СВЯЩЕННОЕ ПИСАНИЕ НОВОГО ЗАВЕТА 
(4-ый класс  МДС   СЗО)
1 БИЛЕТ
Жизненный путь святого апостола Павла; от рождения до начала его миссионерских путешествий.
2 БИЛЕТ
Благовестническая деятельность апостола Павла: три великих путешествия Апостола, время их совершения и объем миссионерской деятельности.
3 БИЛЕТ
Послания святого апостола Павла, их перечень и время написания. 1-е послание к Фессалоиикиицам. Город Солунь. Основание Фессалоникийской Церкви. Повод, цель, время, подлинность, место написания.
4 БИЛЕТ
Содержание 1-го послания к Фессалоникийцам: вера и стойкость Фессалоникийцев; проповедь апостола Павла и ее плоды; похвала вере Фессалоникийцев; желание Апостола посетить Солунь (гл. 1-3).
5 БИЛЕТ
Учение о втором Пришествии Христовом; о воскресении мертвых; призыв к святости и братолюбию; различные увещания (гл.3-5).
6 БИЛЕТ
Второе послание к Фессалоникийцам. Общие сведения о нем. Содержание послания.
7 БИЛЕТ
Послание к Галатам. Галатийская церковь. Повод к написанию, характер, подлинность, время, место и цель написания послания.
8 БИЛЕТ
Содержание послания к Галатам. Апостол Павел принял Евангелие от Самого Христа; сравнение Павла с прочими Апостолами (гл. 1-2).
9 БИЛЕТ
Учение об оправдании верою; значение обрядового Моисеева закона; свобода во Христе (гл.3-5).
10 БИЛЕТ
Третье миссионерское путешествие святого апостола Павла. Письменные труды этого периода.
11 БИЛЕТ
Первое послание а Коринфянам. Коринф и основание в нем Церкви, место, время, подлинность и цель написания первого послания. Толкование 1-й главы.
12 БИЛЕТ
Главы 2-4: понятие о христианской мудрости, как истинной мудрости обличение в разделения на секты.
13 БИЛЕТ
Главы 5-7: обличение Коринфян в нарушении христианской чистоты; отлучение кровосмесника: суд у язычников; о браке и безбрачии.
14 БИЛЕТ
Глава 8-10: понятие о христианской свободе в отношении идоложертвенных яств; сам Апостол как образец сравнительного употребления христианской свободы; удаление от идолослужений.
15 БИЛЕТ
Главы 11-13: об установлении Евхаристии и о достойном участии в ней; о духовных дарах; Церковь - Тело Христово; гимн любви.
16 БИЛЕТ
Главы 14-16: дар пророчества и дар языков; воскресение Христа - залог воскресения мертвых.
17 БИЛЕТ
Второе послание к Коринфянам, место, время и цель написания; его характер и подлинность; главный предмет и содержание послания. Главы 1-7; любовь Апостола к Коринфянам; величие служения Нового Завета; сила веры в испытаниях; во Христе новая тварь.
18 БИЛЕТ
Главы 8-13: Македонская церковь - пример радушной щедрости: «доброхотно дающего любит Бог»; подвиги Апостола и его преимущества пред противниками; об откровении Апостолу с восхищением до третьего неба; о болезненности апостола Павла.
19 БИЛЕТ
Послание к Римлянам. Начало и первоначальное устройство Римской церкви; повод, цель, место и время написания послания, подлинность послания. Общее содержание.  
20 БИЛЕТ
Главы 1-4: греховность иудеев и язычников и необходимость в оправдании; преимущества иудеев - носителей откровения и закона; невозможность оправдания делами закона. Учение об оправдании верою в Иисуса Христа. Пример Авраама.
21 БИЛЕТ
Главы 5-8: плоды оправдания верою; грех и благодать; служение праведности; дары оправданной веры.
22 БИЛЕТ
Главы 12-14: увещание к посвящению и служению Богу. Повиновение гражданским властям; служение ближним; Христос пример для взаимоотношений; Апостол о своем служении.
23 БИЛЕТ
Арест святого апостола Павла в Иерусалиме в 58 году. Путешествие св. ап. Павла в Рим. Первые римские узы. Письменные труды этого периода (Деян.21-28 главы).
24 БИЛЕТ
Послание к Филипийцам. Время, место и повод написания послания и его подлинность. Содержание. Указать догматическую часть послания.
25 БИЛЕТ
Послание к Колоссянам. Основание церкви в Колоссах. Повод, цель, время, подлинность, место написания послания. Вероучительные наставления.

26 БИЛЕТ
Послание к Ефессянам. Церковь в Ефесе. Повод, место, время, назначение и подлинность послания. Указать догматическую часть послания.
27 БИЛЕТ
Послание к Филимону. Время, место и повод написания послания. Содержание послания.
28 БИЛЕТ
Послание к Евреям. Назначение, время, место и повод написания; подлинность послания. Содержание послания; главы 1-3: Христос превыше ангелов; Иисус Христос превыше Моисея; временное уничижение Сына Божия ради спасения людей.
29 БИЛЕТ
Главы 5-8: Христос - Первосвященник по чину Мелхиседекову. Первосвященническое служение Иисуса Христа и его превосходство над левитским. Нравоучительная часть послания.
ЗО БИЛЕТ
Четвертое миссионерское путешествие св. апостола Павла и его кончина. Письменные труды этого периода.
31 БИЛЕТ
 Пастырские послания святого апостола Павла. Первое послание к Тимофею. Вводные сведения о послании. Содержание послания.
32 БИЛЕТ
Послание к Титу. Время, место и повод написания. Содержание послания.
33 БИЛЕТ
Второе послание к Тимофею. Вводные сведения о послании. Содержание послания.
34 БИЛЕТ
Автор, место, время, назначение Апокалипсиса.
35 БИЛЕТ
Краткое содержание Откровения святого Иоанна Богослова.
ВВЕДЕНИЕ

Программа 4-го класса семинарии ставит задачу усвоить как условия и обстоятельства написания посланий апостола Павла, так и их фактическое содержание, затрагиваемые апостолом вопросы вероучения и нравоучения. Это так называемый экзегетический анализ посланий, который крайне необходим для церковно-практического служения пастырей. В программу входит также и ознакомление с Откровением святого апостола Иоанна Богослова. 

Нужно отметить, что послания апостола Павла нелегко поддаются толкованию. В них заключена такая глубина богословской мысли, их отличает такое своеобразие языка, формы изложения, что перед истолкованием отдельных мест останавливались даже такие знаменитые экзегеты, как святой Иоанн Златоуст, блаженный Иероним, блаженный Августин. При изучении посланий апостола Павла первоисточником должны быть, кроме самих посланий, также Деяния апостолов. 
|в начало|1|2|3|4|5|6|7|8|9|10|11|12|13|14|15|16|17|18|19|20|21|22|23|24|25|26|27|28|29|30|31|32|33|34|35|
1 БИЛЕТ
Жизненный путь святого апостола Павла; от рождения до начала его миссионерских путешествий.
Апостол Павел происходил из малоазийокого города Тарса Киликийского (Деян. 21,39) и носил еврейское имя Савл, или же Саул. Точно неизвестно, когда усвоил он себе другое имя - Павел (от лат. paulus - малый) - возможно, при рождении, как римский гражданин, но не употреблял его до времени. Из Деяний известно, что после обращения в христианство проконсула о. Крита Сергия Павла далее везде употребляется имя Павел. 

Дата рождения апостола точно неизвестна. В Послании к Филимону апостол Павел называет себя «старцем». Так как Послание написано около 63 года, а «старческим» можно назвать возраст около 60 лет, то можно заключить, что родился апостол не позднее 3-5 гг. по Р.Х. По происхождению он был из колена Вениамина, а по воспитанию - фарисей. 

Город Тарс славился греческой Академией, образованностью своих жителей. Савл также хорошо был знаком с греческой культурой, систематическое образование, как иудей, получил в местной синагоге. Дальнейшее образование продолжал в раввинской школе в Иерусалиме - он учился у знаменитого Гамалиила (Деян. 22,3). Здесь апостол освоил также профессию плетения палаток, что потом давало ему материальную свободу и избавляло его от нареканий в корыстолюбии. 

Савл владел своим родным арамейским языком, а так  как официальным языком в Иудее того времени был греческий, на котором Савл изучал Септуагинту, следовательно, владел и греческим языком. За особую ревность Савла к национальным отеческим преданиями своей религии евреи возлагали на него большие надежды на возрождение былой славы своей религии, а Гамалиил хотел видеть в нем своего преемника. Савл отличался не только патриотизмом, но и особой религиозной нетерпимостью, с которой он преследовал христиан. Впоследствии он называл себя за это «извергом» (1Кор.15,8). Он испрашивал поручительные письма от первосвященника и разыскивал христиан даже вне Палестины, в Сирии; он одобрял также убиение архидиакона Стефана.

Но на пути в Дамаск (Деян. 9) Савлу явился Сам Христос, что коренным образом изменило всю его жизнь и мировоззрение. По принятии крещения Савл становится ревностным проповедником гонимого им прежде учения. Это произошло около 34 года. 

Проповедь Савла в Дамаске вызвала злобу у иудеев, и ему было опасно оставаться там. Поэтому он удалился в Аравию на три года (34-37гг.) (Гал. 1,17), где в уединении постигал истины христианства. 

Возвратившись в Дамаск, Савл ревностно проповедует христианство. Это снова вызвало преследование со стороны иудеев, и он вынужден был спастись бегством - его спустили в корзине по городской стене (Деян. 9,23-25). 
Савл вместе с апостолом Варнавой отправляется в Иерусалим, чтобы увидеться с апостолом Петром и aпостолом Иаковом (Гал.1,18-19). Пробыв здесь около 15-ти дней, он возвратился в родной Тарс (Деян.9,30; 11,22-26; Гал.1,21), где и оставался с 37 по 44 год, когда апостол Варнава вновь призвал его в Антиохию для дела проповеди. Здесь, в Антиохии, ученики апостолов впервые стали называться христианами (Деян.11,26).

|в начало|1|2|3|4|5|6|7|8|9|10|11|12|13|14|15|16|17|18|19|20|21|22|23|24|25|26|27|28|29|30|31|32|33|34|35|
2 БИЛЕТ
Благовестническая деятельность апостола Павла: три великих путешествия Апостола, время их совершения и объем миссионерской деятельности.
Первое путешествие (45-46 годы) (Деян.13:4-14:27)

Когда ученики апостолов в Антиохии были вместе на молитве, Дух Святой повелел отделить Савла и Варнаву на дело проповеди. После поста и молитвы апостолы возложили на них руки и отправили их для благовестия. 
Путешествие проходило через Кипр (родина Варнавы) от Саламина до Пафа. Здесь, в Пафе, Савл поразил слепотою Елиму - волхва за противление проповеди. Видя это чудо, к вере обратился сам проконсул острова Сергий Павел. С этого времени имя Савл в книге Деяний уже не встречается, - он именуется Павлом. 
Дальнейший путь проходил через Пергию, Антиохию Писидийскую, Иконию и Листру. В Листре апостол Павел исцелил хромого; пораженные чудом местные жители приняли апостолов за богов, сошедших с неба, и хотели принести им в жертву животных. Апостолам стоило немалых трудов убедить их не делать этого. Из Дервии обратно тем же путем апостолы возвратились в Антиохию, продолжая дело проповеди и устройство первохристианских церквей. 

Апостольский Собор 51 года (Деян. 15:1-29)

Апостолы открыли свободный вход в Церковь Христову всем, уверовавшим во Христа, независимо от национальной или религиозной принадлежности. Это вызвало противодействие со стороны христиан из иудеев, желавших сохранить в христианстве обрезание и прочие предписания Закона Моисеева. Для решения спора авторитетом главных апостолов антиохийская Церковь направила апостола Павла и Варнаву в Иерусалим. Как известно, собор постановил «не затруднять обращающихся к Богу из язычников, а написать, чтобы они воздерживались от оскверненного идолами, от блуда, удавленины и крови, и чтобы не делали другим того, чего не хотят себе» (Деян.15:19-20). Собор, таким образом, освободил вступающих в Церковь от необходимости придерживаться ветхозаветных обрядов. 

Второе путешествие апостола Павла (52-54 гг.) (Деян. 15:36-18:22)

Вскоре после собора апостол Павел и Варнава предприняли и второе путешествие. По причине разногласия относительно участия Марка Варнава и Павел разошлись: 
- Варнава, взяв Марка, пошел на Кипр, 
- Павел вместе с Силой пошел через Киликию. 
ЛИСТРА. В Листре апостол Павел взял с собою Тимофея, ставшего впоследствии его любимым учеником и сотрудником (Деян.16,1-5). 
ТРОАДА. Через Фригию и Галатию они дошли в Троаду, где к ним присоединился апостол Лука (Деян.16,9), поэтому с этого момента повествование ведется от первого лица множественного числа. 

МАКЕДОНЯ. Из Троады, призванные Духом Святым в видении некоего мужа Македонянина, апостолы переправились в Македонию и остановились в Филиппах. За исцеление одной служанки, одержимой духом прорицания, апостолы были заключены в темницу, а по чудесном освобождении отправились в Фессалонику. 
АФИНЫ. Оставив Силу и Тимофея в Верии, апостол Павел прибыл в Афины. Известна его знаменитая речь в Ареопаге (Деян.17,22-31). 
КОРИНФ. Полтора года апостол Павел жил в Коринфе у Акилы и Прискиллы. Из Коринфа около 53 апостол написал свои первые два послания к Фессалоникийцам. 
ЕФЕС. Оставив Коринф и посетив по пути Ефес, апостол Павел через Иерусалим возвратился в Антиохию. 

Третье путешествие (54-58 годы) (Деян. 18:23-23:35)

Из Антиохии апостол Павел совместно с Тимофеем отправляется в новое путешествие - еще далее в среду языческих народов. 
ЕФЕС. Посетив Фригию и Галатию, он прибыл в Ефес, занимаясь в продолжение трех лет делом проповеди в училище некоего Тиранна. Из Ефеса были написаны (ок.57г.):

- Первое послание к Коринфянам, 
- Послание к Галатам. 
В результате падения у ефесян интереса к изготовляемым идолам, некий ремесленник Димитрий среброковач возбудил восстание народа против апостол Павла, что понудило его удалиться в Македонию. 
МАКЕДОНЯ. Встретив в Филиппах Тита, принесшего известия о жизни Коринфской Церкви и о радушном приеме Первого к ней послания, апостол Павел пишет Второе послание к Коринфянам (57 или нач. 58г.). 
КОРИНФ. Вскоре и сам апостол Павел прибыл в Коринф, где пробыл 3 месяца, написав Послание к Римлянам (нач.58г.). 
ИЕРУСАЛИМ - КЕСАРЯ. На обратном пути через Македонию, собрав милостыню для бедной Иерусалимской Церкви, Апостол направился в Иерусалим. Здесь, будучи обвинен в осквернении храма, он был заключен в темницу и отправлен в Кесарию к проконсулу Феликсу, который томил его, ожидая взятки, около двух лет (58-60гг.). Феликса сменил Порций Фест, который готов был освободить апостола Павла, не найдя в нем достаточной вины, но Апостол, как римский гражданин, потребовал суда кесарева, в чем и был удовлетворен (24:1-25:25). 

Первые римские узы святого апостола Павла (61-63 годы) (Деян. 27:1-28:16)

В сентябре 60 года апостол Павел был отправлен под стражей в Рим. 
МАЛЬТА. На море у о. Милет (Мальты) произошло кораблекрушение. Бывшие на корабле едва спаслись от гибели. 
РИМ. Только весной 61 года апостол Павел достиг Рима. Здесь он был радушно принят христианами и, пользуясь большим снисхождением властей, свободно проповедовал христианство. В это время Филлипийская Церковь, и ранее отличавшаяся делами милосердия, прислала к апостолу Епафродита с денежным пособием. В благодарность Павел пишет Послание к Филиппийцам (ок.63г.). В это время он пишет:

- три христологических послания: к Ефесянам, к Колосянам и к Евреям (ок.64г.),  
- частное письмо к Филимону.

Четвертое миссионерское путешествие святого апостола Павла (64-66гг.)

Согласно Преданию, после успешной защиты своего дела перед Сенатом апостол Павел был освобожден и предпринял новое путешествие на Восток, посетив ранее основанные им церкви. 
КРИТ. На о. Крите он рукоположил Тита во епископа Критского. 
МАЛАЯ АЗИЯ. Путешествуя далее по Малой Азии, Апостол написал письмо к Титу (ок.64-65гг.). Затем он рукоположил Тимофея во епископа Ефесского. 
МАКЕДОНЯ. Снова посетил Македонию, откуда написал Первое послание к Тимофею (65г.). 
КОРИНФ. В Коринфе он встретил апостола Петра, с которым дошел до Рима в 66 г. 
РИМ - ИСПАНИЯ - РИМ. В Риме апостол Петр остался для дела благовестия, а апостол Павел осуществил путешествие в Испанию, что подтверждает святой Климент Римский. По возвращении из Испании он был взят повторно в Риме в узы, из которых ок. 67г. написал Второе послание к Тимофею в Ефес. В 67 г., во время гонения христиан при Нероне апостол Павел был усечен мечом.

|в начало|1|2|3|4|5|6|7|8|9|10|11|12|13|14|15|16|17|18|19|20|21|22|23|24|25|26|27|28|29|30|31|32|33|34|35|
3 БИЛЕТ
Послания святого апостола Павла, их перечень и время написания. 1-е послание к Фессалоникийцам. Город Солунь. Основание Фессалоникийской Церкви. Повод, цель, время, подлинность, место написания. 
Послания святого апостола Павла, их перечень и время написания. 
Подлинность посланий. С глубокой древности за подлинные принимаются 13 посланий (кроме Послания к Евреям). Мураториев фрагмент (около 170 г.) упоминает все 14. Еретик Маркион (около 150 г.) исключает Пастырские послания, но тем самым он свидетельствует об их существовании. У мужей апостольских, в частности, у Климента Римского, а также у Тертуллиана имеются выдержки из всех 14 посланий святого апостола Павла. 

Способ написания. Апостол Павел пользовался услугами переписчиков. В Послании к Римлянам (16,22) таким был некий Тертый; Послание к Филимону (ст.10) и к Галатам (6,11) написаны собственноручно. Иногда апостол Павел вел собственноручную переписку (1 Кор. 16,21; Кол.4,18), - это или приветствие, или благословение.

Порядок расположения посланий. Порядок посланий сложился в Церковном каноне постепенно. Послания к Церквам помещаются всегда первыми. Только Послание к Евреям помещали в разных местах, но наиболее часто в конце всех, поскольку оно было признано каноническим позднее других. 
Современный порядок посланий в каноне Нового Завета:

А) По признаку  важности обсуждаемых в них вопросов и постепенностью их раскрытия. 
1. Вначале помещается послание с изложением вопроса об оправдании (Послание к Римлянам). Затем идут послания об усвоении его в жизни верующих (1-е и 2-е Коринфянам). Обоснование оправдания против всяких возражений и сомнений изложено в Послании Галатам. Это так называемая группа сотериологических посланий. 

2. Далее идет группа христологических посланий, раскрывающих учение о Лице совершителя спасения - Иисуса Христа: Ефессянам, Колоссянам, Филлипийцам, Евреям. Сюда же относится и Послание к Филимону.

3. Третья группа посланий - нравственно-эсхатологического содержания (1-е и 2-е Фессалоникийцам), - о последних судьбах мира. 

4. Четвертая группа - пастырские послания (1-е и 2-е Тимофею и Титу) с изложением правил устройств и руководства христианскими общинами для достижения спасения. 

Б) С точки зрения хронологической (4 группы): 

1. Послания из второго путешествия: 1-е и 2-е Фессалоникийцам, (около 53 г.);

2. Послания третьего путешествия: 1-е и 2-е Коринфянам, Галатам, Римлянам (около 57-58 гг.) - с изложением вопросов об условиях и средствах оправдания.

3. Далее идут послания из первых Римских уз: Ефессянам, Филлипийцам, Колоссянам, Филимону, Евреям (около 63-64 гг.) - догматико-христологические, о лице Искупителя Иисуса Христа как Божественной Ипостаси.

4. Группа пастырских посланий (1-е и 2-е Тимофею и Титу), написанных в конце жизни апостола Павла, после освобождения его из первых римских уз (64-67 гг.), и выражающих заботу о каноническом устройстве Церкви. Как предсмертный завет великого апостола звучит Второе послание к Тимофею, написанное им во время вторых римских уз, в ожидании близкой своей кончины (67 г.).

В основном каждое послание по содержанию состоит из 4-х частей: 1) вступление; 2) вероучительная часть; 3) нравоучительная часть; 4) заключение. 
Город Солунь. Основание Фессалоникийской Церкви. 
Город Фессалоники (по славянски - Солунь) - главный город Македонии, основан во времена Александра Македонского, в III в. до Р.Х. Во времена апостола Павла это был богатый торговый город, населенный, кроме греков, евреями и римлянами. Апостол Павел прибыл в Фессалоники около 53г., во время второго миссионерского путешествия. Здесь он в течение трех суббот проповедовал в синагоге о пострадавшем и воскресшем Мессии. Многие приняли благословение, но не уверовавшие иудеи воздвигли гонение на апостола, и он вынужден был удалиться в Коринф. За это короткое время и было положено первоначальное основание Фессалоникийской церкви. 

1-е послание к Фессалоникийцам. Повод, цель, время, подлинность, место написания.
Повод, цель написания. Находясь в Коринфе, апостол Павел не переставал интересоваться судьбой новооснованной христианской общины в Фессалониках. Желая узнать о духовном состоянии фессалоникийцев, апостол послал к ним Тимофея (1Фес.2,3). Возвратившись, Тимофей и Сила (Деян.18,5) принесли много утешительного о вере и жизни (1Фес.3,9). Однако не скрыли и недостатков:

- нравственного характера: блуд, идолопоклонство, корыстолюбие (1Фес.4,3-6), 
- вероучительного характера: некоторые, усвоив ложное мнение о весьма скором пришествии Христа, надеялись войти в Его Царство еще при своей жизни, предавались праздности, не желали заниматься никаким полезным трудом. А так как люди умирали, не дождавшись пришествия Господня, то некоторые христиане печалились об их участи, считая их отвергнутыми Богом (1Фес.4,13-17)*.
* По словам святителя Иоанна Златоуста, апостол Павел говорит о воскресении умерших «не потому что они не верили в воскресение, но потому, что, несмотря на это, оплакивали умерших», т.е. предавались неумерной скорби 

С тем, чтобы дополнить, чего недоставало вере солунян (1Фес.3,10), подкрепить их в скорбях, исправить их нравственные недостатки, а также рассеять заблуждения относительно второго пришествия Господа Иисуса Христа и судьбы умерших, и было написано послание. 

Время и место написания. Написано в 53г., из Коринфа. Это хронологически первое из сохранившихся посланий апостола Павла и одна из первых книг Нового Завета.

|в начало|1|2|3|4|5|6|7|8|9|10|11|12|13|14|15|16|17|18|19|20|21|22|23|24|25|26|27|28|29|30|31|32|33|34|35|
4 БИЛЕТ
Содержание 1-го послания к Фессалоникийцам: вера и стойкость Фессалоникийцев; проповедь апостола Павла и ее плоды; похвала вере Фессалоникийцев; желание Апостола посетить Солунь (гл. 1-3). 

Содержание 1-го послания к Фессалоникийцам: 
По своему содержанию Послание делится на две части: 
- историческую (главы 1-3) и 
- нравоучительную (главы 4-5). 
В первой части апостол вспоминает обстоятельства своей проповеди в Фессалониках и благодарит Бога за то, что солуняне держат Евангелие в чистоте, хвалит их за веру и утешает в страданиях. 
Во второй части апостол призывает к чистой и святой жизни, к братолюбию; опровергает ложное представление солунян о судьбе умерших; раскрывает им тайну воскресения мертвых и тайну второго пришествия Иисуса Христа. По причине неизвестности этого дня Господня апостол призывает к непрестанному бодрствованию и трезвению, а также дает различные наставления к благочестивой жизни. 

Вера и стойкость Фессалоникийцев; (1,1-10)

Начинается послание обычным приветствием от имени Павла, Силуана и Тимофея. Апостол Павел благодарит Бога за великое чудо Его милости - основание церквей, в частности, в Фессалониках, и молится непрестанно об их усовершенствовании. 
Он благодарит Бога за веру, любовь и упование солунян, радуясь, что проповедь его была не напрасна (1,1-5). Эти три главные христианские добродетели составляют основу духовной жизни: 
- У солунян была деятельная вера, почему она и названа «делом веры»; 
- любовь есть подвиг, поэтому названа «трудом любви», 
- а надежду апостол назвал терпением «упования на Господа нашего Иисуса Христа» (1,3).

Апостол благодарит Бога за чистое, дивное призвание солунян ко Христу, почему и его благовестие у них подтверждалось многими чудесами: «не в словах только, но и в силе и во Святом Духе» (1,5). 

Похвала вере Фессалоникийцев; 
Апостол Павел свидетельствует о вере солунян и следовании их за Христом, несмотря на многие скорби, которые они принимали в «радости Святого Духа» (1,6), подражая в этом святому Павлу и Самому Христу, а через это и сами они стали образцом для других: «вы стали образцом для верующих в Македонии и Ахаии» (1,7). Без слов, без самовосхваления, но самой своей жизнью, твердостью в вере солуняне стали образцом для подражания и возбудителями веры для народов. 

Проповедь апостола Павла и ее плоды; (2,1-20)

Похвалив солунян за их веру, апостол напоминает о своей проповеди среди них. 
После гонений в Филиппах (Деян. 16,12-40) проповедь и в Фессалонике была не легка, но с «великим подвигом» (2,2). Перенесением скорбей за благовестие апостол подтверждает, что он учит о Христе без «нечистых побуждений, лукавства» (2,3), без «слов ласкательства» и «видов корысти» (2,5), так как старается угождать «не человекам, но Богу, испытующему сердца» (2,4).

Апостол напоминает солунянам, что он и его сотрудники вели себя не кичливо, а тихо, скромно и любвеобильно, «подобно как кормилица нежно обходится с детьми своими» (2,7), потому что он действовал не ради славы или честолюбия, а ради славы Божией, по любви к ним. По этой причине апостол работал «ночью и днем, чтобы не отяготить» братьев (2,9), не быть на их содержании.

Апостол говорит, что он, как отец с детьми своими, употреблял различные средства воздействия на солунян: убеждал, просил, умолял поступать достойно Бога, призвавшего их в Свое царство и славу (2,12). 
Труды апостола остались не напрасными. Поэтому он благодарит Бога за то, что солуняне приняли слово благовестия о Христе - приняли «не как слово человеческое, но как слово Божие, каково оно и есть по истине» (2,13).

Солуняне, принявшие благовестие, много претерпели за него, став подражателями в этом братьям в Иудее, которые особенно были гонимы за веру своими же единоплеменниками (2,14-15). Апостол этим сравнением воодушевляет солунян: если и там, где жил и действовал Христос, где сошел Дух Святой Церкви тоже терпят гонения, как и Церковь Фессалоникийская, значит, страдания и гонения за веру неизбежны. Ведь враги убили Самого Господа Иисуса и Его пророков, поэтому и «нам препятствуют говорить язычникам, чтобы спаслись» (2,16). 
Апостол высказал предсказание о иудеях: «приближается на них гнев до конца» (2,16), что и последовало в 70 г. : разрушение Иерусалима и рассеяние евреев по всему миру.

Желание Апостола посетить Солунь (гл. 1-3). (3, 1-13)

Горячо желая видеть солунян («Сам же Бог и Отец наш и Господь наш Иисус Христос да управит путь наш к вам»(3,11)) и встречая этому постоянные преграды, апостол Павел посылает Тимофея с целью «утвердить» их и «утешить в вере» (3,2), предостеречь от уныния и колебания среди стольких скорбей и гонений. 
Апостол Павел выражает свой взгляд на страдания как неизбежное для христианина явление. Это не какая-то случайность, не что-то временное - они составляют сущность крестоношения: «так нам суждено» (3,3). Этого никогда не скрывал апостол, но предупреждал новообращающихся, «что будем страдать» (3,4). 
Однако это не поколебало их веры: святой Тимофей принес радостные вести о вере и стойкости солунян, что и составляет цель жизни самого апостола: «Ибо теперь мы живы, когда вы стоите в Господе» (3,8).
|в начало|1|2|3|4|5|6|7|8|9|10|11|12|13|14|15|16|17|18|19|20|21|22|23|24|25|26|27|28|29|30|31|32|33|34|35|
5 БИЛЕТ
Учение о втором Пришествии Христовом; о воскресении мертвых; призыв к святости и братолюбию; различные увещания (гл.3-5).

Учение о втором Пришествии Христовом; 
Вторая часть послания (главы 4-5) – нравоучительная 

Призыв к святости и братолюбию; (4,1-12)

Апостол призывает преуспевать в угождении Богу и делании заповедей, смысл которых «освещение» верующих (4,3). Непременным же требованием святости являются целомудрие, т.е. телесная и душевная чистота: «Ибо воля Божия есть освящение ваше, чтобы вы воздерживались от блуда; чтобы каждый из вас умел содержать свой сосуд в святости и чести, а не в страсти похотения, как и язычники, не знающие Бога» (4,4-5).
Здесь утверждается мысль, что целомудрие есть необходимое условие святой жизни, и что нравственное разложение личности есть результат неверия. «Блуд»  здесь понимается в широком смысле: как всякое блуждание ума - похоть плотская и душевная. Под «сосудом», который следует соблюдать «в святости и чести» (4,4) скорее надо понимать не жену, а свое тело, которое апостол иначе называет «глиняным сосудом» (Рим.9,21; 2Кор.4,7; 2Тим.2,20), «телом смерти» (Рим. 8,11; 7,24) по причине наклонности его ко греху.

Апостол хвалит солунян за преуспевание в братолюбии [1Фес.4:9]  О братолюбии же нет нужды писать к вам; ибо вы сами научены Богом любить друг друга. Он и умоляет их терпеливо трудиться «своими руками», чтобы «внешние» не упрекали их в тунеядстве (4,11-12). 

О воскресении мертвых и о втором Пришествии Христовом; (4,13-5,28)

Не желая оставить солунян в неведении относительно эсхатологических событий, о которых распространялись неправильные представления, апостол дает положительное освещение этого вопроса (4,13-18)*. 
* Это зачало (1Сол.4,13-17) читается при погребении мертвых. Учение о пришествии Господнем (парусии) апостол излагает как «слово Господне» (4,15), т.е., как полученное по-особому откровению, а не заимствованное откуда-то

Прежде всего, он предостерегает от скорби в вопросе о судьбе умерших. Факт смерти и воскресения Христа есть залог будущего всеобщего воскресения. Дожившие до того дня Господня не будут иметь никакого преимущества перед ранее умершими верующими, они «не предупредят умерших» (4,15) входом в открывшееся Царство. Наоборот, когда вострубит Архангел в трубе Божьей, тогда «мертвые во Христе воскреснут прежде» (4,16), затем «мы, оставшиеся в живых, вместе с ними восхищены будем на облаках в сретение Господу на воздухе» (4,17). 

«Труба Архангела» означает здесь образ действия Силы Божией, которая вызовет из могил умерших. Как когда-то мир был вызван Творцом к бытию, так он будет вызван к обновлению*. 
* Возвещение начала парусии трубой ангела подчеркивает наступление торжественно-страшного часа. Так у евреев все важные события жизни сопровождались трубными звуками

В изображении самого воскресения замечается последовательность.
- «Мертвые во Христе воскреснут первые» (4,16), потому что они являются с ангелами и 12-ю апостолами на суд вместе с Господом.

- Затем последует преображение живых и восхищение их к Богу. 
- Наконец, воскреснут и нечестивые на суд. 
Хилиасты на основании книги Откровения (20,5) утверждают, что вначале воскреснут верующие во Христа, и будут царствовать с Ним тысячу лет; потом воскреснут все остальные. Получается, что будет два пришествия Христовых, что неверно. По апостолу же воскресение относится к последнему, второму пришествию Христа. 

Относительно времени наступления этого дня (парусии) апостол говорит только о его:

1) неожиданности, внезапности: «День Господень так придет, как тать ночью» (5,2)
2) неотвратимости.  Неотвратимость дня Господня сравнивается с беременностью женщины, которая, хотя и знает, что ей неминуемо придется родить, но не знает срока, и если будет в беспечности, то роды могут случиться в неподходящей обстановке (5,3).

Апостол призывает верующих, как сынов света и дня, бодрствовать и трезвиться, облекшись в духовное оружие: «броню веры и любви и шлем надежды спасения», а не спать или упиваться вином (5,7-8).
Различные увещания 
Особо призывает апостол оказывать повиновение священнослужителям: «уважать трудящихся у вас предстоятелей ваших в Господе и вразумляющих вас и почитать их преимущественно с любовью за дело их» (5,12-13). Необходимость этого увещания объясняется тем, что в первом веке богатство харизматических даров и ожидание парусии давало некоторым повод отрицать иерархию.  
Предстоятелей апостол Павел научает разборчиво относиться к пастве: бесчинных вразумлять, малодушных утешать, слабых поддерживать, ко всем относиться с терпением и любовью (5,14).

Апостол предлагает целый ряд трогательных, исполненных пастырской любовью, увещаний: о непрестанной радости о Духе Святом, о молитве и благодарении Богу, а также призывает не угашать духовных дарований (5,16-22) омрачением духовно-душевно-телесного организма (5,23).

В заключении апостол настоятельно повелевает прочитать это послание «всем святым братьям» (5,27), передает приветствие и благословение. 
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Второе послание к Фессалоникийцам. Общие сведения о нем. Содержание послания.

Второе послание к Фессалоникийцам. Общие сведения о нем. 
Повод к написанию послания

Поводом к написанию Второго послания к Фессалоникийцам послужило то, что они неправильно поняли некоторые места из Первого послания к ним, а также и то, что появилось подложное, под именем Павла, послание (2,2; 3,17).

Число праздных людей, ожидавших скорого второго пришествия Иисуса Христа, умножалось, и это вызвало беспокойство апостола. Некоторые среди солунских христиан, пользуясь щедрой благотворительностью христиан, предпочитали жить за чужой счет вместо того, чтобы самим трудиться. 
Второе послание написано в том же году, что и первое, в 53 году; в Коринфе, вскоре после написания Первого.

Содержание послания. 
Во Втором послании апостол Павел раскрыл признаки второго Пришествия Христова и дал нужные советы относительно поведения и жизни, направленные, преимущественно против тунеядства, так как Второе послание к Фессалоникийцам, как и первое, является эсхатологическим по главной теме. Оно отличается простотой, задушевностью и является откликом горячо любящего, попечительного сердца апостола на конкретные вопросы жизни его пасомых.

1. Похвала терпения солунян (гл.1)

Апостол благодарит солунян за их веру и терпение в перенесении гонений. Эти гонения доказывают, что будет праведный суд Божий для наказания гонителей и награды страдающих за Христово (1,5-7). 
2. Признаки Второго пришествия Господня (2,1-14)
В Первом послании к Фессалоникийцам апостол показал, что человек должен заботиться не о том, что ведомо только одному Богу (время парусии), а о том, чтобы бодрствовать и трезвиться и всегда быть готовым встретить страшный час суда Божия. Но так как фессалоникийцы уже были введены в различные заблуждения, то апостол специально раскрывает ряд признаков приближения этого дня. 

Апостол увещает не слушать тех, кто пытается доказать, что пришествие Иисуса Христа уже наступает. Он просит солунян не смущаться никакими уверениями, мнениями или ложными посланиями, будто от имени апостола Павла написанными, относительно дня Господня (2,2). Есть предположение, что лжеучители распространяли ложные, панические слухи, чтобы вызвать равнодушие христиан к земным благам и самим воспользоваться ими, а если не так, то, по крайней мере, истомить христиан ожиданием и тем подорвать вообще веру в пришествие Христово.

Несмотря на таинственность и сокрытость дня Господня, апостол указывает некоторые признаки его приближения:

1)
великое отступление от веры (2,3). Так и Господь говорил об охлаждении любви многих (Мф.24,12) и оскудении веры на земле (Лк.18,8). «Отступление» понимается здесь не как некая слабость, а как полное попрание, пренебрежение и презрение к вере, как полное оставление ее (((((((((( - отпадение от когo-то, мятеж, измена). 

2) явления антихриста, человека греха, сына погибели, противящегося и превозносящегося «выше всего, называемого Богом или святынею, так что в храме Божием сядет он, как Бог, выдавая себя за Бога» (2,4). Он будет противник Христу, провозгласит беззаконие правдой, а себя самого - Богом. Его пришествие будет «по действию сатаны» (2,9), - по силе и злому характеру его деятельности (2,9-10)*.
* Это имя не встречается у апостола Павла. Так называет его святой евангелист Иоанн (1Ин. 2,18,22; 4,3 и др.). Он называется так не только потому, что будет всячески противиться Христу, но и потому, что будет полной противоположностью Христа по своим свойствам и действиям (см. 2,4)

«Кто же будет он? Ужели сатана? - спрашивает святитель Иоанн Златоуст, и отвечает: - Нет, человек некий, который восприимет всю его силу... Не сатаною будет антихрист, а человек, сатаною обладаемый». 

Хотя «тайна беззакония» антихриста «уже в действии», однако время антихриста еще не наступило окончательно, он не откроется, «пока не будет взят от среды удерживающей теперь» (2,7)*. 
Это таинственное «удерживающее» начало, по мнению блаженный Феодорита, есть «Божие определение», действие благодати Святого Духа, укрепляющее веру и не дающее разгула злу. Иные видят в «удерживающем» государственный строй, который тоже пресекает зло и анархию.
Когда уже никто не пожелает обращаться к Богу, тогда Господь отнимет удерживающую руку, зло разовьется - «и тогда откроется беззаконник» (2,8) антихрист. Он будет совершать ложные чудеса, чтобы прельстить «всякою силою и знамениями и чудесами ложными» (2,9) тех, которые пренебрегали своим спасением. Но «ради избранных сократятся дни» (Мф.24,22). 

Поэтому действие антихриста будет непродолжительным - «Господь Иисус убьет его духом уст Своих и истребит явлением пришествия Своего» (2,8). Его сатанинское обольщение будет опасно для «возлюбивших неправду», «не верующих истине» (2,12). «И за сие пошлет* им Бог действие заблуждения, так что они будут верить лжи». (2,11). 
* «Пошлет» надо понимать как «попустит» этой действие (См. также Рим. 1,21-24). Так выражается апостол, чтобы ярче выразить всеведение Божие

В таком же смысле Божественного предведения сказал апостол и об «избрании» ко спасению солунян, которое совершено «от начала, через освящение Духа и веру истине» (2,13). Значит, христианам необходимо быть неуклонными в добре, в вере и истине, «для достижения славы Господа нашего Иисуса Христа» (2,14), а не тревожиться относительно времени пришествия Его. 

3. Различные увещания (2,15-3,15)

Апостол увещает солунян: 
а) стойко пребывать в вере и держаться преподанного им учения: «Итак, братия, стойте и держите предания, которым вы научены или словом, или посланием нашим» (2,15).
Этот стих указывает на необходимость признания как Священного Писания, так и Священного Предания. Уже во время апостола Павла были среди христиан люди, которые не признавали устных наставлений учеников Христовых. Апостол советует не общаться с такими: «...удаляться от всякого брата, поступающего безчинно, а не по преданию, которое приняли от нас» (3,6). 
б) всегда молиться за него для успеха благовествования, чтобы ему «избавиться от лукавых людей».

в) трудиться и не быть тунеядцем. На примере своего собственного бескорыстного служения и содержания себя своим трудом, апостол и к другим предъявляет требование: «если кто не хочет трудиться, тот и не ешь» (3,10). Не желающих трудиться надо «увещевать и убеждать... чтобы они, работая в безмолвии, ели свой хлеб» (3,12). Не следующего этим наставлениям апостол советует иметь на замечании и не общаться с ним, «чтобы устыдить его» (3,14). Чтобы такое отчуждение ослушника не удалило от веры, апостол прибавил: «Но не считайте его за врага, а вразумляйте; как брата» (3,15).

Послание заканчивается обычным апостольским благословением, написанным собственноручно, причем апостол указывает на него, как на признак подлинности: «пишу я так: благодать Господа нашего Иисуса Христа со всеми вами». Аминь (3,18).
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Послание к Галатам. Галатийская церковь. Повод к написанию, характер, подлинность, время, место и цель написания послания. 

Послание к Галатам. Галатийская церковь. 
Галатия, или Галло-Греция, была областью Малой Азии, заселенной в III веке до н.э. галлами. Эту область впервые посетил апостол Павел во время второго миссионерского путешествия (Деян.16,6). Книга Деяний ничего не сообщает о характере первоначальной проповеди апостола в этой области. Известно повторное посещение Галатии Павлом в его третье путешествие, когда, задержанный болезнью, он оставался там несколько дольше, и галаты услышали подробное благовестие о Христе. Галаты радушно приняли апостола, «как ангела Божия» (4,14), во всем следовали его наставлениям, отказались от идолослужения (4,8; 5,7), терпеливо переносили испытания в вере (3,4). 
Таким образом, первоначальное устройство Галатийской Церкви полностью принадлежит святому апостолу Павлу. 

Повод к написанию, характер, подлинность, время, место и цель написания послания. 
Повод к написанию послания

Вскоре после вторичного посещения Галатии апостол Павел поспешел в Ефес, где прожил три года. Здесь он узнал, что среди галатийцев сеют свои плевелы лжеучители, которые хитростью и обманом совращают их в «иное благовествование» (1,6). 

а) Они учили о необходимости для спасения соблюдать обрезание и прочие обряды ветхозаветной религии. Павлово же учение о свободе от закона и спасении благодатью они пытались объяснить его желанием приобрести себе симпатии среди язычников, для которых иудейские обряды были камнем преткновения. 
б) Иудействующие оспаривали и авторитет апостольства Павла, и подлинность его благовестия. Они пытались аргументировать тем, что он якобы никогда не видел Иисуса Христа, и, таким образом, не имел существенного качества апостола. Еще не известно, говорили они, по каким мотивам Павел сделался из гонителя христианином. А теперь он разоряет отеческие обряды, отрицает Моисеево богодухновенное законодательство. Даже Христос никогда так не говорил. Напротив, Он говорил, что ни одна черта буквы закона не должна пройти, пока не исполнится все. Даже сам апостол Павел некогда обрезал Тимофея, а теперь вдруг совсем отвергает обрезание. 
Не удивительно, что многие из галатов поддались лжеучению, совратились с истинного пути. Обеспокоенный и огорченный всем этим, апостол и пишет галатам свое послание. Это, по выражению Тертуллиана, «ГЛАВНОЕ ПОСЛАНИЕ ПРОТИВ ИУДЕЙСТВА». 
Время и место написания послания. Написано из Ефеса во время третьего миссионерского путешествия, в начале трехлетнего там пребывания, т.е. около 56 года. 
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Содержание послания к Галатам. Апостол Павел принял Евангелие от Самого Христа; сравнение Павла с прочими Апостолами (гл. 1-2). 

Содержание послания к Галатам. 
Разделение и краткое содержание послания. Кроме предисловия (1,1-10) и заключения (6,2-18), послание разделяется на три главных части:

1. Защитительную (1,12-2, 21).

2. Вероучительную (3,1-5, 12).

3. Нравоучительную (5,13-6, 10).

В предисловии (1,1-10), после обычного приветствия, апостол Павел выражает удивление, что галаты так быстро забыли его наставления и поддались «иному благовествованию» (1,6). Апостол объявляет анафему всякому, даже ангелу, кто посмеет благовествовать по-иному о Христе и о пути спасения, чем это возвещено им, Павлом. 

1) Защитительная часть (1,2-2,21)

Здесь апостол разъясняет и доказывает галатам свое апостольское достоинство, которое им воспринято не от человеков, но от Самого Иисуса Христа. Это апостол подтверждает историей своего обращения, результатами своих апостольских трудов и своей ревности, одобренной «столпами апостолов» - Петром, Иаковом и Иоанном (2,9).

2) Вероучительная часть (3, 1-5, 12)

Апостол раскрывает основную мысль послания - об оправдании человека и об отношении Ветхого Завета к Новому. Человек оправдывается теперь только верой, а не делами закона. Закон же был лишь детоводителем ко Христу и имел значение только для иудеев. Поэтому с пришествием в мир большего откровения, закон Моисеев утратил свое значение и силу. «Ибо во Христе Иисусе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но вера, действующая любовью» (5,6).
3) Нравоучительная часть (5,13-6,10)

Здесь апостол раскрывает начала христианской жизни при условии свободы от ветхозаветного закона. Свобода от закона должна служить для христиан побуждением быть свободными и от греха, а не быть поводом ко греху. 

В заключение (6,2-18), апостол, повторив основную мысль послания о том, что спасение достигается не исполнением закона, а только силой креста Христова, преподает свое благословение. 

Апостол Павел принял Евангелие от Самого Христа; сравнение Павла с прочими Апостолами (гл. 1-2). 
Приветствие и предисловие (1,1-10)

Уже в самом начале послания святой Павел называет себя «апостолом» с целью подчеркнуть свое право на это звание, ибо он «избран не человеками и не через человека, но Иисусом Христом» (1,1). Его апостольство не присвоено самовольно, и не воспринято от других, пусть даже самих апостолов, но принято от Самого Господа.
1) Защитительная часть послания: доказательство Павлом своего апостольского авторитета (1,2-2,21)

а) Божественный авторитет благовестия апостола Павла (1,2-24)

Для доказательства истины своего учения о свободе от Моисеева закона и о необязательности обрезания, об оправдании только верой в Иисуса Христа апостол Павел указывает на его богооткровенный источник: «Возвещаю вам, братия, что Евангелие, которое я благовествовал, не есть человеческое. Ибо и я принял его и научился не от человека, но через Откровение Иисуса Христа» (1,2-12).
Поэтому, хотя апостол Павел и не был непосредственным учеником Христа при Его земной жизни, но Самим же Христом был поставлен на один уровень со всеми остальными апостолами. 

Сама история обращения Савла в христианство должна показать галатам божественный авторитет его апостольства. До своего обращения он «жестоко гнал Церковь Божию и опустошал ее» (1,13), преуспевал в иудействе более своих сверстников, «будучи неумеренным ревнителем отеческих преданий» (1,14). Здесь только Божественная сила могла так изменить внутренний мир Павла, что из гонителя он стал гонимым, из фарисея - апостолом. В предвидении будущей ревности в христианстве Бог избрал его «еще от утробы матери» (1,15), чтобы открыть в нем «Сына Своего» для благовестия язычникам (1,16).

Апостол указывает, что он даже физически не имел возможности научиться у других апостолов: сразу после обращения он ушел в Аравию, где пробыл неотлучно три года (1,16-19). Вероятно, в Аравийской пустыне он был посвящен Духом Святым во все тайны христианского учения. Через три года (от обращения) апостол Павел ходил в Иерусалим «видеться с Петром». Апостол Павел специально уточняет, что у апостола Петра он пробыл около 15 дней (1,18), тем самым, показывая, что за это короткое время не мог ни изучить христианское учение, ни заимствовать его от других апостолов. 
Тогда же апостол Павел встретился и с апостолом Иаковом, «братом Господним» (1,19). Он почитался «столпом» Церкви, наравне с апостолами Петром и Иоанном (Гал.2,9). Он же был епископом Иерусалимской Церкви и председательствовал на Апостольском Соборе (Деян.15,13) 

И за все последующие 14 лет после первого посещения Иерусалима апостол Павел ни разу не был больше во святом Граде, но пошел в страны Сирии и Киликии уже с проповедью нового христианского учения (1,21-2,1).
б) Одобрение благовестия апостола Павла «столпами апостолов» (2,1-10)

В подтверждение истинности своего благовестия апостол Павел отмечает его полное согласие с учением всех остальных апостолов. При свидании со «столпами апостолов» последние не нашли в его благовестии ничего отличного от своего учения. Свидание это состоялось, как уточняет апостол Павел, через 14 лет в Иерусалиме, на «Апостольском Соборе» (2,1). 14 лет отсчитывается со времени первого свидания с апостолом Петром (1,18), которое было через три года после обращения. Таким образом, если обращение апостола Павла произошло в 34 году, то апостольский Собор был в 34+14+3 = 51 году*.

* Католические богословы считают, что указанные 14 лет нужно отсчитать со времени обращения апостола Павла. Тогда Апостольский Собор будет в 48-49 году; однако, контекст Послания (особенно 2,1 - «потом через 14 лет опять ходил я в Иерусалим») говорит, что считать следует после первой встречи с апостолом Петром

Когда же апостол Павел изложил «столпам апостолов» свое учение о свободе от Моисеева закона и о спасении благодатью по вере в Иисуса Христа, то «знаменитые» не возложили на него ничего более, но подали ему «руку общения» (2,6-9), т.е. согласились с его благовестием, что и подтвердили решениями Апостольского Собора в Иерусалиме (2,2).

Во время Апостольского Собора «вкравшаяся лжебратия» приходила тайно подсмотреть за свободою деятельности апостола Павла, решится ли Он и здесь, в Иерусалиме, так смело отступать от Моисеева закона (2,4-5). Но апостол Павел остался принципиальным до конца, несмотря на то, что даже «знаменитые» сообразуясь с местом и временем, иногда дозволяли и в христианстве иудеям держаться своих обычаев. 
Апостол Павел бескомпромиссно защищал истину благовестия Христа, зная, что всякая уступка иудейским обычаям ведет к ослаблению веры, умалению заслуги Иисуса Христа и что в споре о роли иудейских обычаев, обрядности и закона решается судьба Евангелия и Церкви.

в) Обличение святого апостола Петра (2,2-21)

Когда апостол Петр в Антиохии захотел сделать уступку иудействующим; стал чуждаться общения с христианами из язычников, с которыми раньше, до прибытия христиан из иудеев, вместе ел и общался, то апостол Павел смело обличал его «лицемерии» (2,2-13). Это говорит о том, что для апостола Павла авторитетом является только Иисус Христос.
Из этого обличительного места становится ясно:

1) что апостол Павел имел полное равноправие со всеми остальными апостолами;

2) что апостол Петр не имел никакого особого преимущества или главенства над другими, как бы то хотели видеть католические богословы, считающие, апостола Петра «князем апостолов»*. 

* В Вульгате вместо имени Петра в Послании к Галатам 2,2 стоит имя «Кифа» в согласии с некоторыми кодексами; этим самым проводится различие между апостолом Петром и неким иным благовестником Кифой
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Учение об оправдании верою; значение обрядового Моисеева закона; свобода во Христе (гл.3-5). 
Учение об оправдании верою; 
В противовес апостолу Петру апостол Павел ясно заявляет о бесполезности закона Моисеева: «Человек оправдывается не делами закона, а только верою Иисуса Христа… ибо делами закона не оправдывается никакая плоть» (2,16).
Если мы, оправдавшись верою, все-таки признаем необходимость закона, значит, ищем иного оправдания, кроме Христа, значит, мы оказываемся под законом, т.е. грешниками, или, что то же, - «Христос есть служитель греха» (2,17). Возвращаясь вновь к закону, от которого ранее отказались, галаты тем самым показывают, что они виноваты в разорении закона. Но так как и закон указывает на необходимость признания Христа, то они делаются вдвойне преступниками (2,18).

Поэтому, не желая разрушать созданное Христом спасение, апостол, по требованию самого закона, умирает для закона, чтобы жить только верой и только для Христа: «Законом я умер для закона, чтобы жить для Бога. Я сораспялся Христу, и уже не я живу, но живет во мне Христос. А что ныне живу во плоти, то живу верой в Сына Божия, возлюбившего меня и предавшего Себя за меня» (2,19-20).
Значение обрядового Моисеева закона; 
а) Необязательность закона Моисеева в деле спасения (3,1-14)

Доказав галатам авторитет своего апостольства и свое равноправие со всеми прочими апостолами, Павел излагает теперь главный предмет послания: необязательность закона Моисеева в деле спасения. 
Доказывает это апостол как из опыта жизни самих галатов, так и на примере оправдания Авраама. 

1. Из самой жизни Галатов. Апостол указывает галатам на то, что они получили Святого Духа без участия закона, единственно «через наставление в вере» (3,2). Апостол возмущен священным гневом, что галаты «начав духом, теперь оканчивают плотью» (3,3), т. е. от благодати возвращаются к закону, что и подтверждает их «несмысленность» (3,1), не разумность их поведения.
По этому поводу епископ Феофан замечает: «Возможно составиться целому обществу таких ведцев Евангелия, и имя даже себе присвоить евангеликов, но быть безблагодатными и, следовательно, христианами только по имени»

Апостол напоминает также галатам, что они уже много потерпели за Христа, и не без пользы (3,4). Изменяя же вере, они делают эти труды и лишения бесполезными.

2. На примере оправдания Авраама. Галаты думали, что подражают отцу своему Аврааму. Но ведь Авраам верой, а не делами закона, еще до обрезания получил оправдание. «Авраам поверил Богу, и это вменилось ему в праведность» (Быт.15,6). По обетованию Божию, эта праведность вменяется и всем потомкам Авраама, но потомкам не по плоти, а по вере: «Познайте же, что верующие суть сыны Авраама» (3,7). 

Апостол Павел указывает, что только Христос «искупил нас от клятвы закона - т.е. проклятия за неисполнение закона Божия, - Сам сделавшись за нас клятвою», т.е. жертвою (3,13). Христос Сам был свободен от клятвы, ибо Он был безгрешен, но, добровольно приняв на Себя наши грехи, принял в незаслуженную клятву - крестную смерть. Этим Он освободил нас, подлежавших заслуженной клятве. Цель же искупления заключается в том, чтобы открыть людям возможность Богообращения через принятие «обещанного Духа верою» (3,14). 

б) Закон - детоводитель ко Христу (3,15-29)

Бесполезность закона по апостолу Павлу кроется:

- не в его «неправильности», - ибо он от Бога; 
- не в его «неисполнимости», - ибо вина неисполнения закона лежит на самом человеке, 
- а в его временном назначении. 
Появление закона, таким образом, вызвано умножением греховности и связано с задачей сохранить обетование. «Он дан после по причине преступлений, до времени пришествия семени, к которому относится обетование» (3,19).

Подчиненное положение закона по отношению к обетованию показано Апостолом и в том, что обетование дано было Аврааму Самим Богом, закон же «преподан через Ангелов, рукою посредника» (3,19), т.е. Моисея. 
Кроме того, закон не давал человеку духовных сил к его исполнению, а через неисполнение «всех заключил под грехом» (3,22). Между тем, от принятия обетования происходило оправдание, притом через простое движение сердца, через веру в «семя обетования», т.е. во Христа. Закон налагал узду повиновения внешнего, держал «под стражею… до того времени, как надлежало открыться вере» (3,23). 

«Итак, закон был для нас детоводителем ко Христу, дабы нам оправдаться верою. По пришествии же веры мы уже не под руководством детоводителя» (3,24-25).

«Детоводитель» - по-гречески ((((((((((, по-славянски «пестун»

Свобода во Христе (гл.3-5). 
Закон имел, следовательно, значение воспитательное, а потому временное. Верой во Христа восстанавливается не только первоначальное Богосыновство, но и первоначальное Богообщение и обожение: «Ибо все мы сыны Божии по вере во Христа Иисуса. Все вы, во Христа крестившиеся, во Христа облеклись» (3,26-27).
«Облечься» ( значит одеться, носить одежду, образ; переносно - пронизаться, воплотиться.
В таинстве крещения верующий онтологически, т.е. по существу, а не образно, не метафорически освящается Божественной благодатью, становясь новым творением по образу Творца, как дикая виноградная ветвь прививается плодородной лозе - Христу. Этому единению с Христом не препятствуют ни национальные различия, ни семейное или общественное положение: «Нет уже иудея, ни язычника; нет раба, ни свободного; нет мужеского пола, ни женского; ибо все вы одно во Христе Иисусе» (3, 28). 
Рабство закона и свобода Евангелия (4, 1-5, 13)

а) Человек под законом и под благодатью (4, 1-7)

Сравнив подзаконных с детьми, а закон - с детоводителем, теперь апостол сравнивает их с рабами: «наследник, доколе в детстве, ничем не отличается от раба, хотя и господин всего» (4,1), потому что находится под надзором, как и раб. Духовное детство народа Божия во время подзаконное подчиняло его «вещественным началам мира» (4,3), что неизбежно приводило к незрелым религиозным понятиям. Но это время подзаконности, детоводительства с пришествием Сына Божия уже миновало: «Когда пришла полнота времен, Бог послал Сына своего Единородного, который родился от жены, подчинился закону, чтобы искупить подзаконных, дабы нам получить усыновление» (4,4-5).
Родившись «от жены» в подзаконное время, Он и сам стал подзаконным, но при этом и сообщил человеческой природе и свое Божество. Поэтому уверовавшие в Него уже не рабы, но Сыны Божии по благодати и полноправные наследники своего отца по обетованию: «Посему ты уже не раб, но сын; а если сын, то и наследник Божий через Иисуса Христа»(4,7).
Стихи 4,4-7 наиболее ярко выражают истину о Воплощении Сына Божия, почему и читаются как Апостольское зачало на Рождество Христово

Наше благодатное богосыновство удостоверяется свидетельством Святого Духа, Которого мы получили в крещении: «Бог послал в сердца ваши Духа сына Своего, вопиющего: Авва, Отче!» (4,6), т.е. «Отче наш». 
б) Укорение галатов за непостоянство (4,8-20)

Указав галатам на высокое сыновнее достоинство верующих во Христа, апостол укоряет их за то, что они вновь возвращаются к закону иудейскому уже после того, как от низкого язычества были возведены к столь высокому познанию Христа (4,8-10). «Наблюдаете дни» - т.е. субботы; «месяцы» - т.е. новомесячие; «времена» - т.е. многодневные праздники: Пасху, Куши; «годы» - т.е. субботний, седьмой и юбилейный. 
Соблюдение всего этого и есть по апостолу, «возвращение к немощным и бедным вещественным началам» (4,9-10).

Стараясь воздействовать на галатов, апостол вспоминает, как они были добры и послушны его благовестию; приняв его «как Ангела Божия», даже более, как самого Христа, были готовы на любое самопожертвование ради него и не презрели его искушения во плоти, и не возгнушались им (4,14). 
в) Прообразы сынов рабства и сынов свободы (4, 21-31)

Преимущество веры перед законом апостол изъясняет на примере Исмаила и Исаака. Рожденный от рабы Агари Исмаил рожден по плоти в рабство, - это образ Завета Ветхого, полученного на Синае. Подзаконные - нынешний Израиль, о чем говорит само имя «Агарь» (4,23-25). 
«Агарь» - по-арабски значит «камень»; этим именем у арабов называется гора Синай, на которой Моисей получил закон. 
Исаак же, рожденный от свободной жены Сары, которой одной принадлежала любовь Авраама, прообразовал Новый Завет и вышний Иерусалим, Новый Завет и вышний Иерусалим, который свободен, - он «матерь всем нам» (4,26). Апостол употребил здесь именно этот образ, потому что галаты желали быть семенем Авраама (4,21). Но у Авраама по плоти было не одинаковое семя: одно - в рабство плоти, другое - в свободу детей Божиих. Верующие и суть «дети обетования» (4,28).
Сара здесь прообразует Церковь Божию, которая, не мучившись родами, «не имущая мужа», имеет более детей, чем «имущая мужа» Агарь, т.е. синагога иудейская (4,27). Апостол говорит, что как тогда плотски рожденный от Авраама Исмаил преследовал необычайно рожденного Исаака, так и теперь плотские потомки Авраама, иудеи, преследуют духовно рожденных от Христа, т.е. Церковь. 
Но Исмаил впоследствии был изгнан из дома Авраама, - такая судьба постигает и плотского Израиля. 

г) Свобода во Христе (5,1-12)

Изложив галатам учение о свободе от закона Моисеева, апостол говорит о свободе жизни во Христе. Все подзаконное время апостол называет рабством, а новозаветное время - свободой. «Стойте в свободе, которую даровал вам Христос, и не подвергайтесь опять игу рабства» (5,1). 
Эта свобода заключается, прежде всего в свободе от грехов, а также и от закона, данного ради грехов. Поэтому если христиане хотят воспользоваться дарованной им свободой, то не должны обрезываться

во-первых, потому что с обрезанием связан весь закон; 
во-вторых, потому что обрезывающимся «не будет … никакой пользы от Христа» (5,2). 
Обрезывающийся как бы боится закона, значит, не верит силе благодати, а не веруя, и не получает ее. Мы же, христиане, «духом ожидаем и надеемся праведности от веры» (5,5). 
Вера же, любовью споспешествуемая, дает то, чего не смог дать закон, а именно - оправдание и спасение: «Ибо во Христе Иисусе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но вера, действующая любовью» (5,6). 
В деле оправдания человека действует вера, но не сама по себе, как умственное принятие, но «действующая любовью». здесь апостол Павел учит так же, как и апостол Иаков, что вера без дел мертва. 
Если бы апостол проповедовал при вере и обрезание, тогда он не был бы гоним и тогда «соблазн креста прекратился бы» (5,2). Как замечает Златоуст, иудеев соблазняла не столько проповедь о Распятом, сколько требование не следовать отеческим законам и обычаям.
Иудействующие указывали на факт обрезания Тимофея (Деян.16,3). Не отрицая этого, апостол показывает, что это еще не значит, что он проповедует обрезание. Если бы это было так, то он не был бы гоним «за крест Христов» (6,12). Гонение со стороны иудеев показывает, что они видят в апостоле Павле противника обрезания

НРАВОУЧИТЕЛЬНАЯ ЧАСТЬ: увещание к христианской жизни на началах свободы от закона (5,13-6,10)

Общее начало христианской жизни (5,13-26)

Условием христианской нравственности апостол Павел провозглашает свободу, - свободу от греха и закона Моисеева, а главным принципом ее является христианская любовь: «К свободе призваны вы, братия, только бы свобода ваша не была поводом к угождению плоти: но любовью служите друг другу. Ибо весь закон в одном слове заключается: люби ближнего твоего, как самого себя» (5,13-14).

Там же, где, вместо любви, блюдется закон, там появляется несогласие, зависть, распри, лишь внешне сдерживаемые законом, но не искореняемые им (5,15).

Освободившись от закона, верующие приняли Духа Святого, Который в сердцах их пишет Свои духовные законы. По ним и должны жить верующие, преодолевая плотские похоти: «Поступайте по духу, и вы не будете исполнять вожделений плоти, ибо плоть делает противного духу, а дух - противного плоти: они друг другу противятся»(5,16-17).

«Плотию» назвал здесь апостол наклонность воли к греховным и страстным чувствам, которые, исходя из души, проявляются в нашей чувственной телесной природе. Среди «дел плоти» апостол упоминает только самые грубые, но типичные среди языческого мира, всего 18 видов греховных дел (5,19-21). Приверженные хоть одному из грехов «Царствия Божия не наследуют» (5,21). 
Под «плодами духа» апостол понимает добродетели, возращенные обитающей в душе благодатью Святого Духа: «Плод же духа: любовь, радость, мир, долготерпение, благость, милосердие, вера, кротость, воздержание» (5,22-23). 
Апостол замечает, что между этими двумя началами: законом плоти и законом духа всегда идет непримиримая борьба: это борьба света и тьмы, борьба добра со злом (5,17). Этой борьбы не избегает никто, и вестись она должна до полной победы духа над плотью: «Те, которые Христовы, распяли плоть со страстями и похотьми» (5, 24). 

Правило поведения духовно совершенных по отношению к немощным (6, 1-10)

«Братия! Если и впадет человек в какое согрешение, вы духовные, исправляйте такового в духе кротости… Носите бремена друг друга, и таким образом исполните закон Христов» (6,1-2). 
«Наставляемый словом, делись всяким добром с наставляющим» (6,6). 
Только «сеющий в дух от духа пожнет жизнь вечную» (6,8).
Награда бывает не в начале рабочего дня, а в конце его: «в свое время пожнем» (6,9). 
Нельзя также откладывать делание добра на будущее, ибо время неумолимо идет к концу. «Итак, доколе есть время, будем делать добро всем, а наипаче своим по вере» (6,10).
Заключение

В заключение (6,11-18) апостол хочет расположить всех к принятию вышеизложенных наставлений, оградить от влияния лжеучителей, которые все делают ради корысти, лишь бы «не быть гонимым за крест Христов» (6,12). 
В противоположность им апостол говорит, что он верит в силу креста и им одним хвалится: «Я не желаю хвалиться, разве только крестом Господа нашего Иисуса Христа, которым для меня мир распят и я для мира» (6,14).
Самому же обрезанию, как устраняющему крест Христов, апостол выносит суровый приговор: «во Христе Иисусе ничего не значит ни обрезание, ни необрезание, а новая тварь» (6,15). 
Все это апостол подтверждает своей жизнью: «Я ношу язвы Господа Иисуса на теле моем» (6,17). В древности рабы получали особые клейма, как знак подвластности своему господину. По аналогии с этим апостол Павел указывает на свои язвы за Христа, как клеймо, подтверждающее верность Христу
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10 БИЛЕТ
Третье миссионерское путешествие святого апостола Павла. Письменные труды этого периода. 

Третье миссионерское путешествие святого апостола Павла. 
(54-55 - 58гг.) (Деян.18:23-21:17)

Новое путешествие апостол Павел предпринял с ученика​ми Лукой, Титом и Тимофеем. Выйдя из Антиохии в 54 или 55 гг., он еще раз посетил все основанные им раньше церкви в Малой Азии, Македонии и Греции. Ко дню пятидесятницы в 58 г. Апостол Павел прибыл в Иерусалим. 

Характеристика 3-го путешествия. Третье путешествие подобно первым двум, началось в Антиохии, но кончилось не в Антиохии, а в Риме. В этот период написана большая часть посланий апостола Павла к тем церквам, которых он уже не мог посетить, будучи сам лишен свободы. 
Теперь же выступают на поприще деятельности ближайшие ученики и сотрудника апостола, которых он посылает к разным церквам со своими посланиями и через которых основывает новые церкви. При самом начале этого путешествия в Эфес является Аполлос, который вскоре из Эфеса переносит свою деятельность в Коринф для того, чтобы по выражению апостола Павла, поливать своею проповедью насажденное Павлом (1Кор.3,6).

Деятельность Аполлоса в Коринфе была велика и сильна так, что в скором времени там образовалась особая партия христиан, признававшая Аполлоса своим учителем и образцом (1Кор.1,12) и предпочитавшая его другим апостолам. Поэтому Павел был особым посланием к Коринфянам показал ничтожество (сравнительно с Самим Основателем Церкви) каждого из проповедников Евангелия.

1. В Эфесе Павел нашел около 12-ти человек учеников Иоанновых, которые были крещены только крещением Иоанновым и о Святом Духе не слышали. Просто многие ученики Иоанна Предтечи, несмотря на явное указание их учителя на Иисуса как на грядущего Мессию, оставались в сомнении о Нем и ожидании, сообразно еврейским предрассудкам, более торжественного открытия Его Царства. 

2. Признаки апостольства в Павле сказались, как он сам говорил (2 Кор.12,12):

- в знамениях, чудесах и силах; 
- как в непосредственно через совершаемые им действия, так может быть, даже и по мимо его воли и сознания (через возложение платков и опоясаний, носимых им на теле, как некогда прикосновение к одежде Иисуса Христа исцелило кровоточивую  и как тень проходящего Петра исцеляла больных (Деян.5,15) на которых падала).

В этом сказалась необыкновенная сила благодати Божией, поданной апостолам с целью сильнейшего и скорейшего утверждения  и распространение веры. С другой стороны, в этом же и объяснение того факта, что Господь для проявления Своей силы может избирать самые обыкновенные предметы и посредства (чудотворные иконы, ризы, мощи, освященную, воду и т.п.).

3. Когда некоторые заклинатели, в числе их семеро сыновей первосвященника Скевы, стали употреблять имя Иисуса Христа, проповедуемого апостолом Павлом, для изгнания бесов, то злой  дух поражает их самих.

4. Причиною мятежа против пути Господня было неудовольствие серебряника Димитрия на уменьшение сбыта изображений Дианы вследствие уменьшения ее поклонников. Такие изображение Дианы с видом знаменитого ее храма в Ефесе носились на груди или на шее в качестве амулетов или привесок и потому их ежегодно расходилось чрезвычайное множество. 
Письменные труды этого периода.
1) Галатам. Ефес (в начале трехлетнего там пребывания), т.е. ок. 56г.  

Повод: Здесь (после вторичного посещения Галатии) он узнал, что среди галатийцев сеют плевелы лжеучители. Они учили о необходимости для спасения соблюдать обрезание и прочие обряды ветхозаветной религии. Павлово же учение о свободе от закона и спасении благодатью они пытались объяснить его желанием приобрести себе симпатии среди язычников, для которых иудейские обряды были камнем преткновения. Иудействующие оспаривали и авторитет апостольства Павла. Они пытались аргументировать тем, что он якобы никогда не видел Иисуса Христа. А теперь он разоряет отеческие обряды, отрицает Моисеево богодухновенное законодательство. Даже Христос никогда так не говорил. Напротив, Он говорил, что ни одна черта буквы закона не должна пройти, пока не исполнится все. Даже сам апостол Павел некогда обрезал Тимофея, а теперь вдруг совсем отвергает обрезание. Многие из галатов поддались лжеучению. 

Цель: Это «послание», по выражению Тертуллиана, «Главное послание против иудейства». 

2) 1-е Коринфянам. Ефес, 57г. [1 Кор.16:8] В Ефесе же я пробуду до Пятидесятницы

Повод: В Коринфской Церкви после ухода оттуда апостола Павла произошло разделение: одни считали себя учениками Аполлоса, другие – Павла, иные – Петра, иные – Христа. Некоторые отрицали воскресение мертвых, обращались в языческие суды, равнодушно терпели в своей среде людей, попиравших нравственные нормы жизни. Были недоумения относительно брачной жизни, а также нарушения благочиния на вечерях Господних. Из-за этого некоторые христиане обратиться к апостолу Павлу с письмом, в котором они просили у него совета и наставления. 

Цель:  Устранить вкравшиеся пороки и разделения и преподать правила церковного благочиния. 

3) 2-е Коринфянам. Македония (возможно Филиппы), 57 г. (вскоре после Первого послания). Отправлено с Титом.

Повод: Некоторые, возбуждаемые иудействующими христианами, роптали на апостола, возводило клевету на него для подрыва его авторитета и доверия к нему других. Не имея повода обвинить апостола, они усиливались придатъ важное значение тому, что он несколько раз изменял план своего посещения коринфян, а через это обвинить в непостоянстве его характера и возбудить сомнение в верности самого учения апостола Павла. Бескорыстие же, скромность и простоту его поведения они хотели перетолковать как доказательство его слабости. Некоторые не спешили также раскаиваться в нечистоте, блудодеянии и других пороках. Эти обстоятельства и побудили апостола Павла отправить новое Послание в Коринф.

Цель: опровергнуть иудействующих противников и утвердить законность своего апостольства; оживить рвение общины к добровольным пожертвованиям для нуждающихся братьев в других общинах.

4) Римлянам. Коринф,  58г. 

Повод и цель: Разногласия между иудеями и язычниками, из которых состояла община в Риме, не были принципиально устранены, что приводило к взаимному недоверию или даже вражде и разделениям. Поэтому апостол Павел раскрывает им принципиально новые средства оправдания перед Богом и новые начала христианской жизни в Церкви. Не закон (у иудеев) и обряд (у язычников), а вера во Христа через таинства оправдывают грешника перед Богом; не узконациональное братство (у иудеев) и не лицемерие и корысть (у язычников), а «любовь от чистого сердца» ко всем без исключения людям лежит в основании христианской нравственности и жизни в Церкви. 

Апостол Павел намеревался также раскрыть свое благовестие, а тем самым и себя самого, ввиду своего предстоящего путешествия в Рим, а также ввиду своих планов перенести свою миссионерскую деятельность на Запад европейского континента (в Испанию).
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11 БИЛЕТ
Первое послание а Коринфянам. Коринф и основание в нем Церкви, место, время, подлинность и цель написания первого послания. Толкование 1-й главы. 

Первое послание а Коринфянам. 
Главная тема и общее содержание послания:

Пресечение разделений среди коринфских христиан (1-4 главы)

Обличение коринфян за общение с неверными (5-6 главы)

Наставления верующим (7-11 главы)

О духовных дарованиях (12-14 главы)

О воскресении мертвых (15-я глава)

Заключение (16-я глава)

Коринф и основание в нем Церкви, Основание Коринфской Церкви

Церковь в Коринфе основана святым апостолом Павлом в период его второго благовестнического путешествия, когда он пребывал в этом городе около полутора лет, с осени 52 года до весны 54 года (см. Деян.18,1-18). Апостол остановился у Акилы и Прискиллы, занимаясь плетением палаток и проповедуя по субботам в местной синагоге. Но так как иудеи противились его проповеди, то апостол перенес место своей проповеди в языческую среду, в дом некоего Иуста, ставший первым молитвенным домом христиан в Коринфе. 

Первоначальная община состояла преимущественно из язычников, но были среди них и иудеи-прозелиты. Уверовал даже сам начальник синагоги Крисп и многие из коринфян (Деян.18,8). Но неуверовавшие иудеи не оставляли в покое апостола Павла. Однажды они огромной толпой напали на него и привели его пред судилище. Хотя апостол не был обвинен не в чем, он счел нужным оставить Коринф и вместе с Акилой и Прискиллой переселиться в Эфес (Деян.18,19). Дело его проповеди продолжал в Коринфе Аполлос, александрийский ученый иудей, обращенный Акилой и Прискиллой ко Христу (Деян.18,24-28).

Место, время, подлинность и цель написания первого послания. 
Подлинность: Не подвергается сомнению церковной критикой.
Повод к написанию послания. В Коринфской Церкви после ухода оттуда апостола Павла произошло разделение: одни считали себя учениками Аполлоса, другие - Павла, иные - Петра, иные - Христа. Некоторые отрицали воскресение мертвых, обращались в языческие суды, равнодушно терпели в своей среде людей, попиравших нравственные нормы жизни. Были недоумения относительно брачной жизни, а также нарушения благочиния на вечерях Господних. Эти нестроения побудили некоторых христиан из Коринфа обратиться к апостолу Павлу с письмом, в котором они просили у него совета и наставления. В ответ на все эти недоумения и вопросы апостол Павел пишет свое первое послание к коринфянам. 

Место и время написания послания. Во время третьего миссионерского путешествия из Эфеса весной 57 года [1 Кор.16:8] В Ефесе же я пробуду до Пятидесятницы. 
Этому посланию предшествовало не дошедшее до нас иное Послание [1 Кор.5:9]  Я писал вам в послании - не сообщаться с блудниками;

Толкование 1-й главы. 
а) Причина разделения в Коринфской Церкви (1,1-17)

Прежде чем обличать коринфян за возникшие разделения и другие их недостатки, апостол Павел свидетельствует о живом и благодатном состоянии коринфской Церкви в целом, потому что основанием её является Христос. В Нем Коринфяне и «обогатились всем, всяким словом и всяким познанием», так что они «не имеют недостатка ни в каком даровании» (1,5-6), почему и членов Церкви он называет «освященными во Христе Иисусе, призванными святыми» (1,2). 
Но они должны памятовать, что находятся еще только на пути к цели и им еще далеко до той полноты святости, которая необходима, чтобы «быть неповинными в день Господа нашего Иисуса Христа» (1,8). 

Главным духовным недугом коринфских христиан было то, что некоторые из них считали себя последователями различных учителей и проповедников: Павла, Аполлоса, Петра и других. По примеру язычников, избиравших себе учителей и философов, и христиане начали отдавать предпочтение отдельным проповедникам, увлекаться внешней их мудростью, ученостью и красноречием. Апостол умоляет прекратить эти разделения и быть в «единстве духа и мысли» (1,10). Это единство достигается верой во Христа, как единого Искупителя, в Которого все мы крещаемся (1,13). Поведение же коринфян настолько нелепо, как сама мысль, будто «разделился Христос» или что проповедники за них распялись (1,13).

Причину разделения коринфских христиан апостол Павел видит в том, что они придают слишком большое значение человеческой мудрости в вопросах веры и богопознания. Указывая на себя, он говорит, что Христос послал его благовествовать «не в премудрости слова, чтобы не упразднить креста Христова» (1,17). Проповедь «креста Христова» должна быть облечена в простые слова, она не нуждается в доводах разума и красноречия, ибо в самой себе несет благодатную силу истины, обращающую сердца людей.

Почему же «премудрость слова» может «упразднить крест Христов»? Потому что, если облечь проповедь о кресте Христовом в высокомудрые термины вычурного красноречия и философии, то затеряется самое главное в ней: не видно будет жертвенной любви Божией, которая, собственно, и обращает к вере в Бога. Простое слово о кресте, как иконописное изображение распятия, ощутимее являет благодатную силу любви Божией. Если же у человека сердце невосприимчиво к этой истине, духовно мертво, красноречие на него не подействует, но еще больше даст повод к возражениям, а для простых, неученых людей совсем затеряется смысл истины, и таким образом будет упразднен крест Христов (1,17).

б) Проповедь креста Христова (1,18-31)

* Стихи 18-24 первой главы читаются как апостольское зачало на  праздник Воздвижения Креста Господня

Главной темой всего благовестия апостола Павла был Крест Христов, т.е. Его искупительные страдания и воскресение. Апостол Павел говорит, что по отношению к проповеди Креста люди разделяются на две группы: «погибающих» и «спасаемых». 
«Ибо слово о Кресте для погибающих юродство есть, а для нас, спасаемых, - сила Божия» (1,18). 
«Юродство» - значит безумие, потому что оно не согласуется с их человеческой мудростью, которую они признают для себя высшим авторитетом. 
Для «спасаемых», оно есть не только премудрость, но и «сила Божия». Это слово обладает силой, действует благодатно, оно способно преображать сердца, умудрять духовной мудростью и оправдывать перед Богом. Сама история подтверждает истинность сказанного в этом стихе: многие мудрецы смеялись над крестом Христовым как средством спасения, а принявшие его и до сих пор спасаются им. Так Бог «обратил мудрость мира сего в безумие» (1,20).

Но возникает вопрос: почему Бог избрал средством спасения несообразное с мудростью «века сего», с мудростью мирской? Апостол отвечает на этот вопрос так: «Ибо когда мир своею мудростью не познал Бога в премудрости Божией, то благоугодно было Богу юродством проповеди спасти верующих» (1,21), 
Значит, было, время, когда Бог спасал посредством человеческой мудрости, чрез естественное откровение (Рим. 1,19-20) и естественный нравственный закон (Рим.2,14-15). Но по причине греха разум и сердце человека сказались бессильными познать Бога. Поэтому Бог теперь предлагает средство, прямо противоположное этой осуетившейся мудрости, - проповедь креста Христа. Это средство нужно принять только верой, потому что для естественного разума оно кажется «юродством». 

Мудрствуя по-человечески, ни иудеи, ни эллины не оказались способными принять спасение через Крест Христов: «Иудеи требуют чудес, и Еллины ищут мудрости; а мы проповедуем Христа распятого, для Иудеев соблазн, а для Еллинов безумие, для самих же призванных, Иудеев и Еллинов, Христа, Божию славу и Божию премудрость» (1,22-24).
Но разве мало сотворил знамений Христос пред глазами Иудеев? Однако они «соблазняются» крестом Христовым, потому что, по причине окаменения сердца, не могут вместить проповеди о Мессии распятом, как Совершителе спасения и спасающей силе. 
Эллинам же казалось «безумием», чтобы через смерть, да ещё такую позорную, можно было совершить спасение. 
Между тем, Бог избрал именно такие средства, каких не избрал бы человек, чтобы тем лучше показать, что спасение вполне зависит от Бога и совершается Им Самим. Так и первыми проповедниками избрал Бог людей неученых и незнатных, чтобы дело спасения приписывалось не человекам, но единому Богу, Который умудряет немудрых и неимущих обогащает (1,25-31).
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Главы 2-4: понятие о христианской мудрости, как истинной мудрости обличение в разделения на секты. 

Понятие о христианской мудрости, как истинной мудрости 
Оценка апостолом Павлом своей проповеди (2,1-13)

Доказав выше, что «благоугодно было Богу юродством проповеди спасти верующих» (1,21), апостол Павел теперь показывает, что его проповедь была именно таковой: не в красноречии и мудрости человеческой, а в простоте истины креста Христова. «Ибо я рассудил быть у вас не знающим ничего, кроме Иисуса Христа, притом распятого» (2,2). 
Именно крестная смерть Христа и ее значение (по примеру апостола Павла) должны быть главной темой проповеди всякого пастыря. Искупительная смерть Христова была стержнем всех его бесед.

Сила же проповеди апостола была не в красноречии или силе логики, но в «явлении духа и силы»: «И слово мое и проповедь моя не в убедительных словах человеческой мудрости, но в явлении духа и силы, чтобы вера наша утвердилась не на мудрости человеческой, но на силе Божией» (2,4-5).
Духовно совершенным, т.е. тем, кто верой принимал непостижимую тайну креста Христова, апостол открывал все сокровища христианской мудрости: «Мудрость же мы проповедуем среди совершенных» (2,6). Все Послания апостола наполнены этой мудростью. Божественная мудрость названа апостолом «тайной сокровенной» (2,7), т.е. она неисповедима для природного человеческого сознания, как неисповедимо и то блаженство, которое нас ожидает в Царствии Христовом. Однако благодатным действием Духа Святого нам дается некоторое предвкушение этого Царства вечной славы: «не видел того глаз, не слышало ухо, и не приходило то на сердце человеку, что приготовил Бог любящим Его. А нам Бог открыл это Духом Своим; ибо Дух все проницает, и глубины Божии» (2,9-10).
Если тайны человеческого сердца никто не знает, кроме самого духа человеческого, то тем более «Божьего никто не знает, кроме Духа Божия» (2,11). Этого Духа, ведающего тайны Божии, по благости Божией и мы приняли в таинстве миропомазания и сделались сродными Ему, нас Он соделал храмами Себе и научил сокровенным тайнам (2,12-13). 

Душевный, духовный и плотской человек (2,14-3,4)

В зависимости от того, что человек поставляет для себя авторитетом: мудрость Божию, евангельскую, или свою собственную, апостол Павел различает человека духовного и человека душевного.

«Душевный человек не принимает того, что от Духа Божия, потому что он почитает это безумием; и не может разуметь, потому что о сем надобно судить духовно. Но духовный судит о всем» (2,14-15). 

У епископа Феофана находим следующее понимание человека душевного: 
Душевный человек  - «тот, кто познать все хочет своим умом и то только признает истинным, что ему кажется таковым, кто жизнь свою и все начинания устрояет собственными своими способами... кто целью жизни поставляет покой и счастье земные и все обращает в средство к тому, кто так привык к осязаемому и чувствуемому, что невидимое и духовное не считает и существующим». 

Человек духовный - это тот, кто воспринял преображающую благодать Божию, кто водится уже Духом Божиим, в ком Дух Божий обитает, как в Своем храме. Этот-то Дух Божий научает человека духовному ведению Божьих тайн, внутренне открывает сокровища мудрости, неведомые для душевных. Духовные «имеют ум Христов» (2,16), им воспринимают Евангелие, и по мере обогащения им усовершаются в богопознании. 

Плотской человек. Далее апостол Павел называет еще одну разновидность людей - плотские (3,1-4). Это те, которые способны воспринимать духовное, стремятся к Богу, но еще «младенцы во Христе». В них еще временами доминирует закон плотской жизни, преобладает плотской и душевный образ мыслей и действий. Это уверовавшие и крестившиеся, и даже, может быть, получившие благодать священства, но в которых плевелы плотского и душевного поведения засоряют чистоту духовного строя*.

* Нужно отметить, что в святоотеческой литературе чаще под плотским человеком понимается то, что в данном случае под душевным, а душевный же понимается как ступень к духовному. Так и сам апостол Павел под плотской мудростью понимает такую, как и у душевного человека, т.е. неспособную принять проповеди креста Христова (1Кор.2,6)

Итак, разделения, распри, разногласия между коринфскими христианами объясняются их плотским образом жизни. Если бы они были духовные, они в проповеднике искали бы зерна духовной мудрости, не увлекались бы внешней красотой проповеди и не разделялись бы. Плотяностъ же их происходит от порабощенности духа страстям (3,3).

Обличение в разделения на секты. 
Христос - основание Церкви (3, 5-23)

Чтобы яснее показать коринфским христианам бессмысленность их разделения, апостол Павел указывает на второстепенную роль проповедников в деле спасения: «Они только служители, через которых вы уверовали, и при том поскольку каждому дал Бог» (3,5).
Один проповедник сеет семена веры, другой поливает, но растит все-таки Бог (3,6). Следовательно, без Бога проповедник ничто, он лишь получит награду за свой труд на ниве Божией (3,8). «Мы соработники у Бога, а вы Божия нива, Божие строение» (3,9). 

Основание здания Церкви уже положено - это Сам Христос: «Ибо никто не может положить иного основания, кроме положенного, которое есть Иисус Христос» (3,11). Здание же в процессе созидания. Все верующие, как пастыри, так и народ, совершая свое спасение, созидают богочеловеческое здание Церкви. 

Однако каждый, строя свой духовный дом, должен знать, что дело его обнаружится и испытается огнем суда Божия: «огонь испытает дело каждого» (3,13). Устоит только то, что построено из прочных материалов на прочном основании. 
Впрочем, и в огне суда Божия есть надежда спастись. Апостол Павел говорит, что хотя дело человека и «сгорит», однако «сам спасется, но так, как бы из огня» (3,15). Обычное толкование этого места сводится к тому, что сам человек, раз он строил на Христе, может спастись, подобно тому, как спасаются из объятого пламенем дома: иной немного опалит себе только волосы, иной обгорит так, что едва жив останется. Католики же используют это высказывание, как подтверждение наличия чистилища.
Чтобы еще больше вразумить тех проповедников, которые своемудрием отрывают верующих от Христа, апостол указывает, что они тем самым разрушают храм Божий в душах верующих, за что навлекут на себя праведный суд Божий: «Разве не знаете, что вы храм Божий и Дух Божий живет в вас? Если кто разорит храм Божий, того покарает Бог, ибо храм Божий свят, а этот храм - вы» (3,16-17).
Кто хочет быть истинно мудрым, тот, по-апостолу, должен искать не мирской несовершенной мудрости, но мудрости Божией, вечной и совершенной, хотя по мирским оценкам, «в веке сем», он будет считаться «безумным». В действительности «безумием» является именно «мудрость мира сего», так как она удаляет человека от Бога и лишает его вечного спасения (3,18-19).

В заключение третьей главы (21-23) апостол еще раз обращается к зачинщикам разделений, призывая их не превозноситься учителями и не увлекаться ими.

Указание, как судить о самих апостолах (4 глава)

Об апостолах коринфяне судили на основании тех же критериев, что и об основателях философских течений, увлекаясь их внешними достоинствами. Но Павел указывает, что достоинство апостола может определяться только по признаку его верности Господу, поручившему ему дело благовестия, как «служителю Христову и строителю тайн Божиих» (4,1). Но об этом никто, кроме Самого Бога, судить не может, поэтому и коринфяне не должны были выносить своих оценок: «Для меня очень мало значит, как судите о мне вы или как судят другие люди; я и сам не сужу о себе... судия же мне Господь... Который и осветит скрытое во мраке и обнаружит сердечные намерения» (4,3-5). 
Апостол с горечью упрекает коринфян за то, что они в своем самодовольстве возомнили себя духовно богатыми, достигшими обещанного Царства (4,7-8). Но пусть они посмотрят на апостолов, «последних посланников»*. Они скитаются и гонимы, презираемы и всеми осмеяны, они живут, как приговоренные к смерти, а между тем им обещана лучшая участь в Царстве Небесном (4,9-13). У них верующие и должны учиться смирению, прощению обид и терпению: «подражайте мне, как я Христу» (4,16). Если апостол смог подражать Христу, то тем более верующие смогут подражать апостолу.
* «Последними посланниками» у римлян назывались лица, выступавшие вслед за гладиаторами на борьбу с дикими зверями. Это были преступники, осужденные на смерть. Во время гонений таковыми были христиане, которых за веру осуждали на растерзание зверями

Павел здесь образно говорит о том, что весь мир похож на театр или цирк (theatron, «позорище»). Апостолы же выставлены в этом цирке как «приговоренные к смерти» преступники, которых выпускали «последними», как завершающий акт кровавого спектакля. Вот буквальный перевод: «Ибо я думаю, что Бог нас, апостолов, выставил напоказ последними, как приговоренных к смерти, потому что стали зрелищем для мира, и для ангелов и для людей».

[1 Кор.4:9] Ибо я думаю, что нам, последним посланникам, Бог судил быть как бы приговоренными к смерти, потому что мы сделались позорищем для мира, для Ангелов и человеков.
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Главы 5-7: обличение Коринфян в нарушении христианской чистоты; отлучение кровосмесника: суд у язычников; о браке и безбрачии. 

Обличение Коринфян в нарушении христианской чистоты; отлучение кровосмесника: 
Обличение коринфян за общение с кровосмесником (5 гл.)

В главе 5 апостол обличает коринфских христиан за то, что в их обществе находится кровосмесник, а они остаются к этому равнодушны. Очевидно, какой-то брат взял себе в жены мачеху после смерти отца. [1 Кор.5:2] И вы возгордились, вместо того, чтобы лучше плакать, дабы изъят был из среды вас сделавший такое дело.
Апостол Павел производит духовный суд над кровосмесником: «сделавшего такое дело... предать сатане во измождение плоти, чтобы дух был спасен в день Господа нашего Иисуса Христа» (5, 3-5).
Здесь речь идет об изгнании из общины с возможностью покаяться в дальнейшем.. «Предание сатане» грешника лишает его благодатного ограждения от сил зла, которые и овладевают им в той или иной степени. 
Этот кровосмесник, как плохая закваска, может испортить все тесто. Стихи 5,9-13 выражают требование апостола не общаться ни с каким грешником, предающимся разврату и пороку и называющим себя христианином, чтобы не заразиться от него грехом. 
Суд у язычников 
Запрещение судиться у неверных (6,1-8). Высота нравов христиан, их святое имя и святость жизни запрещают им обращаться в суды к неверным. И действительно, не странно ли для примирения с другом христианином избирать посредником врага, неверного? Язычника избирать судьей христианина? «Разве вы не знаете, что святые будут судить мир?... Мы будем судить ангелов, не тем ли более дела житейские? (6,2-3)»
Апостол обличает вообще суды и тяжбы между христианами (6,7-8), потому что они говорят о нехристианском подходе к жизни. Судящиеся виновны оба: и обидевший, - потому что не должен обижать, и обиженный, - потому что полезнее для души стерпеть, чем судиться (6,7). 

О браке и безбрачии.
Обличение блуда (6,9-20). Апостол перечисляет целый ряд смертных грехов, свойственных язычникам [1 Кор.6:9]  Или не знаете, что неправедные Царства Божия не наследуют? Не обманывайтесь: ни блудники, ни идолослужители, ни прелюбодеи, ни малакии, ни мужеложники… Но коринфяне очистились от них, уверовав во Христа и вступив в лоно Церкви. Такой «оправданный» человек живет уже по принципу христианской свободы: «Все мне позволительно, но не все полезно; все мне позволительно, но ничто не должно обладать мною»(6,12).
Преподав назидание о воздержании, апостол Павел теперь учит целомудрию, т.е. непорочности и чистоте не только души, как образа Божия, но и тела, как живого храма живущего в нем Духа Святого и имеющего обетование будущего воскресения и жизни вечной. Поэтому Апостол сурово обличает грех блуда (6,13-18), который был особенно распространен в языческом Коринфе. 

Кроме того, что тела наши суть члены Христовы, они еще суть и храмы Духа Святого: «Не знает ли, что тела ваши суть храмы живущего в вас Святого Духа» (6,19).

Христианин уже не властен над своим духом и своим телом, ибо они принадлежат Богу, как Творцу и как Спасителю: «вы не свои. Ибо вы куплены дорогою ценою» (6,19-20); куплены бесценной Кровью Сына Божия, Ему и должны принадлежать. Христианин в этом смысле называется «рабом Божиим», Ему он служит и Его прославляет всем своим существом: «Посему прославляйте Бога и в телах ваших и в душах ваших, которые суть Божии» (6, 20).
О браке и безбрачии (глава 7)

В решении вопросов брака, безбрачия, девства апостол исходит из принципа христианской свободы: «Все мне позволительно, но не все полезно (6,12»). То есть, христианин, будучи свободен в выборе своего жизненного пути, избирает тот путь, который наиболее удобен для достижения цели христианской жизни. Апостол признает за наилучшее - целомудрие: «за лучшее признаю, что хорошо человеку оставаться так» (7,26). Также и разведенной или вдове лучше оставаться одной (7,40). 

Апостол Павел не считает греховным брак и семейные узы, но он скорбит о многопопечительности семейных людей и хотел бы всех видеть в таком состоянии, как и он сам, то есть безбрачным: «если и женишься, не согрешишь; и если девица выйдет замуж, не согрешит. Но таковые будут иметь скорби по плоти, а мне вас жаль» (7,28).

Христианское отношение к интимной жизни супругов выражено в стихах 7,3-6. Основная мысль здесь сводится к тому, что брак должен служить средством ко взаимному духовному совершенствованию супругов. Супруги преданы друг другу и не господствуют, но жертвенно служат друг другу. 
Воздержание является нормой и для брака. Только по слабости естества допускается нарушать воздержание: «...чтобы не искушал вас сатана невоздержанием вашим» (7,5). Но воздержание девства выше воздержания брака, как более соответствующее духовной жизни (7,40).

Апостол Павел говорит о нерасторжимости христианского брака, а также и брака смешанного (7,10-16). Брак смешанный не должен расторгаться в силу того, что неверный супруг освящается молитвой верного, а также и в силу освящения детей от них. 
Но чтобы никто не мог возразить апостолу Павлу, говоря что, несмотря на скорби по плоти, брак все-таки выше безбрачия, ибо доставляет известные удобства жизни, апостол напоминает о скоротечности жизни и самого мира: «время уже коротко», «ибо проходит образ мира сего» (7:29,31). 
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Глава 8-10: понятие о христианской свободе в отношении идоложертвенных яств; сам Апостол как образец сравнительного употребления христианской свободы; удаление от идолослужений.

Понятие о христианской свободе в отношении идоложертвенных яств  (гл. 8)

Христиане Коринфа, зная, что оскверняет человека не то, что входит в уста, но что исходит из уст, и, зная, «что идол в мире ничто» (8,4), ели идоложертвенное мясо*. 
Но кто не имел такого знания и такой свободы, те соблазнялись. Поэтому апостол советует руководствоваться не знанием, которое «надмевает», а любовью, которая «назидает» (8,1). Цель жизни надо полагать не в знании, которое никогда недостижимо, но в любви к Богу, которая ведет к истинному знанию и вечной жизни: «Кто думает, что он знает что-нибудь, тот ничего не знает, как должно знать. Но кто любит Бога, тому дано знание от Него» (8,2-3).
* Мясо, оставшееся от многочисленных языческих жертвоприношений, частично шло для всенародных угощений при храмах, частично продавалось по дешевой цене на рынках. Поэтому вопрос о дозволенности вкушать такую пищу был важным для христиан

Апостол пишет: «Пища не приближает нас к Богу: ибо едим ли мы, ничего не приобретаем; не едим ли, ничего не теряем» (8,8).
 «Не буду есть мяса вовек, чтобы не соблазнить брата моего» (8,13). То есть надо пожертвовать собственным удобством или благом, чтобы не стать причиной «гибели немощного брата, за которого умер Христос» (8,11), и тем самым самому «не согрешить против Христа» (8,12). К этому нас зовет великий апостол; «подражайте мне, как я Христу» (4,15; 2,1).

Сам Апостол как образец сравнительного употребления христианской свободы (гл.9)

Ради успеха дела проповеди и в пример жизни в христианской свободе апостол Павел указывает на необходимость самоотречения, отказа даже от дозволенного проповеднику и в пример этого поставляет самого себя. Выше он сказал, что отказывается навсегда от мяса (8,13), а теперь упоминает и другие подвиги. Как и прочие апостолы, он мог бы иметь спутницей «сестру-жену» (9,5)*, мог бы не работать своими руками (9,4-15), но от всех этих привилегий апостол отказывается, чтобы не давать повода думать, будто он проповедует из корыстолюбивых побуждений. Следовательно, если он воздерживается даже от дозволенного, то тем более коринфяне должны воздерживаться от недозволенного, идоложертвенного. Вот эта добровольная жертва ради Бога есть истинная похвала апостола.

* Выражение «иметь спутницей сестру-жену» означает не супругу и не сестру по родству, но благочестивую женщину, какие ходили как за Господом, так и за апостолаами, доставляли необходимые потребности жизни, чтобы они, будучи свободны, от попечений об этом, прилежали одной проповеди.

Основную обязанность пастыря - обязанность благовествовать - апостол выражает так: «Ибо если я благовествую, то нечем мне хвалиться, потому что это необходимая обязанность моя, и горе мне, если я не благовествую» (9,16). 

Не придавая нравственного значения иудейским обычаям, апостол, чтобы не оттолкнуть иудеев, придерживался их обычаев (9,20). Так, он обрезал Тимофея в Ликаонии, ходил в синагоги по субботам, в Иерусалиме исполнил обет очищения (Деян. 21,18-26). По этому же принципу поступал он и с язычниками*, и с немощными в вере в уверенности, что все это угодно Богу, есть исполнение заповеди о любви к ближним ради спасения их (9,20-23).
 * Среди язычников апостол «бывал по внешней жизни, как они: ни пищи их не чуждался, ни других обычаев их не дичился, был, как все. Но сюда не могут входить обычаи, означавшие исповедание их веры, каковы, например, жертвы идолам и тому подобное»
«Усмиряю и порабощаю тело мое, дабы, проповедуя другим, самому не остаться недостойным» (9,27).
Удаление от идолослужений (гл.10)

В 10-й главе апостол Павел, продолжает тему 8-й главы. Он предостерегает христиан от участия в идольских жертвоприношениях. 
Вначале он указывает на ряд ветхозаветных событий, связанных с исходом евреев из египетского плена. Тех событий, которые были прообразами христианских таинств (10,1-4): 
- столп облачный, указывающий путь евреям днем, и столп огненный, светивший им ночью, означал и благодать Духа Святого; 
- море, через которое прошли евреи - купель крещения; 
- «духовная пища», т.е. манна, которой питались евреи в пустыне, есть образ Тела Христова, 
- «духовное питие», т.е. вода из камня, низведенная Моисеем, есть образ Крови Христовой. 
Поэтому, если тогда Господь строго наказывал за уклонение в идолопоклонство (10,7) и блуд (10,8), за непокорность и ропот на Господа (10,9-10), то тем более подлежат наказанию за эти грехи христиане (10,6,11).
Но отказ от старых привычек или восстание против обычаев часто связано с риском подвергнуть себя страданиям. Апостол Павел, утешая братию, говорит, что Бог всегда придет на помощь такому борцу за правду Божию: «Вас постигло искушение не иное, как человеческое; и верен Бог, Который не попустит вам быть искушаемым сверх сил, но при искушении даст и облегчение, так чтобы вы могли перенести» (10,13).

Когда человек сам себя ввергает в искушение, то нередко оно превышает его силы и подавляет своей тяжестью, ибо тогда человек оказывается один на один с искусителем. Но если Сам Бог искушение попускает, то Он или скоро избавит от него, или даст силы его перенести.

Чтобы еще яснее показать греховность участия в пиршествах, Апостол напоминает коринфянам об истинной жертве Тела и Крови Христовой. Приобщение Тела и Крови Христовой (10,16) в евхаристии ведет к мистическому единству всех со Христом и друг с другом, тогда как участники идольских жертв входят в общение с диаволом, поэтому апостол Павел и говорит, что «язычники, принося жертвы, приносят бесам, а не Богу» (10,20). 

Но как же было обходиться с пищей в тогдашних условиях, когда многое приходилось покупать на рынке, где иногда продавались и остатки от посвященного идолам? Апостол отвечает: Все вкушайте, не рассуждая и не исследуя, пока вам не объявят, что «это идоложертвенное - тогда не ешьте ради того, кто объявил» (10,28). 
Этот принцип освобождает сознание христианина от страха перед идолами. 
Более универсальным является другой, указанный апостолом, принцип: «Итак, едите ли, пьете ли, или иное что делаете, все делайте в славу Божию» (10,31).
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Главы 11-13: об установлении Евхаристии и о достойном участии в ней; о духовных дарах; Церковь - Тело Христово; гимн любви. 

Об установлении Евхаристии и о достойном участии в ней.
О поведении в Церкви мужчин и женщин (11,1-16)

Апостол указывает на ряд вопросов внешнего поведения в Церкви некоторых коринфских христиан, в которых они подражали язычникам: отращивали длинные волосы (мужчины), а женщины ходили с непокрытой головой в знак свободы нравов*. 
* В языческом Коринфе времен апостола Павла такие женщины, ведущие свободный, независимый в нравственном отношении образ жизни, назывались «гетерами», от греч. слова ((((((() - подруга, любовница

Апостол дает твердое основание для решения этого, казалось бы, маловажного вопроса, исходя из общего принципа иерархической подчиненности в Церкви: «Всякому мужу глава Христос, жене глава - муж, а Христу глава - Бог» (11,3). 
В обычай хорошего нрава вошло жене покрывать голову в знак власти над ней мужа (11,10)*, а мужу быть непокрытым, в знак того, что он есть «образ и слава Божия» (11,7). Если же эти нормы нарушаются, то оба погрешают против благочиния и преступают заповедь Божию. 
* Апостол Павел имеет ввиду общее раввинское толкование Быт. 2, согласно которому, падение ангелов объясняется преступной любовью их к земным женщинам. Поэтому иудеи (и магометане) не позволяют своим женам появляться в публичных местах с непокрытой головой из опасения, чтобы злые духи не нанесли им вреда. Другое мнение таково, что неприлично одетые женщины могли соблазнять «ангелов» - предстоятелей церквей или просто юношей и заставлять добрых Ангелов со скорбью удаляться от участия в общецерковных молитвах

Впрочем, иерархичность отношений между мужем и женой не противоречит равенству их в человеческих правах и достоинстве перед Богом. Во Христе Иисусе «нет ни мужеского пола, ни женского» (Гал. 3,28), и «ни муж без жены, ни жена без мужа, в Господе» (11,11). 
Обличение беспорядков на «Трапезах Господних» (11,17-34)

Обличив коринфских христиан за вкушение идоложертвенного и некоторые беспорядки внешнего поведения мужчин и женщин, апостол переходит теперь к искоренению более важного беспорядка в христианском церковном собрании, а именно: поведению на «вечерях Господних», так называемых «вечерях любви» - агапах, (от ((((( - любовь, братская трапеза), которые совершались после евхаристии. 
Это были не простые трапезы, но «Господни», как бы продолжение Тайной вечери, подобно тому, как еврейская пасхальная трапеза продолжалась и после вкушения пасхального Агнца. Все принесенное на эти «вечери любви» принадлежало уже не принесшему, а было «Господним», поэтому христиане не должны были спешить есть каждый свое приношение, так что один упивался, а другой оставался голодным. 
Непосредственно установление евхаристии апостол Павел излагает в следующих словах: «Ибо я от Самого Господа принял то, что и вам передал, что Господь Иисус в ту ночь, в которую предан, был, взял хлеб, возблагодарив, преломил и сказал: - приимите, ядите, сие есть Тело Мое, за вас ломимое; сие творите в Мое воспоминание. Также и чашу после вечери и сказал: сия чаша есть Новый Завет в Моей Крови; сие творите, когда только будете пить, в Мое воспоминание» (11,23-25). 

Слова таинства апостол привел для того, чтобы показать, что беспорядки на трапезе Господней есть пренебрежение самим таинством и грех против Тела и Крови Господней: «кто будет есть хлеб сей или пить чашу Господню недостойно, виновен будет против Тела и Крови Господней» (11,27).
О духовных дарах 

О Благодатных дарах Святого Духа (12-14-я главы)

Дары Святого Духа, так называемые «харизмы» (((((( - благодать).

Дары эти различны: дар мудрости, знания, дар веры, исцелений, чудотворений, пророчества, дар различения духов, - Апостол называет 9 даров (12,8-10). Но эти дарования имели не все и не в равной мере, что вело к зависти или скорби одних и превозношению других. Чтобы прекратить эти беспорядки, апостол и изъясняет в 12-14 главах значение благодатных даров для Церкви и объясняет, как правильно ими пользоваться.

Апостол Павел указывает, что все дары исходят от Одного и Того же Духа Святого (12,4-6), поэтому все равночестны и равнополезны и никто среди обладающих ими не должны превозноситься или огорчаться. 
(см. далее бил. 16)

Церковь - Тело Христово.

Он уподобляет всех христиан с их различными дарованиями, членам единого Тела Христа (12,12). Это Церковь. Как едино Тело Христово, хотя состоит из многих членов, так и Церковь едина, хотя состоит из множества верующих, своих живых членов:

- «Ибо все мы одним Духом крестились в одно тело» (12,13). 
- «И вы - тело Христово, а порознь члены» (12, 27). 
-«И иных Бог поставил в Церкви, во-первых, апостолами, во-вторых, пророками, в-третьих, учителями» (12,28).

Гимн любви (13 гл.)

Чтобы ещё больше примирить христиан, апостол Павел после того, как указал на равную полезность всех духовных дарований в Церкви, указывает на существование особого дара Духа, превосходнейшего над всеми, - дара любви. 
Имеющий дар любви, не имея никакого иного харизматического дара, оказывается выше и совершеннее всех, потому что любовь есть «совокупность совершенств» (Кол. 3,14). 
Апостол назвал любовь «путем превосходнейшим» (12,31), потому что это  наиудобнейший, открытый для всех путь к совершенству. 

Апостол показывает вначале превосходство любви над дарами языков, пророчества, знания, над верой и милосердием, причем берет их в экстремальном значении:

«Если я говорю языками человеческими и ангельскими, а любви не имею, то я - медь звенящая или кимвал звучащий. Если имею дар пророчества, и знаю все тайны, и имею всякое познание и всю веру, так что могу и горы переставлять, а не имею любви, то я ничто. А если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сожжение, а любви не имею, нет мне в том никакой пользы» (13,1-3).

И величайшие подвиги: раздаяние всего имущества, предание всего себя в жертву Богу вплоть до сожжения - без любви не имеют никакой цены перед Богом. Потому что Бог смотрит не только на дело человека, но и на сердце его и по нему оценивает дела его, цена же дел - вся в любви. Златоуст добавляет, что «если мы положим душу свою даже за Бога, и не просто положим, но будем сожжены, то и тогда не будет нам никакой пользы, если мы не любим ближнего». 

Далее апостол изображает самые проявления любви: «Любовь долготерпит, милосердствует, любовь не завидует, любовь не превозносится, не гордится, не бесчинствует, не ищет своего, не раздражается, не мыслит зла, не радуется неправде, а сорадуется истине, все покрывает, всему верит, всего надеется, все переносит» (13,4-7).
Превосходство любви так же открывается в том, что она постоянна и вечна: «Любовь никогда не перестает, хотя и пророчества прекратятся, и языки умолкнут, и знание упразднится» (13,8).
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Главы 14-16: дар пророчества и дар языков; воскресение Христа - залог воскресения мертвых.

Дар пророчества и дар языков (14 гл.)

В 12-й и 13-й главах апостол Павел показал общее значение главных благодатных даров, среди которых самый желанный и спасительный - дар Любви.
Но коринфяне высоко ценили внешнюю мудрость и превозносили дар языков. Поэтому в 14-й главе апостол определяет сравнительное значение дара пророчества и дара языков. Первый стих: «достигайте любви: ревнуйте о дарах духовных, особенно же о том, чтобы пророчествовать» является основным, руководящим принципом. То есть надо достигать любви, и она подскажет, что данной церкви необходимее или пророчествовать, или говорить на непонятном языке.
Ясно, что дар языков, как чисто внешний дар, менее важен, чем дар пророчества, потому что он, хотя и был хвалой и славословием Бога, но не назидал Церкви (14,2-12) «А потому, говорящий на незнакомом языке, молись о даре истолкования» (14,13). Несколько слов, сказанные с глубоким пониманием сказанного, ценнее тьмы слов без участия ума и сердца. 

Апостол предостерегает верующих, восхищавшихся даром языков, чтобы они не уподоблялись детям, которые удивляются и изумляются при виде вещей малых по значению, но блестящих на вид, и не замечают вещей действительно ценных. «Братия; не будьте дети умом, на злое будьте младенцы, а по уму совершеннолетни» (14,20).
Поэтому он советует в Церкви пользоваться даром языка лишь в исключительных случаях, если есть возможность изъяснить его, так как общая и главная цель - это назидание (14,26). 
Заключается глава призывом апостола ревновать о даре пророческом, но не запрещать и тем, кто имеет дар языков. Только все должно быть «благопристойно и чинно» (14,40), «потому что Бог не есть Бог неустройства, но мира» (14,33).

Воскресение Христа - залог воскресения мертвых (15 гл.)

а) Несомненность факта воскресения Христа (15, 1-11)

В Коринфе были сомневающиеся в истине воскресения мертвых. Если среди иудеев не все признавали это учение истинным (саддукеи), то язычники вообще не верили в бессмертие своих душ, хотя философы - идеалисты и учили о душе как о бессмертном начале. 
Поэтому апостол Павел приводит ряд аргументов, особенно факт воскресения Иисуса Христа, указывает на связь воскресения с другими истинами христианства, что должно было расположить коринфян принять веру в воскресение мертвых. 
Апостол Павел говорит, что Христос: 
- умер за грехи наши, по Писанию (15,3). 
- воскрес в третий день, по Писанию (15,4).
Особое внимание апостол останавливает на недавних событиях явления Христа по воскресении очевидцам, многие из которых еще были живы. Апостол указывает пять явлений Христа: Петру, потом 12-ти апостолам*, потом более 500 братиям, затем апостолу Иакову и, наконец, всем апостолам (от семидесяти). А чтобы кто не подумал, что апостол говорит только с чужих слов, он напоминает о явлении Христа себе самому, причем называет себя «извергом» (15,5-8). 
То обстоятельство, что тот, кто ранее гнал Церковь, а теперь проповедует, проповедует веру, основанием которой является воскресение Христово, является поразительным удостоверением истинности этого учения. Воскресение Христово должно быть признано непреложным фактом. 
*В Евангелии говорятся о явлении «одиннадцати» (Мк.16,14; 20,24), потому что до Вознесения вместо отпадшего Иуды не был никто избран. Ни о явлении 500 братиям, ни о явлении апостола Иакову в Евангелии не указано

б) Вера в воскресение мертвых (15,12-34)

Доказав истину воскресения Христа многими примерами, апостол призывает признать истину всеобщего воскресения (15,12). Не верить в воскресение мертвых, значит, не верить и в воскресение Христово (15,13), а значит и в христианство, как религию воскресения. «Если Христос не воскрес, то и проповедь наша тщетна, и тщетна и вера наша» (15,14).
Кроме того, если не признать воскресения Христа, то все дело проповеди апостолов оказывается лживым, рушится учение о восстановлении падшей в грех человеческой природы, учение о победе Христа над смертью, т.е. рушится все здание новозаветного Христова учения (15,12-19). Тогда и «крестятся для мертвых» (15,29).

«Но Христос воскресл из мертвых, первенец из умерших» (15,20) - чему апостол показал ранее стольких свидетелей. Через Адама все впали в смерть, а через родоначальника новой жизни все получили способность восстать из смерти в жизнь.
Воскреснет «каждый в своем порядке: первенец Христос, потом Христовы, в пришествие Его» (15,23). 
Воскреснут и не Христовы, но не  для вечной блаженной жизни с Ним. 
Все оживут для суда, а по суде приимут участь, какую кто заслужит, а потом - конец (15,24). Воскресением и последним судом Божиим полагается конец благодатному царству Христа, в котором члены Церкви имели все благодатные средства ко спасению. Наступит «невечернее», т.е. нескончаемое Царство славы для оправданных и спасенных, а противники веры будут преданы осуждению. 
Окончательно разрушится также власть виновника зла греха - сатаны. И сама смерть упразднится, потому что не будет уже виновника ее, диавола: «Последний же враг истребится - смерть» (15,26). Когда все это совершится, тогда «будет Бог все во всем» (15,28). 

в) Образ воскресения (15,35-58)

«Но скажет кто-нибудь: как воскреснут мертвые? И в каком теле воскреснут?» (15,35). Таков вопрос часто задается неверующими, желающими озадачить верующих, полагая, что на него нечего ответить. 
Но апостол этот вопрос делает доказательством воскресения: «Безрассудный? То, что ты сеешь, не оживет, если не умрет» (15, 36). 
Апостол дает образ будущего воскресения мертвых и преображения живых «Говорю вам тайну: не все мы умрем, но все изменимся; Вдруг, во мгновение ока, при последней трубе; ибо вострубит и мертвые воскреснут первые, а мы изменимся» (15,51-52). 

Но «плоть и кровь Царства Божия не наследуют» (15,50). 
Для того чтобы ожить духом и войти в царство славы, надо умереть «плотию и кровию». Естественная смерть промыслительно способствует этой цели - изменить плотских людей так, чтобы они могли войти в Царство Божие. 

Те же, которые будут жить во время самого пришествия Христова, изменятся мгновенно, как только раздастся труба Архангела. Тогда тленное тело преобразится в нетленное и бессмертное. «Когда же тленное сие облечется в нетление и смертное сие облечется в бессмертное, тогда сбудется слово написанное: «поглощена смерть победою» (15,54 см. Ис. 25,8). 
|в начало|1|2|3|4|5|6|7|8|9|10|11|12|13|14|15|16|17|18|19|20|21|22|23|24|25|26|27|28|29|30|31|32|33|34|35|
17 БИЛЕТ
Второе послание к Коринфянам, место, время и цель написания; его характер и подлинность; главный предмет и содержание послания. Главы 1-7; любовь Апостола к Коринфянам; величие служения Нового Завета; сила веры в испытаниях; во Христе новая тварь. 
Второе послание к Коринфянам, место, время и цель написания 
Время и место написания послания. Македония, возможно в Филиппах. Время написания - вскоре после Первого послания, т.е. осенью 57 года. Послание отправлено с Титом.

Повод: Апостол намеревался пребыть в Ефес до Пятидесятницы. Но возмущение Димитрия среброковача заставило апостола оставить Ефес раньше срока, чем нарушились все его планы, о которых он сообщал в Первом послании. Это использовали некоторые иудействующие христианами, обвиняя его в непостоянстве характера и возбуждая сомнение в верности самого учения апостола Павла (1,16-18). Бескорыстие же, скромность и простоту его поведения они толковали как доказательство его слабости (10,10). Некоторые не спешили также раскаиваться в нечистоте, блудодеянии и других пороках (12,20-21). Эти обстоятельства и побудили апостола Павла отправить новое Послание в Коринф.

Цель: опровергнуть иудействующих противников и утвердить законность своего апостольства; оживить рвение общины к добровольным пожертвованиям для нуждающихся братьев в других общинах.

Его характер и подлинность 
Подлинность не подвергается сомнению церковной критикой. Лишь есть мнение, что в трех частях послания якобы объединены три письма.
Главный предмет и содержание послания. 
Послание можно разделить на четыре части. 
В первой части (1-2,11) содержатся предварительные замечания и объяснения причин перемены плана путешествия. 
Во второй, теоретической части (2,12-7,16) апостол Павел, радуясь успеху своего Первого послания, говорит о действенности Слова Божия, излагает преимущества Нового Завета и его служителей перед ветхозаветным служением с присоединением увещаний к терпению в страданиях за веру и к чистоте жизни. 
В третьей, практической, части (8-9-е главы) содержатся наставления о сборе милостыни. 
В четвертой, защитительной, части (10-13-е главы) апостол Павел защищает свое апостольское достоинство против лжеучителей.

Главы 1-7; любовь Апостола к Коринфянам.
Утешения в скорбях (1,1-11)

Послание начинается обычным приветствием и преподанием благодати и мира от Господа. Апостол Павел благодарит Бога за скорби, которые ему приходится переносись, потому что по мере скорби ради Бога, умножаются и утешения духовные (1,5). Апостолы, сами перенося скорби и утешаясь от Бога, своим мужеством и благодатью своих молитв были источником утешения для других (1,6-7). Скорби также удостоверяют истину благовестия и бескорыстия проповедника. Апостол Павел не скрывает, что от этих скорбей «не надеялся остаться в живых» (1,8), но Бог избавил его «от столь близкой смерти, избавляет, и на Которого надеемся, что и еще избавит» (1,10-11)*. Но для этого необходимо содействие молитв всей Церкви (1,11).
* О какой постигшей апостола Павла опасности идет речь, точно неизвестно

Причина перемены плана путешествия (1,12-24)

Апостол Павел, желая защитить искренность своего образа действий, приводит в свидетели свою совесть, повелевающую ему поступать прямодушно, по благодати Божией, а не по лукавым расчётам, которые он называет «плотскою мудростью» (1,12). 
Апостол объясняет изменение плана своего путешествия. Причиной же перемены плана, задержки прихода в Коринф и избрание более длинного пути к ним было желание апостола дать время Коринфянам исправиться, самим наказать кровоместника, чтобы не огорчать их строгими мерами апостольской власти: «щадя вас, я доселе не приходил в Коринф» (1,23).

Прощение покаявшегося кровосмесника (2,1-11)

Коринфяне скорбели о грехе кровосмесника, так как они отлучили его от церковного общения. Апостол теперь просит «лучше уже простить его и утешить, дабы он не был поглощен «чрезмерною печалью» (2,7), просит «оказать ему любовь» (2,8) и принять его вновь в церковное общение. 

Апостол предостерегает коринфян от чрезмерной суровости, чтобы сатана не восторжествовал, доведя христианина до отчаяния, и через это не отторг его от веры и Церкви: «чтобы не сделал нам ущерба сатана, ибо нам не безызвестны его умыслы» (2,11).
Свидетельство апостола о своей любви к Коринфянам (7,2-16)

После вдохновенной речи апостола Павла о высоком достоинстве Новозаветного Откровения (см. ниже), вызванной встречей с Титом (2,14), он вновь возвращается к практическим вопросам своего отношения к Коринфянам, старается доказать свое благорасположение к ним. 
Апостол воспоминает свое беспокойство, когда не встретил Тита по приходе в Македонию (7,5), и свою радость, вызванную добрыми известиями о благом воздействии Первого послания (7,6-11). 
Апостол Павел не жалеет, что опечалил их посланием, наоборот, радуется, ибо они «опечалились ради Бога» (7,9), т.е. по Боге, обратились к покаянию. Многие печалятся мирской печалью, но эта печаль не приносит никакой пользы, а «печаль ради Бога производит неизменное покаяние ко спасению» (7,10).
Величие служения Нового Завета.
а) Действенность Откровения (2,12-3,6)

Получив известия от Тита о благоприятных результатах Первого послания к Коринфянам (12,12-13), апостол Павел приходит в восторг и в воодушевлении восклицает о торжестве благовестия Христова: «благодарение Богу, Который всегда даст нам торжествовать во Христе и благоухание познания о Себе распространяет нами во всяком месте. Ибо мы - Христово благоухание Богу в спасаемых и в погибающих» (2,14-15).
Апостол сравнивает распространение познания о Христе с благовонием мира, которым в ветхозаветное время помазывали священные сосуды, распространявшие аромат по всей скинии. Так и Христос, помазанный Духом Святым, распространяет познание о Себе по всей Вселенной. И хотя миро благовонное, но, оказывается, не все его воспринимают, - для одних оно «запах живительный на жизнь», а для других - «запах смертоносный на смерть» (2,16)*. 
*Это выражение заимствовано из обычаев римского триумфа, пленников вели перед колесницей победителей, а на улицах воскурялся фимиам. У Капитолийского храма пленников отводили в мрачные подвалы, где их предавали смерти. Таким образом, приятные благовония для победителей были символом славы, а для несчастных жертв - запахом смерти. Так и спасительная весть проповедников Христа для ожесточенного пороками языческого мира была приговором гнева и осуждения от Бога

Слово Божие не нуждается также ни в каких рекомендательных письмах, ибо само обладает силой Духа Божия для обращения сердец слушающих. Лучшим письмом для апостола была сама Церковь в Коринфе, основанная им через «служение слова» (3,1-3).

Такой благоприятный прием послания, его действенность апостол Павел приписывает не себе, не своим способностям, но единому Богу, действующему через него: «Такую уверенность мы имеем в Боге через Христа, не потому, чтобы сами способны были помыслить что от себя, как бы от себя, но способность наша от Бога» (3,4-5).
Бог сделал апостолов способными к такому служению: «Он (т.е. Бог) дал нам способность быть служителями Нового Завета, не буквы, но Духа, потому что буква убивает, а Дух животворит» (3,6).
Здесь апостол указывает на само существо новозаветного служения, которое заключается в возвещении не только буквы Евангелия, но его духа, иначе оно не было бы выше ветхозаветного откровения. Евангельское слово только приготовляет к принятию Духа (благодать просвящающая), но само дело Евангелия совершает Дух Божий. Служители (апостолы) не только возвещали о Духе, но возлагая руки, совершая таинство (благодать освящающая). 
В ближайшем значении под «буквой» можно понимать ветхозаветный закон, который лишь «убивал», потому что, обличая грех, возвещая о наказании, не давал силы избавиться от греха. Но сказанное относится и к христианству, которое тоже заключено все в слова. Можно ведь знать на память и понимать весь Новый Завет и не иметь Духа... можно строго исполнять все чины церковные и не иметь Духа …
б) Превосходство новозаветного служения перед ветхозаветным (3,7-4,6)

Особое величие Нового Завета видно при сравнении его служителей со служителями Ветхого Завета в лице Боговидца Моисея:

«Если служение смертоносным буквам... было так славно, что сыны Израилевы не могли смотреть на лицо Моисеево по причине славы лица его преходящей, то не гораздо ли более должно быть славно служение Духа?» (3,7-8).

Служители Нового Завета действуют с большим дерзновением, чем Моисей, «который полагал покрывало на лице свое, чтобы сыны Израилевы не взирали на конец преходящего» (3,1З). Моисей вынужден был покрывать лице свое, потому что сыны Израилевы не могли смотреть на невещественный свет его лица, и это символически указывало на будущее прекращение славы самого закона. 
Кроме того, этот благодатный свет был нестерпим для плотских глаз евреев. «Покрывало» здесь означает обряд, жертвы, вообще всю внешность Ветхого Завета, которая сокрывала, как зерно, славу Христа. Напротив, новозаветные проповедники не имеют нужды в покрывале, т.е. им не надо говорить прикровенно, символически, в прообразах. Они «действуют с великим дерзновением» (3,12), возвещая истину. 
Но для иудеев «то же покрывало неверия до ныне остается неснятым при чтении Ветхого Завета; потому что оно снимается Христом» (3,14).
Покрывало умственной слепоты будет не снято до тех пор, пока они не уверуют во Христа. «Покрывало лежит на сердце их» (3,15), так как по причине ожесточения сердца не могут уверовать во Христа.
«Господь есть Дух; а где Дух Господень, там свобода» (3,17). Апостол этим стихом хочет указать путь к снятию покрывала с глаз иудеев - уверовав во Христа, приняв благодать Духа, можно освободиться от оков закона. 
Проповедь апостолов действует неотразимо на неиспорченные сердца. Не принимают ее лишь «неверующие», «погибающие»; «она закрыта» для тех, «у которых бог века сего ослепил умы, что бы для них не воссиял свет благовествования о славе Христа» (4,4). «Бог века сего» - так назван диавол, имеющий огромную власть над людьми, пользующийся пристрастием людей к плотской жизни и этим «ослепляет умы», препятствет увидеть безмерную славу и благость Христа и уверовать в Него (4,4). 
Апостол сравнивает просвещение сердца светом Евангелия с первым днем творения, когда впервые воссиял свет из небытия и тьмы: «Бог, повелевший из тьмы воссиять свету, озарил наши сердца, дабы просветить нас познанием славы Божией в лице Иисуса Христа» (4,6). 
Сила веры в испытаниях  (4,7-15)

Показав величие новозаветного служения, апостол Павел не скрывает и уничиженного внешнего положения апостолов, которым соблазнялись некоторые из новообращенных. Апостол показывает высокую цель уничижения: «...чтобы преизбыточная сила была приписываема Богу, а не нам» (4,7). 
То, что апостолы отовсюду притесняемы, в отчаянных обстоятельствах, гонимы, низлагаемы (4,8-9), окружены множеством смертных опасностей, из которых они, однако выходят живыми и невредимыми, не отчаивающимися даже в самых отчаянных обстоятельствах, заставляет всякого признать очевидность действия силы Божией. 
«Всегда носим в теле мертвость Господа Иисуса, чтобы и жизнь Иисусова открылась в теле нашем» (4,10). «Мертвость Господа» - это могут быть:

- как внутренние скорби - умерщвление греху, т.е. духовная брань, 
- так и внешние: повседневные скорби, беды, страдания за дело Его. 
Путь Креста - единственный путь к вечной славе со Христом. 

Упование веры (4,16 - 5,10)

Христианство полагает цель человеческой жизни не в земной, кратковременной, а в жизни будущего века, вечной и блажной. «Мы не унываем», что от бесчисленных уничижений, гонений разрушается и «тлеет внешний наш человек», т.е. плоть с ее потребностями, ибо взамен этого «внутренний со дня на день обновляется» (4,16). 
Поэтому «мы и смотрим не на видимое (которое, хотя большей частью прискорбно, но временно), но на невидимое (которое сияет вечной славой Божества): ибо видимое временно, а невидимое вечно» (4,18). Апостол неоднократно призывает христиан «радоваться», «не унывать», несмотря на скорби, потому что это «кратковременное наше страдание производит в безмерном преизбытке вечную славу» (4,17).

Проповедники благовестия Христова не только равнодушны к временным страданиям, но к тому же сильно желают вообще оставить «земной свой дом», эту ветхую «хижину», которая все равно разрушается, чтобы переселиться «в дом нерукотворный, вечный», который имеем от Бога на небесах (5,1). Это «небесное жилище», есть будущее тело, нетленное и светоносное, в которое облекутся верующие в будущей жизни. От того-то и тоскует здесь душа христианина и воздыхает по нему и вечности. «Оттого мы и воздыхаем, желая облечься в небесное наше жилище» (5,2). 
Но апостол предостерегает от того, чтобы нам, явившись в то вожделенное отечество, «и одетыми не оказаться нагими» (5,3), т.е. без добрых дел, недостойными стать его наследниками.
Апостол не предпочитает жизни смерть, хотя она и ведет к большему познанию Христа. Забота его - «облечение в небесное», что начинается уже здесь на земле, в процессе духовной жизни: «Не хотим совлечься, но облечься, чтобы смертное поглошено было жизнью. На сие самое и создал нас Бог, и дал нам залог Духа» (5,4-5).
Но пока мы в теле, мы удалены от Господа, духовное видим не непосредственно, как видели его первые люди до грехопадения, но опосредствованно, - очами веры: «ходим верою, а не видением» (5,7). Мы ревнуем о вечности уже сейчас: «желаем лучше выйти из тела и водвориться у Господа» (5,8). История мучеников подтверждает это ревнование о встрече с Богом. Но так как независимо от времени жизни и смерти нас ожидает суд Христов (5,10), то главное, о чем мы всегда должны заботиться, - это благоутождение Богу: «ревностно стараемся, водворяясь ли, выходя ли, быть Ему угодными» (5,9).

Во Христе новая тварь. 
Для лучшего успеха проповеди, а также с тем, чтобы заградить уста клеветников, апостол Павел показывает чистоту своей совести и верность свою перед Богом (5,11). Во всех свои поступках он движим любовью ко Христу: и свои откровения и восхищения, и свою скромность и уничижение он приписывает Богу и переносит все ради Бога (5,11-13). 
Апостол этим побуждает и других в ответной любви ко Христу и к новой жизни в Боге. В Нем мы «все умерли» (5,14). Умерли в том смысле, что и, живя еще здесь на земле, «уже не для себя живем, но для Умершего за нас и воскресшего» (5,15). 
Это отвержение себя, взятие креста своего и следование за Христом, по пути исполнения заповедей Его и есть духовная жизнь, в процессе которой, рождается новый человек. Поэтому апостол говорит, что «отныне никого не знаем по плоти» (5,16). Т.е. понимаем человека не как плоть и кровь, по «анкетным данным», о рождении, жизни и смерти, а как личность, возрожденную Христом, ибо «кто во Христе, тот новая тварь; древнее прошло, теперь все новое» (5,17). 
«Тварь», т.е. вся земная природа, древне пораженная грехом, стала «новой», потому что в жертвенной любви Христовой получила обновление и примирена с Богом: «Бог во Христе примирил с Собою мир, не вменяя людям преступления их, и дал нам слово примирения» (5,19). 
Во Христе, по благодати, Бог и оправдал нас: «ибо не знавшего греха Он сделал для нас жертвой за грех, чтобы мы в Нем сделались праведными пред Богом».

Для этого Господь учредил Церковь, снабдив ее всем необходимым: избрал апостолов и дал им «служение примирения» (5,18), т.е. таинства, и «слово примирения» (5,19), т.е. учение.

Апостол побуждает коринфян не пренебрегать этой благодатью примирения, чтобы она «не тщетно была принята ими» (6,1), но принесла обильные плоды. Поэтому надо ценить настоящее время, как величайший дар Божий для спасения: «Вот, теперь время благоприятное, вот, теперь день спасения» (6,2). 

Коринфяне могли недоумевать, каким образом может быть «благоприятным» для спасения настоящее время, полное скорбей и уничижений. Но апостол Павел на примере своего служения показывает, что никакие гонения и страдания не препятствуют возрастанию дела Божия на земле, если служители его покажут свою верность пред Богом: «во всем являем себя как служители Божии - в терпении великом, в скорбях, в бедах, в теснотах, в ранах, в темницах» (6,4).
Апостол Павел предостерегает верующих от общения в грехах с неверущими: они не должны добровольно «преклоняться под чужое ярмо с неверными» (6,14)*.

*Обычное сравнение язычника с рабом, служащим своему греху, здесь заменено образом вола, на которого возложено тяжелое ярмо. Но вол начал носить ярмо не добровольно, а быв приучен к тому. Христианин же освобожден Христом от ярма греха и не должен добровольно делаться подъяремным

Апостол Павел сравнивает верующих и неверующих с самых разных точек зрения и не находит ничего общего между ними (6,14-16):

1) с точки зрения нравственной: «Какое общение праведности с беззаконием?»

2) со стороны духовной: «Что общего у света с тьмой?»

3) со стороны их начальства: «Какое согласие между Христом и Велиаром?» 

4) по характеру жизни: «Какое соучастие верного с неверным?»
5) по характеру религии и последней цели её: «Какая совместимость храма Божия с идолами?» 

Эти примеры означают не то, что верующие не должны вообще общаться с неверующими, а что должны остерегаться общения с ними во грехах. Верующие - народ Божий, отделенный - от неверных; они дети Божии, «храм Бога живого» (6,16), поэтому должны совершенно «очистить себя от всякой скверны плоти и духа», чтобы успешно «совершать святыню (подвиг святой жизни) в страхе Божием» (7,1).
|в начало|1|2|3|4|5|6|7|8|9|10|11|12|13|14|15|16|17|18|19|20|21|22|23|24|25|26|27|28|29|30|31|32|33|34|35|
18 БИЛЕТ
Главы 8-13: Македонская церковь - пример радушной щедрости: «доброхотно дающего любит Бог»; подвиги Апостола и его преимущества пред противниками; об откровении Апостолу с восхищением до третьего неба; о болезненности апостола Павла.
Македонская церковь - пример радушной щедрости: «доброхотно дающего любит Бог»; 
После наставления коринфян в вере апостол Павел теперь располагает их сердца к «участию в служении святым» (8,4), т. е. к участию в сборе милостыни для бедной Иерусалимской Церкви. 
Апостол воодушевляет их примером необыкновенной ревности в этом деле македонских братий. Хотя сами они были в «глубокой нищете», но сами «молили» принять их дар, никем не принуждаемые, - такова должна быть истинная христианская милостыня (8,1-4).

Тимофей начал собирать милостыню среди коринфян, как видно из Первого послания (1Кор.16,10). Затем апостол послал к ним Тита как с целью узнать о действии Первого послания, так и с тем, чтобы продолжить дело сбора вспомоществования (8,6). 
Коринфяне изобиловали всем: «верой и словом, и познанием, и всяким усердием, и любовью» (8,7). Теперь апостол, дает им возможность усовершенствоваться в делах милосердия, завершить теоретическое познание христианства самим делом.
Побуждая к милостыни, апостол, кроме живого примера македонян, указывает и на Самого Господа Иисуса Христа, Который «будучи богат, обнищал ради вас, дабы вы обогатились Его нищетою» (8,9). 
Определяя количество подаяния, апостол советует давать по мере возможности, чтобы была равномерность (8,12-13). Этим апостол определил закон правды, а не закон любви, который не имеет границ (Деян. 4, 34-37).

Для столь деликатного дела, как сбор милостыни, апостол послал Тита и еще двух братьев, которым дает безупречную характеристику - они «посланники церквей, слава Христова» (8,23). Вероятно, среди этих двух братий был кто-нибудь от иерусалимских христиан, чтобы не возникло никаких подозрений относительно собранной милостыни и ради надежности ее доставки. 
Апостол увещевает подавать милостыню щедро и радушно, так как по мере щедрости бывает и благословение Божие: «ибо доброхотно дающего любит Бог» (9,7). Апостол сравнивает подаяние милостыни с сеянием семени: как посеешь, так и пожнешь: «кто сеет скупо, тот скупо и пожнет; а кто сеет щедро, тот щедро и пожнет» (9,6). 

Подвиги Апостола и его преимущества пред противниками.
Защита апостолом Павлом своего апостольского служения (10-12 гл.)

Опровержение клеветы лжеучителей (10-12-е главы)

Некоторые из иудействующих христиан Коринфа старались подорвать авторитет апостольства Павла, для чего возводили на него клевету, будто он не принципиален: строг в посланиях и примирителен в личном общении. Апостол говорит, что он одинаково и строг, и кроток как заочно, так и при личной встрече, и советует не испытывать его строгости, которую он думает употребить против некоторых клеветников (10,2). 
Апостол указывает на духовность своего оружия для защиты себя и дела проповеди: «Ибо хотя мы во плоти, но не по плоти воинствуем; оружия воинствования нашего не плотские, но сильны Богом на разрушение твердынь» (10,3-4).
Вера коринфян является лучшим доказательством апостольства святого Павла. Но это дело не его одного, но Божие (10,13). Между тем, клеветники апостола не могут похвалиться делами своими, потому что пришли на готовое, посеянное не ими, а апостолом Павлом: «Они измеряют себя самими собою» (10,12). 
Достоин похвалы только тот, «кого хвалит Господь» (10,18). 

Бескорыстие проповеди Евангелия (11,1-15)

Апостол, дабы не подавать повода к клевете, жил на свои средства, работая своими руками, и часто, как считали клеветники, «унижал себя» своей нищетой, бедностью. Но все это он делал, чтобы показать им пример презрения мирских благ перед духовными, показать бескорыстие своего служения (11,8-10). По любви к коринфянам апостол Павел предоставил бы им принять участие в его издержках, но он отказал им в этом, чтобы не дать повода превозноситься лжеучителям, которые учили как будто бы бескорыстно (11,11-13).

Лжеучителя - служители сатаны, и подобно тому, как сатана, маскируясь для уловления в свои сети, выдает свое участие за гуманное, свои дела - за бескорыстные, а себя выставляет святым и чистым, так и служители его выдают себя за бескорыстных учителей и апостолов. «И не удивительно,  потому что сам сатана принимает вид Ангела света, а потому не великое дело, если и служители его принимают вид служителей правды» (11,14-15). 

Очень важно уметь распознать таких служителей сатаны и не увлечься, ибо для служителей лжи «конец их будет по делам их» (11,15).
Труды и страдания ради Христа (11, 16-32)

При всем своем отвращении к самопохвале апостол Павел вынужден противопоставлять пустому кичению клеветников истинное свидетельство того, что ему пришлось перенести за Христа. Но поскольку коринфяне увлекались внешними данными, «по плоти», то апостолу пришлось отметить то, что как и «высшие апостолы» он тоже Израильтянин, имеет все обетования Авраамовых потомков, но сверх того он - служитель Христов (11,16-23). 
Истинность его апостольства доказывают его необычайные подвиги и страдания: он безмерно был в ранах, многократно в темницах* и при смерти; иудеи пять раз били его по 39 ударов**; три раза били его палками, однажды в Листре побивали камнями; три раза терпел он кораблекрушение, бесчисленно подвергался всяким другим опасностям, как от своих единоплеменников, так и от язычников, от разбойников и от лжебратий. Кроме того, часто терпел жажду и голод, наготу и стужу. 
* По свидетельству Климента Римского (Коринфянам 1,5), апостол Павел был заточен в темницу семь раз

** Закон (Вт.25,3) повелевает наказывать не более 40 ударами; один удар отменили потом старцы, чтобы, обсчитавшись, не дать больше сорока и тем не оказаться нарушителем закона и не быть повинным в смерти наказуемого

Вряд ли кто из смертных вынес больше страданий, чем вынес святой апостол Павел за Христа. Никакой лжеучитель не поднимет таких трудов. 
Об откровении Апостолу с восхищением до третьего неба. (12,1-21)

После напоминания о стольких тяготах по плоти ради Христа апостол Павел припоминает и о том необыкновенном откровении, которое получил он от Бога - восхищении «до третьего неба». Апостол уточняя, что оно произошло «14 лет тому назад», как бы хочет сказать, что не похвалился бы этим и теперь, если бы не нужда - защита авторитета апостольства. 

«В теле ли - не знаю, вне ли тела - не знаю: Бог знает» - говорит апостол о своем состоянии в момент видения. И что видел в раю, то известно одному апостолу. 
Выражение «до третьего неба» блаженный Феофилакт объясняет так: Писание называет воздух небом, когда говорит: птицы небесные, - это одно небо; твердь, сотворенную Словом Божиим, тоже называет «небом» - вот второе небо. Знает оно и третье небо, сотворенное «вначале», до творения земли. Это «третье небо» - мир духовный, который и был доступен святому Павлу в видении. 

О болезненности апостола Павла.

Апостол не хочет хвалиться чрезвычайным откровением как своим. Ему же принадлежат одни только немощи, которыми он и хвалится (12,5). «Немощи» для апостола были «жало в плоть, ангел сатаны», удручавший его, чтобы он не превозносился (12,7). По мнению наших толковников, здесь нужно понимать не определенную болезнь, не отдельного человека, а совокупность внешних бедствий, воздвигаемых на апостола врагами Евангелия*, о чем ясно говорит стих 10: «Посему я благодушествую в немощах, в обидах, в нуждах, в гонениях, в притеснениях за Христа».
*Этого мнения придерживались блаженный Феодорит, еп. Феофан. Но другие (Златоуст) под «жалом в плоти» понимают какую-то телесную болезнь: головную боль, болезнь ушей, желудка, ревматизм; особенно глаз, почему Галаты готовы были вырвать глаза свои и отдать их страдальцу

Апостол говорил, что трижды молил Господа, чтобы Он удалил это «жало в плоть», т.е. облегчил его скорбный путь, избавил от искушений (12,8). Но ответ Господа был таков: «Дольно тебе благодати Моей, ибо сила Моя в немощи совершается» (12,9), т.е. довольно той благодати, что ты воскрешаешь мертвых, исцеляешь слепых, очищаешь прокаженных; большего не домогайся. 
 «Когда я немощен, тогда силен» (12,10), ибо тогда наипаче действует благодать Божия. 
Итак, признаки апостольства святой Павел показывает во «всяком терпении, знамениях, чудесах и силах» (12,12), т.е. во всем том, что присуще было и всем прочим апостолам. Он не отягощал коринфян, потому что пришел не брать, а давать, как отец собирает имение для своих детей (12,14). Апостол не только не берет ничего с братьев, но истощает душу свою за них, чем и доказывает свою безмерную любовь к ним и истинность своего апостольства (12,15).
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Послание к Римлянам. Начало и первоначальное устройство Римской церкви; повод, цель, место и время написания послания, подлинность послания. Общее содержание.   
Начало и первоначальное устройство Римской церкви 
Римская Церковь была основана одной из первых. Ее основателями были прозелиты, приходившие из Рима в Иерусалим по служебным делам, а также христиане из иудеев, прибывшие в столицу мира. 
В книге Деяний (2,10) говорится, что среди присутствующих в день Пятидесятницы некоторые были из Рима. Палестина уже в 63 году до Р.Х. стала провинцией Рима, в результате чего многие иудеи были вывезены в Рим.

Апостол Павел не любил «созидать на чужом основании» (Рим. 15,20), при этом он стремился в Рим для благовестия (Рим. 1,13). То есть Римская Церковь была основана с участием учеников самого апостола Павла. 
В главе 16 апостол Павел упоминает целый ряд своих сотрудников, которые могли быть и первыми миссионерами в Риме. Это Акила и Прискилла, которых «благодарят все церкви языческие» (16,3-4), т. е. и римская включительно. 

Община в Риме была смешанная: она состояла из иудеев и язычников. Но язычников было больше, поэтому апостол Павел часто называет себя «апостолом язычников» (11,13). Среди имен (16 гл.) такие, как Иродион, Мариам - иудейские; другие 14 имен - греческие; имена: Юния, Юлия, Урбан - латинские. 

Повод, цель, место и время написания послания  
Время и место написания Послания 

В конце 3-го путешествия (ок.58г.) из Коринфа, о чем можно судить по представительнице Послания Фиве, диакониссе церкви Кенхреи, пригорода Коринфа (Рим.16,1).

Послание написано на греческом языке, который был весьма распространен в столице римской империи. Вплоть до III века он считался классическим языком, и владение им считалось признаком высокой культуры для римской знати.

Повод и цель написания Послания

Разногласия между иудеями и язычниками, из которых состояла община в Риме, не были принципиально устранены, что приводило к взаимному недоверию или даже вражде и разделениям. Поэтому апостол Павел раскрывает им принципиально новые средства оправдания перед Богом и новые начала христианской жизни в Церкви. Не закон (у иудеев) и обряд (у язычников), а вера во Христа через таинства оправдывают грешника перед Богом; не узконациональное братство (у иудеев) и не лицемерие и корысть (у язычников), а «любовь от чистого сердца» ко всем без исключения людям лежит в основании христианской нравственности и жизни в Церкви. 

Апостол Павел намеревался также раскрыть свое благовестие, а тем самым и себя самого, ввиду своего предстоящего путешествия в Рим, а также ввиду своих планов перенести свою миссионерскую деятельность на Запад европейского континента - в Испанию (15:24,28).
Подлинность послания
Бесспорна и практически не подвергается сомнению
Общее содержание. 
Основная тема послания - это оправдание и спасение грешника через веру во Иисуса Христа, и выражена она уже в первой главе (16-17), но особенно в третьей (21-24 и след.). Тема раскрывается через противопоставление понятий Закона и Благодати, греха и спасения, плоти и духа, креста и воскресения. 
Это главное сотериологическое Послание, представляющее стройную теодицею (оправдание Богоустановленного порядка) и как бы малый катехизис христианства.

Все послание можно разделить на 2 главные части:

1) догматическая (1,18-2,36);

2) нравоучительная (12,1-15,13).
Догматическая часть (1,18-3,20)

Греховность всего человечества (1,18-3,20)

Сообразно с главной мыслью Послания о необходимости признания нового средства оправдания - верой, независимо от закона. Апостол показывает, что все человечество, как иудеи, так и язычники, одинаково виноваты перед Богом и подлежат праведному суду. Язычники, не имея закона, грешили вне закона, вне закона и гибнут, а иудеи, не исполнив закона, по закону осудятся. 

Учение об оправдании верой (3,21-4,25)

Единственно, чем может оправдаться человек перед Богом, - это вера в Иисуса Христа, независимо ни от прошлых грехов, ни от религиозной или национальной принадлежности. Возможность такого оправдания обусловлена тем, что виновность человечества перед Богом истреблена смертью Сына Божия. Верой мы усвояем крестный подвиг Христа. Пример Авраама показывает, что он оправдался верой в будущее обетование. Тем более ныне человек оправдывается верой в свершившееся обетование в лице Иисуса Христа. 

Действия или плоды оправдания (5,1-8,39)

Глава 5. Примирение с Богом, получение вновь доступа к источнику благодати Духа Святого. 

Глава 6. В крещения человек умирает для греха, чтобы жить для Бога в правде и святости.

Глава 7. Освобождение от подвластности ветхозаветному закону. Закон свят и духовен, но вследствие греха, живущего во плоти, не был выполним, чем еще больше обвинял человека.

Глава 8. Полная свобода от закона плотского для жизни по закону духовному, жизни в Духе Святом. Сонаследничество Христу. Через искупление человека, как главы тварного мира, и вся неразумная природа получает искупление и прославление. Наша уверенность в спасении основана на любви Божией, избравшей для спасения всякого человека по предвечному ведению Божию.

Неверие иудеев, его причины и последствия (9-11 главы)

Истинный Израиль - это потомки Авраама не по плоти, а по духу, т.е. все верующие независимо от национальности. Язычники получили по вере то, чего иудеи не достигли делами закона. Плотской Израиль отвергнут, впрочем, так, что избрание Божие Израиля народом Своим не нарушилось, поэтому истинный, духовный Израиль спасется.

Нравоучительная часть (12,1-15,13)
Глава 12. Нравоучение апостола Павла основывается на его вероучении: искупленные и оправданные Христом должны жить по вере. Верующие во Христа составляют Церковь Божию, которое есть одно духовное тело во Христе, а сами верующие - члены этого тела. Поэтому верующие призваны к взаимному служению, взаимной любви и единомыслию. 

Глава 13. Апостол Павел призывает оказывать должное повиновение властям, так как всякая власть установлена для блага и согласна с божественным замыслом. 

Глава 14. Основная заповедь христианская - заповедь любви. В ней исполнение всего закона. Любовь должна руководить всеми поступками христианина, ибо и мы все приняты в любовь Божию. 

Глава 15. Любовь должна побуждать служить ближним, заботиться о слабых, терпеливо сносить немощи немощных, угождая при этом не себе, а друг другу, как и Христос не Себе угождал, а другим. 
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Главы 1-4: греховность иудеев и язычников и необходимость в оправдании; преимущества иудеев - носителей откровения и закона; невозможность оправдания делами закона. Учение об оправдании верою в Иисуса Христа. Пример Авраама.
Греховность иудеев и язычников и необходимость в оправдании; 
(1,18-3,20) Раскрывая высказанную кратко в стихах 16-17 мысль об оправдании верой во Христа, апостол изображает причину, вызывающую необходимость явления в мир этой оправдывающей благодати от веры. Этой причиной была всеобщая греховность дохристианского мира. 
Вначале апостол указывает на греховность языческого мира (1,18-32), а затем на греховность народа Израильского (2гл.), чтобы тем самым показать недостаточность в деле спасения человека:

- как естественного откровения и естественной нравственности, 
- так и обрядового Моисеева закона. 

а) Греховность язычников (1,18-32)
Апостол доказывает, что язычники могли иметь и имели определенное понятие о Боге на основании естественного откровения, данного всему роду человеческому. Оно заключается в том, что каждый человек может на основании собственных познавательных способностей путем наблюдения и рационалистического изучения причинности, целесообразности мира, его разумности и красоты заключать о существовании верховной Причины, верховного Разума, личностного и благого по отношению к человеку, т.е. Бога. 
Из этого естественного откровения язычники и должны были знать о Боге как Премудрости, Всемогущей Силе и верховном благе. Поэтому они не должны были ниспасть до такого неразумия, чтобы начать почитать за Бога животных (птиц, четвероногих, пресмыкающихся). 
О причине падение язычников апостол говорит: «…они, познав Бога, не прославили Его как Бога, и не возблагодарили, но осуетились в умствованиях своих, и омрачилось несмысленное их сердце; называя себя мудрыми, обезумели» (1,21-23).
Язычники должны были воздать должное Богу в той мере, в какой они познали Его, и им дано было бы большее откровение. Но так как они в своих сердцах вместо Бога поставили идола из своих похотей и страстей, то и Бог «предал» их ходить «путями своими». 
И в этом беззаконном образе жизни они получили и должное возмездие: языческое общество до того развратилось, что скоро стало нежизнеспособным. 

б) Греховность иудеев (2,1-29)

Если оказались виновными в своей греховности перед Богом язычники, имевшие лишь естественное откровение, то тем более виновными оказываются иудеи, которые имели всю полноту ветхозаветного откровения о Боге. И если они до сих пор остаются не наказаны, то подлежат в день суда еще большему осуждению, чем язычники. Иудеи присвоили себе принадлежащее одному Богу право судить другие народы, и в этом их великий грех. 

Апостол поэтому говорит о всеобщности суда и наказания: «Те, которые, не имея закона, согрешили, вне закона и погибнут; а те, которые под законом согрешили, по закону осудятся, потому что не слушатели закона праведны перед Богом, но исполнители закона оправданы будут» (12,12-13). 
Язычники осудятся по закону, данному от рождения; а иудеи осудятся как бы по двойному закону: закону внутреннему, от природы, и по закону писанному, данному от Бога через Моисея. 

Истинный тот иудей, кто исполняет закон, притом исполняет не по букве, а по духу, т. е. делает закон из долга своей внутренней потребностью (2,23-29).

Преимущества иудеев - носителей откровения и закона
Обличив гордость и превозношение иудеев перед язычниками, апостол Павел не скрывает и преимущества иудеев: им вверено слово Божие, и они раньше других получили благовествование (3,1-2). 
И неверность иудеев не упраздняет верности Божиих обетований - народ иудейский остается народом великим и избранником Божиим, ибо у них и «усыновление, и заветы, и законоположение, и служение, и обетования» ( 9,4). Этот народ должен был быть руководителем в религиозной жизни для всего человечества. С этой точки зрения и обрезание, как условие вступление в иудейство, тоже имело значение и давало преимущество. А то, что они, иудеи, теперь отвергнуты, не означает, что Бог не верен в Своих обетованиях, - это произошло по причине неверности самих иудеев, - через непризнание явившегося Мессии. 
Преимущества иудеев возвышают только славу Божию, но не выражают их нравственного достоинства. 

В стихах 3,5-8 апостол опровергает приписываемый ему, софизм: если неправда людей открыла большую правду Божию, то зачем Бог наказывает за неправду? Если неверность иудеев вызвала приход в мир Мессии и обилие благодати, то зачем их осуждать? 
Апостол без доказательства прямо определяет, что на таких хитроумных софистов уже готов праведный суд Божий. Только лукавый ум мог так извратить слова апостола, что получается, будто Бог или несправедлив, или жесток. Но нравственное чувство человека восстает против таких силлогизмов и изворотов ума, чем и показывает их ложность, хотя формально-логически они могут быть и верны. 

В стихах 9-19 третьей главы апостол вновь возвращается к вопросу о преимуществах иудеев и говорит, что в нравственном отношении они не имеют никакого преимущества перед язычниками, поэтому не имеют права гордиться перед ними. Иудеи не исполнили закона, поэтому не имеют никакого права на оправдание перед Богом. 
Таким образом, «весь мир становится виновен перед Богом» (3,19), - «как Иудеи, так и Еллины, все под грехом» (3,9). 

Невозможность оправдания делами закона. 
В разделе (1,18-3,20) было выяснено догматическое положение о всеобщей греховности рода человеческого и о недостаточности бывших у него средств к оправданию (у иудеев - закона Моисеева, у язычников - закона естественного, закона совести). 
Учение об оправдании верою в Иисуса Христа (3,21-3,31).
Отсутствие средств оправдания приводит к признанию необходимости нового средство оправдания, а именно: благодати Божией через веру в Иисуса Христа. 

«Но ныне независимо от закона, явилась правда Божия, о которой свидетельствуют закон и пророки, правда Божия через веру в Иисуса Христа во всех и на всех верующих, ибо нет различия; потому что все согрешили и лишены славы Божией, получая оправдание даром, по благодати Его, искуплением во Христе Иисусе» (3,21-24). 

В этих стихах выражена сущность всего благовестия святого апостола Павла об оправдании; оно же составляет главную тему Послания к Римлянам. 

Всякого грешника оправдывает «правда Божия», которая явилась независимо от закона и его дел, хотя о ней свидетельствовали «закон и пророки», т. е. Ветхий Завет. 
В чем же состоит эта «правда Божия?» 
В том, что всякий грешник оправдывается Богом, что грехи наши искуплены в жертве Иисуса Христа и мы прощены. «Правда Божия через веру в Иисуса Христа» (3,22). 
Но возникает вопрос: если оправдывает только вера, то не отменяется ли вообще закон, который тоже дан был от Бога? Этот вопрос ставит сам апостол Павел (3,31) и отвечает: «Никак; но закон утверждаем» верою. 
То есть вера отменяет только внешность закона, его мертвую букву, а внутреннюю, духовную его сторону - утверждает. Вера привлекает благодать для исполнения закона, и благодатью от веры, при делах веры, человек спасается. 

«Ибо мы признаем, что человек оправдывается верою, независимо от дел закона» (3,28). 
Иногда считают это место противоречащим учению апостола Иакова о вере: «Что пользы, братия моя, если кто говорит, что он имеет веру, а дел не имеет? Может ли эта вера спасти его»? (Иак. 2,14), и далее: «вера, если не имеет дел, мертва сама по себе» (2,18).

Противоречия здесь нет. Апостол Павел говорит о «делах закона», которые действительно, без веры не дают спасения, не усвояют благодати, ибо ее дает вера во Христа. 
Жизнь верующего - это жизнь, одушевленная Духом Божиим, жизнь уже не по своей, а по Божией воле. У такого верующего дела вытекают из его веры. Поэтому оправдание дается не по причине дел, которые следуют за верой, а по причине веры, которая делам предшествует. 
Веру, о которой говорит апостол Иаков, «веру без дел», следует понимать как убеждение, как суждение ума. Такая религиозная, но умозрительная вера сама по себе не может спасти человека. Вера спасает тогда, когда она ведет человека к отречению от греха, т. е. к покаянию и сочетанию со Христом, не нравственно только, но онтологически! Такая вера, которая «действует любовью» (Гал. 5, 6), является оправдывающей, а вера без дел любви мертва. 
Таким образом, нужно не противопоставлять изречения о вере апостола Павла и апостола Иакова, а понять их в единстве, как разные состояния, уровни или качества веры.

Пример Авраама.
4-я глава дает иллюстрацию праведности на примере Авраама, которым иудеи особенно гордились, считая себя его потомками. Авраам более других исполнял дела закона, но оправдался он не ими (не обрезанием), а верой в обетование Божие, которое получил до обрезания (4,3). Он жил по вере, и его дела вытекали из его веры, почему и были угодны Богу. 

Стихи 4-8 говорят об оправдании «верующего» верой и «делающего» делами. 
«Делающий» - это тот, кто хотя и верует, но опору спасения полагает не в помиловании от Бога, а в своей праведности, в своих делах. Это оправдание «по долгу», т. е. насколько исполнил дела закона, настолько и оправдался. 
А так как всего закона исполнить невозможно, то упование спасения нельзя связывать с делами, но только с верой. «Верующий» - это тот, кто хотя все должное делает, но считает себя «рабом неключимым». 
Апостол Павел и говорит, что вера не уничтожает и не обесценивает дела закона, но их утверждает (3,31).

Так как оправдание вменилось Аврааму до обрезания, по вере, значит, оно не зависит от обрезания и распространяется не только на плотских потомков Авраама, но на всех верующих и в необрезании, т. е. на язычников, принявших веру. Поэтому Авраам является отцом всех верующих, независимо от национальности (4,12-18). 

«Закон производит гнев» (4,15) в том смысле, что грех неведения закон делает грехом явным и произвольным. Закон лишь обличает грех, но не может помочь плотскому человеку его преодолеть, чем еще больше навлекает на него гнев Божий. 

Пример Авраама показывает силу веры вообще (4,18-21): верующий, уповая не на свои силы, но на силу Божию, преодолевает формальную логику и доказательства своего разума и наперекор всему доверяется Богу. Бог и вменяет ему в праведность это мужество и исполняет Свои обетования. 
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Главы 5-8: плоды оправдания верою; грех и благодать; служение праведности; дары оправданной веры. 
Плоды оправдания верою 
Действия, или плоды оправдания (5-8 главы)

Выше апостол Павел показал, что оправдания человека перед Богом совершается только верой в Иисуса Христа. Теперь апостол излагает плоды оправдания: 

1) Примирение человека с Богом 

2) Возрождение человечества во Христе 

3) Свобода от рабства греху 
4) Свобода от ветхозаветного закона 

Грех и благодать;
1) Примирение человека с Богом (5, 1-11)

Первый плод, приносимый оправданием, есть примирение человека с Богом, уничтожение бывшей вражды между ними. 
Оправданные получили доступ к благодати, «в которой стоят» (5,2):

- благодати богопознания, 
- благодати таинств. 
- блага будущего века (особый предмет упования и похвалы оправданных): «Хвалимся надеждой славы Божией, и не сим только, но хвалимся и скорбями» (5,2-3). Апостол подчеркивает, что скорби и в настоящее время похвальны, ибо от них происходит терпение и опытность, которые, в свою очередь, приводят к надежде будущих благ (5,3-4). 
Надежда же наша основана на жертвенной любви Бога к нам: «Бог Свою любовь доказывает тем, что Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками» (5,8); умер «в определенное время» (исторически известное), умер «за нечестивых» (т. е. за всех нас). 
Таким образом, нет теперь никакого извинения тем, кто не заботится о своем спасении, ибо через веру мы примирились с Богом и Христос воскрес для оправдания нашего. 

2) Возрождение человечества во Христе (5,12-21)

Апостол рассматривает все человечество как единое целое. Поэтому и потомки несут на себе прародительский грех и наказание за него - смерть (5,12). «Как одним человеком грех вошел в мир и грехом смерть, так и смерть перешла во всех человеков, потому что в нем все согрешили» (5,12). 

«Смерть царствовала от Адама до Моисея и над несогрешившими подобно преступлению Адама» (5,14). 
«Смерть царствовала», - потому что Адам вызвал к бытию закон смерти. Потомки Адама рождались под смертным осуждением, потому что его грех был грехом всей человеческой природы.

Но Христом, Новым Адамом, начинается новый род человечества. 
Во Христе даруется «избыток» или «обилие благодати» (5,17). Это позволит не только истребить грех, но и восстановить падшее, возвратить честь и славу образа Божия. «Ибо как непослушанием одного человека сделались многие грешники, так и послушанием одного сделаются праведными многие». (5,19). 

Когда же пришел закон Моисеев, «тогда умножились преступления» (5,20), впрочем, не по причине закона, а по причине склонной ко греху плоти нашей. Злые пожелания ожили, будучи обличены законом. Закон, как лекарство, выгнал наружу скрытую болезнь с тем, чтобы потом ее уничтожить. Умножение греха ускорило явление обилия благодати Божией, которая оказалась способной возвести человечество к жизни вечной (5,20-21).

Служение праведности. 
3) Свобода от рабства греху (6 глава) 
Величайший плод оправдания верой во Христа есть мертвость христианина греху. 
 «Неужели не знаете, - спрашивает Апостол, - что все мы, крестившиеся в Иисуса Христа, в смерть его крестились? Мы умерли для греха: как же нам жить в нем?» (6,2-3). 
В крещении распинается «ветхий наш человек», т.е. наша склонность ко грехуа; упраздняется «тело греховное» (6,6), наступает «смерть греху» и «освобождение от греха» (6,7). 
А чтобы уверить нас в возможности такой свободы от греха, апостол указывает на Христа, Который «воскреснув из мертвых, уже не умирает» (6,9).
Чтобы освободиться от греха, апостол дает такие советы христианам: 
- надо почитать себя «мертвыми для греха, живыми же для Бога» (6,11); 
- не допускать царствовать греху и греховными помышления в нас, как раньше они царствовали (6,12); 
- не предавать членов своих в орудие греху (6, 13); наоборот, христианин должен подчинить всего себя Богу, все члены предоставить в «орудия праведности» (6, 13). 

Христианин, освободившись от рабства греху и став под благодатью, добровольно предоставляет себя в «послушание праведности» (6,16), становится «рабом праведности» (6,18). Но рабство праведности есть истинная свободаи и это «рабство» уже несет не позор и смерть, но «святость и жизнь вечную» (6,22). 

4) Свобода от ветхозаветного закона (7 глава)

Во Христе человек освобождается как от власти греха, так и от власти закона. Мысль о свободе от власти закона Моисеева Апостол иллюстрирует сравнением с замужней женщиной, которая связана законом долга перед мужем, пока он жив. Если муж умер, она освобождается от обязанностей по отношению к нему и принимает на себя обязанности перед новым мужем. 
Но чтобы никто не подумал, что апостол Павел, провозглашая свободу от закона, разрушает Божие установление, он специально останавливается на роли ветхозаветного закона. Он говорит о той положительной роли закона, которую он имел, а именно: законом познается грех, степень виновности перед Богом. «Я не иначе узнал грех, как посредством закона» (7,7). 
Дары оправданной веры 

Свобода во Христе и новая жизнь в Духе Святом (8 глава)

Эта глава подводит итог предыдущим рассуждениям о плодах оправдания. 
Оправдавшись верою, христианин примирился с Богом, в крещении получил доступ к благодати Божией, умер для греха и ветхозаветного закона и теперь должен жить «не по плоти, но по духу» (8,1-2). Закон жизни «по плоти» апостол называет жизнью по «закону греха и смерти» (8,2), потому что дела плоти были только грех, а грех вел к смерти. 

Апостол рисует два рода жизни: по плоти и по духу (8,5-17). Плоть, вследствие первородного греха, подвержена закону греха и смерти, а дух, вследствие оправдания во Христе, имеет в себе сверхприродную жизнь по благодати и тем самым - зачаток жизни вечной (8,11). 
«Если кто Духа Христова не имеет, то тот и не Его» (8,9). Дух Святой как печать Христова отмечает христианина в таинстве Миропомазания. 
Откуда же можно узнать, имеем ли мы Духа Божия? Апостол отвечает: «если Христос в вас, то тело мертво для греха, но дух жив для праведности» (8,10). Если грех теряет силу над нами и мы живем «для праведности» (8,10), если Духом «умерщвляем дела плотские» (8,13), значит, мы Христовы и Дух Божий живет в нас (8,9). Этот дух оживит и наши смертные тела (8,11), подобно тому, как Он воскресил из мертвых Иисуса Христа.
Получив залог Духа Божия в крещении, христианин должен руководствоваться, водиться этим Духом, чтобы получить Богосыновство: «Ибо все, водимые Духом Божиим, суть сыны Божии» (8,14). 
О действительности такого усыновления, свидетельствует как мы взываем к Богу: «Авва, Отче!» (8,15), т.е. «Отче наш». Только в Новом Завете благодать Божия дает дерзновение обращаться и приступать к Богу, как к Отцу. 

Далее апостол указывает и на объективное свидетельство нашего усыновления Богу, - это свидетельство Самого Духа: «Сей Самый Дух свидетельствует духу нашему, что мы - дети Божии» (8,16). 
Следствием такого нашего сыновства Богу является и наследство наше: «А если дети, то и наследники, наследники Божии, сонаследники же Христу» (8,17). 
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Главы 12-14: увещание к посвящению и служению Богу. Повиновение гражданским властям; служение ближним; Христос пример для взаимоотношений; Апостол о своем служении. 
Увещание к посвящению и служению Богу. 
Общие правила христианской жизни (12 глава)

Любовь истинна тогда, когда любящий готов пожертвовать всем, даже жизнью, ради любимого им. Поэтому и по отношению к Богу жизнь верующего должна стать жертвой, безраздельным служением Ему: «Итак, умоляю вас, братия, милосердием Божиим, представьте тела ваши в жертву живую, святую, благоугодную Богу, для разумного служения вашего, и не сообразуйтесь с веком сим, но преобразуйтесь обновлением ума вашего, чтобы познавать вам, что есть воля Божия, благая, угодная и совершенная» (12,1-2). 

Для вручения себя Богу надо начинать с тела, т. к. грех опирается именно на тело. Его и нужно принести в жертву, а не ему приносить жертву, как делают язычники. Христианин обязан «распять плоть свою со страстьми и похотьми» (Гал. 5,12), чтобы через смерть греху войти в жизнь вечную. 

Жертва Богу должна быть:

- «святая», т.е. следует совершать служение наше в подобающем расположении духа, отсекая от себя все, что нечисто, не свято.

- «благоугодная Богу», т.е. совершаться в духе веры, любви к Богу и бескорыстного служения Богу. 
Апостол призывает «не сообразоваться с веком сим, но преображаться обновлением ума» (12,2), чтобы чистым умом и чистым сердцем познавать «волю Божию, благую, угодную и совершенную» (12,2). 

В стихах 3-8 апостол развивает мысль о взаимном нашем служении в Церкви, как едином теле, в котором мы друг для друга члены. В основании такого сознания лежит смирение: «Не думайте о себе более, нежели должно думать: но думайте скромно, по мере веры, какую каждому Бог уделил» (12,3).

Из любви к Богу вытекает и любовь к ближним. Апостол призывает распространить ее даже на врагов: «Благословляйте гонителей ваших; благословляйте, а не проклинайте... никому не воздавайте злом за зло, но пекитесь о добром пред всеми человеками» (12:14,17). 

 «Если возможно с вашей стороны, будьте в мире со всеми людьми» (12,18). 
Апостол не велит верующим вообще обращаться в суды для удовлетворения мести за обиду: «Не мстите за себя, возлюбленные, но дайте место гневу Божию» (12,19). Бог Сам воздаст за неправедную обиду, но воздаст по правде и в нужное время. Человек же, по причине гнева, судит пристрастно, не удержит меры мщения и за то сам будет подвержен суду Божию. 
«Ибо, делая сие, ты соберешь ему на голову горящие уголья» (11, 20). 
Апостол Павел призывает не подчиняться злу, но побеждать его, однако не любым оружием, а только добром и любовью: «Не будь побежден злом, но побеждай зло добром» (12,21). 

Повиновение гражданским властям (глава 13)

В учении о властях апостол Павел исходит из признания за ними божественного авторитета: «Нет власти не от Бога» (13,1). Под словом «власть» апостол Павел понимает божественное установление, призванное организовать общество. 
Как быть по отношению к согражданам? Апостол указывает на более универсальный принцип - принцип любви. Если мы долг можем уплатить и считать себя недолжным, то по отношению к братьям должны считать себя всегда должниками в любви: «Не оставайтесь должниками никому иначе, кроме взаимной любви; ибо любящий другого исполнил закон» (13,8).

Действительно, если бы в обществе воцарилась любовь, то отпала бы нужда и в законах, и в их охранителях. 

Другим побудительным мотивом христианской нравственности является осознание приближения великого дня Господнего - Его второго пришествия: «наступил уже час пробудиться нам от сна... Ночь прошла, а день приблизился» (13,11-12). 
Апостол Павел призывает: «Облекитесь в Господа нашего Иисуса Христа и попечения о плоти не превращайте в похоть» (13,14).
Апостол призывал к тому, чего сам уже достиг опытно: «и уже не я живу, но живет во мне Христос» (Гал. 2,20). 
Служение ближним; 
О снисхождении к немощным в вере (глава 14)

Указанный выше закон любви апостол Павел теперь распространяет на «немощных в вере» братьев. 
Новообращенные христиане из иудеев возвращались к руководству законом: соблюдали день субботнего покоя, гнушались определенной пищей, будто бы оскверняющей их. Они употребляли одни овощи и возмущались, что христиане из язычников едят всякую пищу без разбора. А христиане из язычников осуждали иудействущих за то, что они поступают не в духе христианской свободы. 
Апостол запрещает одним укорять, а другим осуждать: «Немощного в вере принимайте без споров о мнениях» (14,1).
Апостол заповедует не осуждать слабого в вере (14,3) не потому, что его дело не стоит осуждения, а потому, что он «чужой раб», т. е. не твой, а Божий - Бог силен и восстановить его в свое время (14,4). Ибо хотя он и немощен, но не потерял веру и поступает так из ревности по Богу. 

Вопрос о пище, о субботнем дне является вопросом второстепенным, не догматическим, и апостол Павел позволяет всякому решать его самостоятельно, лишь бы было все во славу Божию (14,5-8). «Всякий поступай по удостоверению своего ума» (14,5).
Сама жизнь наша принадлежит Господу, поэтому и все поведение наше должно прославлять Его: «живем ли, для Господа живем; умираем ли, для Господа умираем» (14,8). 
Что же касается принципиального вопроса о чистой и нечистой пище, то апостол Павел дает авторитетный ответ.  Он имеет его от Самого Господа, что «Нет ничего в себе самом нечистого; только почитающему что-либо нечистым, тому нечисто» (14,14). И пока он убежден в нечистоте чего бы то ни было, оно и будет нечистым для него, и он верно поступает, что не принимает этого.
Христианское братолюбие побуждает сильных верою избегать тех яств, которые могут смутить совесть немощных и даже ввести их в соблазн и тем погубить немощного брата, воспрепятствовать приобретению им единственно важного - Царствия Божия (14,17-18). Для умиротворения совести немощных в вере Апостол предписывает «лучше не есть мяса, не пить вина и не делать ничего такого, от чего брат твой претыкается, или соблазняется, или изнемогает» (14,21).

В жизни нужно руководствоваться верой, т. е. уверенностью, что делаемое тобой правильно. Если же совесть тебя обличает - не делай, иначе и совесть страдает, не спокойна, и пред Богом, грех, ибо «все, что не по вере, грех» (14,23).
О служении ближним (15,1-13)

Апостол Павел в своем нравоучении исходит из всеобщего закона христианской любви, принесение себя в жертву для другого. «Мы, сильные, должны сносить немощи бессильных и не себе угождать. Каждый из нас должен угождать ближнему, во благо, к назиданию» (15,1-2)
Сильные же - это те, которые в деле спасения руководствуются только внутренним принципом веры и любви к Богу. Но сильные стали сильными не сами собою, а по благодати. По принципу взаимной любви и из благодарности Богу мы должны носить немощи немощных, но не ради человекоугодия, а «во благо, к назиданию». 

Христос пример для взаимоотношений.
Обязанность служить слабым основывается также и на обязанности подражать Христу, «Ибо и Христос не Себе угождал» (15,3). 
Апостол о своем служении. 
В заключение (15,14-16,24) апостол Павел объясняет, почему он осмелился поучать столичных христиан в Риме, «полных благости, исполненных всякого познания», которые и сами могут наставлять друг друга (15,14). Основанием этого является призвание апостола, данная от Бога благодать «быть служителем Иисуса Христа у язычников и совершать священнодействие благовествования Божия» (15,16). 
Замечательно определение апостолом своего служения: 
- он - служитель, литургисающий в благовествовании, 
- а жертва закалаемая - это сами верующие, принимающие Слово Божие покоряющиеся ему, 
- жертвенный нож здесь - Евангелие и слово проповеди. 
Жизнь по Евангелию, т.е. духовная жизнь верующих, есть та жертва, которая, «будучи освящена Духом святым» в таинствах, становится «благоприятна Богу» (15,16).
Апостол объясняет, почему он до сих пор не посетил Рим: он был занят распространением благовествования от Иерусалима до Иллирика (север Греции), т.е. в местах, где еще не было известно слово Христово, «дабы не созидать на чужом основании» (15,20). 
И вот, когда вся огромная область Малой Азии, Греции и Македонии была уже охвачена проповедью, когда не стало «места в сих странах», апостол намеревается идти в далекую Испанию и по пути посетить столицу мира Рим (15,24). Он просит у братьев святых молитв для успешного служения и особенно ввиду предпринимаемого путешествия в Иерусалим, «чтобы послужить святым» (15,25), т.е. бедствующим братьям в Иерусалиме тем подаянием, которое он собрал для них в Македонии и Ахаии (юг Греции).

Апостол представляет подательницу Послания Фиву, диаконису Кенхрейскую; передает приветствие поименно 26 своим сотрудникам, их родным и другим братьям по вере.

Еще раз предостерегает апостол от лжеучителей, сеющих расколы, соблазны и ереси. Они действуют хитро, вкрадчиво, «ласкательством и красноречием обольщают сердца простодушных» (16,18), поэтому надо быть осмотрительными, удаляться надо от них. Апостол выражает веру, что в борьбе с еретиками Господь на стороне правых в вере, стоящих на почве евангельской веры и предания, и что Бог «сокрушит сатану под ногами вашими вскоре» (16,20). 
Переписывал Послание Тертий, который и от себя и своих братьев передал приветствие Римской Церкви. 
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Арест святого апостола Павла в Иерусалиме в 58 году. Путешествие св. ап. Павла в Рим. Первые римские узы. Письменные труды этого периода (Деян.21-28 главы). 
Арест святого апостола Павла в Иерусалиме в 58 году. 
В Иерусалиме против него сильно озлобились иудеи за то, что он считал необязательным для вступающих в Церковь язычников закон Моисея и тем унижал его достоинство. Поэтому, как только Павел прибыл в Иерусалим, иудеи против него подняли возмущение. Апостола схватили в храме и хотели убить, но начальник Римского полка (Клавдий Лисий) спас его от ярости толпы. Он   явился на место происшествия со стражей, взял апостола и посадил его в крепость (58 г.). 

Иудеи продолжали волноваться и всячески добивались смерти Апостола. Более сорока человек   поклялись не есть и не пить, пока не убьют Апостола. Когда  тысяченачальник получил известие об этом заговоре, он ночью  под крепкой охраной отправил Павла в Кесарию на суд прокуратора Феликса. В Кесарии апостол Павел пробыл около 2-х лет.  Феликс хотел считать апостола невинным, но тянул дело долго,  в расчете получить с него за освобождение большой выкуп, как с человека влиятельного между христианами. Преемник его Фест  (60 г.), желая угодить иудеям, хотел было выдать им Павла, но Павел, как римский гражданин, потребовал себе суда у ке​саря, и его отправили на корабле в Рим.

Путешествие св. ап. Павла в Рим. 
Апостол Павел ждал этого путешествия, надеясь получить возможность проповедовать о Христе в самой столице тогдашнего мира. Он имел сведения, что христианство уже распространилось в Риме (Рим.16,3-15), почему желал сам побывать там и про​поведовать, сеять на такой благодатной почве как Рим. Самое путешествие в Рим, хотя он ехал в качестве узника, приняло миссионерский характер. Начальник корабля позволил Апостолу сходить на берег и проповедовать собравшемуся населению. 

Когда  прибыли на о. Крит, Апостол советовал провожавшему его сотни​ку пробыть здесь зиму, в противном случае предсказывая ему опасное плавание. Но сотник не согласился. И едва они вышли в море, поднялась ужасная буря. В течение двух недель путники не видели ни солнца, ни звезд и потеряли всякую надежду на спасение. Но Апостол по открове​нию Божию успокоил своих спутников,  сказав, что корабль по​гибнет, а они все спасутся. И действительно, корабль около о. Мальты сел на мель и разбился,  а все находившиеся на нём, 276 человек, вплавь достигли берега.

В ожидании нового корабля они прожили здесь три месяца. Апостол Павел воспользовался этим, чтобы и здесь расп​ространить учение Христово (Деян.28,8-9). Проповедь он подкреплял чудесами и исцелениями:  он исцелил отца правителя острова Публия и многих других жителей,  страдавших болезнями. 

Первые римские узы. 
По прошествии трех месяцев спутники на новом корабле продол​жили свой путь и благополучно прибыли в Рим (61 г.). Здесь Апостолу дозволено было жить в частном доме под надзором во​ина, принимать посетителей и писать письма. Апостол пользо​вался этим для евангельской проповеди. Число христиан в Риме быстро стало увеличиваться, и их можно было встретить даже во дворце императора. В тоже время апостол Павел занялся и устроением Римской церкви,  основанной раньше, вероятно,  сот​рудниками Апостола. Римские христиане еще не имели у себя епископа. Павел рукоположил во епископа Римской церкви уче​ника своего Лина. После 2-х летнего пребывания под стражею Апостол получил полную свободу.

Письменные труды этого периода.
Во время пребывания в Риме Апостол Павел, как полага​ют, написал 
- в благодарность за пожертвование (прислали апостолу Епафродита с денежным пособием) - Послание к Филиппийцам (ок.63г.).
- три христологических послания: к Ефесянам, к Колосянам и к Евреям,  
- частное письмо к Филимону.

Куда отправился из Рима Апостол после своего освобож​дения: в Испанию ли, как предполагали прежде, или на восток - с точностью неизвестно. Вероятнее, что он отправился на вос​ток, где по-прежнему посещал основанные им Церкви, в частнос​ти, как видно, из его пастырских посланий,  он посетил Ефес, поставил здесь епископом Тимофея;  затем он основал церковь на о. Крите и наблюдение над нею вверил своему бывшему спут​нику Титу. В 66 и 67 гг.  он опять приходит в Рим.  Это было в самый разгар гонений на христиан при императоре Нероне. Сюда прибыл он, несомненно, чтобы ободрить верующих среди тяжких страданий, но и сам сделался жертвой этого гонения -  его за​ключили в темницу и, как римского гражданина,  осудили на почетную смерть через усечение мечом.

Так окончил великий Апостол свою многотрудную и многополезную деятельность, продолжавшуюся около 30 лет. 
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Послание к Филипийцам. Время, место и повод написания послания и его подлинность. Содержание. Указать догматическую часть послания. 
Послание к Филипийцам. Время, место и повод написания послания. 
Основание Церкви в Филиппах

Филиппы - древний город в Македонии, носящий имя отца знаменитого Александра Македонского. Церковь в Филиппах основана святым апостолом Павлом во время второго миссионерского путешествия (52-54 гг., Деяния, 16,9-40). 
Апостол Павел, сопровождаемый Лукой, Силой и Тимофеем, прибыл сюда из Троады по приглашению некоего мужа Македонянина, явившегося ему в видении (Деян. 16,9). В Филиппах, в местном молитвенном доме, принадлежавшем иудеям, апостол начал свою первую проповедь на Европейском континенте. 

Повод к написанию послания.
Узнав о тяжелых обстоятельствах апостола Павла во время первых римских уз, филиппийцы собрали денежное вспоможение, послав его к апостолу через Епафродита, его сотрудника. Но кроме радости, Епафродит принес и некоторые огорчения. В частности, филиппийцы беспокоились насчет судьбы апостола Павла, даже впали в малодушие, сомнение и тяжелые раздумья относительно самой гонимой веры Христовой. Апостол узнал также о тщеславии и любопрении отдельных членов Церкви, о смутах от иудействующих лжеучителей, о плотском образе жизни. Всё это возбудило ревность апостола и расположило его написать послание, которое он и отправил с тем же Епафродитом. 

Время и место написания послания

Послание написано из уз (1,13). Из того, что при апостоле Павле был Тимофей, ясно, что эти узы первые, а не вторые, когда Тимофея не было. То есть Послание написано ок. 63 или в нач. 64г. из Рима.
Его подлинность
Авторство не оспаривается
Содержание. 
Послание к Филиппийцам во многом автобиографично. Апостол Пaвел раскрывает свою душу перед Церковью в Филиппах, преподает ряд увещаний, похвал, благодатных воспоминаний, а также высказывает ряд сокровенных мыслей о Христе.
Это послание в отличие от прочих, не имеет четкого плана, а представляет собой последовательность различных фрагментов: 

- успех Евангелия (1,12-26), 

- борьба за веру (1,27-30), 

- христологический гимн (2,1-11), 

- труд для спасения (2,12-18), 

- против иудействующих (3,1 – 4,1),

- последние увещевания (4,2-9).
Указать догматическую часть послания. 
Богословское содержание Послания составляет возвышенная христология ( учение о Христе как центре духовных устремлений христианина. Верующие должны воплощать в себе образ Христа, Который Сам воплотил в Своем подвиге волю Отца. В этой связи апостол Павел излагает учение о кенозисе (Самоуничижении) Христа. 

Апостол предостерегает филиппийцев об опасности распространения ересей, учит почитать всe тщетой ради познания Христа (3,2-16), удаляться врагов креста Христова (3,17-19), напоминает о неминуемости второго славного пришествия Господа и воскресения (3,20-21).

Заключение (глава 4)

Апостол увещает филиппийцев твердо держаться благочестивого строя жизни, всегда радоваться в Господе (4,4), осознавая, что «Господь близко» (4,5). 
Пребывающий в Боге всегда радуется, хотя и ему приходится переносить скорби и терпеть много испытаний. 
Пребывающий в Боге должен держаться того, «что только истинно, что честно, что справедливо, что любезно, что достославно, что только добродетель и похвала» (4,8-9). В таком состоянии благодушия, кротости с молитвой нисходит в душу «мир Божий, который превыше всякого ума» (4,7). Такое состояние переживал народ израильский, когда приветствовал Христа, шедшего в Неделю Ваий в Иерусалим. Стихи (4,4-9) установлены для чтения Апостола в этот праздник.

Апостол Павел благодарит филиппийцев за их заботу и любовь, за дела милосердия по отношению к нему, поощряя их к этому, впрочем, не для своей выгоды, а ради их духовной пользы (4,10-19). В конце передает приветствия «от всех святых» т.е. от своих сотрудников, и благословение от Господа.
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25 БИЛЕТ
Послание к Колоссянам. Основание церкви в Колоссах. Повод, цель, время, подлинность, место написания послания. Вероучительные наставления. 
Послание к Колоссянам. 
Послание к Колоссянам родственно с Посланием к Ефесянам по тематике и адресаты обоих посланий близки географически (Колоссы - в центре Малой Азии, правее Ефеса)
Основание церкви в Колоссах.
В книге Деяний не упоминается о городе Колоссы: там говорится только, что апостол Павел проходил через Фригию, важным городом которой были Колоссы. Впервые через Фригию Апостол проходил во время второго миссионерского путешествия (Деян. 18,16,6). Вторично он был здесь в третье путешествие (Деян.18,23) по пути в Фессалоники. 
Павел основал Церквь в Колоссах через сотрудников своих: Епафраса (Кол.1,7) и Филимона, у которого была своя домашняя Церковь (Флм.1,2). 

Повод, цель, время, подлинность, место написания послания. 
Повод. Во время римских уз апостола Павла в Рим пришел епископ Епафрас и принес известия о состоянии церквей Фригийских. Он сообщил много утешительного о вере и любви колосских христиан (1,1-8), но вместе с тем сообщил о появлении среди них лжеучителей - гностиков, старавшихся обольстить не утвердившихся еще христиан из язычников своей философией, красноречием и мистикой. 
Как строгие трансценденталисты, гностики отрицали учение о Боговоплощении, полагали, что меду Богом и человеком существует целый ряд промежуточных духов, одним из которых они и считали Христа. Материю и земную жизнь гностики считали злом, поэтому требовали жестокого аскетизма. Их учение было некоей смесью иудейства и восточных суеверий и, конечно, могло пагубно подействовать на христиан. 
Цель. Оградить Колосскую Церковь от лжеучения гностиков, поэтому апостол развивает в нем мысли, прямо противоположные воззрениям лжеучителей. 

Время и место. Оно написано из первых римских уз (Кол.4:3,18). Апостол просит молитв о себе, чтобы «возвещать тайну Христову», за которую он находится в узах (4,3). То есть написано написано в 63 году из Рима. Доставлено Тихиком и Онисимом, рабом Филимона, которому Онисим принес особое письмо от апостола Павла (4,7-9).
Подлинность. Оспаривалась, но сейчас уже меньше.

Вероучительные наставления 
Разделение и краткое содержание послания

Послание имеет предисловие (1,1-8); догматическую (1,9-2,23); нравоучительную часть (3,1-4,6) и заключение (4,7-18).

В богословском отношении это наиболее христологическое послание. В связи с опасностью гностических идей в нем наиболее выразительно изложено само существенное учение о Христе, какого мы не встречаем ни в какой книге Нового Завета. Христос - возлюбленный Сын Божий (1,13), предвечно рожденный (1,15). Он есть образ Бога невидимого (1,15), в Нем обитает вся полнота Божества телесно (2,9), Он Творец и Промыслитель мира (1,16-17) и Искупитель человечества (1,20; 2,14-15).

Тема Церкви является другой важной темой Послания. Как и в Послании к Ефесянам, Церковь мыслится не как местная, но как Вселенская, глава которой - Христос, а она - тело Христово (1,18,22,24; 2,18-19). Верующие суть члены Христовы, каковыми они стали через крещение (2,11-13). Поэтому они имеют во Христе полноту освящении и надежду на спасение.

Апостол предостерегает от пристрастия к иудейским обычаям относительно пищи, праздников и т. д. - так как это лишь тень настоящего, суть которого - во Христе; предостерегает от самовольного смиренномудрия лжеучителей, от неразумного изнурения тела (2,23).

В нравоучительной части (3,1-4,6) апостол указывает на высоту христианской жизни: она должна быть отрешенной от всего земного - мы должны о горнем мыслить, а не о земном, ибо жизнь наша в Боге сокрыта (3,1-3). Следовательно, мы должны умерщвлять земные, т.е. греховные привычки наши (блуд, нечистоту), совлечься ветхого человека и облечься в нового, образовав новое общество на началах любви (3,5-15).

Апостол излагает ряд частных правил относительно семейных и социальных отношений: жены должны повиноваться мужьям, дети слушать родителей, отцы не раздражать детей; рабы должны во всем повиноваться своим господам; господа обязаны оказывать рабам должное по справедливости (3,18-25). Призывает благоразумно относиться к внешним, слово содержать, «приправленное солью», т.е. благодатное (4,1-6).

1. Изображение Божественного величия Иисуса Христа (1,12-23)

Христос - единый Владыка мира, единый Посредник между Богом и людьми, единый Спаситель мира, Глава Церкви и источник жизни. Только в Нем «мы имеем искупление Кровию Его и прощение грехов» (1,14).

а) Иисус Христос - Сын Божий и Бог (1,13-15)

«Он есть образ Бога невидимого» (1,15). 
«в Нем обитает вся полнота Божества телесно» (2,9), оставаясь невидимой.

б) Иисус Христос - Творец мира видимого и невидимого (1,16)

«Им создано все, что на небесах и на земле, видимое и невидимое: престолы ли, господства ли, начальства ли, власти ли, все Им и для Него создано» (1,16).

Сам же Иисус Христос - «рожденный прежде всякой твари» (1,15). 

в) Иисус Христос - Промыслитель мира (1,17)

«И Он есть прежде всего, и все Им стоит» (1,17).

г) Иисус Христос - Глава Церкви (1,18-19)

 «Он есть глава тела Церкви, Он начаток, первенец из мертвых» (1,18). 

д) Примирение с Богом во Христе (1,20-23)

Во Христе как искупители мира (1,14) достигнуто примирение с богом всего тварного мира, и земного и небесного. «Кровию креста Его… в теле Плоти Его, смертью Его» (1,20,22). 
2. Предостережение колоссян от лжеучителей (2,1-23)

а) Необходимость истинного Богопознания для отсечения лжеучений (2,1-8)

Апостол призывает к «познанию тайны Бога и Отца и Христа» (2,2).
Он призывает колоссян быть твердыми в вере, чтобы никто не прельстил их «вкрадчивыми словами» (2,4), как это делают всегда соблазнители: «Смотрите, братия, чтобы никто не увлек вас философией и пустым обольщением, по преданию человеческому, по стихиям мира, а не по Христу» (2,8).
б) Во Христе - полнота Божества телесно (2,9-15)

В противоположность ложной философии и пустоте лжеучений о Христе апостол Павел дает краткое выражение тайны Христа:
- «в Нем обитает вся полнота Божества телесно» (2,9). 

- «вы имеете полноту в Нем» (2,10)
в) Предостережение от лжеучителей (2,16-23)

- от иудействующих: «Никто да не осуждает вас за пищу, или питие, или за какой - нибудь праздник, или новомесячие, или субботу» (2,16).
- от гностиков: «Никто да не обольщает вас самовольным смиренномудрием и служением ангелов» (2,18). Гностики старались различными изнурениями и истязаниями тела достичь духовных откровений, видения духов, ангелов, которых считали посредниками в деле спасения, и не держались единого Спасителя - Христа (2,19). Действительно, во Фригии почитание Ангелов зашло столь далеко, что Лаодикийский собор в собор в 365 (Лаодикия - область, близкая к Колоссам) специально осудил его, так как Ангелы там прославлялись выше самого Христа.

- от бессмысленных постановлений: «не прикасайся, не вкушай, не дотрагивайся» (2,21). Колосские лжеучители придавали большое значение самой природе некоторых веществ и потому запрещали даже прикасаться к ним, считая эти вещества порождением злого начала или обиталищем злых духов. 

Все эти измышления, согласно апостолу, «имеют только вид мудрости в самовольном служении, смиренномудрии и изнурении тела, в некотором небрежении о насыщении плоти» (2,23).
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26 БИЛЕТ
Послание к Ефессянам. Церковь в Ефесе. Повод, место, время, назначение и подлинность послания. Указать догматическую часть послания. 
Послание к Ефессянам. 
Послание к Ефесянам родственно с Посланием к Колоссянам по тематике и адресаты обоих посланий близки географически.
Церковь в Ефесе. 
Город Ефес во времена апостола Павла был главным городом Малоазийской провинции, портом, центром торговли, науки и искусства. В городе был знаменитый храм богини Артемиды. Кроме греков, здесь жили и евреи, имевшие свою синагогу. 
Первоначальная церковная община была основана апостолом Павлом (Деян.18,18-21). Около 54 года апостол, возвращаясь из второго путешествия, достиг Ефеса, где проповедовал в местной синагоге. Не имея возможности остановиться надолго, он, лишь огласив ефесских иудеев евангельской истиной, отплыл в Иерусалим, оставив продолжать начатое Акиле и Прискилле. Вместе с ними трудился и ученый иудей Аполлос (Деян.18,24-26). 

Вторично апостол Павел сюда возвратился во время третьего путешествия и пробыл здесь более двух лет (Деян.19гл.). Здесь он нашел около двенадцати мужей, крестившихся в Иоанново крещение, но даже не слышавших о даре Духа Святого. Павел крестил их во имя Господа Иисуса, и через возложение рук на них снизошел Дух Святый. 
Много чудес было совершено в Ефесе апостолом: на больных возлагали платки и пояс святого Павла - и они исцелялись - злые духи выходили из них. Благодаря проповеди об Истинном Боге чародеи добровольно сожгли среди городской площади свои книги на сумму 50 тысяч драхм. Но враг воздвиг гонение на апостола: Димитрий среброковач возмутил город против апостола, и Павел удалился из Ефеса в Македонию. Апостол еще раз беседовал с ефесскими пресвитерами, но не в Ефесе, а в Милите, куда он заехал лишь для прощания, возвращаясь в Иерусалим (Деян.20,16-38).

Из Ефеса апостол Павел написал два послания - Галатам и Первое к Коринфянам. Здесь же впоследствии был епископом Тимофей, а также апостол Иоанн Богослов, написавший свое Евангелие и послания. 

Повод, место, время, назначение и подлинность послания. 
Место и время. Рим, ок. 63г. Это первые узы, т.к. мы видим, что апостол свободно проповедует Евангелие, просит молитв для этого дела (6,19-20). Этого он не мог написать во вторые узы, когда он знал, что «время его отшествия настало» (2Тим. 4,6).

Повод: желание апостола поделиться с Ефесской паствой своими глубокими созерцаниями о тайне Христовой, раскрыть тайну спасения иудеев и язычников через Церковь, а также преподать целый ряд нравоучительных наставлений. Подлинность.  Вызывает сомнение даже у умеренных критиков.
Указать догматическую часть послания. 
Несмотря на краткость (6 глав), Послание к Ефессянам очень богато содержанием как в догматической, так и в нравоучительной части. Послание условно разделяется на две части:

1) догматическая (1-3 главы);

2) нравоучительная (4-6 главы). 

Главная догматическая тема послания - единство Церкви, а через нее и всего тварного мира, под единым главою - Христом. 

Все Послание проникнуто идеей единства. Как един Христос, так едина и Церковь - Тело Христово; через единство Церкви объединяется все человечество и вся тварь (2,11-22; 1,10).

Раскрытие общего плана домостроительства спасения (1,3-23)

Святость и непорочность «чтобы мы были святы и непорочны пред Ним в любви» (1,4)
Усыновление. Через Сына Божия. 

Искупление. «Искупление Кровию Его» (1,7). Как раньше выкупали пленных за известную плату, так Христос искупил нас из плена князя мира сего за грех прародительский ценою Своей Крови. 
Следствие искупления - «прощение грехов» по благодати через веру во Искупителя. Во Христе Бог «открыл нам тайну Своей воли» (1,9), которая состоит в том, чтобы соединить прежде разъединенных грехом всех существ: «дабы все небесное и земное соединить под главою Христом» (1,10). Тайна этой миссии объединения охватывает «всю полноту времен» (1,10), т.е. от начала устроения спасения в прошлом до его завершения в будущем веке, когда вновь будет восстановлена первоначальная гармония всего космоса. 
Вся тварь должна через восстановление первоначального совершенства вновь получить доступ к полноте благодати и славы Божией, но в настоящее время, когда грех еще не истреблен окончательно, возглавление всего тварного осуществилось только в лице Иисуса Христа. Апостол же созерцает уже все соединенным во Христе. Это созерцание и составляет главный предмет Послания. 

Касаясь конкретно судьбы иудеев и язычников, апостол показывает, что как те, так и другие призваны ко спасению по предведению и предопределению воли Божией (1,11-14). Но если иудеи «сделались наследниками» по праву наследства, получили спасение по обетованию (1,11-12), то язычники только теперь, «услышав слово истины… и уверовав» во Христа, получили «запечатление обетованным Святым Духом» в крещении и миропомазании, данных им, как «залог наследия» вечного (1,14).

Просвещение от Духа Божия - для познания духовных истин. Поэтому апостол и воссылает свою молитву, чтобы Бог даровал ефесянам «Духа премудрости и откровения к познанию Его, и просветил очи сердца». 

Спасение язычников через Церковь (2,1-22)

Принятие их в Тело Христово - Церковь, наравне с иудеями. Язычники были ранее «мертвы по преступлениям и грехам» (2,1), были подчинены «воле князя» бесовского (2,2). Также и иудеи водились похотями плоти и помыслов, «были чадами гнева» (2,3). И вот из этого, казалось, безвыходного состояния, вывел нас Бог, по одной Своей неизреченной милости, «оживотворил со Христом», «воскресил с Ним и посадил на Небесах во Христе Иисусе» (2,5-6). 
Как совершается само спасение? «Благодатью вы спасены через веру, и сие не от вас, Божий дар; не от дел, чтобы никто не хвалился» (2,8-9). 
Апостол Павел говорит о вере, а не делах веры, как нашем участии в деле спасения, «чтобы никто не хвалился» делами своими (2,9) и не почитал спасение делом собственных усилий. 
Но апостол говорит и о том, что одной веры без дел недостаточно: «мы Его творение, созданы во Христе Иисусе на добрые дела, которые Бог предназначил нам исполнять» (2,10). 
Но иудеев, считавших себя народом Божиим, имеющим обетование спасения, крайне смущало вхождение язычников в Церковь без предварительного обращения в иудейство через обрезание. Поэтому апостол специально раскрывает ефесянам тайну их призвания и единения всех в единой Церкви Божией. До уверования язычники были «без Христа, отчуждены от общества Израильского, чужды Заветов обетования, не имели надежды и были безбожники в мире» (2,12). Но, крестившись, они сделались наследниками ранее неведомого им обетования: «а теперь во Христе Иисусе вы, бывшие далеко, стали близки Кровию Христовой» (12,13). 
Кровь Христова смыла преграду между двумя частями человечества: народом Божиим и всеми остальными. Христос образовал Церковь из иудеев и язычников и «разрушил стоявшую посреди преграду» (2,14). Здесь апостол имеет в виду бывшую стену в Иерусалимском храме, разделявшую двор язычников от двора израильтян. Такой же стеной разделения мира был закон Моисеев. 
В этом церковном и одновременно Христовом теле язычники стали такими же близкими Богу, как и народ избранный: «уже не чужие и не пришельцы, но сограждане святым и свои Богу» (2,19). 
Откровение тайны Церкви (3,1-23)

Апостол открывает ефесским христианам из язычников великую тайну спасения их через Церковь: «чтобы язычникам быть сонаследниками… и сопричастниками обетования Его во Христе Иисусе» (3,6).
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27 БИЛЕТ
Послание к Филимону. Время, место и повод написания послания. Содержание послания.
Послание к Филимону. Время, место и повод написания послания. 
Филимон был одним из богатых граждан Колоссы, обращенным в христианство Архиппом или Епафрасом, а, возможно, и самим апостолом Павлом (ст.19). Филимон организовал в своем доме домашнюю церковь, где Архипп совершал богослужение (ст.2).

Во время первого заключения апостола Павла в Риме ему встретился раб Филимона Онисим, который, спасаясь от наказания, бежал от своего господина из Колосс в Рим и здесь был обращен апостолом ко Христу. Апостол усмотрел в нем столько доброты и преданности Христу, что хотел было оставить его при себе для служения, но потом решил возвратить его господину, дабы не поступать самовольно (ст.13-14). Апостол пишет краткое послание, полное отеческой и пастырской любви, прося принять бывшего раба уже не как раба, а как брата возлюбленного. 
Послание написано из Рима, в 63г., собственноручно (ст.19).

Содержание послания.
Несмотря на краткость, послание очень важно по содержанию и, будучи частным письмом, вошло в канон священных книг. 
На примере отношения бывшего раба - язычника, ставшего христианином, к своему господину, ставшему тоже христианином, вырисовывается общий характер положения рабов в Церкви, а их было большинство. В этих условиях принцип проповеди был таким, чтобы, не возбуждая взаимной вражды между рабами и господами, преображать тех и других. Царство Божие ценнее царства земного, поэтому из-за вопроса о рабстве не должно хулиться имя Божие среди язычников. Вот почему апостол Павел призывал рабов остаться в том звании, в каком они призваны, продолжать трудиться с усердием, но уже не будучи рабами внутри своей души. 

После обычного приветствия от себя и от Тимофея (ст.1-3), апостол выражает свою радость по поводу полученных известий о подвигах любви и веры Филимона. На этом основании и созидаются новые отношения между бывшим рабовладельцем - язычником, а теперь христианином, и его рабом. Рабы и домочадцы Филимона теперь уже - «домашняя Церковь», это уже «святые» и братья, находящиеся в тесном общении веры. 
Апостол (ст.10-12) излагает свою просьбу к Филимону: принять некогда негодного, а теперь и беглого раба его Онисима, принять как самого апостола, угодного и Филимону и самому апостолу. Онисим - язычник был бы заточен в тюрьму Филимоном-язычником. Но оба они теперь христиане. Онисим теперь для Филимона, как и для апостола Павла, не раб, но брат во Христе, брат по духовному родству. 

Но апостол Павел не действует самочинно, а, придерживаясь установившихся порядков (ст.14), возвращает Онисима к Филимону с просьбой принять его уже не как раба, но как «брата возлюбленного» (ст.16). Сущность новых отношений как раз и заключается в том, что Филимон - христианин сам получил прощение бесконечного долга перед Богом. И теперь он должен простить малый долг своего бывшего раба - язычника Онисима (здесь уместно вспомнить притчу о богатом заимодавце и немилосердном его должнике). Апостол Павел выражает надежду, что Филимон успокоит его сердце о Господе и исполнит просимое (ст.21).

В заключение апостол Павел извещает о возможном своем прибытии в Колоссы, передает приветствия от Епафраса, Марка, Луки и других своих сотрудников в период римских уз. 
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28 БИЛЕТ
Послание к Евреям. Назначение, время, место и повод написания; подлинность послания. Содержание послания; главы 1-3: Христос превыше ангелов; Иисус Христос превыше Моисея; временное уничижение Сына Божия ради спасения людей. 
Подлинность послания.

Послание к Евреям помещается последним. Причиной этого является не позднее его написание, а долгое сомнение составителей канона в принадлежности его апостолу Павлу.
Сомнения. В послании нет обычного приветствия, в котором апостол Павел указывает составителя и адресата. Греческий текст послания отличается необычной для апостола классической правильностью языка. Отсутствует до 13,19 первое лицо единственного числа, что не характерно для других посланияй. Не свидетельствуют о нем, как Павловом, древние писатели. Так, Тертуллиан приписывал его апостолу Варнаве; Ориген, хорошо знавший новозаветные книги, признавал, что в Послании лишь мысли Павловы, но «его автора знает один Бог».

Основания за Послание как Павлово. Отмеченное Оригеном Павлово богословие; упоминание о Тимофее (13,23), италийских братьях (13,24); наличие первого лица единственного числа в 13:19,22-23. 
Отсутствие имени автора можно объяснить тем, что италийские переписчики послания, зная недоброжелательное отношение евреев к апостолу Павлу, скрыли его авторство. Но они не скрыли самих себя - в Послании речь ведется, главным образом, от первого лица множественного числа. К апостолу Павлу относится знание Ветхого Завета, знакомство с иудейским религиозным строем. Очень характерное для апостола Павла послесловие (13,18-25).

Назначение, время, место и повод написания 
Место, время написания и адресат послания

Послание написано до разрушения Иерусалима, так как везде говорится о храме и его богослужении как о существующем. 
Апостол говорит в послании о своих узах в Риме (10,34; 13,19). Но это не вторые, тяжелые, а первые, легкие узы, потому что апостол выражает надежду скоро видеть евреев. Поэтому время написания следует отнести приблизительно к 64г. Написано Послание из Рима, так как апостол передает в нем приветы «от италийских» братьев, т.е. от римлян.

Евреи, к которым пишет послание апостол, были иерусалимские или вообще палестинские. Это видно из того, например, что апостол выражает надежду видеть их. Указание на тяжелое положение христиан из иудеев также наводит на мысль об иудеях Палестины, где враждебность против христиан была самой сильной. Но увидеть всех евреев невозможно; поэтому сказанное относилось к иерусалимским иудеям. 

Повод к написанию и цель послания

Послание к Евреям вызвано заботой апостола о духовном состоянии христиан из иудеев, которые никак не могли отрешиться от своих национальных мессианских идей и от мечты видеть пришествие Христа в качестве земного царя. Они не могли отказаться от своей обрядности и закона, от своего узконационального патриотизма. Когда же начались гонения, то христиане из иудеев, видя, что мессианские ожидания, которые они связывали с христианством, не сбываются, вообще разочаровывались в вере и возвращались в иудейство.

Целью послания было поддержать и утешить уверовавших евреев ввиду их тяжелой участи среди братьев-преследователей. Апостол ставит целью показать преимущество Нового Завета перед Ветхим и значение последнего, как прообраза будущих благ, и тем самым убедить христиан хранить веру, невзирая на нынешние временные страдания. 

Содержание послания 
Главная тема Послания - изображение превосходства Нового Завета перед Ветхим. В центре повествования – Христос:

- Установитель нового и вечного союза Бога с человеком. 
- вечный Первосвященник, поставленный Богом не в земной, а в небесной скинии. 
- Его жертва - Он Сам, вошедший в эту скинию с жертвой собственной Крови, которой Он омыл грехи верующих и навсегда искупил их (глава 7).

Другая тема - спасение, которое достигается только в Церкви, через единение со Христом в Евхаристии (10,19-20). 

На протяжении всего послания проходит мысль об исполнении, завершении Ветхого Завета и в Новом через принесение жертвы Христовой, в которой совершилось и наше искупление (10,14). 

Разделение и содержание послания

Послание, кроме краткого послесловия (13, 22 - 26), состоит из 2-х разделов:

1. догматического (1,1-10,18);

2. нравоучительного (10,19-13,21).

В догматической части раскрывается превосходство Иисуса Христа как установителя Нового Завета над ветхозаветными установителями. 

Главы 1-3: 
Христос превыше ангелов. 
Евреи гордились своим законом, потому что он был возвещен при посредстве Ангелов. Но в отношение Христа они только «служебные духи, посылаемые на служение для тех, которые имеют наследовать спасение» (1,14).

Иисус Христос превосходит ангелов не тем только, что Он Сын Божий и Бог, но и тем, что, будучи Богом, Он стал совершенным человеком, которому «Бог покорил будущую вселенную» (2,5). 
Как Богочеловек, Он стал «вождем спасения», приводя в первоначальную славу и достоинство род человеческий (2,9-10).

Временное уничижение Сына Божия ради спасения людей. 
В 2,10-18 апостол излагает причину, почему Сыну Божию нужно было избрать этот путь. 
Причина эта в том, что Бог, даровав людям бытие и Свой образ, был единственным, кто мог бы их спасти. А так как люди стали «причастны плоти и крови, то и Он также воспринял оные» (2,14), чтобы взять на Себя всю ответственность за падение человечества. Но ответственностью их должна была быть смерть, поэтому и Он как человек умирает. Но так как Он был одновременно и Богом, то Своей смертью Он лишил силы «имеющего державу смерти, то есть диавола» (2,14). 
Чтобы стать «верным первосвященником пред Богом для умилостивления за грехи народа» (2,17), Сын Божий и воспринял «семя Авраамово», т.е. воплотился. 
Иисус Христос превыше Моисея 
Моисея иудеи считали великим законодателем Израиля, поставленным Самим Богом. Апостол называет Христа Посланником и Первосвященником (3,1), т.е. Он одновременно совмещал достоинство и Моисея - посланника, и Аарона - первосвященника. Но Моисей в доме Божием, т.е. в скинии, был только «служитель» (3,5). Христос же есть «Сын в доме Его» (3,6), владеющий всем Его достоянием. Под «домом» Божиим апостол подразумевает Церковь, членами которой являются все верующие (3,6).

С целью нравственного увещания апостол воспоминает события из истории евреев времен Моисея, сорокалетнего странствования их по пустыне (3,7-10; Исх.17гл.). 
Как тогда, вследствие отступления от веры, многие не вошли в покой обетованной земли, так Израиль в своей религиозной жизни не достиг покоя Божия (3,11). 
*«Суббота» по-еврейски значит «покой». 
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Главы 5-8: Христос - Первосвященник по чину Мелхиседекову. Первосвященническое служение Иисуса Христа и его превосходство над левитским. Нравоучительная часть послания. 
Главы 5-8: 
Христос - Первосвященник по чину Мелхиседекову
а) Характерные черты первосвященства Иисуса Христа (4,14-5,10)

Важным преимуществом ветхозаветной религии было первосвященническое служение Аарона и его сыновей; поэтому апостол доказывает, что и в этом отношении Иисус Христос превосходит их всех. В Лице Иисуса Христа мы имеем «Первосвященника великого, прошедшего небеса, Иисуса Сына Божия» (4,14).

Первосвященство Христа раскрывается сравнением его с обычным священством: 
- «всякий первосвященник, из человеков избираемый» (5,1), имеет собственные грехи, и посему он должен как за народ, так и за себя приносить жертвы о грехах (5,2-3). Христос также принес жертву, но Он был «искушен во всем, кроме греха» (4,15), был чужд греха, поэтому Его жертва была только за других.

- Первосвященник должен «снисходить невежествующим и заблуждающимся, потому что и сам обложен немощью» (5,2). Христос в высшей мере сострадал немощи человеческой, так как и Сам был обложен немощью плоти (5,7-8), однако по причине не Своих грехов, а воспринятых Им добровольно грехов народа (2,17-18).

- Первосвященство Аарона и его преемников было поставлено Богом, также и Христос «не Сам Себе присвоил славу быть первосвященником» (5,5), но поставлен Самим Богом. Поэтому Его первосвященство «по чину Мелхиседека» (5,10; Пс. 109,4), т.е. вечно, непреходяще.

б) Укорение евреев в косности и непонимании ими христианских истин (5,11-6,20)

Тайна первосвященства Христа постигается человеком только при условии его духовной зрелости (5,11). Апостол обращается к евреям с упреком за то, что они не достигли её; вместо того, чтобы быть учителями других, оказывается, что им самим требуется учиться «началам слова Божия»; для них «нужно молоко, а не твердая пища» (5,12). 
Апостол призывает евреев терпеливо трудиться для своего спасения, подобно Аврааму, который, долготерпелив, получил обетование, данное ему от Бога с клятвою (6,9-15). Пример Авраама доказывает верность обетований Божиих о первосвященстве Христа. Поэтому иудеи должны с чистым сердцем принять Его искупительное и вечное священство и иметь в Нем надежду спасения, которая для души есть «как бы якорь безопасный и крепкий», брошенный в глубину моря (6,9-20).

в) Первосвященство Мелхиседека (7,1-10)

Прообразом первосвященства Христа было не Аароново, левитское священство, а священство Мелхиседека. Поэтому апостол Павел раскрывает сущность последнего, чтобы тем самым показать высоту священства Иисуса Христа, Который стал «Первосвященником навек по чину Мелхиседека» (6,20). 
Сам Мелхиседек, упоминаемый в истории Авраама (Быт.14,18-20), был ветхозаветным предизображением Иисуса Христа: «без родословия, не имеющий ни начала дней, ни конца жизни, уподобляясь Сыну Божию, пребывает священником навсегда» (7,3). Эти слова Бытописателя надо понимать не в том смысле, что Мелхиседек вовсе не имел родителей, а в том, что они неизвестны; и сам он давно скончался, но он был образ, жизнь которого сокрыта в первообразе Христа. 

Само имя Мелхиседека, царя Салима имеет прообразовательное значение: 

1) Мелхиседек - царь правды (мелек - по-еврейски, царь; седок - правда);

2) царь Салима - царь мира (салим - мирный); 

3) он - «священник Бога Всевышняго» (7,1), т.е. священство заповедано ему Самим Богом, а не сообщено в помазании, как левитским священникам.

Мелхиседек принял дары и поклонение от Авраама, благословил последнего и сам предложил ему хлеб и вино, предзнаменуя таинство Евхаристии. Авраам был совершенно свободен от какой бы то ни было зависимости по отношению к Мелхиседеку; однако он отдал ему десятину из своей добычи (7,1-7). 
В лице же Авраама все левитское священство поклонилось и признало превосходство священства по чину Мелхиседека (7,9). А так как Мелхиседек есть священник, пребывающий во век и «имеющий с себе свидетельство, что он живет» (7,8), значит, он принял дань и от всех потомков Авраама. Таким образом, в этом, казалось бы, простом и случайно взятом историческом факте взору святого апостола Павла открыто было намерение Господа изобразить пришествие иного, совершенного первосвященства Иисуса Христа. Не случайно описание этой таинственной встречи Авраама с Мелхиседеком (Евр.7,7-17) Церковь предлагает как Апостольское чтение на Сретение Господне.

Первосвященническое служение Иисуса Христа и его превосходство над левитским (7, 11-8, 6)

Тот факт, что существовал чин священства Мелхиседека независимо от священства левитского, по чину Аарона, говорит о несовершенстве последнего и необходимости замены его новым, - замены, которая прообразовательно уже произошла в факте поклонения Авраама Мелхиседеку. Но «с переменой священства необходимо быть перемене и закона» (7,12). А поэтому апостол Павел доказывает, что первосвященство Христа соответствует закону - но не Моисеевому, «плотскому», а новому и вечному закону «по силе жизни непрестающей» (7,16). Так: 

1. Иисус Христос принадлежал не к колену Левиину, а колену Иудину, чем напоминает Мелхиседека, который вообще не был из семени Авраама (7,13-14). Переменой колена священства Христос соединил в Своем Лице и царское, и священническое служение.

2. Иисус Христос получил священство не по закону наследства от предков и не с тем, чтобы по смерти передать его иным смертным наследникам: Он воссиял «по силе жизни непрестающей» (7,15-16), ибо по воскресении стал священником бессмертным. В этом тоже образ Мелхиседека, о котором сказано, «он живет» (7,8).

3. Первосвященство Христово клятвенно удостоверено Самим Богом, и оно не имеет конца: «клялся Господь и не раскаялся: Ты священник вовек по чину Мелхиседекова» (7,21; Пс.109,4).

Сам же закон Моисеев обнаружил свою немощность и бесполезность (7,18), он «ничего не довел же до совершенства» (7,19), поэтому требовалось иное основание жизни, которое и открылось в Новом Завете, поручителем которого сделался Иисус Христос (7,22).
Во Христе воссиял совершенный Первосвященник, Который «может всегда спасать приходящих чрез Него к Богу» (7,25). 
Христос есть священник истинной, Небесной скинии, т.е. Церкви; престол Его «одесную престола величия» Божия (8,1-2). И принес Он туда единократную жертву Своей Плоти и Крови (8,3-4; 9,12).

Нравоучительная часть послания (10,19-13,19) 

Нравоучительная часть (10,19-13,21) начинается с увещания:

- к твердости исповедания веры, 
- к взаимной любви, 
- к дисциплине как жизни, так и др. (10,19-11,4). 
Апостол предлагает примеры веры ветхозаветных праведников (11,1-40), вера которых нашла оправдание в христианстве (12,1-3).

Увещания к принятию веры (10,19-39)

Показав в предыдущей, догматической, части послания превосходство Нового Завета, апостол Павел располагает теперь сердца евреев принять его как «новый и живой путь», ведущий во «святилище» (10,19) богообщения и Царства Божия.
Апостол выясняет как объективное основание возможности входа во святилище, так и субъективное условие этого входа.

а) Объектиное основание входа во святилище для всех верующих заключается во Христе, Который «посредством Крови» Своей «вновь открыл нам через завесу, то есть Плоть Свою», этот вход (10,20). 
Только через Плоть и Кровь Христовы, т.е. Причащение, мы входим за завесу Святилища, т. е. в глубины Богообщения. 

б) Субъективные условия приближения к Богу выражены в пяти пунктах (10,22-23):

1) искренность сердца;

2) совершенная вера;

3) очищение совести в покаянии;

4) очищение и освящение тела в таинстве крещения;

5) исповедание веры и пребывание в христианской надежде. 

Апостол преподает также ряд увещаний, относящихся к христианской нравственности: сильные должны поддерживать слабых в делах любви (10,24), не оставлять общественных богослужений - наоборот, возрастать в церковности тем более, чем ближе «усматриваете приближение дня оного» (10,25), т.е. пришествия Христова.

Чтобы больше убедить читателей твердо держаться веры, апостол изображает печальные последствия отступления от веры во Христа тех, кто получил познание истины и произвольно грешит: для них уже «не остается больше жертвы за грехи, но некое страшное ожидание суда и ярость огня, готового пожрать противников» (10,26-27; ср.6,4-6).
Апостол ободряет верующих, говоря, что осталось немного времени терпеть, как «Грядущий приидет и не умедлит» (10,37). Вера в том и состоит, чтобы уметь среди скорбей ждать обетования Царствия. Вера есть также залог вечной жизни, как говорит апостол словами пророка Аввакума: «Праведный верою жив будет; а если кто поколеблется, не благоволит к тому душа Моя» (10,38; Авв.2,3-4).
Определение и значение веры (11,1-3,6)

Желая расположить евреев к принятию христианских истин верой, апостол Павел дает вначале теоретическое определение веры: «Вера же есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом» (Евр.11,1).
На вере основано не только познание обетований Божиих, но и истинное Богопочитание: «А без веры угодить Богу невозможно; ибо надобно, чтобы приходящий к Богу веровал, что Он есть и ищущим Его воздает» (11,6).
Примеры веры (11,4-40)
а) Примеры веры древних, до потопа (11,4-7)

«Верою Авель принес Богу жертву лучшую, нежели Каин» (11,4). Сам Бог засвидетельствовал превосходство Авелевой жертвы, воспламеняв ее небесным огнем (Быт. 15,7).
«Верою Енох переселен был так, что не видел смерти; и не стало его, потому что Бог переселил его» (11,5). 
Также и для Ноя вера была главным стимулом в его решимости строить ковчег. 
б) Примеры веры Авраама и Сарры (11,8-19)

О вере Авраама и Сарры апостол говорит особенно пространно, так как Авраам есть отец всех по вере, а евреев и по происхождению от него. Авраам поверил и повиновался Богу, оставил дом и последовал в совершенно неведомую страну. Где жил как пришелец, в палатках, как на чужбине; «ибо он ожидал города... которого художник и строитель Бог» (11,10). 
«Верой Авраам, будучи искушаем, принес в жертву Исаака... почему и получил его в предзнаменование» (11,17-19). 

в) Примеры веры Исаака, Иакова и Иосифа (11,20-22)

Эти праотцы в своих отцовских благословениях и завещаниях выразили веру в то, что Бог даст им обетованную землю, т.е. поверили в Божии обетования. 
г) Пример веры Моисея (11,23-29)

Так же подробно, как веру Авраама, изображает апостол веру Моисея - столь же уважаемого вождя народа израильского (Исход, 2-14 главы). 
Скорби Моисея апостол назвал «поношением Христовым», которое Моисей почитал «большим для себя богатством, нежели Египетские сокровища, ибо он взирал на воздаяние» (11,26).

«Верою совершил он Пасху и пролитие крови, дабы истребитель первенцев не коснулся их» (11,28). 
«Верою перешли они (т.е. евреи) Чермное море, как, по суше, на что покусившись, Египтяне потонули» (11,29). 
д) Примеры веры после Моисея (11,30-40)

«Верою пали стены Иерихонские по семидневном обхождении» (11,30). Апостол приводит в пример веру Раав ( блудницы, которая уверовала и послужила славе Израиля. Далее приводит целый ряд веры судей: Гедеона, низложившего мадианитян, Самсона - филистимлян, Варака - Сисару; Давида - аммонитян, амаликитян и других; Самуила - филистимлян. 
Другие выражения силы веры: (11,34-35):

«заграждали уста львов» - как Даниил;

«угашали силу огня» - Анания, Азария, Мисаил;

«избегали острия меча» - побеждали в войнах;

«жены получали умерших своих воскресшими» - это чудеса великого Илии и Елисея, из которых один воскресил сына сарептской вдовицы, а другой - сына соманитянки. 
«иные же замучены были, не приняв освобождения, дабы получить лучшее воскресение» - как например, Елеазар, семь Маккавеев и их мать. 
«были побиваемы камнями», как священник Захария, как архидиакон Стефан;

«перепиливаемы» - как пророк Исаия (по преданию). 

Этих великих мужей древности, сильных верою и духом, «которых весь мир не был достоин» (11,38).

Все они не получили при жизни обещанного, и до сих пор им еще не воздал Бог окончательно Своей полной награды (11,39). Этим апостол хочет укрепить евреев, которые тоже многое переносили за веру, а венцов за терпение здесь не получали, отчего некоторые даже приходили в отчаяние. 
Увещание к терпению и твердости в вере (12,1-13,17)

а) Увещание к подражанию вере свидетелей (12,1-4)

«взирая на Самого начальника и совершителя веры Иисуса» (12,2). 
Он есть «начальник веры», потому что приводит к вере, как в древности праотцев, пророков и самих апостолов, так и теперь всех последовавших Ему; Он же и «совершитель» веры, ибо Им совершается исполнение ее обетований. 

Апостол же укоряет малодушных: «Вы еще не до крови сражались, подвизаясь против греха» (12,4).

б) Значение наказаний (12,5-11)

Страдания, претерпеваемые христианами, по апостолу Павлу, тоже входят в план Божественной икономии спасения: «Ибо Господь кого любит, того и наказывает: бьет же всякого сына, которого принимает» (Притч.3,1-12;Евр.12,6). 
Всякий сын подвергается наказанию (12,7), но не всякий наказываемый есть сын. Сын наказывается по любви; а если и не по любви, то чтобы быть приведенным к сыновству; только «незаконные дети» совсем не наказываются здесь, чтобы в будущей жизни подвергнуться вечному наказанию.

в) Увещание к святости (12,12-17)

Апостол призывает словами пророка Исаии колеблющихся в вере евреев: «укрепите опустившиеся руки и ослабевшие колена и ходите прямо» (12,12).
Апостол заповедует, чтобы каждый заботился не только о собственном спасении, но и о спасении ближних, наблюдая «чтобы кто не лишился благодати Божией» (12,15), увлекшись грехом. 
Такие грехи, как нечистоту и блуд, апостол сравнил с той чечевичной похлебкой, ради которой Исав лишился величайшей чести и блага - первородства и благословения отца. 

г) Предостережения от отступничества (12,18-29)

Чтобы предостеречь евреев от отступничества от веры, апостол Павел напоминает им:  какой важный и превосходнейший Завет с Богом они получили; апостол указывает на неотвратимость наказания за отвращение от «Глаголющего с небес», Апостол предостерегает, напоминает о предстоящем последнем Суде. 
д) Призыв к добродетельной жизни (13,1-7)

Апостол призывает к братолюбию и страннолюбию, указывая на дорогой для евреев пример ветхозаветного гостеприимства Авраама, который, приняв странников, оказал гостеприимство ангелам (13,1-2; Быт.18,3; 19,2). Он призывает также оказывать помощь узникам за веру, исходя из христианского сострадания ко всем страждущим (13,3).

Христианин обязан также свято хранить чистоту брачной жизни. 
Христианину следует во всем уповать на Господа (13,6), а не на свое богатство, иметь «нрав несребролюбивый, довольствуясь тем, что есть» (13,5). Так жил сам апостол Павел, о чем писал Филиппийцам: «умею жить в скудости, умею жить и в изобилии» (4,12).

Особо заповедует апостол вспоминать своих наставников, чтобы, имея перед глазами их славный подвиг жизни, подражать их вере: «Поминайте наставников ваших, которые проповедовали вам слово Божие и, взирая на кончину их жизни, подражайте вере их» (13,7).
е) Наставления взыскующим будущего града (13,8-16)

Апостол Павел заповедует хранить неповрежденным учение Иисуса Христа, не увлекаться «учениями различными и чуждыми» (13,9), ибо вечен и неизменен Основатель нашей веры и учения: «Иисус Христос вчера и сегодня и во веки Тот же» (13,8).

«Не забывайте также благотворительности и общительности, ибо таковые жертвы благоугодны Богу» (13,16).
ж) Увещания к повиновению своим наставникам (13,17-21)
«Повинуйтесь наставникам вашим и будьте покорны, ибо они неусыпно пекутся о душах ваших, как обязанные дать отчет» (13,17).
Послесловие (13,22-25)
В заключение апостол Павел просит принять его послание для назидания, сообщает об освобождении из уз Тимофея, передает приветствия от италийских братии и благословение. 

|в начало|1|2|3|4|5|6|7|8|9|10|11|12|13|14|15|16|17|18|19|20|21|22|23|24|25|26|27|28|29|30|31|32|33|34|35|
30 БИЛЕТ
Четвертое миссионерское путешествие св. апостола Павла и его кончина. Письменные труды этого периода. 

Четвертое миссионерское путешествие св. апостола Павла и его кончина. 
Четвертое миссионерское путешествие святого апостола Павла (64-66 годы)

Согласно Преданию, после оправдания в Сенате был освобожден и предпринял новое путешествие на Восток, посетив ранее основанные им церкви. 

КРИТ. На о. Крите рукоположил Тита во епископа Критского. 

МАЛАЯ АЗИЯ. Рукоположил Тимофея во епископа Ефесского. 

МАКЕДОНИЯ. 

КОРИНФ. В Коринфе он встретил апостола Петра, с которым дошел до Рима в 66 г. 

Вторые римские узы святого апостола Павла (66-67 годы)
РИМ - ИСПАНИЯ - РИМ. В Риме апостол Петр остался для дела благовестия, а апостол Павел осуществил путешествие в Испанию. По возвращении из Испании он был взят повторно в Риме в узы. В 67 году, во время гонения христиан при Нероне апостол Павел был усечен мечом.

Письменные труды этого периода.
На о. Крите он рукоположил Тита во епископа Критского. Путешествуя далее по Малой Азии, Апостол написал письмо к Титу (около 64-65 гг.). Затем он рукоположил Тимофея во епископа Ефесского. 

Снова посетил Македонию, откуда написал Первое послание к Тимофею (65 г.). 

В Коринфе он встретил апостола Петра, с которым дошел до Рима в 66 г. 

В Риме апостол Петр остался для дела благовестия, а апостол Павел осуществил путешествие в Испанию (Рим.15:24,8), что подтверждает святой Климент Римский. По возвращении из Испании он был взят повторно в Риме в узы, из которых около 67 года написал Второе послание к Тимофею в Ефес. В 67 году, во время гонения христиан при Нероне апостол Павел был усечен мечом.

|в начало|1|2|3|4|5|6|7|8|9|10|11|12|13|14|15|16|17|18|19|20|21|22|23|24|25|26|27|28|29|30|31|32|33|34|35|
31 БИЛЕТ
Пастырские послания святого апостола Павла. Первое послание к Тимофею. Вводные сведения о послании. Содержание послания. 
Пастырские послания святого апостола Павла. 
Тимофей, ближайший ученик и сотрудник апостола Павла, первый епископ Ефесский, был родом из  Листры. Отец его был эллин, мать - благочестивая иудеянка, по имени Евникия, которая, вместе с бабушкой Лоидой, воспитала Тимофея в иудейской вере.
Вероятно, в первое миссионерское путешествие эта семья была обращена в христианство (Деян. 14,6-21). Во второе путешествие апостол Павел, по совету тамошних христиан, пожелал взять Тимофея для совместных апостольских трудов. Но ради снискания доверия иудеев апостол совершил над ним обрезание (Деян. 16,3). С тех пор Тимофей сделался неотлучным спутником апостола Павла, разделяя с ним не только труды и славу апостольства, но и узы, заточения и многочисленныe страдания. 

Тимофей сопровождал апостола Павла вместе с Лукой в Македонии и Ахаии. 
Из Афин апостол Павел посылал Тимофея в Фессалонику и ожидал его в Коринфе. Результатом принесенных Тимофеем известий было написание Первого послания к Фессалоникийцам (Деян. 18,5; 1Фес.3,6). 
Тимофей был вместе с апостолом Павлом в его третье путешествие, откуда был послан в Македонию для сбора милостыни (Деян. 19,22; 1 Кор. 16,10). 
Оставался он вместе с Павлом и в Коринфе, откуда написано Послание к Римлянам (16,21). Затем мы встречаем Тимофея при апостоле Павле во время первого заточения в Риме, вследствие чего его имя стоит в написании посланий к Филлипийцам (1,1), Колоссянам (1,1) и Филимону (1,1). Вероятно, Тимофей в это время тоже находился в узах (Евр.13,23).

 По освобождении из римских уз в 64 Павел осуществил свое давнее желание: посетить ранее основанные им Церкви. Около 65 он посетил Ефес, где, согласно преданию, рукоположил Тимофея во епископа Ефесского. Во время повторного заточения в Риме, предчувствуя свою скорую кончину, Павел умолял Тимофея прийти к нему на последнее свидание (2Тим.4,8-9). 
Вероятно, Тимофей и удостоился быть свидетелем мученической кончины своего учителя. Из Церковного Предания известно, что и сам Тимофей запечатлел свое 15-летнее епископское служение мученической кончиной в Ефесе. 

Первое послание к Тимофею. Вводные сведения о послании. 
Отойдя в Македонию, апостол Павел оставил в Ефесе молодого епископа Тимофея, надеясь скоро вернуться туда (3,14; 4,13). 
Повод:  По освобождении из римских уз апостол Павел посетил ранее основанные им Церкви, в т.ч.  Ефес и рукоположил Тимофея во епископа Ефесского. 

По отшествии апостола из Эфеса усилилась деятельность лжеучителей, угрожавших разложить Церковь изнутри. Тимофею пришлось столкнуться с еретиками, учение которых возникло на почве иудео-эллинских представлений, вылившихся во II-III вв. в гностицизм. Они не признавали божественного достоинства Христа и Его воплощения (2,5; 3,16), отвергали воскресение мертвых (2,18-19), лицемерно вели аскетический образ жизни (5,11-15), считали плоть началом зла в мире, с презрением смотрели на брачную жизнь (4, 3). Низводили Христа до уровня одного из бесчисленных эонов, – вечных божественных сущностей, проистекающих из лона Божества. Против этих еретиков апостол восставал, когда писал послания к Ефесянам и Колоссянам.

Цель: разоблачить лжеучение и наставить Тимофея «как должно поступать в доме Божием, который есть Церковь Бога живого» (3,15), а также преподать ряд вероучительных истин о Церкви, ее сущности и ее иерархическом устройстве. Апостол Павел также преподал целый рад правил пастырского служения вообще, нужных и для современного пастыря.
Место. Написано ок.65г. из Македонии.

Содержание послания. 
1. Наставления Тимофею как блюстителю веры (1 глава)

После краткого апостольского приветствия апостол Павел напоминает Тимофею, «истинному сыну в вере» (1,2), о пастырском долге хранения веры от лжеучителей: «увещать некоторых, чтобы они не учили иному» (1,3), т.е. тех, кто любит заниматься «баснями и родословиями бесконечными» (1,4), что было свойственно как язычникам, рассуждавшим о рождении своих богов, так и иудеям, гордившимся своими родословиями. 
Центром вероучительных наставлении пастыря должно быть раскрытие спасения грешников во Христе (1,15). Павел не стыдится привести в пример свое обращение от неверия к вере во Христа через чудесное призвание, чтобы тем убедительнее показать милосердие и долготерпение Божие (1,15-16).

Обращаясь лично к Тимофею, апостол Павел призывает его мужественно бороться с врагами спасения, «как добрый воин» Христов, воинствовать согласно с бывшими о нем пророчествами (1,18). 

2. Наставления Тимофею как предстоятелю Церкви (2, 1-3, 13)

а) Относительно церковной молитвы (2, 1-8)

Апостол преподает Тимофею и всем пастырям главнейшую заповедь: «совершать молитвы, прошения, моления, благодарения за всех человеков, за царей и за всех начальствующих» (2,1-2), т.е. не только о себе и единоверцах, но и за языческие власти. Этим самым низлагаются ложные мнения о христианах, как врагах государства, устраняется повод к ожесточению против них и для христиан становится возможным проводить «жизнь тихую и безмятежную во всяком благочестии и чистоте» (2,2).
Сами враги христианства становятся лучше через молитву о них. Молитва за врагов есть выражение самой сущности христианства, ибо Бог хочет, «чтобы все люди спаслись и достигли познания истины» (2,4).

Апостол также указывает, что молитвы в церковных собраниях должны возглашать «мужи, воздевая чистые руки без гнева и сомнения» (2,8), т.е. твердые в вере и нравственно чистые, разумеется, получившие на это право и благодатный дар через рукоположение. 

б) О поведении и участии женщин в церковных собраниях (2,9-15)

О женском служении. Вопрос этот рассматривается со стороны:

1) нравственного поведения женщин;

2) их иерархического служения. 

1) Со стороны нравственного поведения женщинам заповедуется не увлекаться дорогими украшениями, нарядами и модными прическами, но украшать себя скромностью, смиренномудрием и «добрыми делами, как прилично женам, посвящающим себя благочестию» (2,9-10, см. 1 Петр.3,3-4). 

2) О церковных собраниях. Им позволяется участвовать в общественных молитвах, но запрещается участие в иерархическом служении: «Жена да учится в безмолвии..., а учить жене не позволяю» (2,11-12). Не позволяется ей также превышать свою власть над мужем. Основания такого подчиненного положения женщин, по апостолу Павлу, следующие:

- историческое: прежде создан Богом Адам, потом Ева, и не Адам для Евы, но Ева для Адама (2,13).

- онтологическое (природное): жена (Ева) происходила от плоти и кости своего мужа Адама; она же ввела мужа в преступление (2,14).

- иерархическое: как Христос есть Глава Церкви, а Церковь - Тело Его, во всем Ему послушна, так и муж есть глава жены, которая во всем ему повинуется (Еф.5,24,32).

В возмещение этой подчиненности на женщину возлагается почетнейшая обязанность материнства и воспитания детей в вере и благочестии. Этим и спасется (2,15). 
3. О Церковной иерархии (3,1-13)

У апостола Павла довольно часто упоминается трехстепенная иерархия: епископы, пресвитеры, диаконы. Упоминается также служение диаконисс.

Апостол перечисляет целый ряд качеств, которыми должен обладать служитель Церкви: трезвенность, т.е. духовная рассудительность; целомудрие, благоговение перед Богом, чистота совести, учительность, страннолюбие, умелое управление своим домом, т.е. малой домашней церковью (3,2-4). 
Из отрицательных качеств апостол отметил лишь наиболее недопустимые: «не пьяница, не убийца, не сварлив, не корыстолюбив... не сребролюбив» (3,3). Пастырь «не должен быть из новообращенных в веру, чтобы не возгордиться» (3,6). 
4. Общие наставления пастырям (3,14-4,16)

а) Что составляет высшую вероучителъную истину (3, 14-16)

«Церковь Бога живаго, столп и утверждение истины» (3,15).
Церковь является высшим авторитетом для пастыря в вопросах вероучения (3,15). 
б) О лжеучителях «последнего времени» (4, 1-10)

Апостол Павел, указывая на откровение от Духа Божия, начертывает общую нравственную картину мира «последнего времени»: отступление от веры, «внимая духом обольстителям и учениям бесовским» (4,1). 
Уже тогда появились предвестники «последнего времени», ложные поборники духа (гностики), которые «чрез лицемерие» (4,2), т.е. под видом благочестия возводили безбрачие в закон, в материи видели начало зла, некоторые виды пищи считали оскверняющими человека (4,3). Апостол же указывает, что все сотворенное Богом чисто и не предосудительно для употребления, лишь бы не было вредно для здоровья и принималось с благодарением и молитвою (4,4-5). 
в) Пастырь как пример для верных; природа пастырства (4,2-16)

Павел заповедует, чтобы Тимофей, как пастырь, был образцом для верующих как в учении, так и в жизни. «Образ буди верным словом, житием, любовью, духом, верою, чистотою» (4,12) - слова на иерейском кресте.

5. Наставления Тимофею относительно церковного управления (гл. 5)

а) Отношения к старцам, старицам и вдовам (5,1-16)

б) Оказание чести пресвитерам; суд над ними (5,17-25)

6. Наставления Тимофею относительно гражданских обязанностей и другие (глава 6)

а) Наставления рабам и господам (6,1-2; 17-19) 

Относительно рабства Павел всегда придерживался одного учения - он его не благословляет, но и не призывает к его ниспровержению силою: «дабы не было хулы на имя Божие и учение» (6,1).
б) О лжеучителях и о корнях лжеучений (6,3-16)

Апостол Павел увещает Тимофея зорко следить за чистотой проповедуемого учения ввиду появления лжеучителей. Духовной причиной появления лжеучителей апостол называет гордость, т.е. отсутствие  смирения. Гордость рождает страсть «к состязаниям и словопрениям» (6,4). Это ведет, в свою очередь, к распрям, злоречиям, пустым спорам и т. д.

Другим поводом к лжеучительству является страсть любостяжания, корыстолюбие (6,5), т.е. любовь к богатству, роскоши, невоздержной жизни; сребролюбие апостол называет корнем всех зол (6,10).

Апостол советует не вступать в ненужные и бесполезные споры с лжеучителями, но «удаляться таковых» (6,5).

в) Обличение богатых (6,17-21)

Заповедует также не лицемерить перед богатыми и сильными мира сего, но «увещевать», чтобы они «не высоко думали о себе» (6,17). 

г) Послание заканчивается напоминанием пастырям твердо хранить предание и отвращаться «лжеименного знания» (6,20), отвлекающего от истинной и спасительной веры.
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32 БИЛЕТ
Послание к Титу. Время, место и повод написания. Содержание послания. 
Послание к Титу. 
Сведения о святом Тите

В книге Деяний нет сведений о святом апостоле Тите, имеются лишь отрывочные упоминания о нем в посланиях апостола Павла. 
В первый раз его имя встречается в Послании к Галатам (2,1-3), откуда знаем, что он еллин родом, сын языческих родителей, обращен Христу апостолом Павлом и приведен им на апостольский собор в году. 
Во время третьего путешествия Павла Титу была поручена миссия собирания милостыни в Коринфе и осведомления - какое впечатление произвело на Коринфян Первое послание (2Кор.2,13).
Возвратившись, Тит был вторично направлен в Коринф со Вторым посланием и для сбора милостыни среди коринфян (2Кор.8,16-23). Из Послания к самому Титу видим, что апостол Павел, находясь на о. Крите после освобождения из первых римских уз, рукоположил его во епископа Крита, поручив ему поставить пресвитеров по всем городам острова (Тит.1,5). 
Последнее известие о Тите находим в 2Тим.4,10. Оттуда узнаем, что он пошел в Далмацию, вероятно, для проповеди. Из Предания известно, что Тит был епископом Крита до глубокой старости и умер на 94 году жизни.

Сведения о Церкви Критской

Начало Церкви Критской положено первыми прозелитами, присутствовавшими в день Пятидесятницы в Иерусалиме (Деян.2,11). Но каноническое ее начало положено апостолом Павлом, прибывшим сюда ок. 64г. и рукоположившим Тита во епископа Критского. По всему острову были основаны христианские общины. Окончательное каноническое устроение их было поручено Титу (Тит.1,15).

Время, место и повод написания. 
Время и место. На о. Крите, как и во многих городах Малой Азии, христианские общины были национально разнородные, смешанные, что приводило к разногласиям. Выходцы из иудеев вносили в христианство идеи узконационального мессианского ожидания; проникали сюда и идеи гностических сект. С другой стороны, то обстоятельство, что рабы получали в христианстве духовную свободу и равенство со всеми, вызывало у язычников подозрения, будто христиане проповедуют политическую свободу. 
Повод.  Желание Павла дать Титу указания, как правильно поступать в сложившейся ситуации. 

Цель. Указать Титу:

а) очень внимательно подбирать кандидатов в пресвитеры;

б) строго обличать лжеучителей;

в) учить критян в зависимости от возраста, пола, общественного положения.

Содержание послания. 
Послание к Титу повторяет в конспективном изложении главные мысли Первого послания к Тимофею. В нем апостол Павел преподает наставления:

- относительно избрания пастырей, т.е. выражает заботу об иерархическом устройстве Церкви (1 гл.), 
- научает достойному прохождению пастырского служения (2 и 3 гл.).

1. Завещание Титу утвердить Церковь на Крите (1 гл.)

После приветствия (1,1-4), в котором апостол Павел указывает на цель своего апостольского служения: проповедь «истины», относящейся к благочестию (1,1), он напоминает о задаче, порученной им Титу: «Для того я оставил тебя в Крите, чтобы ты довершил недоконченное и поставил по всем городам пресвитеров, как я приказывал» (1,5).
Павел далее указывает, какими качествами должен обладать пресвитер (епископ) и каких пороков он должен избегать. Они изложены так же, как и в Первом послании к Тимофею (3,2-17). Эти качества следующие:

а) семейные: «муж одной жены, детей имеет верных» (1,6);

б) нравственные: «непорочен, не дерзок, не гневлив, не пьяница, не убийца, не корыстолюбец, но страннолюбив, любящий добро, целомудрен, справедлив, благочестив, воздержан» (1,7-8);

в) умственные: «держащийся истинного слова... чтобы он был силен и наставлять в здравом учении и противящихся обличать» (1,9);

Указание это было очень важно для Тита, потому что среди критских христиан было много лжеучителей: пустословов, обманщиков, корыстолюбцев, как из иудеев, так и из самих критян. Это подтверждает о них Критский прозорливец Епименид (VI в. до Р.Х.): «Критяне всегда лжецы, злые звери, утробы ленивые» (1,10-12).

2. Наставления к должному происхождению пастырского служения (2,1 - 3,14)

а) Чему пастырь должен учить в зависимости от возраста и состояния слушателей (2,1-10)

Истинный пастырь должен разумно подходить к своей пастве, преподавая свое учение не без разбора, но сообразуясь с возрастом, способностями, положением своих пасомых: 

- От старцев следует требовать «бдительности», т.е. духовной осторожности, не допускающей увлечься обольщением; «степенности» в словах, мыслях, внешнем виде; «целомудрия»; «здравы в вере, в любви, в терпении», чтобы эти добродетели были спасительными (2,2).

- Стариц следует удерживать от клеветы и требовать, чтобы они прилично одевались, как подобает «святым», т.е. христианам (2,3); 
- Молодых женщин наставлять любить своих мужей и детей и быть «целомудренными» (в душе) и «чистыми» во внешней жизни (2,4-5).
- Юношей тоже следует наставлять быть целомудренными (2,6). 
Во всем пастырь обязан показать «в себе образец» добрых дел: и в учении, и в жизни, «чтобы противник был посрамлен, не имея ничего сказать о нас худого» (2,7-8). 
Рабов следует увещевать «повиноваться своим господам» (2,9-10) и жить по учению Спасителя, дабы не было нарекания на учение Христово. Каждый христианин в крещении получает возрождающую благодать Духа Святого, как залог вечной жизни, поэтому временное состояние рабства не может воспрепятствовать достижению цели более высокой - вечной жизни (2,11-3,7).

б) О явлении благодати Божией в мир (2,11-3,7)

Догматическим содержанием Послания является указание на пришествие в мир новой животворящей силы - «благодати Божией, спасительной для всех человеков» (2,11), через воплощение, страдания, смерть и воскресение Господа Иисуса Христа. Явление этой благодати совершает наше спасение. Но она не насильно спасает нас, а только помогает развиться лучшему, святому в нас самих: «научающая нас, чтобы мы, отвергнув нечестие и мирские похоти, целомудренно, праведно и благочестиво жили в нынешнем веке» (2,12).
Окончательное спасение оправданных откроется с явлением «славы великого Бога и Спасителя нашего Иисуса Христа» (2,13). Стих 2,13 содержит догматическое указание апостола на Божество Иисуса Христа.

Указав Титу на необходимость проповеди учения о спасающей благодати во Христе (2,15) и о новых началах жизни по благодати (3,1-3), апостол вновь возвращается к теме о спасении по благодати Божией (3,3-7). 
Мы сами никогда не смогли бы очиститься. Только Бог Отец явлением Своего человеколюбия спас нас «Святым Духом, Которого излил на нас обильно через Иисуса Христа Спасителя нашего» (3,5-6). 
в) Об отношении к лжеучителям (3, 8-14)

Бесполезных словопрений с противниками этого учения, т.е. с лжеучителями, следует удаляться (3,9). Однако, если лжеучители разрушают веру в других людях, их следует строго обличать и вразумлять. При этом [Тит.3:10] Еретика, после первого и второго вразумления, отвращайся.
Такой еретик «развратился и грешит, будучи самоосужден» (3,11), т.е. совесть его осуждает, он знает, что противится истине; тем самым он хулит Духа Святого, что не простится ему никогда.

В послесловии апостол дает Титу ряд распоряжений относительно обеспечения его сотрудников, с тем, чтобы дать возможность верующим «упражняться в добрых делах... дабы не были бесплодны» (3,14).
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33 БИЛЕТ
Второе послание к Тимофею. Вводные сведения о послании. Содержание послания. 
Второе послание к Тимофею. Вводные сведения о послании. 
Рим, 66 или 67 гг. Вторые – тяжелые узы (1,12; 1,15; 2,9; 4,6)

Повод: Оно написано апостолом Павлом в предчувствии скорой кончины: «Я уже становлюсь жертвою, и время моего отшествия настало» (4,6). Тяжелые обстоятельства жизни и были поводом к написанию послания. Только святой Лука смягчал его скорбь. Предчувствуя свою скорую кончину, Павел умолял Тимофея прийти к нему на последнее свидание (4,8-9). Вероятно, Тимофей и удостоился быть свидетелем мученической кончины своего учителя. Из Церковного Предания известно, что и сам Тимофей запечатлел свое 15-летнее епископское служение мученической кончиной в Ефесе.

Цель: Преподать ряд общих правил и наставлений для пастырского служения, желание воодушевить Тимофея к неослабному бодрствованию, ограждая паству от ересей и соблазнов мира, надвигающихся на Церковь; призвать к мужественному перенесению скорбен за истину Евангелия.
Содержание послания.
Во вступлении (1,1-5) апостол Павел благодарит Бога за твердость своего ученика Тимофея в вере и преподает ему благословение мира и благодати.

1. Увещания возгревать дар епископского служения (1, 6-18)

«Напоминаю тебе возгревать дар Божий, который в тебе через мое рукоположение» (1,6).
Апостол Павел призывает не стыдиться свидетельства о Христе и не смущаться его, апостола Павел, уничижением (1,8). 
Стыд свидетельства о Христе есть самый коварный подход диавола к душе христианина. Вначале он устыжает малодушного, затем наводит страх, а далее тот и совсем отказывается от Христа. Наоборот, христианин должен с радостью и даже с готовностью «страдать», проповедуя славные дела Христовы, ибо Он спас нас от рабства греху, разрушил узы вечной смерти, даровал нетление нам и жизнь вечную не по делам нашим, но по одной неизреченной благости через призвание веры (1,9-10). В пример такого свидетельства апостол поставляет себя и Онисифора, который, несмотря на гонение на апостола Павла, всегда «покоил» его в Риме (1,12-18).

2. Увещание к твердому стоянию в вере (2,1-26)

Как пастырь, соучаствующий в жизни и росте Церкви, Тимофей должен не только сам «укрепляться в благодати» (2,1), но и заботиться о распространении и расширении проповеди о Христе другими: «что слышал от меня при многих свидетелях, то передай верным людям, которые были бы способны и других научить» (2,2).
Этим самым апостол узаконивает авторитет устного Предания, живущего в Церкви, в свете которого понимается само Священное Писание.

Проповедник есть «воин Христов», поэтому, как всякий воин, должен смело переносить страдания за Христа (2,3), не связывать себя делами житейскими (2,4), но подвизаться, как борец во время состязания (2,5), как земледелец при обработке полей (2,6). 
В награду за свои труды пастырь первый вкусит плодов своей деятельности, т.е. примет венец жизни от Господа, Который и Сам воскрес из мертвых (2,8). 
Апостол заклинает не вступать в словопрения с еретиками, потому что «слово их, как рак, будет распространяться» (2,14-17) (в слав, переводе «как гангрена»). Как избавиться от раковой опухоли можно только,  отрезав больную часть от здорового организма, так и от еретиков надо удаляться. Таковы Именей и Филит, отрицавшие воскресение мертвых и загробную жизнь. Воскресение мертвых они понимали только в духовном смысле, как возрождение в крещении (2,17-18).

Тимофей должен знать, что Церковь в земных своих условиях не свободна от неверных членов. Сравнивая Церковь с большим домом, апостол говорит, что в нем есть сосуды разного достоинства: золотые, серебряные и деревянные (2,20). В зависимости от достоинства они и поставляются в ту или иную честь. Но от самого человека зависит, какое достоинство он себе уготовляет, ибо оно зависит от чистоты его сердца и верности пред Богом (2,21).

Апостол предостерегает Тимофея, как еще молодого епископа, удаляться увлечений, свойственных юношам, а, наоборот, стремиться к вере, правде, любви и миру, быть со всеми приветливым, учительным, незлобивым, кротко полагаясь на Бога, не обратит ли Он к покаянию наставляемых (2,23-26).

3. О последних тяжких временах (3,1-4,5)

а) Испорченность нравов последнего времени (3,1-9)

Апостол изображает Тимофею картину духовно-нравственного разложения мира в будущем, «в последние дни» (3,1), т.е. не столько перед вторым пришествием Христовым, сколько вообще в после-дующее время.  «Ибо люди будут самолюбивы, сребролюбивы, горды, надменны» (3,2).
На первом месте среди зол будущего апостол поставил самолюбие… 

б) Призыв к стойкости в гонениях за веру (3,10-17)

Воодушевляя Тимофея, апостол Павел напоминает ему, что он последовал своему учителю в учении, жизни, вере, любви, терпении, и, что очень важно - в злострадании за веру (3:10,11). Этим и отличается истинное учение от ложного: ложь всегда ищет себе удовольствия, а истина находится в тесноте гонений и преследований «все, желающие жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы» (3,12). 
Апостол призывает Тимофея не смущаться временным уничижением христиан и таким же временным преуспеянием зла в мире. Настоящее время есть время борьбы, а, значит, и скорбей. Время возмездия и покоя наступит после (3,13).

в) Источник мудрости. Это Священное Писание, но не само по себе, а при вере во Христа (3,15). Непогрешимость Священного Писания основана на его богодухновенности: «Все Писание богодухновенно и полезно для научения, для обличения, для исправления, для наставления в праведности» (3,16).
г) Призыв к непрестанной проповеди (4,1-5)

«Проповедуй слово, настой во время и не во время, обличай, запрещай, увещевай со всяким долготерпением и назиданием» (4,2). В этом призыве к ревностному служению изложены все виды пастырской проповеди: обличение, запрещение, увещание. Все они ведут к одной цели - назиданию в вере и должны совершаться «со всяким долготерпением». 
Как ни противоестественно отвращаться от истины здравого учения, но апостол предвидит большое отступление от него: «будет время, когда здравого учения принимать не будут, но по своим прихотям будут избирать себе учителей, которые льстили бы слуху, и от истины отвратят слух и обратятся к басням» (4,3-4).
Заключение (4,6-22)

Предчувствуя свою близкую кончину (4,6), апостол Павел подводит итог своей жизни, воодушевляя тем самым и Тимофея к твердости в вере: «Подвигом добрым я подвизался, течение совершил, веру сохранил, а теперь готовится мне венец правды, который даст мне Господь, праведный Судия, в день оный, и не только мне, но и всем, возлюбившим явление Его» (4,7-8).
К подражанию такому «доброму подвигу» призывает апостол Павел Тимофея, а в его лице и всех христиан, особенно пастырей.
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34 БИЛЕТ
Автор, место, время, назначение Апокалипсиса. 
Автор. 
Откровение, или по-гречески Апокалипсис - пророческая книга. В ней открывается судьба Церкви в продолжение всех времен до обновления мира и наступления Царства славы. 
Автор книги называет себя Иоанном (1,4,9), самовидцем Иисуса Христа (1,2), находящимся на о. Патмосе (1,9), где он и получил откровение. Эти краткие биографические данные, а также общность выражений Откровения и книг святого апостола Иоанна Богослова подтверждают древнее общецерковное мнение о нем как писателе этой книги. Подтверждают это также и многие Отцы Церкви: Иустин Философ, Ириней Лионский, Поликарп Смирнский и другие.
Место, время.
По свидетельству самой книги Откровения, оно написано апостолом Иоанном на о. Патмосе во время его заточения. 
Время же написания указывается различное. Западные Отцы и учители Церкви (св. Ипполит, св. Ириней Лионский, Евсевий Кесарииский, бл. Иероним) считают, что Патмосское заточение было при императоре Домициане (81-96 годы), и время написания относят к 96 году. Но, судя по тому, что в Откровении только предсказывается разрушение Иерусалима и храма (11,2), случившееся в 70 году, а также по другим данным, большинство наших богословов считают, что эта книга написана в 68 году при императоре Нероне. 

Назначение Апокалипсиса. 
Цель написания Откровения

С самого начала существования Церкви Христовой с ней повели ожесточенную борьбу иудейство и язычество.
Главный предмет Откровения:

- изображение воинствующей на земле Церкви, ведущей борьбу с силами зла и неверия и, наконец, побеждающей их, 
- предсказание и изображение наступившего Царства славы для всех племен и народов, сохранивших верность Христу. 
Главная цель книги - укрепить веру и стойкость христиан ввиду непрестанных гонений и преследований за веру.

Замечания о толковании Откровения

Откровение, как книга пророческая, безусловно, таинственно и трудно для понимания, однако Отцы Церкви относились к нему с глубоким благоговением. 

Древнейшим толкованием Откровения, выразившим мнение древних Отцов Церкви, является комментарий епископа Кесарийского Андрея (конец V века). Согласно его комментарию, свершение предсказываемых событий следует относить к последним временам бытия мира, т.е. к эпохе перед вторым пришествием Христовым. 
Новые, особенно западные, толковники видят в Откровении изображение чисто исторических событий прошлого, лишь своеобразно преломившихся через вдохновенное восприятие апостола.
Каждое слово Откровения полно таинственного смысла. «В Апокалипсисе Иоанна столько же тайн, сколько слов. Но и этого было бы слишком мало сказать о достоинстве книги. Всякая похвала будет ниже» (Блаженный Иероним).
Некоторые объяснения даются в самой книге: семь светильников вокруг Сына Человеческого означают семь церквей; семь звезд в деснице Его суть епископы семи церквей. Агнец есть Христос. Запечатанная книга означает глубину тайны, сокрытую от людей, а открытая Агнцем книга есть само откровение, данное Иоанну. Многочисленные бедствия, поражающие грешную землю, суть проявления праведного гнева Божия. Возвещение ангелами очередных событий означает, что все происходит не случайно, но по повелению Божию. 

Таинственный ход церковной истории раскрывается в седмеричной последовательности видений:

1) снятия семи печатей (6,1-8,1);

2) семь трубящих ангелов (8,2-11,19);

3) семь знамений (12-15 главы);

4) семь чаш гнева (16 глава).

Эти четыре седмерицы видений можно понимать как четыре этапа эсхатологического свершения. Но, возможно, для лучшего уяснения, апостол четырекратно возвращается к одним и тем же событиям, возвещая будущее в различных образах. Следует иметь также в виду, что в Откровении различные периоды времени - настоящее, прошедшее и будущее - даны в едином моменте созерцания. Будущее рассматривается, как уже свершившееся в спасительном подвиге Христа (16,17), но оно постепенно реализуется в истории.
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З5 БИЛЕТ
Краткое содержание Откровения святого Иоанна Богослова. 
Обращение к семи малоазийским Церквам (1-3 главы)

Явившийся апостолу Иоанну в образе Сына Человеческого Господь (1,13) показывает в пророческих видениях решающие события борьбы Церкви с духом антихриста.
Эти события Церковь Христова должна знать, и Господь повелевает Иоанну написать послания к семи церквам, «чему надлежит быть вскоре» (1,1). Эти Церкви следующие: Ефесская (2,1-7), Смирнская (2,8-11), Пергамская (2,12-17), Фиатирская (2,18-29), Сардийская (3,1-6), Филадельфийская (3,7-13) и Лаодикийская (3,14-2). 
Самым точным образом Господь изображает свойства и дела каждой Церкви и, в соответствии с их ревностью и верностью Богу, предсказывает их судьбы. 

Изображение грядущих бедствий мира (главы 4-18)
Видение Господа Вседержителя в виде Агнца (главы 4-5)

Иоанн восхищается к видению Церкви Небесной, торжествующей. Он увидел престол Божий и сидящего на нем Бога Вседержителя во славе (4,2). 
24 старца, сидящие вокруг престола (4,4) суть избранные из всех племен и народов представители народа Божия, представленные по числу колен Израилевых и святых апостолов. 
Окрест престола славословили четыре животных, виденные еще Иезекиилем (1,15-18) - духовные прообразы твари, славословящей Бога*. 
В деснице Всевышнего была книга, запечатанная Семью печатями, с начертанными в ней сокровенными судьбами мира и Церкви (5,1-4). Снять печати и раскрыть тайны книги мог только Агнец Божий, т.е. Сын Божий, закланный от сложения мира (5,5; Ис.53,7). 
Семь рогов Агнца есть знамение силы Его, а семь очей суть семь даров Святого Духа** (5,6).
* Иногда они толкуются как 4 херувима, символизирующие 4-х евангелистов
**Дух Господень - это 7-й дар, состоящий в самом близком пребывании в Боге. 

Дух премудрости и разума - (6-ый и 5-й дары) состоит в глубоком проникновении в суть вопросов веры и нравственности, в верной оценке духовного состояния людей и в прозрении грядущих судеб общества.

 Дух совета (рассудительности) и крепости - (4-ый и 3-й дары) способность принимать верные решения, а также сила воли, чтобы их осуществлять. 

Дух ведения и благочестия (или страха Божия) - (2-й и 1-й дары) религиозно-нравственная основа; заключается в познании истин веры и в благочестивой религиозной настроенности, жаждущей все совершать во славу Божию.

Седмеричная последовательность видений
1. Вскрытие Агнцем семи печатей (6,1-8,1) (Первая седмерица видений)

По снятии Агнцем поочередно первых Четырех печатей Тайнообразитель видел, как исходили из земли один за другим четыре всадника на конях: белом, рыжем, вороном и бледном, означающие четыре народные бедствия: войну, междоусобие, голод и смерть (6,1-8). 
По снятии Пятой печати Иоанн увидел под жертвенником души убиенных за слово Божие, вопиющих к Богу о суде над гонителями Церкви. Но они были успокоены тем, что этот суд произойдет через малое время, когда наполнится число святых (6,9-11)*. 
* Отсюда практика престолов-гробниц, мощей в престолах, антиминсов с частицами мощей

По вскрытии Шестой печати произошли страшные космические катаклизмы на земле, солнце, луне и звездах (6,12-14), наведшие ужас на всех живущих на земле. Наступление более страшных казней было оставлено до времени таинственным Ангелом, явившимся с Востока с печатью Бога живого, пока Он не запечатлит 144 тысяч рабов Божиих, по 12 тысяч от каждого колена (7,1-8). Кроме этих запечатленных печатью Божией, необозримое множество святых из всех племен и народов славословили перед престолом Божиим. Так изображена Небесная, торжествующая Церковь святых, состоящая из иудеев и язычников, которые устояли в испытаниях и убелили ризы свои кровью Агнца, с Которым соединились отныне и навеки (7,9-17). 
Снятие Седьмой печати сопровождается безмолвием на небе и появлением семи ангелов, готовящихся трубить перед наступлением великих событий (8,1-2).

2. Семь труб ангельских (8,2-11,19) (вторая седмерица видений)

Поочередно, по гласу труб первых четырех ангелов, подпадали истреблению третья часть деревьев, моря с кораблями и обитателями вод и светил небесных (8,7-13). 
После звука пятой трубы некий дух, упавший звездою на землю, вновь вышел из кладезя бездны, возводя оттуда тучи саранчи для пятимесячного мучения людей, не имеющих на челе печати Божией (9,1-12). 
Звук трубы шестого ангела освободил четырех ангелов - демонов, посланных умертвить третью часть людей, что они и исполнили (9,13-21). 

Затем возвещается о будущем явлении двух великих свидетелей Божиих, которые будут пророчествовать 1260 дней, т.е. 42 месяца (11,3). По мысли Отцов Церкви, это Енох и Илия, которые явятся перед кончиной мира для проповеди покаяния и противодействия антихристу. Эти два свидетеля будут действовать в духе великих пророков, но зверь (антихрист) сразится с ними и убьет их. Трупы их будут лежать на улицах города, «где и Господь наш распят» (11,8), т.е. Иерусалима. Через три дня Господь воскресит их и возьмет к Себе. 
Звук седьмой трубы возвещает начало на земле вечного царства Христова и последнего, отчаянного наступления сил зла на Церковь Божию (11,15-19).

3. Семь знамений (12,1-15,4) (Третья седмерица видений)

а) Первое знамение: жена, облечённая в солнце и дракон (12-я глава)

В образе жены является сама Церковь, облеченная в солнце, т.е. в Христа. Луна под ногами ее означает земную, преходящую славу Ветхого Завета, а 12 звезд на главе ее означают 12 апостолов, т.е. соборное единство Церкви (12,1). 
Против жены (Церкви) выступил дракон (диавол) с семью головами и десятью рогами с намерением поглотить имеющее родиться дитя. Но оно было восхищено к Богу, а жена бежала в пустыню, где оставалась три с половиной года (12,3-6). Затем Иоанну открыта была извечная борьба между падшими духами и светлым ангелами в образе борьбы Архангела Михаила, покровителя народа Божия, с диаволом. С победой Христа над силами зла диавол был низвержен с неба на землю, и в его власти остались лишь те, которые добровольно поработили ему свою волю (12,7-12).
б) Второе знамение: образ зверя, выходящего из моря (13,1-10)

Иоанн увидел второе знамение - зверя, выходящего из моря, с членами барса, медведя и льва, с десятью рогами и семью головами (13,1-3). Как в пророчестве Даниила (7 глава) четвертый зверь с подобными чертами, так и здесь - это образ антихриста, в личности которого как бы соберутся качества этих свирепых животных. Он будет послушным орудием сатаны в его непримиримой борьбе с Церковью. Он будет богохульствовать 42 месяца (символическое время, тайна которого не раскрыта), делать много зла святым, но ради избранных сократятся дни (13,5), - духа их он не сломит, терпение и вера их устоят (13,10).

в) Третье знамение: зверь, выходящий из земли (13,11-18)

Другой зверь вышел из земли. Он действовал в силе первого зверя, творил знамения и чудеса, и речи его тоже полны были хулы на Бога. Это пророк антихриста; он изготовит его живую статую, поражая смертью всякого за отказ поклониться ему. Всем поклонившимся зверю на правую руку или чело положена будет печать, без которой не разрешено будет ни покупать, ни продавать. Печать будет означать выраженное в числе, т.е. геометрическим способом, имя антихриста. Число это - 666. Тайна этого имени, несмотря на многочисленные попытки его расшифровать, осталась сокрытой для Церкви.

г) Четвертое знамение: Агнец на горе Сиона (14,1-5)

Тайнозритель увидел Агнца, стоящего на горе Сионе, окруженного сонмом избранных Богом душ святых по 12 тысяч от каждого из 12 колен народа Божия. На челах их вместо печати антихриста написано имя Божие. Это «девственники умом и телом», которые до конца предали свою жизнь Агнцу Христу. Они и достигли спасения. 

д) Пятое знамение: Три ангела, возвещающие миру приближение великих событий (14,6-13)

Первый ангел возвещает о приближении часа судного (14,6-7); второй ангел возвещает о падении Вавилона, города антихриста (14,8); третий ангел возвещает о вечных мучениях поклонившихся антихристу и образу его и принявших на себя печать (14,9-11). Иной голос возвещает о блаженстве умирающих в Господе.

е) Шестое знамение: Сын Человеческий с серпом (14,14-20)

Наступление часа судного и кончины мира изображается в явлении Сына Человеческого с острым серпом в руке и трех ангелов - жнецов.

ж) Седьмое знамение: семи ангелов с чашами гнева (15 глава)

В этой главе изображаются избранные Божии, устоявшие от козней антихриста. Они воспевают торжественную песнь Моисея и песнь Агнца (15,2-4). Далее - явление семи ангелов с золотыми чашами, «наполненными гнева Божия» (15,7). Это одновременно и переход к последней седмерице видений.

5. Семь чаш гнева Божия (четвертая седмерица видений) (16 глава)

Тайнозритель услышал громкий голос Всевышнего, повелевший ангелам излить на землю семь чаш гнева на людей, имеющих начертание зверя и поклонившихся ему. Излияние ангелами этих чаш гнева на землю, на море, в реки и на солнце сопровождалось страшными казнями, отчасти напоминающими египетские (Исход, 7-10 главы), но еще более суровыми.

Суд над Вавилоном (17-18 главы)

Прообразом Вавилона послужил языческий «семихолмный» Рим, центр антихристианской борьбы в античную эпоху. Великая блудница (Вавилон) изображается в виде жены, сидящей на звере - сатане, имеющем 7 голов и 10 рогов (17,7). 
В 18-й главе Ангел возвещает о наступлении последнего часа для Вавилона. Многочисленные купцы, торговавшие с ним, сетуют о гибели такого богатства. 

Наступление царства Христова (19-22 главы)
1. Победа Агнца над антихристом и его лжепророком (19 глава)

Многочисленный народ и 24 старца воспевали хвалу воцарившемуся Богу Вседержителю (19,1-6). Изображается торжество в виде брака Агнца с Его женою - Церковью, и все святые приглашаются на этот брак (19, 7-9). В светлых, ликующих красках изображается шествие Христа для совершения суда (19, 11-16). Наступает последняя схватка двух зверей - антихриста и его лжепророка со Христом и Его Церковью, окончившаяся полным поражением всех сил зла в «городе погубления» Армагеддоне (19, 19-21; см. 16, 16). 

2. Тысячелетнее Царство Христово (20,1-8)

Последняя участь самого виновника всякого зла и греха – диавола: Сошедший с неба Ангел сковал его на 1000 лет, низверг его в бездну, дабы он не прельщал больше народы (20,3). Замученные же за имя Христово воскресли и царствовали со Христом тысячу лет. «Это первое воскресение» (20,5). Неправильно толкуя это место, хилиасты основывают свое учение о реальном воскресении одних только праведников с пришествием Христа на землю и соцарствии с Ним 1000 лет. Но «воскресение первое» надо понимать в духовном смысле, - оно происходит в крещении, почему и сказано: «над ними смерть вторая не имеет власти» (20,6). Срок в 1000 лет надо понимать как долгое, длительное, неопределенное время, время между первым и вторым пришествием Христа. Это время действия благодати Божией в мире, помогающей побеждать диавола.

Перед концом мира, когда, по апостолу Павлу, «будет взят от среды удерживающий теперь» (2 Фес. 2,7), диавол будет отпущен на свободу, т.е. получит власть вновь безнаказанно возмущать против Бога народы земли (20,7-8). Он выведет на брань со святыми антихриста и его лжепророка, а также целые полчища своих пособников, «Гога и Магога», как зовет их апостол, заимствуя это название у пророка Иезекииля (39 глава); под ними подразумевались враждебные иудеям народы.

3. Воскресение мертвых и всеобщий суд (20,9-15)

Бог окончательно и навсегда поражает диавола и его лжепророка - антихриста: сшедший от Бога огонь вверг их навеки в озеро огненное, где будут они мучиться «во веки веков» (20,9-10). Затем последовало всеобщее (второе) воскресение на суд (20,12-13). Раскрытая книга, по которой производится суд, есть Книга жизни. Каждый судим по делом своим (20,13). Сама же смерть и ад низвержены в озеро огненное - в мире воцаряется вечное царство Христово (14,20).

4. Новое небо и новая земля (21,1-8)

Всеобщий суд как божественное очищение твари навсегда изгоняет зло, страдания и смерть, - тем самым Бог творит все новое (21,5). Мир вновь приходит к той чистоте, какую он имел до грехопадения (21,4). Иоанн вновь слышит слово Агнца Христа: «совершилось» (21,6), которое он слышал, стоя при кресте (Ин.19,30). Сказавший это назвал Себя Альфой и Омегой, началом и концом (21,6), чем подтвердил, что Он есть именно то Слово, Которое было у Бога, без Которого «ничего не начало быть, что начало быть» (Ин.1,1-3), т.е. Христос, Сын Божий.

5. Новый Иерусалим и блаженство праведников (21,9-22,21)

Один из ангелов вознес Иоанна на великую и высокую гору и показал ему великий город, святой Иерусалим, сходящий с неба, от Бога. Это Церковь Божия, соборное единство праведников с Богом (21,3). Иерусалим земной был только слабым прообразом Иерусалима Небесного.

В этом святом Граде уже не будет особого храма (21,22), так как вся вселенная станет единым Храмом, а жизнь вечная будет непрестанным богослужением. В Горнем Иерусалиме не будет никакого светила для освещения, ибо свет славы Сына Божия будет освещать все (21,23; 22,5). В этом граде все спасенные от всех народов будут блаженствовать в не нарушаемом мире и славе (21,23-27).

Вечность этого царства изображена в виде «реки воды жизни, светлой, как кристалл, исходящей от престола Бога и Агнца» (22,1). Это также символ бесконечного излияния благодати на святых града небесного, дающей сердцу неизреченное блаженство. Второй символ - «древо жизни, двенадцать раз приносящее плоды» (22,2), наподобие того, которое росло в раю и долженствовало поддерживать жизнь обитателей рая. 

Среди самого Града будет престол Божий, и верные «узрят лице Его, и имя Его будет на челах их» (22,4). Лицезрение Бога будет составлять наивысшую славу и блаженство удостоившихся быть жителями небесного града Иерусалима. 

Так в Откровении раскрыта живая надежда наша, как в Евангелии - любовь; в Посланиях - вера. Заключается оно воззванием к Богу, полным тоскующей любви ко грядущему Жениху: «Ей, гряди, Господи Иисусе» (22,20).
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