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Проблемът с греха

Евангелието — това е Божието разрешение на проблемът с греха. Затова нашето изучаване на Евангелието, следва да започне с разбирането на това, какво представлява грехът. Много често ние се опитваме да осмис​лим разрешението на проблема, който Бог е приготовил за нас в Христос (Евангелието), не осъзнавайки в пълна степен самия проблем (грях). А това влошава въздействието на Евангелието. Само ако наистина разберем пълната греховност на нашето естество и нашите постъпки, ние действително ще можем да постигнем Божието разрешение на проблема с греха. Избавяйки се от цялата наша самоувереност и обръщайки се към Христос като наша единствена праведност ние ще можем да разберем същността на греха. Евангелието придобива смисъл за човека, само когато той в пълнота осъз​нае, какво представлява греха.
Произход на греха
Грехът възниква на небето в ума на Люцифер — вожда на ангелите (виж Иез. 28:14, 15). Библията не ни обяснява, как в едно съвършено същество може да се появи грях, защото грехът е необясним. Ето защо за грехът се споменава като за «тайната на беззаконието» (2 Сол. 2:7).
Грехът на Люцифер се е състоял в себевъзвишение (виж Ис. 14:12— 14). В основата на всеки грях лежи егоцентризъм - любов към себе си. Той е напълно противоположен на принципа на безкористната, жертвоготовна любов — основата на Божията същност и управление (виж 1Ин. 4:7, 8, 16). Следователно, грехът в основата си — това е бунт против Бога и Неговата себеотрицателна любов.
В крайна сметка, грехът на Люцифер довел към открита война на небето. Заедно с ангелите, които застанали на негова страна, той претърпял поражение и бил изхвърлен от там (виж Откр. 12:7—9). Въпреки, че грехът е възникнал на небето в ума на Люцифер, Бог не е позволил той да се развива там. Грехът е получил своето развитие тук, на земята, след като Люцифер и неговите ангели били изгонени от небето. Да видим как е станало това.

Развитие на греха
Бог сътворил тази земя за човека, като е поверил на него да е владее. Всичко било съвършено -  цялото Божие творение било без грях (виж Бит. 1:26. 28, 31). Грехът влезъл в съвършения Божий свят чрез Люцифер, станал сатана. Той съблазнил нашите прародители Адам и Ева да съгрешат и те изгубили съвършенството, с което Бог ги сътворил (виж Бит. 3:1—24; Лк. 4:5,6). По този начин, сатана завладял този свят ръководен от принципа: «победените са роби на победителя» (2 Петр. 2:19).
При изкушенията в пустинята сатана казал на Исус, че властта над този свят и неговата слава е «предадена» на него, сатана, и той «комуто иска на него я дава» (Лк. 4:6). Обърнете внимание, че Исус не обсъжда претенциите на сатана. От времето на падението на Адам и Ева сатана станал «князът на този свят» (Ин. 14:30). Апостол Павел фактически го назовава «богът на тоя свят» (2 Кор. 4:4). Като потомци на Адам и Ева ние сме попаднали в робството на греха и сатана (виж Ин. 8:34; Рим. 6:17; 2 Петр. 2:19). Ние сме се родили егоисти; нашето естествено желание е да живеем независимо от Бога (виж Рим. 1:20 —23). Целият свят се намира под властта на сатана, с изключение на тези, които са отдали себе си на Христос (виж 1 Ин. 5:19).
Използвайки в качество на свои оръдия падналите човешки същества, сатана образувал царство, основано на себелюбието; Библията го назовава «Световното царство» (Откр. 11:15). То е напълно противоположно на «Небесното царство» (Мат. 3:2), основано на саможертвената любов. Всичко, от което е създадена тази световна система, било то политика, образование, комерсиализация, развлечения, спорт, обществени обединения, технология, национализъм, — всичко е основано на сатанинския принцип на любов към себе си. Понякога този принцип не се проявява явно в обкръжаващия ни живот, но така или иначе «всичко, що е в света... не е от Отца, но от света» (1 Ин. 2:16). Всичко без изключение, което принадлежи на този свят е основано на «похотта» или на принципа на себелюбието.

Тъй като сатана е лъжец и измамник, много неща в този свят изглеждат привлекателни. Но в края на времето сатана ще бъде напълно разобличен и всички ще видят, че той е измамил всички — както в явно изразеното зло, така и в това, което изглежда добро (виж Откр. 12:9; 13:3. 4). Всичко в този свят се явява част от сатанинското царство, основано на себелюбие. Около шест хиляди години Бог е позволявал на сатана да твори зло на тази земя. Но идва време, когато сатана и неговото царство ще бъдат разобличени и унищожени завинаги (виж 2 Петр. 3:10—13; Пс. 91:7—9).
Сатана и неговото царство ще бъдат унищожени, обаче Бог е предвидил път за избавление за падналото човечество, намиращо се в плен на сатана (виж 2 Петр. 3:9). Тази вест се явява Блага вест — Евангелие и Бог желае, всеки да го разбере и приеме. Още от времето на създаването на света Бог е приготовил Своето Небесно Царство за нас (виж Мат. 25:34); унищожаващият огън е  предназначен само за «дявола и неговите ангели» (стих 41). «Защото Бог толкоз възлюби света, щото даде Своя единороден Син, за да не погине ни един, който вярва в Него, но да има вечен живот» (Ин. 3:16). Всеки, който откликне с вяра на Божията любов, изявена в отдаване на Неговия Син, ще бъде избавен от осъждението, под което се намира сатана и неговото царство (виж Рим. 8:1; Ин. 5:24).
Определение  на греха
За формулиране на греха в Библията се използват около дванадесет различни думи на еврейски език (Стария Завет) и около пет думи на гръцки (Новия Завет). Всички тези думи можем да ги обединим в три основни групи, дадени в 2-я и 3-я стихове на 51-я псалм: «Измий ме съвършено от беззаконието ми, и очисти ме от греха ми, защото престъплението си аз признавам, и грехът ми е винаги пред мене».
Беззаконие. Коренът на тази дума означава «изкривен», или «огънат». В Свещеното Писание тази дума се използва, за да изобрази нашето естествено духовно състояние. Думата беззаконие се отнася не към самото извършване на греха, а към греховното състояние. В резултат на грехопадението хората са станали по природа духовно «изкривени». Движещата сила в нашето естество е станала егоистичната любов към себе си. Апостол Павел назовава това състояние «закон на греха и смъртта», действащ в нашия живот (Рим. 8:2; ср. 7:23). Именно това състояние се явява основата на всички наши съгрешавания и ни прави роби на греха (виж. Рим. 3:9—12; 7:14). Цитираните по-долу текстове описват нашето духовно изкривено състояние:

Пс. 51:7. «Ето, родих се в нечестие, и в грях ме зачна майка ми». Въпреки, че Давид е имал привлекателна външност (виж. 1 Цар. 16:12), разбираме, че тук той говори за своето духовно състояние. От самото зачатие и рождение той носи в себе си беззаконие. Раждаме се с естество, което е склонно към греха и удовлетворяване на своето «аз».
Ис. 53:6. «Всички ние се заблудихме като овце; отбихме се всеки в своя си път; и Господ възложи на Него беззаконието на всички ни». В този стих се съдържат две ключови мисли. Първата, всички ние се заблуждаваме, затова всеки от нас се отбива в «своя си път». Втората, тази склонност да блуждаем в собствените си пътища, този егоцентризъм се явява беззаконие, което е било възложено на Христос, понесъл нашите грехове. «Осъдил» на кръста «греха в плътта» (Рим. 8:3), Христос е осъдил фактически склонността към греха. Следова​телно, независимо от нашето греховно състояние, «няма... никакво осъждане за тези, които са в Христа Исуса, които ходят не по плът, но по Дух» (Рим. 8:1).
Ис. 64:6. «Защото всички станахме като човек нечист, и всичката ни правда е като омърсена дреха; ние всички вехнем като лист, и нашите беззакония ни завличат както вятъра». Тъй като сме «заченати в беззаконие» (Пс. 51:7), всяка праведност, постигната от нас посредством собствените ни усилия е подобна на омърсена дреха пред Бога; тя е осквернена от себелюбие. В замяна на омърсената дреха на нашата праведност (виж Зах. 3:3, 4) Христос ни предлага бялата одежда на Своята праведност, за да можем наистина да бъдем облечени «та да не се яви срамотата на твоята голота [нашата]» (Откр. 3:18).
Мат. 7:22,23. «В онзи ден, мнозина ще Ми рекат: "Господи! Господи! не в Твоето ли име пророкувахме, не в Твоето ли име бесове изгонихме, и не в Твоето ли име направихме много велики дела?" Но тогава ще им заявя: "Аз никога не съм ви позналвал; махнете се от Мене вие, които вършите беззаконие"». В съда ще се разкрие също и беззаконието на нашите себеправедни постъп​ки — даже, ако по наше убеждение, са били извършени в името на Христос. Движещата сила при тези дела се явява любовта към себе си и Исус ги назовава дела на беззаконие. Произхождат ли нашите постъпки от Христос и движими ли сме от безкористна любов? Или ние ги създаваме като дела на «плътта» (Гал. 6:12)? Явяват ли се те дела на вяра и плодове на истински взаимоотношения с Христос? Или ние действаме в Негово име, но без да Го познаваме?

Само когато разберем, какво е беззаконие, ще видим, че не живее в нас нищо добро (виж Рим. 7:18). Тогава ще започнем да скърбим и да жадуваме за Христовата праведност, даром предлагана ни чрез Евангелието.
Следователно, беззаконие — това е просто желанието ни да ходим в своите си пътища. С тази наклонност сме се родили. Намирайки се в това състояние, ние не можем без Христос да бъдем наистина праведни, защото Божия закон изисква чистота и безкористност даже и на нашите подбуди (виж Мат. 5:20—22,27,28).
Грях. Това е втората дума, използвана в Библията за описание на нашето падение. Фактически тази дума означава «не попадане в целта». В духовен смисъл — «лишаване от славата Божия» (Рим. 3:23) или не съответствие с Неговия идеал на себеотрицателна любов.
Доколко всички ние се раждаме духовно «изкривени», не е трудно да се разбере, защото «няма праведен ни един» и защото «няма кой да прави добро, няма ни един» (Рим. 3:10, 12). Поради нашето греховно състояние (беззаконие) ние не можем без Спасител да вършим нищо друго, освен грехове, тоест без Него не отговаряме на Божия идеал. Ето защо е необходимо Евангелието — това е нашата единствена надежда за спасение. Ако ние имаме избор да приемем Христовата праведност или да я отхвърлим, то ние не можем да избираме да грешим или да бъдем праведни. Ние сме се родили в робството на греха, и колкото и усърдно да се стараем да постъпваме праведно, няма да ни се отдаде да сме в хармония с Божията цел (виж Рим. 7:15—24). За по-задълбочено изследване на този въпрос прочетете Иов 15:14—16: Пс. 13:2, 3; Ис. 1:4—6; Иер. 17:9; Мк. 7:23.
Престъпление. Тази дума означава преднамерено нару​шение на закона, съзнателно действие на непослушание. Това предполага, че ние познаваме изискванията на закона. От духовна гледна точка, престъпление — това е умишлено нарушение на нравствения Божий закон, явяващ се Божия мярка за праведност (виж 1 Ин. 3:4). Именно познанието на Божия закон обръща греха (непопадането в целта) в престъпле​ние (съзнателно непослушание). Обърнете внимание на следващите текстове:
Гал. 3:19. Законът е бил даден, за да направи греха престъпление.

Иак. 2:9. Законът ни убеждава, че сме престъпници.
Рим. 3:20. Грехът може да бъде познат посредством закона.
Рим. 5:20. Законът не разрешава проблема с греха, а още повече го усложнява.

Рим. 7:7—13. Законът разкрива нашата греховност и показва нашата пълна несъстоятелност там, където делото се отнася до праведността.
Тъй като грехът е измамлив, ние не можем, като грешници, напълно да разберем своето състояние, ако Бог не ни го открие. Именно това Той е направил, като ни е дал Своя закон. Бог никога не е възнамерявал да направи Своя закон средство за нашето спасе​ние или с него да разреши проблема с греха. Поради нашето греховно състояние закона не може да ни направи праведни (виж Рим. 8:3). Ние сме предадени под робството на греха и Христос е единствения път, чрез който можем да бъдем спасени. «Защото ни една твар няма да се оправдае пред Него чрез дела изисквани от закона» (Рим. 3:20; ср. Гал. 2:16; 3:21, 22; 5:4). Законът, даден от Бога на нас, намиращите се в греха, се явява «детеводител, да ни доведе при Христа, за да се оправдаем чрез вяра» (Гал. 3:24).
Оправданието чрез вяра ще бъде следващата тема.
Ключови мисли 
1. Грехът е възникнал на небето в мислите на Люцифер, вожда на ангелите (виж Иез. 28:14. 15).
2. Съблазнявайки Адам и Ева към грях, Люцифер (сатана) завладя този свят (виж Бит. 3:1—24; Лк. 4:5. 6; 2 Петр. 2:19).
3. Като потомци на Адам и Ева, ние всички сме под робството на греха. Родили сме се егоисти, и естественото ни желание е да живеем независимо от Бога (виж Ин 8:34; Рим. 1:20—23; 6:17).
4. Библията обозначава греха посредством три думи или понятия:
А. Беззаконие.Това понятие не се отнася към погрешните действия, а към състоянието на греховност; по природа ние сме духовно «изкривени» (виж Пс. 50:7; Ис. 53:6: Ис. 64:6).
Б. Грях. Буквално — «непопадане в целта». Тази дума се отнася към нашата неспособност да отговорим на Божия идеал (виж Рим. 3:23; 7:15—24; Ис. 1:4—6).
В. Престъпление. Това е преднамерено нарушение на Божия закон, доброволно действие на непослушание (виж 1 Ин. 3:4; Рим. 7:7— 13).

5. Бог е дал Своя закон, за да ни открие нашето греховно състояние. Той никога не е възнамерявал да направи закона средст​во за спасение или разрешение на проблема с греха (виж Рим. 3:20; Гал. 2:16; 3:21, 22; 5:4).
6. Законът трябва да ни доведе при Христос, за да бъдем оправдани чрез вяра (виж Гал. 3:24).

Изкупителната Божия любов
Библейските текстове «Бог е любов» (1 Ин. 4:8, 16) не ни представят, че любовта се явява едно от Неговите качества. Те означават, че Самият Бог е любов, че любовта е същността на Неговото естество. В тази връзка за нас е необходимо да разбираме Бога и Неговите дела в контекста на тази любов. В същия контекст трябва да бъдат разбирани даже и Неговият закон и гняв (виж Мат. 22:36—40; Рим. 1:18—32). Божият гняв в разбирането на апостол Павел — това също е любов, която не ни принуждава, но ни позволява съзнателно да ходим по избрания от нас път (виж Рим. 1:24.26,28).
Ние трябва също да разберем, че основата на нашето спасение се заключава в Божията  любов. Вън от тази любов не би имало Евангелие, Блага вест (виж Ин. 3:16; Еф. 2:4--7; Тит. 3:3--5; 1 Ин. 4:9). Следователно, за да разберем и оценим благата вест за нашето лично спасение, ние трябва да се укореним и утвърдим в Божията любов (виж Еф. 3:14 — 19).

Колкото и парадоксално да изглежда, големите камъни за препъване по пътя за разбиране на Божията любов се явява нашата човешка любов. Повечето от нас правят грешка, преписвайки на Бог нашите човешки идеали за любовта. Ние принизяваме Божията любов до човешко ниво, представяйки лъжливо Бога, като изкривяваме Евангелието и Неговата спасяваща благодат в Христос. Ето защо апостол Павел ни призовава: «да познаете Христовата любов, която никое знание не може да обгърне» (Еф. 3:19).

Проблемът с разбирането на Божията любов се усложнява и от развитието на съвременните езици. Например, в английския език, подобно на повечето съвременни езици, има само една дума за обозначаване на любовта. Затова, когато четем за Божията любов в английската Библия, трудно можем да си представим пълния спектър от значенията на тази дума. Трудно е също и да направим разлика между Божията любов и нашите човешки понятия за любовта, които изцяло са осквернени от егоизъм. Божията любов (агапе) напълно противоречи на човешката любов филиа; не можем да ги сравняваме - можем само да ги противопоставяме (виж Ис. 55:8, 9; Мат. 5:43— 48; Ин. 13:34, 35; Рим. 5:6—8).
Агапе и филиа
Новозаветните писатели са имали на разположение четири гръцки думи, обозначаващи Божията и човешката любов. Смисълът на тези четири думи е следния:
Сторге. Любовта в семейството или любовта между  родственици.
Филиа. Привързаността между близки приятели - братска любов.
Ерос. С тази дума най-често се обозначава любовта между двата пола. От нея произлиза думата еротика. Обаче гръцкият философ Платон придал на думата ерос благородно духовно значение. Назовал го «небесен ерос» и го определил като отказ от чувствените материални интереси заради търсенето на Бога. По този начин, за гърците ерос по определението на Платон станал висша форма на човешката любов. Ние ще поговорим още за «платоническата любов».
Агапе. Това е чиста любов, не осквернена от никакви користни побуди. Във формата на съществително в гръцкия език тази дума не е много ясна по своето значение, тя е необичайна — възможно, поради това, че такава любов сама по себе си е необичайна.

Новозаветните писатели са писали на гръцки, затова те са използвали тези четири думи, за да покажат различието между Божията и човешката любов — даже между различните видове човешка любов. И това им се отдало. В Новия Завет за описание на човешката любов най-често се използва думата филиа. (В Новия Завет думата ерос не се среща.) За обозначение на Божията любов всички новозаветни писатели използвали рядко срещаната дума агапе. (Понякога за описание на Божията любов в Новия Завет се използва думата филиа, обаче винаги в контекста на агапе.) Тази дума в Новия Завет придобива ново значение, основано на откровението за Божията любов, изявена в живота на Исус Христос и в нейната най-висша изява — кръстната жертва (виж Рим. 5:6—10). Значението, което новозаветните писатели са влагали в тази дума говорейки за Божията любов агапе е напълно противоположно на човешката любов в три аспекта.
1. Човешката любов — била тя филиа или платонически «небесен ерос» — винаги е условна. За човек не е естествено да обича неприятните хора. Ние обичаме тези, които ни обичат и откликват на нашата любов. Божията любов агапе, напротив е безусловна. Тя произхожда от Бога произволно без никакъв повод и не зависи от нашето благочестие или нашите достойнства. Когато разберем това. Божието спасение се устано​вява като безусловна Блага вест (виж Рим. 5:6 — 10; Еф. 2:4 — 6; Тит. 3:3—5). Ето защо в Библията така ясно нееднократно се подчертава, че сме спасени по благодат, тоест незаслужена Божия милост (виж Деян. 15:11; Рим. 3:24; 5:15; 11:6; Еф. 1:7; 2:8. 9; Тит. 1:14; 2:11; 3:7).
2. Човешката любов е изменчива. Това е неустойчива и ненадеждна любов. В Ин. 21:15—17 е представен добър пример за това. В този текст е показано също, как новозаветните писатели съзнателно са използвали различни думи за обоз​начаване на любовта. Три пъти Исус пита Петър, люби ли Го и три пъти Петър отговаря, че Го люби. Съдейки по английския и някои други преводи на Библията, може да ни се стори, че въпросите на Исус и отговорите на Петър всеки път са едни и същи. Обаче в Своите първи два въпроса към Петър Исус използва думата агапе, неизменната, вечна любов. А Петър отговаря, използвайки думата филиа, означаваща човешката привързаност. Но когато Исус запитва Петър за трети път, люби ли Го, Той използва думата филиа. В действителност като че ли, Исус пита: «Петре, ти Ме любиш само с тази ненадежна, човешка любов?» Не е за очудване, че Петър е бил обезкуражен! Но сега той наистина се обръща и престава да бъде самоуверен. Със смирение той отговаря: «Господи! Ти всичко знаеш; Ти знаеш, че Те любя (филиа)» (стих 17). Ние хората сме способни само на тази изменчива, ненадежна любов — филиа.
В пълна противоположност на нея Божията любов агапе е неизменна. Бог провъзгласи на неверните иудеи: «Възлюбих ви с вечна любов» (Иер. 31:3). В класическото описание на Божията любов, което привежда Павел, «любовта (агапе) никога не отпада» (1 Кор. 13:8). Без всякакво съмнение, Исус показа това на кръста, когато «като възлюби Своите, които бяха на света, до край ги възлюби (любовта агапе)» (Ин. 13:1).
Само когато разберем тази неизменна същност на Божията любов към нас, ще бъдем «закоренени и основани в любовта (агапе)» (Еф. 3:17). Тогава и ние ще можем да кажем заедно с апостол Павел:
«Кой ще ни отлъчи от Христовата любов (агапе) ... Понеже съм уверен, че нито смърт, нито живот, нито ангели, нито власти, нито сили, нито сегашното, нито бъдещето, нито височина, нито дълбочина, нито кое да било създание ще може да ни отлъчи от Божията любов, която е в Христа Исуса, нашия Господ. (Рим. 8:35, 38, 39).
3. Даже и най-възвишената човшка любов е егоцентрична. По своята природа ние сме егоисти, всички наши мисли и постъпки са осквернени от егоизъм и себелюбие. Във всяко едно отношение: социално, политическо, научно, материал​но, икономическо, даже и религиозно всички ние сме роби на собственото си себелюбие. (Ис. 53:6; ср. Фил. 2:21). Ние всички сме зачнати в «беззако​ние», тоест с наклонност към егоизъм. Следователно, всички ние, без изключение сме лишени от Божията слава — Неговата любов агапе (виж. Рим. 3:23).
Божията любов е напълно противоположна на човешката любов. Тя е себеотрицателна, готова за саможертва. Ето защо Христос не е пожелал да запази равенството си с Небесния Отец, но се отказал от всичко, като взел на себе си образ на слуга и станал послушен до смърт, даже смърт на кръст (виж Фил. 2:6 -- 8). През целия Си живот на тази Земя Исус изявяваше любовта на Своя Отец — агапе. Учениците видяли в Него «славата на единородния от Отца» (Ин. 1:14) Той живя заради другите. Той действително стана сиромах заради нас, за да можем ние да се обогатим с Неговата сиромашия (виж. 2 Кор. 8:9).
В Божията любов няма себелюбие. Тази любов, изявена в живота на християните посредством Святия Дух е най-убедителното свидетелство за преобразяващата, спасяваща сила на Евангелието (виж Ин. 13:34, 35).
Най-висша изява на Божията себепожертвувателна любов е кръстната жертва, когато Исус Христос умира с втората смърт за цялото човечество (виж Евр. 2:9). Втората смърт е пълно прекратяване на живота; това е прощаване с живота завинаги. Ясно е, че смъртта която Христос претърпя за нас е втората смърт, затова и на христяните, оправдани в Христа им предстои да заспят с първата смърт (смъртен сън), но те ще бъдат избавени от втората смърт (виж Откр. 20:6). На кръста Исус е бил готов да се лиши от живот не само за три дни, а завинаги, за да можем ние да живеем вместо Него. Тази себеотрицателна любов преобрази Неговите ученици. Преди кръстната жертва на Христа те са завладяни от егоистични амбиции (виж Лука 22:24). След кръста с готовност следват примера на Исус, жертвайки себе си заради другите. Това ще стане и с нас, ако видим себепожертвувателната любов на Исус, сияеща от кръста, тогава и ние също ще се преобразим (виж 2 Кор. 5:14, 15).
Следователно, за да обобщим, можем да кажем: човешката любов е условна, а Божията любов е безусловна. Нашата човешка любов е изменчива, а Божията любов е неизменна. Нашата човешка любов е себелюбива, а Божията любов е себеотрицателна. Докато не признаем тези три качества на Божията любов агапе Евангелието не може да стане безусловна блага вест за нас. И докато не бъдем «укоренени и утвърдени» в Неговата любов агапе, ние не можем да се избавим от страха и безкористно да Му служим (виж 1 Ин. 4:7, 12. 16—18).
Агапе и великата борба
Бунтът на сатана против Бога на небето в действителност е бил бунт против Божията любов агапе, която се явява основополагащ принцип на закона (виж Мат. 22:36— 40; Рим. 13:10; Гал. 5:13. 14). Люцифер решил, че идеята за безкористната любов агапе (1 Кор. 13:5) е прекалено ограничаваща. Той се разбунтувал и внесъл принципа на егоистичната любов, или ерос (виж Иез. 28:15; Ис. 14:12—14). От самото начало на своето падение сатана ненавиждал самото понятие безкористна любов. Когато Бог възстановил този принцип за човечеството чрез проповедта на Евангелието, сатана с всички сили започнал да се бори против него (виж Откр. 12:10—12). Първите нападки на сатана против християнската църква не били насочени към истината за Съботата и учението за състоянието на мъртвите. Той се опълчил против тези истини по-късно. Отначало той започнал борба против Божията любов агапе.
След като завършила деятелността на апостолите, ръководството на християнската църква преминало в ръцете на «светите отци». Повечето от тях гърци по произход, се чувствали оскърбени, че новозавет​ните писатели оставили без никакво внимание «платоническия ерос» — по тяхно мнение, най-висша проява на любов, като предпо​чели непонятната агапе. Те предполагали, тъй като апосто​лите на Исус (с изключение на Лука) били иудеи, че те не познавали добре гръцкия език и в текста е било нужно  да се внесат поправки.
Първият, който се опитал да внесе промени, бил Маркион, умрял около 160 г. сл. Хр. После Ориген, който умрял в 254 г. сл. Хр., фактически променил възвишения израз «Бог е любов (агапе)» на «Бог е любов (ерос)». Обаче с това тази битка не приключила. Тя продължила и през четвъртото столетие по времето на Августин, епископ в град Гиппо в Северна Африка, един от великите «отци» на римо-католическото богословие.
Августин съзнавал, че да помени просто агапе на ерос — това е твърде малко. Вместо това той предприел по-хитър и опасен ход. Оперирайки с гръцката логика, той съчетал понятието агапе с идеята ерос и произвел синтез, който назовал по-латински каритас. (От тази дума произхожда английската дума, често използвана в превода на крал Иаков вместо думата агапе.)
Христианството приело формулировката на Августин и каритас станала ключова дума — определяща Божествената и християнската любов в римо-католическата теология. Тъй като Августин съединил агапе и ерос, Евангелието престанало да въплъщава принципа «Не аз, но Христос» (виж Гал. 2:20), а започнало да се възприема като «Аз и Христос». Тази концепция на Евангелието се котира и в настоящето време. Във времето, когато чистото значение на агапе било изкривено, Еванге​лието било осквернено със себелюбие, а християнската църква изгубила своята сила и потънала в мрак. Едва през XVI век по време на Реформацията, когато Лютер осмислил този проблем и се опитал да разчлени синтеза на Августин, църквата отново започнала да се възражда в светлината на вечното Евангелие. За съжале​ние и днес християнската църква в значителна мярка продължава да блуждае в тъмнина, опитваща се да разбере истинското значение на агапе и следователно, Евангелието.
Три евангелия
И така, ние видяхме, че съществуват три концепции за любовта: ерос — или себелюбие; агапе — или себеотрицателна любов, и каритас — съединение на себелюбие и себеотрицателна любов. Всяка една от тези концепции за любвта е произвела и свое собствено евангелие.
Различните езически религии, които са се потопили в ерос, или себелюбие са основани на евангелието на делата. Подобно на гръцкия философ Аристотел, който писал: «Спасението — това е движение на творението към Бога», Платон също вярвал, че Бог спасява само достойните хора. Евангелието, основано на ерос учи, че хората трябва да се спасяват, като угаждат на Бога чрез жертви и добри дела. Това е законничество, или спасение посредством дела. То е залегнало в основата на всички нехристиянски религии.
Евангелието, основано на концепцията каритас учи, че в начало чрез нашите добри дела ние трябва да докажем желанието си да бъдем спасени. После, когато Бог види и се убеди в това, Той ще дойде към нас и ще ни спаси. С други думи, ние трябва да направим всичко възможно от наша страна, за да съответстваме на Божия идеал, а Христос ще допълни това, което не ни достига. Християните-галатяни попаднали в този хитро скроен капан (виж Гал. 3:1—3), в който попадат и много християни в наши дни. Евангелието вяра плюс дела или оправдание плюс освещение се явява в центъра на римо-католическото бого​словие. Това е тънка форма на законничество.
Обаче Евангелието в Писанието — това не е Евангелие, в основата на което лежи любовта — ерос или каритас. В пълна противоположност с тези и с други евангелия апостолите учили, че когато сме били безпомощни, нечестиви грешници — даже «врагове». Бог е явил Своята любов, агапе, към нас чрез смъртта на Своя Син Исус Христос и е показал, че смъртта Му напълно ни е примирила с Него (виж Рим. 5:6 — 10). Това е ясното евангелско учение на Новия завет (виж Ин. 3:16; Еф. 2:1 — 6; 1 Тим. 1:15; Тит. 3:3 — 5). В приведената по-долу таблица са показани тези три противопоставящи се евангелия.


Евангелията, в основата на които лежи ерос и каритас, може да се назоват само условни благи вести. В двата случая Бог изявява Своята благодат само след като ние изпълним определени условия. Единствено Евангелието, основано на агапе, се явява безусловна Блага вест, основаваща се изключително на Божията незаслужена милост. Ето защо Евангелието е преобърнало света с главата надолу, когато апостолите започнали да прогласяват славната вест за спасение в Исус Христос (виж Деян. 17:6). Това е истинското Евангелие, от което света така отчаяно се нуждае днес. Именно това Евангелие ще освети земята с Божията слава преди да настъпи края (виж Мат. 24:14: Откр. 14:6—15; 18:1).
Агапе и чувството ни за самооценка
Едно от пагубните последствия на греха е унижението в човека на чувството за собствено достойнство. Нашият съвременен сложен свят с неговата конкуренция във всяко отношение е усложнил този проблем. В резултат, както никога, много хора се обръщат за съвети към специалисти. Не отричаме ценността на съветите при определени обстоятелства, но много по-добре е да се запознаем с удивителния «Съветник» (Ис. 9:6), Който единствен може да разреши, проблема с недостатъчната самооценка.
Библията не оценява високо греховното човешко естество. Исус казва на Никодим, за религията, която била основана главно на човешките постижения: «Роденото от плът е плът» (Ин. 3:6). Исус е имал предвид, че нашата човешка природа сама по себе си е неспособна на нещо, което е добро и заслужа​ва награда в Божиите очи (виж Рим. 7:18). Всички наши дела и помисли са осквернени от себелюбие. Ето защо вън от Исус Христос няма ни един добър, ни един праведен човек (виж Рим. 3:10, 12).
Именно по тази причина апостол Павел предупреждава  християните от Филипи да не уповават на плътта (виж Флп. 3:3). Естествено, това е отчаяния опит на човешкото «аз». Тежко е да се окажем лице в лице с самия себе си, а колко повече — с Бога. Резултатът е отслабване на чувството за собственото ни достойн​ство, ниска самооценка. Но в Библията се съдържа добра вест за нас и тази вест е за безусловната Божия любов — агапе. Проблемът с ниската самооценка има единствено неизменно разрешение и то се заключава в ясното разбиране на безусловната Божия любов и Неговата спасяваща благодат в Исус Христос. Чрез пророк Исаия Господ прогласява, че няма да гледа на нашата греховност. Той ще ни направи по-ценни от чистото офирско злато (виж Ис. 13:12). И Той извърши това в Исуса Христа.

Ключови мисли
1. Любовта — това не е просто едно от Божиите качества, а същността на Неговото естество. Бог е любов (виж 1 Ин. 4:8, 16).
2. Всичко, което се отнася до Бога, — даже Неговия закон и Неговия гняв, трябва да се разбира в контекста на Неговата любов (виж Мат. 22:36—40; Рим. 1:18—32).
3. Нашето спасение е основано на Божието естество, същността на което е любов (виж Ин. 3:16; Еф. 2:4—7; Тит. 3:3—5).
4. За описание на Божията любов Новия Завет използва гръцката дума агапе. Божията любов, агапе е различна от човешката любов, в крайна сметка, в три аспекта:
А. Човешската любов е условна; Божията любов е без​условна. Тя изхожда от Него независимо от нашето благо​честие или чувство за самооценка (виж  Деян. 15:11; Еф. 1:7; 2:8, 9; Тит. 1:14).
Б. Човешката любов е изменчива. Божията любов е неиз​менна. Неговата любов никога не престава ( Иер. 31:3; Рим. 8:35—39: 1 Кор. 13:8).
В. Човешката любов търси своето; Божията любов е безкористна (виж Фил. 2:6—8).
5. Бог е изявил Своята безусловна, непроменима, себеотрицателна любов в най-висш образ, когато Исус умря с втората смърт на кръста за цялото човечество (виж Рим. 5:8: Евр. 2:9).
6. Трите концепции за любвта водят до три концепции на Евангелието:
А. Спасение чрез дела. Това «Евангелие» е основано на себе​любие, тоест хората трябва да се спасят, угаждайки на Бога чрез добри дела. Това е законничество, и то лежи в основата на всички нехристиянски религии.
Б. Спасение чрез вяра и дела. Това «Евангелие» е основано на съчетанието на себелюбие и безкористна любов, тоест, първо ние трябва да покажем своите добри дела, че желаем да бъдем спасени, след това Бог ще ни срещне и спаси. Това «Евангелие» на вяра и дела съставлява същността на римо-католическото богословие; то е една тънка форма на законничество.
В. Спасение единствено чрез вяра. Това Евангелие е основано на себеотрицателната любов (агапе). Подразбира се, че когато сме били безпомощни нечестиви грешници Бог ни е изявил Своята любов посредством смъртта на Исус Христос и тази смърт напълно ни е примирила с Него. Тава е ясното учение на Новия Завет (виж Ин. 3:16; Рим. 5:6—10; Еф. 1:1—6: 1 Тим. 1;15).

Какво е това Евангелие
Стотици години преди Христос да дойде на земята, съществуването на жителите на Северна Африка и Александрия зависело от пшеницата, която привозвали със специални морски съдове от Финикия (днешен Ливан). Когато корабите са се появявали в пристанището, това е било наистина добра вест за населението им. Жителите на Александрия, говорещи на гръцки, фактически измислили нова дума, за да съобщят на хората добрата вест за пристигане на корабите със зърно. Това е гръцката дума «евангелие», използвана в Новия Завет. Тя означава безусловна, блага вест за спасение на цялото човечество, едно спасение подтвърдено чрез реални исторически събития: рождението, живота и смъртта на Исус Христос (виж. Мар. 16:15; Рим. 1;1—14; 10:13—15). Евангелието — това  действи​телно е Блага вест.
Апостол Павел назовава това Евангелие «правда Божия» (Рим. 1:16, 17: 3:21). С това той иска да представи праведността, която Бог е:
1) предвидял и изявил преди основаването на света ( Еф. 1:4; Откр. 13:8);
2) обещал по време на грехопадението на нашите прародители ( Бит. 3:15),
3) въплътил в живота и смъртта на Исус Христос ( Ин. 3:16. 17; Гал. 4:4, 5).
С други думи, това е напълно Божия праведност без никакъв примес на каквото и да е било нещо човешко (виж. Рим. 3:28: Гал. 2:16). Съгласно това Евангелие, човечеството в Христос стои напълно непорочно пред Бога и Неговия свят закон (виж. Кол. 2: 10); Рим. 10:4). Това спасение ни избавя от три тягостни реалности, с които ние се сблъскваме като грешни човешки същества. То ни спасява от:
а) вината и наказанието за греха

б) силата и робството на греха
в) природата и присъствието на греха.
Първото е средство за нашето оправдание. Второто е средство за нашето освещение и третото е средство за нашето прославяне. За нас е необходимо да разберем, че като християни, можем да претендираме за оправданието като вече извършен факт (виж. Рим. 5:1), освещението е постоянно продължаващ процес (виж. 1Сол. 4:2-7;5:23). Прославянето е изпълнението на нашата надежда в бъдеще при второто пришествие на Исус (виж. Рим. 8:24. 25: Флп. 3:20,21).
Тези три съставни части на нашето спасение — оправдание, освещение и прославяне — са се осъществили в рождението, живота, смъртта и възкресението на нашия Господ Исус Христос. Затова тези три части ни се предлагат в Христа; те са неразде​лими. Когото Бог е оправдал, него Той ще освети и прослави, ако разбира се, не Му обърнем гръб, проявявайки неверие (виж. Рим. 8:30; Евр. 10:38, 39). Всичките три съставки на спасението съставляват Евангелието — Благата вест за спасение и тъй като техният източник е един — Исус Христос, те са неделими една от друга. Не можем да изберем едно и да пренебрегнем другите.
Цялата опитност на нашето спасение в този и в бъдещия свят се основава на  извършеното от нашия Господ Исус Христос. Основата на целия ни християнски опит се явява Неговото рождение, живот, смърт и възкресение. Затова ние трябва да бъдем утвърдени в истината: цялата истина е съсредоточена в Исус. Това е много важно и трябва да го осъзнаваме. В противен случай, ако нашето разбиране за това, което Исус е извършил на кръста е частично или непълно, такава ще бъде и нашата християнска опитност. Ето защо Той произнесе тези слова: «Ще познаете истината, и истината ще ви направи свободни». «И така, ако Синът ви освободи, то наистина ще бъдете свободни» (Ин. 8:32. 36).
Нашето разбиране влияе на нашата опитност. Например, когато някои от християните в Коринт отричали възкресението на вярващите, Павел не се опитва да доказва истината за възкресението цитирайки определени текстове от Писанието. Неговия аргумент бил прост: християните ще възкръснат от мъртвите, защото от мъртвите възкръсна Исус (виж. 1 Кор. 15:12—23). Също така «Петър утешавал страдащите християни, казвайки, че доколкото техните страдания са подобни на страданията на Христос, ще дойде ден, когато те ще бъдат с Него и ще бъдат прославени (виж. 1 Петр. 4:13).
Посредством вяра ние се отъждествяваме с Исус Христос и Неговото възкресение. Това означава, че при обръщането си, когато с вяра приемем Христос, като наш Спасител, субективно ние ставаме едно с Него и Неговата смърт става наша смърт. Вярата — това е увереност в осъществяване на очакваното Божие спасение в Христос — осъществяване на това, което все още не сме изпитали напълно (виж. Евр. 11;1).
Двете страни на спасението
Спасението има две близки и все пак отличаващи се една от друга части.
Първо, спасението което Бог вече е извършил за цялото човечество чрез живота и смъртта на Исус. Това спасение, по думите на Христос е Благата вест — Евангелието и Той поръча на Своите ученици да го проповядват по целия свят (виж. Мар. 16:15). Павел често описва това спасение, назовавайки го «вие в Христа» (виж. 1 Кор. 1:30, 31; Еф. 1:3—6, 2:13: Флп. 3:9). Това спасение се явява обективната истина, осъществена в земния живот на Христос и като използваме богословската терминология, можем  да я назовем обективно Евангелие.
Второ, Писанието назовава спасение и това, което Бог извършва в нас чрез Святия Дух. Тази част на спасението не се явява нещо допълнително към обективните евангелски факти. Тя отразява реалното, осъществяване на това въплъщение, което Бог вече е извършил за нас обективно в Христос. Следователно, тази втора фаза на спасение може да се назове плодът на обективното Евангелие. Павел често се позовава на това спасение, като употребява израза «Христос във вас» (виж. Рим. 8:10; Гал. 2:20; Еф. 3:17; Кол. 1:27). От тук произхожда мирът с Бога като резултат на оправданието чрез вяра (виж. Рим. 5:1; Деян. 10:36: Кол. 1:20); светостта на живота и победата над греха чрез процеса на освещение чрез вяра (виж. Рим. 6:22; 2 Петр. 1:5—7) и промяната на нашата греховна природа в безгрешна чрез прославянето, което ще се осъществи при Второто пришест​вие на Христос (виж. Рим. 8:24. 25; 1 Кор. 15:51—54; Фил. 3:20, 21).Тъй като тази втора фаза на спасение се отнася до нашата лична опитност често се назовава субективно Евангелие.
В настоящето време тези две части на спасението предизвикват смущение в много християни. Те са смутени, защото не виждат различието между това, което Бог вече е извършил в Христос преди две хиляди години и това, което Той извършва в настоящето време в живота на вярващите посредством пребиваването на Святия Дух в тях. На свой ред, това смущение е довело до жестока борба по отношение на въпроса за праведност чрез вяра. Христос е нашата праведност и в двата случая на спасение; и едното и другото се постигат единствено чрез вяра. Между тези две части има съществена разлика.
Първата част на спасението — обективното Евангелие — често теолозите я описват като вменена праведност на Христос. Именно тя дава на вярващия право на небето сега и в деня на съда.
Втората част на спасението — субективното Евангелие — често теолозите я описват като придадена праведност на Христос. Тя свиде​телствува за реалното присъствие на вменената праведност на Христос в нашия живот. Тя в никакъв случай не не ни дава по-големи права за небето. Тя само свидетелства за наличие на реални взаимоотношения с Христос. Придадената правед​ност не ни дава права за небето, но нейното отсъствие в нашия живот доказва, че или не сме разбрали ясно Евангелието, или сме отхвърлили дара на вменената праведност. Отказа да се облечем във вменената праведност на Христос указва, че нямаме истинска вяра, с което се оказваме недостой​ни за небето (виж. Иак. 2:20—23).
Различията между обективното и субективното Евангелие
Съществуват четири главни отличия между обективното Евангелие («вие в Христа») и субективното Евангелие («Христос в вас»).

1. Едното е завършено, другото — незавършено. Обективно «в Христа» ние сме напълно непорочни в Неговата праведност (виж. 1 Кор. 6:11; Еф. 1:3; Кол. 2:10). Субективно «Христос във вас» — това е продължаващ, развиващ се процес на освещение, който трябва да се осъществи и да приключи с прославяне на нашето тяло и нашето естество при Второто пришествие (виж. Рим. 5:3—5; 8:18—23; 1 Кор. 15:51—57: Фил. 3:12— 14, 20, 21: Кол. 1:27; 2:6; 1 Сол. 5:23, 24; 2 Петр. 1:3— 82).
2. Едното е универсално, другото има отношение към отделната личност. «В Христа» е било изкупено цялото човечество — оправдано и примирено с Бога на законно осно​вание (виж Рим. 5:18: 2 Кор. 5:18, 19; 1 Тим. 4:10; Тит. 2:11; I Ин. 2:2). «Христос във вас» има отношение единствено към вярващите, които са преживяли новорождение посредством вяра (виж Ин. 3:16: Рим. 8:9. 10: 1 Кор. 6:17—20; 2 Кор. 3:17, 18: 6:14--16; 1 Тим. 4:10).
3. Едното е вън от нас, другото е в тясна връзка с нас. «В Христа» праведността Му ни се вменява без каквато и да е помощ и намеса от наша страна (виж Рим. 3:21, 28; Фил. 3:9). «Христос във вас» включва сътрудничеството на вярващите, които чрез вяра живеят по Духа (виж Ин. 15:1—5; 17:23: Рим. 8:9—14; 13:12—14; Гал. 2:20: 1 Ин. 3:23, 24).
4. Едното дава награда, другото просто демонстрира. Праведността «В Христа» е единственото средство за нашето спасение и ако не се съпротивляваме и не я отхвърляме, тя ни дава пълно право на вечен живот на небето, както сега, така и в деня на съда (виж Деян. 13:39; Рим. 3:28; 10:4; Гал. 2:16; Еф. 2:8, 9; Тит. 3:5). Праведността «Христос във вас» свидетелствува за нашето спасение в Христа или подтвърждава това спасение, но не ни се вменява като заслуга (Мат. 5: 14 — 16; Ин. 13:34, 35; 14:12; Еф. 2:10; Тит. 3:8).
Всичко, което е било необходимо Исус Христос вече е извършил за грешниците, за да ги назове праведни и да ги направи наследници на небето – това е обективната истина на Евангелието. Затова всички, които пожелаят да заемат предлаганото им положе​ние в Христа, се разглеждат от Бога като праведни, святи, осветени и прославени «в Христа» (виж. Еф. 1:3—6; 2:5, 6; 1 Кор. 6:9—11). Отново откритата от Лютер истина, че «праведния чрез вяра ще живее» (Рим. 1:17), е била най-великата истина от времето на отстъпление от Евангелието в средните векове. Тя единствена е пробудила и може да пробуди надеждата за спасение в сърцата на хората.
Централната тема — «в Христа»
Централната тема в учението на апостол Павел по отношение на Евангелието се явява темата или идеята — «в Христа». Тя е основана на библейското учение за солидарност или събирателно единство — концепция в основата си чужда на западното мислене, разпространено в много части на света в настоящето време. Библията ясно учи, че цялото човечество е съединено в общ живот и затова представлява едно цяло или съвместно тъждество — събирателно единство.
Обърнете внимание, как авторът на Посланието към Евреите използва концепцията за събирателното единство, когато представя доказателството, че Христовото свещенство е по-възвишено от левитското свещенство (Евр. 6:20—7:28). Първо, той доказва, че по положение Мелхиседек е бил по-възвишен от Левий.

Но как авторът на Посланието към Евреите доказва, че Мелхиседек е над Левий? Просто напомня на своите читатели, че Левий е дал десятък на Мелхиседек. Блестящ аргумент: този, който е платил десятък, винаги стои по-ниско от този, на когото се дава десятък. Но Левий никога лично не е давал десятък на Мелхиседек! Той даже не е бил роден по времето на Мелхиседек. Но как тогава той е направил това? «В Авраам», — казва авторът на Посланието към Евреите.
Левий, правнука на Авраам, който тогава още не е бил роден, «е бил... в чреслата» на Авраама (Евр. 7:10), когато Авраам срещнал Мелхиседек и му дал десятък (стих 7—10). Това доказателство е основано на идеята за събирателно единство. То ни помага да разберем, по какъв начин цялото човечество се е оказало осъдено «в Адам» и оправдано «в Христа», тъй като цялото човечество се намира «в тези двама човека» и защо то е било съпричастно към техните дела.

Съгласно Библията, Бог е сътворил цялото човечество в един човек, Адам. «И създаде Господ Бог човека от земна пръст и вдъхна в лицето му дихание за живот» (Бит. 2:7; ср. Деян. 17:26). Еврейската дума, преведена в този текст с думата живот е употребена в множествено число. Буквално тя означава, че Бог е вдъхнал в Адам «дихания жизнени», тоест живот за всички човешки същества.
В Библията също се говори, че когато Адам паднал, цялото човечество паднало «в него». Тъй като Адам съгрешил преди да му се родят деца, които да могат да вземат собствени решения, неговото грехопадение потопило в грях цялото човечество (виж Рим. 5:12; 1 Кор. 15:21, 22). За западният ум е трудно да приеме и схване този факт от тази гледна точка, защото за него е много по-естествено да мисли индивидуалистично. Обаче идеята, че цялото човечество представлява за себе си едно цяло, участващо в грехопадението на Адам, ясно се подтвърж​дава в Свещеното Писание.
Ако, от една страна, идеята за събирателното единство ни води към това, че всички сме паднали в един човек — Адам, то от друга — се утвърждава славната истина: че Бог е изкупил всички нас в един човек, Исус Христос, Който се явява втория Адам (виж Рим. 5:12—21; 1 Кор. 15:19—23,45—49). Бог юридически е оправдал цялото човечество в Христа — това също е непонятно, както и това, че сатана е навлекъл осъждение на цялото човечество в Адам (виж Рим. 5:18).
Бог с този акт на милосърдие, който е бил замислен и извършен от Него Самия е съединил в една Личност — Исус Христос цялото човечество, нуждаещо се от изкупление с Неговата собствена съвършена Божествена природа. При Своето въплъ​щение Христос приел на Себе Си живота на целия човешки род в неговото паднало състояние (виж 1 Кор. 1:30). Чрез това тайнствено единение Бог е дал на Христос право да бъде втория или «последния Адам» (/ Кор. 15:45). Думата Адам на еврейски означава «човечество», и като втори Адам Исус Христос представя и обединява цялото човечество. Цялото човечество е едно «в Него» точно така, както ние сме едно «в Адам». Извършеното от Исус сме извършили и ние, защото чрез кръщението, ние сме се съединили в Него. Следова​телно, Неговият живот и Неговата смърт, които в пълнота отговарят както на изискванията на Божия закон, така и на неговата справедливост, принадлежат също и на нас. Ние сме оправдани «в Него», защото Неговият и нашият живот завинаги са съединени при въплъщението. Това е накратко основната тема на учението на апостол Павел, която може да бъде назована: «в Христа». Именно тя съставлява Благата вест на Евангелието (виж Еф. 1:3 — 12; 2:4—7).
Исус Христос може да пребъдва в нас чрез Святия Дух (виж Рим. 8:9, 10) и да изпълнява във нашия живот изискванията на святия Божий закон (виж стих 4) само благодарение на този обективен факт, че «в Христа» вече сме удовлетворили всичките изисквания на закона. Ето защо апостол Павел прави такова заключение относно оправданието чрез вяра: «Унищожаваме ли закона чрез вяра? Никак; но утвърждаваме закона» (виж Рим. 3:31; см. 10:4).
Идеята за събирателното единство заключаваща се в това, че цялото човечество се намира «в Христа» по-нов начин осветлява библейското учение за Христа, който ни замества. Обикновено мислейки за Христос като за Този, Който ни е заместил, ние се срещаме с нравствената дилема, която се разрешава с разбирането на събирателното единство. Именно на това ще насочим нашето внимание в следващата тема.
Ключови мисли
1. Съгласно Новия Завет, Евангелието е безусловна Блага вест за спасение на цялото човечество, подтвърдена исторически чрез реалността на рождението, живота и смъртта на Исус (виж Мар. 16:15; Рим. 1:1— 14; 10:13— 15).
2. Това спасение ни избавя от три тягостни реалности, с които ние се сблъскваме като грешни човешки същества. То ни спасява от:
а) вината и наказанието за греха - това е нашето оправдание;
б) силата и робството на греха - това е нашето освещение;
в) природата и присътствието на греха - това е нашето прославяне.
3. Тези три съставки на спасението — оправдание, освещение и прославяне са вече изпълнени чрез рождението, живота, смъртта и възкресението на Исус Христос.
4. Апостол Павел описва спасението, което Бог вече е извършил за цялото човечество чрез заключителната служба на Исус назовавайки го «вие в Христа» (виж 1 Кор. 1:30, 31; Еф. 1:3—6; 2:13; Фил. 3:9). Това спасение може също да бъде назовано обективно Евангелие, защото се явява обективната истина, осъществена в земния живот на Исус.
5. Апостол Павел описва спасението, което Бог извършва в хората посредством Святия Дух, като «Христос във вас» (виж Рим. 8:10; Гал. 2:20; Еф. 3:17). То може да бъде също назовано - субективно Евангелие, защото това, което Бог вече е извършил обективно за нас в Христос, реално се осъществява в нашия живот.
6. Обективното Евангелие (вменената праведност на Христос) ни дава право за живот на небето — сега и във времето на съда.
7. Субективното Евангелие (придадената праведност на Христос) не ни добавя права за небето; то доказва реалното присътствие на вменената праведност на Христос в нашия живот.
8. Библията учи, че цялото човечество е съединено заедно в общ живот и затова съставлява едно цяло или съвмест​но тъждество — събирателно единство (виж. Евр. 6:20—7:28).
9. Съгласно Библията, Бог е сътворил цялото човечество в един чевек — Адам. Когато Адам паднал, цялото човечество паднало «в него», защото ние всички сме съединени в него. Човечество, като съвокупно цяло е участвало в грехопадението на Адам (виж Рим. 5:12; 1 Кор. 15:21,22).
10. Подобно на това Библията учи, че Бог е изкупил цялото човечество в един човек, Исус Христос, втория Адам (виж Рим. 5:12—21; 1 Кор. 15:19—23; 45—49).
11. При Своето въплъщение Исус приел съвкупния живот на целия човешки род в неговото паднало състояние (виж 1 Кор. 1:30). С този акт цялото човечество е съединено «в Христа Исуса», Подобно, както се явяваме едно цяло «в Адам», така и това, което е извършил Исус, е извършено и с нас, защото ние сме съвкупно съединени в Него. Неговия съвършен живот и смърт се припис​ват също и на нас (виж Еф. 1:3—12; 2:4—7).
12. Централната тема — «в Христа» е основана на библейското учение за солидарност или събирателно единство и се явява централна тема и в ученията на апостол Павел отнасящи се до Евангелието.
Заместническата жертва на Христос

Библейската концепция за събирателното единство ни води към важната доктрина за заместничеството. Тази доктрина е била в центъра на богословските борби между реформаторите и римо-католическите теолози в периода на Реформацията. Главният въпрос на тази полемика се оказал етичн проблем, повдигнат от истината за оправдание чрез вяра. Въпросът остава реален, той продължава да ни вълнува и днес: «Как може Бог да оправдава вярващите грешници и в същото време да остане принципен по отношение на Своя Божествен закон, който заслужено ги осъжда на вечна смърт? (виж Рим. 4:5; Гал. 3:10).
Католическите богослови настоявали, че преди да назове вярващия оправдан, Бог трябва да го направи праведен посредством привнесена в него благодат. С други думи, Бог дава лъжливо свидетелство, като назовава оправдан грешник този, който все още си остава грешник. Реформаторите отхвърлили подобна гледна точка и издигнали вместо нея библейското учение за заместничеството. Бог провъзгласява вярващия за оправдан, казвали те, на основание живота и смъртта на Христос, Който напълно е изпълнил изискванията на закона. С други думи, праведността на Христос допълва недостатъка на праведност на вярващия.
Католическите богослови не приели този отговор. Те възразили, че такова заместване ще бъде неетично и незаконно. Никой закон не позволява на човек да понесе върху себе си вината или наказанието на друг човек. Праведността не може да преминава от един човек към друг. Затова те обвинили реформаторите, че учат на "юридически фикции", "раздаване на праведност" или "духовен бюрократизъм".
И двете страни били в нещо прави и двете в нещо се заблуждавали. Католическите богослови били прави от етична гледна точка. За Бог не е нужно да прави грешниците праведни само за това, те да бъдат юридически провъзгласени за праведни. И все пак те не били прави в предложеното от тях разрешение на проблема и справедливо си заслужили обвинението в законничество.
Реформаторите предложили по-правилно разрешение на този въпрос. Библията ясно учи, че вярващите грешници се оправдават на основание живота и смъртта на Исус, заместващ ги в собствения им греховен живот (виж Рим. 10:4; Деян. 13:39). Но и реформаторите допуснали етична грешка в определението за заместване — в това, че делата и смъртта на Христос били приети вместо нашите дела и нашата смърт. Както са твърдяли католическите богослови, всички закони, както Божиите, така и човешките, имат един фундаментален принцип: вина и наказание не могат да бъдат прехвърляни от виновен върху невинен и праведността на един човек юридически не може да бъде предавана на друг (виж Втор. 24:16; 4 Цар. 14:6; Иез. 18:1—20).
Тогава, какво да правим с библейското учение за заместническата жертва? Какво определение може да му се даде? Библейското учение за заместническата жертва е основано на концепцията за солидарност или събирателно единство. Както вече отбелязахме по-горе, цялото човечество юридически подлежи на осъждение, защото всички съгрешили в един човек - Адам. Също така Бог може юридически да оправдава грешници, защото цялото човечество е оправдано за нарушението на закона в един човек Исус Христос — втория Адам. Бог е направил това да стане възможно, съединявайки Своя Син при Неговото въплъщение с живота на всеки член от човешкия род. Това е дало право на Христос да бъде втория Адам и юридически да ни замести жертвайки се за падналото човечество.
Реформаторите не съумели да разрешат етичния проблем на Евангелието поради една проста причина: подобно на римо-католическата църква те разделяли човешкото естество на Христос от човешкото естество, което Той дошъл да изкупи. Единствено отъждествявайки човешкото естество на Христос с падналото естество на цялото човечество, което Той е дошъл да изкупи е възможно да се проповядва етично Евангелие, явяващо се, безусловна Блага вест. С други думи, Христос не би могъл да спаси човека, ако не бе приел неговото естество.
Човешкото естество на Христос
В следващата тема ние ще изследваме ясно определената концепция за заместничеството, която ни дава Библията посредством изложените в нея идеи за «двамата Адама». Но преди това ние трябва да отговорим на два жизнено важни въпроса относно човешкото естество на Христос. Въпрос първи: «Каква е била главната цел на въплъщението на Христос?» В настоящето време християнската църква дава на този въпрос три отговора.
1. Христос е станал човек, за да докаже, че е възможно хората да съблюдавот Божия Закон. Обаче в Писанието няма еднозначно подтвърждение на това. Разбира се, факта, че със Своето човешко естество Христос съвършено изпълни закона, доказва, че хора, намираши се под контрола на Божия Дух, също могат съвършено да изпълняват изискванията на закона. Но Библията не счита това за главна причина за въплъщението.
2. Христос е станал човек, за да ни остави пример. Библита сочи на Него като на пример за нас, но това се отнася само за този, който чрез вяра Го е приел и е преживял новорождение (виж 1 Петр. 2:21; Фил. 2:5— 8). Оттук не произтича, че Исус се е въплътил главно, за да стане Образец за нас. Тези, които подчертават, че Христос се явява нашия Образец, като не Го представят преди всичко като наш Спаси​тел, създават впечатление, че тяхната теория за примирението е основана на образеца. Ето защо тях често ги обвиняват в перфекционизъм или законничество.
3. Христос е станал човек, за да изкупи човечеството от греха. Писанието открива, че това е главната причина, поради която Божия Син е дошъл в плът (виж Мат. 1:21; Гал. 4:4,5; Ев. 2:14— 17). В самия център на учението, което се нарича христология, се намира славната истина за това, че Христос е приел чо​вешка плът, за да стане Спасител на света. Той става пример само за този, който първо Го е приел както Спасител.
След като установихме, че главната причина за въплъщението на Христос е било изкуплението на падналото в грях човечество, ние се оказваме пред други важни въпроси относно Неговата човешка природа: Как Христос е спасил човечеството в Своята човешка природа? И отново християнството ни предла​га различни отговори. Всеки отговор изисква различна гледна точка за природата на човешкото естество на Христос.
1. Христос в Своето човешко естество е спасил човечеството, (изпълнил е роля на заместник - една личност действа вместо друга). Към тази гледна точка са се придържали реформаторите, нея я приемат и много християни-протестанти в настоящето време. Те учат, че Христос е приел на Себе Си природата, която е имал човека до грехопадението, — духовното естество на Адам до неговото съгрешаване. Ето как те разсъждават.
Грехът, по мнението на тези, които се придържат към тази гледна точка е двойствен проблем. Преди всичко, грехът — това е състояние на човешкото естество. Греховната природа сама се явява грях и безусловно, подлежи на осъждане. Затова Христос е трябвало да приеме безгрешно човешко естество (подобно на естеството на Адам, което е имал до грехопадението), за да замести със Себе Си нашето греховно естество, което се намира под осъждение. Те настойчиво твърдят, че ако Христос е приел нашето греховно естество, каквото до болка го познаваме, Той би станал грешник и Сам ще се е нуждаел от спасение.
И второ, грехът, по тяхно мнение е също и действие — греховни постъпки. Съвършеният живот и жертвената смърт на Христос заместват нашите греховни постъпки. Затова придържайки се към тази гледна точка те считат, че Христос има работа с този двойствен аспект на греха: Неговото безгрешно човешко естество е заместило нашето греховно естество и Неговите съвършени деяния — Неговите постъпки и Неговата смърт са ни изкупили от греха.
Обаче възникват два проблема. Евангелието става неетично. Както вече видяхме, нито при Бога, нито при човека има закон, който да позволи да се прехвърля вина и праведност от една личност на друга. Затова тези, които учат за заместничество, съпровождащо изкуп​лението, справедливо се обвиняват в «юридическа фикция». Опитите да се разреши този етичен проблем (твърдейки, например, че «Христос е над закона» или че «Той доброволно е умрял вместо нас») са неприемливи. Законът просто не позволява да се прехвърля греха от виновния на невинния. Единствено в случай, че виновния и невинния фактически са свързани заедно, както това е показано в службите на старозаветното светилище, заместването е юридически законно (виж 1 Кор. 10:18).
Идеята за спасение, основано на изкупително заместване, създава още един проблем: Евангелието много лесно се превръща в «евтина благодат». Ако Христос е извършил всичко това, без да стане едно цяло с нас, ако Той е живял и умрял вместо нас, тогава благословението от Неговия свят живот и смърт може да се приемат, просто като съгласие на ума с тази истина. За нас няма да е необходимо да се отъждествяваме с Неговия живот и смърт — както изисква от нас истинската вяра и кръщение (виж Гал. 2:19,20; Рим. 6:1—4). Ние просто се съгласяваме, че Христос е живял и умрял вместо нас. Това е «евтина благодат». Съществува и друг отговор на въпроса за това, как Христос ни спасява в Своето човешко естество.
2. В Своята човешка плът Христос спасява човечеството практически, а не заемайки теоретически неговото място. Сторонниците на тази гледна точка учат, че Христос е приел на Себе Си човешкото естество на Адам след грехопадението. Те утвърждават, че Христос, за да спаси падналото човечество е трябвало да приеме греховното човешко естество, което се е нуждаело от изкупление. Отъждествявайки Себе Си с падналия човешки род, Христос придобива правото да бъде втория Адам и на законно основание заема нашето място.
Съгласно тази гледна точка, живота и смъртта на Христос фактически са променили историята на човечеството. Доколкото всеки от нас съвокупно е съединен с човешката природа на Христос, Неговият живот и смърт стават наш живот и смърт. В Него ние живеем съвършен живот; в Него ние сме умерли, понасяйки наказанието за греха. Когато Христос умрял на кръста, цялото човечество е било на законно основание оправдано, доколкото човечеството е умряло с Него. Оправдание чрез вяра — това просто е привеждане в действие на юридическото оправдание в живота на вярващия. Затова вярата не е просто умозрително съгласие с истината. Чрез нея се разбира, че човек с цялото сърце оценява кръстната жертва. Такава вяра води към смирение и послушание на истината, въплътена в Христос (Рим.1:5; 6:17; 10:16; Гал. 5:7; 2 Сол. 1:7,8). Такова послушание чрез вяра е основа за истински свят живот (Гал. 2:20; Рим. 6:10 — 13).
Но във връзка с тази гледна точка се повдига един сериозен въпрос: Ако Христос се е отъждествил с нашето греховно човешко естество, не е ли станал грешник, подобно на нас, нуждаещ се от спасител? Нали греховната природа сама се явява грях.
Павел ясно ни учи, че нашата греховна човешка природа е подчинена на закона на греха (Рим. 7:20—23), и затова ние сме «чада на гнева» (Еф. 2:3). От друга страна, Библията също ясно ни учи, че Христос е приел същата природа, каквато има човешката раса. Заради нейното изкупление Той е дошъл на земята (виж Евр. 2:14—17). Тогава как да разрешим възникналата дилема?
За да открием правилното решение, трябва да се обърнем към думите, които са използвали новозаветните писатели, говорейки за човешкото естество, което е приел на Себе Си Христос. Напри​мер, в Ин. 1:14; Гал. 4:4; и 2 Кор. 5:21 кратко е казано, че в Своето човешко естество Христос е бил точно такъв, каквито сме ние в нашето паднало естество. В тези текстове се говори, че Христос е «станал плът» (Ин. 1:14); че се е «родил от жена» (Гал. 4:4). Какво означава думата «станал»?!
Когато Христос е станал човек. Той в действителност е станал такъв, какъвто Той не е бил. Греховната природа, която Той е приел, не му е била присъща; Той я е приел  върху Себе Си, за да я изкупи. Както пише Елена Уайт, «на Своята безгрешна (Божествена) природа Той приел нашето греховно (човешко) естество, за да знае, как на изкушаваните да помогне» (Медицинско служение, с.181). Думата «взе участие» (Евр. 2:14) и «подобие» имат едно и също смислово значение, както и думата «станал».
Писанието учи, че в действителност, Христос е приел нашето осъдено грехов​но човешко естество, за да може напълно да съкруши «закона на греха и смъртта» (Рим. 8:2), който е действал в човешката природа, и го унищожил на кръста. Ако Христос в мисъл би отстъпил на греховните желания на плътта, която Той е приел, то би станал грешник и Сам би се нуждаел от спасение. Ето защо, разсъждавайки за човешката природа на Христос, ние трябва да бъдем много внимателни, за да не преписваме на Христос греховни мисли и греховни наклон​ности и да не говорим, че Той е «имал» греховна природа.
Фактът, че новозаветните писатели описват корените на родословието на Исус в Давид (виж Рим. 1:3), Авраам (виж Мат. 1:1—16) и даже в Адам (виж Лк. 3:23—38), ясно показва, че човешката природа на Христа е принад​лежала на човечеството, което Той е дошъл да изкупи. Пред нас възниква въпроса: Как и кога Христос е освободил чове​чеството от закона греха и смъртта? Повечето християни учат, че това е станало при въплъщението. Свещенното Писание не поддържа тази гледна точка. Напротив, Библията ясно учи, че на кръста Исус е взел греховете на света на Себе Си. (виж. Рим. 8:2,3) Божието разрешение на нашия проблем с греха — това не е въплъщението; Неговото разрешение — това е «Кръвта на Исуса Христа, Неговия Син, ни очиства от всеки грях» (1 Ин. 1:7). Въплъщението е дало право на Исус да ни замести и спаси, но силата Божия за спасение се явява кръста.
Когато вечното Евангелие се разбере в светлината на основната истина «в Христа», Христос, приемащ човешкото естество ще стане всичко за нас. В настоящото време все повече и повече богослови признават тази истина. Ще представя изказванията на двама от тях:
«Може би, най-важната истина, която сме длъжни да научим или скоро отново да възприемем, се явява факта, че въплъщението е било осъществено от Бога заради нашето спасение в самото сърце на нашето паднало и порочно човешко естество, което враждува с примиряващата Божия любов. С други думи, въплъщението трябва да бъде оценено като действие на Бога, вземащ върху Себе Си нашето паднало човешко естество, болния ум и душа отделени и отчуждени от Твореца. Това  е свързване на Бога, живеещ нашия истински човешки живот, обременен от грях и вина. Това становище е било широко разпространено в ранната Църква в течение на първите пет столетия; в него отново се изразява мисълта, че за спасението на човека, за Христос е било нужно да се въплъти в човека напълно, че невъзприетото от Него не може да бъде изцелено и че не приетото от Бога в Христа не може да бъде спасено... Следователно, въплъщението следва да се разбира като принизяване на Божия Син в конкретната форма на нашето собст​вено греховно естество като жертва за греха, като е осъдил греха в самото естество, за да изкупи човека от неговия плътски, враждебно настроен дух» (Фома Ф. Торренс, Размишление за Христа, с. 4К , 49).

«Що се отнася до греха, Божия Син трябваше да го осъди, да го победи и да го лиши от сила. Ето защо е важно да разберем, че плътта, в която се облече Христос, беше греховната плът на човека... Плътското естество на Христос е било наистина реално, а не някакво мъгливо и неопределено. Той се е намирал в същото положение в което се намираме и ние. Над Него е вилняла същата разрушаваща сила. Него са Го обсаждали същите плътски изкушения, каквито ни обсаждат и нас. Но при всичко това, Той е бил Победител над греха» (Андер Нурген, Комментарии, Посланието към Римляните, с. 314, 315).
Спасител — Богочовек
При въплъщението в една Личност — Исус Христос, са били съединени две различни естества. За да има Христос законно право да ни замести и да бъде наш представител, Неговата Божественост е трябвало да се съедини с нашето съвкупно паднало човешко естество, което се е нуждаело от изкупление. Тези две отличаващи се едно от друго противоположни естества са се съединили в една Личност и Христос е станал втория Адам. Именно темата «в Христа» се явява главната тема в теологията на апостол Павел. По-долу в таблицата е показано, какво ни казва Новия Завет за Боже​ственото и човешкото естество на Христос.


При възкресението тези две естества се съединили заедно при съхранение на Божествения живот. На кръста нашия съвкупен осъден живот умрял завинаги в Христос (виж 2 Кор. 5:14). При възкресението Бог дал на човешкия род вечния живот на Неговия Син (вшж. 1 Ин. 5:11). При въплъщението Христос е станал такъв, каквито сме ние в резултат от грехопадението, за да може посредством Неговия живот, смърт и въскресение всеки от нас да се уподоби на Него (виж 2 Кор. 5:17). Това е Благата вест на Евангелието.
По природа ние сме:
1) духовно мъртви, а в Христа сме духовно оживяли (виж Еф. 2:5);
2) грешници, но в Христа сме станали праведни (виж 2 Кор. 5:21);
3) осъдени, но в Христа сме били оправдани (виж Рим. 5:18);
4) синове човешки, но в Христа сме синове Божии (виж. 1 Ин. 3:1);
5) привързани към ада, а в Христа седим на небесни места ( Еф. 2:6);
6) смъртни, но в Христа сме станали безсмъртни (виж 2 Тим. 1:8—10);

7) бедни, но в Христа сме станали богати (виж. 2 Кор. 8:9);
8) по долу от ангелите, но в Христа сме сънаследници на Христа (виж Евр.2:6 — 12; Рим. 8:17).
В следващата тема ще поговорим по-детайлно за двамата Адама и нашата съпричастност към тях.
Ключови мисли: 
1. Оправданието чрез вяра повдига етичния проблем: как Бог може да оправдава вярващите грешници и да бъде принципен по отношение на своя Божествен закон, който заслужено ги осъжда на вечна смърт? (Рим. 4:5; Гал. 3:10).
2. По време на Реформацията нейните защитници отговаряли на този въпрос с учението за заместване, съгласно което Христовата праведност замества недостатъка от праведност в живота на вярващия.
3. Католическите учени настоявали, че такова заместване е неетично. То принуждава Бога да защитава една лъжа, като провъз​гласява за праведен някой, който още си остава грешник. Те настоявали, че преди Бог да назове човека праведен е длъжен да го направи праведен, давайки му благодат.
4. От етична гледна точка, католическите богослови били прави — нужно е Бог първо да направи грешниците праведни, след което Той може да ги провъзгласи за праведни по закон. Въпреки това в разрешението на този проблем те допускали грешка.
5. Реформаторите разрешили проблема правилно: Библията ясно учи, че грешниците се оправдават на основание живота и смъртта на Исус, заместващ тяхния собствен греховен живот (виж Рим. 10:4; Деян. 13:39). Въпреки това реформаторите допуснали етична грешка, утвърждавайки, че живота и смъртта на Исуса Христа се приема във замяна на нашия живот и смърт.
6. Съгласно Библията, учението за заместничеството се основава на концепцията за събирателното единство. Бог може на законно основание да оправдава грешници, защото цялото човечество е попаднало под ударите на закона чрез един човек – Адам, така и чрез един Човек, Исус Христос, Бог може да ги оправдае. Само тогава, когато отъждествим човешкото естество на Исус с падналото естество на цялото човечество, което Той дойде да изкупи, ще можем да проповядваме етично Евангелие, което се явява, безусловна, Блага вест.
7. Главната цел на въплъщението на Христос е била не да докаже, че хората могат да съблюдават Божия Закон, и не да им даде Своя пример, а да изкупи хората от греха (виж. Мат. 1:21; Гал. 4:4,5; Евр. 2:14—17).
9. Библията ясно учи, че Христос е взел на Себе Си същото естество, което е имало човечеството, което Той е дошъл да изкупи (виж Евр. 2:14—17). Кратко казано, в Своето човешко естество Христос е бил такъв, каквито сме ние в нашето паднало човешко естество. Библията говори, че Той е «станал плът» (Ин. 1:14). Той е станал такъв, какъвто Той не е бил. Той е взел на Себе Си греховното естество, за да го изкупи.
8. В Своето човешко естество Христос е спасил човечеството буквално, а не като го замести теоретически. Христовият живот и смърт действително са изменили миналото човечество; Христовия живот и смърт станали наш живот и смърт. В Него ние живеем съвършен живот, в Него ние сме умерли, понасяйки наказанието за греха (виж 2 Кор. 5:14).
Двамата Адама:
5-та глава от Посланието към Римляните

Към числото на най-пренебрегваните и неправилно разбирани учения на Библията се отнася и учението за двамата Адама. Ние ще го разгледаме, тъй като то е жизненно важно за нашето спасение, защото вечната съдба на всеки човек живял на нашата земя, е тясно свързана с тези две личности — Адам и Христос.

Както вече споменахме, Бог сътворил цялото човечество в един човек — Адам (виж Бит. 1:27, 28; Деян. 17:26). Сатана погубил цялото човечество в същия човек — Адам (виж Рим. 5:12, 18; 1 Кор. 15:21, 22). И Бог изкупил цялото човечество в един Човек — Исус Христос, втория Адам (виж 1 Кор. 1:30; Еф. 1:3; 2:5, 6). Писанието ясно утвърждава, че «в Адам всички умират», а «в Христа всички ще оживеят» (1 Кор. 15:22).
Дълбоко съм убеден, че ние никога напълно не ще разберем значението и преимуществата на нашето спасение «в Христа», докато не осъзнаем нашето положение «в Адам». Два пасажа в Новия Завет — Рим. 5:12—21 и 1 Кор. 15:19—23; 45—49 подробно обясняват важното учение за двамата Адама. Нека да разгледаме внимателно, какво се говори там.
Рим. 5:12—21
В Рим. 5:11 апостол Павел утвърждава ясната евангелска истина, че ние, християните, можем да се радваме, защото сме получили примирение. По-нататък в стихове 12-21 той продължава да обяснява, как сме получили това примирение. Като използва Адам в качеството на прототип, или образ на Христос (стих 14). той утвърждава, че «в Христа» ние придобиваме това, което сме изгубили «в Адам». Животът на тези две личности — Адам и Христос определят завинаги съдбата на цялото човечество. За да може да използва Адам за образ на Христос, апостол Павел обяснява в 12—14 стих, какво е нашето положение «в Адам».
«Затова, както чрез един човек грехът влезе в света, и чрез греха смъртта, и по тоя начин смъртта мина във всичките човеци, понеже всички съгрешиха» (Рим. 5:12). В този стих Павел изка​зва три мисли относно проблема с греха. Той казва, че греха е влезъл в света (тоест в човешката история) чрез един човек — Адам. Второ, този грях е осъдил Адам на смърт. Трето, тази смърт се разпространила върху цялото човечество и «всички съгрешили». Тази последна фраза е довела до безкрайни спорове в историята на християнската Църква. Какво е имал предвид апостол Павел, че всички умират, защото «всички съгрешили» лично, както е направил Адам? Или той е имал предвид, че всички умират, защото «всички съгрешили» в Адам?
Заключението има важно значение за нашето спасение, тъй като, разсъждавайки за Адам, Павел преследва една цел: да го използва като прототип на Христос. Ако ние щателно разгледаме контекстта на този библейски стих, логиката и аргументацията на Павел, а също и неговото учение относно оправданието чрез вяра в целия Нов Завет, ще бъдем принудени да признаем, че в Рим. 5:12 Павел утвърждава истината: смъртта се е разпространила върху цялото човечество, защото «всички съгрешиха» в Адам. Съгласно логиката на Павел, цялото човечество се е намирало «в Адам», когато той съгрешил, затова цялата човешка раса се оказала съпричастна с непослушанието на Адам. Затова, казва Павел, смъртната присъда, произнесена върху Адам, неизбежно засяга и всяко човешко същество. Имаме пет причини да вярваме в това, което Павел казва в този стих:
1. Не е коректно да вярваме, че всеки умира, защото той лично е съгрешил, както това направи Адам. Например, деца също умират, въпреки че нямат собствени грехове. Единственото обяснение на универсалността на смъртта е че: в Адам «всички съгрешиха».
2. Граматически за гръцката дума съгрешиха в 12-тия стих се използва минало свършено време. Обикновено тази граматическа форма означава събитие, което е станало в миналото в определен момент от времето. Следователно, от граматическа гледна точка, «всички съгрешиха» логично можем да отнесем към определен исторически момент в миналото (греха на Адам), а не към личните грехове на неговите потомци, извършени в течение на столетия.
3. В стихове 13 и 14 Павел продължава да обяснява това, което той е имал в предвид в 12 стих. Той казва, че всички, живяли от Адама до Моисея, «които не бяха съгрешили според престъплението на Адама» (стих 14). Следователно, контекста на 12 стих противоречи на идеята, че всички са умрели защото са съгрешили подобно на Адам.
4. В Рим. 5:15—18 Павел четири пъти недвусмислено потвърждава, че греха на Адам (а не нашите лични грехове) е навлякъл осъждение, присъда и смърт на цялата човешка раса. В този случай, контекста на 12 стих ясно подтвърждава идеята, че всички умират, защото «всички съгрешили» в Адам. В 19-ти стих апостол Павел ясно обобщава своите разсъждения. Той казва: «Чрез непослушанието на единия човек станаха грешни мнозината».
5. Логиката на апостол Павел тук е такава: Адам се явява прототип на Христос, а случилото се с нас в Адам е анулирано за нас в Христа. Затова, ако ние настояваме, че 12 стих обяснява смъртта на хората с това, че «всички, съгрешиха», както Адам съгрешил, — тогава следва да направим съответната аналогия, потвърждавайки, че всички хора живеят (или са оправдани), защото всички се покориха, както Христос се покори. Този аргумент обръща оправданието чрез вяра в спасение посредством дела, което е в пълна противо​положност с ясното учение на апостол Павел в Посланието към Римля​ните. Павел привежда тази аналогия: «всички съгре​шиха» в Адам и затова са осъдени в него на смърт, всички са праведни в Христос и затова в Него са оправдани за живот (стих 18).
Сега 13-ти и 14-ти стих придобиват смисъл. В тези стихове Павел просто доказва, това което е изявил в 12-ти стих, — всички умират, защото «всички съгрешиха» в Адам. Той дава за пример хората, които са живяли от Адам до Моисей. Разбира се, тези хора са съгрешавали, но докато Бог не е обяснил точно Своите постановления, докато не ги е дал на човечеството в юридическа форма чрез Моисей, Той не би могъл на законно основание да осъди тези хора на смърт за техните лични грехове. Именно за това говори Павел в 13-ти стих. Те също умирали, казва Павел в 14-ти стих. Защо? Неговият отговор гласи, че те умирали защото, цялото човечество е осъдено на смърт в Адам.
Пренебрегвайки ясните доказателства в 5-та глава от Посланието към Римляните, някои считат за възможно да съгласуват очевидната логика на Павел в тези стихове, с идеята, че всички хора умират, защото всички са съгрешили сами подобно на Адам. Те настояват, че смъртта с която, по думите на Павел, ние умираме «в Адам», е първата смърт, или смъртен сън. Втората смърт — вечната смърт е следствие на нашите лични грехове. Такива разсъжде​ния не издържат проверката на Свещеното Писание, колкото и убедителни да изглеждат. В Рим. 5:12 Павел изпол​зва думата смърт два пъти — един път приложена за Адам, втория — приложена за човечеството, потомците на Адам. За коя смърт става дума — за първата или за втората?
Преди своето грехопадение Адам, нищо не е знаел за първата смърт. Затова смъртната присъда, произне​сена над Адам след неговото грехопадение се подразбира, че е втората смърт — вечната смърт. Това е прощаване с живота завинаги. Ако не е бил «Агнецът, заклан от създанието на света» (Откр. 13:8), Адам е трябвало да се лиши от своя живот завинаги от деня, когато съгрешил, и човечеството завинаги би умряло в него (виж Бит. 2:17). За цялото човечество в Адам дошла именно тази смърт — втората смърът. В Адам човечеството по закон е осъдено на смърт. Единствено в Христа ние можем да преминем от вечна смърт към вечен живот (виж Ин. 5:24; 1 Кор. 15:55—57; 2 Тим. 1:10; Откр. 20:6).
Ние трябва да бъдем много внимателни по този въпрос и да не си измисляме неща, които противоречат на Писанието. Ние не трябва да учим, че в Адам цялото човечество наследява неговата вина. Тази ерес за «първородния грях» била посята от Августин и приета от римо-католическата църква. В юридически аспект вината винаги се подразбира като личен волеви акт и отговорност и Бог не изисква от нас лична отговорност за това, което ние не сме избирали. Само когато ние сами, съзнателно, доброволно, упорито, окончателно отхвърляме дара на вечния живот в Христа, вината, отговорността за греха и втората смърт се прехвърля на нас (виж Ин. 3:18, 36; Мк. 16:15; Евр. 2:1—4; 10:14. 26—29).
Павел не само е определил нашето положение в Адам (виж. Рим. 5:12—14), но той продължава да доказва, по какъв начин Адам се явява прототип, или образ на Христос (виж стих 15—18). Той потвърждава, че както греха на Адам е обрекъл цялото човечество на смърт, така и извършеното от Христос като втория Адам е привело цялото човечество към живот. Когато Адам съгрешил, казва Павел, той е получил смъртна присъда за «всички хора». Подобно на това, когато Христос е живял живот на послушание, Той не само е изкупил човечеството от последствията на греха на Адам, но много повече от това — Той е изкупил всички наши лични грехове («много прегрешения») и оповестил за всички хора постановление за «оправдание, което докарва живот» (стих 16,18). Такава е безусловната Блага вест, която провъзгласява Евангелието.
В 19-ти стих Павел осветлява от друга страна проблема, който ни срива в резултат на греха на Адам. Той «направи» всички хора грешници. Това означава, че освен осъждението и смъртната присъда, които сме унаследили «в Адам», сме се родили и роби на греха и затова не сме способни да произведем от себе си истинска праведност (виж. Рим. 3:9 — 12; 7:14—25). Но във втората половина на 19-тия стих Павел ни напомня, че благодарение на послушанието на Христос, ние «ще станем праведни». Обърнете внимание, че Павел използва тук бъдеще време — «ще станат праведни», указвайки, че това се отнася за тези, които приемат Исус Христос (виж стих 17). За да ни покаже, че греха на Адам ни е направил роби на греха, Бог даде Своя закон (виж. стих 20; Рим. 7:7 — 13). С други думи, Павел ясно представя, че Бог ни е дал Своя закон не за да разреши проблема с греха, но за да го осветли. Законът показва, как греха на Адам («престъпление», стих 20) е направил грешно цялото човечество. И «отново Благата вест гласи: въпреки, че чрез падението на Адам грехът се умножи, Божията благодат в Христа се преумножи още повече (стих 20).
Това ни води към още едно важно заключение относно 5-та глава от Послание към Римляните. Обърнете внимание, че в тази глава Павел споменава за два момента във връзка с нашето положение в Христос, които не могат да бъдат пренесени към положението ни в Адам.
Първо, извършеното от Бога «в Христа» за цялото човечество Павел представя като «дар на благодат» (стих 16). Това означава, въпреки, че юридически всички са били оправдани чрез рождението, живота и смъртта на Христос, оправданието е безвъзмезден дар, подобно, на който и да е друг дар той принадлежи само на тези, които го приемат. Само тези, които с вяра приемат Божия дар за оправдание, ще се насладят на благата на Христовото послушание. Павел ясно показва това в 17-ти стих.

Второ, Павел нееднократно използва израза «много повече», указвайки на благословенията, които ние получаваме чрез Христовото послушание. Христос е извършил нещо много по велико, от загубата, която сме понесли от Адам. Например, чрез Своята смърт Христос не само е освободил човечеството от осъждението на смърт, което е било следствие на един грях на Адам, но ни е изкупил «за оправдание от много [лични] прегрешения» (стих 16). В Христо ние не само получаваме вечен живот, но много повече от това, «ще царуват в живот чрез единия Исус Христос (стих 17). Това е преизобилстваща благодат.

Следователно, Павел прави извода, че «дето се умножи грехът, преумножи се благодатта» (стих 20). Както грехът царува в нашия живот от рождението ни и ни води към смърт, така и ние трябва да дадем възможност на благодатта да ни ръководи и да царува в нашия живот до настъпването на вечността. Към това ни призовава апостолът ( стих 21).
Какви обобщения относно нашето спасение можем да извлечем от разсъжденията на Павел за двамата Адама в 5-та глава от Посланието към Римляните?
1. Дали се считам за грешник осъден на смърт или съм провъзгласен за праведен и имащ право на вечен живот — всичко това има пряко отношение към живота на Адам или Христос. На основание непослушанието на Адам аз се считам за грешник, а на основание на послушанието на Христос аз съм провъзгласен за оправдан или праведен.
2. Ако притежавам същото естество, което съм получил от Адам, аз съм грешник, осъден на вечна смърт. Ако съм се приобщил към естеството, източник на което се явява Христос, аз съм провъзгласен за праведен, имащ право на вечен живот. С други думи, моята вечна участ зависи от това, какво естество предпочитам да имам.
3. Чрез сътворение всички ние сме създадени «в Адам». И тази ситуация е безнадежна. Ние сме я унаследили, защото сме се родили хора. Следователно, «по природа» ние сме «чада на гнева» (Еф. 2:3). Обаче Благата вест ни говори, че Бог ни е направил нови личности и ни е дал живот «в Христа». Това е най-висшия Божий дар за човечеството. «В Адам» ние се намираме по рождение. «В Христа» ние сме чрез вяра. Павел нарича извършеното от Бога спасение за цялото човечество «в Христа». То е дадено като безвъзмезден дар — това, което ние не сме заслужили. Ето защо този дар е назован благодат, или незаслужена милост. За да се възползваме от този дар е нужно да го приемем и чрез вяра да го направим действащ.
4. Адам и Христос представляват две противоположности. Адам е въплъщение на греха и смъртта; Христос — праведност и живот. Следователно, да принадлежим в едно и също време на Адам и Христос субективно е невъзможно. Чрез вяра да приемем Христос означава да се отречем напълно от нашето положения в Адам (виж 2 Кор. 5:17; 6:14—16). Когато приемем кръщение, ние публично заявяваме, че сме умряли за греха (нашето положение в Адам) и сме възкресени за обновен живот (нашето положение в Христос). Виж Рим. 6:1—4.8; 2 Тим. 2:11.
5. Цялото човечество може да се раздели на две групи:
(1) човечество в Адам, състоящо се от много нации и народности (виж Деян. 17:26), и 
(2)  вярващи, съставляващи единно цяло в Христос (виж. Рим. 12:5; 1 Кор. 10:17; Гал. 3:27, 28; Еф. 4:11 —73).
Благодарение на Евангелието ние имаме избор да се присъединим към една от тези две групи. Чрез неверие ние можем да останем в Адам и да пожънем последствията на неговия грях. Чрез вяра ние можем да се присъединим към Христос и да получим благословения дар на Неговата праведност.
Това е учението на апостол Павел в 5-та глава от Посланието към Римляните относно двамата Адама. В следващата тема ще разгледаме, какво той ни казва по този въпрос в 15-та глава на Първото послание към Коринтяните, а след това ще направим няколко обобщения.

Ключови мисли 
1. В 5-та глава на Посланието към Римляните апостол Павел говори, че хората вече са получили примирение. Той подтвърждава тези думи, използвайки Адам като образ на Христос, Който той назовава «втория Адам». Неговият аргумент звучи така: както сме изкупени «в Христа», така сме изгубени «в Адам».
2. За Павел състоянието «в Адам» означава, че цялото човечество е осъдено на смърт, защото всички ние съвкупно сме били в Адам, когато е съгрешил.
3. Аналогично състоянието «в Христа» означава за Павел, че цялото човечество е било оправдано, защото всички ние съвкупно се намираме в Христос, когато Той се е покорил и умрял.
4. Павел няма предвид, че цялото човечество наследява вината на Адам. На това мнение е основана ереста за «първородния грях».
5. В 5-та глава на Посланието към Римляните Павел упоменава два момента във връзка с положението ни «в Христа», които са неприложими към нашето положение «в Адам»:
А. Извършеното за нас в Христа е безвъзмезден дар. Въпреки, че всички ние в пълнота сме оправдани чрез Христовия живот и смърт, оправданието остава дар, който принадлежи само на този, който го приеме.
Б. Христос е осъществил много повече, отколкото просто да отмени осъждението, унаследено от нас от Адам. Божията благодат ще изобилва в нашия живот, за да царува и възпроизведе праведност.
6. Аргументът на Павел, приведен в 5-та глава на Посланието към Римляните, може да се обобщи по следния начин: всички сме грешници на основание непослушанието на Адам и всички сме провъзгласени за праведни на основание послушанието на Христос.
Двамата Адама:
 15-та глава на Първото послание към Коринтяните

В 15-та глава на Първото послание към Коринтяните Павел повтаря същите идеи относно двамата Адама, които той е открил на римските вярващи в 5-та глава на Посланието към Римляните. Тук накратко са приведени мислите,изказани в 1 Кор. 15:19—23,45—49.
Стихове 19, 20. Поправяйки заблуждението на тези, който отричали възкресението, Павел сочи на възкресението като на великата надежда на християнина. Христос Сам възкръсна от мъртвите и е «първият плод на починалите» — тези, които са починали в своите гробове «в Христа». Павел продължава да обяснява, че тази надежда не се дължи на нашето благочестие, а на нашето положение «в Христа».
Стих 21. Доколкото цялото човечество се е оказало смъртно чрез един човек (обърнете внимание, че думата човек е употребена в единствено число и се отнася към Адам съгласно следващия текст), то благодарение на един Човек (Христос), е станало възможно възкресението от мъртвите.

Стих 22. Ние всички сме смъртни поради нашето положение «в Адам». Подобно на това възкресението и надеждата за вечен живот са достояние на всеки, който пребъдва «в Христа». Изразите «в Адам» и «в Христа» се подразбират като солидарност или събирателно единство.
Стих 23. Христос се явява пример за всички, които пребивават в Него, вече възкръснал от мъртвите, гарантиращ да ги възкреси от мъртвите при Неговото пришествие.
Стих 45. Първият Адам е бил сътворено същество, тоест неговият живот е имал начало и може да има и край. Вторият Адам (Христос) е донесъл животворящ дух или вечен живот.
Стих 47. Първият човек Адам е бил сътворен от пръстта на земята; неговият характер също е бил плътски, земен. Вторият човек Христос се явява от небето. Неговият характер е духовен, Божествен.
Стих 48. Както децата на земния Адам отразяват неговото земно (греховно) естество и неговия характер, така и принадлежащите на небесния Христос отразяват Неговото небесно (праведно) естество и Неговия характер.
Стих 49. Както всички ние по природа сме възпроизвели земния образ на Адам, така ние в пълнота ще отразим образа на възкръсналото естество на Христа при Второто Му пришествие (виж 1 Кор. 15:50—54; Рим. 8:23—25; Флп. 3:20, 27).
Съгласно текста в 1 Кор. 15:21—23, 45—49, човечеството е създадено само в Адам и Христос, Който се явява «последния Адам» (стих 45). Съдбата на всеки член на човешкия род зависи от тях. Адам се явява първообраз на неизкупеното човечество, Христос — на изкупеното. Всичко, отнасящо се към Адам, се отнася към тези, които се намират «в него», и всичко, отнасящо се към Христос, се отнася към тези, които пребъдват «в Христа». Всички неспасени се намират в това положение, в което се е оказал Адам след грехопадението. Положението на спасените се определя от това, което Христос е извършил за цялото чове​чество. «Както в Адама всички умират, така и в Христа всички ще оживеят» (1 Кор. 15:22).
Христовото възкресение е действителен залог, че всички, които Му принадлежат посредством вяра, ще бъдат възкресени към живот при Второто пришествие. Христовата праведност, а не нашата ни дава право на небето — сега и през времето на съда.
В 45-ти стих Павел назовава Христос «последния Адам». В 47-ми стих той говори за Него като за «втория човек». Тези термини имат важен практически смисъл. Като «последния Адам» Христос е поставил окончателната черта за всички, намиращи се в «първия Адам». Като «втори човек» Той се явява глава на новото изкупено човечество. Съединявайки в Себе Си всички, принадлежащи към първия Адам, Христос умря на кръста вместо цялото Адамово човечество. Там заради нас Той удовлет​вори справедливите изисквания на закона (виж 2 Кор. 5:14; I Петр. 2:24) и умря с втората смърт като представител на цялото човечество (виж Евр. 2:9). По този начин Той унищожи смъртта (виж 2 Тим. 1:10).
Освен това, със Своето възкресение Христос придоби право да бъде «втория човек», глава на новото изкупено човечество, което е «в Него» (виж 2 Кор. 5:17).
Двамата Адама: обобщение
Нека да обобщим това, което узнахме от подробното изследване на учението на Павел за двамата Адама.
1. Поради греха на Адам, над цялото човечество надвиснала смъртна присъда — присъдата на първата и втората смърт. Първата смърт станала необходима, защото Евангелието непосредствено ни защитава от действителното възмездие за греха, втората смърт.

2. Христовото послушание спасило от втората смърт и произнесло оправдателна присъда за цялото чове​чество. На кръста Христос изпитал и унищожил само втората смърт, проклятието на закона (виж Евр. 2:9; 2 Тим. 1:10; Гал. 3:13). Тъй като вярващите умират с първата смърт, ясно е, че Евангелието ни спасява само от втората смърт (виж Откр. 20:6).
3. Паралелът между Адам и Христос (виж Рим. 5:12—21) има сила, ако приемем за основа идеята за солидарност на човечеството в Адам и в Христос. Думата Адам се среща в Стария Завет 510 пъти и в повечето случаи има обобщаващо значение. В същия смисъл Новия Завет назовава Христос «последния», или «втория» Адам.
4. Спасението от втората смърт и оправдателната присъда даряваща живот е висш Божий дар за цялото човечество (виж Ин. 3:16). Това е Благата Евангелска вест. Но за да се възползваме от този дар е необходимо да го приемем, както и всички други дарове (виж Рим. 5:17). Тези, които съзнателно, по собствено желание и постоянно отхвърлят Божия дар за спасение в Христос, доброволно избират втората смърт. Затова в съда Бог ще им предяви обвинение, че те доброволно и упорито са го отхвърлили. Те могат да обвинят единствено себе си (и те ще направят тава), когато застанат пред лицето на втората смърт (виж Ин. 3:18,36; Мк. 16:15. 16; Рим. 14:11).
5. Субективно поради греха на Адам всяко дете се ражда в царството на греха, осъждението и смъртта (виж Рим. 3:9—20). Ако продължаваме да живеем под владичеството на греха и отхвърляме Христовата благодат, ще изпитаме втората смърт. Но обективно Христос ни е избавил от това царство на греха; Чрез Своя живот и смърт Той ни е поместил в царството на благодатта, праведността и вечния живот. Приемайки този дар чрез вяра — означава да се сбогуваме с греха и смъртта и да приветстваме вечния живот (виж. Рим. 5:21; 6:14, 22, 23).
6. В едно и също време не можем да останем в Адам и чрез вяра да бъдем в Христос. Да приемем Христос, източника на праведност, означава да отхвърлим Адам, източника на греха (виж Рим. 6:15—18).
7. Нашата вечна участ зависи от това, какво естество сме избрали. Неверието означава едно: човек съзнателно предпо​чита да остане «в Адам» — в царството на греха и смъртта. Да вярваш означава съзнателно да избереш да пребъдваш «в Христос», за да бъдеш в царството на праведността и вечния живот. Ето защо Бог не ще приключи печалната история на този свят, докато Евангелието не бъде проповядвано «по цялата вселена, за свидетелство на всичките народи» (Мат. 24:14).
В съдния ден, Бог ще съди всеки от нас, на основание на доброволния избор, който ние сме направили относно двамата Адама. «Днес викам небето и земята за свидетели против вас, че положих пред вас живота и смъртта, благословенията и проклетията; затова изберете живота, за да живееш, ти и потомството ти. (Втор. 30:19).
Заключение
Учението за двамата Адама ясно показва, че нашата надежда може напълно да уповава на Христос — нашата праведност, защото чрез «дела изисквани от закона няма да се оправдае пред Него нито една твар» (Рим. 3:20; Гал. 2:16). Хората, оправдани единствено чрез вяра в Христос, ще живеят (виж Рим. 1:17; Евр. 2:4; Флп. 3:9).
При сътворението Бог създал човека от земната пръст и му вдъхнал жизнено дихание, така че Адам станал жива личност (виж Бит. 2:7). Животът, който Адам получил от Бога и в който бил заключен живота на неговото потомство, бил съвър​шен, безгрешен, движим от безкористна любов (агапе), тъй като човекът бил сътворен по Божий образ, а Бог е агапе (виж Бит. 1:26; Ин. 4:24; 1 Ин. 4:8, 16). След като Бог сътворил Адам и неговата помощница Ева, Той им поръчал да умножат Неговия живот и да напълнят земята с хора, които да отразяват Неговия характер (виж Бит. 1:28). Такъв е бил първоначалния Божий замисъл за този свят.
За нещастие, преди да започнат умножаването на живота, Адам и Ева паднали в грях. Това повлияло на живота на бъдещото поколение, включено в Адам в три направления:
1.  В резултат на греха, неговият безгрешен живот станал живот с вина (виж Бит. 2:17; 3:6, 7).
2. Неговият живот пропит с вина попаднал под осъждението на закона, нарушението на който се наказва със смърт (виж Иез. 18:4,20).
3. Неговият съвършен безгрешен живот станал греховен живот. Вместо да се намира под контрола на Духа и на любовта агапе, той попаднал под властта на сатана и греховната любов към себе си (виж Ис. 53:6; Ин. 8:34; Флп. 2:21; 2 Петр. 2:19).
Тъй като всички хора на земята са умножение на живота на Адам, тези три следствия на Адамовия грях са се разпространили над всички нас. Следователно, живота, който сме получили при рождението е:

1. Греховен живот (виж Рим. 5:12).
2. Живот, осъден от закона. Това значи, че справедливите изисквания на закона ни поставят пред лицето на неизбежната вечна смърт (виж Ин. 3:36; 1 Кор. 15:22; Откр. 20:14, 15).
3. Живот, който се намира във връзките на греха и дявола (виж Ин. 8:34; Рим. 7:14; 1 Ин. 3:8).
Това е нашето положение «в Адам», и ние нищо не можем да направим сами, за да го променим. «В Адам» ние всички сме съгрешили и сме свързани с греха; всички ние трябва да умрем. С други думи, без Евангелието ние сме безнадежно изгубени и обречени завинаги.
Христос станал плът, за да ни избави от това положение и да възстанови първоначалния Божий замисъл. Той дошъл като втори Адам да оглави човечеството и да утвърди царството на благодатта посредством Своя съвършен живот, смърт и Своето възкресение. Падналото човечество — това е умножения греховен живот на Адам, но тялото на Христос, Неговата Църква (виж Рим. 12:5; 1 Кор. 12:13, 14), е умножения праведен живот на Христос (виж Рим. 8:29; Евр. 2:11; 1 Ин. 3:1,2).
Чрез Своя «неизречен дар» (2 Кор. 9:15) Бог е изменил нашето безнадеждно положение в Адам, като ни е направил нови личности и ни е дал надежда в Христос. С обръщането или новорождението ние получаваме самия живот на Христос (виж. Ин 3:3—6). Този живот, който получаваме чрез вяра в Него е:
1. Живот, който в пълнота и в най-малките детайли се подчинява на закона (виж Мат. 5:17; Рим. 10:4).
2. Живот, който е осъдил и победил силата на греха в плътта (виж Ин. 8:46; Рим. 8:2, 3).
3. Живот, който Христос е отдал на кръста и който е претърпял напълно възмездието за греха (виж Рим. 5:8,10; Флп. 2:8).
4. Живот, който е победил смъртта и гроба (виж 1 Кор 15:55—58; Евр. 2:14,15).
Всичко това става реалност за нас, когато приемем този живот чрез вяра. Този живот ни оправдава, защото напълно се е покорил на закона и е удовлетворил неговите справедливи изисквания относно нашите грехове. Този живот може също напълно да ни избави от робството на греха и да пресъздаде в нас праведността на Бога, както е извършил това в човешкото естество на Христос (виж 1 Тим. 3:16). Накрая, този живот ще ни възкреси от мъртвите и даде в залог вечността, защото самия Той е вечен живот (виж Ин. 3:36; 6:27; 1 Ин. 2:25).
Всички, които пребъдват «в Христа», имат тези преимущества. Когато се учим да живеем Неговия живот, вместо да живеем нашия естествен живот, ние наистина пребъдваме в Него (Ин. 15:4—8). Ние живеем в светлината и в Духа (1 Ин. 1:6,7; Рим. 8:4; Гал. 5:16). Христовият живот, пребъдващ в нас и напълно владеещ ни, е средство за нашето освещение. Павел назовава това «Христос във вас, надеждата на славата» (Кол. 1:27). В Христос ние владеем живота, който е по-силен от греха и дявола (1 Ин. 4:4). Когато този нов живот ни погълне, нашите грехове ще приключат и Христос ще ни се открие (виж Рим. 8:9—14). Ето как чрез Божия народ земята ще бъде осветлена с Неговата слава. Това ще е окончателната изява на Бога преди пришествието на Христа (виж Откр. 10:7; 18:1).
Учението за двамата Адама — това е най-важното учение за разбиране на обективното Евангелие и оправданието чрез вяра. Но то има също и голяма практическа ценност за нашия християнски опит, защото плодовете на това учение ни водят към свят живот, или освещение. «И ще познаете истината, и истината ще ви направи свободни», — каза Исус.
Ключови мисли 
1 Грехът на Адам е навлекъл на човечеството смъртна присъда — присъдата на първата и втората смърт.
2. Христовото послушание е спасило цялото човечество от втората смърт и е провъзгласило оправдателна присъда на цялото човечество.
3 Паралелът между Адам и Христос има сила само, ако приемем за основа идеята за солидарност, или съвкупно единство на човечеството в Адам и Христос (виж Рим. 5:12—21).
А. Всички хора на земята са просто умножения живот на Адам, последствията на неговия грях са преминали във всеки от нас. Животът, приет от нас при рождението, — това е:

(1) греховен живот;
(2) осъден от закона на вечна смърт и
(3) свързан с греха и сатана.
Б. Чрез Своя «неизречен дар» (2 Кор. 9:15) Бог ни е направил нови личности в Христос. При обръщането си ние приемаме самия живот на Христос — съвкупното естество, което Той е приел. Този живот –

(1) напълно се е покорил на закона;
(2) осъдил е и  е победил силата на греха и 
(3) победил е смъртта и гроба.
4. Спасението от втората смърт и оправдателната присъда, даряваща живот е висш Божий дар в Христос за цялото човечество (виж. Ин. 3:16).
5. Поради греха на Адам всеки човек субективно се ражда под владичеството на греха, осъждението и смъртта (виж Рим. 3:9—20). Но обективно Христос е избавил всеки от нас чрез Своя живот и смърт и е утвърдил над нас владичество на благодат, праведност и вечен живот.
6. Не е възможно по свой избор да останем в Адам и в същото време чрез вяра да приемем Христос и да останем в Него.
7. Нашата вечна участ зависи от това, какво човешко естество ще изберем — естеството на Адам или на Христос.
Кръстът и великата борба
Кръстът — това е самия център на новозаветната вест. Той се явява най-висше проявление на Божията любв агапе. На кръс​та Бог удовлетвори справедливите изисквания на закона заради цялото човечество. На него Исус Христос показа величието на Божията сила, поразявайки сатана и греха. За Павел «кръста» — е като стенография на Благата вест, Евангелието. Той казва: «Защото словото за кръста е безумие за тия, които погиват, а за нас, които се спасяваме, то е Божия сила» (1 Кор. 1:18). Не е за очудване, че сатана не желае ние да разберем напълно значението на кръста! Не е за очудване, че той го е обвил в тъмнина, заставяйки църквата да изгуби неговата сила!
Дяволът напълно е удовлетворен, когато украсяваме с кръстове нашите църкви, печатаме изображение на кръста в нашите книги, окачваме си кръст на шията и даже проповядваме за кръста и в същото време оставаме в неведение относно великата сила на кръста.
Но истината за кръста трябва да бъде и ще бъде възстановена. Преди края светлината, сияеща от кръста в сърцата на вярващите ще осве​ти цялата земя с Божията слава. «Сега е съдба на тоя свят; сега князът на тоя свят ще бъде изхвърлен вън, — каза Исус. — И когато бъда Аз издигнат от земята, ще привлека всички при Себе си» (Ин. 12:31,32).
В тази глава и двете следващи ние ще разгледаме важната тема за кръста от три различни гледни точки. В началото ще разгледаме значението на кръста в светлината на великата борба.
На кръста «старовременната змия, която се нарича дявол и сата​на, който мами цялата вселена» (Откр. 12:9), е бил напълно разобличен, осъден и поразен. Великата борба между Люцифер и Христос, започнала на небето, достигнала своя решаващ завършек на кръста. Истинския характер на лъжеца и убиеца бил напълно разкрит пред цялата вселена. Едва, когато погледнем на сатана в светлината на кръста, ще го видим такъв, какъвто той е в действителност.

В втората тема ние видяхме, как Люцифер, превъщайки се в сатана, възстанал против Бога. Той достигнал до там, че пожелал да убие Сина Божий, за да заеме Неговото почетно място (виж Ин. 8:44). След изгонването му от небето сатана незаконно завладял от Адам и Ева владичеството над тази земя. Той започнал да използва падналите хора в качество на свои оръдия за превръщане на този свят в свое собствено царство, основано на принципа на егоизма. Повече от четири хиляди години след грехопадението на Адам сатана е скривал своето желание да убие Божия Син.
Но през една тиха нощ на Витлеемските хълмове сатана и неговите ангели се заслушали в една странна мелодия. Тези, с които те преди са били на небето, пеели: «Слава на Бога във висините, и на земята мир между човеците, в които е Неговото благоволение!» (Лк.2:14). Сатана слушал, как ангелите говорили на овчарите: «Защото днес ви се роди в Давидовия град Спасител, Който е Христос Господ» (стих 11).
Това известие се оказало «голяма радост» (стих 10) не само за овчарите; за сатана то също било желана вест. Най-накрая за него се е появила удивителна възможност да изпълни дълго обмисляния заговор. Сега той ще може да осъществи това, което бе неспособен да извърши на небето — да убие Божия Син. Ще се представи ли някога по-добра возможност? Христос, неговия заклет враг е рисковал Своя живот и е дошъл като безпомощен младенец в света, който се намира под негов контрол. Сега той ще може да отмъсти на своя ненавистен Враг, Който го порази на небето и го изхвърли от небесния дом!
Сатана не губел време. Той решил да унищожи Исус, използвайки за свое оръдие Ирод Велики, който заповядал да убият витлеемските младенци от мъжки пол на възра​ст до две години (виж Мат. 2:1—16). Но часа на Исус още не бе дошъл. Библията почти нищо не ни докладва за детството на Исус, за това, как е пораснал, но сатана, очевидно е продължил с опитите си да постигне своето през всичкото това време. Затова, когато Исус започнал Своето служение в Библията са описани много случаи на покушения над Неговия живот, всеки от които е бил провокиран от самия сатана. Например, за един такъв случай Библията казва: «Иудеите пак взеха камъни за да Го убият [Исус]» (Ин. 10:31). Сатана нееднократно е побуждал хората да убият Исус. Всички тези усилия завършвали неуспешно поради една причина: «Защото часът Му не беше още дошъл» (Ин. 7:30; 8:20).
След това дошла Гетсимания. Когато тълпата, подстрекавана от сатана, дошла да хване Христос, Той казал следните слова: «Когато бях всеки ден с вас в храма, не простряхте ръце против Мене; но сега е вашият час и на властта на тъмнината [сатана]» (Лк. 22:53). Сега на сатана е било позволено да се изяви. Дошъл часа, когато цялата вселена е трябвало да види в него убиеца. «Той [сатана] беше открай човекоубиец, и не устоя в истината» (Ин. 8:44). Подобно на всички други грехове убийството започва с обмислено желание; то веднага не се проявява в действие (виж Мат. 5:21—28). С самото начало на великата борба сатана е убивал Христа в своите мисли. На небето той желаеше да се избави от Него и да заеме Неговото място. Сега времето дошло.
На сатана била дадена пълната власт да постъпи с Христос, висящ на кръста, така, както на него му се искаше. Тайното желание на сатана, обмисляно дълго в неговото сърце, не могло да открие за себе си никакъв друг път. Сега цялата вселена ще може да се убеди, какво в действи-телност представлява греха и до къде води в крайна сметка той, ако му се даде  възможност да се развие. Грехът е въстание против Бога и Неговия закон на самопожертвувателна любов. Оставен на себе си, греха в своята ненавист към Бога в края на краищата ще е готов да Го убие.

Исус казал на Своите ученици: «Ако светът ви мрази, знайте, че Мене преди вас е намразил» (Ин. 15:18). Защо светът е намразил Исус, Който дойде да върши добро? Защото «целия свят лежи в лукавия» (1 Ин. 5:19), а родоначалника на злото е сатана ненавиждащ Христос. Затова не е за учудване, че иудеите се вслушали във внушенията на сатана и крещяли: «Разпни го, разпни го!» (Ин. 19:15). На кръста сатана разкри своята ненавист към Бога в цялата и отвратителна същност. Ненавистта го е побудила да предаде Исус на публично осмиване, да го подложи на мъчително страдание и накрая да го убие. Нищо друго не би могло да удовлетвори сатанинската ярост.
Разпятието е било не само унизителна смърт, прилагана за най-тежки престъпления, то било също непоносимо мъчителна смърт. Телесното наказание, предшестващо разпятието, само по себе си е било жестоко страдание, понякога даже и смърт. Затова осъдения престъпник са го заставляли да носи на изранените си плещи тежкия кръст до мястото за наказание. Там живоприкованата към кръста жертва изпитвала неописуеми мъчения.
Ние съзнаваме — и това е най-важното, че унижението и страданието, които Христос понесе на кръста, не произхождаха от Бога. Кръста е бил част от Божия план. Бог го е допуснал, за да може на кръста частично да се открие истинската същност на сатана. Но Бог не носи отговорност за кръста. Пътя към кръста бе проправен чрез ненавистта и греха на сатана. Това значи, че ние никога не трябва да сравняваме физическите страдания и унижение, понесени от Христос на кръста, с жертвата, която Той принесе за да ни спаси. Ние никога не трябва да смесваме това, което сатана е направил с Христос на кръста, с това, което е направил със Своя Син Бог. На кръста Бог и сатана не бяха съучастници.
Сатана, който единствен е виновен за Христовите страдания на кръста е измамил християните, внушавайки им, че тези страдания са най-висшата жертва, която е извършена за нашето спасение. В никакъв случай! Ако това е така, тогава се получава, че сатана е спричастен към нашето спасение, а това никога не може да е верно.
На кръста сатана разкри своята истинска същност. Святите ангели и непадналите светове завинаги се убедили в неговото падение. Но кръстът трябва също да разкрие неговата дяволска същност и на нас. Като християни, ние представяме Христа на земята. Затова «съблазанта на кръста», която Христос понесе за нас, сме длъжни да понесем и ние (виж Гал. 5:11). Като християни, ние сме се простили с нашето положение в света и сме разпнати за света, за да станем едно с Христос (виж Ин. 15:19; 17:16; Гал. 6:14). Това означава, че сме станали врагове на сатана и неговия свят. Това, което сатана и неговия свят направиха с Христос на кръста, те ще направят и с нас. Ето какво значи «съблазнта на кръста», която всички истински вярващи предстои да преживеят.
Ако днес светът не ни ненавижда и не ни проклина, обяснението на това е, че не виждат в нас Христос. Но нека да позволим на Христос да се открие в нашия живот чрез силата на Евангелието, тогава света веднага ще се обърне против нас. Както света ненавиждаше Исус, така той ще намрази и нас (виж Ин. 7:7; 17:14; 1 Ин. 3:13), ще ни опозори (Деян. 5:41) и ще ни преследва до смърт (виж Ин. 16:33; Рим. 8:17, 18; 2 Тим. 3:12).
На кръста света, подвластен на сатана е трябвало да направи своя избор между Христос (в Който Пилат, не можа да намери никаква вина) и Варава (най-опасния от всички престъпници, намиращ се в това време в тъмница). Без колеба​ние светът предпочете да бъде освободен Варава и разпънат Христос. И днес света е още подвластен на сатана и ще направи същия избор, ако му предстои да избира между своите приближени и искрените вярващи. Такава е цената на ученичеството.

По времето на кръста света беше разделен. Иудеите противостояха на римляните; фарисеите — на садукеите. Но тяхния общ враг беше Христос, и те се обединиха в борбата против Него. В настоящето време света е също разделен. Но когато членовете на Христовата Църква изявят в своя живот характера на Христос, тогава този свят ще се обедини против светиите. В края на времето ще настъпи голямата скръб и Църквата в края ще изяви силата на Евангелието.
На небето сатана води борба с Христос и беше победен. На кръста те отново се сблъската в борбата. Този път сатана бил уверен в победата, но неговата победа отново се обърнала в поражение, от което сатана никога не ще се оправи. Слава на Господа за този Спасител!
Ключови мисли 
1. Великото противоборство между Люцифер и Христос започнало на небето, достигнало своя решаващ завършек на кръста. Тук истинската същност на измамника била разобличена пред цялата вселена.
2. На кръста на сатана било позволено да прави с Христос всичко, което би пожелал. Така цялата вселена е видяла, какво в действителност представлява греха и до къде той може да отиде.

3. Унижението и страданието, на които Христос беше подложен на кръста, не произхождаха от Бога. Те са пряко следствие от сатанинската ненавист и греха.
4. Сатана, който единствено е виновен за физическите страдания на Христа на кръста е измамил християните, като им е внушил, че това страдание е най-висшата жертва, с която се извършва нашето спасение. Ако това е било така, то може да се каже, че сатана е съпричастен към нашето спасение!
5. Съблазанта на кръста, която понесе Исус, предстои да я изпитаме и ние. Това, което сатана и неговия свят извършиха с Христос на кръста, те ще се опитат да направят и с нас.
Кръстът и примирението
На кръста е станало нещо много повече, от унижение, страдание и смърт. На пръв поглед, мъченическата смърт на Исус е като че ли победа на сатана. Но Бог обърнал това жестоко поражение в славна победа, чрез която е могло да бъде спасено цялото човечество.
В писанията на  Павел четем:
«Ние проповядваме разпнатия Христос, за Иудеите съблазън, и за езичниците глупост, но за самите призвани, и иудеи и гърци, Христос е, Божия сила и Божия премъдрост; защото Божието глупаво, и Божието немощно е по-силно от човеците» (1 Кор. 1:23—25).
В тази тема ние ще видим, че всичко, преживяно от Христос на кръста е много по-ужасно, от страшните физически страдания. Неговите физические мъки, колкото и тежки да са били, те не са извършили нашето примирение. Сатана и жестоките хора, ръководени от него, били източникът, причиняваш на Исус физическата болка. Висшата жертва, посредством която грешниците се примирили със святия и праведен Бог е имала Друг източник.

Кръстът не само напълно е разкрил злобната ненавист на сатана, той показал глъбините на Божията любов агапе. «Словото стана плът и пребиваваше между нас; и видяхме славата Му, слава като на единородния от Отца, пълно с благодат и истина» (Ин. 1:14). На кръста Христов била напълно изявена Божията слава и същността на Неговата себепожертвувателна любов. Подобно на учениците ние също трябва да се взираме в тази слава, ако желаем да достигнем в пълнота Неговия образ. «А ние всички, с открито лице, като в огледало, гледайки Господната слава, се преобразяваме в същия образ от слава в слава, както от Духа Господен» (2 Кор. 3:18). В противовес на мрачната тъмнина, с която греха и сатана са обгърнали кръста, Бог е изявил пълното величие на Своята слава. Нека да разсъждаваме за тази слава: какво означава и какво значи тя за нас. Сега, когато правим това, нека да оставим всички свои превзети мнения и да се взрем в истината, такава каквато тя е в Христа, и при това разпнат.
Ние можем да оценим значението на кръста само в този случай, ако разберем, какво греха е направил с нас. Грехът ни е отделил от Бога (виж Ис. 59:2). Той ни е направил врагове на Бога (виж Рим. 5:10). Следователно, за нас е необходимо да се примирим с Бога, за да постигнем единство и хармония с Него. Ето какво означава думата примирение — греховните човешки същества се примиряват с Бога, привеждайки се в «единство» с Него. В Писанието ясно е казано, че Христос ни е примирил с Бога и това примирение Той е извършил на кръста (виж 2 Кор. 5:18, 19; Евр. 2:17: Еф. 2:16: Рим. 5:10). Как е направил това? Как смъртта на Христос ни е примирила с Бога?
Въпреки, че грехът е умразен за Бога, и Той никога не може да се примири с него, грехът е назован в Писанието «беззаконие» (1 Ин 3:4). Бог недвусмисленно е заявил, че «възмездието за греха е смърт» (Рим. 6:23, Бит. 2:16, 17; Иез. 18:4, 20). Наказанието за греха — не е само смърт, но вечна смърт.

Писанието споменава за два вида смърт. Първата смърт Библия назовава «сън» (виж Ин. 11:11—14; 1 Кор. 15:51 1Сол. 4:14). През нея преминават всички хора на земята — както спасените и погиналите. Съществува и втора смърт — вечна. Умиращите с тази смърт се прощават с живота завинаги. Именно тази смърт ще изпитат погиналите в края на хилядагодишното царство (виж Откр. 2:11; 20:6,14; 21:8). Първата смърт, колкото и ужасна да ни се струва, не явява възмездие за грях. Тя е само следствие от греха. Затова всички, умяли с първата смърт, ще бъдат възкресени: спасените — за вечен живот, а погиналите — за втората смърт, възмездие за греха. С втората смърт Бог, Източникът на живот, оставя неразкаяните хора пред тяхния собст​вен избор — тяхното неверие ги лишава от всяка надеж​да. Христовата смърт на кръста е била смърт «за греха» (Рим. 6:10). Това значи, че, замествайки ни със Себе Си и бъдейки наш представител, Христос е изпитал на кръста «втората смърт» — вечната смърт, която Библията назовава «възмез​дие за греха». Както е казано в Евр. 2:9, Той е трябвало «да вкуси смърт с Божията благодат, за всеки човек».
Писанието обещава, че чрез вяра пребиваващите в Христа и възкресените при първото възкресение, ще избегнат втората смърт. «Блажен и свят оня, който участва в първото възкресение; над него втората смърт не ще има власт» (Откр. 20:6). Защо те ще избегнат втората смърт? Защото Христос, понасяйки техния грях, вече е «вкусил» втората смърт за тях (виж Евр.2:9). На кръста Христос в действителност е изпитал втората смърт за падналото човечество. Ето какво представлява за нас Неговата саможертва.
Внушавайки на Църквата и въвличайки я да вярва в лъжата за безсмъртието на душата, сата​на потопил в тъмнина славната истина за това, което в действител​ност е станало на кръста. И така, ако ние притежаваме безсмърт​на душа, то при смъртта става просто отделяне на душата от тялото. Тогава втората — вечната смърт е невъзможна, защото душата продължава да живее и след смъртта на тялото. Ето защо християнската Църква напълно е съсредоточила вниманието си върху физическите страдания на Христос при разпятието като на висша жертва, принесена заради човечеството, въпреки че всъщност Неговите физически страдания не се отличават по своя характер и сила от страданията на много хора в продължение на цялата история. По тази причина повечето християни считат, че възмездието за греха се явява не вечната смърт, а вечни мъки в адския пламък.
Побуждайки Църквата да гледа на кръста от гледната точка на рим​ляните, сатана е принизил значението на реалната жертва на Христос. Само когато погледнем на кръста с очите на иудеите, както това са направили новозаветните писатели, ние ще можем да разберем пълнотата на неговото значение. Римският кръст, несъмнено е бил най-мъчителното и позорно наказание от всички някога измислени от хората. За първи път използван от финикийците около 600 г. до Р.Х., той се е използвал и от египтяните, а след това и от римляните. Римляните направили това наказание по-усъвършенствано и го използвали за наказание на избягали роби и за най-опасните престъпници. Но за иудеите кръста означавал съвсем друго нещо. Това нещо обяснява, защо иудеите изисквали разпятието на Христа.
Както явствуват стиховете от Ин. 19:5—7, иудеите настоявали Христос да бъде разпнат, защото «направи себе си Божий Син (стих 7). Когато изследваме, какво наказание се  предвижда за богохулство в Стария Завет, виждаме, че закона постановява убиване с камъни, а не разпятие (виж Лев. 24:16). Нима иудеите, тълпящи се в двора на Пилат, не са знаели това? Разбира се, че са знаели. Преди това, когато Христос провъзгласи: «Аз и Отец сме едно», иудеите «взеха камъни за да го убият» (Ин. 10:30,31). Тогава защо изисквали от Пилат да Го разпъне, още повече, че разпъването на кръст не се е практикувало сред иудеите?
Смисълът е в това, че те искали не само да предадат Христос на смърт. За иудеите разпъването на кръст било равностойно на повесването на дърво, което по тяхните разбирания означавало, че наказания завинаги е проклет от Бога (виж Втор. 21:23). За тях това е било равностойно на втората смърт или вечна смърт, защото всички знаем, че иудеите не вярват в безсмъртието на душата.

Убедителен пример за иудейските представи за повесването на дърво като вечно Божие проклятие намираме в книгата Исус Навин. Бог казал на Авраам, че ще даде на аморейците (древното название на ханаанците) четиристотин години изпитателен срок, за да Го приемат. В течение на това време за потомците на Авраам е предстояло да бъдат роби в Египет (виж Бит. 15:13—15). Когато в края на този изпитателен период Исус Навин въвел иудеите в Ханаан, пет ханаански царе се обединили и го нападнали. Бог дал на Исус Навин победа и когато петте царе били пленени, Исус ги убил, а след това ги повесил на пет дървета, желаейки да покаже на всички, че вечното Божие проклятие лежи върху тези, които съзнателно и доброволно Го отхвърлят (Ис. Нав. 10:25—27).
И така, за иудеите разпятието на Христос означавало нещо повече от физическа смърт. Това означавало, че над Него е било Божието проклятие, равнозначно на втората смърт (виж Ис. 53:4,10). Христос на кръста действително е бил под Божието проклятие, но не за богохулство, както иудеите го обвинявали. Христос понесе втората смърт, защото Бог «не пожали и своя Син, но го предаде [като пълно възмездие за грях] за всички нас» (Рим. 8:32). Затова «Христос ни изкупи от проклетията на закона, като стана проклет за нас, защото е писано: "проклет всеки, който виси на дръво"» (Гал. 3:13).

Тук възниква въпроса: Ако Христос е бил Бог, как е могъл да умре с втората смърт? Освен това, нали Той е предсказал Своето собствено възкресение и действително е възкръснал от мъртвите. Как Той е могъл да изпита «вечната смърт»?
Естествено, Божественото естество на Христос не би могло да умре на кръста. Христос е умрял като Човек, като Такъв, Който ни е заместил. При въплъщението Той е приел природата на цялото човечество - именно тя била осъдена и умряла. Божествеността е безсмъртна и затова не е могла да умре ни с първата, нито с втората смърт.
А как е станало Неговото възкресение? Как може да се съгласуват вечната смърт с факта, че Той възкръсна? При въплъщението Христос «смири Себе си», и в това се заключава отговора. Когато Христос, втората Личност на Божеството, стана плът и Син Човешки, Той «смири Себе Си», отъждествявайки се с човечеството, което е дошъл да изкупи (Фил. 2:6,7). Какво фактически е станало? Христос отдал всичко от Себе Си, всички Свои Божествени преимущества и власт в ръцете на Небесния Си Отец. Той доброволно станал роб на Отца. Отец, на Свой ред, посредством Святия Дух поместил Христос в утробата на Мария (виж Лк. 1:26—35).
Това означава, че Христос е съхранил Своята Божественост, но докато е живял на земята, като наш заместник и представител Той се е отказал да се ползва от нея независимо от Отца. Ето защо в Писанието е казано, че като дете, Исус растял в премъдрост (виж Лк. 2:40,52) — това би било невъзможно, ако Христос е съхранил Своите Божествени преимущества. Като човек Той заяви, че не би могъл да направи нищо без волята на Своя Отец (виж Ин. 5:19,30; 6:57). Той е трябвало да живее на тази земя, както живеят всички хора, — единствено с вяра и в пълна зависимост от Бога.
Обърнете внимание на следващите сравнения между Христос като Бог и Христос като човек:

ХРИСТОС — БОГ                                 ХРИСТОС — ЧОВЕК
1. Безсмъртен                                     1. Смъртен
  (Ин. 1:4; 5:26).                                    (Рим. 10:5; 5:6; 1 Кор. 15:3).
2. Творец                                           2. Станал творение
  (Ин. 1:3; Кол. 1:16).                            (Мат. 2:1; Евр. 2:9; 10:5).
3. Всезнаещ                                       3. Нуждаещ се от знание
  (Ин. 2:24, 25; 16:30).                           (Лк.2:40,52).      

4. Независим                                     4. Зависим
  (Ин. 10:18).                                         (Ин. 5:19,30; 6:57; 8:28).
                                                            (Рим. 10:5; 5:6; 1 Кор. 15:3).
Като Бог за Христос се отнася всичко, което се отнася за Бог Отец. Точно така също за Христос като човек се отнася всичко, което се отнася за човека (виж Евр. 2:14—17). Затова, за да стане подобен на нас, Христос е трябвало да се раздели с всички Божествени преимущества. Само така Той е могъл да се уподоби напълно с нас, да ни замести и с право да бъде наш Спасител.
Казаното дотук хвърля ярка светлина на Неговата смърт на кръста. Като Син Човешки Христос е бил зависим напълно от Своя Отец не само във всички Свои нужди, но и във възкресението. Наистина Христос е имал Свой собствен несътворен, незаимстван Божествен живот. Той не би могъл сам да се възкре​си от мъртвите без властта и ръководството на Небес​ния Отец. Писанието ясно учи, че Христос е възкръснал от мъртвите чрез силата на Отца (виж Рим. 6:4; Деян. 2:24, 32; Еф. 1:20).
Нека отново да погледнем на смъртта на Христос на кръста — но този път в светлината на истината на Неговата зависимост от Небесния Отец. Вече видяхме какви страдания причини сатанана Христос на кръста, използвайки нечестиви хора. Но Бог също е проявил там Своето участие. Исаия говори, че Бог «е възложил на Него греховете на всички нас» (Ис. 53:6). Божият гняв за греховете на целия свят е бил излят на Христос, висящ на кръста, като Носител на нашите грехове. Ето защо Библията говори, че Бог «Своя Син не пощади, но Го предаде за всички нас» (Рим. 8:32; виж Ис. 53:4, 10; Рим. 4:25).
Тази истина е била нагледно представена в службите на земното светилище, когато жертвения агнец, олицетворяващ Христа, изгарял на жертвеника чрез Божествен огън (виж Лев. 9:24). Огъня изобразявал Божия гняв, насочен срещу греха(виж Евр. 12:29). Христос е имал предвид тази истина, когато в горницата учредил първата Господна вечеря. Тогава Той взел чашата и казал: «Пийте от нея всички; защото това е Моята кръв на новия завет, която се пролива за мнозина за прощаване на греховете» (Мат. 26:27,28). По-късно в Гетсиманската градина Той три пъти с мъка извиква: «Отче! Ако е възможно, нека Ме отмине тази чаша; не обаче, както Аз искам, но както Ти искаш» (Мат. 26:39).
Какво е означавала за Исус «Тази чаша»? Отговора намираме в тройната ангелска вест 14-та глава на книгата Откровение.
«И един друг трети Ангел вървеше подир тях и казваше със силен глас: Ако някой се поклони на звяра и на неговия образ и приеме белег на челото си или на ръката си, той ще и да пие от виното на Божия гняв, което е приготвено чисто в чашата на гнева Му» (стихове 9, 10).
Чашата  е окончателното Божие проклятие, втората смърт — вечната смърт.
През целия Си земен живот Христос живя чрез вяра, в пълна зависимост от Своя Отец. Без Отца Христос не би могъл да направи нищо. Единствено по този начин Христос е могъл да стане втория Адам, Спасител на света. Обаче на кръста с Него се случва нещо ужасно. Небесния Отец Го оставил (виж Мат. 27:46)! Христос останал сам и без надежда. Без надежда за възкресение. Без надежда да види някога отново Своя Отец.
Вечния живот, който притежавал Христос и който при въплъщението отдал в ръцете на Своя Отец, сега бил взет от Него, за да може Бог да го предаде на падналата човешка раса. От друга страна, втората смърт, която по справедливост е трябвало да умрем ние, сега се оказала съдба за нашия Господ (виж Евр. 2:9). В крайна сметка именно това е имал предвид Павел, когато казва: «Който за нас направи грешен Оногова, който не е знаел грях, за да станем ние чрез Него праведни пред Бога» (2 Кор. 5:21).
Това е  наи-висшата жертва, която е трябвало да принесе Христос, за да ни спаси. Добрият Пастир отдал живота Си за овцете — не за три дни, а завинаги (виж Ин. 10:11,15). Само в този контекст, можем да разберем, какво е имал предвид Христос, когато е казал: «Защото Бог толкоз възлюби света, щото даде своя единороден Син, за да не погине ни един, който вярва в Него, но да има вечен живот» (Ин. 3:16). Когато учениците ясно разбрали това, те се превърнали от група от егоистично настроени хора в истински обърнати последователи готови да преобърнат чрез Евангелието целия свят (виж Деян. 17:6). Същото преобразование ще протече и в нашия живот, ако напълно разберем значението на кръста (виж 2 Кор. 5:14,15).
Сатана, невидим за смъртните, наблюдавал драмата, развиваща се на кръста. Той знаел, че там се решава съдбата на човечеството. И въпреки, че сатана е бил виновен за разпятието на Христос на кръста, той не желаел да види човечеството спасено, не желаел Бог да изяви Своята безусловна любов агапе. Затова, когато Христос изпитвал неизразими душевни страдания, чувствайки Божия гняв, сатана още веднъж дошъл при Него с жестоки изкушения, които са недостъпни за разбиране от смъртни хора. «Други си избавял, избави Себе Си, ако си Христос, неговият Избраник», — побуждайки присмехи и подигравки чрез своите инструменти. «Ако си Цар Иудейски, спаси Себе  Си» (Лк. 23:35—37).
Как да разберем тези свръхчовешки изкушения? От човешка гледна точка, Христос е имал всички основания да спаси Себе Си и да застави да замлъкнат язвителните гласове. Но не! Христова любов към грешното човечество била по-голяма от любовта към Себе Си. «Любовта (агапе) ние виждаме в това, че Той даде за нас Своята душа». На кръста Христос е трябвало да вземе решение, което е определяло съдбата на целия човешки род: да застане ли против волята на Своя Отец и да прояви Своята Божествена сила, за да слезе от кръста и да се спаси? Или да отдаде Себе Си в абсолютна вечна жертва и да спаси света, покорявайки се на справедливото възмездие за греха? Това е бил реалния въпрос, стоящ пред Него. Той не би могъл едновременно да спаси Себе Си и света.

Христос е предпочел да се раздели с вечния живот, за да имаме възможността ние да го притежаваме. Той е предпочел втората смърт, справедливото наказание за греха, което ние заслужаваме. Божественият живот на Христа не приключва на кръста, но Той го отдаде заради нас и изпита втората смърт, която справедливостта изисква да умрем ние.
Той отдаде Своя вечен живот не за три дни, а навеки. Такава е висшата жертва на кръста; такава е горчивата чаша, която Христос е трябвало да изпие от която кървави капки пот се появиха на челото Му в Гетсимания, когато в Своето човешко естество е умолявал Бога да Го избави.
Когато Христос решил, че в качеството си на втория Адам трябва да се жертва и приел втората смърт за всяко човешко същество, извикал: «Свърши се!» (Ин. 19:30). След това Той склонил глава и умрял. Какво се е свършило? Жертвата за примирение. Веднъж завинаги за всички грехове е било напълно заплатено (виж Рим.6:10). Бидейки още грешници и врагове на Бога, ние сме били примирени с Бога чрез смъртта на Неговия Син (виж Рим. 5:8,10). «Бог в Христа примири света със Себе Си» (2 Кор. 5;19).
Живеейки в човешка плът, Христос ни в най-малка степен никога не отстъпил на греха. Затова Той не е заслужил наказанието на втората смърт. Макар че Христос предпочел да вземе върху Себе Си нашите грехове и да переживее заради нас втората смърт, Бог бил съвършено справедлив, възвръщайки Му Неговия Божествен живот, който Той отдал за греховните човешки същества. Обаче този възвърнат живот повече не принадлежал само на Христос. Чрез Неговата жертва на кръста Христовия вечен живот станал достояние и на нас.

Преди разпятието Писанието назовава Христос «единородния от Отца» (Ин. 1 :14). Гръцката дума означава в действителност «уникален» или «единствен по рода си». След разпятието, възкръсналия Христос е назован «първороденият от мъртвите» (Откр. 1:5). Между тези два термина съществува важно различие. «Единородния» има отношение не просто към един, а към единствено дете, а първороденият се отнася към първия сред много деца. Това различие стана възможно единствено чрез кръста. Преди кръста Бог е имал само един възлюбен Син. Сега, благодарение на висшата жертва на Христос на кръста, Бог има много възлюбени синове и дъщери, от които Христос е първия (виж 1 Ин. 3:1; 1 Петр. 1:3,4). Какъв удивителен Спасител имаме! Христос станал глава на новото изкупено човечество; Той се явява първенец, или първороден, за всеки, който пребъдва в Него (виж 1 Кор. 15:20,23). При възкресението Христос Който освещава, и вярващите, които са осветени, — «всички са от Единия» (Евр. 2:11), тоест всички те разделят един и същ живот.
Христос не само ни е избавил от осъждението за греха и  от смъртта, но много повече от това: Той ни възкреси и ни направи синове и дъщери на Бога. Ще дойде деня, когато ще разделим с Него престола на небето и обновената земя (виж Откр. 20:6; 22:5). Не е за очудване, че за Павел е било трудно да изрази своето възхище​ние, той само е могъл да възкликне: «Благодарение Богу за Неговия неиказан дар!» (2 Кор. 9:15). Не е за очудване, че Павел е могъл да слави само Христа и то Христа разпнат (виж Гал. 6:14).
Ключови мисли 
1. Физическите страдания на Христос на кръста, колкото и ужасни да са били, те не са извършили нашето примирение.
2. Кръста откри не само злобната ненавист на сатана, но и дълбочината на Божията любов агапе.
3. Възмездието за греха не е просто смърт, но втората, тоест вечната смърт, която Христос изпита на кръста.
4. За иудеите разпятието на Христос означавало повече от физическа смърт. Разпятието показвало, че Христос е под Божието проклятие (виж Ис. 53:4,10; Втор. 21:33).
5 Божествеността на Христос не умряла на кръста. С вечна смърт умряло нашето съвкупно човешко естество, което Той е приел при въплъщението.
6. Бог «възложил» на Христос, висящ на кръста, «греховете на всички» (Ис. 53:6). Божия гняв за греха се излял на Христос, понасящ нашите грехове.
7. На кръста Отец напуснал Своя Син, оставяйки Христос сам без никаква надежда — без надежда за възкресение; без надежда някога отново да види Своя Отец. Втората смърт, с която справедливо трябваше да умрем ние, постигна Него. Той завинаги отдал Своя вечен живот за нас.

8. Преди разпятието Исус е назован «единородния от Отца» (Ин. 1:14), което означава «уникален», или «единствен по рода си». След кръста и възкресението Той е назован «първороденият от мъртвите» (Откр. 1:5). До разпятието Бог е имал само един възлюбен Син. Чрез висшата жертва на Христос на кръста Бог има много възлюбени синове и дъщери, от които Христос е първия (виж 1 Ин. 3:1,2; 2 Петр. 1:3,4).

Кръстът и човечеството
Изучавайки темата за «двамата Адама», ние видяхме, че «в Адам всички умират», а «в Христа всички ще оживеят» (1 Кор. 15:22). Тъй като всички в Адам сме съгрешили (виж Рим. 5:12), то в крайна сметка всички ние трябва да умрем с втората смърт, която е възмездие за греха. Без Спасител всяко дете на Адам е обречено на смърт. Вечния живот, който Христос ни предлага като безвъзмезден дар, винаги се противопоставя на вечната смърт, която сме наследили от Адам.
«Защото Бог толкоз възлюби света, щото даде Своя единороден Син, за да не погине ни един, който вярва в Него, но да има вечен живот» (Ин. 3:16).
Христос не дойде, за да промени смъртната присъда, произнесена над човечеството. Той дойде, за да изпълни тази смъртна присъда и да предложи на падналото чове​чество път за избавление. Изменението на смъртната присъда би означавало, че Христос може да наруши Своя собствен закон или да го обезмисли. Това е невъзможно, защото законът е откровение на Неговия справедлив, праведен характер, който никога не се променя (виж Евр. 13:8).
Доколкото всички в Адам сме съгрешили, всички трябва да умрем. Но Христос дойде, за да оживеем в Него. За да разберем това, необходимо е да се върнем назад и отново да погледнем на 1Кор. 15:45, 47. В тези два стиха Адам е назован като «първия Адам» и «първия човек». Христос е назован «последния Адам» и «втория човек». Съ​гласно 45-я стих, първо Адам се явява като глава на човечеството, а Христос — последна (втора) глава. В 47-мия стих Адам е глава на първия, или стария човешки род, а Христос — глава на второто, или новото човечество.
Като втори Адам Христос се съедини с цялото чове​чество и умря с втората, вечната смеърт — Той понесе възмездието за греха, на което ние бяхме обречени в първия Адам. Той възкръсна от мъртвите като втория човек, глава на новото човечество, което пребивава в Него. «Затуй, ако е някой в Христа, той е ново създание; старото премина, ето всичко стана ново» (2 Кор. 5:17). На кръста старото си отиде; при възкресението всичко се обнови.
На кръста с втората смърт умря не само Христос — ние също умряхме в Него. Следователно, Той завинаги ни е избавил от обречеността ни в Адам. Чрез Неговото възкресение сме оживяли в Него, възродени отново «за жива надежда» (1 Петр. 1:3) — уповавайки напълно под благодатта на Христос, втория човек, заемащ положение като глава на новото човечество. Фактически тази е истина, която всички ние изповядваме и признаваме, кръщавайки се в Христос (виж Рим. 5:3—6). Кръщението се явява и израз на нашата покорност за това, което Бог е направил за нас със смъртта на Христос, с Неговото погребение и възкресение.
Кръста ни помага завинаги да се разделим с живота, на​следен от Адам. Вместо него ние получаваме живот в Христос. Тази истина повече от всички други изявява, дали оставаме плътски християни, живеещи като всички останали хора (виж 1 Кор. 3:1—3), или ставаме духовни християни, принасящи плод чрез Христовия живот (виж Ин. 15:4—8).
Цялото човечество, произлезло от първия Адам е трябвало да умре в Христос, последния Адам. Това е било необходимо за да се прекъсне всичко в Адам, иначе Христос не би могъл да направи от нас нови хора родени в Него. Приведените текстове ясно показват, че кръста на Христос е бил кръста, на който е умряло цялото чове​чество, за да бъде освободено от владичеството на греха и дявола и да оживее за Бога:
«Съразпнах се с Христа, и сега вече не аз живея, но Христос живее в мене;» (Гал. 2:19, 20).
«Защото умряхте, и живота ви е скрит с Христа в Бога» (Кол. 3:3).
«Защото Христовата любов ни принуждава, като разсъждаваме така, понеже един е умрял за всичките, то всички са умряли;» (2 Кор. 5:14).
«Верно е това слово: защото ако сме умряли с Него, то ще и да живеем с Него;» (2 Тим. 2:11).
Заключение: В последните три глави ние проникнахме в три велики истини относно кръста. Можем да ги обобщим по следния начин:
1. Истинския характер на сатана, истинската природа на греха и греховния свят се разскрили на кръста, когато Божият Син е бил предаден на открито поругаване, подложен на немислими издевателства и жестоко разпнат.
2. От друга страна, кръста в пълнота изяви Божията любов и справедливост, когато Христос изцяло понесъл на Себе Си вината и наказанието за греха на целия човешки род. Той изпитал втората, или вечната смърт за всеки човек — «праведния за неправедните» (1 Петр. 3:18).
3. Цялото човечество се намира в Христос, последния Адам, така че всеки мъж и всяка жена са умряли с Него на кръста. В Христос всички ние сме претърпяли наказанието за греха, изисквано от закона, и сме били завинаги избавени от властта на греха и осъждението за греха, които тегнели над нас, когато сме били в Адам.
Затова кръстът Христов стана средството, чрез което ние:
1) получаваме истинско познание за греха и дявола;
2) получаваме прощение за нашите грехове, защото Христос понесе на Себе Си вината и наказанието за греха;
3) изпитваме Божията власт над греха, защото Той нанесе смъртоно-сен удар на греха в нас. Вместо живот в грях Бог ни дава живота на Христос, който победи греха в плътта (виж Рим. 8:3).
Ключови мисли 
1. С втората смърт на кръста умря не само Христос; ние също сме умяли в Него. Като втори Адам Христос се е съединил с цялото човечество и умря с втората, вечната смърт. Той възкръсна от мъртвите като втория човек, главата на новото човечество, което пребивава в Него.
2. Кръстът Христов е кръст, на който умря целия човешки род, за да може да се освободи от владичеството на греха и да живее за Бога.
3. Кръстът на Христа стана средството, чрез което ние:
1) получаваме истинско познание за греха и дявола;
2) прощение за нашите грехове, защото Христос понесе на Себе Си тежестта на всички грехове и наказанието за тях;
3) изпитваме Божията сила над греха.

Праведност чрез вяра

В третата тема представихме Евангелието и спасението като обективен факт. Ние видяхме, че в Христос цялото човечество е получило пълно и завършено спасение, защото Христовия живот обезпечи спасение от вината на греха, наказанието за греха, неговата сила и проклятие (виж Еф. 2:5,6).
В тази тема ще насочим нашето внимание на субективния аспект на Евангелието — спасението като личен опит. Всичко, което Бог е приготовил и обеспечил в Христа за цялото човечество (обективното Евангелие), трябва за стане реалност в нашия живот (субективното Евангелие), ако ние го оценим. Обективното Евангелие може да стане реалност за нас единствено, когато изпитаме неговата сила в нашия живот. Исус казва, че ние не само ще познаем истината, но истината ще ни направи свободни (виж Ин. 8:32). Истина може да ни освободи само, когато повярваме и я приемем в сърцето си (виж Мк. 16:15,16; Рим. 5:17). Докато това не стане, истината ще остане само теория за нас.
Изучавайки обективното Евангелие, ние изследвахме спасението от Божия гледна точка. Когаго изучаваме субективното Евангелие, ние ще погледнем на спасението от човешка гледна точка. Божията перспектива открива, че ние сме спасени по благодат (виж Еф. 2:8,9), и Христос е нашата праведност. Човешката перспектива, перспективата на човешкия отклик показва, че ние сме спасени чрез вяра, и праведността на Христос става наша праведност посредством вяра. С други думи, субективното Евангелие — това е реално осъществяване в живота на обективните факти на Евангелието. Вярата е ключова дума в субективното Евангелие, и за нас е нужно подробно да разгледаме тази дума.

Истинска вяра
Вяра — това е нашия човешки отклик на обективните факти на Евангелието. За да бъде вярата истинска, отклика трябва да бъде винаги движим от любов. Евангелието трябва да се възприема със сърцето. От Ин. 3:14—16 става ясно, че вярата е нашия сърдечен отклик на Божията любов, изразена в дара Исус Христос, и то разпнат. Когато разберем обективните факти на Евангелието, особено истината относно кръста, тогава «любовта Христова ни принуждава, като разсъждаваме така: че, понеже един е умрял за всичките, то всички са умрели; и че Той умря за всички, за да не живеят вече живите за себе си, но за тогова, който за тях е умрял и възкръснал» (2 Кор. 5:14,15). Христос е бил готов завинаги да се раздели с вечния живот, за да ни даде живот, — тази истина е способна да ни изпълни с любов, възхищение и признателност. Такава е истинската вяра, която действа от любов (виж Гал. 5:6) и прави службата за Бога истинска.
Сатана, главния враг на нашите души, е приготвил, за всеки случай, по една имитация за всяка обективна истина на Еван​гелието. Например, Христовата праведност е подменил със човешка праведност. Тя изглежда привлека​телна; може да се приеме за истинска праведност, но не за нея ни учи Евангелито, и затова тя е представена като замърсена дреха (виж Рим. 10:3,4; Ис. 64:6).
Сатанинската имитация на истинската вяра е егоис​тичната вяра, породена от себичност. Подобно на истинската, тази имитация на вяра претендира за пребъдване в Христос, но нейното начало се корени в греховното човешко естество, в което преобладава интереса към себе си. Затова тя няма нищо общо с Евангелието на Христа, тя няма сила да извърши добри дела.
В противоположност на тази егоистична вяра вечното Евангелие на тройната ангелска вест ни предлага вярата на Исуса, Който може да ни даде търпението на светиите и сила за съблюдаване на Божиите заповеди (виж Откр. 14:12). «Вярата Исусова» е вярата, която Той прояви по време на Своя земен живот и благодарение на която Той победи на кръста. Тя е описана в Лаодикийската вест като «злато пречистено с огън» (Откр. 3:18; 1 Петр. 1:7). Тъй като вярата на Исус е била вдъхновена от любовта агапе е била способна да устои даже и в такова жестоко изпитание като втората смърт.

Следователно, първото нещо, което трябва да знаем за истинската вяра е, че тя се явява нашия човешки отклик на евангелската вест и тя винага е движима от любов – дълбока и сърдечна признателност към Христос.
Защо в настоящото време толкова много християни не изявяват в живота си силата на Евангелието? Една от причините се заключава в егоистичността на тяхната вяра. Тяхната вяра е егоистична, защото те не разбират фактите на обективното Евангелие, не разбират Христос — нашата праведност. Ако човек не вярва, че в Исус Христос вече е изработено пълно и съвършено спасение, ако той счита, че спасението изцяло зависи от неговите добри или лоши постъпки, то вярата, на която е способен такъв човек, ще бъде, естествено, осквернена от себелюбие.
Там, където няма ясно разбиране на оправданието чрез вяра, съще​ствува неувереност. Където има неувереност, там присъства страх. А където е страхът, там не може да има истинска любов — човек е загрижен само за себе си. «Съвършената любов изпъжда страха, защото страхът има в себе си наказание» (1 Ин. 4:18).
Мисълта за това, че «аз съм длъжен да бъда добър» или: «аз не съм достатъчно добър, за да заслужа небето», се явяват сериозни камъни за препъване за Божия народ по пътя към истинската вяра. В резултат църквата духовно банкрутира (виж Откр. 3:17). Ето защо много важно е да разбираме обективните факти на Евангелието — истината, такава каквато е в Исус. Без това разбиране никога не ще успеем да почувстваме истинската вяра, движима от любов (виж Гал. 5:6).

Спасителна вяра
Истинската вяра трябва да бъде движима от любов, но тя трябва да бъде също и спасителна вяра. Какво е спасителна вяра?
Това не е просто доверие в Христос.
Твърде много християни се доверяват на Христос в спасението точно така, както се доверяват на застрахователната си компания по въпросите на материалното благополучие. Такава вяра е основана на себелюбие и затова се явява имитация на спасителната вяра. Макар, че спасителната вяра включва в себе си абсолютно доверие в Бога, тя предполага нещо много повече. Истинската спасителна вяра се вдъхновява от любовта и винаги включва три важни аспекта:(1) познание на истината такава, каквато е в Исуса; (2) вяра в истината, такава каквато е в Исуса, и (3) послушание на истината, такава каквато е в Исуса. Да разгледаме всеки един от тези аспекти.
1. Познание на истината. От много текстове в Свещеното Писание съвършенно ясно следва да заключим, че познанието за Евангелието се явява необходим и съществен елемент на спасяващата вяра. Апостол Павел определенно казва, че вярата идва от слушане, а слушането от Словото Божие (виж Рим. 10:17). Контекстта на това заявление показва, че источник на вяра се явява слушането на Евангелието от света — истината такава, каквато е тя в Исуса. Сам Христос заяви, че за спасяващата вяра е необходимо познание за Него. «И ще познаете истината, и истината ще ви направи сво​бодни... ако Синът ви освободи, наистина ще бъдете свободни» (Ин. 8:32—36). Той каза също в молитвата си към Отца: «А това е вечен живот, да познаят Тебе, единния истинен Бог, и Исус Христос, Когото си изпратил» (Ин. 17:3).
Проблема на иудеите в Новия Завет се заключава в това, че те не разбрали Евангелието. «Защото свидетелствувам за тях, — ка​зва Павел, — че имат ревност по Бога, само че не е според пълното знание. Понеже, ако не знаят правдата, която е от Бога и искат да поста​вят своята, те не се покориха на правдата от Бога» (Рим. 10:2,3).

Познанието за Евангелието е необходимо, тъй като Исус поръча на Своите ученици: «Идете по целия свят и проповядвайте благовестието на всяка твар» (Мк. 16:15). Ето защо Той заяви: «И това благовестие на царството ще бъде проповядвано по цялата вселена, за свидетелство на всичките народи; и тогава ще дойде свършъкът» (Мат 24:14; Откр. 14:6). Ние трябва ревностно да се стремим към по-пълно познание на истината, такава каквато е тя в Исуса защото познанието на Евангелието е спасително знание, което разширява и задълбочава нашата вяра (виж Еф. 4:11—15).
2. Вяра в истината. Библията ясно открива, че постигането на истината само с разума не води до спасение. Истинската спасителна вяра включва и вяра в истината. «Който повярва [в Евангелието] и се кръсти, ще бъде спасен» (Мк. 16:16) В гръцкия език думата вяра и вярване произхождат от един и същ корен, ето защо под вяра се подразбира вярване. Човек трябва да вярва на Евангелието не само със своя ум; тази вяра трябва също да извира и от сърцето.
Павел каза на римските християни: «Най-напред благодаря на Бога чрез Исуса Христа за всички ви, дето за вашата вяра се говори по целия свят» (Рим. 1:8). Какво е направило тяхната вяра известна? Отговора се намира в Рим. 6:17: «Благодарение Богу, че като бяхте слуги на греха, вие се покорихте от сърце на оня образец на вероучението, в който бяхте обучени и освободени от греха станахте слуги на правдата».
В притчата за сеяча (виж Мат. 13:3-9,15,18-23) Христос показва много вярващи, които са приели Словото, но вярата има ценност само за тези, които принасят плод, т.е. които разбират Евангелието и сърдечно откликват на него (виж Мат. 13:23; Деян. 8:36—38).
Различни причини могат да побудят човека да приеме Евангелието Някои, особено в страните от третия свят, могат да приемат Евангелието, за да получат бесплатно образо​вание, работа, облекло, храна. Други могат да се присъединят към църквата под натиска на родственици, за получаване на душевен покой и т.н. Но подобна вяра не е истинска, тя никога не принася добър плод и не може да устои на изпитания. Само тези, които откликват със сърцето на евангелската истина, имат истинска спасителна вяра.
3. Послушание на истината. И трето, спасяващата вяра включва пълна покорност на обективната истина на Евангелието. Нещо повече, този аспект прави вярата оръдие, посредством което ние можем да изпитаме силата на Евангелието.
За съжаление, именно тук мнозина се заблуждават. Истинската спасителна вяра предполага не само приемане на Евангелието с ума. Иаков предупреждава: «Ти вярваш, че има само един Бог. Добре правиш; и бесовете вярват и треперят» (Иак. 2:19). Послушанието на истината е свидетелство за нашата вяра.
Изучавайки обективните факти на Евангелието, които откриваме в живота и смъртта на Христос, много от тях се отнасят за нас. Например, разбираме, че, когато Христос е умрял на кръста, ние също сме умряли в Него. Следователно, спасителната вяра означава, че ние се отъждествяваме с тези събития; ние разбираме, че също трябва да се откажем завинаги от нашия стар греховен живот, който сме унаследили в Адам. Само тогава ще имаме право на възкресение и живот с Христос (виж Рим. 6:8; 2 Тим. 2:11). Истинската спасяваща вяра изисква от нас покорност към всичко, отнасящо се към Христос, и при това разпнат.
Ние знаем, че, вярвайки не умираме за греха лично. В нас още съществува греховната природа. Следователно, ние сме неспособни да живеем така, както Бог очаква от нас, въпреки че сме вярващи християни. В нас трябва да живее Христос, и да Му позволим да направи това ние можем, като знаем, че при смъртта на Христос нашия естествен греховен живот е умрял в Него. Павел сочи на това като на тайната на своя собствен опит: «Съразпнах се с Христа, и сега не вече аз живея, но Христос живее в мене; а животът, който сега живея в тялото, живея го свярата, която е в Божия Син, който ме възлюби и предаде себе си за мене» (Гал. 2:19, 20).
«Така и вие считайте себе си за мъртви към греха, — съветва апостол Павел римските християни, а живи към Бога и в Христа Исуса, нашия Господ» (Рим. 6:11). Когато нашата вяра достигне това ниво, нашия стар живот повече не ще властва над нас, защото той ще е разпнат с Христос. Чрез пребъдването на Святия Дух в нас животът ни ше бъде възобновен от възкръсналия Христос. Такъв живот е угоден на Бога (виж Гал. 5:22—24; Ин. 15:4—8).
Да живееш чрез вяра означава да живееш живот, който е напълно подчинен на Христос — нашата праведност. Следователно, вярата ни помага да придобием спасителна сила, посредством която ставаме оправдани и се уподобяваме на Христа. По този начин чрез вяра Христовата праведност става наша лична опитност. Ето какво означава да живеем по Духа (виж Гал. 5:16,17; 2 Кор. 3:17, 18).
Следователно, под спасителна вяра се разбира нещо много по-повече, от простото доверие в Христос за вечно спасение. Тя е значително по-дълбока от простата зависимост от помощта на Христос в съблюдаване на закона или нашето осъвършенстване. Бог никога не ще помогне плътта да стане по-добра, ако плътта е под владичеството на сатана и постоянно се противи на Бога (виж Рим. 8:7; Гал. 5:17). Формулата за успешен християнски живот звучи така: «Не аз, но Христос». Спасителната вяра изисква смирение и пълно признаване на истината, че, когато е бил разпънат Христос и ние сме били разпнати в Христа. Христос, а не нашето Аз, трябва да живее в нас и да се проявлява чрез нас.

Активната вяра, правилно разбирана и проявявана в живота, следва съвета на Христа: «Бдете и молете се, за да не паднете в изкушение» (Мат.26:41) или: «Непрестанно се молете» (1 Сол. 5:17). Именно така трябва да живеем единствено чрез вяра.
Затова ние не само се оправдаваме и не само се освещаваме с нея. В същата минута, когато се колебаем, плътта веднага взима надмощие и ние се оказваме победени от греха. Подобно на Павел, ние вършим съвършено противоположното на доброто, което искаме да вършим (виж Рим. 7:15—24). Затова праведността чрез вяра включва и радостта от оправданието, и опитността от освещението.
Значението на вярата
Някои християни са убедени и учат това, че нашата вяра ни спасява. Това не е вярно. Вярата сама по себе си не може да спаси никого. В Библията никъде не е казано, че ние се спасяваме благодарение на нашата вяра или вследствие на нашата вяра. Ако вярата може да ни спаси, тя ще стане разновидност на делата, с които ние можем да се хвалим. Тогава аз мога да кажа: «Аз съм спасен, защото вярвам в Христа. Аз нещо съм направил за това!»
Библията ни учи, че ние се спасяваме чрез вяра. Вярата е само оръдие или инструмент, посредством който ние приемаме Христос като наша праведност. Нас ни спасява Христос — Неговия живот. Неговата смърт. Неговото възкресение и нищо друго.
Функцията на вярата е да ни съедини с Христос. Тя е аварийното въже, което съединява попадналия в авария автомобил с автомобила на техническата помощ. Пострадалия автомобил не може да се движи сам. Автомобилът на техническата помощ е много мощен. Вярата подобно на въжето ни съединява нас, мъртвите в греха и неспособни на нищо праведно, с Христа, Който е победил, осъдил греха и възтържествувал над него в плътта (виж Рим. 3:10—12; 8:3; Еф. 2:1,5).
Исус казва: «Отделени от Мене не можете да сторите нищо» (Ин. 15:5). Павел също казва: «За всичко имам сила, чрез оногова, който ме подкрепява (Исус) Христос. (Флп. 4:13). Силата принадлежи на Христос, Който е способен да ни спаси в наи-висшия смисъл на тази дума. Христос може да ни придаде даже праведността Божия чрез вяра (виж Рим. 8:4; Евр. 7:25; Откр. 14:12).
Вярата винаги е устремена към определена цел; ние вярваме в каквото и да е или в когото и да е. Целта на истинската вяра винаги е Христос. Неговото место с нищо не може да бъде заето, даже и от нашата вяра. Чрез вярата ние се съединяваме с Христос, така че Неговата праведност да стане наша. Неговата сила се оказва достъпна за нас. Ето какво значи да си под благодат (виж. Рим. 5:2).
Вярата е Божий дар; ние самите не само не я притежаваме, но и не можем да я произведем сами (виж Рим. 12:3). За плътския ум Евангелието е безумие (виж 1 Кор. 2:14), и нима човек може да изработи такава вяра, за да повярва в Евангелието и да го приеме? Без Святия Дух това е невъзможно.
Да сме спасени чрез вяра означава напълно да уповаваме на Христос и Неговата праведност — както в деня на съда пред Бога, така и в нашия личен християнски ежедневен опит. Това е основата на която се изгражда учението за праведност чрез вяра (виж. Флп.3:9—11).
Дела на вяра
Много важно е да разбираме разликата между «делата на вяра» и «делата по закона». Делата на вяра наистина се отнасят към Евангелието и се явяват негови естествени плодове, а делата по закона са хитра имитация на сатана.
Всеки, който има истинска спасителна вяра в Христа ще бъде повлиян да я прояви в своето поведение чрез пребиваващия в него живот на Христа. Библията назовава такъв живот на Христа, пребиваващ в нас, «плода на Духа» (Гал. 5:22). Апостол Иаков назовава тези плодове делата на вяра (виж Иак. 2:14—26).
Както явствува Посланието на апостол Иаков, много християни по негово време са считали, че вярата — това е приемане на Евангелието само с ума. За съжаление, такова мнение преобладава и в наши дни. Поправяйки това лъжливо представяне на вярата, Иаков утвърждава, че вярата трябва да се разбира, като нещо повече от едно повърхностно, егоистично приемане на Евангелието. Той ясно говори, че без дела вярата е мъртва (виж Иак. 2:17,20,26). Вярата трябва да се проявява в нашия живот; в противен случай ние въобще нямаме вяра. Следователно, истинската вяра е динамична Тя ни съединява с Христос и след това трябва да се прояви в нашия живот чрез делата на Христос — Неговата праведност чрез пребъдващия в нас Дух на Христа (виж 2 Кор. 3:17, 18).
По какво тези дела се отличават от «делата по закона», против които апостол Павел така настойчиво предупреждава в своите послания? (Виж Рим. 3:20; 9:30—33; Гал. 2:16; Еф. 2:8,9). Павел не противоречи на Иаков; двама вдъхновени писатели напълно са съгласни помежду си, така както Павел също потвърждава делата на вяра (виж Еф. 2:10; Тит. 2:7,14; 3:8; Евр. 10:24).
Новозаветните писатели не са разполагали с гръцки синоним на думата законничество. Вместо него те използвали израза «дела по закона», което означава същато. Разликата между делата по закона и делата на вярата, между законничеството и послушанието, които се явяват плодове на вярата, не е лесно да се различат, защото тя не може да се види в самите дела. Разликата се заключава в източника, или в произхода на тези дела. Делата на вярата, означават изпълнение в живота на Закона Божий или на Неговата воля. Обаче и делата по закона външно също изглеждат като правил​но съблюдаване на заповедите. И едните и другите дела са насочени към изпълнение на Божията воля, изразена в Неговия закон. На пръв поглед разлика между тях като че ли няма. Само когато достатъчно внимателно разгледаме побудите, които стоят в източника на тези дела, ще ни стане ясно, че между «делата на вярата» и «делата по закона» съществува кардинално различие.
Делата на вяра имат своето начало в пребъдващия в нас живот на Христос; делата по закона винаги произхождат от плътта, от плътския живот. С делата на вяра вярващия живее само като вярва; с делата по закона грешника се опитва да съблюдава закона, съсредоточавайки се върху себе си. Той може да се моли на Христос за помощ или даже да проси от Бога силата на Святия Дух, но центъра на всички негови дела и усилия ще бъде само старание на плътта. Това е била същността на проблема на Галатийската църква, в която християните били родени от Святия Дух, тоест те приели живота на Христос. Но сатана ги съблазнил, като ги подтикнал да опитат да усъвършенстват своя характер чрез плътта (виж Гал. 3:1—3). Печално е, че много Божии деца в настоящото време попадат в тази хитра клопка на сатана.
Формулата на Евангелието е тази: «Не аз, но Христос». Където има дела на вяра, там няма зависимост от сила и енергиия на плътта. «Делата на вяра» просто свидетелствуват за Христос, пребиваващ в живота на християнина чрез вяра (виж. Гал. 2:20). Движещата сила на всички такива дела винаги се явява любовта, защото Христос е любов. Затова любовта (Христовата агапе в нас) изпълнява закона (виж Рим. 13:8— 10; Гал. 5:14; 1 Ин. 4:7,12).
От друга страна, делата по закона винаги произхождат от егоизъм; защото те винаги са осквернени от своето собствено «аз» независимо от това, че могат да изглеждат за нас и за другите твърде привлекателни. Извършените дела по закона са хитра форма на бунт против Бога, защото всички такива дела, в действителност се извършват независимо от Него. В съда Бог ще осъди тези дела като беззаконни и като дела, движими от егоизъм (виж Мат. 7:21—23; Лк. 13:25—28).
При никакви обстоятелства Бог не ще се съгласи на сговор с плътта (нашия егоцентризъм). Плътта принадлежи на сатана и затова трябва да бъде разпната (виж Гал. 5:24). Когато престанем да уповаваме на плътта и живеем единствено чрез вяра, тогава Бог може да ни направи благочестиви — да ни даде истинска праведност. И Той ще направи това. Бог отдаде за нас Своя единороден Син не за да му подражаваме, а за да Го приемем.
Нашия живот ще стане угоден на Бога само тогава, когато напълно подчиним себе си на Него — на Този, Който ни възлюби и отдаде Себе Си за нас (виж Ин. 15:1—8). Бог никога не се е опитвал да ни огледа, колко сме добри и как старателно се опитваме да съблюдаваме Неговия закон. Бог желае да види в нас само едно — доколко Неговия Син Исус се отразява в нас.
Ключови мисли 
1. Нашия личен опит в спасението се отнася към субективния аспект на Евангелието. Това, което Бог е направил за цялото човечество в Христос (обективното Евангелие) трябва да се въплъти в нашия живот (субективното Евангелие), ако то има стойност за нас.
2. От Божия гледна точка, ние сме спасени по благодат, и Христос се явява наша праведност (виж Еф. 2:8, 9). Човешката гледна точка е, че се спасяваме чрез вяра, и праведността на Христа посредством вяра става наша праведност.
3. За да бъде вярата истинска тя трябва да бъде винаги движима от любов, това става когато човек с цялото сърце оцени Евангелието. Сатанинската имитация на истинската вяра се явява егоистичната вяра, движима от нашето себелюбие.

4. Спасителната истина включва три важни аспекта:
а) знание на истината;
б) вяра в истината;
в) послушание на истината.
5. Ние не само се оправдаваме единствено чрез вяра, но и освещаваме само с нея.
6. Задачата на вярата е да ни съедини с Христос. Ние не се спасяваме благодарение на нашата вяра, но посредством нея — това е канала, чрез който получаваме Христовата праведност. Той ни спасява.
7. Във всеки, който има истинска вяра в Христос, пребъдва Христос, и Той се отразява в поведението на вярващия. В живота на такъв човек обезателно ще бъдат изявени «делата на вяра».
8. От друга страна, «делата по закона» водят своето начало в плътта — а не в живота на Христос, пребъдващ в нас. Външните дела по закона и делата на вярата могат да ни изглеждат еднакви. Разликата между тях е в източника и побудителната сила.
Оправдание и освещение

Сега, когато формулирахме определението на истинската спасителна вяра и видяхме, каква роля играе тя в нашето спасение, ще разгледаме основните две категории — оправдание и освещение, които заедно съставляват учението за праведност чрез вяра. В настоящето време много хора в църквите са смутени от тези аспекти на праведността чрез вяра.
Като начало е нужно да изясним за себе си два момента. Първия, че оправданието и освещението са основани на обективното Евангелие — на това, което Христос и Неговия свят живот вече са извършили за падналия човшки род. Втория, единствено чрез вяра оправданието и освещението може да се приемат и изпитат от нас.
Какво в действителност разбираме от тези две понятия: оправдание и освещение? Какъв смисъл се съдържа във всяко едно от тях и какви са отличията на едното от другота?
Като помним, че тези две понятия са основани на обективните факти на Евангелието, можем да назовем оправданието праведността на Христос, вменена, или приписана на нас вследствие приемането на Христос чрез вяра. Освещението е праведността на Христос, която ни се предава, или която ни се дава в резултат на живот чрез вяра.
Що се отнася до узаконеното оправдание, извършено на кръста, то не се явява част от нашия опит, но се приема като безвъзмезден дар. А освещението се извършва тогава, когато живеем с вяра. И в двата случая това, което приемаме и изпитваме в себе си, е праведността на Христос. Затова оправданието е дарът на Евангелието, което юридически ни провъзгласява за праведни пред Бога, в същото време освещението е извършеното от Евангелието въздействие, което фактически твори в нас праведността на Христос. Едното ни дава право за небето, другото ни прави способни да живеем на небето. Следователно, Евангелието удовлетворява всички наши нужди.
В третата тема ние видяхме, че оправданието — това е просто обективното Евангелие, отнасящо се за християнина, който чрез вяра се е облекъл с Христа. С други думи, ако човек приеме Евангелието и се съедини чрез вяра с Христос, то всичко, което Христос е извършил, замествайки със Себе Си човечеството, веднага придава сила на този човек. Живота на Христос се установява в живота на вярващия на законно основание, защото той чрез вяра пребивава в Христос. Бог гледа на него като на личност, съвършена в послушание, праведност и естество, защото всичко това е било изработено за него чрез святия живот на Христос.
Такъв човек не се намира повече под осъждение; той е преминал от смърт в живот (виж Ин. 5:24; Рим. 8:1). В Божиите очи оправданите вярващи отговарят на всички изисквания, даващи им право за небето и вечния живот. Следо​вателно, оправданието — това е мигновено действие — сърдечен отклик приемащ това, което Бог вече е извършил.

В противоположност на това освещението — това е ежечасен, ежедневен и постоянен труд на вяващия, който продъл​жава да живее чрез вяра. Евангелието не само ни дава дарът на Христовата праведност, за да ни избави от осъждението на закона; то ни дава и праведността на Христос като личен опит, за да можем да отразяваме Неговия характер.
Затова всеки, който остава на този първи етап - оправданието и го счита за пълно Евангелие, приема само половината от Благата вест. Бог не е изпратил Сина Си само за това, на законно основание да ни избави от греха, провъзгласявайки  ни за праведни. Той изпрати Своя Син, за да ни освободи от греха и да възстанови в хората Своя образ. Тази служба на възстановяване включва и освещението, и то също се явява част от Благата Евангелска вест.
Съгласно Божият замисъл Църквата, Неговия народ, трябва да отразява характера на Исус Христос (виж Еф. 4:11—15). Само по този начин Бог може да покаже на загиващия свят силата на Своя Син, който ще унищожи греха и дявола. Само когато съединим заедно оправданието чрез вяра (приемането на Христовата праведност) и освещението чрез вяра (въплъщение на Неговата праведност в живота), ние ще получим пълна и точна картина за това, какво в действителност е праведността чрез вяра.
Сега ще обобщим главните различия между оправданието чрез вяра и освещението чрез вяра:
1. Оправданието узаконява нашето юридическо положение пред Бога; освещението има отношение към нашия ежедневен личен християнски опит.
2. Оправданието е свързано с наградата; то ни дава право на небето сега и в съда. Освещението — това е постепенно проявление в нашия живот на това, което ни е било вменено в Христос.

3. Оправданието е мигновено действие, въпреки че неговото влияние ни съпровожда през целия ни живот. Освещението се извършва през целия ни живот; посредством жива вяра неговото действие се проявлява ежедневно.

Въпреки тези три различия, оправданието и освещението са тясно свързани едно с друго. В богословските дискусии можем да ги разграничаваме, но в реалния живот те са неразделни, защото ключовия момент и на двете се явява праведността на Христа, и ние ги разбираме само посредством вяра. Затова в най-широк смисъл оправданието чрез вяра включва опита на освещението чрез вяра, или свят живот. Обърнете внимание на разсъжденията на Иаков (Иак. 2:21—24).
Разпространено неразбиране
Преди да приключим с тази глава, ние трябва да разгледаме някои общи лъжливи представи относно този важен предмет.
1. Оправданието чрез вяра се отнся само за прощение на минали грехове. Въпреки че прощението на миналите грехове се явява една от важните страни на оправданието, то (оправданието) включва в себе си много повече. Под праведност Христова се подразбира и този факт, че Христос понесе справедливото наказание за нашите грехове: минали, настоящи и бъдещи. Но в позитивен смисъл Христос заради нас е упазил целия закон. Всичко това става наше достояние в момента, когато се оправдаем чрез вяра.

Оправданието означава, че всичко, предлагано ни чрез Христо​вата праведност, ни дава пълно право за небето. Нищо друго не се изисква. С други думи, ние сме съвършени в Него. Ако нямаме абсолютна яснота по този въпрос, ще станем жертва на егоцентризъм, постоянно боящ се за своята вечна участ. В такова състояние не може с цяло сърце реално да оценим значението на кръстната жертва на Христос или да изпитаме истинското освещение чрез вяра.
Прощението — това е най-удивителното нещо за нас, греш​ниците. Но колкото и славно да е, прощението ще остане негативно, защото то предполага само изоставяне на нашите грехове. Оправданието се явява както негативна, така и позитивна истина. То включва негатив​ния аспект — прощението, но не е само това. То ни провъзгласява за праведни и ни съсредоточава не на нашето «аз», а на Христос (виж. Флп. 1:21). На нас ни се вменява самата праведност на Христос, така че ние стоим пред Бога и Неговия закон съвър​шенно праведни — и сега, и по време на съда. Такъв е свърхизобилния дар на Евангелието (виж Ис. 54:17; Деян. 13:39; Рим. 10:4).
Дяволът е излъгал много християни, като им е внушил, че оправданието чрез вяра не им дава пълно право за небето, че се изисква много повече, че те трябва да съблюдават закона и вършат добри дела. В резултат много искрени християни са попаднали в клопката на хитрата форма на законничество, тях ги владее страха и несигурността.

2. Всеки път, когато извършим грях се лишаваме от оправдание. Това е другото разпространено заблуждение, отнасящо се за оправданието. Такова чудовищно учение няма обосновка в Словото Божие.
Разбира се, че всеки път, падайки в грях, ние изкривяваме образа на Христос и Му причиняваме болка, защото даже най-малкия грях е бил причина за трагедията на кръста. Но Бог не ни отхвърля всеки път, когато сбъркаме или съгрешим. Ако считаме, че губим нашето оправдание в Христос всеки път, когато грешим, то с това ние напълно отхвърляме истината за оправданието чрез вяра. Тази концепция се основава на идеята, че ние се оправдаваме благодарение на нашето послушание — това, което Христос твори в нас, а не благодарение на вече извършеното от Него за нас - Неговия живот и смърт на кръста. Такава идея прави от Евангелието един добър съвет, вместо да е Блага вест. В следващата глава ние подробно ще се запознаем с тази идея.

3. За да достигнем целта на освещението се изисква целия ни живот и даже повече. Именно така мнозина тълкуват познатия израз «Освещението — това е труд за цял живот». На Сатана му харесва, че ние вярваме в това заблуждение. Напротив, както свидетелствува Евангелието, християни, чийто живот ежедневно не е изпълнен с пребъдване в Христос, водят жалко съществувание. Апостол Павел укорява коринтските християни за това, че въпреки, че са изминали няколко години откакто са се разделили с езичеството, все още оставали младенци в Христа (виж 1 Кор. 3:1—3). Нормалния християнски живот — това е Христос, неразделно изпълващ сърцето посредством вяра. Нищо по-малко не отговаря на Божия идеал, който Той очаква от всеки вярващ. Разбира се, че такъв живот е възможен само при непоколебима вяра, бодрстване и молитва, защото греховната плът още е силна и постоянно се опитва да се утвърди. Ето защо освещението е работа през целия живот. Нали и храненето — също е работа през целия живот, ако искаме да поддържаме своето физическо съществуване. Ако Христос постоянно пребъдва в нас, работата за освещението ни ще продължи през целия ни живот.

Заключение
Праведността чрез вяра прави реалност праведността на Христа в нашия живот. «В Христа» ние сме съвършени и имаме пълнота във всяко отношение — в характер, поведение, естест​во; Такова съвършенство е напълно законно (виж Кол. 2:10). Именно него Бог е изработил за нас чрез Своя живот, смърт и възкресение (виж Евр. 9:12). Но в действителност ние често сме далеч от съвършенството. Затова в християнския живот освещението е опит за оформяне на характера, който чрез, оправдание чрез вяра вече ни принадлежи «в Христа». Следващите текстове сравняват нашето положение «в Христа» (оправдание) със съответстващия живот, който ние живеем чрез вяра (осве​щение).
Бог очаква всеки вярващ да живее живота на Неговия Син. В Христа за нас е направено всичко. Ние никога не се оправдаваме чрез вяра плюс дела, но истинското оправ​дание чрез вяра ни вдъхновява да извършваме праведни дела (виж Ин. 14:12; Еф. 2:8—10; Тит. 3:5,8). «Защото всичко, що е родено от Бога, по​беждава света и тая победа, която е победила света е спечелила нашата вяра» (1 Ин. 5:4).
Ключови мисли 
1. Както оправданието, така и освещението са основани на обектив​ното Евангелие — на това, което Христос вече е извършил за цялото човечество.
2. Ние получаваме и преживяваме оправдание и освещение единствено чрез вяра.
3. Оправданието е дарът на Евангелието, който на закон​но основание ни провъзгласява за праведни пред Бога; освещението — това е пътя, указан от Евангелието, който фактически твори в нас праведност.
4. В настоящето време в църквите са разпространени три заблуди относно оправданието и освещението:
А. Оправданието има отношение само за прощение на нашите минали грехове. Истина е, че оправданието включва прощение, но то не е само това. То ни провъзгласява за праведни и съсредоточава вниманието ни не към нашето «Аз», но към Христос.

Б. Всеки път, когато извършим грях се лишаваме от оправдание. Тази заблуда е следствие на погрешна гледна точка, предполагаща, че нашето оправдание е основано на нашето послушание — идея, която няма подтвърждение в Библията.

В. За да достигнем целта на освещението ни е необходим целия живот и даже повече. Освещението не е съвършенство; то е Христос, живеещ в нашите сърца посредством вяра — и това е нормата за християнски живот. Освещението е действителна работа за цял живот, ако желаем да поддържаме духовния си живот, точно така както ежедневното хранене е необходимо за поддържане на физическото съществуване.

Приложение:
ОПРАВДАНИЕ
Нашето положение чрез вяра в Христос:
1. Мъртви за греха (Рим. 6:2—10; Кол. 2:10).
2. Живи за Бога (Ин. 5:24; 20:31; Рим. 6:11; 8:10; 1 Ин. 5:1).
3. Юридически праведни (Рим. 1:17; 3:21—26; 4:1,6; 5:17; 1 Кор. 1:30; Флп. З:9).
4. Осиновени от Бога (Еф. 1:5; Гал. 3:26; 1 Ин. 3:1; Рим. 8:16).
5. Провъзгласени за принадлежащи на Бога (Еф. 1:4; 2 Тим. 2:19).
6. Не от света, но граждани на небето (Ин. 15:19; 17:14— 16; 1 Ин. 5:19).
7. Разпнати за света (Гал. 1:4; 6:14.15).
8. Божии слуги (1 Кор. 7:22,23; Рим. 6:22).
9. Имаме нов живот (2 Кор. 5:17; 2 Петр. 1:14; Гал. 6:15).
10. Станали сме послушни на закона (Рим. 10:4; 3:31; Флп. 3:9).
    11. Светлина на света (Мат. 5:14; 1Сол.5:5).

12. Очистени (Ин. 15:3; 1 Ин. 1:7,9).
13. Сътворени святи (Еф. 1:4; 1 Кор. 3:17; Евр. 3:1).
14. Свободни от властта на греха (Ин. 8:32—36; Рим. 6:18; 8:2).
15. Придобили уверенност в Христа (1 Петр. 1:5; Рим. 8:1; Ин. 10:27,28).
16. Духа пребивава в нас и ни направлява (1 Кор. 3:16; 6:19, 20; 2 Кор. 6:16; Рим. 8:9,10).
17 Духа ни дарява с дарби (Рим. 12:5,6; 1 Кор. 12:4,12; Еф. 4:7—13).
18. Придава ни сила за свидетелство (Лк. 24:49; Деян. 1:8; 2 Кор. 4:7; Еф. 3:20; 2 Тим. 1:7).
19. В сърцата ни пребивава Христовата любов (Рим. 5:5; 1 Кор. 12:31; 13:1—3; 1 Ин. 2:5; 5:1).
20. На законно основание сме «в Христа» (1 Кор. 1:30; Еф. 1:3—6,10; 2:5,6,13).
ОСВЕЩЕНИЕ
Нашия опит чрез вяра в Христа:

1. Не даваме място на греха (Рим. 6:11—15; 13:14; Кол. 3:1— 3; 1 Петр. 2:24).
2. Живеем в Бога (Рим. 14:8; 2 Кор. 5:15; Гал. 2:19, 20; Тит. 2:12).
3. Живеем праведно (2 Тим. 2:22;1 Ин. 3:7; 1 Кор. 15:34; Флп. 1:11; 1 Тим. 6:11).
4. Постъпваме като Божии деца (Еф. 5:1,8; 1 Петр. 1:13,14).
5. Подчиняваме се и се покоряваме на Бога (Рим. 12:1; 2 Тим. 2:19—21). 

6. Не любим света, но живем като граждани на небето (1 Ин 5:4, 5; 2:15; Кол. 3:1,2; Иак. 1:27).
7. Избягваме светските обичаи (1 Ин. 2:15—17; Иак. 1:27; 4:4; Рим. 12:2).
8. Радостно служим на Бога (Рим. 6:17— 19; 12:11; Евр. 12:28).
9. Живеем обновен живот (Рим. 6:4; 7:6; Еф. 4:24).
10. Пребиваваме в съблюдене на закона (Рим. 8:4; 1 Ин. 5:2,3; Откр. 14:12).
11. Живеем като синове и дъщери на светлината (Мат. 5:15,16; Еф. 5:8).
12. Очистваме себе си (2 Кор. 7:1; Флп. 4:8).
13. Живеем свят живот (1 Ин. 3:7; 1 Петр. 1:15,16; 2 Петр. 3:14).
14. Не позволяваме греха да властва над нас (Рим. 6:22; Гал. 5:1,13,14; 2 Кор. 3:17,18).
15. Наслаждаваме се на тази увереност (2 Петр. 1:10; ​Евр. 10:19—22; 1 Сол. 1:5).
16. Покоряваме се на владичеството на Духа (Гал. 5:16,17,25; Еф. 4:30; 5:18: 1 Сол. 5:19).
17. Използваме дарбите (Рим. 12:3—8; 1 Петр. 4:11).
18. Свидетелствуваме за тази сила (1 Кор. 2:4; Еф. 6:10; Флп. 3:10; 4:13).
19. Любим, както Христос ни е възлю​бил (Ин. 13:34,35; 1 Петр. 1:22; 4:8; 1 Ин. 3:18,23; 4:7,12).
20. Радостно пребиваваме в Христос (Ин. 15:4—7; 1 Ин. 2:6,28; 3:6).
Радостният опит на спасението
В първите глави ние изучавахме различните аспекти на обектив​ното Евангелие — плана на спасението, който вече е изработен и обезпечен за цялото човечество в Исус Христос. В 10-та и 11-та теми ние видяхме, че истината на това Евангелие е лишена от сила и ще се явява като списък от идеи, докато тя не стане реалност в живота на вярващия. В тази глава ще разгледаме спасението като субективен опит. От какво се състои процеса на спасението? Каква е връзката между спасението като обективен и като субективен факт?

Определение на спасението
За мнозина спасението — това е избавление от смъртта и получаване на вечен живот, избавление от ада и живот на небето. Действително, спасението включва избавление от смъртта и ада, но то предполага и нещо много повече. В процеса на спа​сението нашето положение и нашия статус пред Бога корено се променя.

Ние сме родени «в Адам». Такова е нашето естествено състоя​ние, и то е безнадежно, защото в Адам «всички съгрешиха» (Рим. 5:12) и «всички умират» (1 Кор. 15;22). В момента на нашия искрен отклик на Евангелието ние се избавяме от положението в Адам и се съединяваме чрез вяра с Христос. Става не само радикално изменение в положението ни, но и радикална промяна в статуса. В Адам ние принадлежим на този свят, който напълно е под владичеството на сатана и е обречен на разрушение (виж Ин. 14:30; 1 Ин 5:19; 2 Петр. 3:9,10). Но сега, чрез вяра в Христос, ние повече не принадлежим на този свят (виж Ин. 15:19; 17:14,16); ние сме избавени от този настоящ нечестив свят посредством кръста Христов (виж Гал. 1:4). Павел казва:
«А далеч от мене да се хваля освен с кръста на нашия Господ Исус Христос, чрез който светът за мене е разпнат и аз за света» (Гал. 6:14).
Затова, давайки определение на спасението като опит, може да се назове като освобождение от света, намиращ се под владичеството на сатана, и присъединяване към Църквата, намираща са под владичеството на Христос (виж 1 Ин. 5:19). Като символ на тази велика истина служи изхода на Божия народ от Египет и влизането в Ханаан: Египет е символ на греховния свят, а Ханаан представлява Църквата, предназначена да ни въведе в небето. Когато израилтяните пресекли Червеното море (символ на кръщението), те завинаги се разделили с Египет (света) и фараона (символ на сатана). Когато влезли в Ханаан, обетованата земя символизираща Църквата – това е сферата на Господното влияние (виж 1 Кор. 10:1—11).
Именно този старозаветен символизъм е побудил новозаветните писатели съзнателно да изберат думата екклесия («църква») за обозначаване на Божия народ. Тази гръцка дума се състои от две части — ек, означаваща «из», и калео, означаваща «зов». Следователно, думата екклесия определя Църквата като «призован народ». Но откъде сме призовани ние, вярващите в Христа?
Отговорът е този: ние сме призовани да излезем от света. Исус ясно показва това в Ин. 15:19: «Вие не сте от света, но Аз ви избрах от (эк) света».
Тези разсъждения ще ни помогнат да разберем в правилна светлина опитността на спасението и да видим практическата и значимост за нас, вярващите в Христа.
Първо - като християни ние повече не принадлежим на този свят; ние сме станали граждани на небето. Сатана, «князът на този свят» (Ин. 12:31), воюва с Христос, Господаря на небето, така че ние, християните, сме станали странници, живущи на вражеска територия. Ето защо, както е ка​зал Исус, светът неизбежно ще ни нинавижда и преследва (виж Ин. 15:19; 1 Ин. 3:13). Ако това не е станало, причината не е в това, че света се е променил, а в това, че света не е видял в нас Христос (2 Тим. 3:12).
Второ, всички връзки привързващи принадлежащите на Небето, към този свят, трябва да бъдат разкъсани. Всяко чувство на национално и расово превъзходство следва да се изкорени, защото в Христос «няма иудеин, нито грък». Трябва да забравим за всички класови различия, защото «няма роб, нито свободен». Няма никакво значение нашето полово различие, защото «няма мъжки пол, нито женски: защото всички ние сме едно в Христа Исуса» (Гал. 3:28).
От това следва да не участваме в делата на света, ние сме призвани да бъдем сол и светлина, за да предпазим света от разлагане и да го просветим с добрата вест за Исус Христос (виж Мат. 5:13, 14). Иаков ясно показва това:
«Не знаете ли, че приятелството със света е вражда против Бога! И тъй, който иска да бъде приятел със света, става враг на Бога» (Иак. 4:4; 1:27).
Накрая, като призован народ да излезем от света означава да се разделим с коренът на всяко зло — «сребролюбието» (1 Тим. 6:10). Парите движат този свят, и в любовта към парите е съсредоточена всяка похот. Парите сами по себе си не са зло, иначе църквата не трябва да има с тях никаква работа. Коренът на всичките злини се явява любовта към парите. Любовта към парите е равнозначна на любвта към себе си, тя ясно показва, че не сме се разделили с любовта към себе си, както това изисква кръста Христов.

Нашето отношение към парите, независимо от тяхното количество в нашия портфейл, се явява един от верните признаци за това, пребивава ме ли наистина в Христос (виж. Мат. 6:24). Именно затова Бог е въвел системата за десятъка и приношенията (виж Мал. 3:8,9). Ако ние наистина пребиваваме в Христос, то даването на десятък и участието в приношенията ще бъде за нас радост независимо от нашето финансово положение. От друга сторана, ако вярата ни в Христос не е побудена от любов, това веднага ще се прояви в задържане на десятъка и приношенията. Нашия живот ще противоречи на словата на Исус: «По блажено е да дава човек, отколкото да приема» (Деян. 20:35; 2 Кор. 5:7).

На Бог не му са нужни нашите пари; На Него сме му нужни ние. Кръста изисква да се доверим напълно на Бога, нали сме изкупени с скъпоценната кръв на Неговия Син (виж 1 Петр. 1:18,19; 1 Кор. 6:20; 2 Петр. 2:1). Как може Бог (или Неговата Църква) да узнае, че наистина Му се покоряваме, така както изисква истинската вяра? Едно от доказателствата на нашето посвещение се явява верността в десятъка и приношенията. Да не бъдем верни в това отношение, означава да крадем Бога в това, което по право принадлежи на Него, — ние не отдаваме себе си на Него. Една от причините за финансови затруднения в Църквата в настоящето време се явява егоистичната вяра на много от нейните членове. Тяхната вяра не действа чрез любов. О, ако Бог би ни отворил очите, за да се видим такива каквито сме, — окаяни, нещастни, сиромаси, сляпи и голи (виж Откр. 3:17).
Спасение и кръщение
Понякога ние, адвентистите се съсредоточаваме на правилния метод на кръщение и пропускаме значението на този важен обряд. Както Сам Исус е казал, кръщението има жизнено важна връзка със спасението. Давайки поръчение на Своите ученици да проповядват Евангелието по целия свят Той добавил: «Който повярва и се кръсти, ще бъде спасен» (Мк. 16:16).
Защо Исус считал кръщението като необходима част от спасението?
Разбира се, само по себе си кръщението не ни спасява. Важно е това, на което кръщението указва. Кръста Христов прокарва грани​ца между Неговата Църква и света, в който владее сатана. Чрез кръщението посредством вяра ние се отъждествяваме със смъртта на Христос на кръста, който завинаги ни е отде​лил от обречения грешен свят. Ето защо Библията назовава спасението като измиване с вода (виж 1 Кор. 6:11; Еф. 5:26; Тит. 3:5; Откр. 1.-5).
Апостол Петър прави сравнение между водите на потопа в дните Ной и водата при кръщението. Когато дошъл потопа, само «осем души са се спасили от водата». По-нататък той отбелязва, че точно така и кръщението ни спасява (1 Петр. 3:20,21). За да разберем сравнението на Петър е нужно да се запитаме: «От какво Ной и неговото семейство се е спасло по време на потопа?» Сигурно не от обречения грешен свят?
Следвайки Божието указание, Ной построил ковчег и призовал погиващия свят да влезе в него и да се спаси. Но само Ной и неговото семейство заедно с животните са се оказали в безопасност в ковчега. С изключение на тези осем души, всички хора на земятя погинали. Водите на потопа завинаги отделили Ной и неговото семейство от нечестивия свят, в който те живяли. Ковчегъг е символ на Христовата църква. Ние влизаме в Неговата Църква чрез водно кръщения, и това завинаги ни разделя от нечестивия свят, в който сме се родили. Следователно, кръщението е врата, — отворим ли я, ние излизаме от този обречен нечестив свят и влизаме в Христовата Църква, която ни приготвя за небесната обител.
Както е казано в Рим. 6:3, 4, кръщението символизира еди​нение с Христовото разпятие, погребение и възкресение. Христос умря за греха на този свят (виж Рим. 6:10; Гал. 1:4; 6:14). Затова, приемайки чрез вяра Неговата смърт, ние също завинаги се прощаваме с греха и този свят. Симво​лично ние представяме нашето съединяване с Него в кръщението, когато се потапяме във водата.
Затова подобно на това, както Христос възкръсна от мъртвите, като остави греха в гроба, така и ние възкръсваме от водата при кръщението, за да служим на Бога чрез обновен живот (виж 2 Кор. 5:17; Рим. 6:4). С кръщението ние публично изповядваме нашата вяра, че сме умряли с Христос и приели новия живот, който скрит в Него (виж Кол. 3:3). Следователно, кръщението символизира всички страни на нашето спасение.

Само помнете, че самия акт на кръщение никога не може да ни спаси. Нас ни спасява покорността на истината, която символизира кръщението. Иудеите погрешно са се държали за акта на обрязването, като изпускали неговото значение. Ние никога не трябва да изпадаме в същата заблуда относно кръщението. Кръщението чрез потапяне представлява за нас истинска ценност само тогава, когато то символизира нашето единение чрез вяра с Христос - разпнат, погребан и възкръснал. Това е което ни спасява, а не самия акт на кръщение.

Спасени в църквата
Светът, в който сме се родили е враждебен на Бога и е осъден на гибел. Затова, за да ни спаси, кръста трябва да ни избави от света и да ни помести в Църквата — тялото на Христос. Всички други аспекти на спасението се основават на този факт. Евангелието не ни избавя от ада — за небето, не ни избавя от смъртта — за живот, то ни избавя от света — за Църквата. Като субективен опит това винаги е първата стъпка към нашето спасение. Христос никога не ще ни вземе на небето като отделни личности, но само като членове на Своята Църква.
Сега за нас е разбираемо, защо цялото внимание на Христос е съсредоточено на Църквата (виж Еф. 5:27). Енох, Моисей и Илия вече са взети на небето, но само като първенци сред тези, които принадлежат на тялото на Христос. Исус приготовя место за Своята Църква. Той обеща да дойде втори път, за да я вземе на небето. Следователно, спасението започва с избавяне от света — за Църквата.
За голямо съжаление, днешния свят все по-често прониква в Църквата. Въпреки Евангелието на Христос, Църквата приема обичате на света, неговата философия, тя зависи от него материал​но. Всичко това происхожда защото Църквата е пренебрегнала истинския смисъл на учението за спасениие. Не е за очудване, че Църквата е станала слаба и прилича на света! Когато Христос живя на земята Той беше странник и пришелец. Беше в света и свидетелстваше на света за истината, но Той не беше от света. Това се отнася и за Христовите последователи и Църквата. «Защото всичко, що е родено от Бога, побеждава света; и тая победа, която е победила света е спечелила нашата вяра» (1 Ин. 5:4).
Да сме спасени — означава да сме се разделили с всичко, което при​надлежи на света, и да сме станали жива част от Църквата. Кръста на Христос не ни позволява да внасяме в Църквата нещо егоистично и светско.
В Новия Завет Църквата е назована «тялото на Христа» (виж Рим. 12:2—5; 1 Кор. 12:27; Еф. 1:19—23; Кол. 1:24). Ставайки християни, ние ставаме част от това тяло. За това е мислил Христос, когато е преломявал хляба, учредявайки Господната вечеря. «Тъй като ние, ако и да сме мнозина, сме един хляб, едно тяло, понеже всички в един хляб участвуваме» (1 Кор. 10:17). Представата за това, че всички християни са част от едно тяло — Църквата, оказва силно влияние на нашия християнски живот. Когато принадлежим на този свят, ние можем в една или друга степен да живеем както ни е било угодно, защото света е основан на сатанинския принцип на любов към себе си. Но ставайки християни, живи части на Христовото тяло, ние повече не можем да живеем, угаждайки на себе си. По физиологически закони тялото се управлява от главата, която за Църквата е Христос (виж Еф. 5:23; Кол. 1:18). Подобно на това както главата управлява различните части на човешкото тяло, така и християните трябва да са в пълно подчинение на Христос.
Механизмът на човешкото тяло работи пределно сложно, защото всяка част от тялото не действа самостоятелно, а напълно се подчинява на главата. Тялото Христово също трябва да действа в единство и съвършена хармония, като всеки вярващ — член на Църквата не действа независимо, а живее под ръководството на Христа, главата на Църквата.
Всеки вярващ, без изключение е предназначен за важно дело в структурата на тялото. «Защото, както имаме много части в едно тяло, а не всичките части имат същата служба.
«Защото, чрез дадената ми благодат…, имаме различни дарби, ако е пророчество, нека пророкуваме съразмерно вярата; ако ли служене, нека прилежаваме в служенето, ако някой поучава, нека прилежава в поучаването; ако увещава, в увещанието, който раздава да раздава щедро, който управляза, да управлява с усърдие; който показва милост, да я показва доброволно» (Рим. 12:4, 6—8; виж също 1 Кор. 12:12—25).
Освен това, това означава, че всеки член на Църквата трябва да уважава служенето на другите вярващи, да се грижи за тяхното благо. Когато Църквата започне да действа така, както е длъжна, тогава не ще има «разделения в тялото», а всички членове ще бъдат еднакво загрижени един за друг. «за да няма раздор в тялото, но частите му да се грижат еднакво една за друга. И ако страда една част, всичките части страдат с нея; или ако се слави една част, всичките части се радват заедно с нея» (1 Кор. 12:25, 26).
Подобно на това както расте и се развива човешкото тяло, така трябва да расте и се развива Църквата. Когато Христос се възнесъл на небето, Той е дарил особени дарове за Своятя Църква.

«И Той даде едни да бъдат апостоли, други пророци, други пък благовестители, а други пастири и учители, за делото на служението, за назиданието на Христовото тяло, с цел да се усъвършенстват светиите, доколе всички достигнем в единство на вярата и на познаването на Божия Син, в пълнолетно мъжество, в мярката на ръста на Христовата пълнота» (Еф. 4:11—13).
Около шест хиляди години светът се е развивал под владичеството на сатана. А Църквата трябва да се развива така, че «а гдето се умножи грехът, преумножи се благодатта» (Рим. 5:20). Колкото по-упорито сатана насажда греха и егоизма, толкова по-настойчиво Бог се стреми да прояви силата на евангелската любов чрез Своята Църква. Сатана — това е победения враг във великата борба с Христос, но Христовата победа трябва да бъде  изявена чрез Църквата, и тя ще бъде изявена в края на времето.

Днес много неща в света са изкусно замаскирани; даже християните понякога не осъзнават, че «целия свят лежи в лукавия» (1 Ин. 5:19). Но ще настане време, и то почти е настало, когато всичко ще бъде ясно обозначено. «И цялата земя очудена отиде след звяра и поклони се на змея по причина, че даде властта си на звяра» (Откр. 13:3,4). В това време земята ще се освети от славата Божия, сияеща чрез Неговата Църква (виж Откр. 18:1). Това трябва да стане преди завръщането на Христа. Днес света действително се е приготовил за края; за съжаление, това не може да се каже за Църквата. Бог търпеливо ожида, кога Неговия народ ще се покае и всеки приеме Божия образ в сърцето. Ето защо е така необходимо, Божия народ отново да види светлината на истинското Евангелие. То наистина трябва да стане «сила Божия за спасение» (Рим. 1:16).
Пълнотата на спасението
Христос дойде в този свят за да ни спаси от греха напълно и окончателно. Как ще се осъществи спасението на тези, които отклик​нат на тази Блага вест? Много християни ограничено разбират обективното Евангелие — спасението, вече е приго​твено и приключено за нас в Исуса Христа. Резултатите от техния субективен опит приемайки това спасение също са ограничени. Ето защо много християни (особенно адвентисти от седмия дин) се смущават, когато им зададат простия въпрос: «Спасени ли сте?» Фактически и задаващите този въпрос често сами не си представят пълнотата на плана за спасение.
Всичко, което е необходимо за нашето спасение от греха, вече е извършено в Христос. Обаче тъй като субективния опит на нашето спасение се намира в реалността на нашето минало, настояще и бъде​ще, в Христос ние сме били спасени от вината и наказанието на греха, от неговата сила, а също и от неговото присътствие и неговото проклятие. Именно сега това е положението на всеки, който чрез вяра се е покорил на истината — истината в Исус Христос. Но какво значи да сме свободни от греха в субективния опит на нашия живот, тези аспекти на спасението не се извършват едновременно. Всички те са обещани на вярващия, който почива в Христос, но те ще се изпълнят в три етапа.
Първия етап протича при обръщането, когато чрез вяра се съединим с Христос. В този момент ние сме спасени от вината и наказанието за греха; ние сме провъзгласени за абсолютно праведни. Ето какво означава да бъдем оправдани. Това не означава, че ние на дело сме се избавили от силата или хватката на греха. Свободата от силата на греха ние ще изпитваме непрестанно, ежедневно само, ако продължаваме да живеем чрез вяра. Това е процеса на освещението и той ще продължава, докато сме живи.
След това, при Второто пришествие на Исус, всички вярващи ще бъдат спасени от проклятието и присъствието на греха. Това е «блажената надежда», която предвкусваме и така силно ожидаме (Тит. 2:13; Рим. 8:19— 25).
Затова като християни ние можем с увереност да кажем, че сме спасени. Но в същото време трябва да признаем, че ние се спасяваме и че ще бъдем спасени. Ние вече сме спасени от осъждение и затова имаме мир с Бога (виж Рим. 5:1; 8:1), но ние също се спасяваме от присътствието на греха, когато продължаваме да се подвизаваме в «доброто войнстване на вярата» (1 Тим. 6:12). И, накрая, ние предвкусваме славното явление на Христос, когато ще бъдем спасени от разтлението на греха, което е проникнало във всяка част от нашето тяло (виж Рим. 8:23—25; 1 Кор. 15:51—57; Флп. 3:20, 21).
Разглеждайки спасението в цялата му пълнота, ние виждаме, че нашата християнска надежда не е ограничена само в този живот. «Ако само в тоя живот се надяваме на Христос, — казва Павел на вярващите в Коринт, — то от всичките човеци ние сме най-много за съжаление» (1 Кор. 15:19). Да мислим, че спасението ни е ограничено само в нашето минало, значи да приемаме само една трета от Евангелието. Ние трябва не само да се радваме за вечния живот на небето, — ние трябва да позволим този живот да започне още сега. «И всеки, който има тая надежда на Него, очиства себе си, както е Той чист» (2 Ин. 3:3; Рим. 13:14; Гал. 5:16).
Накрая, предвкусвайки този славен ден, когато ще се яви нашия Спасител, за да ни заведе у дома. Там ние ще почувстваме пълнотата на спасението, което е станало за нас възможно сега в Христа Исуса.
Ключови мисли 
1. Когато откликнем на евангелската покана, в нашето положение и нашия статус пред Бога произтича коренна промяна. «В Адам» ние сме принадлежали на този свят, който е подвластен на сатана и обречен на разрушение. «В Христа» ние принадлежим на Небето и на Божията Църква, която се намира под владичеството на Христос.
2. Кръщението е публично изповядване на нашата вяра, чрез което ние сме умерли с Христос и сме придобили нов живот, скрит в Него (Кол. 3:3).
3. Христос никога не ще вземе на небето едни или други хора — Той ще вземе тези които са членове на Неговата Църква, която се явява Негово тяло.
4. Пълнотата на нашето спасение се осъществява в нашия живот в три етапа:
А. При обръщането ние се спасяваме от вината и наказанието за греха. Това наричаме оправдание.

Б. Живееки чрез вяра, ние изпитваме свободата от силата на греха. Това наричаме освещение.
В. При Второто пришествие на Исус ще бъдем спасени от проклятието и присътствието на греха. Това наричаме прославяне.
5. Следователно, християните могат да кажат: «Аз съм спасен»; «Аз се спасявам»; «Аз ще бъда спасен». Пълнотата на нашето спасение не се ограничава само в земния ни живот.
Принципът на кръста
Ние вече разгледахме кръста на Христа като обективен факт. Сега ще се опитаме да приложим тази истина към нашия живот. Силата на Евангелието е основана на кръста (виж 1 Кор. 1:17,18). Когато живота на вярващия се измерва чрез кръста, той се установява Божия сила за спасение.
Кръстът има важно значение за нашия ежедневен християнски живот. Ние ще съсредоточим върху това нашето внимание, преди да изучим кръста като сила Божия за спасение от греха.
Кръстът на вярващия
На повечето от нас е позната идеята, че християнския живот включва и носене на кръст (виж Мат. 10:38; 16:24; Лк. 9:23; 14:27). Но може би ние не осъзнаваме, какво представлява този кръст и мислим, че това е нещо по-различно от кръста Христов.
Кръстът, който е призован да носи всеки християнин, това не са лишенията и не са изпитанията в този живот. Мнозина считат, че Бог дава кръст на всеки вярващ — на едни тежък, на други лек. Животът на някои хора е тежък, в същото време, когато други носят лек кръст. Подобна мисъл се явява дяволска лъжа. Исус не е имал това предвид, когато е говорил за носене на кръста от християните. Лишенията в живота са последствия на греха и всички хора, както вярващи, така и невярващи ги изпитват.
Кръстът, за който става дума и който трябва да се носи от всеки вярващ, за да следва Исус, това е кръста на Христос. В действителност, за човека е невъзможно напълно да се съедини с Христос, ако той не е съпричастен към Неговия кръст. Както видяхме в предшестващата тема, кръщението — това е белег за нашето свързване с разпнатия Христос, погребан и възкресен (виж Рим. 6:3—5). Чрез вяра в Христос ние се отъждествяваме с Неговея кръст, така че Неговия кръст става и наш кръст. Ето защо Павел пише: «А далеч от мене да се хваля освен с кръста на нашия Господ Исус Христос, чрез който светът за мене е разпнат, и аз за света» (Гал. 6:14; Гал. 2:20).
Ние никога не трябва да правим разлика между нашия кръст и кръста на Христа, защото вън от Неговия кръст няма спасение от греха. Когато Христос е бил разпнат, три фактора съществено са повлияли на живота на всеки вярващ. Те се свеждат до следното:
1. Това, което са извършили с Христос на кръста сатана и света. Това Библията нарича съблазънта от кръста.
2. Това, което Бог е извършил със Своя Син на кръста. Това включва в себе си Кръвта на Христос.
3. Това, което Бог е извършил за човечеството в Христа на кръста. Това издига на на преден план самия кръст.

Да разгледаме всеки един от тези фактори.
Съблазънта на кръста
Съблазънта на кръста се нарича това което,  сатана и света извършили с Христа на кръста. На Голгота те изразили безусловната си люта ненавист към Него. Тази ненавист ги побудила да предат Христос на открито поругаване (виж. Евр. 6:6), да Му причинят непоносими страдания и накрая,  да Го повесят на кръста на истинска мъчителна смърт. Библията се позовава на този факт, като го отнася към живота на всеки вярващ, като го назовава «съблазънта на кръста» (Гал. 5:11).
Да станеш християнин — това е много повече, от просто присъединяване към вероучението. Тук се подразбира едно корено изменение на положението и статуса - да бъдеш искрен вярващ живеещ вече «не в Адам», а «в Христа». Да не принадлежиш вече на света, а на Царството Божие. Тъй като между сатана, княза на този свят и Христос, Господаря на небето се води ожесточена борба, ясно е, че всеки, който се разделя със света и се присъединява към Царството на Христа на земята (Неговата църква), се подлага на нападките от страна на сатана и света. Исус предупреди Своите ученици: «Ако бяхте от света, светът щеше да люби своето; а понеже не сте от света, но Аз ви избрах от света, затова светът ви мрази» (Ин. 15:19; 1 Ин. 3:13). Павел също казва: «Но и всички, които искат да живеят благочестиво в Христа Исуса, ще бъдат гонени» (2 Тим. 3:12).
Но вие ще кажете, че днес църквата не е подложена на преследване.
Църквата не е преследвана днес не защото света е станал по-добър, и не защото е настъпило примирие между Христос и сатана. Цъквата не е подложена днес на преследване, защото между църквата и света е сключен нечестив съюз. Църквата твърде дълго е била така или иначе свързана със света, че попаднала в плен, подобен на плена на древния Израил във Вавилон. Години наред Божия народ е пренебрегвал ясните Божии съвети, като е усвоявал философиятя на този свят — възползвайки се от световните блага, зависещ от тях, занимаващ се със светската политика, водейки диалог с различни световни организации. Това е особено характерно за тези страни, къгдето църквата действува по указания на гражданските власти. Ето защо последната Божия вест за Неговата църква гласи: «Излезте от нея, люде Мои, за да не участвате в греховете и и да не споделите язвите и» (Откр. 18:4).
В настоящето време различието между църквата и света е едва забележимо, въпреки че подобно състояние за дълго не би могло да просъществува. Бог ясно е предупредил, че ще промени тази ситуация.
«Ако и да е числото на Израилтяните като морския пясък, само остатък от тях ще се спаси; защото Господ ще изпълни на земята казаното по правда от Него, като го извърши и свърши скоро» (Рим. 9:27,28).
Верният Свидетел говори на църквата в последните дни: «Ония, които любя, Аз ги изобличавам и наказвам; затова бъди ревностен да се покаеш» (Откр. 3:19).
Когато Христос пресее и очисти Своята църква (виж. Ам. 9:9—12), когато Неговия характер се изобрази в живота на Неговия народ, тогава «съблазънта на кръста» отново ще стане реалност и историята ще се повтори. Тогава разделения свят отново ще се обедини против общия враг — Църквата на Христос. Божия народ отново ще бъде предаден на открито поругаване, ще понесе страдания и смърт (Мат. 24:9,10; Лк. 6:22). В това време чрез нас ще трябва да възсияе славата Божия, тогава за нас ще е чест да понесем страдания заради Неговото име (виж Деян. 5:41). Ние ще черпим сила от думите на апостол Петър: «Защото на това сте призовани; понеже и Христос пострада за вас, и ви остави пример да последвате по Неговите стъпки» (1 Петр. 2:21).
Кръвта на Христос
На Голгота е станало и друго важно събитие — това, което Бог направи със Своя Син на кръста. Не е достатъчно само да знаем истината за кръста; ние сме задължени да се покорим на нейната сила, ако тази истина има за нас някаква стойност.
На кръста Бог възложил греховете на всеки човек на Христос, Носителя на нашите грехове. Този, Който ни замести (виж Ис. 53:6), понесе върху себе Си греха на Адам, навлече Си осъждението на цялото човечество, и греховете на всеки човек, роден в този свят. Бог не пощадил Своя Син, но в пълна мярка Му въздал за греха, така че «Той с едно приношение завинаги направил съвършено освещение» (Евр. 10:14; 9:25—28). Тази висша жертва станала последната в поредицата от много жертви, принасяни в светилището в старозаветни времена, — в Новия Завет тя е назована «Кръвта на Христа».

За новозаветните писатели Кръвта на Христа е била безгранично ценна. Тя единствена е била способна да ни изкупи (виж 1 Петр. 1:18, 19), да ни оправдае (виж Рим. 5:9), да ни очисти от всяко беззаконие (виж 1 Ин. 1:7), да покрие вината на множеството наши. грехове (виж Мат. 26:27, 28) и да примири грешните хора със святия Бог (виж Кол. 1:2). Такива са само нйкои от свойствата, приписвани от Новия Завет на драгоценната Кръв на Христа.
Преди да видим силата на Христовата кръв в живота на вярващия, за нас ще е нужно да разберем значението на израза «Христовата кръв».
В Писанието, когато става дума за греха, от жизнено важно значение е Кръвта на Христос. «И почти мога да кажа, че по закона всичко с кръв се очиства; и без проливането на кръв няма прощение» (Евр. 9:22). Пролятата кръв указва на края на живота. Бог е казал: «Защото живота на тялото е в кръвта, която Аз ви дадох да правите умилостивение на олтаря за душите си; защото кръвта е която по силата на живота, който е в нея, прави умилостивение» (Лев. 17:11).
Кръвта, пролята от всички старозаветни жертви, пред​ставлявала всъщност Кръвта на Христос, тоест Неговия живот, който бил отдаден на кръста за греховете на света. Никога не следва да разбираме израза «кръвта на Христа», че това е Неговата действителна човешка кръв. Тя не се отличава от нашата кръв (виж Евр. 2:14) и никога не е имала спасяваща сила сама по себе. «Кръвта на Христос» означава Неговия Божествен живот — изначален, незаимстван, неунаследен живот, който Той отдаде в замяна на нашия осъден на смърт живот. Именно нашият осъден живот умрял завинаги в Него. Такава е висшата жертва, която ни спасява от вината и наказанието за греха и която ни дава право на живот. В това се заключава силата на кръвта.

Съгласно Писанието, Кръвта на Христос ни спасява в троен смисъл: в отношение към Бога, в отношениие към човечеството и в отношениие към сатана.
В отношение към Бога. Като нарушение на закона, грехът е «от дявола» (1 Ин. 3:8). Следователно, нашите грехове повлияват на отношенията ни с Бога. «Но вашите беззакония са ви отлъчили от Бога ви и вашите грехове са скрили лицето Му от вас, та да не чува» (Ис. 59:2). Грехът ни разделя от Бога и нарушава нашите отношения с Него.
Разбира се, че ние се оказваме в безнадежно положение, защота Бог е източник всеки живот, ние не можем да живеем вън от Него. Как тогава греховните същества да се прими​рят с Бога? Кръвта на Христос — това е единствения отговор. «Защото, ака бидохме примирени с Бога чрез смъртта [Кръвта, стих 9] на Сина Му» (Рим. 5:10). Когато чрез нашата вяра, Кръвта на Христос започва да влияе на нашия живот, между нас и Бог се осъществява примирение. «И тъй, оправдани чрез вяра, имаме мир с Бога чрез нашия Господ Исус Христос» (Рим. 5:1; Ин. 14:27).
Кръвта на Христос не само ни примирява с Бога, когато чрез вяра първоначално дойдем при Него, но нещо повече, тя продължава да ни очиства и да ни дарява прощение всеки ден, когато пребиваваме в Него, изповядвайки нашите грехове (виж. 1 Ин. 1:7. 9). Силата на Христовата кръв никога не загубва своята способност да ни спасява от греха. Следователно, нашите отношения с Бога никога не се разрушават; всеки път ние можем смело да пристъпваме към Него чрез Кръвта на Христос, каквото и да е било нашето поведение (виж Евр. 10:19—22). Много често ние имаме проблеми в молитвения си живот, защото упорито продължаваме да гледаме на самите себе си и на собст​вените си грешки, вместо да отидем при Бога със заслугите на Христовата кръв. Какъвто и да е бил нашия християнски живот, трябва да се приближим към Бога единствено посредством Кръвта на Неговия Син. Чрез тази Кръв ние можем винаги смело да прихождаме при Него без срам и страх.
В отношение към хората. Грехът не само прекъсва нашите отношения с Бога, но създава и чувство на вина и напрегнатост в нашите отношения с хората. Всички знаем, какво е това чувство на вина. Вината е тягостна. Медицинската наука подтвър​ждава, че голямо множество човешки болки и страда​ния се коренят в проблема с вината. Дяволът и светът предла​гат много средства за избавление от чувството за вина, но наистина нищо не може да ни спаси от болката. Единствено Кръвта на Христа може да ни освободи от виновната съвест (виж Евр. 9:14; 10:2).
Човек, който се е докоснал до силата на Христовата Кръв е един от най-щастливите хора на света, независимо каквото и да му се случи да преживее в този живот. Той се примирява не само с Бога чрез Кръвта на Христос, но и с самия себе си посредством тази Кръв. Давид, на който е била известна силата на Божието прощение, произнесе тези слова: «Блажен оня човек, комуто Господ не вменява беззаконие и в чийто дух няма измама!» (Пс. 32:2). Това същото преимущество принадлежи на всеки вярващ, чиято вяра намира покой в Кръвта на Христос.
В отношение към сатана. Нашите грехове предизвикват още едно последствие. Те дават възможност на сатана, врага на нашите души, да ни обвинява пред Бога. В Откровение 12:10 е казано, че сатана обвинява християните пред Бога ден и нощ. Неговите обвинения са справедливи, тъй като ние сме извършили много грехове, така че, както ние, така и Бог не може да ги отрече. Как трябва да отговорим на тези обвинения? 11-я стих на 12-та глава на книгата Откровение ни дава отговор: «Те го победиха [сатана и неговите обвинения] чрез кръвта на Агнето». Кръвта на Христос може да отнеме всяко обвинение, което сатана издига против нас.
Със своята Кръв Христос, нашия Защитник и Ходатай, опровергава всяко обвинение на дявола (виж Зах. 3:1—4; Иуд. 9). Всеки път удивителната сила на Христовата Кръв заставя сатана да търпи поражение. «Кой ще обвини Божиите избрани?» — пита Павел. «Бог ли, Който ги оправдава? Кой е оня, който ще ги осъди? Христос Исус ли, Който умря, а при това и биде възкресен от мъртвите, Който е от дясната страна на Бога, и Който ходатайства за нас» (Рим. 8:34).
В иудейския календар на Деня на умилостивението се отделяше най-голямо внимание като най-важен всред другите дни в годината, защото той сочеше на окончателния съд. В този ден истинския Божий народ се очистваше от греховете (виж Лев. 16:30). Как това се осъществяваше? Кръвта на козела за Господа (Лев. 16:9, 15, 16), която символизираше Кръвта на Христос (виж Евр. 9:11, 12). Затова надеждата на всеки вярващ в деня на съда не е било неговото благочестие, а Кръвта на Христос и Неговата праведност.

«В това се усъвършенства любовта в нас, когато имаме дръзновение в съдния ден, защото, както е Той, така сме и ние в тоя свят» (1 Ин. 4:17).
Сатана не се ограничава с това да ни обвинява пред Бога. Той злорадо ни сочи с пръс и ни внушава чувство за вина. Всеки път, когато падаме в грях или се окажем неспособни да отговорим на Божия идеал, сатана веднага използва случая, за да ни подложи на съмнение и да ни обвини чрез нашата съвест. Как ни въздействат подобни обвинения? Падаме под тяхната тяжест, чувстваме се победени и се предаваме. Или отговаряме: «Да, аз съм грешник, извърших ужасен грях. Но аз намерих милост»? Ако желаем да се освободим от сатанинските обвинения и да се избавим от бремето на вината, нека не забравяме за силата на Христовата Кръв. Всичко, което се изисква от нас — това е вяра да се възползваме от нея.
Цялата удивителна сила на Христовата Кръв е достъпна за нас чрез «неизречения» Божий дар (2 Кор. 9:15). Чрез нея ние се примиряваме с Бога. Чрез нея нашата виновна съвест се очиства дотолкова, че ние получаваме вътрешен мир, който никой ум не може да схване (виж Флп.4:7). Чрез нея ние ставаме способни да отговорим на всяко обвинение на дявола. Не е за учудване, че за новозаветните писатели Кръвта на Христос е имала безгранична ценност. Такава ценност тя трябва да представлява и за нас.
Кръстът на Христос
Сега следва да обърнем внимание на истината за кръста на Христос от още една гледна точка — това което Бог е извършил за човечеството в Христа на кръста. Както вече видяхме, «в Христа» на кръста е умряла цялата човешка раса.
Защо за Бога цялото човечество е умряло в Неговия Син? Нима не е било достатъчно Христос да понесе на Себе Си греховете на целия свят?
В Писанието са приведени две основни причини, обясняващи, защо за Бога е било необходимо да приобщи цялото човечество към смъртта на Своя Син;

Първо, за да може ние на законно основаниие да бъдем избавени от нашето осъждение «в Адам» (виж Рим. 5:12—21). «Както в Адам всички умират, така в Христа всички ще оживеят» (1 Кор. 15:22).
Второ, само по този път Той е могъл да ни освободи от властта на греха (виж Рим. 6:7). За да разберем това е необходимо да изясним двойствената природа на греха. Грехът това не е само нарушение на закона, което ни прави виновни пред Бога и ние попадаме под осъждението на закона. Грехът — това е също сила, която ни държи в своя плен. Павел разяснява това в Рим. 7:14—24, описвайки типичното положение на човек, който желае да върши добро, но не може, защото се намира в плен на закон на греха. Колкото и да се стараем със свои сили да следваме пътя на праведността, принципът на греха, доминиращ в нашия живот, прави това да е невъзможно. «Роденото от плът е плът», — каза Исус на Никодим (Ин. 3:6). Той е имал предвид, че човешката природа не може сама да се промени. Библията ясно учи, че нашето човешко естество, естествения живот, който сме унаследили от Адам, не може да съблюдава закона или да следва пътя на праведността, естеството ни е във вражда против Бога (виж Рим. 8:7).
Забележително е, че Христос умря за нашите грехове на кръста, за да имаме прощение. Разбира се, че прощението, колкото и да е прекрасно, то е недостатъчно; аз съм уверен, че вие сте разбрали това. Ние желаем да се избавим от греха; иначе нашия живот ще стане порочен кръг от прегрешеня и прощения, и след това нови прегрешения. Това наистина ни угнетява. Грешните действия могат да бъдат простени и изгладени посредством Христовата Кръв, но нашето грешно естество не може да бъде просто простено — то трябва да бъде унищожено. Например, Бог може да ми прости за това, че съм постъпил егоистично, но Той не може да прости моята склонност към раздразнителност или егоизъм. С тази склонност трябва да бъде приключено или, изразявайки се фигуративно, тя трябва да бъде разпната. Ето защо Бог ни е приобщил към смъртта, която е имала место на кръста Христов.
Сериозна е грешката на много хора, които идват при Христос, като считат, че тяхната естествена грешна природа може да бъде променена или преобразена така, че да стане угодна на Бога. В резултат повечето християни започват своя християнски живот с обещание към Бога. Рано или късно, в зависимост от това, каква е силата с която владеем волята, всички установяваме, че такива обещания падат като пулове от домино. Колкото и усърдно да се стараем, резултата ще бъде един и същ — поражение.
В какво се състои проблема?
Ние не разбираме, че е невъзможно да се изправи грешния живот на плътта. Следва да признаем, че нашето греховно човешко естество не може да бъде преобразено и да стане угодно на Бога. Ето защо Бог ни е приобщил към смъртта на Своя Син на кръста. Ние сме били разпнати «в Христа», и в замяна Той ни е дал самия живот на Исус, той да заеме местото на нашата грешна природа, а не да я преобрази. За разлика от всички световни религии християнството предлага на човечеството не изменен, а заменен живот. Колкото по-скоро разберем, че съвършенство в плът е невъзможно (виж Гал. 3:1—-3), толкова по-скоро ще се покорим на евангелската формула: «Съразпнах се с Христа, и сега вече, не аз живея, но Христос живее в мене» (Гал. 2:19, 20).
Най-голямото откритие за невярващия се явява фактът, че Христос е умрял за него. Но най-голямото откритие за вярващия се явява истината, че той е разпънат с Хрис​тос и че сега неговия живот е скрит в Христос (виж Кол. 3:3). Това откритие ще сложи край на всички наши усилия вън от Христос. Вместо това ние ще «живеем с вярата, която е в Божия Син, Който ме възлюби и предаде Себе Си за мене» (Гал.2:20).
Заключение
Следователно, Кръвта на Христос е Божието разрешение на проблема с нашите грехове, но кръстът на Христос е средството за нашето избавления от самия източник на греха. Първо — той е средство за нашето оправдание, в същото време той е и второто — средство за нашето освещение. Както е невъзможно да получим прощение за своите грехове, ако не видим Христос, понесъл всички наши грехове на кръста, така е невъзможно и да изпитаме избавление от силата на греха, ако не видим Христос, носещ ни на кръста.

Освещението, победата над греха е двоен процесс. От една страна, чрез вяра ние се съгласяваме с това, че сме умрели в Христос, а от друга — Духът Христов, Който пребивава в нас, може да изяви живота на Христос в нас и чрез нас. Апостол Павел описва това със следните думи:
«Всякога носим в тялото си убиването на Господа Исуса, за да се яви на тялото ни и живота на Исуса. Защото ние живите винаги сме предавани на смърт за Исуса, за да се яви живота на Исуса в нашата смъртна плът» (2 Кор. 4:10, 11; Флп. 3:10).
Като размишляваме за Кръвта на Христос (Неговата смърт за нашите грехове) и едновременно за кръста Христов (нашата смърт в Него), ние започваме да разбираме удивителната сила на кръста. Този кръст е неговата сила «защото словото на кръста е безумие за тия, които погиват; а за нас, които се спасяваме, то е Божия сила» (1 Кор. 1:18).
Ключови мисли
1. Когато Христос е бил разпнат, три фактора съществено са повлияли на живота на всеки вярващ. Те се свеждат до следното:
А. Това, което са извършили с Христос на кръста сатана и света.
Б. Това, което Бог е извършил със Своя Син на кръста.
В. Това, което Бог е извършил за човечеството в Христос на кръста.
2. Сатана и света проявили безусловна ненавист към Христос на кръста, предавайки Го на открито поругание. Когато вземем върху себе си кръста на Христос, като наш собствен, сатана и света ще проявят същата ненавист по отношение и на нас. Библията назовава това «съблазънта на кръста» (Гал. 5:11).
3. Бог възложил греховете на всеки човек на Христос, Носителя на нашите грехове, когато Той увиснал на кръста. Новия Завет назовава това Кръвта на Христос (виж 1 Петр. 1:18,19; Рим. 5:9; 1 Ин. 1:7).
А. Кръвта на Христос, за която се говори в Новия Завет, не е Неговата човешка кръв. Тя означава най-висшата жертва — Неговия Божествен живот, който Той отдаде в замяна на нашия осъден на смърт живот.
Б. «Кръвта» на Христос примири грешните човешки същества със святия Бог.
В. «Кръвта» на Христос ни избавя от виновната съвест.
Г. Със Своята «Кръв» Христос може да опровергае което и да е обвинение на дявола, насочено против нас.
4. Бог е присъединил цялото човечество към смъртта на Своя Син, за да ни освободи от силата на греха.

А. Грехът — това не е само нарушение на закона, което ни прави виновни; това е също и сила, която ни държи в своя плен.
Б. Колкото и да е чудесно прощението, то е недостатъчно. Ние се нуждаем от избавление от греха.
В. Чрез кръвта на Христос греховните действия могат да бъдат простени и отношенията изгладени, но нашето греховно естество не може да бъде просто простено — то трябва да бъде унищожено или разпнато (виж Гал. 5:24).
5. Греховното човешко естество не може да се преобрази; то не може да стане угодно на Бога. Ето защо Бог ни е присъединил към смъртта на Своя Син. Ние сме били разпнати «в Христа», и в замяна Бог ни дава самия живот на Исус, не за да ни преобрази, а замени нашето грешно естество.
Службата на Святият Дух
Както неоднократно споменаваме, в Христа Исуса за нас вече е обезпечено пълно и съвършено спасение. Това е обективното Евангелие. Задачата на Святият Дух е да передаде това съвършено спасение на падналата човешка раса. Следователно, Той играе важна роля в опитността на нашето спасение.
При приключване на Своята земна служба Исус каза на Своите ученици, че след Неговото възнесение, Отец ще изпрати Святия Дух. Духът ще ги настави във всяка истина и ще осъществи в техния живот спасението, което Христос изработи (виж Ин. 16:13—15; 2 Кор. 3:17, 18). За нас е необходимо да разберем ролятя на Духа в нашето спасение, за да знаем, как да Му сътрудничим. Святият Дух се труди в три направления: в живота на невярващия, в живота на вярващия и в живота на църквата. В тази и следващата глава ние ще разгледаме всеки от тези аспекти на служба.

Службата на Святият Дух в живота на невярващия
Колкото и да е образован и интеллигентен човек, евангелската истина е по-висша от неговия естествен ум. За естественият ум е невъзможно да проникне в Евангелието (виж Мат 16:16,17; 1 Кор 2:10—14; 12:3). Нещо повече, Евангелието фактически е безумие за нашия плътски начин на мислене (виж 1 Кор. 1:18). Следователно, без Святия Дух никой не може да проникне в истината такава, каквато е тя в Исуса, никой не може да я приеме, колкото и добре да е запознат с Писанията. Духовните неща се разбират духовно (виж 1 Кор. 2:10—14). Човешките същества просто не могат да изпитат силата на Евангелието, ако не им е дадена такава способност от Святия Дух. (Впрочем, ето защо християнина не може да претендира за това, че той «спечелил» душа за Христос; такава преимущество принадлежи изключително на Святия Дух. В най-добрия случай ние можем да бъдем само оръдия в Божията ръка, с помоща на които се проповядва Евангелието.)
Исус ясно показва, че службата на Святия Дух има пряко отношение към света. «И Той [Святият Дух] когато дойде, ще обвини света за грях, за правда и за съдба» (Ин. 16:8). Това е първата крачка в спасението. Грешните, паднали човешки същества трябва да бъдат предупредени за греха, праведността и съда. Това трябва да извърши Святия Дух чрез възвестяване на Евангелието.

Когато Исус казал, че Духът ще обвини света «за грях». Той не е имал предвид греха като нарушение на закона. Той се позовава на греха, като на «неверие». Деветия стих ясно показва това: «За грях, защото не вярват в Мене» (виж също Рим. 14:23). Грешния човек ще погине не защото е извършил грехове, а защото е останал без Христос, — тоест защото той се е родил в Адам и следователно, вече е осъден в него, даже и да не е извършил собствени грехове. В втората тема ние видяхме, че вечната участ на човек се определя не от неговите постъпки (поведението), а от човешкото естество, към което при​надлежи. Намиращите се «в Адам» попадат под осъждението на закона, защото те се считат за грешници, а намиращите се «в Христа» се считат за праведни, те са преминали от смърт в живот (виж Ин. 5:24). Следователно, първото действие на Святия Дух в живота на невярващия се състои в това, да го убеди, че той е изгубен грешник, защото не пребивава чрез вяра «в Христа».

Второто, в което Святия Дух убеждава невярващия е, че праведността може да се придобие само в Христос. Всичко това, което ние приемаме за праведност, в Божиите очи е като омърсена дреха (виж Ис. 64:6). Обяснявайки службата на Духа за невярващите, Исус казва, че Духът ги убеждава «за правда, защото отивам при Отца» (Ин. 16:10). С това Той иска да каже, че изкуплението, за което Отец Го е изпратил да извърши (виж Гал. 4:4, 5), е извършено окончателно. Исус ще се завърне при Своя Отец на небесата, защото е завършил Своето изкупително дело. «Но Той, като принесе една жертва за греховете [завършено дело], седна завинаги отдесно на Бога, та оттогава нататък чака, докле се положат враговете Му за Негово подножие» (Евр. 10:12, 13).
Службата на Святия Дух не би могла да започне в пълния смисъл на тази дума, докато не се приключи с изкупителната жертва на Христос. Приготовяйки пълно и съвършено спасение чрез Своята съвършена жертва, Христос се отправя за небето, а Святия Дух приключва делото на изкуплението в грешните хора, желаещи да повярват (виж Рим. 5:11).
Накрая, Святия Дух убеждава по отношение на съда, уверявайки, че «князът на тоя свят е осъден» (Ин. 16:11). Всеки, който слуша Евангелието, трябва да осъзнае, че този свят, който се намира под водителството на сатана, вече е осъден и приготвен за унищожение.
За принадлежащите към този свят съществува само една надежда — да откликнат чрез вяра на безвъзмездния дар на спасение в Христос (виж Ин. 3:16). В този присъда звучи Благата вест. Исус обяснява, че «сега е съдба над този свят, сега князът на този свят ще бъде изхвърлен вън» (Ин. 12:31). Грешникът може с радост да повярва, че сатана е изгонен от неговия живот, когато прояви вяра в Спасителя.
В последните дни проповедта на вечното Евангелие трябва да бъде осмислена отново (виж Мат. 24:14; Откр. 14:6). То провъзгласява, че «Падна, Падна великия Вавилон, и стана жилище на бесовете» (Откр. 18:2). Пламенният огън на вечното разрушение приготовен само за «дявола и неговите ангели» (Мат 25:41), но ако хората доброволно отхвърлят безвъзмездния дар на спасение, обеспечен им от създанието на света в Христос (виж стих 34), за Бога няма друга възможност освен да ги унищожи заедно с този осъден свят (виж. Мк. 16:15,16; Ин. 3:18; Евр. 10:26—29). Единствената надежда за човечеството е да откликне на Божия призив: «излезте от нея, люде Мои, за да не участвате в греховете и и да не споделите язвите и» (Откр. 18:4).
Опитността на обръщане
Преди да погледнем на втория аспект на службата на Духа — Неговото действие в живота на вярващия, — ние трябва да уверени, че разбираме механизма на опитността на обръщането.
Когато човек приеме трикратното убеждение на Святия Дух, когато се покае, повярва и се кръсти (виж Мк. 1:14,15; 16:15,16), в неговия живот настава корено изменение. Святия Дух фактически влиза и живее в него (виж Деян. 2:37—41). Библията назовава това «новорождение», или «рождение свише» (виж Ин. 3:3—5; Тит. 3:5; 1 Петр. 1:23). Това пребъдване на Святия Дух е равнозначно на приемане на живота на Христос (виж Рим. 8:2, 10). Извършва се субективна промяна на състоянияето на човека: той престава да бъде «в Адам» и установява личността си «в Христа», което му дава право за небето (виж Рим. 8:9).
Следователно, може да кажем, че службата на Святия Дух в живота на невярващия се провежда отвън, а службата на Святия Дух в живота на вярващия  се извършва отвътре. Святият Дух убеждава в истината съвестта както на вярващия, така и на невярващия. Но при невярващия Святия Дух не пребивава, така че тези убеждения да да се провеждат отвътре. Вярващия има в себе си Святия Дух (виж 1 Кор. 3:16; 6:19), така че убежденията на Духа идват в него отвътре.
Това е важно различие. Исус ясно показа на Никодим, че «ако не се роди отново, не може да види Божието царство» (Ин. 3:3). Докато в човека не пребивава Святия Дух, той се намира в погинало състояние, въпреки че може да е получил убеждение от Святия Дух и даже да е член на църквата (виж Рим. 8:9). Но да се родиш от Святия Дух означава да възкръснеш от духовна смърт, към която ни е довел греха. Това новорождение обективно е осъществено в началото в Христос при Неговото въплъщение, когато Неговата божественост се е съединила с нашето съвокупно човешко естество (виж Еф. 2:5). Затова чрез вяра ние преживяваме опитността на новорождението в своя живот (виж Деян. 2:38). Такова истинско обръщане е началото на христиаяския живот.
Да си обърнат — означава да се родиш от Святия Дух, което е равносилно на новорождение. Благодарение на тази опитност се променя нашето състояние: от невярващи ние ставаме вярващи. Тази опитност също субективно ни оправдава (виж. Иак. 5:20) и поставя в положение, при което освещението е възможно, защото ние получаваме самия живот на Христос чрез пребиваване на Неговия Дух (виж. Рим. 8:2, 11—13).
Службата на Духа в живота на вярващия
Службата на Святия Дух в живота на вярващия е призвана да изобрази в него характера на Исус Христос, тоест характера на Бога (виж Ин. 14:9).
Първоначално Святият Дух е пребъдвал в сътворените човешки същества, за да могат те да отразяват Божия характер. Обаче след грехопадението на Адам ние се раждаме на този свят без Бога, духовно банкрутирали. Целта на Евангелието, освен нашето спасение е да премахне вредите, причинени от греха на Адам, и да възстанови в нас Божия образ. Отправната точка при този процес е въплъщение на Евангелието като наша субективна опитност се явява новорождението. С други думи, рождението от Духа — това е предпоставката за свят живот. В човешкото естество на Христос и чрез Неговата изкупителна служба е било направено всичко за възстановяване на Божия образ в хората и Святия Дух е призван да въплъти това възстановяване в живота на всеки вярващ, който е станал едно цяло с Христос и който живее чрез вяра.

Първата задача на Святия Дух се явява да ни избави от нашето положение «в Адам» и да ни утвърди «в Христа» и Неговата църква. След това Святият Дух пребивавайки в нас, извършва чрез кръста Христов голямо и основно преобразование, при което стария живот фактически се предава на смърт. Този про​цес се извършва постепенно всеки ден, така че живота на Христос се проявява в нас все повече и повече (виж 2 Кор. 4:10,11; 3:17,18; Еф. 3:16— 19; 4:4— 13).
На нас не ни е дадено да живеем свят живот със свои сили, това е изключителното дело на Святия Дух, живеещ в нас. Ако правилно сме разбрали това, то трябва да престанем с опитите си да действаме самостоятелно, а бихме дали възможност на Святия Дух да възпроизведе в нас живота на Исус. Това не означава, че трябва да стоим със скръстени ръце. За да се отречем от себе си и да дадем възможност на Святия Дух да изяви в нас живота на Христос, се изисква постоянна, безжалостна борба. Това е названо в Библията «доброто войнстване на вярата» (1 Тим. 6:12).
Святия Дух извършва в живота на вярващия не нещо друго, а освещение. Съгласно учението на апостол Павел, то обхваща духа, душата и тялото (виж 1Сол. 5:23).
Какво има впредвид Павел? Както лекаря трябва да познава устройството на човешкото тяло, за да лекуна неговите неразположения, така и вярващите трябва да знаят своето духовно устройство, за да сътрудничат на Святия Дух в службата Му на освещение. Физическото ни тяло се състои от различни органи, всеки от които има особена функция, тясно свързана с функциите на всички други органи на тялото. Духовно ние се състоим от три компонента —дух, душа и тяло; всеки от тях играе особена роля в духовното благополучие на целия организъм и е тясно свързан с другите компоненти.
След апостолския период, християнската църква направила голяма грешка: тя разединила тялото и душата и обявила, че душата съществува независимо от тялото. Тази идея била привнесена от религията на гърците, а не от Свещеното Писание. Съгласно Библията, всеки един от тези три духовни компоненти има различни функции, съставляващи духов​на цялост на всеки човек, и ни един от тях не може да съществува независимо от другите. Смъртта на човека означава, че умират духа, душата и тялото, тоест целия човек (виж Иез. 18:4,20; Еккл. 9:5,6; 8:8).
Изучавайки духовния строеж на човека, описан в Библията, ние виждаме важната аналогия между него и Божия храм, или светилището. Апостол Павел казва: «Не знаете, че сте храм Божий, и че Божия Дух живее във вас?» (1 Кор 3:16; 6:19). Смисълът е, че старозаветното светилище е било символ на въплътения Христос (виж Пс. 28:9; Ин. 2:19—21; Откр. 21:3; виж също Пс. 76:14 и Ин. 14:4—6). А Христос се явява прототип на вярващия (виж Еф. 2:19—22; 1 Петр. 2:5; Евр. 3:4-6; 1 Кор. 6:16).
Божиите обещания за нас в новозаветно време — това е осъществяване на символите, показани в светилището в старозаветни времена. Например, в Стария Завет закона бил написан на каменни плочи и положен в ковчег. В Новия Завет същия този закон е написан на нашите сърца и е положен «вътре в човека» (виж Рим. 7:22). В Стария Завете Бог е обитавал в светилището, в Новия Завет Бог обитава в човека посредством Своя Свят Дух (виж Иез. 36:27; Ин. 14:17; Рим, 8:9,11). В Стария Завет постройката на светилището представлявало небесния Божий храм, а в Новия Завет християнина сам става Божий храм (1 Кор. 3:16,17; 6:19).
Значи, както преди Бог е обитавал в скинията (виж. Изх. 25:8), така и Святия Дух обитава сега във вярващите. Старозаветното светилище е било разделено на три части — двор, Светая и Светая Светих (виж Изх. 25:8—27; Евр. 9:2—4). Точно така вярващите, които представляват Божия храм на земята в духовен план се състоят от три части — дух, душа и тяло.
Тялото с неговите различни органи може да се сравни с двора на храма, разположен вън и видим за всички. Това е мястото на жертвите (виж Рим. 12:1; Кол. 3:5).
Вътре — душата на човека, способностите на неговия ум: неговите чув​ства, воля, интеллект, са елементите чрез които действа Бог. Това се отнася към отделението на Сватая, където свещениците са осъществявали ежедневнните служби.
Вътре, зад втората завеса и в пределите на самосъзнанието на човека се намира духа на човека, който може да се сравни със Светая Светих — мястото, където обитава Бог. В обърнатия човек Святият Дух пребивава в неговия дух; той представя чрез Себе Си «кръвта на Всевишния» (Пс. 90:1).
Обънете внимание, че съответствието на земното светилище с вярващите в никакъв случай не отрича реалното съществу​ване на небесното светилище (виж Евр. 8:1, 2). Библията ясно учи, че Бог живее на небето, а също и във вярващите (виж Ис. 57:15).
Светилището е било символ на човшкото естество на Хрис​тос, а също и на вярващите в Него. Както вече видяхме, вярващите в Новия Завет се отъждествяват с Божия храм. С други думи, светилището на Стария Завет символизирало, пър​во, въплътения Христос и вярващия, който пребивава «в Него» (обективното Евангелие). Второ, то символи​зирало християнина, който има Христа, живеещ в него (субективното Евангелие).
Следователно, може да кажем, че светилището на Стария Завет е Божия модел на вечното Евангелие, което в началото се е осъществило в Христос, а сега трябва да се осъществи в църквата, част от която се явява всеки вярващ. Христос, нашия Първосвещеник, извърши очистване на небесното светилище, но това очистване е свързано с очистването на сърцата на Неговия народ на земята.

В следващата тема ще разгледаме мястото и предназначението на всеки един от тези три духовни компонента — дух, душа и тяло — и тяхните взаимоотношения със службата на Святия Дух.

Ключови мисли 
1. Целта на службата на Святия Дух е да направлява падналия човещки род в съвършеното спасение, приготвно и обезпечено за нас в Христа Исуса.
2. Службата на Святия Дух в живота на невярващия може да се обобщи по следния начин (виж Ин. 16:8):

А. Първо, Той убеждава невярващия, че е изгубен грешник, защото не пребивава чрез вяра «в Христа».
Б. Второ, Той убеждава невярващия, че спасение може да намери само в Христос.
В. Трето, Той убеждава грешника за неизбежността на съда — за това, че този свят, намиращ се под водителството на сатана, вече е осъден на унищожение.
3. Когато невярващият откликне на гласа на Святия Дух, в неговия живот се извършва корена промяна. Святия Дух фактически влиза в него и пребивава в него (виж Деян. 2:37-41). Това е равносилно на «новорождение», или обръщане. Човек престава да бъде «в Адам» и се установява «в Христа» (виж Рим. 8:9).
4. Службата на Святия Дух в живота на вярващия се заключава да пребивава в него, тъй като неговия минал живот фактически е бил предаден на смърт. Този процесс трябва да се извършва постепенно, всеки ден, така, че Христовия живот да се проявява в нас все повече и повече (виж 2 Кор. 4:10,11; 3:17,18; Еф. 3:16—19; 4:4—13). В това се заключава освещението.
5. Духовно ние се състоим от три компонента — дух, душа и тяло. Съществува важна аналогия между духовния строеж на човека и Божия храм, или светилище. Както Бог е пребивавал в светилището, така и Святия Дух живее в вярващия днес (виж 1 Кор. 3:16).
А. Тялото може да се отнесе към двора на светилището.
Б. Душата (способности ум, воля, чувства) да се отнесе към Светая на светилището.
В. Духът (самосознанието на човека) да се отнесе към Светая Светих на светилището.

Дух, душа и тяло

В предходната глава говорихме, че духовно ние се състоим от три компонента — дух, душа и тяло. Всеки от тези три компонента изпълнява своя особена служба в изграждане на духовното благополучие на цялото, но при това всички те са свързани помежду си. В тази глава ние подробно ще разгледаме приложението на всеки един от тези компоненти към службата на Святия Дух в нашия живот. След това ще изследваме службата на Духа в живота на църквата.
Първия компонент — духа
Приведените по-долу текстове ясно свидетелствуват, че всеки от нас, като сътворен от Бога, има дух:
«Господното слово... Господ... и образува в човека духа му» (Зах. 12:1).
«Защото кой човек знае що има у човека, освен духът на човека, който е в него?» (1 Кор. 2:11).
«Така Самия Дух свидетелствува заедно с нашия дух, че сме Божии чада» (Рим. 8:16).
Бог е Дух (виж Ин. 4:24), затова, когато Той е казал: «Да създадем човека по Нашия образ и подобие» (Бит. 1:26), Той е имел предвид именно човешкия дух. Този дух — не е нашето дихание, не е нашата душа и не е Святия Дух. Той повече от всичко друго ни отличава от животните и ни прави същества, отговорни пред Бога. Именно затова, че човешките същества имат дух, даже и най-примитивните народи в една или друга форме се покланят на Бога. Човешкия дух желае да общува с духовния свят, така както нашите тела общуват с физическия свят, а нашия ум (душа) си взаимодействат с ума на други хора. Ние сме духовни, физически и социални същества, защото се състоим от дух, душа и тяло.
Бог е образувал в нас този духовен елемент, за да общува с нас, за да има място за Своето пребиваване в нас. Чрез нашия дух Той може да управлява нашия разум (нашата душа), която, на свой ред, контролира нашето тяло (виж Кол. 2:19). По този начин, всяка личност, която живее в пълна зависимост от Бога, би отразявала Неговия характер, същността на който е безкористната любов (виж 1 Ин. 4:7, 8). Такъв е бил първоначалния Божий план за нас, когато е сътворил нашите прародители.
За съжаление, грехът изопачил Божия план. Когато Адам и Ева съгрешили, Святия Дух ги напуснал, и духът на човека се оказал освободен за сатана. Вместо бескористна любов в тях се появил егоизъм, и техния живот духовно помръкнал (виж 2 Петр. 2:19). Всички техни деца се родили с това естество; ние сме дошли в този свят без пребиваването в нас на Святия Дух, роби на дявола и греха. Всеки се ражда в този свят лишен от Божия Дух и затова може да живее само «според вървежа на тоя свят, по княза на въздушната власт, на духа, който сега действа в синовете на непокорството» (Еф. 2:2).
Но ние не сме оставени без надежда. Изкупителния план съставен от Бога «преди създанието на света» (Еф. 1:4) е предназначен напълно да ни освободи от нашето паднало състояние и да възстанови Божия образ в нас. В Своето човешко естество Христос е приготовил това възстановяване за всеки от нас, и сега, благодарение на службата на Святия Дух, то може да стане наше достояние.
До нашето обръщане Божия Дух не пребивава в нас. Ако не е било външното убеждение на Святия Дух, едва ли бихме могли да почувстваме ролята на духа в нашия живот. Затова до новорождението в нас доминират дух и душа погълнати от своето «аз», или тяло с неговите похоти. При обръщането нашия дух се оживотворява, защото Святия Дух слиза и пребивава в нас. Нашия дух става жилище на Бога и обиталище на Неговата воля в нашия живот. Това е опитността на новорождението, която е абсолютно необходима за оправда​ние и която се явява предпоставка за освещение — процеса,  при който в нас се възпроизвежда Божия характер.
Преживявайки новорождение, ние приемаме живота на Христос в лицето на Святия Дух. Писанието назовава такъв човек мла​денец в Христа (виж 1 Кор. 3:1). Ние се спасяваме от вината и наказанияето за греха; считани сме за праведни, но следва още нещо – да се научим да живеем по Духа (Гал. 5:16), както новородените младенци трябва да се научат да ходят.
Когато Святият Дух все по-пълно проявява Своята сила в нашия живот настъпва двойна промяна. Първо, ние все повече ще отразяваме характера на Христа. Второ, ще можем да правим разлика между това, което произхожда от нашия дух и което произхожда от съсредоточената върху себе си душа. В Евр. 4:12 е казано за разделянето между душа и дух извършвано от Словото.
Бог ни възражда и учи, въвежда ни в Своя покой чрез нашия дух. Но, за съжаление, живеейки дълги години егоистичен душевен живот, много от нас малко знаят за «животворящия дух», Който пребивава в нас и ни дава сила да се освободим от «закона греха и смъртта» (Рим. 8:2). Трябва ежедневно усърдно да просим от Бога, Той да ни научи как да различаваме духовното от това, което е породено от нашите емоции. Даже когато изучаваме Библията, ние сме склонни повече да уповаваме на своя ум, отколкото да позволим на Святия Дух да ни наставлява в истината (виж 1 Кор. 2:12—14; Ин. 16:13).
Втория компонент — душа
Душата — това е, което ни прави хора. Тя включва способността да мислим, да знаем и избираме; тук са нашите идеали, любов, ненавист, емоции, интуиция и тъй нататък. Душата — това е същността на нашата личност; в нея присътстват способностите на ума (виж Иов 7:15), волята (виж Притчи 2:10, 19), знанието (виж 2 Цар. 5:8; Иов 10:1; Ин. 12:27) и чувствата. По тази причина ние често намираме както в Стария, така и в Новия Завет думата душа, използвана в смисъл на човешко същество, личност (виж Бит. 14:21; Изх. 1:5; Втор. 10:22; Деян. 2:41; 7:14; Рим. 13:1).
Доколкото душата е вместилище на нашата личност, тя е вместилище на нашето «аз». Ето защо в Писанието думата душа често се използва в качество на лично местоимение (виж Бит. 12:13; Втор. 23:24; Мк. 14:34). Следователно, нашата душа — това е просто нашето «аз» (виж Лев. 11:43; Есф. 9:31). В такъв случай, всичко, което произхожда от душата е осквернено от егоизъм, който Библията приравнява към беззаконие. Ето защо в съда се осъждат както самоправедните дела така и делата на беззаконние. (Мат 7:21—23).
Душата с нейния живот за себе си е нашия плътски живот. Библията я назовава също «плът» (виж Гал. 3:3; Рим. 8:4). Ние наследяваме тази душа при рождението; само с нея може да живее необърнатия човек. Никакви наши усилия не могат да променят този живот — даже нашата култура и образование. Такъв е живота и на плътския вярващ — човек, който може да изповядва Христос, но да живее в противоречие с Него и Неговия Свят Дух.

Обаче в осветения човек, живота за себе си, който живее душата е разпнат на кръста на Христа (Гал. 5:24). Когато Святия Дух живее в духа на вярващия, тогава и душата (ума), и тялото се ръководят от Него. Тоест живота на вярващия фактически се уподобява на живота на Христос.
Всичко това ни води към главното — действието на Святия Дух в живота на вярващия. Святият Дух пребивава в духа на вярващия, но Той действа и в неговата душа или ум. В старозаветното светилище Бог обитаваше в Светая Светих (символи​зираща нашия дух), но ръководеше Своя народ чрез службите в Светая (символизираща нашата душа или ум). Същия паралел съществува и относно храма на чове​шкото тяло. Святият Дух пребивава в нашия дух, но Той действа чрез нашата душа, или ум. В 1 Кор. 2:16 това е названо — да имаме ум Христов (виж също Флп.2.5).
Нашето тяло и, следователно, нашето поведение никога не се контролира непосредствено от Святия Дух. Той ръководи нашето тяло чрез нашата душа, или ум. И отново паралела с старозаветното светилище. Бог може да общува с двора (нашето тяло) чрез Светая Светих (нашия дух), минавайки през Светая (нашата душа).

За да разберем това, ние трябва да се обърнем към живота на Христос, тъй като Той се явява наш прототип и пример. Неговото човешко естество е било във всичко индентично с нашето естество (виж Евр. 2:17), така че тялото, което Той получи чрез Мария е било тяло на греха (виж Гал. 4:4; Рим. 1:3), над който е действал закона на греха (виж Рим. 8:2, 3). Именно затова Той е могъл да бъде изкушаван във всичко, подобно на нас (виж Евр. 4:15).
Христос е бил зачнат и роден от Духа (виж. Лк. 1:35). Затова от самото начало на Своя живот на земята умът на Христа (или душата Му) се е намирал под пълното водителство на Святия Дух, Който е живял в Неговия човешки дух. «А Детенцето растеше, крепнеше и се изпълваше с мъдрост, и Божията благодат бе на Него» (Лк. 2:40; Лк. 4:1).
Изкушенията Го постигаха също така, както ни достигат и нас — чрез греховните (егоистични) въжделения на плътта. Именно чрез телесни желания сатана изкушавал Христос в пустинята, подбуждайки Го да използва Своята Божествена сила за собственно удовлетворение въпреки волята на Неговия Отец (виж Лк. 4:2—4). Този естествен страх пред смъртта (плътския произход) побуждали Исус три пъти да умолява Своя Отец да го отмине горчивата чаша (виж Марко14:34—41).
Но егоистичните желания на плътта не се удовлетворяват без съгласието на ума. Изкушението само по себе си още не е грях до тогава, докато ума не се съгласи с тези изкушения. «И тогава страстта зачева и ражда грях» (Иак. 1:15). Тъй като Христовият ум се е намирал всецяло под водителството на Святия Дух, на всяко изкушение Той е отговарял с «Не!» «Не Моята воля [Моето Аз] но Твоята [Божията] воля да бъде» (Лк. 22:42). Затова за греха нямаша място в Неговия живот (виж Ин. 6:38). Вместо това Той осъди греха (закона на греха) в плътта (виж Рим. 8:2, 3).
Христовата плът, като греховната плът на цялото човечество се е изкушавала от греха. Но Неговият ум, бъдейки духовен, никога не се е покорявал на греха, и в този смисъл Той е победил греха в плътта чрез силата на Духа (виж Лк. 4:13, 14). Подобно на това, ако имаме ума Христов, ако сме се облекли с Господа Исуса Христа, то «не ще промишляваме за страстите на плътта» (Рим. 13:14).
В Евр. 2:18 е казано: «Понеже в това дето и сам Той пострада като изкушен, може и на изкушаваните да помага». Христос е страдал всеки път, когато е бил изкушаван. Ние знаем, че Христос е бил изкушаван, подобно на нас, иначе Той не би могъл «на изкушаваните да помага». Може да се зададе такъв въпрос: «Как Христос е пострадал, като изкушаван?» Отговора се намира в 1 Петр. 4:1: «И тъй, понеже Христос пострада по плът, въоръжете се със същата мисъл; защото пострадалия по плът се е оставил от греха». Моля ви, обърнете внимание, че страданието, за което говори тук Петър, засяга победата на Христос над греха и то не е ограничено с Неговите страдания на кръста. Като изкушаван в плътта, Христос пострада в плътта (виж Евр. 2:10), но Той победи чрез Своя ум. От думите на апостол Петър явства също, че ако се въоръжим с мислите на Христос (мислите на Духа), то за греха няма да има място в нашия живот, а нашата плът ще страда. Както ще видим понататък, това е така защото е невъзможно до се промени природата на плътта; в нея има неискорено желание да греши и като не получи удовлетворение тя страда.

Христос дава победа над греха чрез пребиваване на Святия Дух в нашия ум, или нашата душа. Кактс е казал Павел: «Сам аз с ума слугувам на Божия закон, а с плътта на греховния закон» (Рим. 7:25). Той също ни казва: «И не съобразявайте с тоя век, но преобразявайте се чрез обновлението на ума си, за да познаете от опит, що е Божията воля – това, което е добро, благоугодно Нему и съвършенно» (Рим. 12:2).
В човек с невярващата душа (ум) и тялото се намират в съвършено съгласие — те и двете са под властта на греха. Павел напомня на ефеските християни за тяхния живот преди обръщането, който е бил изпълнен с «желания на плътта и помислите» (Еф. 2;3). В необърнатия човек живота на душата се явява също живот на тялото. И едното и другото се напълно осквернени от егоизъм.
В плътския вярващ, който е роден от Духа, но още живее по плът (за себе си), умът може да се стреми да изпълнява Божията воля, но тялото остава подвластно на закона на греха (виж Рим. 7:22, 23). Без помощта на Святия Дух умът не може да победи закона на греха, действащ в нашите членове. Затова такъв живот е помрачен от грях, въпреки че греховете могат да бъдат и не толкова тежки, както у невярващия.

Но духовния християнин не само е роден от Духа — вярвайки, той е абсолютно подчинен на Духа. Такава личност има умът Христов, така че в него не живее «стария човек»; в него живее Христос посредством Неговия Дух. По този начин, оправданието на закона се изпълнява в нас, «живеещите не по плът, но по дух» (Рим. 8:4).
Третия компонент — тяло
Тялото, сътворено от Бога, трябва да се намира в подчинение на душата. Душата, на свой ред, трябва да бъде под водителството на Божия Дух, пребиваващ в човешкия дух. По този начин, желанията на тялото, такива, като секс, глад, любов и тъй нататък, трябва да бъдат контролирани от Бог чрез душата на човека; неговото поведение трябва да отразява Божия характер.
Като съгрешил, човека излезъл изпод Божията власт и станал независим. Естествените желания на тялото осквернени от егоизъм се превърнали в похот. Тяхна цел станало самоудовлетворението, а не угаждането на Бог. Природата на човека толкова се извратила, че похотта на плътта взела власт над него. Живота на падналия човек се преизпълнила с егоизъм, породен от сатана.
Писанието назовава нашето тяло, намиращо се в греховно състояние, «тяло на греха» (Рим. 6:6) не защото нашето тяло е греховно само по себе, а защото принципа на греха е попил във всеки негов член (виж Рим. 7:23). Животът на самоугаждане, грехът хранещ нашето тяло, прави греховна нашата плът. Този греховен живот не може да се преобрази. Ето защо ние с надежда гледаме на Второто пришествие, когато ще бъде изкупено нашето греховно тяло (виж Рим. 8:23; Флп. 3:20,21; 1 Кор. 15:50—54). Докато принципа на кръста, принципа на самоотричането трябва ежедневно да се осъществява в нашия греховен живот посредством Святия Дух (виж Лк. 9:23).
В греховните човешки същества и тялото, и душата се намират във властта на своето «аз», така че без Бога даже най-доброто, на което те са способни е напълно себично. «Всички ние се заблудихме като овце, отбихме се всеки в своя път» (Ис. 53:6; Флп. 2:21; 2 Тим. 3:1,2). Естествения живот на чо​вечеството — това е живот на плътта, където човек с душата и тялото си живее само за себе си. Този живот получаваме при рождението си (виж Ин. 3:6), и без Бога ние не можем да живеем по друг начин. Можем чрез самовъзпитание да станем висококултурни хора, но без Святия Дух ние ще продължаваме да живеем живот в плътта. Егоизмът по един или друг начин ще бъде ръководящ фактор в нашия живот. Необърнатия човек е безсилен да изпълни Божията воля, защото той е «отслабнал чрез плътта» (Рим. 8:3).
Фактически плътта е враждебна на Бога, и тя не иска, нито пък наистина може да се покорява на Неговия закон (виж Гал. 5:17; Рим. 8:7). Нужно е да разберем, че е невъзможно да поправим поквареността на плътта (виж 1 Кор. 15:50—53). Даже и Сам Всемогъщия Бог не ще преобрази плътта и да я направи угодна за Себе Си. Плътта принадлежи към сатанинската сфера, а Бог е осъдил всичко, което се отнася към нея. Ето защо Христос разпна плътта на на кръста (виж Евр. 10:19, 20).
Невярващите, а също и много християни, които не разбират Словото Божие, винаги се опитват да преобразят или подобрят плътта. Външно плътта може да изглежда привлека​телно (това преди всичко е измамно, защото плътта е греховна), но вътре е изпълнена с «лицемерие и беззаконие» (Мат. 23:28). Всички опити да усъвършенстваме плътта чрез измъчване на тялото или приемане на обещания и решения са обре​чени на провал.
«Роденото от плът е плът», — каза Исус (Ин. 3:6). И винаги ще си остане такова. Бог Сам признава, че е невъзможно да се промени плътта, защото този, който я съблазни – дявола не може да се промени. Затова, когато ни спасява, Бог не се опитва да промени плътта. Вместо това Той я предава на смърт посредством кръста и ни дава нов живот — живот чрез Своя Дух. За да осъществи спасение от силата на греха, плътта трябва да бъде разпната (Гал. 5:24).
Плътта може да се прояви по два различни начина. Първия – това са греховните дела, които проилизат от желанията на тялото; тяхния списък можете да намерите в Гал. 5:19—21, там те са назовани «делата на плътта». Втория, това са самоправедните дела, които произхождат от душата. Външно те напълно се отличават от делата на плътта. Те са похвални, често религиозни дела. Самоправедните дела на Павел преди неговото обръщане са пример за това (виж Флп. 3:4—6).
Ние, хората, високо оценяваме самоправедните дела. Но Бог осъжда както това, така и другото проявление на плътта като беззаконие (виж. Ис. 64:6; Мат. 7:22,23). Желанието на тялото прави своето «аз» център и поставя волята на човека над Божията воля. Душата може да служи на Бога, но само в съгласие със собствената воля, а не с Божията. Тя може също да се опитва с всички сили да съблюдава Божия закон, обаче центърът на която и да е постъпка няма да престане да бъде собственото «аз». В 1 Кор. 3:1—3 апостол Павел разделя всички вярващи на на две класи: (1) духовни християни, в които Божия Дух пребивава и управлява целия човек — духът, душата и тялото, и (2) плътски християни, които са преживяли новорождение (виж стих 16), но в които още преобладава живота на плътта.
Основния проблем, стоящ пред християнската Църква в настоящето време, — това е проблема на бездуховността. В църквата има много младенци в Христос, въпреки че по възраст те са «стари» християни. Такъв е бил проблема в коринтската и галатийската църкви в новозаветния период, такъв е и сега. Всеки християнин трябва да се научи, че между плътта и Духа не съществува съгласие, че формулата «не аз, но Христос» е единствената формула за християнски живот.

В тези последни дни нашето най-силно желание трябва да бъде победата над плътта. Тази победа се постига посредством дълбокото въздействие на кръста, когато Святия Дух ежедневно ни го възлага. Само когато сме се съразпнали с Христос (виж Рим. 6:11), ние трябва да позволим на Святия Дух да извърши това разпятие, като ежедневно подлага на смърт нашето плътско «аз». Всеки път, когато нашето «аз» повдига свята уродлива глава, Духът ще ни убеждава. В отговор ние трябва да не защитаваме или оправдаваме себе си, а да се подчиним на кръста Христов. Когато нашето «аз» бъде напълно разпнато, тогава чрез нашите смъртни тела ще възсияе великолепието на Божията слава (виж Рим. 8:11—14). Тогава ще бъдем готови да посрещнем Господа живи.
Дълбокото въздействие на кръста се заключава в неговата способ​ност да разпъне нашето «аз», за да може Духът да възпроизведе в нас характера на Христос. Библията често говори за този процес като за огнено изпитание и очистване (виж Евр. 12:5—11; 1 Петр. 4:12,13). Въпреки, че е болезнено за плътта, то «после принася правда като мирен плод за тия, които са се обучавали чрез него» (Евр. 12:11). И Христос е придобил праведност в греховна плът само с цената на страдания на плътта (виж Евр. 2:10,18; 5:8,9). «Пострадалият по плът се е оставил от греха» (1 Петр. 4:1).
Като изучаваме действието на Святия Дух в живота на вярващия, може ясно да се види, че в християнския живот няма нищо, което да не зависи от Неговото влияние. По Божие намерение целия наш живот трябва да се направлява и контролира от Святия Дух (виж Прит. 3:5,6). Святият Дух ни освобождава от грехов​ния живот за себе си (виж 2 Кор. 3:17, 19); освещава ни (виж 2 Сол. 2:13; 1 Петр. 1:2), наставлява ни на всяка истина (виж Ин. 16:13); изпълва със смисъл нашите молитви (виж Рим. 8:26; Иуд. 20); дава ни сила да свидетелстваме за Евангелието (виж Лк. 24:49; Деян. 1:8). Такава е службата на Духа в живота на всеки вярващ.

Службата на Духа в живота на Църквата
Службата на Святият Дух се осъществява не само за отделния християнин. Тя се простира и в живота на всички в църквата. Пребиваващия в сърцата на вярващите Дух е факторът, който обединява всички вярващи, съставляващи тялото на Христос — Църквата. «Защото всички ние, било юдеи или гърци, било роби или свободни, се кръстихме в един Дух, да съставляваме едно тяло, и всички в един Дух се напоихме» (1 Кор. 12:13). Новорождението не само ни поставя в Христа, но ни отъждествява с Неговото Тяло така че «така и ние мнозината сме едно тяло в Христа, а сме части, всеки от нас един за друг» (Рим. 12:5; 1 Кор. 10:17; 12:12).
Съгласно Новия Завет, Църквата — това е сплотена група от вярващи, обединени независимо от раса, цвят на кожата, пола или общественото положение (виж Гал. 3:26—28). Това е общение на вярващи мъже и жени, които образуват едно цяло в Христа и които трябва да бъдат напълно съединени, за да изявят живота на Бога точно така, както Христос Го изяви в Свото човешко тяло, когато беше на земята (виж Ин. 14:9; 1 Тим. 3:16).
За съжаление, християнската Църква се оказала съвършено несъстоятелна в това отношение; фактически света не е имал възможността да види в Църквата Божия образ. Ние трябва да разберем, че спасението в Христос — това не само способ за всеки от нас да избегне вечното осъждение. Всеки чо​век, спасен в Христос е спасен «за добри дела» (Еф. 2:10; Мат. 5:16; Кол. 1:10; 1 Петр. 2:12). И тези добри дела трябва да се осъществят в рамките на Църквата, която се явява сол и светлина в света. Докато ние, назоваващите се за християни, не пожелаем да станем оръдия в ръката на Божия Дух, света в който повече от 75 процента не са християни, няма да почувства силата на Евангелието.
Апостол Павел ясно показва, че всеки член на Църквата изпълнява особена функция по отношение на тялото, както му е дадено от Святия Дух (виж Рим. 12:5—8; 1 Кор. 12:14—26; Еф. 4:11—15). Тези текстове показват, че всеки вярващ е получил поне една дарба от Духа. Тези дарби са предназначени да бъдат използвани за служба на самата Църква, и посредством тях Църквата, представяща Бога, трябва да свидетелства за Него на света. Църквата като Христово тяло трябва да изявя Бога в плът.
Нито един член на Църквата сам по себе си не може в пълнота да изяви Христос по простата причина, че той самия не се явява тяло на Христос. Единствено чрез Църквата, живееща като едно цяло, в пълно съответствие и хармония с указанията на Святия Дух, може в пълнота да бъде изявен живота на Христос. Това трябва да стане преди пришествието на Христос. Библията назовава това тайната Божия, която ще се изпълни, «както Той е благовестил на Своите слуги пророците» (Откр. 10:7; Кол. 1:25—27).
От това ясно следва, че в Църквата и в живота на всеки вярващ Святият Дух трябва да извърши важни служби. Първо – Святият Дух дарява на църквата дарби, за да се развие Христовото тяло, докато съзрее «в мярката на Христовата пълнота» (Еф. 4:13). Второ, Святият Дух дарява църквата с дарби, които да свидетелстват за силата Божия за спасение изявена в един загиващ свят.
За съжаление, почти две хиляди години Църквата не е достигнала в полнотата Христова и не е открила Божия живот в плът. Не следва ли ние, живеещите в XXI век, в смирение да дойдем при Бога и да се покаем за своята несъстоятелност? Причината е в нас, а не в Бога. Ние изпорочихме евангелската истина и поставихме своето «аз» по високо от делата на Христос.
Говорейки за последните дни, Иоил провъзгласи: «И след това ще излея Духа Си на всяка твар» (Иоил. 2:28). Той казва също:
«Но, казва Господ: даже и сега се обърнете към Мене с цялото си сърце, с пост, с плач и с ридание. И раздирете сърцето си, а не дрехите си, та се обърнете към Господа вашия Бог... Нека плачат свещениците, служителите Господни, между предхрамието и олтара. И нека рекат: «пощади, Господи, людете Си, и не предавай наследството си на позор, та да ги владеят народите. Защо да рекат между племената: где е техния Бог? Тогава Господ поревнува за земятя Си и смили се за людете Си» (Иоил 2:12, 13, 17, 18).
Такова дълбоко сърдечно покаяние Бог търпеливо очаква от Своя народ. «Ония, които любя, Аз ги изобличавам и наказвам; затова бъди ревностен да се покаеш» (Откр. 3:19). Когато Църквата направи това, Бог ще излее Своя Дух и земята «ще се освети от Неговата слава» (Откр. 18:1).
Ключови мисли 
1. Бог е планирал да направи нашия дух Свое обиталище като средство за общение с нас. Чрез нашия дух Той желае да управ​лява нашата душа (ум), който на свой ред, да управлява нашето тяло.
2. Чрез греха на Адам всички ние сме се родили без да живее в нас Святия Дух, — роби  на сатана и греха. Такава е нашата природа до обръщането. Преживявайки новорождение, ние приемаме живота на Христос в лицето на Святия Дух, Който живее в нас.
3. Душата (умът) е съставна част от нашето същество, която ни придава способността да мислим, да познаваме, да изби​раме; това е сферата, която включва нашите идеали, любов, ненавист, нашите чувства. В Библията с думата душа често се обозначава просто човешко същество (виж Бит. 14:21; Изх. 1:5; Деян. 2:41; Рим. 13:1).
4. Душата с нейния живот за себе си е нашия естествен живот. Библията го назовава «плът», като има предвид човешката греховна природа.
5. Изкушенията идват при нас (както и при Христос) чрез греховните желания на плътта. Но егоистичните въжделения на плътта не могат да се удовлетворят без съгласието на ума.
6. Христовият ум, или душа, бъдейки духовни, никога не са се поддавали на греха; така че Той е победил греха в плътта чрез силата на Духа (виж Лк. 4:13, 14). Подобно и ние, ако имаме ум Христов, то «грижите за плътта» не ще ги превръщаме «в похоти» (Рим. 13:14). Именно в нашите умове, или души, Христос ни дава победата над греха посредством пребиваващия Свой Дух.
7. Библията назовава третия компонент на нашето човешко същество — тяло — «тялото на греха» (Рим. 6:6). Това е не защото тялото е греховно само по себе си, но защото принципа на греха е проникнал във всички части на тялото.
8. Като ни спасява, Бог не се опитва да промени плътта. Вместо това Той я предава на смърт посредством кръста и ни дава нов живот — живота на Неговия Дух.
9. Плътта се проявява в две посоки: чрез прегре​шения и чрез самоправедни дела. Бог осъжда и едното и другото като беззаконие.
Глава шестнадесета
Закон и благодат I
Когато служех като мисионер в Уганда, при мен дойде млад африканец с искреното желание да свидетелства за Христос.
— Вие спасен ли сте? — ме попита той.
Убеждавайки го, че съм християнин, аз го попитах на свой ред:
— А вие спасен ли сте?
— Слава на Господа, аз съм спасен! — с ентусиазъм отговори той.
— Щом сте спасен, казах аз, защо воните на алкохол?
Смутен, той учуден отговори:
— Нима не знаете, че ние сме спасени по благодат, а не чрез дела?
Аз го помолих да обясни, какво има предвид.
— Христос всичко е изпълнил за нас, — отвърна той.
— Сега ви разбирам, казах аз. Вие имате предвид, че Той е живял съвършен живот и умрял, изпитвайки възмездието за греха вместо вас.
— Да. Вие правилно сте ме разбрали!
— Ако това е така, настойчиво продължих аз, значи Той се е отправил на небето вместо вас?
Естественно, той не пожела да се съгласи с това.
Подобно на този млад човек, много християни днес не разбират библейския смисъл на спасе​нието по благодат. Те приемат това, което немския мъченик Дитрих Бонхофер точно е назовал «евтина благодат», — тоест идеята, потвърждаваща, че Христос всичко е изпъл​нил и християните могат свободно да угаждат на своята греховна плът. Библията, разбира се, не ни учи на това. Тогава как следва да разбираме забележителната истина за спасение по благодат? Премахнал ли е Христос закона, когато ни спасява по благодат?
Трудности при сравнение на закона и благодатта
На пръв поглед, закона и благодатта като че ли си противоречат един на друг. Закона изисква послушание като условие за спасение (виж. Рим. 10:5), а благодатта предлага спасението като безвъзмезден дар независимо от делата (виж Еф.2:8,9). Законът осъжда греш​ника (виж Гал. 3:10), а благодатта оправдава нечестивия (виж Рим. 4:5). В резултат много хора, приемащи благодатта, предлагана от Бога, достигат до отхвърляне на закона. Обаче Библията — Стария и Новия Завет — не противопоставят благодатта и закона. Източника на едното и другого се явява Бог, а Бог никога не Си противоречи.

Днес много християни се опитват да разрешат трудността явяваща се между закона и благодатта посредством учението, назовано диспенсационализъм. Съгласно това учение, Библията се дели на временни периоди, или деспенсации, и от Моисея до Христа — в Стария Завет спасението се е основавало на послушанието на закона. Сега, учи диспенсационализма, когато Христос е дошъл и завинаги е изкупил чове​чеството, спасението се достига посредством благодатта на Новия Завет и закона е изгубил своето значение.
Тази доктрина не само отрича единството на Писанията, но и противоречи на ясното учение на Новия Завет. Бог винаги е имал само един начин за спасение на грешници: посредством благодат чрез Неговото изкупително дело извършено в Христа. В 4-та глава на посланието към Римляните апостол Павел ясно говори, че Авраам е бил спасен не чрез обрязването или съблюдаването на закона, а посредством вяра в Божието обещание за спасениие чрез Неговия Син Исус Христос.
Бог никога не е учредявал закона като средство за спасение; това е извратена гледна точка (виж Рим. 9:30—33). Павел много обстойно се опитва да поправи това заблуждение в своето Посланиие към Галатяните (виж Гал. 2:16; 5:4). Давайки Своя закон, Бог е преследвал  целта: да изобличи греховете на хората (виж Рим. 3:20), за да може дарът на спасение да придобие смисъл. «И така закона стана за нас детеводител, за да ни доведе при Христа, за да се оправдаем чрез вяра» (Гал. 3:24).
Тъй като ние сме егоистични по природа, не се изисква много труд, за да попаднем в клопката на законничеството, което всъщност представлява опит да се спасим чрез съблюдаване на закона. В центъра на всяка езическа религия стои идеята, че човек трябва да се спаси чрез своите добри дела. Но Библията ни учи, че това е невъзможно, че нашата единствена надежда за спасение е вярата в изкупителната Божия благодат (виж Рим. 3:20, 22). «И така ние заключаваме, че човек се оправдава чрез вяра, без делата на закона» (Рим. 3:28).
Не под закон, но под благодат
Всеки новороден християнин се намира не под закон, но под благодат (виж Рим. 6:14). Но какво означава да си под благодат и как това влияе на нашия християнски живот? Първо, ние следва ясно да разберем, какъв смисъл е вложен в думите под закон и под благодат.
Под закон. Думата под означава «намирам се под управ​лението или властта». Следователно, да бъдеш «под закон» означава да се намираш под управленито или властта на закона. От тук следва, че нашето положение пред Бога се основава на нашите постъпки от гледна точка на закона, който е откровение на Божията воля; Да бъдеш «под закон» означава да се оправ​даваш пред Бога чрез своето поведение от гледна точка на зако​на. Закона винаги стои пред нас и ни казва: «Прави това, не прави онова, и ще живееш» (виж Рим. 10:5). При несъблю​даване на закона последствието е проклятие: «Проклет всеки който не постоянства да изпълнява всичко писано в книгата на закона» (Гал. 3:10).
В Едемската градина преди грехопадението Адам и Ева са били «под закон». Бог ги сътворил съвършени, с безгрешно естество и ги поставил под закона. «И Господ Бог заповяда на човека, казвайки: от всяко дърво в градината свободно да ядеш; но от дървото за познаване доброто и злото, да не едеш от него; защото в деня, когато ядеш от него, непременно ще умреш» (Бит. 2:16, 17). Адам и Ева чули тази заповед, че е произнесена смъртна присъда, и те заплатили със своя живот. Тази смъртна присъда засегнала цялото човечество, защото цялото човечество било в Адам, когато съгрешил и следователно, цялото чове​чество е съпричастно към неговия грях (виж Рим. 5:12; 1 Кор. 15:22).
Да бъдеш «под закон» значи и да си под проклятието или осъждението на закона. Това е нашата беда; ние «по природа сме чада на гнева» (Еф. 2:3). Колко хубаво би било да не мислим за самите нас, но факта си оставая факт: средата, в която сме се появили на този свят е падналия човешки род. Както казва апостол Павел: «А знаем, че каквото казва законът, казва го за ония, които са под закона, за да се затулят устата на всекиго, и цял свят да се доведе под съдбата на Бога, защото ни една твар няма да се оправдае пред Него чрез дела изисквани от закона, понеже чрез закона става само познанието на греха» (Рим. 3:19, 20).
Тук Павел ни казва, че не само сме осъдени от закона, но и не можем да изпълним неговите изисквания. За да ни спаси от това безнадежно състояние, «Бог изпрати Своя Единороден Син, Който се роди от жена, роди се и под закон, за да изкупи ония, които бяха под закона, та да получим осиновението» (Гал. 4:4, 5). Изкупвайки ни от състоянието «под закона», Христос ни е поместил «под благодат». Такова е положението на всеки, който Го е приел чрез вяра (виж Рим. 6:14).
Под благодат. Думата благодат означава «незаслужена милост». Новия Завет определя благодатта в духовните термини основно като Божие разположение, движимо от любов към грешниците и побуждащо Го да отдаде «Своя Единороден Син, за да не погине ни един, който вярва в Него, но да има вечен живот» (Ин. 3:16). Апостол Павел описва благодатта със следните думи: «В Когото [Христа] имаме изкуплението си чрез кръвта Му, прощението на прегрешенията ни, според богатството на Неговата благо​дат» (Еф. 1:7). Тъй като падналото човешко естество по природа е във вражда с Бога, то изкуплението, извършено от Бога заради нашето спасение чрез Неговия Син е безвъзмезден дар — то се установява чрез благодат. Ние се спасяваме по благодат (виж Еф. 2:8,9; Рим. 5:6—10). Ето защо Евангелието — това е безусловна, Блага вест.
Какво значи да сме «под благодат»?

Както вече видяхме, цялото човечество е родено «в Адам» е и «под закон», а «закона има власт над човек, докато е жив» (Рим. 7:1). Христос се съедини с нас чрез Своето въплъщение и умря на кръста, така че ние сме умряли за властта на закона «вие умряхте спрямо закона чрез Христовото тяло, за да се свържете с друг, сиреч възкресения от мъртвите, за да принасяме плод на Бога» (Рим. 7:4). Чрез Своето възкресение Христос ни е възкресил със Себе Си за вечен живот, възраждайки ни «за жива надежда» (1 Петр. 1:3), сгодявайки ни с Христос, втория мъж, и затова сега ние се намираме под Неговата власт. Ето какво значи да се намираме «под благодат».
Следователно, като християни ние повече не сме под закон, защото нашето оправдание или спасение не зависи от собствените ни опити да се оправдаем чрез дела по закона. (Тук се подразбира, че обратното твърдение точно характеризира състоянието на тези, които не са приели Христа като свой личен Спасител.) Уверението е, че тези, които чрез вяра са се съединили с Христос, повече не са под закон, но под благодат. Христос е станал осъществяване и завършване на всичко, което  закона изисква от нас за придобиване на праведност (виж Рим. 10:4).
Следователно, състоянието «под благодат» е напълно противоположно на състоянието «под закон». Намирайки се под благодат, ние повече не се оправдаваме пред Бога чрез своите дела — делата на закона. Нашето оправдание се изгражда изключително на основата на това, което Христос вече е извършил чрез Своя живот, смърт и възкресение. Нас ни оправдава съвършената праведност на Христос, която Той изработи в Своето човешко естество, като ни замести. Със Своето послушание на закона и Своята смърт, която удовлетворила справедливостта на закона, Христос завинаги придоби праведност за всички, които приемат Неговата спасяваща благодат (виж Рим. 5:17).
И нещо повече от това, да сме «под благодат» означава, че сме умярли за живот в греха, че нашия живот е скрит в Христос (виж Кол. 3:3). Христовата смът на кръста е била смърт, с която цялото човечество е умряло в един Човек (виж 2 Кор. 5:14). Затова, когато чрез вяра се отъждествим с тази смърт, то ставаме мъртви за греха и за властта на закона и живи за Бога. Именно това символизира кръщението — нашето единство с Христос разпнат, погребан и възкресен. В резултат сега вече ние ходим под благодат в обновен живот (виж Рим. 6:3, 4). Ето какво означава да сме «под благодат», и всичко това оказва голямо влияние на нашия начин на живот.
Живот под благодат
Животът «под благодат» ни избавя от живота «под закон», но това не значи, че закона е отменен. Всеки, който вярва или учи на това, извращава Евангелието. Оправданието чрез вяра не премахва закона, но го утвърждава (виж Рим. 3:31).
Божият закон е вечен, както е вечен и Сам Бог. Написан в юридическа форма, той изразява Неговата саможертвена любов (виж Мат. 22:36—40; Рим. 13:8, 10; Гал. 5:13, 14). В Планинската проповед Исус провъзгласи, че Той не е дошъл да премахне закона.
«Защото истина ви казвам: доколе премине небето и земята, ни една йота, ни една точка от закона нямя да премине, докато всичко не се сбъдне. И тъй, който наруши една от тия най-малки заповеди и научи така човеците, най-малък ще се нарече в небесното царство; а който ги изпълни и научи така човеците, той ще се нарече велик в небесното царство» (Мат. 5:18, 19).
Когато сме били «под закон», нашия проблем е бил не в закона, а в нас. Законът е свят, праведен и добър (виж Рим. 7:12). Вината е в нас, защото по природа ние сме плътски хора, продадени под робството на греха (виж стих 14). Святият Божий Закон и нашата грешна природа са несъвместими. «Защото копнежът на плътта е враждебен на Бога, понеже не се покорява на Божия закон, нито пък може» (Рим. 8:7). Ето защо първия, или Стария, Завет е бил несъвършен.

«А напротив, когато порицава израилтяните Господ казва. Ето идват дни, когато ще сключа с Израилевия дом и с Иудовия дом нов завет, не такъв завет, какъвто направих с бащите им в деня, когато ги хванах за ръка, за да ги изведа из Египетската земя; защото те не устояха в завета Ми... Защото, ето заветът, който ще направя с Израилевия дом след ония дни, казва Господ: Ще положа законите Си в ума им и ще ги напиша в сърцата им; Аз ще бъда техен Бог, и те ще бъдат Мои люде» (Евр. 8:8—10).
И така, Христос не премахнал закона на кръста. Вместо това Той ни спаси от живот под закон. Той унищожи греховния живот на цялото човечество, който се намираше под осъждането на закона. При възкресението Той ни възроди от мъртвите за нов живот, живота на Духа, който е в съвършена хармония със закона. Този живот, който Той живя в Своето човешко естество беше в пълно послушание на святия Божий Закон посредством силата на Духа. Законът никога не е бил средство за спасения, но винаги е бил мярка за християнски живот.
Веднъж Исус умря за греха, но възкръсна за живот в Бога (виж Рим. 6:10). В 11-ти стих апостол Павел прилага същата истина към кръстения вярващ: «Така и вие считайте себе си за мъртви към греха, а живи към Бога в Христа Исуса,  нашия Господ».
На какво основание ние можем да считаме себе си за мъртви за греха и живи за Бога?
На това, което Бог е извършил за нас в човешкото естество на Христос. Посредством Своята изобилна благодат Той ни е поместил в Христа при въплъщението, когато Неговата Божественост се е съединила с нашето съвокупно човешко естество (виж 1 Кор. 1:30). Това означава, че, когато Христос умря за греха, ние сме умряли в Него. По този начин, кръста става сила Божия за спасение от греха (виж 1 Кор. 1:18), а също и от властта на закона (виж. Рим. 7:4—6). Обърнете внимание, как Павел прилага тази истина към собствения си живот:
«Защото аз чрез закона умрях спрямо закона, за да живея за Бога. Съразспнах се с Христа, и сега вече не аз живея, но Христос живее в мене; а животът, който сега живея в тялото, живея го с вярата, която е в Божия Син, Който ме възлюби и предаде Себе Си за мене (Гал. 2:19, 20).
Затова първото, което за нас е нужно да разберем за живот под благодат е, че законът не е бил премахнат. А второто има отношение към първото: въпреки, че християните се намират «под благодат», това не значи, че те са свободни да живеят така, както им е угодно. Благодатта не ни вменява такъв род свобода.
Бидейки под закон, ние сме били под неговата власт. Това е налагало определени изисквания, и ние сме били длъжни да ги изпълняваме, иначе ни е очаквало наказание. Сега намиращи се под благодат, ние разбира се, също сме подчинени на властта на благодатта. Това значи, че сме свързани с Христос източника на благодат и трябва да живеем под Неговото владичество. Христос е наш Спасител и Господ. Как това въздейства на нашия християнски живот? Ето два примера от изказванията на апостол Павел:

«Тогава какво? Да грешим ли, защото не сме под закон, а под благодат? Да не бъде. Не знаете ли, че комуто предавате себе си като послушни слуги, слуги сте на оня, комуто се покорявате, било на греха, който докарва смърт, или на послушанието, което докарва правда? Благодарение обаче Богу, че когато бяхте слуги на греха, вие се покорихте от сърце на оня образец на вероучението, в който бяхте обучени и освободени от греха, станахте слуги на правдата» (Рим. 6:15—18).
«Защото вие, братя, на свобода бяхте призовани, само не употребявайте свободата си като повод за угаждане на плътта; но с любов служете си един на друг. Защото целият закон се изпълнява в една дума, сиреч в тая: «Да обичаш ближния си, както себе си"» (Гал. 5:13, 14; виж също 1 Петр. 2:15—19).
Следователно, ясно е, че да живеем под благодат означава да позволим на Христос да живее в нас посредством вяра. За това говореше и Исус:
«Пребъдвайте в Мене, и Аз във вас. Както пръчката не може да даде плод от самосебе си, ако не остане на лозата, така и вие не можете, ако не пребъдете в Мен» (Ин. 15:4, 5).
Третия важен фактор относно живота под благодат, който е необходимо да разберем се отнася към подбудите.
Нашите минали взаимоотношения под закон можем да назовем взаимоотношения на страх. Проблемът е в това, че законът никога не може да се съобрази с нашата немощ и неспособност да изпълняваме неговите изисквания и законът не може да ни помогне да изпълним. Той може да изисква само послушание и ни осъжда всеки път, когато падаме. Затова, бъдейки под закон, ние винаги се намираме във властта на страха от смъртта (виж Евр. 2:15).
Колко се отличава нашето положение под благодат! За разлика от закона, Христос разбира нашата слабост и нашата неспособност да бъдем праведни. Той ни съчувства в нашата борба срещу изкушенията. Христос във всичко се уподоби на нас и във всичко е бил изкушен подобно на нас. Той ни разбира, съчувства ни и е готов да ни помогне (виж. Евр. 2:17,18; 4:15).
И нещо повече, Той ни е избавил от всичко това. Той ни е избавил от страха от смъртта, защото умря за нас (виж Евр. 2:14). Той ни е избавил от страха  и от робството на греха, защото, тъй като е осъдил греха в плътта — нашата плът (виж Рим. 6:22; 8:2,3). Той ни примири с Бога, така че ние да имаме блажено упование за Небето и вечния живот; ние можем да се обръщаме към Бога «скъпи Татко (виж. Гал. 4:4—6). Това са преимуществата на състоянието ни «под благодат». Това означава, че ние не служим на Бога по буква (от страх), но по дух (от сърдечна благодарност към Христос) (виж Рим. 7.6).

Взаимоотношенията ни под благодат — това са взаимоотношения на любов и признателност, а не взаимоотношения на страх, които сме изпитвали когато сме били под закон. Страхът от наказание вече не ръководи нашите постъпки; вместо това любовта към Бога ни побужда да постъпваме правилно (виж 2 Кор. 5:14, 15). Исус каза: «Ако ме любите, ще пазите Моите заповеди» (Ин. 14:15; 1 Ин. 5:3).
Пребиваването ни под благодатта ни освобождава също и от егоистичните побуди да се опитваме да постъпваме правилно в очакване на награда. Нито страха от наказание, нито надеждата за награда на небето могат да бъдат достатъчно силни побуди, да ни предадат способност да се оправдаем чрез «дела по закона». Но когато разберем и оценим любовта агапе, която е довела Божия Син до кръста заради нас, ние с радост ще служим на Него и на другите, без да мислим за себе си и за награда.

Съгрешаване под благодат
Християните често си задават един въпрос: ако продължаваме да грешим, даже и когато се намираме под благодат, как това повлиява на нашите взаимоотношения с Бога? Губим ли нашето оправдание всеки път, когато грешим? Нуждаем ли се всеки път от ново обръщане след всяко съгрешаване, или сме обречени на вечна смърт?
Някои считат, че отговора трябва да бъде утвърдителен. Тези християни, които приемат така доктрината за спасението, не разбират безсловната Божия любов агапе и това, което Библията представя с термина «под благодат».

Това изяснява апостол Павел, че всеки, който наистина разбира спасението по благодат и цени Христовия кръст, не може да гледа на греха със скръстени ръце (виж Рим. 6:1,2). Праведността се дава чрез вяра и ако вярата присътства, — праведността присътства също, а в праведността няма грях (виж Рим. 6:14—18).
Когато апостол Павел провъзгласява: «Защото грехът няма да ви владее, понеже не сте под закон, а под благодат» (Рим. 6:14), той не е имал предвид, че за вярващия е невъзможно да греши. Павел е разбирал, че грехът повече не ще има власт да осъжда или контролира вярващия, защото такава личност вече не е под властта на закона, а под благодат. Павел казва: «Жилото на смъртта е греха; и силата на греха е закона» (1 Кор. 15:56). Той има впредвиду, че грехът сам по себе си не има сила дапогуби човека, ако я няма осъждащата сила на закона. Доколкото вярващия повече не се намира под власта на закона, греха повече не може да подвежда вярващия под осъждението на закона — вечната смърт. Вярващият е избавен от силата на греха.
Злоупотребяване с благодатта
«Почакайте малко, ще възразите вие. — Това е опасно учение, което води към разпуснат живот!»
Разбира се, вашите опасения са абсолютно обосновани. За нашето греховно състояние Евангелието не е само Блага, но и опасна вест. Когато вярата е фалшива, тя лесно се превръща в поощряване на греха, какъвто е случая с христия​ни, за които пише Иаков (виж Иак. 2:19—26).
Доколкото вярващите повече не са под закон и благодатта изобилства значително повече от греха, могат ли християните лекомислено да продължават да грешат, ако те не са под закон? Този сериозен въпрос Павел задава на своите читатели в 6-та глава на Посланието към Римляните. И отговаря — разбира се с НЕ! Фактически цялата 6-та глава на Посланието към Римляните предупреждава християните против становището, че пребиваването ни под благодатта може да предизвика безразличие към греха.
По какви причини, по мнението на апостол Павел, християните, намиращи се под благодат, не трябва да са безразлични към греха?
Първо, защото в Христос ние сме умряли за греха. Тоест ние сме скъсали връската си с него (виж стихове 2, 11).
Второ, по собствен избор сме станали слуги на Бога, Който е източник на праведност, а не на грях (виж стих 17). По тези две причини учението за спасение посредством благодат не позволява на християните да продължават да извършват грях.

Очевидно е, че това не означава, че ние никога няма да се препънем и да паднем. Като младенци в Христос ние знаем, че сме неспособни да живеем по Божествения идеал — това е проблем на християнския живот. Докато не сме се научили напълно да разбираме Евангелието и непрекъснато да живеем по Духа, нашите падения ще бъдат твърде чести. А как тези падения повлияват на нашите взаимоотношения с Бога? На този въпрос трябва да си отговорим.
Между съгрешаване под закон и съгрешаване под благодат лежи цяла пропаст. За да разберем  различието между тях, нека да погледнем на закона като на написан кодекс и на Христос като жива реалност. Сравнявайки ги, ние ще видим, че те са идентични в един смисъл и напълно противоположни в друг.
Например, ние виждаме, че духът на закона — това е любовта (виж Мат 22:36—40). В този смисъл закона може да се отъждестви с Христос, Който е любов (виж 1 Ин. 4:8; Еф. 5:1,2) Обаче, ако ние погледнем на закона като на написан кодекс, той става за нас поредица от правила, юридически свързващи човешките същества. Като такъв той не може да ни съчувст​ва за нашите слабости или да ни помогне. Всичко, което той може да направи е да заповядва и да осъжда всяко падение (виж Гал. 3:10).
За разлика от  закона, Христос е Личност, чувстваща и разбираща нашата борба. Той може да ни помогне, защото Сам Той, подобно на нас, беше изкушаван във всичко, с исключение на това, че никога не беше победен от изкушенията (виж Евр. 4:15). В този смисъл закона и Христос коренно се отличават един от друг.
Всичко това е много важно за разбиране на проблема с греха. Когато сме грешили до приемане на Божията изкупителна благодат в Христос, ние сме съзнавали, че сме грешили против закона, моралния кодекс, или поредицата от правила. Когато грешим сега, ние съзнаваме, че грешим против Личност, «възлюбила ни и предала Себе Си за нас» (Гал. 2:20). Нашето отношение към греха става корено различно.
Да предположим, че вие шофирате с явно превишена скорост, и ви спират полицаи. Вие се молите да ви простят, признавайки, че съжалявате за нарушението. Какви са подбудите ви? Ако някога сте се оказали в подобна ситуация, то, мисля, че ще се съгласите че вашето признание и съжа​ление са подбудени от егоистични интереси, а не от любов към ограничението на скоростта или към полицая, който олицетворява закона.
След това вие се отправяте към дома (много бавно разбира се) и там неумишлено обиждате вашата съпруга, която обичате и която нежно ви обича. Вие съжалявате за лошата си постъпка и признавате своята вина. Какво ви мотивира този път? Не страхът от наказание. Вие изпитвате съжаление, че сте огорчили скъпия за вас човек. Ето каква е разликата между съгрешаване под закон и съгрешаване под благодат. Това е и разликата между покаянието на Иуда предал Христос и покаянието на Петър, който се отрече от Него. Иуда е бил побуден от своето «аз», а Петър —  от любов. Хората, които грешат под закон, могат да се покаят само от страх от наказание или желание за награда —  и в двата случая се преследват егоистични интереси. «Под благодат» покаянието и изповедта се явяват плодове на взаимоотношения с Христос, основани на любов. Ние постоянно осъзнаваме, че нашите грехове са приковали Христос на кръста, — те Го убиха! Как тогава християните, намиращи се под благодат, ще могат лекомислено да се отнасят към греха? Това би означавало съзнателно да разпъваме Христос, а това е немислимо за всеки, който цени Божия «неизказан дар» (2 Кор. 9:15).
Ние, християните, трябва да се научим да мразим греха не защото се боим да не се лишим от небето, а защото нашите грехове отново приковават Христос към кръста и отново Го предават на открито осмиване и подигравка (виж Гал. 3:13; Евр. 6:4—6). При законника няма ненавист към греха; при него има ненавист към наказанието за греха. Подобна религия — това е езичество в християнска одежда.

Бог не може да ни спаси, просто като игнорира изискванията на Своя свят закон, спасението от греха коства на небето много скъпо. Възмездието за греха е смърт (виж Иез. 18:20; Рим. 6:23), и за да ни спаси от осъждението на закона, Бог е трябвало да удовлетвори неговите справедливи изисквания. Той направи това, когато възложи на Христос, беззаконията на всички нас и Го принесе в жертва на кръста като единствена действена жертва за нашите грехове ( Ис. 53:6, 10, 11).
А сега да отговорим на въпроса, прозвучал в началото: Как нашите падения и грехове, извършени след като сме се оказали под благодатта, повлияват на нашите взаимоотношения с Бога?

Ако, намиращи се под благодатта, се препънем и паднем отново в грях, ние не се лишаваме от оправдание. Това не принася също и осъждане. Но ако сме започнали да разбираме, каква скъпа цена е дадена за нашето спасение, такива падения ще предизвикат много по-дълбока ненавист към греха. Ние ще разберем, че всеки извършен грях фактически е причина за смъртта на Христос на кръста.

Ключови мисли

1. На пръв поглед, закона и благодатта си противоречат един на друг. Законът изисква послушание като условие за спасение (виж Рим. 10:5), в същото време когато благодатта предлага спасение във вид на безвъзмезден дар независимо от извършените дела (виж Еф. 2:8, 9).
2. Библията ни учи, че всеки новороден християнин се намира не «под закон», а «под благодат» (виж Рим. 6:14).
А. Да бъдеш «под закон» означава да бъдеш управляван от зако​на. Подразбира се, че нашето положение пред Бога се определя от нашите постъпки, изисквани от закона.
Б. Състоянието «под благодат» е напълно противоположно на състоянието «под закон». Намирайки се под благодат, ние напълно се оправдаваме на основание на това, което Христос е извършил за нас чрез Своя живот, смърт и възкресение. Да бъдем «под благодат» означава, че сме умрели «в Христа» за живот в греха и че нашия живот е скрит в Христос (виж Кол. 3:3).
3. Пребъдването под благодат не означава премахване на закона в нашия живот. Оправданието чрез вяра не унищожава закона, но утвърждава закона.

4. Когато сме били под закон, нашите проблеми не са били създадени от закона, а от нас самите. Законът е свят, праведен и добър. Ние сме плътски хора и сме продадени под робството на греха (виж. Рим. 7:12, 14).
5. Законът никога не е бил средство за спасение, той винаги е бил мярка за християнския живот. Благодатта не ни дава свобода да живеем така, както на нас ни се иска.

6. Да живеем «под благодат» означава чрез вяра да позволим на Христос да живее в нас.
7. Подбудата за послушание при живот «под закон» е страха от наказание. Подбудата за послушание при живот «под благодат» — това е любов и признателност.
8. Ако съгрешим под благодат, ние не губим нашето оправдание, но искрените християне не могат лекомислено да продължават да грешат, намирайки се «под благодат».
9. Ние трябва да се научим да ненавиждаме греха не от страх, че ще се лишим от небето, а защото нашите грехове приковаха Христос на кръста и продължават да позорят Неговото име (виж Гал. 3:13; Евр. 6:4—6).

Закон и благодат II
Една от причините, предизвикващи смущения в много християни по въпроса за спасението им по благодат, се явява неразбирането на това, че в Новия Завет става дума за два аспекта на спасението. Ние разгледахме тази тема по-рано, но тъй като много християни попадат в хитроумната клопка на законничеството, за нас е полезно отново накратко да разгледаме тези два аспекта на спасението.

Двата аспекта на спасението
Първия аспект на спасението засяга това, което Бог е извършил в Христос преди две хиляди години; втория — това, което Бог изввършва сега във всеки вярващ и ще извършва занапред до Второто пришествие. Новият Завет назовава първата фаза «вие в Христа», а втората — «Христос в вас» (виж Ин. 15:4,5). Тези два аспекта приличат на двете страни на една монета, но между тях в крайна сметка, има четири съществени различия.
1. Едното е завършено дело, другото продължава. Извършеното от Бога в Христа — обективните факти на Евангелието е дело, което е завършено. В Него ние сме съвършени, облечени с всички духовни благословения в небесните места (виж Еф. 1:3; Кол. 2:10). За разлика от този аспект на спасението това, което Бог извършва в нас, — субективния евангелски опит — продъл​жава през целия ни живот и ще продължава до Второто прише​ствие (виж Флп. 3:12— 14; Рим. 8:24,25).
2. Едното е универсално, другото индивидуално. Това, което Бог е извършил в Христа, се отнася за цялото човечество, така че в Него целия свят юридически е оправдан. Това е безусловна Блага Евангелска вест (виж Рим. 5:18; 1 Ин. 2:2). От друга страна, това, което Бог извършва в нас, се отнася към всяка личност, която откликне на Благата вест за спасение – това е новородения християнин, който чрез вяра е приел Исус Христос за свой Спасител (виж Рим. 8:9,10; Еф. 3:17).
3. Едното е Божествено, другото човешко. Спасението в Христа е извършено от Бог без каквато и да е било човешка помощ (виж Рим. 3:21; Флп. 3:9). От друга страна, Божието дело в нас предполага нашето участие. Ето защо на нас ни е дадено увещанието «да ходим по духа» (Гал. 5:16), или «облечете се с Господа... Исуса Христа» (Рим. 13:14), или да пребъдваме в Христа (виж Ин. 15:4).
4. Едното спасява, другото свидетелствува. Праведността Божия, съсредоточена в Христа за цялото човечество, — в най-висша степен е достойна праведност. Единствено тя ни дава право за небето — сега и в деня на съда (виж Еф. 2:8,9; Тит. 3:5). От друга страна, праведността, която Бог възпитава в нас, няма спасяваща ценност. Тя е само плод на оправданието чрез вяра, проявление и свидетелство за праведността, която ние вече сме приели чрез вяра в Христос (виж Еф. 2:10; Тит. 3:8).
Това различие е особено важно, защото мнозина уповават на своите дела като залог за спасение. Нашите праведни дела, макар те да са от Бога и да Му са угодни, ни в най-малка степен не ни правят по-достойни за небето. Нашите постъпки са важни, защото са най-ефективното свидетелство за Божията спасяваща сила. Както е казал някога безбожния философ Ницше, «ако вие, християните, желаете, аз да повярвам във вашия изкупител, вие трябва да изглеждате много повече като изкупени!»
Пребиваване в благодатта
Едно от най-великите преимущества, дадени на нас, християните, се явява пребиваването в благодатта (виж Рим. 5:1, 2). Какво означава това?
Това означаво, че ние не само имаме мир с Бога и пълна увереност в спасението чрез оправданието, което Христос е придобил за цялото човечество, но че сега ние по особен начин се намираме в сферата на Божията благодат. Въпреки нашата греховна природа, вътре в нас живее Святия Дух, Който може да възпроизведе в нас Христовата праведност и да ни даде сила да победим всички изкушения. Чрез Христос ние имаме достъп до самия живот на Бога, така че сега Той може да действа в нас «по Своето благоволение» (Флп. 2:13). Преди, живеейки под закон и надявали се единствено на своите сили, ние винаги сме били лишени от Божията слава (виж Рим. 3:23), но сега, когато сме под благодат, нашето положение напълно се е изменило, така че ние придобиваме надеждата да изпитаме Божията слава — Неговата жертвоготовна любов (виж 2 Кор. 3:17, 18).
Апостол Павел често е използвал думата благодат за обозначаване на Божествената сила, която го е направила способен да следва Божията воля. « Но с Божията благодат съм каквото съм; и дадената на мен Негова благодат не бе напраздно, но трудих се повече от всички тях, - не аз обаче, но Божията благодат, която беше с мене» (1 Кор. 15:10; виж 2 Кор. 12:7—10; Еф. 3:7,8; 1 Тим. 1:14). Ето какво значи да пребиваваме в благодатта, и това преимущество принадлежи на всички вярващи.

По време на молитвена седмица, която се проведе в християнския колеж в Етиопия един студент египтянин ме попита: «Дали е грях за християнина да носи оръжие и да убива, защитавайки своята страна?» Скоро той трябваше да се завърне в Египет, за да служи в армията и да участва във войната, която неговата страна водеше с Израил.
«А ти чувал ли си някога мъртъв египтянин да се сражава за своята страна?» — отговорих аз. Аз му напомних, че като християнин той е мъртъв и живота му е скрит в Христа (виж Кол. 3:3). За съжаление, той отказа да признае този библейски факт. Две седмици след раздялата ми с него се случи нещастие: той попадна под трактор, и в близката болница лекарите констатирали неговата смърт.
По-късно при него дошла медицинска сестра, за да покрие тялото му. Тя видяла блясък в неговите очи и закрещяла: «Той е жив!» Това е било чудо и очевиден отговор на молитвите на неговите приятели - състуденти.
Когато го посетих в болницата няколко дни по-късно, го попитах: «Как се чувстваш?»
От забинтованата уста се разнесе шепот: «Аз умрях, и живота ми е скрит в Христа».
Аз винаги си спомням за този случай като пример за проявление на силата на Божия Дух в човшкия живот. Ето какво значи да пребиваваш в Божията благодат. Павел казва, че християните са дължници не на плътта, за да живеят по плът, а Духа (виж Рим. 8:12, 13). С други думи, не е наша работа да се опитваме да живеем, даже да се опитваме да бъдем добри със своите плътски сили или способности. Духът Христов трябва да живеет в нас чрез вяра. Животът, който ние сега живеем в нашите тела, трябва да бъде живота на Христос, придобит за нас посредством вяра (виж Гал. 2:20). Това е част от Божия замисъ​л относно пребиваването на хората под благодат.
Благодатта, която ни е спасила от властта на закона, сега ще продължи да живее в нас и да възпроизведе плода на Святия Дух — «любов, радост, мир, дълготърпение, благост, милост, милосърдие, верност, кротост, себеобуздание» (Гал. 5:22, 23). «Против такива няма закон» (стих 23). Този плод напълно съответства на Божия Закон, така че закона, който ние не бихме могли да съблюдаваме със своите плътски сили, сега факти​чески се изпълнява от нас, намиращите се под благодат (виж Рим. 8:4).
Въпреки, че пребиваваме в сферата на Божията благодат, ние още живеем в нечестивия свят, и закона на греха още живее в нашите тела (виж Рим. 7:22). Но този закон на греха не трябва да царува в нас или господства над нас, защото сега ние живеем под благодат, а не под закон (виж Рим. 6:12—14). Със своите сили ние не можем да изпълним изискванията на закона, както обяснява Павел в 7-та глава на Посланието си към Римляните. Но благодатта е по силна от всички тъмни сили, които сатана може да пробуди в нашата греховна плът. «За всичко имам сила чрез Онзи, Който ме подкрепява» (Флп. 4:13).
Затова да пребиваваме под благодат — значи да се намираме под властта на Христовия живот — живот, който победи и осъди греха в плътта (виж Рим. 8:3). Законът на греха, който живее в нашите смъртни тела, винаги ще се опитва чрез плътта да ни владее. От тук идват и изкушенията (виж Иак. 1:14). Възползвайки се от нашата греховна природа, сатана обръща естествените, дадени от Бога желания на тялото в похот. Той се опитва да ни направи роби на своите желания, а не техни стопани. Но, намирайки се под благодат, ние имаме на разположение живота и силата на Бога, които да ни помогнат да избегнем «господстващото в света разтление на страстите» (2 Петр. 1:4). Чрез вяра ежедневно и ежечасно ние трябва да позволяваме на Христос да живее в нас, и «да не промишляваме за страстите на плътта» (Рим. 13:14).
Ставайки християни, ние претърпяваме корена промяна. «За туй, ако е някай в Христа, той е ново създание; старото премина, ето всичко стана ново» (2 Кор. 5:17). Християните въобще не са праведници, греховете на които са били простени, за да ги пуснат на небето. Те са хора, на които всичко старо е праминало. Нашето старо положение под закон, нашия стар живот в греха — всичко е изчезнало на кръста Христов. Сега чрез Неговото възкресение ние сме станали нови създания в ново положение «под благодат». Ние имаме нов живот; ние ставаме участници в Божественото естество (виж 2 Петр. 1:4). Когато разберем тези истини и им позволим да се осъществят в нас и чрез нас, ние повече не ще представяме себе си, като хора принадлежащи на този свят и ръководени от «похотта на плътта, пожеланието на очите и тшеславието на живота» (1Ин. 2:16). Ние ще постъпваме като синове и дъщери на Бога. Ние ще живеем по Духа, отразявайки характера на Христа.
Закона като мерило
В светлината на всичко казано дотук как трябва ние, християните, да гледаме на закона? Продължава ли той да бъде свързан с нас?
Отговорът е решително: «Не». Законът като средство за спасение не е свързан с нас.
Но отговорът ще бъде реши​телно «Да», ако говарим за закона като за еталон на християнския живот.
Недоумение или враждебност проявяват много искрени християни, вследствие от това, че не са разбрали казаното от апостол Павел за закона. От една страна, неговите изказвания като че ли подтвърждават, че закона е бил отменен (виж Рим. 7:1—10; Гал. 2:19; 2 Кор. 3:4—17; Еф. 2:14—16). Въпреки това ние можем да цитираме други изказвания, в които сам Павел се придържа към самия закон и напълно отхвърля предположението, че вярата го отменя (виж Рим. 3:31; 7:12—22; 13:8—10; Гал. 5:13,14).
Как да разрешим това очевидно противоречие? В по-голямата си част нашето неразбиране на всичко, което е казано от апостол Павел за закона, се обяснява с нашето игнориране на факта, че в гръцкия език, на който е писал Павел, не е имало отделна дума или израз, който да обозначи това, което ние днес наричаме «законничество». Затова Павел използвал един и същи термин както за положително позоваване на Закона Божий (който, в този случай той поддържа), така и за отрицателните позовавания за закона, когато хората са го използвали за оправдание на своята самоправедност (което той осъжда).
Ако внимателно четем написаното от апостол Павел, ние ще открием че той утвърждава закона като мярка за християнски живот, но осъжда всеки, който е подменял вярата със закона и с негова помощ се е опитвал да придобие праведност, която произхожда само от Бога. Изучавайки това, което Павел е искал да каже за закона, полезно ще е да отбележим, че осъждайки «законничеството», той често е използвал израза «дела по закона» (виж Рим. 3:20; 9:30—32; Гал. 2:16; 3:1).
Отпадане от благодатта
Твърде много християни считат, че човек, който вярва, че е спасен в Христос, нищо не може да го лиши от това спасение. Това е голяма заблуда.

Действително, спасяващата ни праведност винаги пребъдва в Христос, и тъй като Той е на небето, където никакъв крадец не може да проникне, тя е неприкосновена. Вярата прави тази праведност наше достояние, а ние можем да се отречем от нея или да я изоставим. Ето защо Писанието така често ни увещава на всяка цена здраво да се държим за нашата вяра (виж Мат. 10:22; Деян. 20:24; 1 Кор. 15:58; Гал. 6:9; Евр. 3:6; 4:14; 10:23).
Всеки човек, който става християнин, изоставя сатана, княза на този свят. Доброволно сатана не ще остави ни един от своите поданици, затова той седмократно увеличава своите усилия, за да върне тази личност при себе си (виж Мат. 12:43—45). Как той прави това? Основно сатана използва три способа, изкушавайки вярващия да отпадне от благо​датта. Той се опитва да приложи един от тези способи или всичките едновременно, ако по негово мнение, това е необходимо.
1. Извращение на Евангелието. Първия метод на сатана се заклю​чава в изкривяване на  някои аспекти на евангелската исти​на, така че да отклоним нашия взор от Христос и да го насочим към себе си. Той ни внушава, че спасението не се получава само чрез вяра, че то в някаква степен зависи от нашите постъпки. Той успешно е използвал този метод при галатийските хрис​тияни (виж Гал. 1:6,7; 3:1—3). Но на сатана не ще се отдаде да ни смути ако ние просто вярваме в истината,  която Павел е представил на галатяните, намиращи се в опасност от отпадане от благодатта:
«Вие, които желаете да се оправдаете чрез закона, сте се отлъчили от Христа, отпаднали сте от благодатта, защото ние чрез Духа ожидаме оправданието чрез вяра, за което се надяваме. Понеже в Христа Исуса нито обрязването има някаква сила, нито необрязването, но вяра, която действа чрез любов» (Гал. 5:4—6).
Да си под благодат означава, че Христос е нашата праведност в пълния смисъл на тази дума. Чрез Евангелието ние приемаме Христовата праведност като обективен факт (вменена праведност) и като субективен опит (придадена праведност). И едната и другата се приемат само чрез вяра, и нашата вяра не се нуждае от никакви добавки (виж Рим. 1:17). Всеки, който в каквато и малка степен се опитва да се оправдае пред Бога чрез своите собствени дела, фактически отрича, че неговата праведност е Христос. Такъв човек е отпаднал от благодатта.
Ние не можем едновременно да вървим по тези два пътя. Не можем да приемем Христос чрез вяра, признавайки собствения си пълен духовен банкрут, неспособността си да се спасим, и в същото време да заявяваме, че сме в състояние да се спасим, извършвайки добри дела за нашето спасение. Тази хитроумна форма на законничество ни подлага на опасността съвършено да изгубим Христос.

Спасението не може да происхожда от Христа и от нас самите. «Под закон» и «под благодат» — това са две състояния, които не трябва да се смесват. Или приемаме Христос чрез вяра, като  наша всеобгръщаща правед​ност и в нашето положение пред Бога, и в нашия ежедневен живот, или се опитваме напълно да се оправдаем съблю​давайки закона, което фактически е невъзможно. Може да бъде или това, или другото, — комбинацията е невъзможна.
2. Любов към този свят. Това е втория сатанински способ да подведе вярващите към отпадане от благодатта. Той ни омайва със светските лъскави неща и постепенно се опитва да ни въвлече в света, отчуждавайки ни от Христос. Това се е случило с Димас. Павел пише: «Димас ме остави, като обикна сегашния свят» (2 Тим. 4:10). Жаждата за пари и високо положение, самовъз​величаване и влечения на плътта — това са само някои от сата​нинските примамки. Ние можем да ги избегнем, ако бъдем устремени към «неизследимото Христово богатство» (Еф. 3:8), изявено на кръста.
Ако и да сме придобили спасение чрез вяра в Христос, това не значи, че нашата вечна участ е вече решена. Само тези ще получат венеца на живота, вярата на които издържи до край (виж. Мк. 13:13; Иак. 1:12). Ако се държим слабо за Христос, то можем да се отбием от пътя (виж Мат. 13:22). Следователно, вярата трябва да стане подвиг, с който ние трябва да се подвизаваме до край (виж 1 Тим. 6:12).
Разбира се, докато чрез вяра сме съединени с Христос, нашето спасение е в безопасност. Но това съвсем не означава, че нашата вяра е в безопасност. Ако ние не и позволим да израстне чрез изучаване на Библията, молитва и свидетелство, то ще се окажем уязвими за сатанинските нападки. Той ще продължи да ни подкопава, за да се пуснем от ръката на Христос. Вярващият има възможността да остави Христос и Църквата и да се върне в света. Той може да отпадне от благодатта и да се окаже погинал (виж Евр. 6:4—6). Но даже и тогава Спасителя продължава да люби изгубената овца и да се стреми да я върне в стадото.

3. Преследване. Дяволът може да използова и третия способ, за да ни застави да отпаднем от благодатта. Плътта не обича страдание, и сатана добре знае това. Той може да ни навлече страдания — физически, социални или нравствени. Но сатана и тук никога не ще успее, ако вие вървим с тези, които са преживяли с Христос Неговите страдания (виж Флп. 3:10). Обиди, дискриминация или несправедливост в църквата могат да ни заставят да се разочароваме или преизпълним с жалост към себе си, така че да станем мишена за сатанинските нападки. Той ще се постарае да ни манипулира, за да се борим против църквата, след това да я оставим и да станем нейни врагове.
Сатана може да ни преследва, правейки извъредно труд​ен нашия живот. Създавайки изкушения да направим компромис с истината и в резултат постепенно да загубим нашата връзка с Христос. Ние ще можем да победим това изкушение, ако си спом​ним, че нашия Спасител също живя труден живот; Той нямаше място, къде да приклони главата Си (виж. Мат. 8:20).
Враждебността на света може да се излее даже с угрозата на смъртта. Апостол Павел предопреждаваше Тимотей: «Но и всички, които желаят да живеят благочестиво в Христа Исуса, ще бъдат гонени» (2 Тим. 3:12). А Петър дава такъв съвет на своите читатели:
«Бъдете трезвени, будни. Противникът ви дяволът, като рикаещ лъв обикаля, търсейки кого да погълне. Съпротивете се нему, стоейки твърди във вярата, като знаете, че същите страдания се понасят и от братята ви в света» (1 Петр. 5:8, 9).
Накрая Писанието предупреждава за последствията от отпадане от благодатта: «А който е праведен пред Мене, ще живее чрез вяра; но ако се дръпне назад, няма да благоволи в него душата Ми» (Евр. 10:38). Обаче не е необходимо да прилагаме това предопреждение към някой от нас, тъй като по нататък в 39-тия стих е казано така: «Ние обаче не сме от ония, които се дърпат назад, та се погубват, а от тия, които вярват та се спасява душата им».
Когато се радваме на тази чудесна истина за спасение по благодат, нека сме уверени в думите на апостол Павел: «А сам Бог на мира да ви освети напълно, и дано се запазят непокътнати духа и душата и тялото ви без порок, до пришествието на нашия Господ Исус Христос. Верен е Оня, Който ви призо​вава и ще извърши това... Благодатта на нашия Господ Исус Христос да бъде с вас. Амин» (1 Сол. 5:23, 24, 28).
Ключови мисли
1. Като християни ние се намираме под благодат. Това означава, че въпреки, че нашата плът е греховна, ние имаме в себе си Божия Дух, Който може да възспроизведе в нас Христовата праведност и да ни даде сили да преодолеем всички изкушения.
2. Представата на някои християни, че са хора, греховете на които са простени и затова са получили достъп до небето, е невярна. За истинските християните всичко, отнасящо се към стария живот е било унищожено на кръста Христов.
3. Ограничава ли закона такива християни? Той не ни служи като средство за спасение, но като еталон за християнски живот.
4. Може ли човек, чрез вяра спасен в Христос, някога да изгуби това спасение? Праведността която ни спасява, е праведността на Христос, и тази праведност е неприкосновена. Тъй като само чрез вяра тази праведност става наше достояние, а ние можем да се отречем от вярата или да я изоставим.
5. Сатана използва основно три способа, за да изкуши вярващия да отпадне от благодатта:
А. Извращение на Евангелието. Сатана се опитва да ни застави да вярваме, че спасението се извършва не само чрез вяра, а зависи в някаква степен и от нашите постъпки.
Б. Любов към този свят. Сатана ни омайва със светските лъскави неща и постепенно се опитва да ни въвлече обратно в света, отделяйки ни от Христос.
В. Преследване. Плътта не обича да страда, и сатана използва това. Той ни обрича на физическо, социално и нравствено страдание, опитвайки се да прекъсне нашата връзка с Христос.

Съботна почивка
Съботата не е само ден за отдъхване на душата и тялото. Това не е само ден за поклонение на Бога. Съботата има определено изкупително значение,  тя ясно е свързана с Евангелието.
Новия Завет често използва думата почивка за описание на Благата вест за спасение, въплътена в святия живот на Исус Христос (виж Мат. 11:28; Евр. 4:2,3). Още от времето на грехопадението този обещан спасителен покой в Христа е бил свързан със Съботата. Ето защо повечето от празничните дни в Стария Завет са се провеждали в дни на съботна почивка — те са сочели на бъдещия Месия и Неговата изкупителна служба.
Значение на Съботата за Бога
Думата Събота означава «почивка», и първите слова, казани в Стария Завет за Съботата показват, че съботата принадлежи на Бога. Той го назовава «святия Мой ден» (Ис. 58:13); «съботите Ми» (Изх. 31:13). «Седмият ден — събота на Господа твоя Бог» (Изх. 20:10). Съвър​шено ясно е казано, че Съботата принадлежи на Бога, и да я назоваваме «иудейска събота» значи да противоречим на Писанието. Да, тя е била сътворена за човека (виж Мар. 2:27), но не принадлежи на човека — нито на иудеина, нито на езичника. Тя  принадлежи на Бога.
Следващия логически въпрос е: защо Всемогъщия Бог, Който, не се нуждае от почивка е отделил седмия ден като Свой особен ден за почивка? Отговаряйки на този въпрос, Писанието ни казва, че Бог е отделил съботния ден, като ден за почивка, за да ознаменува завършването на Своето съвършено дело на сътворение (виж Бит. 1:31; 2:1—3; Евр. 4:4). Този факт е изключително важен за нашето разбиране на Евангелието.
Ние трябва да помним, че Съботата е Божи седми ден, а не наш. В продължение на шест дни Бог сътворил цялата наша планета и всичко, което е на нея. Затова Той е отделил (осветил) седмия ден като Своя Събота (виж Изх. 20:11). Адам и Ева били сътворени в края на шестия ден (виж Бит. 1:26—31). Затова Божия седми ден — Събота — фактически е бил първия ден за човечеството. Позволете ми да обясня, защо считам това за важно, особено когато ще разглеждаме Съботата в светлината на нашето изкупление в Христос.
Бог се е трудил шест дни над сътворението на този свят. След като завършил сътворението, Той си починал (виж Бит. 2:1—3). От  друга сторана, Адам и Ева започнали своя живот не с труд; те прекарали целия първи ден от своя живот, почивайки в Божията Събота. Само след като те «влезли» в Божията почивка, последвали шестте работни дни. В начало човечеството полу​чило сътвореното от Божиите ръце като съвършен, безвъзмезден дар и след това е могло да се радва на Неговото творение в течение на цялата седмица.
Подобно на сътворението, спасението започва не с някакви дела, а с покой в съвършеното завършено дело, осъществено от Исус чрез Неговата служба и смърт. Подобно на Адам и Ева, прекарващи своя първи ден в съботна почивка, преди да решим да се захванем за нашите дела, ние също можем да се радваме на благословенията от спасението, да починем в началото в съвършената праведност, дарена ни в Христос. В тази перспектива събот​ната почивка става самата основа на славната истина за о праведност чрез вяра.
Отделяйки, или освещавайки, Съботата, Бог е влезъл в отношения на вечен завет с човечеството — отношения, в които хората винаги са били зависими от Него. Следователно, когато Адам и Ева съгрешили, избирайки зависимост от себе си вместо зависимост от Бога, те нарушили този от Бога даден завет. В резултат те се лишили от истински покой, символ на който е била Съботата. «С пот на лицето си ще ядеш хляб» (Бит. 3:19). Исус дойде в този свят, за да увери хората, че желае да възстанови покоя, изгубен от човечеството след грехопадението (виж Мат 11:28). Извършвайки това, Той възродил значението на Съботата. За да приемем Благата вест за спасение, ние трябва да се върнем към този фундаментален принцип на съботната почивка, който е бил даден на нашите прародители.
В Новия Завет ясно е показано, че чрез Исус Христос, Бог е осъществил както сътворението (виж Ин. 1:3; Еф. 3:9; Кол. 1:16; Откр. 3:14), така и изкуплението (виж Ин. 3:16,17; Рим. 3:24; 1 Кор. 1:30; Гал. 3:13; Кол. 1:14; Тит. 2:14: Евр. 9:12; 1 Петр. 1:18; Откр. 5:9). Точно така, както Христос е завършил работата по сътворението в края на шестия ден и си е починал в седмия, Той е завършил работата за изкуплението в края на шестия ден и починал в гроба в седмия ден (виж Ин. 17:4; 19:30).
Освен това, Христовото дело на възстановяване, което ще бъде осъществено в края на Неговата небесна служба (виж 1 Кор. 15:24—26; Евр. 2:13), също е свързано със Съботата (виж Ис. 66:22,23). Делото на възстановяване ще бъде Неговото съвършено, завършено дело, каквито бяха сътворението и изкуплението. Затова Съботата е забележителен паметник на сътворението, изкуплението и възстановяването.
Тъй като Христос е нашия Творец, Изкупите​л и Възстановител, Той има пълно право да носи името «Господар на съботата» (виж Мар. 2:28; Лк. 6:5; Откр. 1:10). Когато иудеите отхвърлили Христос като Месия, тяхното съблюдаване на Съботата загубило смисъл. Ето защо в Посланиието към Евреите е казано: «Следователно, за Божиите люде остава една съботна почивка [саббатисмос, "покой съблюдаване на съботата"]» (Евр. 4:9). Ако съблюдаването на Съботата не е вдъхновено от отклика на вяра за извършеното Христово изкуп​ление на кръста, то не е нещо по различно от имитация и се отнася към категорията на старозаветното спасение чрез дела.
Значение на Съботата за човека
Бог чрез Исус Христос сътвори света за наше благо. Ние не сме участвали в сътворението, а само сме го приели като Божий дар. Макар, че Съботата, както вече видяхме, принадлежи на Бога, Той я сътвори, подобно на този свят, за наше благо (виж Изх. 31:13; Иез. 20:12; Мар. 2:27). Бог отделил, или осветил, съботната почивка, за да ни покаже, че Той е нашия любящ Пастир и че ние зависим от Него във всички наши нужди.

Знаменателно е, че Бог е сключил Своя съботен завет с човечеството до грехопадението. Ако Адам и Ева не бяха съгрешили, ние щяхме да продължим да съблюдаваме Божията Събота като ден за почивка. Тъй като, когато греха е влезъл в света, той е унищожил първоначалния Божий замисъл за съботен, покой. Грехът — това е възтание против нашата зависимост от Бога и желание да зависим само от себе си (виж Рим. 1:21; Флп. 2:21). Затова, когато грехът ни е отделил от Бога (виж Ис. 59:2), значението на Съботата не би могло да остане за нас предишното. Хората пожелали да установят собствен ден за почивка — неделя. Тъй като се различава от Божия ден за почивка човешката имитация не сочи на съвършено, завършено дело; тя не ни насочва нито на сътворе​ние, нито на изкупление. Този факт е много важен в светлината на окон​чателната разстановка на силите, която ще настъпи във великата бор​ба между спасението чрез вяра, символ на което се явява Божията Събота, и спасението чрез дела, символ на което се явява неделята, учредена от хората.

В шестия ден на кръста Исус Христос осъществи съвършено, завършено изкупление. В края на шестия ден Той завърши и съвършеното дело на сътворение (виж Лк. 23:54). По този начин Той възстанови съботната почивка, дадена от Него в Едем и нарушена от греха. Сега всички, които чрез вяра приемат Евангелието, отново влизат в Божията спасителна почивка, паметник на което се явява Съботата (виж Евр. 4:2,3; Изх. 31:13; Иез. 20:12; Ис. 58:13,14). В Своята планинска проповед Христос ясно учи, че ако първо чрез вяра търсим Божието Царство и Неговата правда, то всички наши нужди ще бъдат удовлетворени (виж Мат. 6:33).
С други думи, Евангелието ни дава възможност да избегнем зависимостта от себе си, която се явява източник на всички наши проблеми, и да приемем зависимостта от Бога, която е източник на нашите радости и щастие. Но едно се явява неприложимо — не можем да служим на двама господари: не можем да служим на себе си, и на Бога (виж Мат 6:24—34). Когато влезем в Божията почивка, Неговия ден за почивка ще стане наш ден за почивка. Такъв е външния знак на нашия избор на живот единствено чрез вяра. Само тогава съблюдаването на Съботата ще бъде истинно, когато то е вдъхновено от такива подбуди на вяра.
Закона и Съботата
Преди да разгледаме отношението на Съботата към Божия Закон, ние трябва да си спомним, че Бог никога не давал закона Си като средство за спасение (виж Рим. 3:28; Гал. 2:16). Именно така са възприемали Съботата иудеите, и в това те грешаха, грешка която завърши с печално поражение (виж Рим. 9:30—33; Евр. 8:7—11). Затова всеки, който съблюдава Божията Събота, за да бъде спасен, повтаря грешката на иудеите и изкривява самата цел на съботната почивка. Правейки съблюдаването на Съботата условие за спасение, ние никога не ще получем покой, защото не я представяме като паметник на едно завършено, съвършено спасение. Вместо това ние превръщаме Съботата в нещо, съвършено противоположно на Божието намерение, — ние я правим средство за спасение чрез дела. Такова съблюдаване на Съботата няма никакъв смисъл.
Тогава как да съблюдава Съботата християнинът, който е спасен по благодат посредством вярыа
В Новия Завет, особено в посланията на апостол Павел, ясно е казано, че Бог никога не е правил Своя закон средство за спасе​ние. Фактически преди да даде на иудеите Своя закон на планината Синай, Той провъзгласи: «Аз съм Иеова твоят Бог, Който те изведох от Египетската земя, из дома на рабството» (виж Изх. 20:2). Бог първо е изкупил Израил, а след това дал на израилтяните Своя закон. Моисей приложил този принцип към съблюдаването на Съботата (виж Втор. 5:15). Въпреки, че Бог не дал Своя закон като средство за спасение, Той определено желае, да считаме този закон за стандарт за християнски живот (виж Рим. 13:8—10; Гал. 5:13,14; 1 Ин. 5:1—3; 2 Ин. 6).
Истинската побуда за съблюдаване на закона, по думите на Исус, се явява любовта (виж Мат. 22:36—40; Ин. 14:15). Старият Завет потвърждава това (виж Втор. 6:5; Лев. 19:18). Тъй като нашата греховна природа не в състояние да възпроизведе тази любов, защото саможертвената любов агапе изхожда единствено от Бога. По тази причина Бог ни е изпратил тази любов агапе чрез Своя Свят Дух като Свой дар (виж 1 Кор. 12:31; 13:13). Той ни подарява тази безкористна любов не за се върне тя към Него. Така Бог Сам би проявил егоцентризъм! Той ни подарява тази безкористна любов, за да я изливаме на другите хора като доказателство за спасяващата сила на Еванге​лието в нас (виж Ин. 13:34,35; Рим. 5:5; 2 Кор. 5:14,15). Това значи да имаме закона, записан в нашите сърца (виж Евр. 8:10).
От Десетте Божии Заповеди първите четири засягат нашите отношения с Бога; последните шест — отношенията с нашите ближни. Тъй като агапе «не търси своето» (1 Кор. 13:5), тогава как можем да се оправдаем за първите четири заповеди, учитащи безкористието към Бога? Ние правим това като, помним, че можем да се оправдаем единствено чрез вяра. Когато изпълним първите четири заповеди, ние преживяваме новорождение, а с тази опитност при нас идва и Божия дар на любвта агапе, който ни дава сили да съблюдаваме последните шест заповеди - любов към нашите ближни.
Новият Завет малко говори за нашето послушание към първите четири заповеди, защото единственото, което Бог очаква от нас в смисъл на нашите отношения с Него, — това е вяра (виж Ин. 6:28,29; Евр. 11:6; 1 Ин. 3:23). Той желае ние да имаме вяра, движима от признателността на сърцето за Неговия безценен дар на любов — Исус Христос (виж Гал. 5:6). Затова единст​вения начин, който е приемлив за съблюдение на четвъртата заповед, заповедта за Съботата, е вяра — ние чрез вяра влизаме в Божията почивка. В този контекст Съботата се установява като печат за праведност чрез вяра.

Противопоставяне на Съботата на неделята
Реално проблемът не се състои в противопоставянето на съблюдаването на Съботата на неделята, както ние обикновено мислим. Много искрени християни, съблюдаващи неделята, имат пълен покой в Христос и се чувстват спасени. Те съблюдават неправилния ден, ръководени от правилни подбуди. В същото време много искрени християни, пазещи Съботата, правят това защото се надяват по този начин да се спасят. Те съблюдават правилния ден, като се рководят от неправилни подбуди. И едните и другите имат нужда от промяна и ако позво​лим на Святия Дух, Той ще ни поправи точно така, както ни наставя и на всяка истина (виж Ин. 16:13).
Когато Евангелието на Царството просветли целият свят за свидетелство на всичките народи (виж. Мат 24:14), човечеството ще се раздели на два лагера — вярващи и невярващи (виж 1 Ин. 5:19). Всеки един, населяващ земята, или напълно ще си почине в Христос, или напълно ще Го отхвърли. В края на времето всички, застанали под знамето ная Христос, ще се поклонят на Господната Събота; съблюдаването на Съботата ще бъде външен знак, или печат на правед​ност, която те вече са получили чрез вяра, подобно на обрязването на Авраама, което е било «знак или печат на правдата по вяра, която имаше когато беше необрязан» (Рим. 4:11).
В края на времето всички, съзнателно отхвърлящи Божият свободен дар за спасения в Христос, ще се поклонят на змея, кой​то ще даде сила на звяра (виж Откр. 13:3, 4). Те ще възвисят установения от човеци неделен ден на почивка в противовес на Божия ден на почивка. Следователно, в окончателната борба ще сепротивопоставят един на друг не две групи християни или два дни за почивка, а два противоположни метода за спасение. Конфликтът ще бъде между седмия ден — Съботата, обозначаваща спасение единствено чрез вяра, и неделята, обозна​чаваща спасение чрез усилията на човека.
В цялото Писаниие спасението чрез вяра се противопоставя на спасението чрез дела. Спасение по благодат — това е в сърцето на библейската вест. То става наше достояние само чрез вяра (виж Авак. 2:4; Рим. 3:28; Гал. 2:16; Еф. 2:8,9; Евр. 10:38,39; 11:1—40). В центъра на всяка лъжлива религия стои спасението чрез дела. В древни времена неделята е била не само ден на физическа и душевна почивка за човека, но преди всичко той е символизирал деня на духовен покой и поклонение, основано на езически вярвания в това, че главното божество е слъннцето. Това вярване преобладавало в Римската империя в дните на Христос. Следователно, в самата основа неделната почивка — това е езическо установено поклонение, символизиращо самоправедност в противовес на Божията Събота, знак на праведността чрез вяра. Тези две противоположни концепции на спасение са били непримирими по време на грехо​падението и ще останат непримирими до края.
Когато истинското Евангелие за праведност чрез вяра бъде напълно открито и проповядвано за свидетелство по целия свят, всеки човек ще трябва да направи своя избор — за или против Христос (виж Втор. 30:19,20; Ис. Нав. 24:13— 15; Рим. 9:30—33; Флп. 3:3—9). В това време Съботата ще стане Божия печат, представляващ праведността чрез вяра. Противно на това, съблюдаването на неделята ще бъде печатът на звяра, означаващ отхвърляне на Божията спасяваща благодат в Христос (виж Откр. 14:10, 11). Когато бъде издаден закон, официално постановяващ неделята за ден на поклонение, това ще означава, че светът съзнателно и необратимо е отхвърлил изпълнения с любов Божий призив за спасение чрез Неговия Син.
Това е и «мерзостта на запустене»,за която говори Христос в (Мат 24:15). Следователно, тези, които упорито ще отстояват, че е необходимо да пазят неделята, съзнателно се съпротивляват на Божията Събота, ще изпитат върху себе си язвите на Божия гняв, непримесени с никаква милост (виж Откр. 14:9—11). Но, всички, които преданно съблюдават седмия ден — събота, ще проявят непоколебима вяра в Бога. Те ще преживеят великото време на скрб и ще изперат дрехите си в кръвта на Агнето (виж Откр. 7:14).
Тъй като още много християни са смутени по вопро​сите на спасението, истинския характер на противопоставянето между Божията Събота и човешката неделя им е също не понятно. Но когато тези два противоположни метода за спасение се откроят достатъчно ясно, тогава истинското значение на Съ​ботата ще бъде така ясно видяно. В това време съблюдаването на Съботата ще стане изпитание за вярата.
Бог да даде на всеки от нас благодат и мъжество, за да стоим твърдо за истината! «Оня, Който свидетелствува за това, казва, наистина ида скоро! Амин. Дойди, Господи Исусе! Благодатта на Господа Исуса Христа да бъде със светиите. Амин» (Откр. 22:20, 21).
Ключови мисли 
1. Съботата — не е само ден за почивка за тялото и ума. Тя не е само ден за поклонение на Бога. Съботата  има изкупи​телно значение и определена връзка с Евангелието.
2. Бог е отделил Съботата като ден за почивка в чест на Своето съвършено и завършено дело на сътворение (виж Бит. 1:31; 2:1—3; Евр. 4:4). Бог си е починал, завършвайки Своето дело. От  дру​га страна, Адам и Ева са прекарали първия ден от своя живот, почиващи в Божията Събота. Само след това те са се хванали да вършат дела.
3. Подобно на сътворението, спасението започва с почивка в съвършеното, завършено дело на Христос, а не с дела.

4. Подобно, както Христос е завършил сътворението в края на шестия ден и Си починал в седмия, така Той завършил и изкуплението на кръста в шест дни и Си починал в гроба в седмия.
5. Когато грехът влезъл в нашия свят, той унищожил първоначал-ното Божие значение на съботната почивка. Човечеството възстанало против Бога и направило център на своя живот собственото «аз». То въвело собствен ден за почивка — неделя. Но тази замя​на не би могла да сочи на завършеното, съвършено дело на Христос — нито на сътворението, нито на изкуплението.
6. Окончателната битка във великата борба ще се води между спасение по благодат приемано чрез вяра (символ на което се явява Божията Събота) и спасението чрез дела (символ на което се явява неделята, установена от хората).
7. Всички, които чрез вяра приемат Евангелието, трябва да влезат в Божията спасителна почивка, знак на която се явява Съботата (виж Евр. 4:2,3; Изх. 31:13; Иез. 20:12; Ис. 58:13,14).
8. Всеки, който съблюдава Съботата заради спасение, изкривява същността на съботната почивка. Ако съблюдаването на Съботата за нас е средство за спасение, ние не влизаме в Божията почивка. В такъв случай не уповаваме на завършеното и съвършенно дело. Така ние ще представяме Съботата като средство за спасение чрез дела, тоест бреме.

9. В окончателната борба ще бъдат противопоставени не две групи християни и не два различни почивни дни, а два противоположни метода на спасение. Конфликтът ще бъде между седмия ден — Съботата, символизираща спасение единствено по благодат приемано чрез вяра и неделята, символизираща спасение чрез човешки усилия.
10. Когато тези два противоположни метода на спасение се изявят достатъчно ясно, тогава истинското значение на Съботата също ще се прояви ясно. В това време съблюдаването на Съботата ще стане изпит за вяра.
 Божественото Му естество


— Като какъв Исус се явява:





Неговото човешко естество


- Какъв Той е станал:





1. Син Божий (Лк. 1:35).                  1. Син Човешки (Лк. 19:10).


2. Самосъществуващ (Ин. 1:4).         2. Роден от жена (Гал. 4:4).


3. Дух (Ин. 4:24).                             3. Плът (Ин.1:14).


4. Равен на Бога (Флп. 2:6).             4. Божий слуга (Флп. 2:7).


5. Безгрешен (2 Кор. 5:21)               5. Грях (2 Кор. 5:21).


6. Независим (Ин. 10:18).                6. Зависим (Ин. 5:19.30).


7. Безсмъртен (1 Тим. 1:17).            7. Смъртен (Евр. 2:14.15).


8. Законодател (Иак. 4:12).              8. Под закон (Гал. 4:4).








Ерос


спасение чрез дела


Ин.9:31; Мат.5:43





Каритас


спасение чрез вяра и дела Гал.1:6,7; Мат.9:16 - 26





Агапе


спасение единствено чрез вяра  Ин.3:16; Еф.2:1-6 1Тим.1:15; Тит.3:3-5
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