиши в книгу и пошли церквям, находящимся в Асии: в Ефес, и в Смирну, и в Пергам, и вФиатиру, и в Сардис, и в Филадельфию, и в Лаодикию" (1:11). Иоанн написал верующим в этих семи церквях, которые были знакомы с видениями пророков. Они с горячим предвкушением искали их исполнения. Они понимали, что в Иисусе из Назарета пришел Мессия и начался День Господень. Сегодня большинство из нас слишком занято, чтобы читать Иезекииля. У нас не хватает времени для видений Даниила или проповедей Исайи. Поэтому мы не видим, что образы, использованные Иоанном, были позаимствованы и смешаны друг с другом у древних пророков Писаний. 
Очевидно, что Иоанн очень тщательно изучал Ветхий Завет. Из 404 стихов, составляющих 22 главы книги Откровения, 278 отрывков содержат один или более намеков на Ветхозаветный отрывок. Иоанн так основательно изучал Ветхий Завет, что когда дело дошло до записывания смысла его видений Бога и небес, он выразил себя, используя фразы, позаимствованные у пророков Израиля. Поэтому, пытаясь понять символизм Иоанна, мы должны рассматривать не только саму книгу, но также и его использование Ветхого Завета
.
Поэтому я предлагаю эти пять мыслей, упакованных в приведенном ниже одном предложении, с молитвой, что они помогут вам правильно читать и понимать это чудесное Откровение. Не бойтесь! Читайте и получайте обещанное благословение. 

“Книга Откровения раскрывает вознесенного Иисуса в величественных символах для благословения Его Церкви во все времена посредством повторяющегося послания надежды, которое интерпретирует и усиливает древние пророчества Писаний”.
Структура и обзор Откровения

Глава 1

Данная глава запускает пять основных перечисленных выше истин. Глава, как и вся книга, изображает ошеломляющее величие вознесенного Господа Иисуса. Когда Бог хочет, чтобы Его народ познал Его любовь и силу, Он записывает это в книге. «Падение Иоанна к ногам Его, как мертвого» (1:17) – положение, из которого мы должны рассматривать это Откровение о Нем. Иоанн раскрывает славу Иисуса, как нашего пророка, священника и царя. 

Изучая данную книгу символов, нам нужно быть осторожными, чтобы «не расплести радугу». Будет неправильным толковать книгу, ища значения каждого рога зверя или венца и т.д.. Иоанн призывает своих читателей благоговеть и удивляться – отойти назад и взирать на откровение славы Божьей. Точно так же, как для осмотра величественной картины лучше всего отойти назад и увидеть ее чудо и размах во всей полноте. Это драматическое послание звуков и картин – не послание о побеге из мира, это настоящее послание о настоящем мире. Но рассказано он в ярком и живом стиле, который указывает читателю на потусторонний мир. 

Главы 2 и 3
В этих главах книга доставляется на землю, связывая ее с реальными жизненными проблемами, которые теперь переживает Его Церковь. Точно так же, как Писание содержит послания Павла, написанные церквям в семи древних городах, так и здесь, Иисус, Последний Апостол, пишет семи древним церквям. Посмотрев на Библейскую карту, вы можете увидеть, что это послание было отправлено с острова Патмос, на пути известного почтового маршрута в древнюю Римскую Асию (современная Турция). В его приветствии каждой церкви присутствует проблеск видения Автора из 1-ой Главы. Иисус знает, что происходит в каждом местонахождении Его Церкви. Эти живые послания наставляют каждую церковь до Его возвращения. Решение проблем каждой из церквей начинается с почитания Его, как Господа. Наши борения уникальны, но тенденции к занижению своих стандартов, замалчиванию пороков и охладеванию в своей любви, к сожалению, не имеют временных границ. Эти семь посланий ясно дают понять, что у нас нет оснований для идеализирования ранних церквей. В наших венах течет та же греховная кровь.  

Церковь всегда должна сиять Словом Божьим, как светильник. Лидеры церкви названы «посланниками» (значение слова «ангел»), что подчеркивает их основное призвание – проповедовать Слово. Неспособность оставаться верным своему призванию убивает свидетельство церкви. Человеческая форма церкви может продолжать существование даже после того, как живое духовное присутствие Иисуса ее покинуло.

Главы 4 и 5
Как эти семь небольших борющихся церквей могли устоять против непобедимой империи Рима? Ответ находится в Иоанновом видении небес. С 4-ой главы точка обзора перемещается наверх. «После сего я взглянул, и вот, дверь отверста на небе» (4:1). Откровение движется к глубокой близости и пониманию Бога. «И отверзся храм Божий на небе …» (11:19). Наконец, «И увидел я отверстое небо …» (19:11). 

Сорок пять раз в книге Иоанна используется греческое слово «взглянул» или «увидел». Пять раз он написал «после сего». Это ссылки не на время, а на порядок их появления, по мере того, как их видел Иоанн. Бог знает и видит все одновременно, а Иоанн, как и мы, нет. Испытывающие проблемы церкви должны поднять свои головы, потому что их искупление близко! Божий народ должен быть «нацеленным на небеса», чтобы творить «добро на земле». Дверь на небо открыта, и Иоанн видит сидящего на троне Бога, а не кесаря. Глава 4 превозносит Бога, как Творца, а в главе 5 Богу поклоняются, как Искупителю и Владыке. Это не фотографии неба, а живые, окаймленные Писанием портреты Божьей суверенности. В центре небесного трона находится раненый агнец, чьей кровью искуплены народы. 
Глава 6


Если Лев-Агнец уже победил и восседает на троне, тогда почему мир все еще является местом зла, насилия и несчастий? И снова происходит смена обстановки с тронного зала Бога на беспокойную землю. Тот, кто контролирует историю, открывает свиток, содержащий ее замысел. Здесь рассматривается весь промежуток истории: от первого до последнего века. 

С открытием первой печати, Иоанн видит четырех коней, скачущих по земле. Это видение, которое основывается на пророке Захарии (6:1-4), изображает постоянную сагу о завоевании, кровопролитии, голоде и смерти, испортившие землю со времен грехопадения в Эдеме. С открытием первых печатей (как и звуком первых труб и первых чаш гнева в последующих главах) мы видим, что наказания справедливо возложены на всех живущих на земле. Нечто новое появляется с открытием пятой печати: Церковь. Церковь вместе с Богом, но все еще в смятении. Мученики за свою веру находятся под Божьим жертвенником – картина их вечной безопасности, – взывая о справедливости. Они должны быть успокоены своим исповеданием Суверенного Господа, святого и истинного, который приведет всех мучеников домой. Древние знали, что мир был местом страданий и смерти, но Иоанн провозглашает уникальную надежду – но не бегство – для тех, кто во Христе. На горизонте появились ужасные вещи – землетрясения и “неботрясения”, но ни одно из них не превосходит гнева Агнца.

Глава 7 

Эта глава отвечает на вопрос, заданный во время разрушительного наказания: “Кто может устоять?” (6:17). Даже сильные мира сего будут трястись от страха в пещерах. Эта книга постоянно объявляет надежду для верного народа Божьего во Христе. Они сочтены и запечатлены даже на земле (7:1-8) и бесчисленны, счастливы и совершенно спасены на небесах (7:9- 17). Как Иоанн часто делает, он рисует две картины одной и той же удивительной реальности – ничто не может отделить нас от любви Божьей. 

Главы 8 и 9
Теперь читателя ведут дальше по винтовой лестнице. Вид тот же – Божий план для мира с первого до последнего века, а более высокое местонахождение предлагает более широкую перспективу мира в волнении. Семь труб объявляют развертывание Его Суверенного плана. Страшная демоническая саранча излилась из бездны, а демоническая кавалерия пронеслась по всей земле. Но как Бог Израиля защищал Своих избранных от всех бедствий десяти казней в Египте, так и теперь Божий новый Израиль будет сохранен Его крепкой хваткой. Невероятно печальная истина этой главы заключается в том, что даже более суровые бедствия не принесут покаяния. Только глубокое осознание греха приводит к вечной жизни. “Мы должны помнить, что предметы и события в видении физически нереальны. Видение Иезекииля о долине сухих костей и видение Петра о полотне с небес были получены в состоянии транса. Такие, полученные в видении, вещи не присутствуют физически. Так и в книге Откровений представлены не описания реальных событий, а символы реальных событий”
.
Глава 10
И снова происходит смена от сцены враждебности к сцене надежды. Иоанн, а с ним и все верные посланники Слова, получают ободрение: продолжайте проповедовать. Хотя жителей земли терзают бедствия, этот сильный, славный ангел поставлен над морем и землей. Некоторые Божьи истины остаются сокрытыми, некоторые будут горькими, но, в конце концов, все пройдет. Бог – Суверенный Творец всего. 

Глава 11
Исайя ходил нагим, Иеремия разбивал горшки, Иоанн также присоединяется к драме и провозглашению. Как Иезекииль, Иоанн съедает «свиток» Слова и теперь измеряет храм Божий. Когда Иоанн писал эту книгу, храм Ирода уже был разрушен римлянами. Но Божий неразрушимый Храм живет вечно, и в нем мы вечно встречаемся с Богом. И мы находимся «в» нем или «вне» его через веру в Иисуса. Пребывающие в вере в Него призваны служить Его свидетелями. Иоанн рисует Церковь на миссии, тех, кого Он посылает «по двое», пока Он не вернется. Он отчетливо изображает предупреждение нашего Отвергнутого Учителя, что Его свидетели присоединятся к Его страданиям. Но как Он триумфально вознесся, так и мы победоносно воскреснем для встречи с Ним. Спустя много времени после разрушения небес и земли, Его царство будет пребывать вечно. 

Глава 12
Эта глава – богословское сердце книги. До этого момента происходила битва между Церковью и миром. Теперь нам показана их настоящая сила: Иисуса и сатаны. Сын восседает на троне далеко за пределами влияния дракона. Но пока Он не вернется, Его Церковь находится на опасной территории. Так как дракон не может прикоснуться с Сыну, в своей ярости он обращается к Его последователям. Но даже сквозь кровь и страдания, Его верные достигнут своего истинного дома. 

Глава 13
Эта глава раскрывает ничтожную маскировку сатаны под троицу. Появляются два посланника сатаны, и мы видим, как они носят его омерзительный образ. У них есть власть (символизируемая рогами), но она была украдена у Него, у Всемогущего, а не получена путем истины и справедливости. 

	Перво-
источник
	Противник
	Функция

	Отец
	Дракон
	Давать начало

	Сын
	Зверь
	Выполнять

	Дух
	Лжепророк
	Свидетельствовать


В пустом и бесплодном посягательстве на власть и славу, мы видим здесь лжебога, лжесына и лжедуха. У этих подделок нет полной власти, но их сила временно реальна и опасна. Дракон распространяет свою пагубную власть через Правительство (зверь из моря 13:1-10) и Религию (зверь на земле 13:11-18).

Глава 14
Посреди зловещего вида нечестивой власти на земле, Иоанн показывает на святых на горе Сион. Там, в безопасности стоит полное число Его искупленных. Верующие живут в мире, но они не от мира. Они не носят образ мирской системы (человек, 13:17, 18), но на своих челах носят имя своего Отца. Грех преуспевает на земле, но Божьи посланники возвещают Его вечное Евангелие всем людям. Вавилон и зверь падут, а умершие в Господе благословенны. В конце веков Сын Человеческий будет следить за последней жатвой/судом. Последний суд означает, что жизнь теперь имеет смысл. 

Глава 15
Эта глава – прелюдия к следующему восхождению по винтовой лестнице. Данный отрывок о Моисее, язвах и скинии указывает назад на Исход. Как Моисей учил детей Израиля песне спасения (Втор. 32) до вхождения в обетованную землю, так и здесь новозаветные участники обучены «песне Моисея … и песне Агнца» (15:3) до пролития семи чаш гнева. Везде, куда смотрели читатели Иоанна, всем правил Рим, процветало идолопоклонство, а кесарь был непобедимым. Но здесь мы видим, что благоухающий дым молитв святых (8:3-5) становится дымом Божьего наказания. Гнев – праведная реакция святого Бога на зло, грех будет наказан. Будь врагом фараон, дракон или зверь, Господь Бог Всемогущий одержит победу и получит славу от всех народов. 

Глава 16
В этой главе, все имеющие начертание зверя, получают знак от святого Бога, который грядет судить. Эти последние волны наказания самые напряженные. Первые четыре чаши изливаются на природу – землю, море, реки, источники и солнце; хотя с 5 по 7 чаши поражают действия нечестивых сил.
	Трубы
	Чаши

	Одна треть земли
	Вся земля

	Одна треть моря
	Все море

	Одна треть рек становится горькими
	Все реки сделались кровью

	Одна треть небесных тел потемнела
	Жар солнца усиливается


Трубы издают звук беды. Это частичные предупреждения, позволяющие некоторым покаяться. Чаши – последние наказания; время для обращения к Богу заканчивается. Ясно, что безбожный мир не хочет каяться. Их сердца ожесточились, как у фараона. Они переняли характер лжебога, которому они служат, они произносят богохульства. Но великий «день сатаны», в конце концов, окажется «великим Божьим днем». Армагеддон относится не к конкретному географическому месту, а к целому миру. Это символ последней битвы против святых и Христа, которая происходит по всей земле. Это отрезвляющая глава, словно звонок-напоминание для самодовольных учеников. Даже посреди этих глобальных изменений, основная истина гласит, что Бог суверенен над всем и даже над бурями. С креста Иисус сказал: “Свершилось”. Из тронного зала Иисус скажет: «Свершилось».

             Главы 17 и 18
В этих двух главах мы читаем рассказ об описании и разрушении Вавилона. Глава 17 раскрывает великую блудницу. Мы видим ее упадочническое богатство и власть. В главе 18 она изображена как город, обращенный в руины. К этому моменту мы видели, как Бог трижды излил наказание - 7 печатей, 7 труб и 7 чаш. Это параллельные рассказы одного кульминационного дня Божьего суда. В последующих нескольких главах Иоанн подробно описывает детали Божьего суда. Мы прочитаем первые описания, а затем разрушение пяти врагов Христа и Его Церкви. Мы уже узнали о противнике в виде сатанинской троицы. Эти главы повествуют о поддельной церкви, проститутке, грубой копии безупречной невесты Христа.

Враг Божий пытался уничтожить церковь, но не смог. Теперь он пытается соблазнить церковь. Эта великая блудница заманивает, искушает и соблазняет. Сатана искусно владеет этими двумя оружиями: красотой и жестокостью, проституцией и гонениями. В помешанном на удовольствии Риме жители развлекались в цирках, где христиан для забавы разрывали на куски. Вавилон – не единственное место, а любое место – в прошлом, настоящем и будущем – где вещи намного важнее Бога и людей. Древний Вавилон – символ противостояния продвижению царства Божьего и живет здесь и сейчас – возможно даже в нашем сердце! Иоанн видит царей, купцов и корабельщиков, которые переспали с этой блудницей, а теперь рыдают о ее разрушении. Но это слезы эгоистичного сожаления, а не духовного раскаяния. Полный удовольствий, могущественный город теперь полон дыма и пепла. Здесь представлена одна из самых мрачных панорам ада. Ад – отсутствие чего-либо хорошего, потому что все хорошее происходит от Бога, а Бог находится далеко от ада. Поэтому, те, кого ожидает наказание, больше не будут наслаждаться музыкой, искусством, семейной жизнью, счастьем и даже светом – так как Бог есть свет. Последователи агнца могут жить в Вавилоне, но их сердце и их настоящий дом находятся в Боге. Пока Вавилон будет тонуть в море, верующие поднимутся со своим вознесенным Господом. 

Глава 19
Перед нами завершающая сцена конфликта всех веков. Следуя структуре книги, ужасная история падения Вавилона забыта посреди безграничной радости полностью искупленной невесты Христа. Описанием празднования перед битвой подчеркивается определенность окончательного поражения всех Божьих врагов. Действительно, какие победы без празднования. Аллилуйя – Слава Богу! – произносится четыре раза и встречается только в этом отрывке Нового Завета. Изобилие радости приходит с установлением Божьего вечного царства. Брак Агнца приветствует силу Божьей любви. Поклонение на небесах – громкое празднование Бога: святого, справедливого, любящего, всемогущего и праведного.

Жених также является Царем-Воином. Победа над сатаной, ожидаемая еще с начала истории, начинает проявляться с конца 19-ой главы. Произойдет одна последняя битва, но об кончине врагов повествуется поименно. Враги Бога собираются, чтобы сразиться с Царем Иисусом и Его армиями. Еще до начала сражения была приглашена команда по зачистке местности: плотоядные птицы. В мгновение ока «битва» закончилась. Его армии просто созерцали суверенную разрушительную силу Христа. 

Глава 20
Данная глава описывает полный конец сатаны, нашего страшного врага. Это воспоминания о том, что же на самом деле произошло до того, как Царь Иисус появился на белом коне для последней битвы. История окончательной победы изложена Иоанном в мельчайших подробностях: последовательное описание и поражение каждого из врагов.  

Дракон / Сатана - бог этого мира – Описан (гл. 12)  
Последователи Зверя  - нечестивые люди – Описаны (13:7,8,16-18)                    
Зверь из моря (Антихрист) - нечестивое правительство- Описан(13)                

Зверь из Земли (Лжепророк) - нечестивая Религия - Описан (гл.13)  

Вавилон-Блудница - Мир - Описан (гл. 17)  

Вавилон-Блудница  - Мир - Поражен (гл. 18)

Зверь из Земли (Лжепророк) - нечестивая Религия - Поражен (гл.19)
Зверь из моря(Антихрист) - нечестивое правительство - Поражен(19)

Последователи Зверя - нечестивые люди - Поражены (гл. 20:15)

Дракон / Сатана бог этого мира – Поражен (гл. 20)

Поражение сатаны особенно убедительно, так как он организовал всю оппозицию против Господа. Хорошая новость для читателей Иоанна тогда и теперь, заключается в том, что сатана связан Богом на тысячу лет. Как мы уже видели на протяжении всей книги, это число носит символический характер. Сатана будет в заключении очень, очень долго – дольше, чем прожил кто-либо из людей, включая Мафусаила! Поэтому, верующие должны проповедовать Евангелие всем народам с надеждой, поскольку их враг связан. Не все люди придут к вере, но пока еще все могут. Иисус «связал» сатану Своим крестным трудом (Мк. 3:27, Ин. 12:31, Кол. 2:15, 1 Ин. 3:8). Основным посланием этой главы является окончательная победа последователей Агнца. 

Когда я проповедовал по Откровению, одного человека в нашей церкви серьезно покусала большая собака, которая была привязана к забору тяжелой цепью! Наш бедный брат преподал нам болезненный урок, что зверь на цепи может нападать и даже убивать, но цепь ограничивает сферу и размер разрушений. Сейчас правит Господь. Последний пример ничтожности сатаны – когда ангел без имени (не Отец, и не Сын) исполняет приговор. Описание короткого восстания лукавого, после освобождения из заточения, произойдет перед возвращением Христа. Гог и Магог символизируют восставшее неверующее человечество. Но как мы видели в конце 19-ой главы, гордое, свирепое открытое неповиновение этих врагов шокирующе кратковременно. Огонь наказания падает решительно. 

В заключении истории все человечество соберется перед нашим справедливым и святым Богом. Он воссядет на Свой древний трон и будет судить все народы. Для верующих это будет время признания и награды. Неверующие будут определены в вечный ад. Наши два больших врага – смерть и Гадес – будут навечно уничтожены. Те, кто был рожден дважды, через веру в Иисуса Христа, умрут только однажды. 

Главы 21 и 22
Это момент, о котором Божьи избранные молились со времен грехопадения в Эдеме. Враги Божьи уничтожены, проклятие снято, а великолепие Божьей славы полностью продемонстрировано. Иоанн видит зарю Божьего вечного дня мира и праведности. Народ Божий наслаждается вечной радостью и удовольствием в Его присутствии. Отсылая это письмо к церквям, делается последнее предупреждение ее «лжесынам» – без истинного покаяния, они никогда не войдут в Божий рай. Что Бог начал в Бытие, скоро придет к Христоцентричному исполнению.


Мы подошли к последней странице Священного Писания. Полное послание священной истины завершено. Те, кто посмеет добавить или убавить из Божьей совершенной истины будет проклят. Шестьдесят шесть книг провозглашают нашего Бога и чудеса Его славы и благодати. Если упрямый и грешный читатель все еще не убежден, тогда позвольте им продолжать в своем грехе. Пусть они готовятся к вечному осуждению. 

Но благодать Господа Иисуса Христа будет с Божьим народом навеки и веки! Человеческий язык недостаточен для описания великолепия, поэтому Иоанн использует образы прекрасной невесты, святого города и славных богатств, чтобы передать сверхизобилие благословения. Обширный город-парк, крепость приготовлена для полного числа Божьих искупленных во все времена и из всех народов. Весь город является святилищем, так как Сам Бог будет присутствовать среди них. Все готово. Иисус полностью совершил наше спасение во время Своего первого пришествия. Его возвращение будет скоро – эта новость точная и срочная. Эти драгоценные обетования помогают верным преодолевать искушение и переносить гонения. Стремящиеся к Нему – на каждом континенте и в каждом веке – страстно взывают: “Да! Мы ждем! Приди, Господь Иисус!”. 

Вопросы для изучения Библии по книге Откровения

Глава 1
1. Посмотрите на еще несколько аллюзий на Ветхий Завет в этой главе: 
 
1:5 
на Пс. 88:28, 37-38

 
1:6 
на Исх. 19:6
 
1:7 
на Дан. 7:13 и Зах. 12:10 (также Мф. 24:30)

 
1:8 
на Ис. 44:6
 
1:13 
на Исх. 28:6-8
 
1:16 
на Ис. 11:4, 49:2 и 60:19-20
 
1:18 
на Ис. 22:22

2.  Кто это Тот, "Который есть, и был, и грядет " в ст. 4 и 8? Почему важно каждое из этих трех утверждений?

3. На протяжении этой книги нам нужно будет решить, какие описания чисто символические, а какие также содержат буквальную истину. Есть ли в описании Иисуса какие-нибудь подробности, которые очевидно носят только символический характер? Помогают ли отрывки Ветхого Завета (из вопроса 1) ответить на этот вопрос?

4. Что такое реальность? Подумайте над 1 Кор. 13:12; 2 Кор. 4:16-5:1; Евр. 11:8-16, 13:14.

Главы 2 и 3
1.Заполните нижеследующую диаграмму по семи посланиям:
	
	Получатель


	Отправитель
	"Я знаю что-то хорошее о тебе..."
	"Но знаю и что-то плохое…"
	«Поэтому…»
	Призыв слушать 

	Обетование побежда ющему

	Ефес
	Ангел церкви
	Держа щий 7 звезд и ходящий посреди 7 светиль ников
	Дела, усердный труд, терпение, ненавидишь нечестивых, переносил
	Забыл свою первую любовь 
	Вспомни Покайся предупреждениечто сдвинет светильник
	Услышь, что Дух говорит церквям
	Право вкушать от дерева жизни посреди рая Божьего

	Смирна
	
	
	
	
	
	
	

	Пергам
	
	
	
	
	
	
	

	Фиатира
	
	
	
	
	
	
	

	Сардис
	
	
	
	
	
	
	

	Филадельфия
	
	
	
	
	
	
	

	Лаодикия
	
	
	
	
	
	
	


2. Не во всех семи посланиях встречаются все пункты. Почему такие различия?

Глава 4
1. Кто сидит на троне? Откуда вы это знаете?
2. Почему 24 старца? Кого они могут представлять? Какие случаи использования числа «12» вы можете вспомнить из других отрывков Писания?
3. Почему белые одежды и золотые венцы? В чем предназначение венца (см. 2 Тим. 4:8)? Почему они полагают свои венцы перед троном?
4. Сравните ст. 11 со ст. 8. Чем похожи утверждения животных и старцев? Чем они отличаются?
5. Появляется ли Иисус в этой главе?
Глава 5
1. Почему Иоанн плачет в ст. 4? Почему отсутствие достойного человека производит такую печаль?
2. Кто говорит в ст. 5? См. Ис. 11:1-10 и Быт. 49:9. Как они исполняются здесь? Почему важны эти титулы "Лев Иудин, Корень Давидов"?
3. Когда Иоанн в начале ст. 6 взглянул, что он ожидал увидеть? Что он видит? В чем цель этого сюрприза?
4. Определите три характеристики агнца, которые отмечает Иоанн, и объясните, почему каждая из них важна. См. также Втор. 33:17, Пс. 17:3 и Зах. 3:6-10. Также вспомните Откр. 1:4 и 3:1. 
5. Сравните песни пропетые Агнцу в ст. 9, 10, 12 и 13 с хвалой, выраженной Богу-Отцу в 4:8 и 4:11. Чем они похожи? Чем отличаются? 

Глава 6

1. Поразмышляйте над прогрессией действий в главе по мере открытия каждой печати. Сравните эту прогрессию с той, что встречается в проповеди Иисуса в Мф. 24, особенно ст. 4-14 и 23-31. Какие вы увидели сходства и различия?
2. Прочитайте Иоил. 2:28-3:21. Снова, сравните (найдите сходства и различия) этот отрывок с Откр. 6. Говорят ли эти разделы об одном и том же событии?
3. Агнец снимает шесть печатей в этой главе. Попытайтесь подытожить важность снятия каждой из печатей. 
4. Когда снимается пятая печать, Иоанн смотрит под жертвенник. Упоминался ли жертвенник до этого? Что делает жертвенник в таком месте? Чего просят мученики? Проявляют ли эти мученики неприличную мстительность? 
5. Как бы вы описали события, которые последуют после снятия шестой печати? Снова подумайте над другими пророчествами, приведенными ранее. Является ли это концом времен? См.Лк. 23:30 и Ос. 10:8 с ссылкой на ст. 16 и Лк. 21:36 с ссылкой на ст. 17.


Глава 7
1. Кто эти "четыре ангела, которым дано вредить земле и морю"? См. Зах. 6:1-8 (и обратите внимание, что в 6:5 "четыре духа " можно перевести, как "четыре ветра ").
2. На ком должна быть положена печать в ст. 3? Может ли ответ на этот вопрос отличаться от того, что дан в ст. 4? Видит ли Иоанн в ст. 4, что запечатление имело место?
3. Сравните четыре группы людей: упомянутых в 5:3 и 5:13; упомянутых в 6:9-11; подлежащие запечатлению в 7:3; 144,000 в 7:4-8 и упомянутых в 7:9-17. Какие вы видите сходства между ними? Какие различия? Являются ли некоторые или все эти группы одними и теми же людьми или нет? Подумайте над тем, что они говорят, а также что говорится о них.
4. Поразмышляйте над обетованиями, данными множеству в 7:13-17. Эти благословения принадлежат только спасенным людям? (См. 21:3-7; здесь, все люди, которые должны получить благословение, точно являются верующими).
Глава 8

1. Трубы встречаются в 102 стихах Библии: Чис. 10:1-10, И.Н. 6:13-20, 2 Пар. 5:11-14, 29:25-28, Иез. 33:1-9, Иоил. 2:1-16, Ам. 3:6-8, Мф. 24:29-31, 1 Кор. 15:51-57, 1 Фес. 4:13-18. Какие цели у труб в этих стихах? Какие из целей относятся к Откр. 8?
2. Какова взаимосвязь между молитвами в Гл. 6 и событиями 8-ой главы? См. также Иез. 10:1-7 и Лк. 12:49.
3. В видении Иоанна, события 8-ой главы происходят после событий 6-ой главы. Но мы видели, что события 7-ой главы происходят до конца 6-ой главы, поэтому последовательность в видении Иоанна не обязательно подразумевает хронологическую последовательность исполнения этих пророчеств. Происходят ли события 6-ой главы до, одновременно или после событий 8-ой главы? См. особенно 6:12-17 и 8:12. 
4. Почему Бог судит? Ожидаете ли вы Божьего суда? Должны ли вы желать Божьего суда? Какое влияние перспектива суда (над вами и над другими) оказывает на вашу жизнь? Поразмышляйте над Мф. 6:10. 

Глава 9

1. Видит ли Иоанн падение звезды? Кто получает ключ: звезда или ангел? В отношении звезды, посмотрите Ис. 14:12 и Лк. 10:18.
2. Какие приводятся характеристики бездны или кладезя? См. также Мф. 8:28-32, Мк. 5:1-11 и Иуд. 1:6. 
3. Саранче было сказано не причинять вред имеющим печать Божью. См. еще 7:1-3 и Иез. 9, а также Исх. 11 о Пасхе. Какую функцию выполняла саранча? Как это отличается или похоже на то, что читаем в Исходе и в книге Иезекииля? В чем предназначение печати?
4. Каков вероятно будет отклик на эту главу у описанных в 6:9-11? У нас тоже должен быть такой же отклик? Какое влияние этот отрывок должен оказать на то, как мы проводим нашу жизнь?

           Глава 10
1. Что означают различные элементы ангелов? Прочитайте о радуге в Быт. 9:16, Иез. 1:28; о его лице Дан. 10:6, Мф. 17:2; об облаках Пс. 96:2; как он расставил море и землю, Быт. 1:9-10. Также подумайте о первой фразе ст.6, а также Евр. 6:13.
2. В ст. 3 и 4, ангел воскликнул, как рыкает лев, побудив говорить семь громов. Вспомните, что гром сопровождает град в Египетских казнях (Исх. 9). Для дополнительных ссылок по рыку, см. Иер. 25:30, Ам. 1:2 и 3:8, и особенно Иоил. 3:9-17. О громе, см. также Исх. 19:16-19, 1 Цар. 2:10, Иов 40:6-9, Пс. 28, Ин. 12:27-29. См. также 2 Кор. 12:2-4 для других слов, которые человек не мог повторить.
3. Подумайте над ст. 6 и Исх. 20:11. Каков ближайший контекст у стиха в Исходе? Когда ангел объявляет, что больше промедлений не будет, о чем он говорит? Есть ли параллель между окончанием промедления и отрывком в Исходе?
4. В ст. 7, в чем тайна Божья? См. также Рим. 16:25-27, 1 Кор. 4:1, Еф. 3:2-12, Еф. 6:19, Кол. 1:25-2:3.

Глава 11

1. Подумайте о главе целиком. Какие образы в ней должны быть символическими? Какие возможно буквальные? 
2. Изучите другие ссылки на “храм” в Откровении: 3:12, 7:15, 11:19, 14:15, 14:17, 15:5, 15:6, 15:8, 16:1, 16:17 и 21:22.  См. также 12:6,14 и 13:5 для ссылок на такую же продолжительность времени. См. также Дан. 8:11-14. Как эти ссылки углубляют ваше понимание происходящих здесь событий? 
3. Перечислите характеристики свидетелей в ст. 3-6. Не напоминает ли это вам кого-нибудь из героев Ветхого Завета? Почему они описаны, как маслины и светильники? См. Зах. 4:10-14.
4. Какими были характеристики Содома и Египта (Бытие 18 и 19)? Почему Бог использует эти термины (буквально или переносно) к Иерусалиму? Какова реакция жителей этого города на смерть свидетелей? На их воскресение?

Глава 12
1. Кого представляет ребенок? Кого представляет дракон? Откуда вы это знаете? См. также Иез. 29:1-7 и 32:1-10.
2. Кого или что представляет женщина? Перечислите ее характеристики, описанные в этой главе. Не забудьте ст. 17. См. Быт. 37:9-11, Рим. 9:1-8, Гал. 4:26-28. 
3. Что представляет низвержение сатаны? Эти стихи могут помочь ответить: Иов 1 и 2, Зах. 3:1-2, Мф. 28:18, Ин. 12:31, 16:11, Евр. 2:14, 1 Ин. 3:8. Это одно и тоже событие или чем-то отличается от описанного Иисусом в Лк. 10:18?
4. Кто победил в ст. 11? Посредством чего? Что это значит для нас сегодня? См. Ин. 12:25. 

Глава 13
1. Откуда появляется первый зверь? Второй зверь? В свете 10:1-2, что мы можем сказать о способности этих зверей разрушать Божьи планы?
2. Кто поклоняется первому зверю? Почему? Какова взаимосвязь между зверем и драконом? Что говорит этот зверь? Что он делает? Как это влияет на святых? На основе чего вы можете сказать, что у Бога все под контролем, даже сейчас?
3. Подробно опишите второго зверя. Что для зверя означает выглядеть как агнец, но говорить как дракон? Какие еще агнцы появляются в Откровении? Что представляет этот зверь? 
4. Зверь требует от своих подчиненных нанесение образа зверя на свой лоб или правую руку. Снова посмотрите Откр. 7:2-3. Между чем должны выбирать люди? Какой у них выбор? Каковы последствия отказа от образа зверя?
5. Как в Писании, особенно в Откровении, используется цифра “7”? Цифра “3”? Почему цифра «666» могла бы быть подходящим числом для зверя, для человека?

Глава 14
1. В чем значение звука голоса в ст. 2? См. 1:15 и 10:3-4.
2. Размышляя над ст. 6-12, вспомните, что только что видел Иоанн в 13-ой главе. В чем цель первого объявления ангела? В каком смысле Евангелие вечно? Какова взаимосвязь между ст. 8 и оставшейся частью этого раздела?
3. Поразмышляйте над ст. 9-13. Посмотрите снова на 13:7-17. Почему люди согласились получить образ зверя на свой лоб или правую руку? Каковы временные последствия такого поступка? Каковы вечные последствия?
4. Сравните 14:12 с ст. 13:10. Чем эти стихи похожи? Чем они отличаются? Чем в этих двух стихах отличается значение "стойкость святых "?
5. Посмотрите на ст. 14-20. Что такое серп? Для чего он используется? Будет ли кто-нибудь использовать серп для сбора винограда? 
6. Сколько раз взмахнули серпом? Что происходит в первый раз? Во второй? Что символизируют взмахи серпа? Поразмышляйте над Мф. 13:24-30.

Глава 15
1. В ст. 2, что значит слово "победившие"? В каком смысле это песнь Моисея? Песнь Агнца? Посмотрите на Исход 15, и вспомните контекст той песни. Чем эти контексты похожи?
2. Как взаимосвязаны понятия «бояться Бога» и «славить Его» в ст. 4? 

Глава 16
1. Поразмышляйте над 16:5-7. Что говорит в ст. 7? (см. также 6:9, 8:3-5 и 14:18). Что это означает? Почему Божьи суды справедливы? См. также Ис. 49:25-26, 2 Фесс. 1:3-10 и Евр. 10:26-31.
2. Как суды влияют на людей в ст. 8-11? Как они реагируют?
3. Поразмышляйте над ст. 12, 13, 14 и 16. Посмотрите дальше 19:20. Кто тогда является лжепророком? Кто собирается вместе для битвы? Кто побуждает их к этому? Посмотрите на Иез. 38:15-39:22 и Иоил. 3:9-14. 
4. Почему сюда включен ст. 15? О "воре" прочтите в 3:3; см. также Мф. 24:42, Лк. 12:40, 1 Фесс. 5:2-3 и 2 Пет. 3:3-12. Почему нам говорится "хранить" наши одежды? Что символизируют одежды? См. 3:4, 3:18, 6:11, 7:9, а также Зах. 3:1-5 и Мф. 22:1-14.
5. Кто в ст. 17 говорит "Свершилось "? Что свершилось? О "городе великом" см. 11:18, а также 17:18 и главу 18. Какое последствие у последней чаши? См. Евр. 12:25-29.
6. Как вы реагируете на данный раздел? Вы боитесь, проникнуты благоговением, в замешательстве или гневе? Или испытываете все из перечисленного? Отражают ли 16:5-7 вашу реакцию или нет?

Глава 17
1. Как вы понимаете фразу “великая блудница ”? Каковы ее характеристики? Посмотрите снова на 14:8 и 16:19. Вспомните Откр. 2:14 и 2:20-22, а также Иер. 3:6-9. См. также 1 Ин. 2:15-17. Снова задайте себе вопрос, который мы задавали несколько раз: будет ли ваше толкование ценным для верующих в 95 г. от РХ , в 1600 г. и в 2100?
2. В ст. 3, нам сообщается, что Иоанн взят в пустыню до того, как он видит блудницу. Что представляет пустыня (вспомните 12:6 и 12:14)? Почему Иоанн взят именно в этот момент?
3. В ст. 7 ангел говорит, что скажет Иоанну "тайну" женщины. Как Новый Завет использует слово “тайна” и чем это отличается от нашего употребления сегодня? См. Откр. 1:20 а также Мф. 13:11, Рим. 11:25, 16:25-26, 1 Кор. 15:51-52, Еф. 1:9-10, 5:32, 6:19 и особенно Кол. 1:25-2:3.
4. Посмотрите на ст. 8. Вспомните 9:2 и 11:7. Поразмышляйте над фразой: “чьи имена не вписаны в книгу жизни от основания мира”. Посмотрите назад на 13:8, а затем вперед на 20:12-15. Также подумайте над этими стихами и их контекстом: Мф. 25:34, Ин. 17:24, Еф. 1:4 и 1 Пет. 1:20. Почему для вас важно, что ваше имя вписано в книгу жизни от основания мира?
5. Поразмышляйте над ст. 16 и 17. Что эти стихи говорят нам о силах, противостоящих Богу? О Божьей суверенности? Насколько сильны эти силы? Если Бог контролирует эти силы, то не содержит ли это послание обо всех силах, сопротивляющихся Богу? Как понимание этой истины влияет на ваш образ жизни сегодня?

Глава 18
1. В главе 17 Вавилон изображен в основном, как блудница. Какой образ Вавилона доминирует в гл. 18?
2. Подумайте о гл. 18, как о сценарии для пьесы. Кто выступает? Перечислите и посчитайте их. В греческом Новом Завете нет кавычек; чтобы их поставить, переводчики должны сначала интерпретировать текст. (Поэтому, кавычки в вашем переводе не богодухновенны). Подумайте, что падение Вавилона означает для каждого выступающего. Что это значит для вас? 

Глава 19
1. Поразмышляйте над 19:1-4. Не слышали ли мы всех этих выступающих раньше в Откровении? В чем значение “Аллилуйя”? В чем причина их радости? Почему говорится, что Божьи суды справедливы? 
2. Какая новая причина для радости приводится в ст. 5-9? Сопоставьте подробности о невесте с подробностями о женщине в гл. 17 и городе в гл. 18. 
3. Сравните ст. 8 “виссон же есть праведность святых” с Ис. 61:10-62:5. Какова функция у виссона в обоих отрывках? 
4. С полученным пониманием Вавилона и невесты, что это значит для нас сегодня в этом разделе Откровения? 

Глава 20
1. Какова прогрессия с конца 19-ой главы до начала 20-ой? Какое событие описано в конце 19-ой главы? Как глава 20 надстраивается на 19-ой? Мы видели раньше, что последовательность в видении Иоанна не означает хронологическую последовательность событий, которые он видит. 2. Существует ли в отрывке доказательство того, что описанные в 20-ой главе события следуют или не следуют после событий 19-ой? 
3. Один из ключевых элементов в толковании Откровения – различение, какие из откровений должны восприниматься буквально, а какие символично. «Цепь» в ст. 20:1  буквальная или символичная? «Бездна»?
4. Что за творение сатана? Для дополнительного чтения о связывании сатаны, см. Мк. 3:22-27, Деян. 1:8, Мф. 28:18-20, Деян. 17:30-1, Ин. 12:20-23 и 30-32, Лк. 10:17-18.  Что сатана может и чего не может сделать с вами прямо сейчас? 
5. В ст. 4, видит ли Иоанн людей в их телах? Какие  возможны объяснения о том, где они могли бы править? Какое доказательство в этом стихе помогает нам узнать, где они правят? По правлению со Христом, см. 1 Кор. 6:1-3. К кому Павел обращается в этих стихах? О ком говорит Иоанн в 20:4-6? 

Главы 21 и 22
1. Посмотрите 21:1-8. Какие образы и темы поднимаются в этих восьми стихах?
2. Сравните 21:1-8 с отрывком 21:9- 22:19. Какие образы и темы похожи в этих двух разделах? 
3. Прочитайте Ис. 54:11-55:1, 60, 62:1-7, 65:16-19, Зах. 1:16, 2:1-5 и Иез. 40:1-5, 43:5 и 48:35. Какие параллели вы можете провести между этими двумя отрывками и Откр. 21? Какие вы заметили различия? 
4. Слово “новый” встречается 4 раза в этих первых пяти стихах 21-ой главы. Что нового в новом небе, новой земле и новом Иерусалиме? Как они относятся к “старым” версиям?
5. Чьи имена написаны на воротах? На основаниях? См. Также Еф. 2:19-22 и Мф. 16:18. Что означает последний стих в свете Откр. 21:14? 
6. Поразмышляйте над ст. 23-27. Что происходит со всей земной славой? Что текст имеет в виду под “славой Божьей”? Почему сюда включен ст. 27? Кто входит в город? 

Обзор
1. Прочитав всю книгу, определите основные темы (от 3 до 5). 
2. Как бы вы охарактеризовали тон книги? Одних она пугает или приводит в замешательство, а какими бы словами описали ее вы?
3. Какие ключевые стихи приковывают ваше внимание?

     Бытие					Откровение 


Небо и земля сотворены	1:1		Новое небо и новая земля 	21:1�Солнце сотворено		1:16		Нет нужды в солнце	21:23


Установлен порядок ночи	1:5		Там ночи нет		22:5


Моря сотворены		1:10		Морей больше нет		21:1


Проклятие объявлено	3:14-17		Проклятие снято		22:3


Дерево Жизни закрыто	3:24		Дерево Жизни доступно	22:14


Скорбь и боль начались	3:17		Нет больше слез или боли	21:4
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� Обычно считается, что послания Иакова, Иуды и Евреям не были написаны одним из двенадцати апостолов, но они определенно отражают апостольское Евангелие. 


� План путешествий Павла изложен в главе 18, “Распространение Евангелия до края земли” в Открывая сердце Писания: Том 3, стр. 370-371.


� См. “Понимание и толкование апокалиптической литературы ” в 12-ой главе “Даниил” в Открывая сердце Писания: Том 2, стр 231.


� Когда мы проявляем любовь к кому-то, но при этом поступаем с лицеприятием, имея неправильные мотивы, например, из-за денег. То параллельно мы грешим, потому что обижаем бедного. И тем самым, мы в итоге не можем сказать, что исполнили заповедь. Но если мы делаем это из милости, то нет опасности, что мы можем кого-то обидеть или обделить. Поэтому милость превозносится над судом.


� 1 Ин. 2:18, 22; 4:3, 2 Ин. 1:7


� 2 Фесс. 2:1-12 описывает человека греха, Откр. 13 описывает зверей от земли и моря, а Мк. 13:22 говорит о лжехристах.


� C. H. Spurgeon, Lectures to my Students, quoted by A. Azurdia, Spirit Empowered Preaching:  Involving the Holy Spirit in your Preaching (Newton, IL:  Mentor, 2003), 145-46.


� Обратите внимание, что в Откр. 13, используется не термин “антихрист”, а слово “зверь”, и что в действительности существует два зверя, один от земли, другой из моря, представляющие политическую и религиозные власти.


� Быт. 49:1, Чис. 24:14, Втор. 4:30, 31:29; Ис. 2:2; Иер. 23:20; 30:24; 48:27; 49:39; Иез. 38:16; Дан. 10:14; Ос. 3:5, Мих. 4:1.


� Michael Wilcock, I Saw Heaven Opened (Я видел небеса отверстые)  (London: Intervarsity, 1975).


� G.K. Beale, The Book of Revelation (Книга Откровение) (NIGCT; Grand Rapids: Eerdmans, 1999).


� Vern S. Poythress, The Returning King (Возвращение Царя) (Phillipsburg: P & R Publishing, 2000).


� William Hendriksen, More Than Conquerors (Больше, чем завоеватели) (Grand Rapids: Baker, 1962).


� Bruce M. Metzger, Breaking the Code (Nashville: Abingdon, 1993).


� Брюс М. Мецгер





PAGE  
1

