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I. ВСТУПЛЕНИЕ
A. Концепция Церкви
1. Идея «церкви» происходит из библейских терминов (Иврит и Греческий), которые передают идею «сбора» или «собрания».
2. Отсюда основная идея заключается в том, что церковь – это собрание Божьих людей, которые принадлежат Богу через веру в Мессию.

B. Moody Handbook:
1. «Английское слово церковь относится к шотландскому kirk и немецкому обозначению kirche, а все эти термины происходят от греческого слова kuriakon, прилагательное среднего рода kurios («Господь» ), означающее «принадлежность Господу».﻿1 Английское слово церковь также переводит греческое слово ekklesia, которое произошло от ek, означающее «из», и kaleo, что значит «созывать», таким образом, церковь – это «созванная группа».
2. Ekklesia встречается 114 раз в Новом Завете, 3 раза в евангелиях и 111 раз в посланиях. В евангелиях оно встречается только в Матфея 16:18 и 18:17 (дважды). Два последних случая, возможно, употреблены в нехарактерном смысле иудейского собрания.

3. Таким образом, в характерном смысле, ekklesia употребляется только лишь один раз в евангелиях, и в том отрывке это пророческое отношение к церкви. Это помогает установить факт, что церковь началась после вознесения, как записано в книге Деяния, и, в особенности, является учением Павла.

4. Слово ekklesia, однако, не определяет природу созванной группы; оно может употребляться в характерном смысле церкви Нового Завета, или в нехарактерном смысле группы любого вида. Например, в Деяниях 7:38 оно относится к собранию народа Израиля как ekklesia (переведено «собрание»). В Деяниях 19:32 оно относится к толпе в Ефесе, которая злилась на Павла (здесь переведено «собрание»). Чаще всего, однако, слово употребляется в характерном смысле для обозначения церкви Нового Завета, группы созванных верующих в Иисуса Христа.

II. РОЖДЕНИЕ ЦЕРКВИ
A. Общее
1. Рождение церкви, как обычно говорится, можно проследить со дня Пятидесятницы.
2. В этот день Господь излил Своего Духа на Его людей и этим Он погрузил их всех в единение в воскресшим Христом (Рим. 12:5; 1 Кор. 12:13).

3. В этот день был создан союз верующих, в котором иудеи и язычники вошли в заветные взаимоотношения с Богом, но не через какие бы то ни было отношения с народом Израиля.

4. Как сказал Павел, они стали «одним новым человеком» (Еф. 2:15).
5. Библия говорит, что этот новый духовный организм не существовал в прежних веках (Еф. 3:1-9).
B. Краткий Ход Истории Библейской Церкви в Деяниях:
1. Рождение Церкви (1:1–5:42)

a. Введение: Восхождение Иисуса и Избрание Матфея Апостолом (1:1–26)
b. День Пятидесятницы: Схождение Духа (2:1–47)
c. Чудо и Его Последствие: Апостолов Обвиняют Перед Синедрионом (3:1–4:31)
d. Все общее: Варнава и Анания (4:32–5:11)
e. Апостолов Обвиняют Перед Синедрионом Второй Раз (5:12–42)

2. Гонения Увеличиваются (6:1–9:31)
a. Служение и Мученичество Стефана (6:1–8:1a)
b. Миссионерская Деятельность Филиппа (8:1b–40)
c. Обращение Савла из Тарсы (9:1–31)
3. Деяния Петра: Язчники Получают Евангелие (9:32–12:25)

a. Петр в Западной Палестине (9:32–43)
b. Обращение Язычника Корнелия (10:1–48)
c. Защита Петром Своих Действий (11:1–18)
d. Языческо-Христианская Церковь в Антиохии (11:19–30)
e. Нападение Ирода Агриппы на Церковь (12:1–25)

4. Первое Миссионерское Путешествие Павла (13:1–14:28)

a. Призыв Варнаввы и Павла Евангелизировать Вдалеке (13:1–3)
b. Визит на Кипр (13:4–12)
c. Пересечение Континента и Проповедование в Антиохии Писидийской (13:13–52)
d. Евангелизирование Иконии, Листры и Дервии (14:1–28)

5. Совет Иерусалимский (15:1–35)

a. Агитация Обращения в Иудаизм в Антиохии (15:1–5)
b. Встреча Совета (15:6–29)
c. Полученное Апостольское Письмо в Антиохии (15:30–35)
6. Второе Миссионерское Путешествие Павла (15:36–18:23)

a. Отделение Варшавы и Павла (15:36–41)
b. Павел и Сила в Южной Галатии (16:1–5)
c. Переправа в Македонию: Евангелизация в Филиппах (16:6–40)
d. Из Фессалоники в Афины (17:1–34)
e. Евангелизация Коринфа (18:1–17)
f. Визит Павла в Иерусалим (18:18–23)

7. Третье Миссионерское Путешествие Павла (18:24–21:17)

a. Аполлос в Ефесе и Коринфе (18:24–28)
b. Павел в Ефесе (19:1–41)
c. Визит Павла в Македонию и Грецию (20:1–6)
d. Путешествие Павла в Иерусалим (20:7–21:17)

8. Арест Павла в Иерусалиме и Прибытие в Рим (21:18–28:31)

a. Павел в Иерусалиме (21:18–23:30)
b. Павел в Кесарии: Появления Перед Феликсом и Фестом и Защита Перед Агриппой (23:31–26:32)
c. Средиземноморское Путешествие Павла и Кораблекрушение (27:1–44)
d. Период на острове Мелит (28:1–10)
e. Павел в Риме (28:11–31)

C. Moody Handbook по Основанию Церкви:

1. Когда церковь начала свое существование? Несмотря на то, что некоторые предполагает, что церковь существовала в Ветхом Завете,﻿5 исследование Нового Завета показывает, что церковь – исключительно организация Нового Завета, которая не существовала раннее. В Матфея 16:18 Иисус провозгласил: «Я создам Церковь Мою», указывая на то, что создание церкви будет в будущем. Это важная мысль. Она делает акцент на том, что церковь еще не существовала, когда Иисус говорил эти слова. Он сделал предсказание относительно будущего создания церкви.  
2. Первое Коринфянам 12:13 обозначает способ, которым создается церковь – это работа Духа Святого, крестя верующих в одно Тело Христа. Во время возрождения Дух Святой помещает верующих в единение со Христом. Ефесянам 1:22–23 определяет церковь как Тело Христа, делая ударение на этом единении со Христом, в которое приходят все верующие в момент обращения.
3. В Деяниях 1:5 Иисус заявил: «вы, через несколько дней после сего, будете крещены Духом Святым». Это указывает на то, что действие Духа Святого в помещении верующих в единение со Христом, еще не началось – но этому неизбежно предстояло совершиться. Контекст проясняет событие и говорит, что это началось в день Пятидесятницы с сошествия Духа Святого (Деяния 2:1–4). Когда Петр рассказал, что случилось в доме Корнелия в Кесарии, он показал иудеям в Иерусалиме, что Дух Святой сошел на язычников так же, как и на иудеев «в начале» (Деяния 11:15). Эта последняя фраза определяет начальную точку крещения Духа Святого и, таким образом, определяет начало формирования церкви Нового Завета. Церковь началась в День Пятидесятницы (Деяния 2).
 

III. ТЕРМИНОЛОГИЯ ЦЕРКВИ
A. Тело
1. Термин «тело» употребляется в основном Апостолом Павлом относительно церкви.  
a. Значение этого выражения имеет отношение к «Телу Христа».
b. Тело Христа относится к людям Божьим, которые пришли в единение в воскресшим, прославленным и вошедшим Спасителем.
c. Тело Христа не могло существовать как духовный организм перед пришествием Мессии и даже перед совершением Его искупительного акта здесь на земле.
d. Это НЗ употребление выражения помогает прояснить, что церковь не была духовным организмом, который существовал до прославления Мессии.

2. Moody Handbook о священстве относительно церкви:

Метафора, иллюстрирующая единство и универсальность церкви, это слово тело. Как голова имеет власть над всем физическим телом и дает ему направление, так Христос является главой церкви, имея над ней власть и давая ей направление (Еф. 1:22–3; Кол. 1:18). Иллюстрация тела также подчеркивает единство всех верующих в век церкви, так как церковь примиряет иудеев и язычников в одно тело. Нет отличия; они – одно в Христе (1 Кор. 12:13; Еф. 2:16; 4:4). Более того, Христос питает церковь, давая одаренных лидеров церкви, чтобы она росла, становилась зрелой и созидалась как одно тело во Христе (Еф. 4:12, 16; Кол. 2:19). Участие в Вечери Господней иллюстрирует единство церкви как Тело Христа (1 Кор. 10:16–7).

B. Невеста
1. С одной стороны, когда речь идет об Израиле, Бог действительно использовал образ «невесты», чтобы описать Израиль в ВЗ (Ис. 49:18; 50:1; 54:5-6; 61:10; 62:5; Иер. 31:32; Иезек. 16:7-14).

2. Лимитированное употребление слова «невеста» для нации Израиля в ВЗ не так значительно как количество употреблений этого выражения в НЗ для церкви.
3. ISBE:

В НЗ Иисус употребил притчи о брачном пире (Мф. 22:2–14; ср. Лк. 12:35–38), и о мудрых и немудрых девах (Мф. 25:1–13), чтобы изобразить пришествие царства Бога; ни в какой из них Он не говорит о Себе как о женихе. Иисус никогда не говорит об искупленном обществе как о невесте, а скорее как о свадебных гостях, как в Мф. 22:2–10, 11–14; 25:1–13; Мк. 2:19a. Иисус действительно относится к Себе как к жениху в Мк. 2:19 (Мф. 9:15); Лк. 5:34. В близко родственном отрывке Иоанн Креститель относится к Иисусу как к жениху и к себе как к другу жениха (Иоанн. 3:29).

Самое раннее упоминание о Церкви как о невесте Христа - 2 Кор. 11:2 «потому что я обручил вас единому мужу, чтобы представить Христу чистою девою». Так как контекст говорит об обмане Евы змеем как аналогии возможности, что коринфяне могут сбиться с пути из-за неправильной формы евангелия, ясно, что два аспекта в ВЗ повлияли на Павла: (1) аспекты верности/неверности брачного образа, подчеркнутые Осией, Веремией и Иезекиилем и (2) типология Адам-Ева, которая включает определение Иисуса как мужа (=Адам) и Церкви как невесты (=Ева). Minear, p. 55. Далее Павел развивает типологию Адама-Ева в Еф. 5:22–31, и он толкует «тайну» Быт. 2:24 («двое станут одной плотью») как Христос и Его Церковь (Еф. 5:32), таким образом, подразумевая, что единение первой пары (так же как и последующие моногамные союзы) предвещает брак Христа и Его Церкви (Chavasse, p. 75).
 

4. Moody Handbook о священстве относительно церкви:

Картина церкви как невесты Христа изображена в Ефесянам 5:23, где проведена аналогия, сравнивающая отношения мужа и жены в браке с Христом и Его невестой церковью. Иллюстрация уместна, так как она открывает величие любви Христа к церкви (Еф. 5:2, 25). Второй акцент иллюстрации – возвышенное положение невесты.﻿6 Как в Восточной свадебной традиции при обручении (помолвке) невеста получает обещание будущего благословения с ее мужем. Подобно и церковь сегодня – обрученная невеста, ожидающая возвращения мужа в славе. Второй ступенью Восточной свадьбы была сама свадьба, когда жених приходил забрать с собой невесту. В аналогичном образе церковь ждет возвращения Христа, когда она будет отдана своему мужу (Иоанна 14:1–3; 1 Фес. 4:16–17). В Восточных свадьбах далее следует брачный пир; так же и церковь, как невеста Христа, ожидает возвращения мужа (Откр. 19:7–9) и грядущей славы тысячелетнего царства.

C. Стадо
1. В ВЗ есть ясное употребление, показывающее Яхве Пастухом Его народа (ср. напр. Пс. 22).
2. Этот образ также употребляется в НЗ.
3. Moody Handbook о священстве относительно церкви: 
Красивый, нежный образ, изображающий отношения верующих к Господу, найден в Иоанна 10:16, где церковь названа стадом (ср. Деяния 20:28; 1 Пет. 5:3). Израиль имел отношение к Господу как овцы к пастуху (Псалом 22) и был назван стадом (Пс. 79:1; Иер. 13:17), но в ВЗ этот образ был сужен к Израилю. Уникальность церкви, являющейся стадом, и Христа Пастуха заключается в том, что это стадо состоит как из иудеев, так и из язычников. Иисус провозгласил: «Есть у Меня и другие овцы [язычники], которые не сего двора [иудеи], и тех надлежит Мне привести: и они услышат голос Мой, и будет одно стадо [церковь, состоящая из иудеев и язычников] и один Пастырь» (Иоанна 10:16).
Образ подчеркивает, что члены церкви, как овцы Христа, принадлежат Ему. Иисус подчеркивает, что стадо – «Мои овцы» (Иоанна 10:26, 27), и они в безопасности в Его руке. Более того, овцы реагируют на голос Пастуха – существует некая близость, так как Пастух знает Своих овец лично, и они узнают Его голос и отвечают Ему.
 

D. Здание
1. В отличие от некоторых других выражений образ здания не употреблялся в ВЗ для нации Израиля.
2. Есть несколько НЗ отрывков, говорящих о церкви как о величественном здании, которое строит Бог.

3. Moody Handbook о священстве относительно церкви:

Павел поставил акцент на том, что иудеи и язычники равнозначно являются одним во Христе, потому что Бог упразднил стену, разделяющую иудея и язычника (Еф. 2:11–18). Теперь Павел описывает единство церкви под образом здания. Церковь, союз иудеев и язычников, строится на «основании апостолов и пророков» (Еф. 2:20). «Апостолы» в собирательном значении являются одним из основополагающих даров, предназначенных для созидания верующих (Еф. 4:12) и приведения церкви к зрелости (Еф. 4:13).

В образе здания Иисус Христос – краеугольный камень (Еф. 2:20; ср. 1 Кор. 3:11), который может иметь отношение к «главному основополагающему камню на углу строения, посредством которого архитектор устанавливает стандарт по всей площади для опор стен».﻿7 Во Христе все здание, церковь, устрояется  (греч. sunarmologoumene;﻿8 Еф. 2:21), подчеркивая работу Христа в созидании Своей церкви. Как «растет» здание при строении, так и церковь, как живой организм, растет, так как новые верующие присоединяются к «зданию» (ср. 1 Пет. 2:5).
 

E. Ветви
1. В Исаии 5 Бог говорил об Израиле как о винограднике.
a. У виноградника был очень заботливый виноградарь (Яхве), который вложил наилучшие материалы и все усилия в Его виноградник.
b. Этот виноградник не давал духовного плода, которого хотел Бог, поэтому Бог позволил, чтобы его вытоптали.
c. Такой же образ виноградника применяется к церкви в НЗ: Христос – лоза, а христиане – ветви.
2. Moody Handbook о священстве относительно церкви:
В Иоанна 15 Иисус описывает близкие отношения верующих времени церкви, которыми они наслаждаются с Ним, будучи ветвями, зависящими от лозы. Иисус – истинная лоза (Иоанна 15:1), в то время как Отец – садовник, который вспахивает землю, чтобы ветви могли принести плод (Иоанна 15:1). Верующие в век церкви – это ветви, которые берут свою жизнь от лозы, потому что они «в Нем» (Иоанна 15:4, 5). Ветви получают свое питание, дающее жизнь, будучи прикрепленными к лозе; пока они остаются на лозе, они способны расти и приносить плод.
Эти отношения описывают единение и общность верующих времени церкви со Христом.﻿11 Увещевание Христа для церкви – «пребывать во мне». «Пребывать» (греч. meno) означает, главным образом, «оставаться» или «жить». В этом контексте это значит оставаться или продолжать жить там, где вы находитесь.﻿12 Увещевание пребывать во Христе – это увещевание продолжать верить в Него (ср. 1 Иоанна 2:22, 24, 28).﻿13

Целью ветвей, пребывающих на лозе, является приносить плод. Каждую ветвь, не приносящую плода, он «поднимает»,14 чтобы могла плодоносить. Те, кто живет со Христом будут приносить плод (Иоанна 15:5). Для улучшения процесса принесения плода ветви очищают, чтобы они могли принести больше плода (Иоанна 15:2). «Образ лозы, таким образом, демонстрирует жизненно важные отношения между членами церкви и Христом».15, 
 

F. Священство
1. Есть два главных текста, предлагающих концепцию священников или священства относительно церкви. 

a. В 1 Петра 2:5-9

b. В Откровении 1:6
c. Идея заключается в том, что церковь (как в общем объединенном смысле, так и индивидуально) – это тело, цель которого включает идею посредничества.
d. Верующие способны молится и ходатайствовать друг за друга и представлять других перед Богом аналогичным способом как священники в ВЗ.

2. Moody Handbook о священстве относительно церкви:

В 1 Петра 2:5 апостол совмещает образы строительства и священства, говоря: «и сами, как живые камни, устрояйте из себя дом духовный, священство святое». Утверждение напоминает Исход 19:5–6, где Бог заявляет, что Израиль – «царство священников».﻿9 В нации Израиль, однако, только род Левия мог служить в роли священников, тогда как в церкви каждый верующий – священник. Петр указывает на то, что все верующие являются священниками с целью приношения духовных жертв вместо жертвоприношений животных.
Уникальность священства Нового Завета далее рассматривается в 1 Петра 2:9, где Петр говорит о «царском священстве». Верующие века церкви являются и царями, и священниками (ср. Откр. 1:6). В ВЗ было невозможно совмещать две должности, ибо можно было быть либо из линии рода Левита, либо из царского рода, рода Иуды. Вся церковь функционирует как священство, тогда как в Израиле только род Левита имело такую привилегию. Все верующие в век церкви имеют доступ к Богу через Христа, церковного Первосвященника; в Израиле только отдельные верующие могли приближаться к Богу только через священников левитов. Все верующие во времена церкви могут приближаться к Богу смело в любое время (Евр. 4:14–16),тогда как израильтяне могли приближаться к Богу только во время особых приношений (Лев. 1–7).﻿10 Эти противопоставления показывают, что несмотря на то, что и Израиль, и церковь названы священством, они различны в сущности.

IV. АСПЕКТЫ ЦЕРКВИ
A. Четыре Главные Выражения:

1. Невидимая Церковь 
2. Видимая Церковь
3. Вселенская Церковь 
4. Поместная Церковь
B. Moody Handbook of Theology

1. Поместная Церковь 
a. Наиболее распространенное слово церковь в Новом Завете употребляется для обозначения группы верующих, которые отождествляются с местной ассамблеей или собранием. Таким образом, была церковь в Иерусалиме (Деяния 8:1; 11:22), в Малой Азии (Деяния 16:5), в Риме (Рим. 16:5), в Коринфе (1 Кор. 1:2; 2 Кор. 1:1), в Галатии (Гал. 1:2), в Фессалонике (1 Фес. 1:1), и в доме у Филимона (Филем. 2).

b. Эти ранние верующие не имели особых зданий для встреч; вместо этого, они собирались в домах (Рим. 16:5; Филем. 2). Первые христиане собирались для прославления (1 Кор. 11:18), общения (Деяния 2:45–46; 4:31), наставления (Деяния 2:42; 11:26; 1 Кор. 4:17), и для служения, такого как высылание миссионеров (Деяния 13:2; 15:3). Результатом было то, что люди постоянно спасались (Деяния 2:47).

2. Вселенская Церковь 
a. Тогда как поместная церковь рассматривает церковь как группу верующих, собранных вместе в определенной местности, вселенская церковь рассматривает «всех тех, кто в этом веке был рожден от Духа Божьего и кто тем же Духом был крещен в Тело Христово (1 Кор. 12:13; 1 Пет. 1:3, 22–25)».﻿2 Именно эту совместную группу Христос обещал созидать (Мф. 16:18); именно за это Тело Христос умирал (Еф. 5:25), и Он – глава, управляющий им (Еф. 1:22–23; Кол. 1:18). В Ефесфнам 1:23 о церкви говорится как о «Его теле». Это не может относится к местному собранию, а наоборот описывает вселенское тело верующих (ср. Кол. 1:18). Особый акцент вселенской церкви заключается в ее единстве, будь то иудеи или язычники, все вместе составляют одно тело в единении, совершаемом Духом Святым (Гал. 3:28; Еф. 4:4).

b. О вселенской церкви часто говорится как о невидимой церкви, а о поместной церкви как о видимой﻿3 (хотя некоторые отрицают это). Августин, Лютер и Кальвин учили этому различию, которое поддерживало невидимую церковь, подчеркивая ее совершенство, истинность и духовную природу, тогда как видимая церковь признавала местное собрание верующих со своими несовершенствами и тем, что даже неверующие являлись членами в такой церкви. Термин невидимый также употребляется для обозначения того, что ее точное членство не может быть определено. В реальности члены вполне видимы!﻿4, 

V. ФОРМЫ ЦЕРКОВНОГО ПРАВЛЕНИЯ 

A. Общее Введение в Церковное Правительство 
1. Существует три основных формы церковного правления.
a. Епископальная
b. Конгрегациональная
c. Пресвиториальная
2. Большая часть НЗ сведений предполагает идею, что Пресвитерианская форма церковного правления практиковалась в НЗ церкви.  
B. Moody Handbook Chart о Правительстве
1. Епископальная. 
a. Название епископальный произошло от греческого слова episkopos, означающего «наблюдатель» (слово также переводится «епископ» в KJV), и определяет церкви, управляемые властью епископов. Разные деноминации определяются епископальным правлением, самая простая форма которой Методистская церковь. Более сложная церковная структура найдена в Епископальной (Англиканской) церкви. Наиболее сложная епископальная структура найдена в Римско-католической церкви, с полной властью, принадлежащей епископу Рима, папе.﻿27 Лютеранская церковь также придерживается епископальной формы.

b. В епископальной форме церковного правления власть принадлежит епископам, который смотрят не за одной церковью, а за группой церквей. Неотъемлемым в должности епископа является сила посвящать в служителя или священники. Римо-католики предполагают, что эта власть выведена через апостольское наследование от первых апостолов. Они провозглашают такую власть на основе Матфея 16:18–19. Другие, такие как методисты, не признают власть посредством апостольской преемственности.
c. Эта форма правления возникла во втором столетии, однако, приверженцы утверждают библейское подтверждение от положения Иакова в церкви Иерусалима, так же как и положения и власти Тимофея и Тита.   
2. Пресвиториальная. 
a. Название пресвиториальный происходит от греческого слова presbuteros, означающего «старший» и предполагает высокое положение, зрелость и возраст церковных лидеров. Пресвиториальный (иногда федеральный) обозначает церковное правительство, управляемое пресвитерами как в Пресвитерианской, так и Реформированной церквях. В отличие от конгрегациональной формы правления, пресвиториальная форма делает акцент на уполномоченном правлении пресвитерами, назначенными или избранными людьми. Совет, составляемый из избранных управляющих пресвитеров (старший учитель руководит всем) правит поместной церковью. Над советом стоит пресвитерия, включая всех поставленных служителей или старших учителей, так же как и одного правящего пресвитера из каждого местного собрания в округе.﻿28 «Над пресвитерией стоит синод, а над синодом – генеральная ассамблея, высший суд. Оба эти органы равно разделены между служителями и прихожанами или управляющими пресвитерами».29 Пастор служит как один из пресвитеров.
b. Библейским подтверждением для этого служит частное упоминание о пресвитерах в Новом Завете: пресвитеры были в Иерусалиме (Деяния 11:30; 15:2, 4) и в Ефесе (Деяния 20:17); пресвитеры назначались в каждой церкви (Деяния 14:23; Титу 1:5); пресвитеры несли ответственность, чтобы накормить стадо (1 Пет. 5:1, 2); были также пресвитеры, которые правили (1 Тим. 5:17).

3. Конгрегациональная.
a. В конгрегациональном правлении церкви власть принадлежит не индивидуальному представителю, а всему местному собранию. На две вещи делается ударение в конгрегационально управляемой церкви: автономия и демократия.﻿30 
b. Конгрегациональная церковь автономна в том, что никакая власть вне церкви не имеет никакой силы над поместной церковью. В добавок конгрегациональные церкви демократичны в своем правлении; все члены местной конгрегации принимают решения, которые направляют и управляют церковью. Это особенно обсуждается с позиции священства всех верующих. Баптисты, Свободные Евангелисты, члены Конгрегациональной церкви, некоторые Лютеране и некоторые независимые церкви придерживаются конгрегациональной формы церковного правления.
c. Библейское подтверждение конгрегационального правления церковью в том, что собрание было вовлечено в избрание диаконов (Деяния 6:3–5) и пресвитеров (Деяния 14:23)﻿31; вся церковь выслала Варнаву (Деяния 11:22 ) и Тита (2 Cor. 8:19) и приняла Павла и Варнаву (Деяния 14:27; 15:4); вся церковь была вовлечена в решения относительно обрезания (Деяния 15:25); дисциплина исполнялась всей церковью (1 Кор. 5:12; 2 Кор. 2:6–7; 2 Фес. 3:14); все верующие ответственны за правильное учение посредством испытания духов (1 Иоанна 4:1), что они могут делать, так как имеют помазание (1 Иоанна 2:20).
 

C. Moody Handbook Таблица Структуры Церкви 

	ФОРМЫ ЦЕРКОВНОГО ПРАВЛЕНИЯ

	Форма
	Приверженцы
	Власть
	Основание

	Епископальная
	Римо-католики
Православные
Епископальные
Лютеране
Методисты 
	Епископы
	Деяния 6:6; 14:23
Галатам 1:19; 2:9

	Пресвиториальная
	Пресвиториане
Реформированные
	Пресвитеры 
	Деяния 20:17
1 Тим. 5:17
Титу 1:5

	Конгрегациональная
	Конгрегационалы
Баптисты
Меннониты
Свободные Евангельские
	Конгрегациональная
	Деяния 15:12, 22–25
Колосянам 1:18
1 Петра 2:9



 

VI. ЛИДЕРСТВО ВНУТРИ ЦЕРКВИ
A. Дары Церкви
1. Апостольство
a. Природа дара: Обладание этим даром на самом деле было частью принадлежности к должности, назначенной Богом – одаренная личность для исполнения очень особенной роли.
b. «Апостол» происходит от греческого слова apostolos, которое буквально означает «посланный» (сложное: посланный вдаль).
c. В раннем греческом даже употреблялось для описания военной экспедиции, высланной под начальство ее командиров (часто употреблялось для описания отправленного грузового судна).
d. Ключевые мысли:

i. Пассив:  Человек, посланный другим.
ii. Власть: Они посланы совершенной властью того, кто их уполномочил и послал.  
iii. Даже в Библии мы видим, что термин может употребляться в большом количестве других контекстов.
iv. Иоанна 13:16:  «Истинно, истинно говорю вам: раб не больше господина своего, и посланник не больше пославшего его» (законный смысл раба, который послан властью своего господина, чтобы представлять его).
v. Даже Сам Иисус назван Апостолом (Евр. 3:1:  «Посланник и Первосвященник исповедания нашего».
vi.  Варнава (Деяния 14:4, 14)
vii. Иаков, брат Господа (Гал. 1:19)
viii. Юний и Андроник (Рим. 16:7)
e. Библия также применяет термин apostolos в узком и специфическом смысле.

i. Изначально состояло из двенадцати человек (Лк. 6:12-13)
ii. Иуда совершил суицид и был заменен церковью в Деяних 1:26.
iii. Это была уникальная группа, состоявшая лишь из двенадцати плюс Павел (Рим. 1:5; 12:3; 15:15-16; 16:25; 1 Кор. 12:28-29, 31; 14:36-37; Еф. 4:11)
iv. Фактически, из 79 употреблений термина в НЗ 63 от Павла (29) или компаньона Павла по путешествиям Луки (34).
v. Библия твердо говорит, что «апостольство» было, так сказать, закрытой группой (15:2, 4, 6, 22; 16:4)
f. Какие были качества? (4, возможно, 5 характеристик)
i. 1ая характеристика:  должен быть очевидцем Иисуса при Его жизни (Деяния 1:21-26; ср. Лк. 24:28).
ii. 2ая характеристика:  очевидцы воскресения (1 Кор. 9:1; ср. 1 Кор. 15:8-9:  Павел был последним).

iii. 3ья характеристика:  личное поручение Иисуса Христа.
1. Иоанна 15:16: «Не вы Меня избрали, а Я вас избрал и поставил вас, чтобы вы шли и приносили плод».
2. Послушайте Павла (Гал. 1:1).

iv. 4ая характеристика: учреждение откровенческой основы церкви (Еф 2:20; Еф. 4:11).
v. 5ая характеристика: способность совершать подтверждающие чудеса по воле (2 Кор. 12:12; ср. Рим. 15:15-19).
g. Замысел: быть очевидцем Иисуса Христа в Его воскресении (Почему это важно?)
i. Первое: Уверенность (Вы знаете, что есть воскресение жизни и проклятия и что ваш Господь – Господь жизни).
ii. Авторитетное основание истины (нет ошибок – никто не мог внести свое «толкование» Писаний).  
iii. Был самым важным духовным даром: «Глава» всех даров (как видно из 1 Кор. 12:28, с властью над всеми остальными)
iv. В Ефесянам этот дар изображен как превосходящий другие (4:11).

v. Иллюстрации его авторитета:

1. Дар Духа Святого (Деяния 8:14-17)
2. Власть над местными собраниями (1 Кор. 14:36-37)- универсальная власть над всей церковью, которую пастора, надзиратели, пресвитеры никогда не имели.
3. Очень важная мысль: будучи очевидцами и прямыми представителями, их задачей было пролить свет на «откровение», которое не было известно ранее (Рим. 1:5; 12:3; 15:15-19; 16:25-26; Еф. 3:3-9).

4. Главный дар, к которому они должны стремиться (1 Кор. 12:31).
h. Апостольство не предназначалось быть даром для всего времени церкви.
2. 2ой дар:  Дар Пророчества/Пророк
a. Откровенческий духовный дар (Рим. 12:6; 16:26; 1 Кор. 12:10; 13:2, 8; 14:36-37; Еф. 4:11).
b. Природа (очень важно): Пророчество по определению – это непосредственно данная Богом речь, которая происходит от сверхъестественного побуждения Духа Святого в избранной личности.
i. Не просто означает проповедование или провозглашение.
ii. Должно быть непосредственное вдохновение Бога (ср. 2 Пет. 1:20-21).
iii. Ключевые отрывки о пророчестве:
1. Божье откровение Давиду относительно храма (1 Пар. 28:9-12; ср. 28:19).

2. Последние слова Давида (2 Цар. 23:1-3).

3. Прямое откровение от Бога.
4. Вот почему Петр называет Давида пророком в Деяниях 2:30—Бог говорил прямо к нему.
5. 2 Пет. 1:21: «Ибо никогда пророчество не было произносимо по воле человеческой, но изрекали его святые Божии человеки, будучи движимы Духом Святым» (а иногда женщины Божьи).
6. Амос 3:8: «Господь Бог сказал, - кто не будет пророчествовать?»
7. Ключ: происходит от прямого движения Духа Святого (более точно, 2 Пет. 1:19; свидетельство Иисуса [Откр. 21:10]).

iv. Почему это отличие такое важное:
1. Первое: из-за потока лжепророков, провозглашающих, что Бог говорит им (Ellen White:  Главный фактор у Адвентистов Седьмого Дня influence [19ое столетие]; Charles Taze Russell:  Свидетели Иеговы [19ое столетие]; Joseph Smith, Brigham Young:  Мормоны [19ое столетие, и у них до сих пор есть свои «пророки»]; существуют все виды лжекультов, провозглашающих, что Бог им говорит).

2. Еще более опасно:  сегодня так много тех, кто принят в круги евангелизма, которые хотят переопределить слово «пророчество» (глагол: пророчествовать) для обозначения простого провозглашения или частично вдохновленного откровения.
3. Одним из ведущих сторонников этого взгляда является Профессор Wayne Grudem в Trinity School of Divinity.

4. В Gift of Prophecy in the NT and Today он дает следующие описания пророчества:  «ненадежная человеческая речь в ответ на откровение от Духа Святого». (т.е., лжепророчество).

v. Что Библия говорит о пророчестве и точности?  
1. Во Втор. 18:15-20, какой был библейски подтвержденный приговор за заявление о речи во имя Бога и лжепророчество? (побивание камнями!).
2. Ключ: Пророк был тем, кто говорил прямые, авторитетные слова от Бога (ср. 1 Цар. 3:19-20: «И возрос Самуил, и Господь был с ним; и не осталось ни одного из слов его неисполнившимся. И узнал весь Израиль от Дана до Вирсавии, что Самуил удостоен быть пророком Господним»).
3. Истинные пророки говорят непосредственно от Бога безошибочно.
4. Сегодняшние так называемые пророки и пророчицы просто обманщики, шарлатаны и лжепророки.
5. Напоминание: Библия дала нам очень ясное предупреждение о лжепророках: Иисус (Мф. 7:15):  «Берегитесь лжепророков, которые приходят к вам в овечьей одежде, а внутри суть волки хищные».
6. 2.  Петр (2 Пет. 2:1-...):  «Были и лжепророки . . .»
c. Как и с Апостолами, пророки были уникальным откровенческим даром, данным церкви для определенной цели в определенное время.

d. Предназначение: произносить Слова Божьи (несколько умозаключений):
i. 1ое: Некоторые были только временными или местными нуждами (Деяния 13:1:  Множество пророков, которые не писали; Деяния 15:32: Иуда и Сила; Деяния 21:9 дочь Филиппа; Деяния 21:10-12:  Агав).

ii. 2ое: Другое откровение, данное Богом, было не просто местным, а устойчивой природы, которое требовало дальнейшей записи (Писание).

1. Пророки были избранными Божьими сосудами для открытия Его искупительной истины во Христе (Эти истины названы «тайнами»; ср. 1 Кор. 13:2; Еф. 3:3, 5).

2. Из-за того, что пророчество было откровенческим даром, он был предпочитаемым даром в церкви, однако, вторым после апостольства (1 Кор. 12:31: «Ревнуйте о дарах больших»)
3. Причина:  созидание тела посредством истины (1 Кор. 14:1, 3, 5, 18-19).

iii. 3ье умозаключение:  второстепенная функция: подтверждающая благодаря дару предсказывать будущее и наделять верой и уверенностью (1 Кор. 12:0-10:  подпадает под заглавие «вера»; На примере:  Деяния 27:22-24, 34).
e. Продолжительность (есть как минимум шесть причин и объяснений, почему дар был временным и закончился в 1ом столетии)
i. Первая причина: растущая опасность лжепророчества 
1. Иоанн предостерегал об этом (1 Иоанна 4:1)
2. Через несколько лет оно стало бы чем-то непроверенным (Откр. 2:20; Бог дал сильное подтверждение, 22:9).

ii. Вторая причина: Растущая сила и структура местной церкви вызывала уменьшающуюся потребность в этом даре.
iii. Третья (теологическая):  Аналогия с ВЗ каноном.
1. Было справедливо принято в древнем Израиле, что была радикальная перемена в Божьем процессе откровения в ВЗ.  
2. Иудеи написали об этом и провозгласили ВЗ закрытым.
3. В НЗ: Церковь осознала этот же феномен (подтвержденный несколькими источниками).

4. Дидах; Игнатий; Мураториев Канон (утверждают, что количество пророков было завершенным).
5. Апостолы знали, что они были частью этого процесса, который придет к завершению (1 Кор. 2:13; 14:36-37; 1 Фес. 2:13; 5:27; 2 Пет. 3:15-16).
iv. Четвертое: Библия говорит, что дар был основополагающим (Еф. 2:20)
v. Пятое: был среди даров, которые были явно отделены для прекращения (1 Кор. 13:8-10)
vi. Шестое:  последние слова последней книги канона Писания четко запрещает дальнейшее откровение для времени церкви (Откр. 22:18-19).
3. Евангелист
a. Упомянут в трех местах в Библии (Деяния 21:8; Еф. 4:11; 2 Тим. 4:5).

b. Природа: из библейских сведений ясны несколько характеристик.
i. Это было, главным образом, служение обращения.
ii. Этот дар особенно хорошо оснащал людей для того, чтобы идти и вести других в близкие отношения с Иисусом Христом.  
iii. Цель:  достигать потерянные души Евангелием и убеждать их доверять Христу.
iv. Это особенно правдиво в смысле первостепенной миссионерской работы  (Деяния 8:4-5, 25-26).
c. Продолжительность: сколько длится этот дар?  
i. Это продолжительный дар, данный телу на протяжении всего времени церкви.
ii. Некоторые люди особо одарены в достижении других.  
iii. Это ключевой момент в жизни церкви, чтобы каждый член был активен.  
iv. Таким способом новые души присоединяются к Божьему царству (Важно: Евангелизм не является работой пастора, это задача каждого христианина).
v. Участие в Евангелизме может открыть вам, что Бог на самом деле очень вас благословил способностью достигать людей.
d. Применение:

i. Самое важное: быть активным в личном благочестии тем, которых Бог поместил в круг вашего влияния.
ii. Второе:  принимайте участие в церковных усилиях продвижения евангелизма (подготовка, группа благочестия – возможность учится и развивать).
4. Пастор
a. Упомянуто в Еф. 4:11: «И Он поставил одних Апостолами, других пророками, иных Евангелистами, иных пастырями и учителями»; Деяния 20:28: «Дух Святый поставил вас блюстителями, пасти Церковь Господа и Бога»; 1 Тим. 3:2:  Пресвитера должны быть «мучительны» (достаточное знание основ христианского учения); Главная функция учить (1 Тим. 4:11; 6:2).

b. Природа: этот дар очень связан с даром ученичества.
i. Однако, здесь есть небольшое изменение применения.
ii. Несет в себе концепцию пасторской заботы.
iii. Ученичество доминирует, но также несет идею утешения (люди в горе), увещевания (ободрение) и противостояния (греху).   
iv. Безусловно: способность вести людей в возрастающее познание Иисуса Христа и способность помогать их становиться зрелыми христианами (Иоанна 21:  (15):  паси агнцев Моих (16):  паси овец Моих (17):  паси овец Моих).

v. Наилучшее, что может сделать церковь, - молиться за тех, кто обладает этих даром и освобождать их (Тим. 5:17-18).

vi. Несет с собой способность отвращать людей от греховных отношений и привычек и защищать церковь от волков в овечьей шкуре (Деяния 20:28:  внимайте себе и всему стаду; Деяния 20:29-31: волки войдут в стадо, поэтому будьте на чеку; Титу 1:9: чтобы он был силен и наставлять в здравом учении и противящихся обличать).
c. Продолжительность: постоянный дар для времени церкви.

5. Учитель
a. Найдено в Рим. 12:7; 1 Кор. 12:29; Еф. 4:11; 1 Тим. 3:2.
b. Природа:

i. Тогда как дар евангелизма ставит немного больший акцент на призыв к воле, ученичество ставит больший акцент на разум.  
ii. Суть: передача христианской истины – учение – суть христианства. 
iii. Этот дар состоит из особо сильной способности постигать, систематизировать и предоставлять открытую Божью истину, чтобы дать ученикам более ясное понимание Божьего Слова.
iv. Примеры: Павел (множество ссылок); Присцилла и Акилла (Деяния 18:11); Тимофей (2 Тим. 1:6).
v. Цель: основная цель – производить духовную зрелость через более глубокое знание и понимание потрясающей Божьей благодати.  
c. Интересно, насколько сильный акцент на ученичество в Библии: 
i. Относительно Иисуса, Евангелия говорят о Нем, как об «учителе» между 45 и 50 раз, но никогда он не назван «проповедником». 
ii. Большую часть времени он учил людей о Боге.
iii. Книга Деяний: упоминает доктрину или учение 29 раз.
iv. Послания: говорят о доктрине или учении 60 раз.
v. Важная мысль: это главный принцип для церкви.
d. Продолжительность: как и другие дары говорения, этот дар является нормативным для всего времени церкви.  
B. Должности
1. Должность Лидера/Власти (право над духовным упущением лежит на должности наблюдателя/епископа, пастора/пресвитера).
a. Наблюдатель/Епископ
i. Английское слово наблюдатель и епископ происходит от одного греческого слова.
ii. Коренная идея сложного термина имеет смысл наблюдения над чем-либо.
iii. «Наблюдатель» - это термин episkopos.

iv. Немного отличается от 3:2.  Здесь это должность.
v. Термин в сущности синонимичен с терминами «пресвитер» и «пастор». Каждый термин подчеркивает разный элемент: Пастор/учитель: Наставление, обучение и питание; Пресвитер: акцент на характере и достоинстве.
vi. Совпадение:  Титу 1:5=пресвитер; Титу 1:7=епископ; Деяния 20:17=пресвитеры; Acts 20:28=пасти (пастор).

vii. Путаница в функции пришла ранее:  Со времен Игнатия, который был казнен во втором столетии, существовала растущая тенденция создавать иерархию власти вне церкви.
viii. Но ясное учение Писания в том, что Епископ (наблюдатель) – лидер любой данной церкви:  они должны править (1 Тим. 5:17); они должны проповедовать и учить (2 Тим. 4:2); они должны молиться за церковь (Иакова 5:14); они должны заботиться (1 Петра 5:1-2); они должны быть примерами (Фил. 4:9); они должны устанавливать церковную политику (Деяния 15:22-…); они должны готовить других лидеров (1 Тим. 4:14); это функции сморителя.

ix. Что это означает?:  огромная ответственность (Евр. 13:17:  «обязанные дать отчет»); более строгий суд (Иакова 3:1:  «не многие делайтесь учителями, зная, что мы подвергнемся большему осуждению»).

x. Многие мужи Божьи правильно отметили честь этого звания:  (1) 600 лет назад John Wycliffe отметил:  «Наивысшее служение, которое человек может достичь здесь на земле – это проповедовать Слово Божье» (2) 17ое столетие Американский Пуританин Cotton Matther сказал: «Должность христианского служения, правильно понятого, это наиболее почитаемое и важное, которое может испытать любой человек во всем мире» (3) Служение – это должность невероятной славы. В 1 Петра 5:4 Петр пишет своим «со пастырям» и говорит: «когда явится Пастыреначальник, вы получите неувядающий венец славы». 

b. Пресвитер
i. Как отмечено в предыдущем разделе, термин пресвитер находит синонимичное употребление с термином епископ.
ii. Отличие заключается в факте, что (1) этот термин находит прецедент в социальной структуре Израиля и (2) это термин, акцентирующий внимание на достоинстве должности.
iii. Наблюдатель (епископ) несет в себе подтекст функции и роли.

iv. Пресвитер несет подтекст высокопоставленной должности и требования возраста и мудрости.
c. Общие характеристики для лидерства 
i. Человеческие организации растут настолько высоко, насколько их лидеры. Эта аксиома истинна и для церкви. Если лидеры церкви верны Слову Божьему, вы найдете церковь, благословенную Богом благочестивыми жизнями. Если лидеры церкви не верны Писанию, вы найдете, что ее люди также упадут к такому же низкому уровню христианского характера. Иметь людей, обладающих характеристиками лидерства по Писанию, исключительно важно. После того, как Павел покинул Ефес, как он верил последний раз, он предсказал опасности, которые могут прийти в ефескую церковь и оставил предостережения (Деяния 20:29-30). Он знал, что в его отсутствие, сильного и уважаемого лидера, церковь столкнется с большими трудностями (20:29). Некоторые из этих трудностей даже возникнут прямо в самой церкви (20:30).

ii. Ситуация, с которой столкнулся Тимофей:  Он только недавно пришел к пастырству церкви с хорошим наследием, но которая переживала очень трудные времена в последние годы. Обдумайте некоторые из этих проблем: 1. Некоторые злоупотребляли Библией и неправильно понимали Евангелие (1:7). 2. Некоторые преподносили ложное учение (1:3).  3. Несмотря на запрет Божьего Слова, женщины начали занимать лидерские позиции (2:12).  4. Другие обвинялись во грехе, который теперь нуждался в публичном обвинении (5:20).

iii. Как Павел советовал Тимофею?  Подумайте, что Павел не делал: Он не говорит Тимофею искать наиболее привлекательных людей. Он не говорит Тимофею искать людей, имеющих наиболее выдающиеся достижения. Он даже не говорит Тимофею искать людей, имеющих наивысшее образование. Наоборот, вот что, на самом деле, делает Павел: Он дает Тимофею список Библейских характеристик, которыми должен обладать человек, если его признают в должности лидера в церкви.  
iv. Благочестивый характер – главное качество, на которое ставится акцент.  Фокус не ставится на привлекательность, харизматичность личности, человеческие достижения или организаторские умения. Благочестивый характер – ключевой момент.

v. Павел выкладывает Тимофею, какие качества он должен искать для следующего поколения лидеров в ефеской церкви.
d. Особые характеристики (в 1 Тимофея 3:2-7 Павел описывает 15 духовных качеств, которыми должен и проявлять обладать человек, чтобы церковь признала его в роли епископа в церкви).
i. (3:2) 1ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО:  НЕПОРОЧЕН.

1. Любой человек, желающий служить в качестве лидера, должен быть непорочен (δεῖ οὖν τὸν ἐπίσκοπον ἀνεπίλημπτον εἶναι
).

2. Описывая качества характера, которые Бог требует от тех, кто служит как пастора и пресвитеры, Павел проясняет, что эти требования не являются актом выбора. Их необходимо твердо придерживаться:  Dei:  «Должен»:  Божественная необходимость; «Затем»:  «Поэтому» (из-за того, что мы говорим о наблюдателе за домом Божьим, эти условия не являются предметом обсуждения).  Dei имеет силу до с. 7, где оно снова повторяется.  Это обязанности!
3. Это первое качество действует как зонт. «Быть выше порока» фактически охватывает все остальное, что описывает Павел в качестве лидерских характеристик.  
4. Из термина anepilempton ("Not able to be held"), видно, что духовное лидерство означает, что человек должен служить не только учением, но также хорошим духовным примером.
5. Таким образом, в его жизни не должно быть грехов, за которые люди могут его обвинять (в Титу 1:6 Павел употребляет синонимичный термин: «непорочен»).

6. 17ое столетие, пуританин Richard Baxter сказал следующее:  «Смотрите за собой, чтобы не жить во грехах, против которых вы проповедуете, и чтобы вас не обвинили в том, что вы каждый день осуждаете. Сделаете ли вы все, чтобы возвеличить Бога, а когда вы уже сделаете, обесчестите его так же, как и другие?»
7. Очевидно, это не может означать безгрешное совершенство, он он должен быть примером. Божьи стандарты высоки для Его церкви. 

ii. (3:2) 2ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: МУЖ ОДНОЙ ЖЕНЫ.
1. Ведутся существенные дебаты относительно того, что Павел имел в виду под этой фразой (μιᾶς γυναικὸς ἄνδρα).

2. Как минимум было предложено 5 взглядов. Мы исследуем их из-за их обоснованности:

a. Не может быть одинок (ПРОТИВ:  Павел сам был одинок; одиночество дает куда больше свободы служить Христу; поэтому, в 1 Кор. 7:8 Павел сказал одиноким людям и вдовам: «Лучше для них оставаться, как я»).
b. Не может жениться снова после смерти супруги (ПРОТИВ:  свобода женится снова видна из Рим. 7:2:  «Замужняя женщина привязана законом к живому мужу; а если умрет муж, она освобождается от закона замужества». Единственная оговорка жениться снова после смерти изложена в 1 Коринфянам 7:39:  «Жена связана законом, доколе жив муж ее; если же муж ее умрет, свободна выйти, за кого хочет, только в Господе»).

c. Не может быть полигамистом (ПРОТИВ:  Это включено, но не вопрос. Не было вопросом в Ефесе, и вообще они бы также не позволили этот грех в церкви).
d. Мужчина одной женщины: «Мужчина, который посвящен в своем сердце и разуме женщине, которая является его женой. Его земная привязанность для нее и нее одной». (ЗА: Ставит акцент на его нынешней жизни, а не жизни в прошлом – так же как и другие качества. Позволяет акценту упасть на «1». Ставит акцент на нынешний моральный характер благочестивых людей. Учитывает возможность того, что мужчина мог быть разведен до спасения, однако, со времени спасения быть посвященным и верным своей жене. ПРОТИВ:  Менее согласующееся употребление aner (следует рассматривать как «муж», а не «мужчина»). Это в основном говорит ни о чем другом, как о том, что он должен быть непорочен. Очевидное значение 1 Тимофея 5:9 в том, что вдова не могла иметь много замужеств в прошлом. Павел ставит сексуальные грехи в категорию их собственных в 1 Кор. 6:18 (таким образом, развод с новым вступлением в брак находится в классе сексуальных грехов, которые имеют последствия с прошлого).  Позор прошлого развода очень усложнит человеку сформировать семейную верность и хорошие принципы брака).
e. Не разведенные (ЗА: Наилучшее толкование с точки зрения грамматики::  aner как муж, а не мужчина.  mias - эмфатический: Различие между одной женой и двумя или более, «муж, принадлежащий одной женщине, и только одной женщине»; находит хорошую параллель в 1 Тим. 5:9, которое говорит, что вдовы не должны иметь более одного мужа в прошлом. Придерживается наивысшего стандарта.  Наилучшая репутация; поддерживает стандарт, который был Божьим дизайном творения (один мужчина—одна женщина—навсегда); дает стандарт, имеющий смысл, так как это не просто стандарт для тела как единого целого. Таким образом, повторное вступление в брак для определенных допустимо; самая длинная историческая поддержка в христианской церкви; ПРОТИВ: ставится акцент на прошлые грехи, чем на нынешний характер; игнорирует возможность, что повторное вступление в брак позволено христианам по четырем явным причинам: смерть супруга(ги), уход неверующего, постоянное не раскаивающееся аморальное поведение или неверность со строны супруга(ги) (не хороший управляющий), развод до обращения [когда Павел писал в Ефес, церкви было всего 13 лет, и большинство людей имели языческое воспитание худшего порядка. Весьма маловероятно, что эти люди были свободны от этого до их спасения].

3. Каждая церковь и каждый церковный лидер должен применять эти прямые повеления очень внимательно и с молитвой.  
4. Нехорошо поспешно ставить людей на лидерскую позицию, если они хорошо не известны.
iii. (3:2) 3Е ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: ТРЕЗВ (νηφάλιον).

1. греческий термин Nephalion переводится словом «трезвый» (основная идея: «несмешанный с вином», «быть трезвым, на чеку, бдительным или бодрствующим»).

2. Здесь оно имеет метафорический смысл ясности ума, чтобы управляло правильное мышление.
3. Трезвый ум относительно жизни в общем ожидается от всех Божьих людей (1 Петра 1:13:  «препоясав чресла ума вашего, бодрствуя»; 1 Петра 4:7:  «Впрочем близок всему конец. Итак будьте благоразумны и бодрствуйте в молитвах». Бодрствовать!
4. Лидеры Божьей церви должны быть трезвомыслящими людьми (1 Петра 5:8:  Пресвитерам: «Трезвитесь, бодрствуйте, потому что противник ваш диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить». Лидеры должны быть на чеку дьявольских планов; 2 Тим. 4:5:  «Но ты будь бдителен во всем, переноси скорби, совершай дело благовестника, исполняй служение твое»).
5. Служение требует большого терпения, поэтому стандарт высокий!
iv. (3:2) 4ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО:  ЦЕЛОМУДРЕН (σώφρονα).

1. Этот термин имеет дело со способностью правильно думать или поддержанием самоконтроля дисциплинированным умом.
2. sophrona:  «быть благоразумным или здравомыслящим».
3. Марка 5 показывает нам хороший пример того, кто был «не целомудрен» или «не владеющий собой» (Марк 5:1-5).
4. «Благоразумие» - качество, предписанное Павлом для старших людей и молодых женщин (Титу 2:2, 5).
5. Те, кто лидирует в Божьей церкви, имеют огромную ответственность, поэтому они должны быть способными принимать хорошие, взвешенные решения.

v. (3:2) 5ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: БЛАГОЧИНЕН (κόσμιον).
1. Возможности, нужды и проблемы выступают против епископа из многочисленных направлений.
2. Человек, который будет служить в роли епископа в Божьей церкви, должен быть тем, кто способен вести свою жизнь так, чтобы она была в порядке, даже когда возникают испытания и давления.
3. «Благочинен» kosmion.
4. От kosmeo, «устраивать или упорядочивать» (то же, что и kosmos, мир или космос: упорядоченная вселенная; подобно косметике: таким образом, женщины, использующие косметику, организовывают себя, чтобы они были в хорошем состоянии; приличная и благопристойная одежда в 1 Тим. 2:9:  «приличное одеяние»).

5. Термин несет следующие смыслы.
6. Правильный: не в беспорядке.  Епископы должны иметь все в порядке, чтобы их жизнь не была в хаосе.

vi. (3:2) 6ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: СТРАННОЛЮБИВ (φιλόξενον).
1. Буквально он произошло от сложносочиненного слова, означающего «любитель странников».
2. Проблема: Путешествие в первом столетии не было таким удобным как здесь на западе в 20 столетии.
3. Жильё было не легко доступным.
4. Именно качество любви к странникам, желание открыть для них свой дом ожидалось от них. Это странноприимство.
5. Павел сказал в Римлянам 12:13, чтобы церковь практиковала это почетное дело.
6. Возможно, относительно Авраама и Сарры в Бытие 18, Евреям 13:2 говорит, что те, кто проявил гостеприимство, приняли ангелов,  даже не зная этого.
7. Благословение приходит к тем, кто благословляет других. 

vii. (3:2) 7ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО:  УЧИТЕЛЕН (διδακτικόν).
1. Мы видели это уже много раз, но давайте сделаем несколько наблюдений относительно этого требования.
2. Должна быть обязательно присуща способность учить.
3. Это сам по себе дар (Еф. 4:11).
4. Требует усердие учиться, чтобы стать способным учителем, передающим истину (2 Тим. 2:15).
5. Почему семинария настолько важна Why semi​nary is so important being 19 centu​ries removed (но определенно не обязательна).

6. Это главная задача для пастора/пресвитера (4:6, 11, 13, 16).
7. Должен также иметь характер учить (2 Тим. 2:24-..​.).

8. Не сварлив, но добр ко всем … не раздражителен, когда ошибся, но мягко старается исправиться.
viii. (3:3) 8ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: НЕ ПЬЯНИЦА (μὴ πάροινον).
1. Буквально: «не рядом с вином». 
2. Перифраз:  «Он не должен быть пьяницей».
3. Два наблюдения по этому вопросу: (1) Первое: Употребление алкоголя никогда не считалось добротелеьным занятием, наоборот оно изображается источником проблем. Советы Библии предостерегают от употребления алкоголя, так как это ведет людей к разрушению (Прич. 23:19-21; Люди теряют свои владения, семьи разрушаются, появляются заболевания печени, люди становятся бесполезными довесками в обществе, которое изгоняет их, когда они больше не исполняют их роль; свидетельство стыда и упрека перед обществом.  Пьянство не имеет позитивных сторон; просто и ясно, пьянство – это грех; (2) Второе: Библия не выступает сразу и говорит, что лидер в церкви не может пить; Первое:  Здесь в 1 Тимофея говорится, что пресвитер не должен быть paroinon:  «без вина»; Второе: два качества, которые Павел уже упоминал, благочинен и целомудрен; Третье:  Какое влияние будет иметь употребление алкоголя на свидетельство пастора или пресвитера?; Эта привычка увеличит или уменьшит его эффективность распространения Евангелия? Лидер Божьей церкви имеет позицию огромного влияния и воздействия: это влияние может быть хорошим или плохим. Церкви сказано подражать ее лидерам (1 Кор. 4:16:  «Посему умоляю вас: подражайте мне, как я Христу». 1 Кор. 11:1:  «Будьте подражателями мне, как я Христу». Каким примером будет пастор/пресвитер для других? Если кто-то спросит: «Ты пьешь?» Будет ли этот человек способен ответить «Нет» или он скажет: «Ну, да, только умеренно». Тимофей не пил вина вообще из-за его христианского свидетельства. Павлу пришлось сказать ему в 1 Тим. 5:23 принимать немного вина ради проблем с желудком; Четвертое: Будет ли наше употребление алкоголя потенциальным камнем преткновения для более слабого брата?
ix. (3:3) 9ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: НЕ БИЙЦА (μὴ πλήκτην).
1. NASB ставит девятым в списке качеств то, что епископ не должен быть драчливым.
2. Webster’s дает хорошее определение: «Склонен к ссорам  или дракам»).

3. Греческое:  plekten:  Корень буквально означает бить или ударять.
4. Причины очевидны: «Как кто-либо может пасти Божье стадо, если он склонен к применению силы, когда люди ему сопротивляются?»  
5. Один богослов по имени Thomas Lea изложил это так: «Лидер не должен практиковать запугивание людей угрозами применения силы.  Термин «драчливый» рисует темпераментную личность, предпочитающую скорее кулаки, чем способный к рассуждению язык. Такой лидер использует угрозы драчуна, чтобы привести людей к согласию».  
6. Павел назвал этот вид греха «делом плоти» (характеристика того, кто даже не возрожден: они не наследуют царство Бога).
7. Знает темперамент тех, что стремится и не признает людей, которые не могут контролировать свою греховную природу.
8. Это ведет Павла к противостоянию, чтобы сказать нам, как они должны реагировать на других людей.
x. (3:3) 10ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: ТИХ (ἀλλὰ ἐπιεικῆ).
1. Чем одевать перчатки для битвы, епископ скорее должен быть сдержанным в отношениях – кротким.
2. Греческое:  Epiekes:  Богатый термин:  «беспристрастный, справедливо умеренный». 
3. Этот термин полная противоположность тому, кто добивается своей цели кулаками (alla).
4. НЗ употребляет этот и похожие термины в нескольких местах, которые помогают проиллюстрировать красоту этого качества.
5. Иакова 3:17 говорит, что оно описывает мудрость, приходящую от Бога: «Но мудрость, сходящая свыше, во-первых, чиста, потом мирна, скромна, послушлива, полна милосердия и добрых плодов, беспристрастна и нелицемерна». 
6. Мудрость от Бога кротка, и она стоит рядом с такими качествами, как мирна – стремящаяся скорее поддерживать мир, чем раздор—благоразумна—которая не преуспевает в раздорах.

7. Павел говорит в 2 Кор. 10:1:  «Я же, Павел, который лично между вами скромен, а заочно против вас отважен, убеждаю вас кротостью и снисхождением Христовым!» (Сам Христос кроток).

8. Фил. 4:5:  «Кротость ваша да будет известна всем человекам» («Милостивая разумность» - так определил один комментатор).
9. В Титу 3:2 Павел говорит, что каждый христианин должен обладать этим качеством – корректность, разумность.
10. Это обширное качество разумности и терпимости затем ведет к тому, что Павел представляет 11ое духовное качество, которое церковь должна искать у епископа.  

xi. (3:3) 11ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО:  НЕ СВАРЛИВ (ἄμαχον).
1. Тогда как «кроткий» смотрит на большую картину, «миролюбив» показывает нам, как эта истина применяется в практической жизни.
2. Греческое:  amachon:  происходит от глагола, означающего спорить или дискутировать (отсюда:  «не любящий спорить--не сварлив—не агрессивен).
3. Снова таки Титу 3:2 говорит нам, что этим должен обладать каждый христианин.
4. Фокус этого термина не столько на физический аспект ссор, как это подразумевает драчливый, бийца.
5. Но он сфокусирует внимание на вербальную сторону любящего спорить.  
6. Епископ не может быть тем, кто имеет тенденцию словесно спорить—они будут неэффективны в ведении других.
7. Я встречал хороших Божьих людей, которые споткнулись со своей церковью из-за того, что они любили спорить—люди начали терять уважение.  
8. Что это не значит: Это не значит, что епископ подчиняется и играет мертвую собаку.
9. Много раз будет случатся, когда пресвитера церкви должны встать на добровольное восстание и противостоять людям  (1 Фес. 5:14:  «Умоляем также вас, братия, вразумляйте бесчинных» (noutheteo)).

10. Титу 2:15:  «увещевай и обличай со всякою властью, чтобы никто не пренебрегал тебя». 
11. Павел даже сказал Титу, как старшим следует поступать с теми людьми, кто причиняют или возбуждают споры, раздоры: Титу   3:10:  «Еретика, после первого и второго вразумления, отвращайся, зная, что таковой развратился и грешит, будучи самоосужден».
12. Однако, лидеры всегда должны сначала подходить к людям с целью распространения благодати и давая место для покаяния  (2 Тим. 2:24-26).

xii. (3:3) 12ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: НЕ СРЕБРОЛЮБИВ (ἀφιλάργυρον).
1. Опять же таки, мы находим, что эти качества характера Бог ожидает от каждого христианина.
2. Евр. 13:5:  «Имейте нрав несребролюбивый, довольствуясь тем, что есть. Ибо Сам сказал: не оставлю тебя и не покину тебя».
3. Любовь к деньгам в жизни любого является индикатором того, что что-то не так с личной верой такого человека—их сердце не в правильном месте, если они любят деньги.
4. Павел конкретизирует в 1 Тимофея 6:9-10, что люди, любящие деньги отступают от веры: (1) 6:9:  ведет к искушению, (2) 6:9:  безрассудные и вредные похоти, которые погружают людей в бедствие и пагубу, (3) 6:10: ведет ко всякого рода злу, (4) 6:10:  некоторые даже отходят от веры.

5. Не признавайте епископом того, кто, любит деньги, ибо он проявляет духовную неустойчивость.
6. Люди иногда интересуются, почему лжеучителя делают то, что они делают.
7. Библия ясно учит нас, что жадность – основной мотив, лежащий в основе учений лжеучителей.
8. Петр предостерегал о лжеучителях в 2 Петра 2:3: «И из любостяжания будут уловлять вас льстивыми словами».  ЛЖЕУЧИТЕЛЯ ДЕЛАЮТ ТО, ЧТО ОНИ ДЕЛАЮТ РАДИ ДЕНЕГ.
9. Павел предостерегает Тита в  1:11 об этих непокорных людях:   these rebellious men:  «каковым должно заграждать уста: они развращают целые домы, уча, чему не должно, из постыдной корысти».
10. Жадные люди не должны иметь дело в ведении Божьего стада.
xiii. (3:4-5) 13ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: ХОРОШО УПРАВЛЯЮЩИЙ ДОМОМ СВОИМ (τοῦ ἰδίου οἴκου καλῶς προϊστάμενον).
1. На тринадцатом качестве в стихах 4-5 Павел обращает внимание на способность мужчины хорошо функционировать в человеческих взаимоотношениях, а именно в отношениях со своими детьми.
2. Используя то, что называется аргументом от меньшего к большему,  Павел изображает то, какая должна быть семейная жизнь епископа (4-5).
3. Апостол выдвигает два описания того, что произойдет, если мужчина будет хорошо руководить своей семьей.

4. (3:4) Первое описание:  «хорошо управляющий домом своим» (τοῦ ἰδίου οἴκου καλῶς προϊστάμενον)
5. Как мы увидим Павел готовится нарисовать параллель.

6. «своим» - эмфатическое.

7. Греческое:  proistemi:  «осуществлять руководство, господствовать или править».  Согласно 5:17 это то, что делает пресвитер, заботясь о церкви.
8. Вот параллель: руководить церковью церковь очень сходно с руководством в семье.
9. Семья наиболее идеальна в плане ученичества.  
10. Если кто-то не может вести свою семью в верное следование ученичеству, как он может вести других?  
11. Таким образом, он должен хорошо руководить СВОИМ СОБСТВЕННЫМ ДОМОМ.  
12. (3:5) Второе описание:  Его дети должны быть под контролем со всякою честностью.
13. «Под контролем»:  hupotage:  «бытьв подчинении», «быть правильно выстроенным».
14. Не просто обычное послушание, но правильное подчинение. Как это подчинение, контроль должно характеризоваться?
15. «Со всякою честностью» 
16. Греческое:  semnotetos может означать серьезность или важность.
17. Но здесь, «почтение или уважение». 
18. Мужчине необходимо растить своих детей со здоровым уважением к своему авторитету.
19. Еф. 6:4:  не провоцировать из злиться посредством жесткой дисциплины.
20. Не провоцировать то, что они станут ожесточенными из-за лицемерия: говорить одно, жить по-другому.  
21. Способ, которым отвечают мужчине его дети, покажет, может ли он заботиться о чьем-либо сердце, не ожесточая его.
22. Как говорится в Колосянам 3:21, его дети не будут «унывать» из-за того, что он подавляет их дух.  
23. Человек, ведущий своих детей ко Христу, показывает, что он может делать то, к чему призвал его Бог.
24. Нужно запомнить очевидную истину: Это не означает, что его дети достигли безгрешного совершенства.
25. Павел отрицает совершенство (Фил. 3:12).
26. Сам Павел на протяжении всей жизни боролся против живущего в нем греха (Рим. 7).
27. Детей пресвитера не должны судить по другим стандартам, кроме как тех, которые Бог ожидает от любого ребенка.  Они должны почитать власти и проявлять разумное подчинение этой власти.  
28. (3:5) Параллель с этим смыслом:  Если человек не может преуспевать в своем доме, как он будет в Божьем?  εἰ δέ τις τοῦ ἰδίου οἴκου προστῆναι οὐκ οἶδεν, πῶς ἐκκλησίας θεοῦ ἐπιμελήσεται;).
xiv. (3:6) 14ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: НЕ ИЗ НОВООБРАЩЕННЫХ (μὴ νεόφυτον, ἵνα μὴ τυφωθεὶς εἰς κρίμα ἐμπέσῃ τοῦ διαβόλου.).
1. Стих 6 дает нам явное утверждение об одной из наиболее глубоких тайн всех времен:  она говорит нам о том, как ангел Люцифер отпал от благодати и стал дьяволом и сатаной». «Он стал самоуверенным».
2. Новообращенные сталкиваются с большей опасностью в соответствующем статусе стать гордыми в духе.
3. Что случилось с Люцифером—увидел себя отделенным от божественной благодати, которая поддерживала его (Ис. 14:13).

4. Молодые христиане сталкиваются с такой же опасностью (neopht​on:  ново насажденные):  они поддаются искушению забыть, что без Божьей поддерживающей благодати они никто (стали самоуверенными, чем уверенными в Боге).

5. Осуждение:  Молодые христиане сталкиваются с опасностью стать гордыми и подпасть под осуждение подобно тому, как сатана возгордился и также был осужден.  

6. Когда человек перестает быть новообращенным?
7. Первое:  это соответствует возрасту церкви (это требование не было дано Титу). Церковные служителя будут менее зрелыми.
8. Второе:  это соответствует духовной зрелости тела (т.е., ВЫ ЕСТЕСТВЕННО ЗАХОТИТЕ СМОТРЕТЬ НА МУДРОСТЬ НАИБОЛЕЕ ЗРЕЛЫХ):  (1) не обязательно привязано к возрасту (Павел Тимофею), (2) Должно быть благочестивое, твердое и зрелое свидетельство.

xv. (3:7) 15ОЕ ДУХОВНОЕ КАЧЕСТВО: ИМЕТЬ ДОБРОЕ СВИДЕТЕЛЬСТВО ОТ ВНЕШНИХ (δεῖ δὲ καὶ μαρτυρίαν καλὴν ἔχειν ἀπὸ τῶν ἔξωθεν, ἵνα μὴ εἰς ὀνειδισμὸν ἐμπέσῃ καὶ παγίδα τοῦ διαβόλου).
1. 6 и 7 показывают интересный контраст: 6 показывает осуждение, под которое подпал дьявол; 7 показывает осуждение, в которое он вводит других.
2. Что Павел называет «нарекание и сеть дьявольская»? 
3. Этим способом, которым сатана порочит имя Христа и Евангелие, является плохое свидетельство перед миром.
4. Не достаточно того, что люди думают, что это хороший человек. Общество вокруг него должно также подтвердить элементарное качество хорошего характера.  
5. Как насчет людей, вышедших из очень грубого окружения. Могут ли они быть пресвитерами? Ответ:
6. Да, но они должны иметь ряд сведений об их верности.
7. Таким образом, они не должны быть из новообращенных.
8. Должен быть наглядный пример честности, чистоты, то ли в церкви, то ли на рынке.  
9. 1 Тим. 4:12:  Пресвитер должен быть примером благочестивой речи, поведения, любви, веры и чистоты.
10. Мысль:  не давайте сатане возможность опорочить имя Христа (Титу 2:7:  «Во всем показывай в себе образец добрых дел, в учительстве чистоту, степенность, неповрежденность, слово здравое, неукоризненное, чтобы противник был посрамлен, не имея ничего сказать о нас худого».  
11. Люди с плохой репутацией в обществе не должны быть поставлены лидерами в церкви, чтобы свидетельство Евангелия не затруднялось.  
2. Должность Служения: Дьякон
a. Общие Вопросы и контекст, почему Павел поднимает эти вопросы 
i. Тимофей служит в Ефеской церкви.
ii. Павел основал церковь приблизительно 10 лет назад и провел там около 3 лет в личном евангелизме, учении и взращивании учеников.  
iii. Спустя 10 лет Павел получил весть, что начали возникать проблемы.
iv. Основной проблемой был провал в лидерстве.
v. Пока Павел был там, все было отлично, и даже некоторое время после того, как он ушел, все было хорошо.
vi. Начало происходить то, что после ухода Павла, лжеучителя начали вливаться в ряды церкви (Деяния 20:28-32).

vii. Прошло 5-6 лет после того, как Павел видел лично ефеских пресвитеров, и в это время неверующие лжеучителя проникли в церковь  (Приблизительно 62-63 год, недавно освободившись от первого римского заключения, Павел слышит все эти плохие вещи, происходящие там).

b. Решение Павла
i. Немедленно посылает Тимофея в Ефес, чтобы начать решать там эти проблемы. 
ii. Посылает письмо Тимофею с инструкциями того, что надо делать (начиная с признания людей Божьих пресвитерами).

iii. Павел продолжает, давая указания на счет дьяконов и того, как справится с той ситуацией.
iv. Действительный вопрос:  насколько ценна церковь Иисусу Христу. 
c. Характеристики (в сс. 8-13 Павел выделяет 8 качеств для тех, кто служит в роли дьякона)

i. (8) 1ое качество:  Честны (Διακόνους ὡσαύτως σεμνούς).
1. Мы видим, что Павел употребляет подобное выражение (требования обладать и поддерживать благочестие применимы к дьякону точно так же, как и к епископам в сс. 1-7 (продолжает силу dei einai из с. 2, и, таким образом, «дьякон» в аккузативе).  
2. Важная мысль: основное значение «дьякона» - слуга.
3. Это не специфическое слово, означающее раб, а просто значит «тот, кто служит или оказывает помощь».
4. Иногда апостолы называли себя «служителями» (1 Кор. 3:5; 2 Кор. 3:6; 6:4; Еф. 3:7; 6:21; Кол. 1:23, 25; 4:7; 1 Фес. 3:2).
5. В пасторских посланиях мы видим термин здесь, в 3:12 и 4:6.
6. Мы также видим термин,  употребленный в Фил. 1:1, где Павел обращается в письме ко всей церкви, так же как и к пасторам и дьяконам (ясно указывая на то, что была группа, отделенная для служения).
7. Отличие между общим взглядом и библейской картиной:
8. В Библии термин просто означает «тот, кто служит» в любых сферах служения (в отличие от пастырей, которые несут ответственность вести стадо и хранить его от опасностей).
9. Как видим, термин даже не требует специфического смысла с общепризнанным названием. Идея заключается в значении «тот, кто служит», но это могло включать тех, кто имел своего рода формальное признание пастырей и церкви, то они имеют ответственность в некоторых заданиях.  
10. Библия ясно ничего не говорит об идее того, откуда произошел термин «дьякон».
11. Наилучшая праллель (Деяния 6:5-6:  семь человек, избранных для заботы о столах—люди, посвятившие себя на распространение милосердия).
12. Дьякон – это не церковная должность 2го сорта, как в Католической Церкви, также дьякон не должен быть главной силой в церковной власти и лидерстве (Lea, 115, n. 66).
13. Центральная мысль: они служители нуждам дргуих (Alexander Strauch сформулировал это так, они – люди, посвятившие себя делам милосердия внутри тела Христа).
14. Нам нужно помнить, однако, высокие требования, которые поставил Бог на тех, кто занимает какое бы то ни было признанное положение в теле Христа.
15. Причина: все, что нужно, чтобы создать много проблем и головных болей, это немного греха.
16. В Екклесиаста Соломон говорит: «Мудрость лучше воинских орудий; но один погрешивший погубит много доброго. Мертвые мухи портят и делают зловонною благовонную масть мироварника: то же делает небольшая глупость уважаемого человека с его мудростью и честью» (9:18-10:1).
17. Другими словами, бесчестие одного человека, занимающего какое-либо признанное место в служении, может причинить много вреда другим.
18. Таким образом, критически важно, чтобы такие люди имели христоподобный характер.
19. Первое качество, которое упоминает Павел, - это «честь, достоинство». 
20. Основная идея:  почитаемый или «серьезный и достойный» (Hiebert, 68).
21. Один писатель добавляет идею «серьезного и достойного почтения» (Knight, 168).
22. В Титу 2:2 Павел говорит, что это то качество характера, которое должны проявлять старшие (ср. 3:11 относительно «жен»; ср. Фил. 4:8).

ii. 2ое качество:  не двоязычны (μὴ διλόγους).
1. Проблема: Дьякон, по сути своих дел служения святым, будет постоянно взаимодействовать с людьми.
2. Это значит, что может распространять сплетни (говоря о чем-то один на один с человеком, а затем рассказывая это другим).

iii. 3ье качество:  не пристрастны к вину (μὴ οἴνῳ πολλῷ προσέχοντας).
1. Это, конечно, является параллелью того, о чем мы говорили в 3:3 относительно пастырей.
2. Павел не сделал абсолютный запрет, но предъявил требование, что любое употребление вина должно быть не более, чем разведенный общеупотребимый напиток (ср. 5:23:  он говорит Тимофею пить немного).
3. Здесь: он не может быть черезчур «охваченным» или «увлекающимся» вином.
4. На самом деле, это универсальный стандарт (применяемый к старшим женинам в Титу: «не порабощались пьянству»).
5. Цель: Христоподобие (Вопрос:  Описывает ли это вас?).
iv. 4ое качество:  не корыстолюбивы (μὴ αἰσχροκερδεῖς).
1. Не увлечены «постыдной наживой» (употреблено для епископов в Титу 1:7; ср. снова, параллель этому в 1 Тим. 3:3:  «не сребролюбив»).
2. Вред, причиняемый сегодня такими людьми, неисчисляемый (иллюстрация).

3. В 1 Петра 5:2 Петр говорит, что наше служение должно быть «охотно и богоугодно, не для гнусной корысти» (близкое по происхождению наречие).
4. Это не значит, что церковь не должна поддерживать тех, кто посвятил себя на служение Господу (ср. 1 Тим. 5:17).
5. На самом деле это означает, что те, кто занимает какие-либо признанные позиции, должны быть свободны от жадности как контролирующего греха.
6. Фактически это применимо ко всем (ср. 1 Тим. 6:5-10).
v. (9) 5ое качество дьякона:  хранящие таинство веры в чистой совести (ἔχοντας τὸ μυστήριον τῆς πίστεως ἐν καθαρᾷ συνειδήσει).
1. Выражение «тайна» относится к глубоко сокрытым истинам о Божьем искуплении (ср. 1 Кор. 2:7-10 [Hiebert, 69]).
2. Это истины, которые были сокрыты, но теперь, во Христе, открыты церкви посредством Его Сына, Апостолов и НЗ пророков (Рим. 16:25-26; ср. Еф. 3:1ff.).
3. Павел много раз упоминает о «совести» в пасторских посланиях (1 Тим. 1:5, 19; 4:2; 2 Тим. 1:3; Тит. 1:15), особенно о «чистой совести» или «доброй совести».
4. Идея:  ваша совесть чиста, потому что вы живете благочестивой жизнью (то, чего не делали лжеучителя; ср. 1 Тим. 1:5-6, 19 [Lea, 117]).
5. Таким образом, придерживаться «таинства веры» с «чистой совестью», главным образом, означает, что вы живете благочестиво, потому что вы упорядочиваете свою жизнь согласно ценной истине евангелия.
vi. (10) 6ое качество:  как и с пастырями, никакого признания не должно быть дано людям, если их не знают хорошо (καὶ οὗτοι δὲ δοκιμαζέσθωσαν πρῶτον).
1. Заметьте, что Павел говорит таких также следует испытывать прежде.
2. Идея в том, что точно так же, как и «пастырей» необходимо хорошо знать (проверенные хорошие сведения), так и дьяконы должны иметь проверенные хорошие сведения.
3. Затем, они могут исполнять определенную роль служения, если они, как и пастыря, «неукоризнены» (другой, но синонимичный термин).
4. Это не значит, что они безгрешны или безупречно совершенны. 
5. Идея:  сильный характер без кричащих греховных изьянов.
6. Это то, что случилось в Деяниях 6:5 (хорошо известны люди Божьи).
7. Эти истины должны применяться дьяконом, но на самом деле каждым из нас.
vii. (11) 7ое качество дьякона:  должен иметь жену, которой также можно поручить служение из-за ее христоподобного характера (γυναῖκας ὡσαύτως σεμνάς).
1. Существуют спорные моменты относительно точного значения этого отрывка.
2. Некоторые люди считают, что этот стих не говорит о женах дьяконов, а о женщинах, занимающих должность «дьякониц».
3. За исключением Римлянам  16:1-2, где женщина по имени Фива названа «диакониссой» церкви, это было бы о месте, которое годится для этой идеи.  
4. Павел употребляет выражение «равно», что может рассматриваться как параллель с. 8.
5. Термин «женщины» действительно означает женщина в 2:9-15 (не жены).
6. Другая точка зрения в том, что павел не говорит о «дьякониссах», но он упоминает жен тех, кто служит дьяконом.
7. Причины:  греческий термин – стандартный термин для «жены».
8. Если бы Павел намеревался говорить о «женщинах дьяконах» (дьякониссах), он бы просто употребил термин «дьякон», но он этого не сделал.
9. Более того, дискуссия в сс. 8-10 о дьяконах и в сс. 12-13 все еще о дьяконах.
10. Таким образом, контекст предполагает, что все обсуждение от с. 8 до с. 13 сосредоточено на дьяконах.
11. Также, нет упоминания о брачном статусе, как имеется для пастырей и дьяконов, и даже вдов на церковную роль (5:9).
12. Заметьте: это ни в коем случае не уменьшает огромное служение, которое женщины всегда совершали относительно Христа, даже до сегодняшнего дня.
13. Также это не говорит о том, что это неправильно для женщины занимать место в служении (каждый христианин должен служить согласно своему дару).
14. Иногда, как показала история, это служение часто подходит лучше всего для женщин по природе самого служения (напр., крещение женщин).
15. В Титу 2 Павел напоминает Тимофею, что старшие женщины должны участвовать в наставлении младших (очень важно).
16. Но здесь, согласно контексту, это, по-видимому, относится к женам дьяконов.
17. Здесь в с. 11 Павел перечисляет четыре простые характерные особенности, которые должны быть у жены дьякона.
18. Первое:  То же, что Павел сказал ранее об их мужьях в с.8: Достойны, уважительны (semna,j().
19. Второе:  Эта вторая характерная черта также относится к тому, что Павел сказал в с. 8, только здесь термин более острый (mh. diabo,louj()…Этот термин означает злонамеренная клевета.  По сути это то самое слово, от которого получаем «дьявол» (клевета, обвинение . . . сплетни; ср. Откр. 12:9-10).  В 2 Тим. 3:3 и Титу 2:3 Павел употребляет термин, чтобы сослаться на людей, которые клевещут и представляют в ложном свете других.  Реальность:  Возможно, не существует греха более!

20. Третье:  Третья черта переводится «воздержанный» NASB (такой же термин, как в 3:2 и Титу 2:2:  чтобы старцы были бдительны, степенны, целомудренны, здравы в вере, в любви, в терпении) (νηφάλιον).
21. Четвертое:  верны во всем (верность, достоверность, надежность πιστὰς ἐν πᾶσιν).  Проблема: Эти женщины будут весьма вовлечены в вопросы служения, и они должны иметь хороший характер, иначе они причинят большой вред.
viii. (12) 8ое Качество:  Дьякон должен держать свой дом в порядке.
1. Павел касается дома, как и с епископами в сс. 4-5.
2. Основное учение: Если чей-либо дом не в порядке, им не следует присваивать звание дьякона.
3. Павел упоминает о двух основных требованиях и завершает причиной, почему этого нужно строго придерживаться.  
4. (12) Два особенных требования об упорядоченном доме (первое брак, потом дети).
5. Относительно его брака: он должен демонстрировать отношения в браке (διάκονοι ἔστωσαν μιᾶς γυναικὸς ἄνδρες).  Как и епископ, неудача в браке испортит свидетельство и способность служить в церкви. В некоторых культурах этот вопрос намного острее, чем здесь в Америке. Наша культура очень десенсибилизирована (я видел рекламный щит фильма под названием «Неверный» - как трагично!!!).  Итог:  Дьякон должен показывать способность иметь хорошие отношения с женой.
6. Относительно детей и дома в целом:  он должен демонстрировать хорошие отношения с родителями (τέκνων καλῶς προϊστάμενοι καὶ τῶν ἰδίων οἴκων).

7. Две проблемы: Первая: если кто-либо не может научить своих детей, как он сможет научить других? (Knight:  «дом – это проверочная основа верности для всех должностей» [173]).  Вторая:  Свидетельство (если их дети не соответствуют, это причинит большой вред).
8. Вывод:  Его дом должен быть в здравом порядке.
9. (13) Основа таких требований (οἱ γὰρ καλῶς διακονήσαντες).  Причина таких требований очень связана с тем, что Павел сказал в 3:1:  Это важность работы.  Причина, по которой Бог требует такие качества в тех, кто поставлен на служение, это то, что так много поставлено на кану.
10. Те, кто служат как верные дьякона получают два драгоценных преимущества:  1ое в том, что верные дьякона получают: Высокую репутацию (baqmo.n e`autoi/j kalo.n peripoiou/ntai).  Буквально: Они получают превосходную репутацию (hapax:  “step, standing”).  Другими словами, те, кто служит как верный дьякон имеет хорошую репутацию за свое служение среди всех церквей.
11. 2ое:  большая уверенность в вере (βαθμὸν ἑαυτοῖς καλὸν περιποιοῦνται).  «Уверенность» может быть относительно Христа  определенных контекстах (Еф. 3:12; Евр. 10:19).  Здесь:  Это уверенность, открытость, смелость говорить. Другими словами, рост в верном служении даст вам растущую уверенность провозглашать Слово Божье (Павел обладал этим, как видно из 2 Кор. 3:11-12).

VII. ПОСТАНОВЛЕНИЯ ЦЕРКВИ 

A. Крещение
1. Вступление:

a. ISBE:  Глагол, употребленный в НЗ греческое слово baptízō. Встречаются существительные báptisma и baptismós, хотя последнее не употребляется в НЗ в отношении повеления крещения, кроме как посредством умозаключения, как в Евр. 6:2 («учение об омовении»), где это относится к различию между христианским постановлением и иудейским ритуальным омовением. Некоторые MSS находят это также в Кол. 2:12 (ср. Евр. 9:10, «различные омовения») для отношения только к иудейским омовениям (ср. спор об очищении в Иоан. 3:25). Глагол baptízō появляется в этом смысле в Лк. 11:38, где фарисеи удивлялись , что Иисус «не умыл [рук] перед обедом».
b. ISBE относительно крещения как библейской формы:

Термин baptismós появляется у Иосиф (Ant. xviii.5.2) в связи и Иоанновым крещением (ср. также IrenaeusAdvhaer ii.22 по поводу крещения Христа). В общем, однако, báptisma – это существительное, основанное для повеления. Глагол baptízō на самом деле, множественное или усилительная форма báptō (“dip”). Примеры встречаются там, где эта идея все еще присуща, как в 4 Цар. 5:14 (Септуагинте), где о Немане говорится, что он «окунулся в Иордане семь раз» (ebaptísato). Понятие многократности может появиться также у Иосиф (Ant. xv.3.3) в связи со смертью Aristobulus, брата Мариам, ибо друзья Ирода «окунали его, когда он плавал и погружали его под воду в темноте вечера». Но в общем термин baptízō, являющийся общим с такими формами в позднем греческом, просто эквивалент báptō (cf. Lk. 16:24) и означает «окунать», «погружать», точно так же как rhantízō, как rhaínō, означает просто «разбрызгивать» . . . .  Можно отметить, что ни один баптист на написал лексикон греческого языка, и все же стандартный лексикон, такой как Liddell и Scott (LSJ), дает значение  baptízō как «окунать», «погружать». Они не дают значение «лить» или «разбрызгивать», и никто никогда не приводил пример, где этот глагол означал «лить» или «разбрызгивать». Таким образом, вероятность в пользу «окунать» в НЗ.
Но сам НЗ излагает всю суть совершенно просто. Одинаковое значение «окунать» для baptízō и употребление реки Иордан как места для крещения Иоанном Крестителем делает неизбежным понятие погружения, если нет какого-то прямого противоречащего свидетельства. Это вопрос, который следует поднять над вербальными придирками или любыми попытками опровергнуть очевидные факты. Простой рассказ в Мф. 3:6 «и крестились от него в Иордане». В Мк. 1:9-… крещение немного усилено в употреблении eis и ek. Иисус «крестился от Иоанна в [eis] Иордане. И когда выходил из [ek] воды, тотчас увидел». Так, в Деяниях 8:38 мы читаем: «и сошли оба в [eis] воду, Филипп и евнух; и крестил его.  Когда же они вышли из [ek] воды, Дух Святый сошел на евнуха, а Филиппа восхитил Ангел Господень».
Если кто-то все еще сомневается в этом вопросе, Павел добавляет доказательство символизмом в Рим. 6:4: «Итак мы погреблись с Ним крещением в смерть, дабы, как Христос воскрес из мертвых славою Отца, так и нам ходить в обновленной жизни». Погружение в воду и всплыванием, таким образом, согласно Павлу, символизирует смерть и захоронение греха с одной стороны и воскресение к новой жизни во Христе с другой. Sanday and Headlam (Церковь в Англии) изложили это таким образом в своих комментариях по Римлянам (ICC 14th ed 1913), inloc: «Это символически выражает серию действий, относящихся к искупительным действиям Христа. Погружение=Смерть.
c. ISBE о появлении других видов.
Дидахе был брошен вызов, который может относится к первой половине 2го столетия. Здесь впервые обливание бесспорно признано постановлением вместо погружения. Из-за этого замечательного отрывка некоторые приводят доводы, что хотя погружение было нормальным и стандартным крещением, все же наряду с этим было разрешено обливание, и что на самом деле было безразлично даже в 1ом столетии, использовалось ли обливание или погружение. Но это не истинное толкование фактов в этом вопросе. Отрывок заслуживает, чтобы его процитировали полностью и здесь он приведен в переводе Philip Schaff (Прествитерианин) в своем издании Дидаха (pp. 184ff.): «Итак, относительно крещения, крестите следующим образом: Преподав сначала все это, крестите во [eis] имя Отца и Сына и Святого Духа в реально существующих водных источниках. Если нет таковых, крестите в другой водной среде; и если не можете в холодной, тогда в теплой [воде]. Но если нет никакой, полейте воду трижды на голову во [eis] имя Отца и Сына и Святого Духа». Таким образом, нет никаких сомнений в том, что во 2ом столетии некоторые христиане почувствовали, что крещение было настолько важным, что когда настоящее крещение (погружение) было невозможно совершить из-за отсутствия водного источника, обливание использовалось вместо этого. Это все, что можно логически вывести из этого отрывка. Нужно отметить, что для обливания используется другое слово (ekchéō), четко показывая, что baptízō не означает «обливать». Именно то самое зарегистрированное исключение доказывает  разногласия относительно baptízō.
Нет повода отрицать, что в начале 2го столетия обливание стало использоваться вместо погружения в определенных крайних случаях. Остается вопрос, почему использование обливания в крайних случаях выросло. Ответ заключается в том, что из-за ошибочной и преувеличенной оценки, заложенной в ценность крещения важного элемента для спасения. Некоторые ощущали, что те, кто умер без крещения, были потеряны. Таким образом, возникли «клинические» крещения “clinic” baptisms.
2. Неправильные Взгляды на Крещение 
a. Крещение для Устранения Изначального Греха/Младенческое Крещение/Крещение как Символ Завета 
i. Римская церковь начала принимать младенческое крещение достаточно рано.
ii. Младенческое крещение несло с собой идею то ли личного возрождения, то ли устранение изначального греха.
iii. Августин преподнес идею как эффективный вид возможностей для божественной благодати, но еретик Пелагий извратил идею (Moody Handbook:  По причине того, что человек не рождается по своему существу злым, Пелагий также отверг необходимость младенческого крещения для спасения; младенческое крещение было простым посвятительным обрядом.
).

iv. Различные группы Реформированной Церкви (напр., Пресвитерианская, Православная Реформированная, Немецкая Реформированная, Лютеранская, Англиканская, Методистская и др.) преподают доктрину младенческого крещения, однако, не с целью устранения греха или возрождения 
v. (Moody Handbook:  «Младенческое крещение. Младенческое крещение, которое практикуется Римо-Католиками, Англиканами, Пресвитерианками, Методистами и Лютеранами, отстаивается на нескольких основаниях. Это относится к богословию завета. Как в нации Израиля младенцы обрезывались и тем самым присоединялись к обществу верующих, так и крещение младенцев является аналогом обрезания, которое присоединяет младенцев к обществу христиан. Это относится к спасению дома (ср. Деяния 16:15, 31, 33–34; 18:8). Некоторые понимают выражение «крестилась она и домашние ее» (Деяния 16:15), что были крещены младенцы».﻿50, 
).

vi. Несмотря на то, что эти группы утверждают обоснованность на основе исторической связности и традиции, эти аргументы ошибочны, как минимум, на трех основаниях: (1) Традиция, которую они поддерживают, по сути, является Римско-Католической традицией. (2) Более ранняя библейская история приводит доводы против крещения младенцев.  (3) Библия не может использоваться для подтверждения идеи.
vii. Библейские Сведения:

1. Оба завета постоянно и явно утверждают, что спасение всегда было и будет только по благодати и только через веру (Деяния 2:28; 16:31; Рим. 3:24-26; 4:1-….; Еф. 2:1-10; Тит. 3:1-5; Иакова 1:18).

2. Нигде НЗ не учит, что крещение гарантирует спасение или что дети должны быть крещены.
3. НЗ отрывки, говорящие о домашних, принявших крещение, можно легко понимать как домашние, которые ответили в вере.
4. Аналогия, которую проводит Реформированная Церковь между младенческим крещением (как символ Нового Завета) и обрезанием как символ Ветхого Завета, ошибочна.
a. Символом Ветхого Завета была Суббота, а не обрезание (Исх. 31:12-17).

b. Обрезание было символом Завета Авраама, вечного и нерушимого.
c. Символ Ветхого Завета (Суббота) не предотвращал аннулирование завета (Иер. 31:31-….; Ос. 2:2).

d. Бог говорит, что те, кто принимает участие в Новом Завете, участвует в нерушимом завете (Иер. 31:31-34), но явно очевидно, что многие (определенно не все) младенцы, крестившиеся как дети завета в Реформированных домах, никогда так и не спаслись или отвергли все формы вероисповедания в определенные моменты жизни.   
5. Moody Handbook относительно Лютера в качестве примера, как Реформаторы переняли Римско-Католические традиции:  

Концепция крещения Лютера не явно отличается от Римско-Католического взгляда; он многое сохранил от Римской церемонии, связанной с обрядом. Лютер учил, что крещение необходимо для спасения и, фактически, совершает возрождение в личности. Лютер акцентировал на том, что крещение – это соглашение между Богом и человеком, в котором Бог обещает простить грехи человека и продолжает давать Свою благодать в то время, как человек обещает Богу жизнь раскаивающейся признательности.﻿19 Относительно крещения Лютер сказал: «самое серьезное повеление, что мы должны быть крещены или мы не можем спастись. …Таинство, посредством которого мы в первую очередь принимаемся в Христианскую Церковь».  Лютер также поддерживал крещение младенцев, уча, что, несмотря на то, что младенцы не способны практиковать веру, Бог, через Свою предшествующую благодать, производит веру в неосознающем ребенке. Он основывал крещение младенцев на повелении крестить все нации (Мф. 28:19).

viii. ISBE относительно отсутствия поддержки младенческого крещения:

Существенно, что даже Дидах с преувеличенным понятием важности крещения не позволял крещение младенцев. Говорится: «сначала научив всему». Наставление предшествует крещению. Это четкое отрицание крещения младенцев. Неизменная практика в НЗ показывает, что крещение следует за исповеданием. Люди, «исповедующие свои грехи», были крещены Иоанном (Мф. 3:6). Ученые придерживающиеся детокрещения ясно признали, что НЗ не дает никаких указаний для крещения младенцев. Таким образом, Яков (Конгрегационалист) в Standard Bible Dictionary говорит: «Мы не имеем ни одной записи в НЗ о крещении младенцев». Scott (Пресвитерианин) в HDB (1 vol ed) говорит: «НЗ не содержит никаких явных ссылок на крещение младенцев или маленьких детей». Plummer (Церковь Англии), HDB, говорит: «Получатели христианского крещения должны были покаяться и поверить». Marcus Dods (Пресвитерианин), DCG, называет крещение «обрядом, в котором погружение в воду символизирует и ознаменовывает его переход от нечистой к чистой жизни, его смерти к покинутому прошлому, и его новое рождение к желаемому будущему». Было бы сложно сформулировать Баптистское толкование лучшим образом.  
Итак, в НЗ нет места для крещения младенцев, что символизировало бы то, что младенцы не испытали или воспринималось бы как причина возрождения в ребенке, формы сакраментализма, противоречащей учению НЗ, как понимают Баптисты. Главный Баптистский характерный признак заключается в личном отношении души к Богу независимо от постановления, церкви или священника. Младенец, который умер некрещеным, спасется без крещения. Крещенная личность, то ли это ребенок (детей часто крестят у Баптистов, детей, проявляющих знаки покаяния), то ли взрослый, кается перед крещением. Крещение – это символ уже произошедших изменений. Это настолько ясно Баптисту, что он постоянно протестует против извращения этого прекрасного постановления теми, кто считает это способом спасения или делает это бессмысленным, совершая крещение перед покаянием. Крещение – это проповедник духовной жизни. Предмет разногласия у Баптистов заключается в возрожденных членах церкви, ставя царство перед поместной церковью. Членство в царстве предшествует членству в церкви.
Отрывки, цитируемые из НЗ в поддержку понятия крещения младенцев совершенно неуместны, Деяния 2:39, где нет такой идеи, как крещение младенцев, и 1 Кор. 7:14, где мысль в том, что брачные отношения освящены и дети законны, несмотря на то, что муж или жена нечисты. Напрашивается вопрос предположения присутствия младенцев в крещении различных домов в Деяниях. В случае с семьей Корнелия они все говорили языками и возвеличивали Бога (Деяния 10:46). Дом темничного стража «возрадовался» (Деяния 16:34). Мы даже не знаем, была ли Лидия замужем. Ее дом мог просто состоять из ее служащих. Таким образом, НЗ не преподносит никаких исключений.
b. Возрождение относящееся к Крещению
i. Идея Возрождения посредством Крещения заключается в том, что крещение – это акт, который производит личное спасение.
ii. Эта идея не имеет правомерной поддержки Писания, хотя она проникла в церковь в довольно раннее время.
iii. Moody Handbook of Theology:  

Очень рано в Христианской церкви, было дано высокое положение обряду крещения, так что многие, на самом деле, учили возрождению от крещения. Иустин Мученик учил, чтобы получить прощение грехов нужно призывать имя Отца над тем, кто принимает крещение (1 Apol. 61). «После крещения христианин не должен грешить, и некоторые грехи, совершенные после того, как был совершен обряд, рассматривались как не прощаемые».25 Хотя концепция не была настолько выразительна среди апостольских Отцов, она возросла в последующие столетия. Августин, например, учил, что первоначальный грех и грехи, совершенные перед крещением омывались крещением.﻿26 По этой причине он защищал крещение младенцев. Августин, однако, подчеркивал необходимость покаяния и веры как условий, посредством которых взрослыми должно приниматься крещение. Ириней и Ориген признавали правомерность крещения младенцев, но Тертуллиан выступал против этого.  Форма крещения не ясно преподавалась апостольскими Отцами; однако, Didache допускает излияние как альтернативную форму. Общей практиой в ранней церкви, однако, было погружение.

iv. ISBE:  Относительно Возрождения Некоторые идентифицировали принятие с возрождением, и таким образом, многие Отцы и Римо-Католические богословы отождествили это с возрождением от крещения, исключая в связи с этим важнейший факт осознанного сыновства. Новое рождение и усыновление определенно являются аспектами той же цельности опыта; но они принадлежат к различным системам мысли, и идентифицировать их означает вызвать замешательство. Новое рождение определяет особенно происхождение и моральное качество христианского опыта как абстрактный факт, а усыновление выражает конкретное отношение человека к Богу. Здесь Павел также не поднимает вопрос природного и первоначального состояния человека. Это оттесняет аналогию слишком далеко, чтобы сделать вывод из доктрины усыновления, что человек по природе не Божий сын. Это противоречило бы учению Павла везде (напр., Деяния 17:28), и он не должен быть обвинен в противоречивости применения метафоры. Он представляет человека без Христа как морального изгоя и постороннего Богу, а перемена, совершенная верой в Христа делает его морально сыном и осознающим свое сыновство; но естественно он всегда является потенциальным сыном, потому что Бог всегда настоящий отец.
 

v. Августин, в своих попытках бороться против Пелагия, отрицавшего первоначальный грех, является одним из основных влиятельных лиц, популяризировавших как крещение младенцев (до определенной степени), так и крещение возрождения (Moody Handbook of Theology:  «Конфликт между Августином и Пелагием достиг предела, когда Пелагий учил, что человек свободен от первоначального греха и способен выбирать добро. Августин, великий сторонник благодати, подчеркивал, что Божья благодать была необходима, чтобы спасти человека от состояния полной греховности. Хотя Августин сам учил о необходимости крещения для омытия грехов, совершенных раннее. Крещение возрождения и младенческое крещение стали частью церковного учения.»
).

vi. Группы, которые учат возрождению посредством крещения в той или иной степени:  Римско-Католическая Церковь, Англиканская Церковь, Епископальная Церковь, Лютеранство, Церковь Христа.
c. Крещение только от Определенных Групп 

i. Определенные деноминации будут утверждать, что единственный путь спастись – креститься их церковью, и что крещение от любых других групп не действительно.  
ii. Среди этих групп будут различные ветви Церкви Христа и некоторые группы Пятидесятничества.
d. Спорные Вопросы Донатизма  
i. Во времена сильных гонений (н.э. 313), определенные церковные лидеры уступили давлениям и отреклись от своей веры в Христа.  
ii. Спор возник на почве, были ли крещения все еще действенными, если они преподавались одним из этих вероотступнических церковных лидеров.
iii. ISBE:  Отличия в харизматических и дисциплинарных вопросах породили три важные еретические движения, Монтанизм, Новатианизм и Донатизм, во 2ом, 3ем и 4ом столетиях. Что касается главных статей по вероисповеданию, они не были еретическими. Тем не менее, монтанисты были отвергнуты за ошибочные взгляды на пророчества и аскетическую практику, новатианисты и донатисты за сепаратистские концепции церкви, и донатисты за непринятие действенных актов служения, совершаемого реальными или подозреваемыми отступниками и теми, которых они назначили. Отличающиеся группы также возникли по многим меньшим вопросам. Так, Фома Аквинский были осуждены за использование только воды на Вечере Господней и the Cataphrygians за крещение мертвых.

3. Формы Крещения
a. Обрызгивание
b. Изливание
c. Тройное погружение
d. Одинарное погружение
4. Вариативные Формулы Крещения 

a. Тройное Погружение
i. Определенные группы, такие как Братство Благодати the Grace Brethren практикуют тройное окунание, а не одинарное.    
ii. За исключением неимения прямой библейской поддержки, эта идея не обязательно сильно не соответствует Библии.    
b. Крещение только «во имя Иисуса»
i. Обычно определенные ветви Пятидесятничества настаивают на формуле, говорящей только «во имя Иисуса».
ii. Группы, приводящие этот довод, обращаются к факту, что есть несколько примеров в Книге Деяний, где говорится именно выражение «во имя Иисуса». 
iii. Вопрос, на самом деле, не имеет большой богословской значимости, за исключением того, что эти группы сделали это проблемой.
5. Значимость Крещения
a. Символ раскаяния в грехе и веры в Иисуса Христа 

i. В ВЗ обрядом принятия в общество завета было обрезание (Быт. 17).
ii. Ранее израильтяне практиковали обрезание для язычников, желающих присоединиться к Израилю, но через время эта практика угасла.  
iii. Обряда крещения в итоге стал общепринятым способом для язычников внешней демонстрации греха и покаяния.
iv. ISBE:  

Перед тем, как мы непосредственно перейдем к обсуждению традиции обряда, нужно сказать относительно крещения иудейских новообращенных. Это все еще спорный вопрос, существовал ли этот исходный обряд во время Иоанна Крестителя или нет. Schürer аргументирует умело, если не решительно, в пользу идеи, что крещение новообращенных использовалось намного ранее первого упоминания о нем во 2ом столетии (HJP, II/2, 319ff; also Edersheim, LTJM, appendix 12). Это вообще не имеет никакого значения к разногласию Баптистов, что есть истина в этом отношении.  Было бы не странным, если бы для язычника, ставшего иудеем требовалось купание, когда сами иудеи нуждались в частых церемониальных омовениях. Но в чем заключался первоначальный обряд, называемый крещение новообращенных?  Lightfoot (Horae Hebraicae et Talmudicae, Mt. 3:7) дает закон о крещении новообращенных: «Как только он становится здоровым от раны обрезания, они приводят его к решению, и будучи помещенным в воду, они снова наставляют его в более тяжелых и более легких заповедях Закона. Услышав их, он окунается и выныривает и, вот, он – израильтянин во всех отношениях». К этой цитате Marcus Dods (Пресвитерианин) в DCG добавляет: «Языком Павла, его старый человек мертв и похоронен в воде, и он поднимается из этой очищающей могилы новым человеком. Вся значимость обряда была бы утеряна, если бы не практиковалось погружение». Lightfoot говорит далее: «Каждый крещаемый человек должен окунаться всем телом, теперь раздетым и обнаженным, за одно погружение. И где бы в Законе не упоминалось омовение тела или одежды, это значит ни что иное, как омовение всего тела». Edersheim (loccit) говорит: «Женщины обслуживались женщинами, раввин стоял за дверью». Иудейское крещение новообращенного, первоначальный церемониальный обряд, точно гармонизирует с теперешним значением baptízō, рассматриваемом раннее. Не было особого «священного» смысла, который поменял «погружение» на «обрызгивание».
v. По этой причине, иудеи скептично воспринимали, когда Иоанн Креститель говорил своим соотечественникам евреям, что они нуждаются в крещении – т.е., им необходимо личное покаяние для вхождения в царство, ибо быть иудеем не гарантировало им личные отношения с Богом.

vi. Идея покаяния как символа крещения было заповедано Христом и практиковалось как внешняя демонстрация приверженности к вере (Мф. 28:18-20; Деяния 2:38).

b.  Символика Помещения в Тело Христа  
i. Определенные тексты (Рим. 6:1 и далее Гал. 3:25-26) делают связь, которая показывает аналогию между водным крещением и помещением в Тело Христа.
ii. Личное спасение сразу же помещает верующего в единение с прославленным Сыном (Тем, кто умер и воскрес).
iii. Это помещение в тело совершено Самим Христом, который при содействии Его Духа помещает верующего в Свое тело (Мф. 3:11-12; Рим. 12:5; 1 Кор. 12:13; Кол. 2:12).

B. Вечеря Господня
1. Иисус повелел Своим ученикам постоянно практиковать символическое установление, которое стало называться «Вечеря Господня».  
a. Два главных текста - Лука 22 и 1 Коринфянам 11:17-34.
b. Иисус установил эту заповедь, взяв Пасхальную пищу, с которой они праздновали вместе и дал новое значение этой традиции для церкви.  
c. Это изменение включало (1) перемену фокуса от исторического искупления в Исходе к новому искуплению через смерть Христа, (2) показывая, что новое искупление включало установление Нового Завета, (3) определяя новое значение хлеба и вина в Пасхальной пище. Хлеб больше не символизировал пресный хлеб, который ели на Пасху, а символизировал тело Самого Христа. Вино больше не символизировало искупительные мотивы Пасхальной еды, т.е. благодарение, благословение, искупление и т.д., но символизировало кровь Иисуса, что утверждало Новый Завет.
d. Вечеря Господняя стала источником обвинения в ранней церкви (как отмечено в Moody Handbook of Theology):  

Римляне особенно тяготели смотреть на христианство как на незрелую и невоспитанную религию. Ходили слухи среди римского общества, что христиане были каннибалами из-за того, что принимали участие в Вечере Господней.

e. Вечеря Господняя всегда совершалась церковью с наивысшей серьезностью с тех пор, когда Иисус установил это повеление на Последней Вечере (Лк. 22:14-23)

2. Не Библейские Взгляды
a. Римо-Католическое: Замещение
i. Идея заключается в том, что в Римо-Католической Мессе хлеб, фактически, становится телом Христа, а вино – кровью Хрсита, и в этом процессе Иисус действительно снова приносится в жертву за грехи.  
ii. Эти доктрины ясны из Римско-Католического Катехизиса:

#s1085, 1365-1367:  «Жертва Мессы – это жертва креста».
#s1323, 1382:  «Жертва креста увековечена в жертвоприношении Мессы».
#s 1354, 1357:  «Месса делает Христа присутствующим в Своей смерти».
#s1367, 1371, 1414:  «Месса – это бескровная жертва, которая компенсирует грехи живых и мертвых».
#s 1371, 1414:  «Каждая жертва Мессы унимает Божий гнев против греха».  
#s 1364, 1405, 1846:  «Жертвенный акт искупления постоянно происходит посредством жертвы Мессы».
b. Лютеранские:  Consubstantiation
i. Месса стала огромным источником конфликта между Реформаторами и Католиками.
ii. Реформаторы опровергли Римо-Католическу Мессу, но никогда не произнесли четко свою собственную позицию.
iii. Лютер придерживался идеи Consubstantiation (Moody Handbook of Theology).

Лютер отверг Римско-Католическую доктрину замещения, которая учит, что элементы, фактически, превращаются в тело и кровь Христа. Лютер резко не соглашался с Цвингли, утверждающем реальное присутствие Христа на Вечере Господней. Его взгляд был известен как consubstantiation, в котором он учил, что даже ели элементы не изменяются, Христос присутствует телесно «в, с и над» элементами.  
iv. Лютеранская Теория учит реальному и заместительному присутствию самого тела и крови Христа, рожденного от Девы Марии, страдавшего на кресте, в, с и под (in, sub, cum) элементами хлеба и вина, и ротовое жевание обеих субстанций всеми причастниками, недостойными и неверующими, так же как и достойными и верующими, однако, с противоположными результатами. Одновременное сосуществование или соединение двух субстанций – это не локальное включение одной субстанции в другую (импанация), также не смешивание или растворение двух субстанций в одной; это также не постоянное, но заканчивается вместе с сакраментальным действием. Оно описывается как сакраментальное, сверхъестественное, непостижимое единение.﻿922﻿ Земные элементы остаются неизменными и явными в их сущности и силе, но они становятся божественно назначенным способом для сообщения небесной субстанции тело и крови Христа. Они становятся такими не посредством священнического посвящения, как в учении замещения, а с помощью силы и Слова Бога. Употребление тела совершается ртом, на самом деле, однако не является Capernaitic, и отличается от употребления обычной пищи.﻿923﻿   Целью и употреблением Вечери Господней является, главным образом, подтверждение прощения грехов, успокоение для верующего.﻿924﻿ Это схоластическое утверждение учения, данного отцами Формулы Согласия и Лютеранскими учеными семнадцатого столетия.

v. Ответ Кальвина Лютеру:

Джон Кальвин отверг определение Лютера о фактическом присутствии Христа на Вечере Господней, но он также отверг идею Цвингли, что это было лишь воспоминанием. Кальвин учил, что это повеление только для верующих и что Христос присутствует духовно, передавая благодать верующим участникам. Хотя Кальвин учил, что верующий принимает участие в Вечере Господней, она не происходит с помощью материальных элементов, но духовно по вере. Неверующий, принимающий участие в элементах не получает пользы от Вечери Господней, как это получает верующий.
 

c. Кальвин:

Кальвинистическая Теория.—Кальвин был наилучшим писателем из Реформаторов, и его «Наставления в Христианской вере» имеет почти такую же значимость для Реформированного богословия, как и «Сумма» Фомы Аквинского для Римской Церкви.﻿940﻿
Его теория Вечери Господней занимает золотую середину между Лютером и Цвингли; он объединяет реализм одного с духовностью другого и сохраняет субстанцию, за которую боролся Лютер, но избегает вызывающих возражения форм. Он опирается на экзегезу Цвингли. Он принимает символическое значение слов наставления; он отвергает телесное присутствие, ротовое жевание, участие неверующих и везде сущность тела Христа.  Но в то же время он четко утверждает реальное духовное присутствие и реальное духовное участие тела и крови Христа по вере.  Тогда как Цвингли, главным образом, останавливался на негативном, он подчеркивает позитивный элемент. В то время, как рот получает видимые знаки хлеба и вина, душа получает по вере, и по вере только, вещи значимые и запечатленные посредством этого; т.е. тело и кровь Христа с преимуществом его искупительной смерти и вечной жизни. Он объединяет распятого Христа с прославленным Христом и приводит верующего в контакт с совершенным Христом. Он ставит большой акцент на действие Духа Святого в постановлении, которое не заметили Лютер и Цвингли, но которое появляется в древних литургиях в взывании Святого Духа. Именно Дух Святой объединяет сверхъестественным способом то, что разделено в пространстве и передает верующему причастнику животворящее качество плоти Христа, прославленного ныне в небесах.﻿941﻿ Когда Кальвин предлагает причастнику подняться в небеса, чтобы напитаться там от Христа, он, конечно же, не имеет ввиду реальное перемещение, но то посвященное sursum corda древних литургий, что необходимо в каждом акте поклонения и произведено силой Духа Святого.  
d. Сравнительная таблица Реформаторских взглядов на постановления:

	РЕФОРМАТОРСКИЕ ВЗГЛЯДЫ НА ЦЕРКОВЬ И ПОСТАНОВЛЕНИЯ 

	Взгляд
	Церковь
	Крещение
	Вечеря Господня

	Лютеранский
	Все верующие на земле составляют одну невидимую церковь.
Видимая церковь видна через служение Слова и таинства.  
	Необходимо для спасения. Осуществляет спасение. Крещение младенцев необходимо: Бог производит в них веру.
	«Consubstantiation»—Христос телесно присутствует «в, с и под» элементами. 

	Реформаторский
	Вселенская церковь завершена при возвращении Христа. 
Спасение возможно вне церкви. 
	Знак веры верующего. Крещение младенцев необходимо и является знаком завета. 
	Христос духовно присутствует и передает благодать причастнику.

	Анабаптистский
	Церковь состояла только из верующих (младенцы не являются частью церкви).
Делал акцент на церковной чистоте через учение 
	Крещение только для верующих. only for
believers.
Крещение младенцев отвергнуто.
	Воспоминание только. Хлеб и чаша символизируют Христа и Его смерть. Ни 
Никакой благодати не передается.


3. Сравнение трех главных реформаторов (Schaff History of the Christian Church):

Лютер, Цвингли и Кальвин сходятся во взглядах, негативно, в противовес догме замещения, жертве мессы и изъятию чаши у мирян; позитивно, в следующих существенных моментах: божественное установление и бесконечность Вечери Господней, духовное присутствие Христа, мемориальный характер постановления как празднование искупительной жертвы Христа, ее важности как наивысшего акта поклонения и общения с Христом и ее особенного благословения всем, кто достойно принимает в ней участие.
Они отличаются по трем пунктам,—форма присутствия Христа (либо телесная, либо духовная); орган, принимающий его тело и кровь (либо ртом, либо по вере); и рамки этого приема (либо всеми, либо только верующими). Последний пункт не имеет практической религиозной ценности, хотя исходит из первого, опираясь на него. Различие скорее логическое, чем религиозное. Вечеря Господняя никогда не предназначалась для неверующих. Павел, говоря о «недостойном» участии в таинстве (1 Кор. 11:27) не имеет ввиду теоретическое неверие, а моральную непригодность, несоответствие духа и поведения.
Кальвин неоднократно и всецело изучал вопрос евхаристии в своих Наставлениях и в отдельных трактатах. Я избрал несколько отрывков из Наставлений (Книга IV., ch. XVII. 10 sqq.), которые содержат его первые и последние мысли по теме.
(10) «Общий вывод таков, что Плоть и Кровь Иисуса Христа так же насыщают наши души, как хлеб и вино насыщают тело. Ведь если бы душа не получала насыщения в Иисусе Христе, эта аналогия не имела бы смысла. А такое насыщение возможно лишь в том случае, если Иисус Христос поистине соединяется с нами и питает нас своей Плотью и Кровью. Если же покажется невероятным, чтобы Плоть Иисуса Христа, будучи настолько удалена от нас, настолько к нам приблизилась, что сделалась для нас пищей, подумаем о тайной силе Святого Духа. До какой степени превосходит она своим величием все наши чувства, и каким безумием было бы надеяться постигнуть нашим ограниченным разумом её бесконечность! И однако вера принимает то, что не в силах постигнуть рассудок: Дух поистине соединяет разделённое в пространстве. Итак, в Вечере Иисус Христос свидетельствует и запечатлевает то причастие его Плоти и Крови, посредством которого Он передаёт нам свою жизнь, как если бы Он Сам вошёл в нашу плоть и наши кости. И свидетельствует не пустым и тщетным знаком, а действием своего Духа, которым исполняется обетование. Он поистине даёт Духа всем тем, кто является на сей духовный пир, хотя участвуют в нём лишь верующие, удостоенные подобного благодеяния за свою истинную веру». ...
(18) ... «Ибо хотя Он забрал от нас Свою Плоть и в ней вознёсся на Небо, Он тем не менее восседает одесную Отца, то есть правит в Отчей силе, величии и славе. Это владычество не ограничено никаким конкретным местом и не определено никакой мерой. Но Иисус Христос являет свою силу везде, где хочет, и обнаруживает в этой силе и власти своё присутствие, неизменно помогая своим верным, вдыхая в них Свою жизнь, поддерживая, укрепляя, ободряя их и служа им так же, как если бы телесно пребывал с ними. Короче говоря, Он питает их Своим собственным Телом, даруя им причастность к нему силою Святого Духа. Вот каким образом мы получаем в таинстве Тело и Кровь Иисуса Христа».
(19) «Нам надлежит установить присутствие Иисуса Христа в Вечере таким образом, чтобы не привязывать Его к хлебу и не заключать в хлеб. Другими словами, не следует низводить Христа к этим тленным элементам, что умалило бы его небесную славу, как не следует представлять Его в бесконечном Теле, пребывающем во множестве мест одновременно, повсюду на Небе и на земле, ибо это противоречит истинности Его человеческого естества. Итак, установим эти твёрдые ограничения. С одной стороны, не позволим умалить небесную славу Господа нашего Иисуса Христа (а именно это происходит, когда Его низводят на землю силой воображения или привязывают к земным элементам). С другой стороны, не станем приписывать Его Телу ничего, что было бы противно Его человеческой природе (а это происходит, когда говорят о бесконечности или вездесущности Тела Христова).
«Отвергнув эти две крайности, я готов охотно признать всё то, что может помочь надлежащим образом выразить истинную причастность Иисусу Христу, которую Он дарует нам в Вечере, в Своём Теле и Своей Крови. Выразить так, чтобы стало понятно: мы приобщаемся Телу и Крови Христа не в воображении или мысленно, но они поистине даны нам в своей субстанции».
Теория Кальвина не была отвергнута Лютером, который знал, что она была одобрена большей частью Меланхтоном в 1540 и принята всеми главными Реформированными Конфессиями веры.
 

4. Библейское Значение
a. Хлеб символизирует тело Христа, а вино символизирует Его кровь (Лк. 22:14-23; 1 Кор. 11:24-25).
b. Вечеря Господняя должна совершаться как воспоминание того, что сделал Христос (Лк. 22:19).

c. Символизирует смерть Христа и является провозглашением Его смерть до Его возвращения (1 Кор. 11:25-26).
d. Элементы являются визуальными, символическими образами Христа для напоминания церкви (и миру), что Христос – это Сын Бога, умерший за грехи (Иисус был с учениками, когда сказал: «Это тело мое», поэтому ясно, что элементы не могли быть Самим Христом).
e. Постановление не передает благодать, как учит Рим-Католическая церковь; поэтому это не «причастие» (действие благодати всегда приходит по вере).
f. Это постановление на самом деле включает духовное единение с Христом, когда совершается в покаянии и вере (1 Кор. 10:16).
5. Практическое применение. Из-за серьезности провозглашения Христа Спасителем следующие принципы являются верными:

i. Постановление только для верующего, кто засвидетельствовал о своем покаянии и продемонстрировал это заявление крещением.  
ii. Исповедание грехов и самоанализ – обязательная составляющая перед принятием участия в Вечере Господней (1 Кор. 11:27-24).

iii. Следует исповедовать грехи и принимать участие в Вечере Господней 
VIII. ПРЕДНАЗНАЧЕНИЕ ЦЕРКВИ
A. Вступление
1. Когда кто-то спрашивает: «какая цель церкви?», он, на самом деле, задумывается над более обширным вопросом о Божьих целях для человечества и правлении Божьего царства через человека. Что мы видим на протяжении нынешнего «Века Церкви», это проявление правления Божьего царства в форме «тайны» Церкви. Можно развить более обширные заключения, которые превысят масштаб этой работы, но некоторые общие принципы упомянутая здесь и будут отмечены в заключительном утверждении.
2. Основной целью Церкви является принести славу Богу посредством своего существования и своей деятельности. Все, что касается существования и деятельности Церкви, духовного тела Христа, составленного из тех, в ком пребывает Дух Святой через веру в Иисуса Христа, должно характеризоваться как то, что возвеличивает личность и действия Всемогущего Бога и Господа Иисуса Христа. Эта истина провозглашена в 1 Коринфянам 10:31, где мы читаем: «Итак, едите ли, пьете ли, или иное что делаете, все делайте в славу Божию» (ср. Иоанна 15:8; Рим. 15:6; Кол. 3:17, 23).  Эта основная цель заключается в терх широких сферах.  

B. ОСНОВНАЯ ЦЕЛЬ ЦЕРКВИ
1. Назидание святых
a. Первой из этих сфер является созидание церкви и духовное наставление членов тела Христова.
b. Церковь должна стремиться поощрять благочестивое поведение каждого христианина так, чтобы они могли продолжать возростать в духовной зрелости (ср. 1 Пет. 1:15-16).

c. Моделью и целью духовной зрелости является совершенная личность Бога, который также был явлен миру в нашем Господе Иисусе Христе (Еф. 4:11-16; 5:1; Кол. 1:29​).

2. Прославление Бога
a. Вторым фундаментальным аспектом, в котором Церковь приносит славу Богу, является прославление Бога, как на индивидуальной, так и на совместной основе.  
b. Мы читаем в Иоанна 4:23-24, что Бог желает, чтобы Его люди поклонялись Ему в духе и истине. Поэтому, поклонение Богу не может быть согласно чьему-либо индивидуальному пристрастию, но оно должно быть согласно открытой Божьей истине, и это должно быть искренним поклонением из сердца.  
c. Истинное поклонение не должно состоять из простых обрядовых актов, совершаемых под видом духовности, а скорее это вся жизнь, проживаемая согласно Божьей праведности с помощью силы Духа Святого (Римлянам 12:1-2).
d. Совместное поклонение Богу не просто заповедано (Евр. 10:25), но очень важно для укрепления и взаимного ободрения отдельных святых. Однако, конечной причиной, почему Церковь должна поклоняться Богу, является то, что Он один достоин такого поклонения и справедливо заслуживает его от Своего творения (Пс. 149:6; Еф. 5:19; Рим. 13:15; Откр. 4:8-11; 5:9-14; 19:10; 22:9).  

3. Евангелизирование неспасенных
a. Третьим фундаментальным аспектом предназначения Церкви является евангелизация. Бог заповедал, чтобы Его люди провозглашали личность и действия Его Сына Иисуса Христа, чтобы потерянные души могли слышать послание спасения, покаяться в своих грехах и через веру приняли Иисуса Христа как своего личного Спасителя и Господа.
b. Церковь не несет ответственность за личный ответ и рост (Ис. 55:11; 1 Кор. 3:7), она ответственна за то, чтобы жить и провозглашать послание истины (Мф. 28:18-20), которое, благодаря побуждающему к действию Духу Святому, приведет ко спасению и освящению Божьих заблудших овец (Мф. 28:18-20; Деяния 1:8; Col. 4:2-6; 2 Тим. 4:2-5; 1 Пет. 2:9).

C. ДОКТРИНАЛЬНЫЕ ОСНОВАНИЯ ЦЕРКВИ 
Существуют определенные доктринальные истины, которые, из-за своей чрезвычайной важности для жизни Церкви, будут прописаны в следующем утверждении. Оно не должно рассматриваться как исчерпывающее или окончательное, но это достаточная подборка тех доктрин, которые необходимо защищать, чтобы сохранить чистоту тела Христа.   
1. Несравнимость триединого Бога  
a. Первой из этих существенных доктрин является несравнимость единого Бога вселенной.
b. Мы верим, что есть только один Бог и что нет других богов, никогда не было и никогда не будет (Втор. 6:4; Ис. 42:8; 43:10-11; 44:6; 1 Тим. 2:5; Иоанна 17:3; 1Иоанна 5:20; 1 Кор. 8:4-6; Откр. 1:8, 11, 17-18).

c. Мы также признаем, что Бог вечно совершенный и никогда не меняется (Пс. 101:26-28; Мал. 3:6; Евр. 1:12; 13:8).

d. Мы признаем, что Иисус Христос – единственный в своем роде Сын Бога, который вместе с Богом Отцом и Богом Духом Святым существовал вечно как второй член Святой Троицы (Иоанна 1:1, 18; 3:13, 16; 8:58; 1 Кор. 3:11).

e. Из-за того, то мы знаем, какому превосходному и святому Богу мы служим, мы верим, что Он должен быть возвеличен и должен получить всю славу во всем, что мы говорим и делаем (1 Кор. 10:31).

2. Авторитет Слова Божьего
a. Мы верим, что Бог открыл Свою волю человеку через Святые Писания, которые являются наивысшим и единственным источником всей истины (Пс. 11:7; 17:31; 18:8-12; 118:142, 151, 160; Прич. 30:5; Ис. 40:8; Мф. 24:35; Иоанна 17:17; Гал. 1:8; 2 Тим. 3:16; Откр. 22:18-19).

b. Мы верим, что Божье Слово – наивысший и единственный авторитет для правления Своим телом, Церковью, и что Церковь должна быть хранителем, защитником и глашатаем этой истины (1 Тим. 3:15; 4:6, 11, 13, 16; 6:3-4; 2 Тим. 1:13-14; 2:2, 15; 3:15-17; 4:2-5).

c. Мы также верим, что Бог открыл Свое Слово человеку посредством обычного языка и что Библия должна пониматься в своем простом, обычном и буквальном смысле.
d. Таким образом, мы отвергаем любой метод, который не подтверждает буквальное, грамматическое, историческое значение, разве только специфический контекст ясно указывает на то, что некое не буквальное значение имелось ввиду Богом в том отрывке. 
3. Природа Церкви
a. Мы верим, что Церковь, как описано в Новом Завете, - это тело мужчин и женщин, объединенных в духовное единение с Богом через Иисуса Христа (Еф. 1:3-23; 2:8-22; 3:6).
b. Мы верим, что это тело интернациональное и не призанет никаких различий в чем бы то ни было в личной духовности между любыми ее членами, что касается расы или пола (Гал. 3:26-29).
c. Однако, из Нового Завета очевидно, что власть и подчинение – это библейский принцип, применяемый ко всем аспектам жизни, включая государственное правительство, Церковь, семью и даже в рамках Божества (Еф. 5:22-33).
d. В свете учения Библии о власти и подчинении, мы верим, что духовное равенство не отрицает назначенные Богом роли мужчин и женщин, которые являются истинной частью созданного порядка. Таким образом, наблюдается доктрина о мужском главенстве в доме и Церкви, как изображено в Новом Завете (1 Кор. 11:3; Кол. 3:18-19; 1 Тим. 2:9-15; 3:1-7).

4. Греховность человека
a. Мы также верим в библейское учение о духовной порочности человека (Еф. 2:1-3).
b. То есть мы верим, что человек рожден духовно мертвым (отделенным от Бога) и остается таковым до того, пока он не родится заново через веру в Иисуса Христа (Иоанна 1:13; 3:3, 5; 1 Кор. 2:14; Еф. 2:8-9; Титу 3:5).
c. Таким образом, мы верим, что без Христа ничего, что бы человек ни делал, не может ни удовлетворить Бога, ни заслужить спасение (Пс. 65:18; Прич. 15:8-9, 29; 21:27; 28:9; Рим 5:10; 8:7-8; 1Кор. 3:11).

5. Стандарты лидерства в Церкви Иисуса Христа 
a. Мы также верим, что Бог выдвинул определенные моральные и духовные стандарты, которые должны присутствовать в жизни человека, если он считается лидером в Церкви (1 Тим. 3:1-7; Тит. 1:5-9).
b. Эти стандарты должны быть критериями приемлемости лидеров Церкви.
c. В сердце этих учений лежит идея, что лидеры Божьей Церкви должны быть людьми по-настоящему благочестивыми в характере и поведении.
d. Высокий стандарт для лидеров поможет гарантировать, что святость будет моделью для всей Церкви.
6. Уподобление Христу как цель Христианина  

a. Божье Слово дает высокий стандарт для тех, кто главенствует в Церкви; однако, это высокое качество чистоты и благочестив ости также ожидается от каждого христианина и заповедано каждому.
b. В 1 Петра 1:15-16 написано, что христиане должны быть святы как Бог. Матфея 5:44 говорит, что христиане должны быть совершенны, как совершен наш Отце на небесах.
c. Ефесянам 2:10 говорит, что христиане спасены с целью, чтобы они шли и совершали добрые дела, которые Бог приготовил для них.
d. Так, в свете этих отрывков (и многих других отрывков, заповедующих личную святость), мы верим, что Церковь несет ответственность за назидание членов тела, чтобы те возрастали в личной святости и благочестивости (1 Тим. 4:6-16), увещевать их до конца (2 Тим. 4:2), и противостоять и дисциплинировать членов, которые отказываются преобразовываться в благочестив ость в их жизни (Мф. 18:15-20; 2 Тим. 2:24-26; Тит. 1:10-11; 3:10-11).
e. Мы признаем, что пока мы не получим прославленные воскресшие тела, мы будем подвержены склонности ко греху, и все же Христос будет продолжать усовершенствовать в нас то, что начал, до дня Его возвращения (Фил. 1:6).
f. Идея не в том, чтобы заставлять людей приспосабливаться к легалистическому стандарту, либо библейскому, либо нет.
g. Ответственность, которую Бог дал лидерам в Церкви, заключается в том, чтобы предостерегать тех, кто проявляет сознательные и привычные грехи без очевидности покаяния.
h. Матфея 18:15-20 обрисовывает образец, которому нужно следовать относительно церковной дисциплины, и мы хотим чтить Божье Слово, продвигая святой образ жизни и достигая тех, кто спотыкается, с целью, что мы можем завоевать нашего брата и повернуть его от греха назад к Богу.    
D. БИБЛЕЙСКАЯ ПРАКТИКА ЦЕРКВИ  
В усиление принципов, выдвинутых в утверждении предназначения Церкви, этот раздел поставит определенные цели для церкви, чтобы была возможна определенная степень ответственности относительно нашей работы. Это не означает, что мы попытаемся измерить наш успех явными результатами, либо библейскими, либо не библейскими. Успех может измерить только Сам Бог, который судит сердца и мотивы людей (1 Кор. 3:10-15; 4:1-5).  

1. Бог – окончательный судья успеха 
a. Бог – окончательный судья успеха.

b. В конечном счете, мы признаем, что успех достигается, когда мы и наш народ живет благочестивой жизнью, слушаясь Его Слова (Рим. 14:4-12).
2. Евангелизация и крещение
a. Тем не менее, мы верим, что это наша обязанность стремиться к спасению и крещению новообращенных.
b. Ибо мы читаем в Матфея 28:18-20, что Христос дал повеление, чтобы Его Церковь шла в мир и делал учеников во всех нациях, крестя их и уча соблюдать вес, что Он повелел.
3. Публичное чтение и изучение Библии 
a. Мы верим, что Церковь должна учить Библии на Церковных богослужениях (1 Тим. 4:13) с целью поощрения христиан возрастать в святости.
b. Мы верим, что ключевым фактором в христианском росте является то, когда каждый христианин практикует как личное, так и совместное поклонение в местном собрании, в котором можно слышать здравое учение (Евр. 10​:2​5).
4. Молитва
a. Изучение жизни Иисуса Христа открывает, что частая и горячая молитва была важным элементом в земном служении Христа (Лк. 3:21; 4:42; 5:16; 6:12; 9:18, 28-29; 11:1-10; 18:1; 22:17, 40-46; 23:34).

b. В свете примера, данного Христом, и многих библейских увещеваний быть горячими в молитве (напр., Рим. 12:12; 1 Фес. 5:17; 1 Кор. 7:5; Кол. 4:2), мы верим, что жизненно важно для духовного роста каждого христианина, чтобы он развивал сильную молитвенную жизнь.
5. Общение между святыми
a. Мы верим, что как христиане растут посредством здравого учения и молитвы, также очень важно, чтобы у них было много близкого общения с другими христианами.   
b. Писание часто упоминает взаимодействие святых, подчеркивая взаимовыгодные последствия общения (или духовное единство и участие).

c. Отрывки Писания «друг друга» относится к действиям, которые происходят между верующими и ведут к большему освящению всего тела.   
d. Отрывки «друг друга» найдены в следующих: Рим. 14:19; 15:14; Гал. 6:2; Кол. 3:13; 1 Фес. 4:18; Тит. 1:13; Евр. 10:25; Иакова 5:16.

e. Через эти три фактора: здравое учение, молитва и общение, каждый верующий должен расти в вере и развивать рвение к святой жизни, точно так, как показал Христос (Евр. 1:9).  Таким образом, нашей целью является помочь каждому человеку дойти до конца (Еф. 4:12-14; Кол. 1:28).

6. Само анализ:  
a. Наконец, мы верим, что, так как мы передаем тайны Божьего Слова (1 Кор. 4:1; 9:17; Еф. 3:2; Кол. 1:25; 1 Тим. 3:15), наша ответственность – тренировать усердие, исследуя наши жизни и наше служение в Церкви с целью поддерживать высокие стандарты.

b. John MacArthur относительно само оценивания:

Нам отчаянно необходимо возвращать святую ненависть к греху. Нам необходимо это делать совместно как церковь, но также нам необходимо это делать лично, будучи верующими. Грех, конечно, не приятный предмет для изучения или проповеди, но он необходим. Здесь, среди все более и более мирской церкви, это критически важно. Мы должны видеть грех таким, какой он есть. Неадекватный взгляд на собственную греховность – это духовное ослабление. Те, кто не видят себя жалко греховным, никогда не предпримет необходимых шагов, чтобы отложить грех в сторону.   
Нам отчаянно необходимо возвращать святую ненависть к греху. Бог ясно осудил нас за грех и наложил полную ответственность индивидуально каждому грешнику. Доказательством этому является библейская доктрина ада – ужасающая реальность, что каждый осужденный и непрощенный грешник будет вечно платить страшную цену за свои грехи. Никак этой вины нельзя избежать посредством обвинения других. Безусловно, Бог не видит нас как расу жертв! Если бы Он видил нас жертвами, Он бы наказал кого-то другого. Но каждый осужденный грешник будет платить полную цену в вечном мучении за свои собственные дела – потому что каждый полностью несет ответственность.
 

E. СЛУЖЕНИЕ СОБОРНОЙ ЦЕРКВИ 
Как утверждалось ранее в разделе о предназначении Церкви, мы признаем, что существует три основные цели для Церкви Иисуса Христа, все из которых должны приносить славу Богу: 1) назидание духовной жизни лично каждого святого, 2) личное и совместное поклонение Богу, 3) евангелизация неспасенных через провозглашение евангелия. Чтобы исполнить ее миссию наиболее эффективно, мы верим, что важно проводить отличие между разрозненной церковью и соборной церковью, чтобы сфокусировать нашу энергию наиболее эффективным способом.  
1. Различия между разрозненной и соборной Церковью. Исследовав три главные цели Церкви, мы видим, что первые две относятся к людям, которые уже познали Иисуса Христа как личного Спасителя. С другой стороны, третья цель (евангелизация) в основном направлена на неверующего.
2. Значение проповеди из-за кафедры. The stress of pulpit preaching.  Итак, так как только верующий может возрастать в освящении (Рим 8:6-8; I Кор. 3:11) и только верующий может надлежащим образом поклоняться Богу в духе и истине (Пс. 65:18; Прич. 15:8, 9, 29; Иоанна. 4:24), мы верим, что главная цель Церковных собраний должна быть направлена на первые две цели, принимая во внимание возрожденного верующего.
3. Присутствие неспасенных на местном собрании. Мы не говорим, что мы не верим в провозглашение евангелия Христа в евангелизацинной манере из-за кафедры. Ибо мы признаем, что в любое время, когда есть собрание с любым количеством людей, есть большая вероятность того, что в той группе будет кто-то, не знающий Иисуса Христа.    Таким образом, точно так же, как Павел дал повеление Тимофею в 2 Тимофея 4:5, мы верим, что в служении пастора это неотъемлемо выполнять роль евангелиста, проповедуя крест Иисуса Христа евангелизационным способом.
4. Слово Божье голодному стаду. Помня нашу обязанность проповедовать слово во время и не во время, мы верим, что важная роль Церковных собраний должна быть для цели изучения Слова Божьего дидактическим способом, чтобы каждая личность могла возрастать в благодати и познании нашего Господа и Спасителя Иисуса Христа (1 Пет. 2:1-3; 2 Пет. 3:18). Мы верим, что неотъемлемым в этой цели является стремление к тому, что мы должны увещевать и учить каждого человека со всей мудростью, чтобы мы могли представить каждого человека совершенным во Христе (Кол. 1:28). Мы верим, что одним их наиболее значимых позитивных факторов в росе каждого христианина является постоянная диета здравого библейского учения (1 Тим. 4:6-16; 1 Пет. 2:2).
5. Роль пастора-учителя. Мы верим, что это одна из главных ролей пастора/учителя (будучи даром от Бога для Церкви, Еф. 4:11-14) - учить Божьему слову и обучать отдельных святых, чтобы они могли становиться зрелыми в своей вере и узнавать, как совершать свое служение. Таким образом, святые Церкви будут подготовлены для добрых дел, которые Бог предназначил им исполнять (Еф. 2:10).

6. Обучение Церковных лидеров. Размышляя над греховностью человеческой природы, мы признаем, что мы должны проявлять рассудительность в становлении людей на лидерские позиции (1 Тим. 5:22), чтобы имя Христа не бесчестилось. Мы верим, что значительная часть этого процесса будет совершена при наблюдении и работе с теми, кто кажется людьми, имеющими потенциал быть лидерами. Читая 2 Тимофея 2:2, мы чувствуем, что этот процесс должен включать последовательное вручение ответственности таким людям после того, как они некоторое время были испытаны (1 Тим. 3:10) и проявили себя верными в меньших ответственностях (как указано Христом в Мф. 25:29).

7. Совместное поклонение в соборной Церкви. Второй главной целью церковных собраний является совместное поклонение. Мы читаем в Евреям 10:25, что каждый не должен покидать собраний своих. Совместное поклонение – это время, когда члены тела собираются вместе, чтобы возвысить свои голоса в поклонении и хвале Богу (Евр. 13:15; Еф 5:19; Пс. 146:1; 148:1; 149;1).

8. Служение в теле. Мы верим, что во время совместного изучения и поклонения, многие будут иметь возможность служить друг другу и созидать друг друга в вере, как это заповедано в Писании. Как видно из Ефесянам 4:12-14, мы верим, что отдельные члены тела Христова исполняют большую часть служения (не просто те, кто поставлены или занимают некоторое официальное церковное положение).  Мы верим, что будучи обученными в вере, мужчины и женщины хорошо оснащены для укрепления своих братьев и сестер в Господе и для достижения потерянных душ евангелием Иисуса Христа. Они должна идти в мир и провозглашать послание Христа, чтобы и другие могли прийти к спасительному познанию нашего Господа и присоединиться к членам Его Церкви (Мф. 28:18-20; Деяния 1:8; Кол. 4:3-6).

F. БИБЛЕЙСКИЕ ОПИСАНИЯ ДУХОВНО ЗРЕЛОЙ ЛИЧНОСТИ (Духовно зрелый человек должен проявлять определенные духовные качества жизни, характеризующие вечную жизнь, которую Христос дал своим. Это простой список духовных качеств, которыми можно оценивать, из внешнего ракурса, качество духовной жизни человека. Сам Бог, конечно же, является единственным судьей. Среди этих качеств имеются следующие).

1. Чистота и святость (Еф. 5:3-4; 1 Фес. 4:7; 1 Пет. 1:15-   16; 1 Иоанна 1:7; 2:5, 10).
2. Смиренность отношения (Фил. 2:3-8).
3. Сердце слуги (Мф. 20:26-28; Иоанна 13:14-17).
4. Самоотверженная, жертвенная любовь (Иоанна 13:35; 15:13-14).
5. Подчинение всем учениям писания (Мф. 28:20; Иоанна 14:21; 15:8).
6. Признание своей греховности (Лука 5:8; 1 Тим. 1:1​5).
7. Публичное признание Иисуса Христа как личного Спасителя (Мф. 10:32; Лука 7:38; Иоанна 11:2; Откр. 12:11).
8. Библейский взгляд на «само оценивание» (1 Кор. 15:9; 2 Кор. 12:11; Фил. 3:3-9).
9. Признание того, что будучи христианином, не следует пребывать в прошлом, но идти вперед в духовном росте и служении (Иоанна 20:15-19; 1 Кор. 15:10; Фил 3:13-14).
10. Отношение, которое не сфокусирует внимание на других людях, но на Христе (Иоанна 20:20-23; 1 Фес. 2:3-6; Евр 12:2).
11. Отношение доверия Божьему обеспечению (Мф. 6:25-34; Фил 4:19).
12. Щедрость (Мф. 5:40-42; 10:8).
13. Кроткий дух (Мф. 5:5; Гал. 5:23; 6:1; 1 Петра 3:4-9).

14. Любовь праведности, вместе с ненавистью ко греху (Прич. 8:13; Мф. 5:6; 1 Кор. 13:6; Титу 1:8; Евр. 1:9).
Мирный дух (Мф. 5:9, 44-45; Рим. 12:18; 1 Тим. 
3:2; Титу 1:7).
15. Терпение (как с людьми, так и с обстоятельствами) (1 Кор. 13:4,   7; Гал 5:22; Иакова 1:3-4; 1 Петра 1:6-9).
16. Доброта (1 Кор. 13:4; Гал. 5:22).
17. Прощающий дух (Мф. 5:44; 6:12; 18:22; 1 Кор. 13:5).
18. Жизнь, характеризующаяся надеждой и радостью (1 Кор. 13:7; 2 Кор. 4:7-11; Гал. 5:22; 6:9; Еф. 5:19; Титу 2:13).
19. Ответственность и хорошее управление (Еф. 5:15-16; 1 Фес. 4:11-12; 1 Тим 3:2).
20. Гостеприимство (1 Тим. 3:2).
21. Избежание отравляющих влияний (Прич. 23:20, 31; Еф. 5:18; 1 Тим 3:3; Титу 1:7).
22. Сдержанность (Прич. 23:20-21).
23. Отсутствие жадности и любви к деньгам (Мф. 6:19-21; 1 Тим. 3:3; 6:9-11, 17).
24. Самообладание (Гал. 5:23).
25. Отношение благодарности (Еф. 5:20).
26. Отношение взаимного подчинения (Гал. 5:13; Еф. 5:21).
27. Не колеблющаяся вера (Деяния 2:14; 3;12; 4:19, 31; Еф.  4:14; Иакова 1:6).
28. Растущая любовь к другим (Фил. 1:9; 1 Фес. 3:12).
29. Любовь к Иисусу Христу, которая превосходит все остальное (Откр. 2:4).

IX. ВОПРОСЫ НЕПРЕРЫВНОСТИ И ПРЕРЫВНОСТИ CONTINUITY AND DISCONTINUITY

A. Отношение Церкви к ВЗ Языческим Святым (напр., Адам, Ева, Авель, Ной и др.)
1. Как видно из дискуссий о «таинственном» характере церкви ранее, церковь не существовала до Пятидесятницы и также не была предсказана и предвидена ВЗ пророками. 
2. Таким образом, ВЗ святые не должны рассматриваться как часть Тела Христа.
3. Это не означает, что ВЗ святые не наслаждались и не наслаждаются близким общением с Богом.  
4. На самом деле это значит, что ВЗ верующие не являлись частью такой же духовной организации, как те, что находятся в Теле Христа.  
B. Отношение Церкви к ВЗ Израилю  

1. Все те же самые принципы применяются к ВЗ Израилю, что и к ВЗ Язычникам (неевреям) (церковь – отличающийся от Израиля духовный организм).

2. Это отличие истинно, рассматривается ли оно с общего ракурса или с личного.  
3. Когда произойдет восхищение церкви, это не будет временем воскресения для ВЗ святых (ни для язычников, ни для евреев).
a. Восхищение церкви произойдет в переломный момент/в начале семилетнего периода скорби (1 Фес. 4:13-18; 5:1-….; 2 Фес. 2:1-8).

b. Восхищение ВЗ святых (евреев или язычников) произойдет по окончании великой скорби в начале мессианского царства (Дан. 12:2-3).

4. ВЗ святые (иудеи или язычники), которые на небесах, но пока еще не прославленные, будут составлять тех, которые на небесах и «приглашены на брак Агнца», но которые не являются частью самой невесты - церкви (Откр. 19:7-10).

5. Прославленная церковь будет той группой святых, которые вернутся со Христом с небес на землю в конце семи лет (Откр. 19:14).

6. Moody Handbook относительно Отношения Церкви к Израилю:

Церковь – это отдельный от Израиля организм, остающийся отличным от Израиля. Очевидность этого в следующем. Израиль всегда имеет в виду физических потомков Иакова. Простое изучение симфонии по употреблению термина Израиль покажет это. Во всех 66 случаях в Новом Завете термин относится к евреям.﻿16 Термин новый Израиль, как определение для церкви, не точен; Израиль всегда имеет в виду еврейский народ.   
Павел сохраняет различие между Израилем и церковью. Предостерегая верующих не подавать соблазна другим, он упоминает иудеев, греков (язычников) и церковь (1 Кор. 10:32). После организации церкви, Израиль продолжал признаваться как народ, отличающийся от язычников и церкви (Деяния 3:12; 4:8, 10; 5:21, 31, 35; 21:19).﻿17, 
 

C. Отношение Церкви к Периоду Великой Скорби  

1. Церковь будет взята до начала семилетнего периода скорби.
2. Несмотря на «действие заблуждения», которое Бог пошлет в мир после восхищения  (2 Фес. 2:10-...), многие спасутся в тот период времени.
3. Это спасение будет включать значительное количество язычников (ср. Откр. 7:9-17), так же как и значительное количество евреев (Ис. 27:12-13; Мф. 24:31-….; Откр. 7:4-8).

4. Святые из Великой Скорби отличаются от Тела Христа.

5. Те, кто спаслись в период великой скорби, но умерли, будут вознесены в воскресение вначале царства (Откр. 20:4).

D. Отношение Церкви к Тысячелетнему Царству 
1. Церковь будет в Тысячелетнем Царстве, но не смертном состоянии.
2. Церковь возвращается с Христом в конце периода Великой Скорби, что также является началом Царства.
3. Иисус пообещал апостолам, что в «возрождении» они будут править с Ним над 12 коленами Израиля  (Мф. 19:8).

4. Иисус пообещал верующим в церкви, что они будут править с Ним в Его царстве (Откр. 2:26-28).

5. Церковь будет присутствовать в Тысячелетнем царстве, но она будет там в славе воскресения.
6. Moody Handbook of Theology относительно Отношения Церкви к Царству:

Некоторые христиане верят, что церковь является синонимом царства и что церковь служит символом начала царства. Это неправильное понимание слова царство, что значит «царское господство; обозначение силы (Езд 4:5) и формы правления, и особенно у поздних писателей, территории и правления, королевства и царства».﻿18 Отсюда основное значение царства включает три вещи: правитель, люди, которыми правят, и территория, на которой происходит правление.
Существует две основные формы царства.﻿19 (1) Вселенское царство. Эта форма царства существует на протяжении всех времен (П. Иер. 5:19), включает все во времени и пространстве (Пс. 102:19; 138:7–10) и также божественный контроль истории (Ис. 44:26–]45:4). Вселенское царство – это суверенное Божье правление от века и до века.
(2) Посредническое царство. Это «(а) правление Бога посредством божественно избранного представителя, который не только говорит и действует для Бога, но также представляет людей перед Богом; (b) правление, имеющее особое отношение к земле; и (c) посреднический правитель, который всегда является членом человеческой расы».﻿20 Таким образом, Бог распределил Свою волю на земле через божественно назначенных посредников: Адам, Ной, Авраам, Моисей и другие. Но все эти посредники предсказывали последнего посредника, Мессию, который придет править на земле в конце века. Гавриил пообещал Марии относительно ее Сына: «Он будет велик и наречется Сыном Всевышнего, и даст Ему Господь Бог престол Давида, отца Его; и будет царствовать над домом Иакова во веки, и Царству Его не будет конца» (Лука 1:32–33). Это обещанное будущее царство (2 Цар. 7:12–16), над которым будет править Мессия. Церковь – это не царство. Церковь существует в нынешний век, тогда как царство, которое будет в будущем, начнется во Второе Пришествие Христа.  
Существует несколько отличий между церковью и царством. Термины церковь и царство никогда не употребляются в Писании взаимозаменяемыми.﻿21 Из 114 случаев слова церковь (Gk. ekklesia), оно никогда не приравнивается к царству.﻿22 Иисус пришел предложить царство еврейскому народу, отсюда провозглашение «приблизилось Царство Небесное» (Мф. 4:17). Когда царство было отвергнуто, оно было в состоянии ожидания, чтобы быть представленным во Втором (Мф. 13). Иисус заявил, что Он построит Свою церковь после того, как предложение царства было отвергнуто (Мф. 16:18).

E. Отношение Церкви к Вечному Состоянию 
1. Вечное состояние (Новое Небо и Новая Земля) не сотрет личную индивидуальность, но, кажется, что может быть объединение всех людей Божьих, чтобы стать частью «невесты» (как видно в Откровении 21).
a. Прославленная церковь 
i. Христос первым вошел в славу воскресения.

ii. Церковь первой получила свое воскресение при восхищении.
iii. Церковь была со Христом на небесах во время Великой Скорби.
iv. Церковь вернулась с Христом с небес, чтобы править в нынешней земле.
v. Церковь будет с Христом вечно.
b. ВЗ святые от Израиля до Язычников 
i. С одной стороны, когда речь идет об Израиле, Бог действительно использовал образ «невесты» для описания Израиля в ВЗ (Ис. 54:5-6; 62:5; Иер. 31:32; Иезек. 16:7-14).

ii. Однако, правда также в том, что Израиль отошел в неверности от Господа.
iii. Ос. 1:2: народ совершил ужасное распутство, отступив от Господа.
iv. Ос. 1:9 (Лоамми):  «потому что вы не Мой народ, и Я не буду вашим [Богом]».
v. Ос. 2:2:  «ибо она не жена Моя, и Я не муж ее»
vi. Иер. 31:31-32:  «Вот наступают дни, говорит Господь, когда Я заключу с домом Израиля и с домом Иуды новый завет, не такой завет, какой Я заключил с отцами их в тот день, когда взял их за руку, чтобы вывести их из земли Египетской; тот завет Мой они нарушили, хотя Я оставался в союзе с ними, говорит Господь».
vii. В это время нация не находится в отношениях завета (хотя это не значит, что Бог оставил Свои обещания).

c. Святые Великой скорби, которые умерли в это период, будут в Невесте.
i. Они не были спасены в пришествии Христа при восхищении, поэтому это значит, что они спаслись после восхищения.

ii. Во время семилетнего периода великой скорби они либо умерли за свою веру, либо каким-либо другим способом.
iii. Откр. 20:4 говорит, что эти святые придут к жизни (воскресение) в начале тысячелетнего царства и правления с Христом 1000 лет.
iv. Таким образом, они будут в царстве в воскресении, но на данный момент они не являются частью невесты, которая есть церковь.
v. Дополнительная возможность:  человек становится частью «невесты» в момент, когда он или она входят в славу воскресения.
vi. Таким образом, основываясь на этом взгляде, и ВЗ святые, и мученики великой скорби, становятся частью невесты в начале царства, когда вернется Христос.
vii. Хотя этот взгляд и возможен, я думаю, что церковь будет невестой на протяжении всего царства.
d. Третья группа:  Святые Великой скорби, выжившие в этот период (еврей и язычник, одинаково).

i. Другими словами, мы говорим о группе людей, которые спаслись некоторое время после восхищения в семилетний период скорби.
ii. Они выжили в период скорби и не умерли и теперь вошли в царство (Мф. 25:34).

iii. Это святые в смертных телах, которые увидят превращение этого мира в место славного блаженства.
iv. Они еще не в славе воскресения, но они придут и будут созерцать славу Христа со Своей Невестой.  
v. Заметьте:  Отрывки, такие как Ос. 2:14 и 14:4, говорят нам, что  Бог восстановит Израиль как невесту снова, но будет казаться из последовательного откровения, что это восстановление единой нации не увидит полного завершения до времени вечности в Новом Иерусалиме (Откр. 21:9-10).

e. Святые, родившиеся во время Тысячелетнего царства и проявили веру в Мессию 
i. Нет явных ссылок на воскресение праведных в конце Тысячелетнего царства.

ii. Есть основательная богословская причина верить, что одно конечное воскресение произойдет для верующих в конце Тысячелетнего царства.
iii. Таким образом, все верующие всех возрастов войдут в Новое Небо и Новую Землю в славе воскресения, чтобы принять участие в славе Бога и пребывать с Ним вечно, как прославленная Невеста.
2. (Откр. 21:9) Слава Святого Города, потому что она является Невестой, женой Агнца (Kai. h=lqen ei-j evk tw/n e`pta. avgge,lwn tw/n evco,ntwn ta.j e`pta. fia,laj tw/n gemo,ntwn tw/n e`pta. plhgw/n tw/n evsca,twn kai. evla,lhsen metV evmou/ le,gwn( Deu/ro( dei,xw soi th.n nu,mfhn th.n gunai/ka tou/ avrni,ou).
a. Этот ангел приходит взять Иоанна, чтобы показать ему невесту – жену Агнца.
b. Кто эта невеста?
c. Ответ: Исходя из Нового Завета, мы были бы склонны сказать, что эта невеста, жена Агнца, - та, которую мы видели ранее в 19:7 (церковь, одетая в чистый и светлый виссон).

d. Она – так, которая вернется в славе во второе пришествие (19:14).
e. В 2 Коринфянам 11:2 Павел говорит, что он ревнует за церковь, которая была обручена одному мужу – а именно Христу – ревнует, чтобы представить ее чистой девой.
f.  Картина: в конце концов, мы видим, что придет день, когда церковь будет там во всей своей славе (ср. Еф. 5:25-...; Фил. 2:15).
g. На данный момент, однако, это больше, чем просто церковь: это все Божьи искупленные.
h. ВЗ святые (Дан. 12:2; Мф. 13:39-...).

i. Мученики Великой скорби (Откр. 20:4).
j. Святые Тысячелетнего царства, которым предположительно дано воскресение.
k. Мысль: Царство прийдет к конечному завершению (ср. 1 Кор. 15:24-28).
l. Почему над этим городом возвышается слава?
m. Ответ: потому что Божьи люди – невеста – находится там во всей своей славе.
n. Заметьте: ваша верность Иисусу Христу созидает вашу способность усиливать и излучать эту славу в тот день  (2 Кор. 4:16-18).

3. (10) 2ая причина, почему над городом возвышается слава:  Слава Святого Города заключается в том, что он исходит с небес от Бога (kai. avph,negke,n me evn pneu,mati evpi. o;roj me,ga kai. u`yhlo,n( kai. e;deixe,n moi th.n po,lin th.n a`gi,an VIerousalh.m katabai,nousan evk tou/ ouvranou/ avpo. tou/ qeou/).
a. Ангел забирает Иоанна «в духе» на высокую гору (ср. 1:10; 4:1), где показывает ему Святой Город Иерусалим, нисходящий с небес от Бога.  
b. Заметьте:  невеста – это город.
c. Происхождение:  это город от Самого Бога (Евр. 11:10:  «ибо он ожидал города, имеющего основание, которого художник и строитель Бог»).
d. Умозаключение: ничего не осквернено, потому что не исходит от проклятого царства.
e. Над городом возвышается слава, потому что это Его невеста.
f. Над городом возвышается слава, потому что это Его город, нисходящий с небес.
4. (11) Слава Святого Города заключается в том, что Сам Бог – Тот, Кто дает ему славу (e;cousan th.n do,xan tou/ qeou/( o` fwsth.r auvth/j o[moioj li,qw| timiwta,tw| w`j li,qw| iva,spidi krustalli,zonti).
a. Слава, которой обладает Бог, превосходит все, что вы или я даже можем себе представить.
b. Павел говорит в Римлянам 8:18: «Ибо думаю, что нынешние временные страдания ничего не стоят в сравнении с тою славою, которая откроется в нас» (выше того, что мы можем себе представить).
c. Иоанн  более детально описывает божественную славу в с. 11:

i. Город имеет славу Божью.
ii. Слава – это великолепие Бога в физическом проявлении.  
iii. Это то же, что мы видели в Исх. 40:34.
iv. Иезекиилю было дано увидеть часть этой славы, как она возвратилась в тысячелетний храм в Иезекииля 43:3-... и 44:3-… (ср. Ис. 60:1).
v. Но здесь слава в совершенно не преуменьшенной форме.
vi. Ее блеск (fwsth.r:  термин, означающий звезду или светило в Быт. 1:3, 14, 16) как очень дорогой (самый дорогой) драгоценный камень (превосходная степень).
vii. Внешний вид:  чистый драгоценный камень – яспис.
viii. Этот камень кристально чистый (блестящий и идеальный диамант; ср. 4:3, где мы видим этот камень в описании самого трона Бога).
ix. Иоанн говорит, что он «кристалловидный» (ср. 4:6; 22:1).
x. «Далее в отрывке (с. 23) открывается факт, что город не порождает этот свет или излучение, но он исходит от Агнца.  Верующий в Христа не производит свет Христа, однако, он должен отражать и передавать его славу, не смазывая красоту и великолепие Христа» (Walvoord, 320).
xi. Это слава Божья (вы и я будем жить в этой славе во веки веков).

X. ОПАСНОСТИ, С КОТОРЫМИ СТАЛКИВАЕТСЯ ЦЕРКОВЬ И ЕЕ ЛИДЕРЫ
A. Погрязнуть Getting Sucked Into в Синдром Успеха
B. Погрязнуть в Синдром Роста Церкви
C. Погрязнуть в Профессиональный Синдром 
D. Погрязнуть в Синдром Администратора 
E. Погрязнуть в Синдром Бюрократии
F. Погрязнуть в Синдром Контроля 
G. Погрязнуть в Синдром Занятости Работой 
H. Погрязнуть в Синдром Прихоти 
I. Погрязнуть в Синдром «Пост-Модерна»
J. Погрязнуть в Синдром Безразличия 
XI. ВЫВОД
A. Возможно, наибольшей практической опасностью, с которой сталкивается церковь (сложив все предыдущие обсуждения), является тот факт, что церковь всегда находится в состоянии опасности потери фокуса на Великое Поручение.  
B. Церковь будет на небесах поклоняться Богу вечно со всеми искупленными на протяжении всех времен.
C. Одно, что церковь не будет способна делать в вечности, - это вкладывать в исполнение Великого Поручения.  
D. Только здесь и сейчас церковь может принимать участие в создании учеников для славы Божьей.
E. Эта реальность должна заставить церковь держать фокус на проповедовании евангелия и учении Слова Божьего.

F. Moody Handbook завершает комментарием по этому вопросу:

Церковь Нового Завета не пыталась совершать евангелизм в пределах здания, но скорее в мире. Основополагающее повеление для евангелизма в мире находится в Матфея 28:18–20. Задание церкви в мире – это делать учеников, крестить их и приводить в общение с верующими. Служение евангелизма не совершалось немногими избранными, но также и обычными верующими (Деяния 8:4). Центральным посланием, которое провозглашала ранняя церковь, было Христос (Деяния 8:5, 12, 35; 9:20; 11:20); более того, они несли послание за пределами Иудеи, переступая, прежде всего, через культурные барьеры (Деяния 10:34–43; 11:20; 14:1). Результатом было то, что многие люди стали верующими (Деяния 2:41; 4:4; 5:14; 6:1; 8:12; 10:48; 11:24; 13:48; 14:1, 21).

Вопрос относительно природы евангелия долгое время обсуждается. Однако, Новый Завет мало говорит о социальной ответственности в мире. Галатам 6:10 делает акцент на помощи своим по вере; верующие также должны «совершать добры дела всем людям». Исследуя послание Павла в Деяниях, ударение ставится на вере в то, что Иисус есть Христос (Деяния 16:31). Таким образом, Павел изображает сущность евангелия в 1 Коринфянам 15:1–4—это вера в смерть и воскресение Христа.
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