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III. Учение о Церкви.

А. ЭККЛЕСИА – Церковь (Смирнов С.)

Определение церкви

В Св.Писании слово «Церковь» переведено с греческого слова « экклесиа», что значит «вызывать из, званые из…». Этим словом обычно общество людей, собравшихся по особому приглашению.

В Афинах оно относилось к собравшимся гражданам, для решения политических вопросов. Следовательно, в мирском смысле  « экклесиа» означает просто собрание людей, этот смысл мы видим в Деян.19: 32, 39, 41.

В Септуагинте, греческом переводе В.З., написанном по еврейски и популярном во дни И.Хр.,  словом «экклесиа» переведено еврейское слово « кагал» , что значит “собрание”, “общество” или “братство”.(Вт.9:10; 18:16; 1Цар.17:47; 1Цар.8:14; 1Пар.13:2)

В В.З. есть три слова относящиеся к народу Божьему.

Кагал   – собрание

Эда      – общество народа

Микра – собрание

С кн.Исх.12 гл. начинается использование слова “кагал” и будет обозначать – священное собрание Израиля.

В В.З. “церковь” – как народ выведенный из рабства.

Смысловой аспект  “Бог зовет”, предлагает жизнь в обществе с Ним.

В Быт. 3:9 – в ориг. “ громко кричал”. Слова несут сильную эмоциональную окраску.

Бог зовет – человек откликается, получает заверение о спасении.

В Н.З. слово “церковь” встречается 110 раз.

Мат.16:18 – 1раз; 18:17 – 2раза.

Деян. –23 раза; в посл.Павла -  46 раз;

Кн.Откр. – 20 раз.

В Н.З. это слово имеет более широкое значение. Обратите внимание, кто В Н.З. назван “церковью”:

1. верующие, собранные для богослужения на особом месте. ( 1Кор.11:18, 14:19, 28)

2. верующие живущие в определенной местности (1Кор.16:1; Гал.1:2;Фес.2:14)

3. группа верующих в чьем-либо доме (1Кор.16:19; Кол.4:5)

4. группа общин на географической территории (Деян.19:31)

5. Все братство верующих  по всему миру (Мат.16:18; 1Кор.10:32; 12:28; Еф.4:11-16)

6. Все творение, на небе и на земле, сохранившее верность Богу (Еф.1:20:22; Флп.2:9-11)

Новозаветная Церковь значительно отличается от ее Ветхозаветной предшественницы. Апостольская церковь стала независимой от израильской нации организацией. Национальные различия потеряли свою актуальность, церковь стала вселенской. Вместо национальной появилась миссионерская церковь, существующая для того, чтобы выполнить первоначальный Божий замысел. Ее основатель И.Хр., поручил Своим последователям:


“Научите все народы”( Мат.28:19)

БИБЛЕЙСКИЕ ОБРАЗЫ ЦЕРКВИ
Мы обратимся к образам, которые Павел использовал применительно к церкви. Таких образов много, но мы ограничимся тремя из них.

Народ Божий:

Павел следующим образом описывает Божье решение сделать из верующих  свой народ (2Кор.6:16). Церковь состоит из Божьих людей. Они принадлежат Ему, а Он принадлежит им.

В концепции церкви как Божьего народа подчеркивается Божья инициатива в выборе людей.

Согласно В.З., Бог не принял в Свою семью какой-то уже существующий народ, а фактически создал народ для Себя.

Один из В.З. текстов , в которых Израиль отождествляется с Божьим народом – Исх.15:13, 16. Другие указания на Израиль как на Божий народ даны в Числ.12:7-10; Ос.1:9-10; 2:23.

В Н.З. концепция Божьего народа расширилась и в Церковь входят уже не только иудеи, но и язычники. Поэтому Павел пишет к фессалоникийцам (2Фес.2:13-14; 1Фес.1:4)

Бог гордится Своим народом. Он заботится о нем и защищает его. Он хранит его " как зеницу ока Своего" (Втор.32:10). Наконец Он ожидает, что народ этот будет принадлежать Ему безоговорочно и безраздельно.

От Божьего народа ожидается особая святость. Бог всегда хотел видеть Израиль святым и освященным. Церковь – невеста Христова, поэтому она тоже должна быть святой. (Еф.5:25-27)

Тело Христово:

Образ церкви как тела Христова подчеркивает , что сейчас церковь – средоточие служения Христа, каким во время земного служения было Его физическое тело. Образ этот относится как по вселенской церкви, так и к местным собраниям. (Еф.1:22,23; 1Кор.12:27).

Образом тела Христова подчеркивается так же связь церкви как сообщества верующих со Христом.

 Христос – глава тела (Кол.1:18) членами которого являются верующие. Все создано Им и для Него (Кол.1:16).

Образ тела Христова подразумевает так же взаимосвязь между всеми людьми, составляющими церковь. В таком понимании тела присутствует идея взаимности – каждый верующий ободряет и наставляет другого. (Еф.4:11-16)

Тело Христово открыто для всех, кто пожелает в него войти. Нет больше никаких ограничений, например по национальному признаку. Все подобные преграды сняты (Кол.3:11).

Будучи телом Христа, церковь – продолжение и развитие Его служения. Он сказал им, что на них возложена эта задача и что они будут совершать удивительные вещи (Ин.14:12). Следовательно, служение Христа в любом случае должна совершаться Его телом, Церковью.

Храм Святого Духа:



Тройственную концепцию Павла о церкви завершает образ церкви как Храма  Духа. Именно Дух вызвал церковь к жизни. Эта грандиозная работа Духа была совершена на Пятидесятницу, когда Он крестил учеников и обратил три тысячи человек, породив церковь. И Он продолжал наполнять церковь. (1Кор.12:13). Дух присутствует в церкви как на индивидуальном, так и на коллективном уровне. (1Кор.3:16-17)



Пребывая в церкви, Св.Дух передает ей Свою жизнь. Качества, присущие Его природе и называемые "плодом Духа" (Гал.5:22-23). Наличие этих качеств указывает на работу Св.Духа  и в определенном смысле на подлинность церкви.



Именно Св.Дух придает церкви силу. Иисус указал на это в Деян.1:8.



Духа в определенном смысле можно так же считать властелином церкви. Именно Он снаряжает тело, распределяет дары, которые в одних случаях выражаются в назначении людей на различные служения, а в других – в наделении особыми способностями. (1Кор.12:11).



Наконец , Св.Дух делает церковь святой и чистой. Храм в В.З. был святым местом благодаря присутствию в нем Бога, и такую же роль в Н.З. играют освященные верующие поскольку они – Храм Св.Духа (1Кор.6:19-20).
ФУНКЦИИ ЦЕРКВИ
Благовестие:

В обоих рассказах о последних словах Иисуса к ученикам подчеркивается тема свидетельства.

Мф.28:19 и Деян.1:8 – это были последние слова Иисуса ученикам. Совеншенно очевидно, что в благовестии Он видел самый смысл их бытия.

Призыв благовествовать был повелением. Приняв Иисуса Господом, ученики подчинились Его руководству и должны были выполнять все, что Он говорил им (Ин.14:15; 14:21; 15:14). Если ученики действительно любили Господа, они должны были выполнять Его призыв благовествовать. 


Назидание:
Вторая важнейшая функция церкви – назидание верующих. При всем внимании Иисуса к благовестию, назидание верующих логически ему предшевствует. Павел неоднократно обращался к вопросу о назидании тела (Еф.4:12).

Верующие должны возрастать во Христе (Еф.4:16). Способность к росту – критерий, которым определяются все наши дела, даже речь (Еф.4:29).

Есть несколько способов назидания членов церкви. Один из них – общение в единстве.В Н.З. употребляется слово «койноиа», буквально означающее совместное владение (Деян.5гл.)

Церковь назидает тка же своих членов через просвящение или обучение. Это часть более широкой задачи ученичества. В Великом поручении Иисус, среди прочего, заповедал учить обращенных «соблюдать все,что Я повелел вам» (Мат.28:19). Один из Божьих даров для достижения этой цели – «пастыри и учителя».

Церковь обязана учить Божьей истине, раскрытой в Св.Писании, а тем самым подразумевается, что она сама должна возрастать в понимании этого откровения.

Проповедь – еще одно средство обучения, которое христианская церковь использует с самого началасвоего существования.

Поклонение:

Еще одна функция церкви – проведение богослужения. В то время как назидание направлено на верующих и имеет целью их духовный рост, при богослужении внимание сосредотачиватеся на Господе.

Поклонение, прославление и вознесение хвалы Богу – обычное явление и в В.З. Особенно ярко это видно в Псалтыри. А в картинах неба в Откр. и в других местах, народ Божий показан признающим величие Бога и провозглашающим его. Для церкви, принадлежащей Богу, совершено естественно прославлять Его и возносить Ему хвалу.

Забота об окружающих:

Общий элемент рассмотренных нами функций церкви заключается в необходимости проявления христианской любви и сочувствия как к верующим, так и нехристианам. Совершенно очевидно, что Иисуса волновали проблемы нуждающихся и страдающих. Он исцелял больных идаже воскрешал мертвых. Если церковь хочет продолжать Его служение, она должна в той или иной форме служить нуждающимся и стадающим. Именно этого Иисус ожидал отверущих – что явствует из притчи о добром самарянине (Лк.19:25-37).

Церковь должна проявлять заботу и препринимать действия в любом случае, когда она видит нужду, страдание или несправедливость. Стратегия и тактика могут быть разными.

Б. Организация церкви (Р. Бабий).

В ходе своей истории церковь знала разные формы церковной организации. 


                        Епископальная форма


При епископальной форме церковной организации власть принадлежит епископу. Существуют различные степени епископства, иными словами, число уровней епископов бывает разное. Простейшая форма епископальной системы предоставлена в методисткой церкви, где есть только один уровень епископов. Англиканская, или епископальная церковь имеет более развитую организационную структуру, а наиболее полную иерархическую систему выражает римско-католическая церковь, где власть сосредоточена в руках высшего епископа, или папы Римского. Суть епископальной системы заключается в том, что власть связывается с конкретным саном епископа.


Епископальная структура строится на концепции различных уровнях служения или различных уровнях священства. Первый уровень – обычный служитель или священник. В некоторых церквах есть градации и на первом уровне, например,  на дьяконов и пресвитеров. Священники этого уровня имеют право выполнять основные обязанности, связанные со служением, т.е. проповедовать и совершать таинства. Но есть и второй уровень посвящения, делающий служителя епископом и наделяющий его некоторыми особыми полномочиями.  Задача епископов заключается в исполнении Божьей власти, которой они облечены. Их полномочия выше по сравнению с обычными служителями. В частности, будучи Божьими представителями и пасторами, они управляют и попечительствуют в группе церквей, а не просто в какой-то местной общине. Одна из функций епископа – рукоположение. Он имеет право рукополагать служителей или священников. Епископ обладает также правом назначения священников. Теоретически ему предоставлено неограниченное право назначать служителя в тот или иной местный приход. Епископ несет также ответствен​ность за сохранение истинной веры и поддержание должного порядка в определенном географическом регионе. В своей епархии или диоцезе он принимает меры дисциплинарного воздействия.

В некоторых церквах епископов рассматривают как преемников апостолов. При возложении рук во время церемонии рукоположения власть апостолов передается нынешним епископам. Согласно этой теории, известной как теория апостольской преемственности, современные еписко​пы обладают той же властью, что и апостолы, властью, которую апостолы в свою очередь получили от Христа.

 В этой системе нет большого различия между видимой и невидимой церковью. Церковь определяется и выражается епископами. Они избира​ются не снизу, а сверху. Епископ становится епископом благодаря избра​нию на более высоком уровне (например, архиепископом) или другими епископами. Если люди, предназначенные для руководства или управле​ния церковью, избираются на более низком уровне, их епископский сан весьма сомнителен, даже если используется такое название.

Пресвитерианская форма

Пресвитерианская форма церковной организации основной упор тоже делает на церковном звании, но не на конкретной личности, а наделенном полномочиями представительном собрании. Ключевая фигура в этой систе​ме — пресвитер1642 — должность, существовавшая еще в иудейской синаго​ге.

В новозаветные времена верующие, по всей видимости, выбирали пре​свитеров — людей, которых они считали наиболее достойными управлять церковью.

Избирая пресвитеров для управления церковью, верующие сознавали, что этим своим актом они подтверждали уже сделанный Господом выбор. На факт избрания церковных лидеров Богом указывается в нескольких местах Нового Завета. В Деян. 20:28 Мф. 16:19; Ин. 20:22-23; Еф. 4:11-12.

Свою власть Христос вручил всем верующим, которые делегируют ее представляющим их пресвитерам. Избранные или назначенные пресвите​ры действуют от имени или по поручению верующих. Таким образом, божественная власть в церкви проявляется именно на уровне пресвите​ров.

Эти полномочия реализуются через ряд руководящих ассамблей. На уровне местной церкви решения принимаются собраниями (пресвитериане) или консисториями (реформаты). Церкви одного округа управля​ются пресвитериями (просвитериане) или классисами (реформаты), состоя​щими из одного пресвитера из числа прихожан и одного служителя от каждой консистории (реформаты) или из одного пресвитера из числа при​хожан от каждого собрания и всех служителей округа (просвитериане). Следующий уровень — синод, состоящий из равного числа пресвитеров-прихожан и священников, избранных пресвитериями или секциями. Высшее положение в пресвитерианской церкви занимает Генеральная Ассам​блея, опять же состоящая из пресвитеров-прихожан и священников — представителей пресвитерий. Отметим, что синоды в этой процедуре не участвуют, они не избирают представителей в Генеральную Ассамблею. Как синоды, так и Генеральная Ассамблея формируются пресвитериями.

[Прерогативы каждого руководящего органа определяются уставом кон​фессии. Например, собрание каждой местной церкви избирает своего пас​тора. Но решение утверждается пресвитерией. Пресвитерия обладает также правом собственности на имущество, используемое местной конгре​гацией, хотя в последнее время после нескольких судебных разбирательств это положение начинает несколько меняться. Ни одна группа определенно​го уровня не имеет превосходства над другой. Например, одна пресвитерия не может давать указаний другой. В случае конфликта между двумя пре​свитериями они могут обратиться в синод, если относятся к одному синоду, а если нет — в Генеральную Ассамблею. Аналогичным образом, одно собра​ние, недовольное другим, может обратиться в пресвитерию.

Пресвитерианская система отличается от епископальной тем, что в ней есть только один уровень священнослужителей. Есть только пресвитеры или пасторы. Более высоких уровней, например, епископского нет. Разумеется, в руководящих ассамблеях есть выборные административные должности. На них избираются (снизу) люди, которые обычно называются штатными сотрудниками пресвитерией, для осуществления руководства и контроля по отдельным направлениям деятельности. Они – не епископы, поэтому нет и обряда посвящения в эту должность. 

В пресвитерианской системе устанавливается равенство между священниками и прихожанами. Представители обеих групп включаются во все руководящие ассамблеи. Ни у одной из них нет каких-то особых прав и полномочий, которыми располагала бы другая. Различия, правда, проводятся между пресвитерами-управляющими (из числа прихожан) и пресвитерами-учителями (священниками).

Конгрегационалисткая форма

В третей форме организации церкви основной упор делается на роли отдельного конкретного христианина, а выразителем власти считается местная конгрегация или община. Конгрегационалистская система строится на двух основных концепциях: автономии и демократии. Под автономией подразумевается независимость и самоуправление местной общины. Ни какая внешняя сила не может диктовать местной церкви правила поведения. Демократия же означает, что каждый член местной конгрегации имеет право голоса в ее делах. Власть принадлежит каждому члену общины и реализуется ним. Полномочия не предоставляются какому-то одному человеку  или избранной группе. Ни монархическая (епископальная), ни олигархическая (пресвитерианская) система не может выражать интересы индивидуума. Вторичный смысл демократического принципа конгрегационалистской системы заключается в том, что решения на межцерковном уровне принимаются на представительной основе. К основным конфессиям, придерживающихся конгрегационалистских взглядов, можно отнести  баптистов, конгрегационалистов и большинство лютеранских групп.

Считается, что понятие автономии отражен основополагающий новозаветный принцип организации церкви. В книге Деяния и в посланиях основное внимание уделяется местным церквам. Нет упоминания о каких-то структурах над ними или вне их, нет повелений и создавать какие бы то ни было  межцерковные союзы. Не находим мы примеров и контроля над церквами со стороны каких-то организаций или личностей. 

Принцип автономии означает самоуправление каждой местной церкви. Каждая конгрегация назначает пастора и определяет свой бюджет. Она приобретает собственность независимо от какой-либо организации. Она может советоваться с другими церквами и  их руководителями, но не обязана следовать этим советам. А ее решение не требует чьего-то одобрения или утверждения. 

  Конгрегация может входить в какие-то объединения, но на сугубо добро​вольной основе. Такие объединения обычно считаются желательными по нескольким причинам. Во-первых, они наглядным образом демонстрируют единство всеобщей или невидимой церкви. Во-вторых, они делают возмож​ным и развивают христианское общение на более широкой основе, чем в отдельных общинах.. По таким направле​ниям в работе, как миссионерская деятельность, создание новых конгрега​ций, проведение молодежных мероприятий, гораздо легче действовать со​обща. 

Голосование проводится на представительной основе, число голосов обычно бывает пропорциональным размерам той или иной церкви. Как и в пресвитерианской организационной структуре, лидеры — слуги, а не хозяева церквей и избираются из числа их членов. Они исполняют волю членов местных конгрегаций и избираются на определенный ограничен​ный срок. Их называют исполнительными секретарями, но они никоим образом не играют роль епископов. 

В конгрегационалистской организационной системе, как и в пресвите​рианской, только один уровень духовенства. Звания епископа, пресвитера и пастора считаются различными наименованиями одного и того же слу​жителя. Высказывается мнение, что они обозначают различные функции или аспекты служения.

Отрицание необходимости организационных структур

Рассмотрим кратко последнюю точку зрения. Ее сторонники не высту​пают в поддержку какой-то особой формы устройства церкви, они вообще отрицают необходимость организационных структур. Некоторые конфес​сии, например, квакеры (друзья) или плимутские братья считают, что у церкви не должно быть конкретной или видимой формы. В соответствии с этим взглядом, у них практически нет какой бы то ни было организацион​ной структуры. Упор они делают на внутренней работе Святого Духа — Он воздействует на верующего и направляет его напрямую, а не через какие-то организации или учреждения.

В. Основные церковные обряды (В. Белан).


“Таинство - это физический, или материальный элемент, воздействующий на внешние чувства, который представляет по сходству, обозначает по установлению и содержит по освящению некую невидимую и духовную благодать”

(Юг из Сен-Виктора).


В своём реформационном трактате “Вавилонское пленение церкви”(1520 г.) Мартин Лютер подверг серьёзной критике католическое понимание таинств. В то время как римско-католическая церковь признавала семь таинств, Лютер первоначально признавал три (крещение, евхаристия, покаяние), а затем два (крещение, евхаристия). С шестнадцатого века эта основополагающая позиция осталась характерной для протестантской церкви.

Крещение.


Таинство крещения совершается практически во всех христианских церквах. Основанием для него служит, прежде всего, последнее поручение Иисуса апостолам и церкви: “Итак, идите, научите все народы, крестя их во имя Отца и Сына и Святого Духа” (Мф. 28:19). Почти все согласны в том, что это обряд приобщения, как к невидимой всеобщей церкви, так и к местной видимой церкви. Но в вопросе о  крещении существуют и значительные расхождения во взглядах. Принято выделять три основные концепции крещения:

1. Крещение как средство сообщения спасительной благодати.

2. Крещение как знак и печать завета.

3. Крещение как символ спасения.


Согласно первой, крещение - средство передачи Богом спасительной благодати, оно выливается в отпущении грехов. Благодать передаётся независимо от веры (ex opere operato).

 Особое значение для сторонников данной точки зрения имеет Рим. 6:1-11. В соответствии с их истолкованием этого отрывка, крещение - не просто символ единения с Христом, в Его смерти и воскресении. Крещение реально объединяет нас с Христом. Способ крещения не имеет значения. Самую крайнюю форму этого взгляда выражает католичество. 

Сторонники второй концепции считают, что таинства – это не средства передачи благодати, а “видимые знаки и печати внутренней и невидимой работы Божьей в нас, силой Святого Духа”. Завет является обетованием Божьей благодати. Крещение, это способ приобщения к Завету и одновременно знак спасения. 

Это акт веры в благословения Завета. В случае со взрослыми эти блага абсолютны, а спасение детей зависит от верности данной клятве в будущем. Способ крещения не имеет значения.

Согласно третьей концепции, крещение как символ, является внешним признаком или показателем происходящего в верующем внутреннего изменения. Сам обряд не производит в человеке какого-то духовного изменения. Мы совершаем крещение, потому что так повелел Христос. Обряд играет роль публичного свидетельства. Необходимым условием крещения является личная осознанная вера во Христа. Способ обряда может быть различным, но большинство сторонников склоняется к крещению через полное погружение.   

C точки зрения объективного и субъективного аспектов таинства, перечисленные концепции  делятся на две группы. К одной группе можно отнести первую и вторую концепцию. К другой группе – третью.

Для сторонников первой группы значение имеет не субъективное восприятие, а объективный факт участия в таинстве. 

Для  второй группы, условием крещения является сознательная вера. Даже если таинство объективно состоялось, без веры, оно не имеет значения.

Исходя из этого, обе группы различаются отношением к крещению младенцев. Для первой группы это приемлемо, для второй – нет.

 Объединяющим фактором для обеих групп является отношение к способу крещения. Для большинства он не имеет значения. Однако сторонники второй группы больше склоняются к обряду крещения, через полное погружение в воду.

Позиция церкви АСД по вопросу крещения близка к сторонникам второй группы.

Взгляд на крещение АСД.

Крещение – это знак того, что человек вступил в личные отношения с Христом и решился жить в согласии со всеми принципами Его царства благодати. Главным основанием для совершения обряда является поручение Христа (Мф.28:18-20). Апостолы также призывали людей к крещению (Деян.2:38; 10:48; 22:16). 

Крещение и спасение.

· “Кто будет веровать и креститься, спасен будет” Мк.16:16.
· Как и послушание Ноя, когда Он вошел в ковчег, служит обещанием доброй совести Богу (1Петр.3:20,21). 

“Не в том здесь, конечно, дело, чтобы с тела грязь смыть, но в готовности с чистой совестью жить перед Богом, через воскресение Иисуса Христа” (нов.пер.). 

· Крещение тесно связано со спасением, однако, как обряд, не обеспечивает его (1Кор.10:1-5, 11, 12). 

Значение слова “крестить”.

Русское слово “крестить” соответствует древнегреческому глаголу “баптизо” означающему погружение, который происходит от глагола “бапто” – “погружать в или под”.

 В Новом Завете глагол “крестить” встречается:

1 Когда речь идет о водном крещении (Мф.3:6; Мк.1:9; Деян.2:41).

2 Как символ страданий и смерти Христа (Мф.20:22-23; Мк.10:38-39; Лк.12:50).

3 Как символ сошествия Духа Святого (Мф.3:11; Мк.1:8; Лк.3:16; Ин.1:33; 1:5, 11-16).

4 При описании ритуала омовения рук (Мк.7:3,4; Лк.11:38); (речь идет об устранении ритуальной нечистоты, что не даёт основания совершать крещение таким образом).

Дж. К. Ховард отмечает, что в Новом Завете “нет свидетельства того, что окропление практиковалось в первоапостольские времена. По всем данным оно имеет более позднее происхождение”.

Крещение в Новом Завете.

· Мф.3:64; Мк.1:5

· Ин.3:23

· Мк.1:9-10; Мф.3:16

История крещения.

В дохристианскую эру иудеи крестили своих новообращенных погружением в воду. Ессеи в Кумране крестили таким способом, как членов Церкви, так и новообращенных. Изображения, найденные в катакомбах, мозаика полов, настенные и потолочные росписи, барельефы и древние рисунки новозаветного периода “неопровержимо доказывают распространенность крещения погружением в христианской Церкви на протяжении первых десяти – четырнадцати веков”. Кроме того, баптистерии в древних храмах, церквах и некоторых развалинах на севере Африки, в Турции, Италии, Франции и других местах говорят об очень древних корнях этого обряда.

Значение крещения.

· Символ смерти и воскресения Христа (Рим.6:3-5).

· Символ завета (Кол.2: 11,12).

· Символ посвящения на служение Христу (Мф.3:13-17; Деян.10:38).

· Символ вступления в Церковь (Деян.2:41, 47; 1Кор.12:13).


Условия  для принятия крещения.

· Вера (Мк.16:16; Деян.8:12,36,37; 18:8).

· Покаяние (Деян.2:38).

· “Рождение свыше”, а не “появление на свет”. 

Вечеря Господня.

Крещение – первоначальный обряд приобщения, а вечеря Господня – повторяющееся таинство видимой церкви. Это таинство совершается практически во всех ответвлениях христианской церкви и служит фактором, объединяющим почти все разновидности христианства. В то же время трактуется оно по-разному. При определении взглядов на вечерю Господню важную роль играют философские предпосылки.


Анализ вечери Господней стоит начать с рассмотрения вопросов, по которым в традиционных конфессиях существует согласие.

· Установление Христом.
Во всех синоптических Евангелиях слова об установлении вечери Господней исходят от Христа (Мф.26:26-28; Мк.14:22-24; Лк.22:19-20). Совпадает с ними и рассказ Павла об установлении таинства                          в 1Кор.11:23-29.

· Необходимость повторения.
Не смотря на то, что в рассказах Матфея и Марка отсутствуют слова: “Сие творите в Мое воспоминание”,- другие новозаветные авторы упоминают об этом. Так, Лука и Павел говорят о необходимости повторения таинства (Лк.22:19; 1Кор.11:24-26). Несомненно, верующие совершали это таинство с самых ранних времён (время написания Павлом Первого послания к Коринфянам, около 55 г. по Р.Х.).

· Форма возвещения.
Павел особо подчеркивает, что вечеря Господня – форма возвещения: “Ибо всякий раз, когда вы едите хлеб сей и пьете чашу сию, смерть Господню возвещаете, доколе Он придет” (1Кор.11:26). Принятие хлеба и чаши – яркая демонстрация благой вести, наглядное выражение того, что совершила смерть Христа.

· Духовная польза для участников.

Мы принимаем святые дары не просто потому, что к этому нас обязывает повеление Господа. Участие в таинстве оказывает благотворное воздействие на причастника. Оно ведет к спасению или способствует ему.

· Ограничение только последователями Христа.
Все конфессии едины во мнении, что таинство вечери Господней нельзя совершать для всех людей без исключения. Следовательно, оно не должно совершаться для тех, кто не стал учеником Христа. Принимающий святые дары должен быть не просто верующим, но активным верующим. Все, что меньше этого, - грех (1 Кор.11:27-34).

· Горизонтальное измерение.

Разделение членов церкви на фракции и презрительное отношение к другим, причащающимся от одного хлеба, - оскорбление таинства и превращение его в противоположность. Вечеря Господня – таинство церкви. Она не может совершаться самостоятельно отдельными верующими. Она принадлежит всему телу Христову.

В дискуссиях по спорным вопросам, касающимся вечери Господней, наиболее видное место занимает, пожалуй, тема о природе присутствия Христа. То есть насколько буквально следует понимать заявление: “Сие есть Тело Мое” и “Сие есть Кровь Моя”. На этот вопрос даются разные ответы:

1 Хлеб и вино есть физическое тело и кровь Христа.

2 Хлеб и вино содержат физическое тело и кровь Христа.

3 Хлеб и вино духовно содержат тело и кровь.

4 Они олицетворяют тело и кровь.


Результаты таинства.


Согласно одной точке зрения, таинство передает человеку благодать. Обряд обладает силой производить духовные изменения, которых иначе достичь невозможно.


По другой точке зрения, вечеря Господня приводит участников в общение с живым Христом. Источник всех благ – встреча со Христом, а не сам обряд. Таинство – просто инструмент поддержания связи с Ним.


Есть и третья точка зрения. Вечеря Господня служит всего лишь напоминанием истины о присутствии Господа и о Его доступности. Ее духовный потенциал, в сущности, не отличается от воздействия проповеди.


Кто может руководить таинством вечери Господней?


Здесь мы сталкиваемся с вопросом о духовенстве, тесно связанным с сакраментализмом. Сакраментализм – учение, согласно которому таинства сами по себе передают благодать и могут даже обеспечить личное спасение. Из него выводится учение о духовенстве: таинства могут отправлять только определенные люди. Например, по классической римско-католической догме, евхаристию может совершать только католический священник, рукоположенный по апостольской преемственности.


Необходимые святые дары.

Должен ли хлеб быть пресным, каким он был на пасху? Допустимо ли использовать вино, или обязательно должен быть виноградный сок?


Эти и многие другие вопросы возникали на протяжение истории христианства. Исходя из этого, принято выделять следующие основные концепции.


Традиционная римско-католическая концепция.

Весь Христос полностью присутствует в каждой частице гостии (святые дары). Все участники евхаристии буквально вкушают физическое тело и кровь Христа.


Лютеранская концепция.

Отвергая различные положения католической концепции, Лютер в то же время сохранял верность идее о вкушении. Тело Иисуса вкушается в прямом смысле. Лютер буквально воспринимал слова: “Приимите, ядите: сие есть тело Мое” (Мф.26:26).


Реформатская концепция.

По реформатским взглядам, Христос присутствует в вечере Господней, но не физически или телесно. Его присутствие в таинстве духовное или динамическое. В качестве иллюстрации Кальвин приводил пример солнца и утверждал, что Христос просто оказывает определенное воздействие. Солнце остается на небе, но его тепло и свет присутствуют на земле.


Цвинглианская концепция.
     
Отличительная черта взглядов Цвингли – особое внимание в таинстве обращается на воспоминание о смерти Христа и о ее результатах для верующих. Согласно этому взгляду, значение таинства состоит просто в принятии верой благословений, даруемых смертью Христа. Вечеря Господня – всего лишь одно из средств получения верой этих благословений.


Рассмотрение спорных вопросов.

Присутствие Христа.

Во-первых, если мы воспринимаем буквально слова “Сие есть Тело Мое” и “Сие есть Кровь Моя”, возникает абсурдная ситуация. Если Иисус имел в виду, что хлеб и вино действительно находились тогда в горнице в качестве Его тела и крови, Он тем самым заявлял, что Его плоть и кровь находились в двух местах одновременно, ибо Он Сам в телесной форме пребывал рядом со святыми дарами.

Во-вторых, Павел ничего не говорит о присутствии Христа. Он просто пишет: “Ибо всякий раз, когда вы едите хлеб сей и пьете чашу сию, смерть Господню возвещаете, доколе Он придет” (1Кор.11:26). Этот стих подразумевает, что основной смысл обряда – воспоминание. 

Позиция АСД.

Значение вечери Господней.

Подобно тому, как праздник Пасхи служил напоминанием об освобождении Израиля из египетского рабства, Вечеря Господня напоминает об освобождении из духовного Египта, из рабства греха.  

Кровь пасхального агнца, нанесенная на перекладину и косяки дверей, защитила живущих в доме от смерти, а съеденная плоть его дала им силы бежать из Египта (Исх.12:3-8). Таким образом, жертва Христа приносит освобождение от смерти; верующие получают спасение, причащаясь от его плоти и крови (Ин. 6:54). Вечеря Господня возвещает, что смерть Христа на кресте принесла нам спасение, прощение и вечную жизнь.

Вечеря Господня подчеркивает заместительный характер примирительной жертвы Христа (1Кор.11:24). 

Хлеб и вино.

Хлеб и вино не являются буквальными телом и кровью Христа, но они (См. Ин.6:32-35 и 50-54), есть такие же символы или метафоры как и “Я есмь путь” (Ин.10:7), “Я есмь дверь”(Ин.14:6) и др. (Ин.15:1; 6:35). 

Пасхальный хлеб, который ел Иисус, был пресным, а плод виноградной лозы - неперебродившим. Закваска, вызывающая брожение, считалась символом греха (1Кор.5:7,8). Поэтому, хлеб из квасного теста и перебродившее вино не могли представлять Агнца “непорочного и чистого” (1Петр. 1:19).

 Вечеря – обновление Завета.

Подав ученикам чашу причастия, Иисус установил с ними новый завет. Он сказал: “Пейте из нее все; ибо сие есть кровь Моя нового завета, за многих изливаемая во оставление грехов” (Мф.26:27,28; Лк.22:20). Подобно тому, как ветхий завет утверждался кровью жертвенных животных (Исх.24:8), так Новый Завет был утвержден Кровью Христа.

Во время вечери верующие обновляют свой завет верности Господу, вновь признавая, что они являются участниками завета, который Бог заключил с человечеством. Будучи частью этого завета, они хотят праздновать его.

Поэтому, Вечеря Господня одновременно и воспоминание, и благодарение за установление вечного Завета благодати.

Благословения, получаемые при этом, соответствуют вере участников трапезы.

Предвосхищение второго пришествия.

“Ибо всякий раз, когда едите хлеб сей и пьете чашу сию, смерть Господню возвещаете, доколе Он придет (1Кор.11:26). Служение Вечери охватывает период времени от Голгофы до Второго пришествия Христа. Оно соединяет Крест и Царство. Оно соединяет “уже” с “еще нет”, что и составляет сущность новозаветного видения мира.

Вечеря соединяет жертву Спасителя и Его второе пришествие – спасение предложенное, и спасение совершенное. 

Обетование Иисуса: “Сказываю же вам, что отныне не буду пить от плода сего виноградного до того дня, когда буду пить с вами новое вино в Царстве Отца Моего” (Мф.26:29) имеет силу пророчества. Оно направляет взор веры к грядущему празднованию трапезы со Спасителем в Его Царстве.

Ногоомовение.

Это служение раскрывает смысл миссии Христа (Флп.2:7) и переживаний участвующих в нем. Этот обряд побуждает тех, кто размышляет над его значением, относиться к другим со смирением и чуткостью. Следуя примеру Христа, омывшего ноги ученикам (Ин.13:2-11), мы проявляем Его дух: “Любовью служите друг другу” (Гал.5:13).

Христос не только показал пример, но и указал, что Его ученики должны делать то же самое: “Если это знаете, блаженны вы, когда исполняете” (Ин.13:17). Этот обряд, предшествующий Вечере Господней, есть заповедь, согласно которой каждый должен исследовать себя, чтобы не участвовать в вечере “недостойно” (1Кор.11:27-29).

Подобно ученикам, мы, приняв образ Христа и крестившись, были очищены Его кровью. Но в повседневной жизни мы порой терпим неудачи. Наши ноги снова пылятся. Мы вновь должны приходить ко Христу, чтобы Его очищающая благодать смывала с нас осквернение. Однако нам не нужно креститься снова, ибо “омытому нужно только ноги омыть” (Ин.13:10).

Ногоомовение, как обряд, напоминает нам о необходимости постоянного очищения и о нашей полной зависимости от жертвенной крови Христа. Сам по себе обряд не может удалить грех. Только Христос силен очистить нас.

Г. Необходимость единства церкви (Захаренко В.)

Библейское учение о единстве верующих

К единству церковь должна стремиться на основании дидактических мест Нового

Завета, которые прямо указывают  что церковь должна быть а фактически есть и

будет единой.Наиболее пожалуй  убедительное среди них  содержтися в так называ-

емой первосвященнической молитве Иисуса: Не о них же только молю, но и верую-

щих в Меня по слову их; да будут все едино  как Ты Отче во Мне и Я в Тебе так и

они да будут в нас едино да уверует мир что Ты послал Меня. И славу которуюТы

дал мне я дал им да будут едино как мы едино. Я в них и Ты во мне да будут совер-

шены во едино и да познает мир что Ты послал Меня и возлюбил их как возлюбил

Меня( Ин 17:20 –23).Существенно важно то что проявляя заботу о своих последова-

телях Господь показывает единство между Отцом и Сыном  как образец для единства

верующих. Это единство верующих между собой и с Богом засвидетельствует  миру

факт что   Отец послал Сына.Также существенную роль играет место у ап Павла в

Еф 4. Он обращаясь к читателям призываетих "сохранять единство духа в союзе мира"

Общие богословские соображения

Помимо конкретных указаний Писания необходимость единства верующих основыва-

ется на более общих боголовских соображениях. В их число входят единство древнего

Израиля и единственность Бога обьединявшие народ Израиля. Израиль должен был

быть единой нацией потому –что единым был его Бог. Единство Бога ясно выражается  . B
в Вт 6 5 Кроме  того поскольку Бог един едино и мироздание Все в Нем сотворено

Богом как учит Быт1  Весь мир будучи единым  подчиняется воле Творца и поскольку

у всего в том числе и человека общее происхождение и один Господь обьеденение

всех верующих совершенно естественно и даже необходимо  Единство ветхозаветнего

Израиля символизировалось двумя  институтами храмом и законом

Во Втр12 ясно говорится что все другие места и формы поклонения  следует

исключить поскольку есть один только истинный Бог

Храм-место где пребывает Бог именно там народ Израиля должен поклоняться Ему

Новый Завет содержит множество образных выражений подчеркивающих что церковь

Будучи преемником Израиля должна следовать за своим Главой демонстрируя единство

Как и Израиль верующие во Христа составляют один род один народ Вы род

избранный царственное священство парод святый люди взятые в удел(1Петр2 9)

Учение Нового Завета выходит за рамки понятия рода поскольку новое Божье

Сообщество  составляют разные народыединство должно быть более тесным

Подчеркивая необходимость единства Павел использует  образ Храма(Еф 2 20 22)

Петр называет церковь духовным домом(1Петр2 5)

На необходимость единства верующих указывает и образ церкви как невесты Христа

Еще один мощный аргум ент в пользу единства-образ церкви как тела Христова

Обсуждая вопрос о различных видах служения в церкви Павел не двусмыслено

заявляет Ибо как одно тело имеет многие члены все члены одног тела хотя их много

составляют одно тело так и Христос Ибо все мы одним Духом крестились в одно тело

Иудеи или Еллины рабы или свободные все напоены одним  Духом(1 Кор 12 12-13)

Взгляды на природу единства 

В отношении желательного единства существует определенное согласие но что                           

 касается его природы или формы которую оно должно принимать согласия гораздо 

меньше  По сути существует 4 концепции единства В определенном смысле они 

соотносятся  с концепциями о природе церкви В целом чем больше внимания уделяется видимой церкви тем большее значениепридается ораническому единству

                                                             Духовное единство     

Согласно этого взгляда се христиане  едины в силу их преданности и служения одному Господу Они соеденились в невидимой церкви Глава которой- Христос 

 Однажды  все это тело соедениться в видимой форме  Пока же единство церкви 

Выражается в отсутствии вражды между верующими  Все  верующие любят друг друга даже тех с кем они не общаются и не вступают в прямую связь

 Существование разных организаций церкви даже в одном регионе не представляет собой опасности для этого единства

                                          Взаимное признание и общение 

Второй взгляд выражает не просто идеологическое провозглашение единства

Единство реализуется и на прктическом уровне Каждое собрание верующих

 признает  другое как законную часть Божьей семьи поэтому верующие могут переходить из одной  общины в другую пасторы могут меняться кафедрами и пр

                                        Органическое единство  

Данная концепция согласно которой церковное единство означает создание одной организации сотказом от индивидуальных отличительных черт с общим членством исвященсвом  При таком обьединении церквей происходит часто          

Слияние и местных общин характерный пример этому обьедененная церовь Канады обрзованная в1925 г методистами пресвитерианами и конгрецианалистами.

Д. Остаток и его миссия (Веренчук М.)

 С давних пор у Господа были люди, которые отличались особым рвением к духовным ценностям.  Енох, Ной, Авраам и другие мужи веры отличались тем, что им было что поведать своим современникам о Господе. В словах, в делах был заметен контраст.

Они вели себя, как истинные поклонники Бога Творца. За это их уважали. Но не всегда так было. Эти люди знамениты тем что они были вызваны из своего народа Господом. 

Израильский народ оказался в подобном положении, когда Господь вызвал его из земли Египетской. Немало пришлось пострадать чтобы получить свободу. Будучи послушным народом в большинстве они получили обетованную землю и весь Израиль был народом Божьим. Время проходило и Израиль отошел от Божественных принципов, оставался только верный остаток. Сатана стремиться стереть с лица земли весь народ, а особенно тех, кто остается верным Богу. 

После Вавилонского пленения Израильский народ, которой вернулся вместе с Зороавелем был только малой частью того народа, что был уведен в плен (Пророки и Цари, 159 ст.) 

Великими страдальцами и мужами того времени был Даниил и его друзья. Даниил прошел испытания в львином рву, а его друзья в огненной печи. Истина, приверженцами которой были эти юноши, оставалась чистой благодаря их посвященности.

Шли века, и когда Христос пришел на землю, то чистота тех истин была утеряна. Христу пришлось убеждать свой народ в простых и доступных иллюстрациях о великих тайнах Царствия Небесного. Задача была нелегкой. Ко всему этому нужно было отмести все человеческое от Закона Божьего. Традиции и суеверия загородили путь к свету. Умерев на кресте Он не только спас человечество но и явил нам что есть истина. 

Прошли века и церковь постепенно отходила от принципов заложенных Творцом в Священном Слове. Из-за того что духовенство запрещало читать Библию появилась реформация.

Ближе к нашему времени и реформация приостановилась и главные вопросы и принципы остались тайной для многих христиан. Появилось адвентиское движение, которое называет себя остатком последнего времени.

Итак что такое остаток? Откр. 12:17 . Это те, против которых воюет сам Диавол, «прочие от семени ее». 

Признаки:

1.  Вера Иисуса (Откр. 14:12).

2.  Соблюдающие заповеди Божьи (Мат. 7:21, Исх. 20:1-17).

3.  Свидетельство Иисуса. (Отк. 19:10) Дух пророчества. Знающие и принимающие откровения Иисуса Христа, которое Он дал Иоанну на острове Патмос.


Миссия остатка. (Откр. 14:6-12) Трехангельская весть

1.  Проповедь. Наступил час суда. Призыв покаяться.

2.  Пал Вавилон и призыв выйти из него.

3.  Суд.


Весть остатка народа Божьего актуальна во все времена.

Остаток это не те, кто преследует, а те, кого преследуют. И не те кто ищут гонений на свою голову, а те, кто по совету Христа бежит в другое место не забывая благовествовать и жить по истине. «Честные люди будут выходить из падших церквей к остатку» (РП 261). «Остаток это спасенные в последний день» (ДА 380). 

Е. Учение о духе пророчества (В. Пехтерев).

Понятие  дух пророчества.

«свидетельство Иисуса есть дух  пророчества» (Откр.19:10). Комментируя этот текст, Джеймс Моффат писал: « Ибо свидетельство Иисуса т.е. исходящее от Него, и есть дух пророчества.  Свидетельство Иисуса практически тождественно Его само откровению (Откр.1:1),  источник Сам Бог, оно движет христианами пророками.

Итак , выражение дух пророчества  относится:

1)к Святому Духу, вдохновляющему пророка откровениями от Бога;

      2) к проявлению духа  пророчества;

      3) к самому пророку- посреднику между Богом и человеком.

 Пророчество – это один из даров  Св. Д. Посредством, которого Бог открывает свою волю.  Этот дар является отличительным признаком  церкви остатка.

Дар пророчества в ВЗ.

Бог  открывает свою весть через пророков. Пророк – это чкловек, который получает сообщения  от Бога и передает их суть Его народу. Пророки Божьи пророчествовали не по своей воле (2Петр. 1: 21), но  будучи движимы Духом Св.. 

В НЗ слово «пророк» это древнееврейское  «наби». Означает поставленный  Богом человек, для передач Его слова (Исх. 7: 1, 2). В НЗ  это слово -  профетэс.

Прозорливец – это перевод древнееврейского  «роэ»,  (Ис. 30:10), или «хосэ»  (2Цар. 24:11; 4Цар. 17:13), которое тоже служит для обозначения обладателя пророческого дара.

 Во все века Бог передавал откровение Своей воли посредством людей наделенных даром пророчеств (Ам.3:7).

Дар пророчества в НЗ.  

В Новом Завете дар пророчества занимал особое место среди даров Св. Д.: один раз НЗ называет его первым  и дважды – вторым  среди наиболее полезных (Рим.12:6; 1Кор.12:28; Еф4:11). Павел поощрял к желанию  иметь Дар пророчества(1Кор.14:1,39).

Обязанности пророков:

1. Содействовали основанию Церкви (Еф.2:20,21).

2. Были инициаторами на миссионерской деятельности Церкви (Деян.13:1,2; 16:6-10).

3. Наставляли церковь (1Кор.14:4,3).

4. Содействовали единству и защите  Церкви (Еф.4:14).

5. Предупреждали о грядущих трудностях (Деян.11:27-30).

6. Утверждали основы веры в эпоху религиозных споров (Деян.15:32).

По учению Слова Божьего дар пророчества будет проявляться и в последние дни. До тех пор, пока Церковь завершит  свое служение  миру, все дары остаются актуальными, каждый в свое время и для своей цели, и так до пришествия Христа (1Фес.5:19,20; 1Кор.14:1).

Падение духовного уровня Церкви, как следствие, ее отступничество ограничило проявление Духа Св. и Его даров. Кроме того, деятельность лжепророков породила недоверие к этому дару. 

Одним из признаков, Своего скорого пришествия, Христос, в частности, назвал появление лжепророков (Мф.24:11,24). Если бы в последнее время не было бы истинных пророков, то Христос не предостерегал бы о бдительном отношении ко всем тем, кто  претендует на одаренность свыше. Его предупреждение о лжепророках косвенно указывает на присутствие  в то же время и истинного дара.

Особое излитие пророческого дар перед пришествием Христа предсказал пророк Иоиль (Иоил. 2:28-31). 

Дар пророчества, свидетельство Иисуса, посланное Церкви через  пророков, является отличительной особенностью Церкви остатка. В книге Откровения эти два признака характеризуют Церковь последнего времени, ее члены соблюдают заповеди Божии и имеют свидетельство Иисуса Христа (Откр. 12:17).

Послебиблейские пророки и Библия. Библия была написанаблагодаря пророческому дару. В послебиблейские времена изменения и дополнения уже не вносились  в Писание, так как канон Библии  к тому времени  был завершен.

В заключительный период земной истории дар пророчества действует  таким же образом,  как и во дни апостолов. Его назначение - поддерживать отношение к Библии как к основанию нашей веры и к руководству в  повседневной жизни, объяснять ее учение и применять ее принципы в современной жизни. Пророческий дар обличает, предупреждает, направляет и укрепляет как отдельных членов, так и Церковь в целом, защищая ее от ересей и объединяя на основании библейских истин.

Из Библии мы узнаем о таких пророках древности, как Нафан, Гад, Асаф, Самей, Азария, Елиезер, Ахия, Овид, Мариам, Девора, Олдама, Симеон, Иоанн Креститель, Агав, Сила, Анна и четыре дочери Филиппа. Их свидетельства не вошли в канон Библии, хотя они жили в библейские времена. Как Бог говорил через пророков - авторов Писания, так Он открывал Свою волю и через вышеперечисленных пророков и пророчиц. Их вести не противоречили божественным откровениям, дошедшим до нас в составе Библии. Из этого следует, что свидетельства послебиблейских пророков также  могут быть богодухновенными и важными для Церкви последнего времени.

Испытание дара пророчества. В Библии обозначены особые признаки, придерживаясь которых можно отличить истинный пророческий дар от ложного.

1. Согласуется ли пророческая весть с Библией? "Обращайтесь к Закону и откровению! Если они не говорят, как это слово, то нет в них света (Ис. 8:20). Этот текст подразумевает, что весть любого пророка Должна находиться в гармонии с Законом Божиим и со всем Священным писанием. Последующий пророк не должен противоречить предыдущим. Дух Святой никогда не противоречит Своим ранее данным свидетельствам, потому что у Бога "нет изменения и ни тени перемены" (Иак. 1:17).

2. Исполняются ли предсказания? "Как мы узнаем слово, которое Господь не говорил? Если пророк скажет именем Господа, но слово то не сбудется и не исполнится, то не Господь говорил сие слово, но говорил сие пророк по дерзости своей, - не бойся его!" (Втор. 18:21,22; ср. Иер. 28:9). Хотя  предсказания могут составлять сравнительно небольшую часть Р°рочеств. но их точность должна быть очевидной.

3. Признается ли воплощение Христа? "Духа Божия " и духа  заблуждения",  узнавайте так: всякий дух, который исповедует Иисуса Христа, пришедшего во  плоти, есть от Бога; а всякий

дух, который не исповедует Иисуса  Христа, пришедшего во плоти, не есть от Бога" (1 Ин. 4:2,3). Эта  проверка подразумевает нечто большее, чем признание на словах истины о том, что Иисус Христос жил на земле в человеческой плоти. Истинный  порок должен признавать полноту библейского учения о тайне воплощения Христа – верить в Его истиную Божественность и предвечное бытие, истинность человеческого естества.

4. Приносит ли пророческий дар добрые плоды? Лжепророков можно по их  недобрым плодам. Не может дерево доброе приносить плоды недобрые… Итак, по плдам узнаете их»(Мф. 7:16, 18-20).

Дух пророчества в церкви АСД.

Библейское обоснование Откр.10глава:

Откр. 9: 13 показывает события, в которые исполняется пророчество  главы 10-й. Исполнение этого пророчества происходит во время 6 трубы. Уже в 11-й главе ст.15 начинается период седьмой главы. Конец 9-ой главы отражает события Йом Кипура (день очищения). Христос говорит с Иоанном, находясь в  первом отделении Святилища.

Дан.7:13 и Откр.1:14-16

                                    
Иисус у входа в Святое Святых, в 


Период шестой трубы. И после идут события 10-ой лг..

Откр. 10: 2 речь идет о книге Откровение. В Дан12:4 говорится запечатай книгу до последних времен. Откровение 10:8,9 сходно с  Иез. 2:10; 3:3

Во время средневековья пророческие кн Дан. И Откр. Не были изучаемы. 

Далее мы видим, что в Откр. предсказывается  разочарование. 

Откр. 11:19 – Иисус входит в Святое Святых.

Откр.1:13 – Одежда Христа, какую священники одевали в день Йом Кипура.

Съедение книги указывает на помазание пророка (Иез.3:1-3), причем сильного пророка.

«надлежит опять пророчествовать».

В 1842 году 18 января  Вильям Фой получает первое видение о втором пришествии. Оно длилось 2,5 часа, дыхание в это время отсутствовало, а сердцебиение было нормальным. 

 4 Февраля 1842 года, он получает второе видение о награде спасенных. Однако он не решается выступать публично. Проблема в том, что он был темнокожий мулат, тогда поотношению к темнокожим было сильное  пренебрежение. Семя его была бедной и еще в то время очень плохо относились к пророкам. Был некий Джозеф Смит, который считал себя пророком и проповедовал, что многоженство вполне допустимо. Из-за людей подобных ему к пророкам было отрицательное отношение. Все же в течение 2-х месяцев  Фой проповедует в общинах разных деноминаций. В 1844 году Фой получает третье видение о трех столпах учения. Он не понял это видение и из-за этого отказался от служения пророка. Позже когда он был на проповеди Е.Уайт, он слышал, что она рассказывала о своем первом видении, тогда он встал и заявил, что тоже самое Бог открыл ему в первом Видении.

    Хазен Фос,  родной брат мужа  сестры Е.Уайт, до Декабря 1844 года, он имел несколько видений, но  после великого разочарования, он сам разочаровался в Боге. Тем ьолее люди смялись тогда над тем, кто пытался говорить о  втором пришествии.

Ангел сообщил ему, что весть отнята от него и передана самой слабой т. е. Е.Уайт. 

Дар пророчества обильно проявился в служении Елены Г. Уайт. В начале 19 века, когда Е. Уайт начинала свое служение, мир принадлежал мужчинам. Поэтому ее пророческое призвание было подвергнуто жесткой критике. Однако Е Уайт продолжала свое служение в течении 70 лет. С1844 года, когда ей было 17 лет, вплоть до самой смерти (1915г.). Через нее Бог дал более 2000 видений. 

Сама Е Уайт никогда не считала себя пророчицей, хотя и не возражала, когда ктонибудьназывал ее так. Дело в том, что в то время было много шарлатанов, которые пользовались дурной репутацией и говорили ложь. Эти люди называли себя пророками, Е. Уайт не хотела иметь с ними ничего общего.

Соответствие Е.Уайт  библейским критериям истинности пророка.

1.Соответствие Библии. Ее многочисленные труды содержат десятки тысяч текстов, зачастую с подробными комментариями. Но само их употребление было сделано в соответствии с контекстом, и комментарии не противоречат общему Библейскому контексту.

2.Точность предсказаний. В трудах Е. Уайт содержится относительно небольшое число предсказаний. Вот несколько примеров ее предсказаний.

а) активизация современного спиритизма. В 1850 году, когда спиритизм находился в зачаточном состоянии, Е. Уайт предсказала его рости назвала его обольщением последнего времени. К нашему времени спиритизм распространился по всему миру, приобретя миллионы сторонников.

б) тесное сотрудничество между протестантизмом  и римокатоликами. 

3. Признание воплощения Христа. Ее книга «Желание веков»признана наиболее полным духовным исследованием жизни Христа, а «Путь ко Христу» – самая распространенная ее книга – побудила миллионы верующих искатьболее глубоких отношений с Ним. В ее трудах Христос – истинный Бог и истинный человек.

4.Влияние ее служения. С того времени, как Е. Уайт получила пророческий дар, прошло больше столетия. Церковная и личная жизнь тех. кто принимал ее советы, свидетельствует о положительном влиянии ее учения и самой жизни. И наоборот в тех местах, где к ее трудам относятся с пренебрежением, нет целеустремленности работа не совершается, а церковь находится в духовном упадке. 

По ее предложению была начата издательская работа, открывались школы, развернулась медицинская деятельность и всемирное миссионерское служение, благодаря чему Церковь Адвентистов Седьмого Дня стала одной из самых больших и быстро растущих протестантских миссионерских организаций. 

Е.Г. Уайт написала более 80 книг, 200 трактатов и брошюр и 4600 статей. Проповеди, дневники, особые свидетельства и письма составляют еще 60 000 страниц рукописного материала.

      В своих трудах она затрагивает самые разные вопросы, никогда ограничиваясь сугубо религиозной тематикой. Господь посылал через советы по здоровому образу жизни, воспитанию и образованию, семейным отношениям, воздержанию, евангельской работе, питанию, медицине помощи и многим другим вопросам. Пожалуй, ее наставления в области охраны здоровья особенно впечатляют, если учитывать, что они были записаны более века назад, а получили подтверждение в научной среде толь сейчас.

 Большинство ее трудов адресовано адвентистам седьмого дня, но многие из них получили высокую оценку в более широких кругах. Ее   известная книга "Путь ко Христу" переведена более чем на 100 языков и  тираж ее превзошел 15 миллионов экземпляров. Ее крупнейшая работа -пятитомник  "Противостояние веков" описывает великую борьбу между  Христом и сатаной, начиная с момента возникновения греха во вселенной кончая его окончательным устранением.

В институте церковного служения при университете Андрюса проводилось длительное изучение взглядов и жизненой позиции тех адвентистов, которые постоянно читают ее книги, и тех, кто пренебрегает ими. Вывод получился однозначным: 

"Читающие (труды Е. Уайт) имеют более тесные отношения с Христом, лучше понимают свои духовные дары и свое положение перед Богом. Они больше склонны жертвовать на евангелизацию. Они охотнее участвуют в проповеди Евангелия и миссионерских программах. Они более склонны к ежедневному исследованию Библии, к молитве».

Дух пророчества, и Библия.
Труды Е. Уайт не заменяют Писания. Их нельзя ставить на один уровень, потому что Священное Писание стоит ^дельно, как непревзойденное мерило, по которому оцениваются не тольк0 ее труды, но и произведения всех других авторов. Библия - авторитет, второму они должны быть подвластны.

1. Библия - высшее мерило истины. Адвентисты седьмого дня  придерживаются реформаторского принципа ''Соло Скриптура!" - "только Писание" - согласно которому,  Библия принимается как единственный толкователь самой себя и считается единственным основанием для всякого учения. Основы вероучения Церкви были разработаны и уточнены благодаря исследованиям Библии, они не были получены из видений Е. Уайт.

Ее роль в формировании доктрин заключалась в следующем:

1. Если исследования по тому или иному вопросу заходили в тупик, то Господь через Е. Уайт направлял ход исследования.

2. Если в ходе изучения какой-либо доктрины приходили к неверным выводам, Господь сообщал через нее об ошибке.

3. В случае правильно сформированной доктрины,  Господь посылал в видении подтверждение.

Сама Е. Уайт верила и учила, что Библия является основным законом для Церкви. В 1909 году, в последнем своем обращении к генеральной сессии церкви, она открыла Библию, подняла ее и сказала "Братья и сестры, я рекомендую вам эту Книгу".24


Отвечая верующим, которые рассматривали ее труды как дополи к Библии, она писала: "Я брала драгоценную Библию и обрамляла несколькими "Свидетельствами для Церкви", посланными народу Божьем Вы плохо знаете Писания. Если бы вы сделали Слово Божие предмет вашего исследования, желая достичь библейского образца и подняться христианского совершенства, вам не понадобились бы "Свидетельства" Именно потому, что вы пренебрегли богодухновенной книгой, Бог рещщ пробудить вас простыми и прямыми свидетельствами, обращая ваше внимание на те богодухновенные слова, которыми вы пренебрегли, и побуждая построить ваши жизни согласно ее чистому возвышенному учению."25
2. Руководство к Библии. Е. Уайт считала целью своей работы возвращать людей к Библии. "Очень мало внимания уделяется Библии, - говорила она, - поэтому Господь и послал меньший свет, влекущий людей к свету большему".26 "Слово Божие, - писала Е. Уайт, - содержит достаточную истину, чтобы просветить самый помраченный ум. Оно может быть понято всеми, кто имеет хоть малейшее желание понять его. Но несмотря на это, многие, утверждающие, что они исследуют Слово Божие, в действительности живут во вражде с открытыми в нем наставлениями. И тогда, чтобы не осталось у людей оправдания, Бог дает ясные и определенные свидетельства, возвращая их к слову, которому они отказались следовать".27
3. Руководство к пониманию Библии. Е. Уайт считала свои труды руководством, помогающим яснее понимать Библию. "Это не дополнительная истина. Бог через "Свидетельства" упростил великие истины, данные ранее, и избранным Им способом представил их людя ' чтобы пробудить умы и запечатлеть в сознании. 

