«ОСЕННИЕ ЛИСТЬЯ»

Jack Sequeira

SAVIOUR OF ALL MEN

Жак Секвейра

СПАСИТЕЛЯТ НА ЧОВЕЧЕСТВОТО
В своята книга авторът се старае да покаже красотата и величието на Голготската жертва на Христос и да разкрие нейната значимост за всеки човек.
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Във времето, когато в средата на деветнадесетото столетие се е образувала църквата на АСД, християнската църква се е запознала с учението на диспенсационализма, което днес се популяризира чрез Библията на Скоуфилд.
Един от важните пунктове на това учение се заключава в това, че от Моисей до Христа (това време е назовано диспенсация на Стария Завет) човешката раса се е намирала под закона. Но с идването на Христос, считат последователите на диспенсационализма, Старият Завет е престанал да съществува («закона бил разпнат на кръста», — казват те) и заменен с Новия Завет, т. е. спасение само по благодат. Защитниците на тази доктрина учат, че закона повече не ограничава християнския живот, намиращ се под благодат.
В опитите си да противодействат на това лъжливо учение, особено възгледа на истината за Съботния ден, пионерите на Адвентната църква започнали да акцентуват на закона, и по този начин, доктрината за оправдание чрез вяра престанала да бъде основна в учението на църквата на АСД.
Например, от 17 август до 19 декември 1874 г. Урия Смит публикувал серия статии в списание «Review and Herald» под заглавие: «Водещите доктрини на списание "Review"». Доктрината за оправдание чрез вяра не била даже спомената. Три години по-късно, в 1877 г., Джеймс Уайт и Урия Смит основали «Библейски институт» за подготовка на евангелизатори. И отново нищо не било казано за оправданието чрез вяра. В следващата, 1878 г. Урия Смит публикувал книга под заглавие «Обзор на истинине за настоящето време». Нито на една от 336 страници на книгата не било споменато за доктрината за оправдание чрез вяра, но твърде много било казано за закона. Не е за учудване, че Елена Уайт обвинила пионерите на адвентното движение в излишно увлечение по «темата на закона, докато на станахме толкава сухи, като хълмовете на Гелвуе».
За да ни освободи от законничеството, което било продиктувано от излишното акцентуване на закона, Господ, в Своята велика милост, в 1888 г. дал на църквата драгоценната вест за оправдание чрез вяра в праведността на Христос. Най-важната част от тази вест се заключава в това, че за спасението на човечеството от вината, наказанието, а също и от силата и робството на греха Христос е взел на Себе Си същата греховна природа на хората, които Той е дошъл да изкупи.

В 1976 г. църквата признала, че тази вест не е била до край приета и затова благословенията на късния дъжд и високия вик, които е трябвало да съпровождат приемането на тази вест, били изгубени (Adventist Review, 27 май 1976 г.).
Едно е ясно, че нашия милостив Господ отново се стреми да възроди тази славна истина за  Христос — нашата праведност, която по думите на Е. Уайт, «ще затъмни всички други истини» (Review and Herald, 23 декември 1890 г.). Ако тази вест е била напълно приета в това време, тя би достигнала целта, поради която Бог я бе изпратил преди сто години; тя би осветила цялата Земя със славата на Христа и би оставила погиващите без оправдание. Тогава би се изпълнило обещанието от Мат. 24:14 и Откр. 14:6-12 и би настъпил края.
За да стане това реалност, трябва правилно да бъде решен въпроса за човешката природа на Христа. Авторът искрено се моли неговия скромен труд да послужи за разрешение на този проблем.

По този въпрос църквата днес е разделена на два противоположни лагера. Както ясно се изрази Уилиам Джонсън, редактор «Adventisi Review», в своята втора авторска статия «Нашия несравним Спасител-II»: «Някои от нас желаят да променят четвъртия пункт на нашите основни учения, утвърждавайки, че Христос е дошъл в нашия свят с безгрешна природа — природата на Адам до грехопадението; други много настойчиво говорят, че Исус е приел падналата природа на човечеството след грехопадението» (Adventist Review, 22.07.1993 г.).

Едно трябва да бъде ясно: какъвто и да бъде нашия извод по този важен въпрос, той ще повлияе на Евангелието и на вестта за праведност чрез вяра, които ние трябва да проповядваме на света. Както правилно е отбелязал редактора на «Review» в упоменатата статия: «Ние ще се убедим, че залога в този спор е висок. Той не се явява някаква абстрактна теологическа дискусия — той засяга нашето спасение; спорът се води за самото Евангелие, което Господ ни е призовал да проповядваме».

От времето на образуване на християнската църква и още много преди това, сатана се е стремил да изврати истината, въплътена в Христос, и по този начин да сведе до минимум силата на Евангелието. Сега някои от нас са приели и защитават популярното евангелистко Евангелие, често назовавано в адвентизма «нова теология», макар че то не е ново. Те искренно се опитват да върнат на Божия «остатък» мира и радостта от спасението, от които той се е лишил чрез силния акцент на закона и добрите дела. Те естествено, поставят по-голямо ударение на оправданието чрез вяра, почти пренебрегвайки освещението в резултат на което се понижава нивото на идеалите.
Други, в своите опити да противодействат на така наречената «нова теология» и държейки се за нашата твърда основа, т. е. традиционните учения на църквата, наблягат на изпълнението на закона или освещението, отделяйки съвсем малко внимание на оправданието. Тази група проповядва тънка форма на законничество, подобна на тази, в която иудействащите са увлекли Галатийската църква.
Авторът е убеден, че нито една от тези групи не представя пълната истина. Елена Уайт охарактеризирала вестта от 1888 г. като «правдност чрез вяра... чийто плодове са святост» (Review and Herald, 3 септември 1889 г.). Изопачаване на самата драгоценна вест се явява, както особеното подчертаване на оправданието чрез вяра без въздигане акцента на освещението, така и противоположното направление. Аз съм уверен, че правилното разбиране на човешкото естество на Христос ще ни поправи в дадената ситуация и ще обедини мислещите хора от двете направления.

Едно от наи-важните различия между Евангелието на евангелистите или така наричаната «нова теология» и вестта от 1888 г. за праведност чрез вяра е свързано с въпроса за естеството на Христос. Всички са съгласни с това, че вечният Божий Син стана човек заради нашето спасение, но каква е човешката природа, която Той е приел на Себе Си?

Тези, които се придържат към Евангелието на евангелистите и някои сторонници на традиционния адвентизъм настояват, че Христос е приел на Себе Си безгрешната природа на Адам, каквато тя е била до грехопадението, освен това и нашите физически слабости (такива, като стареене, склонност към умора и т. п.). Авторът на гореупоменатата статя в списание «Review» обяснява зрителната точка на тези хора: «Те твърдят, че ако Исус се е натоварил с нашата нравственна слабост — нашата склонност към греха, Той е грешник и Сам би имал нужда от Спасител. По тяхно мнение, човечеството след грехопадението е под Божието проклятие и затова те са уверени, че Исус не би могъл да приеме такова състояние».
Днес това е много популярная гледна точка както на римокатолическата, така и на протестантските църкви. От друга страна, вестта от 1888 г. настойчиво утвърждава, че Христос е приел на Себе Си нашата паднала грешна природа, която се е нуждаела от изкупление, но независимо от това Той е живял съвършено безгрешен живот и е изкупил това паднало човешко естество на кръста.
«Природата на Христос, — пише Е. Уайт, — е всичко за нас». Становището, към което ние се придържаме по отношение човешкото естество на Христос има определено влияние върху Евангелието, което проповядваме, а също и въздейства и на нашия личен християнски опит и свидетелство.
Евангелистите приравняват праведността чрез вяра към оправданието чрез вяра, тъй като Христос в Своята безгрешна човешка природа само юридически е изкупил човечеството посредством Своя живот и смърт. Освещението, въпреки, че те го считат за важно, не принадлежи към добрата вест на Евангелието (това, което Христос е изпълнил в Своята земна мисия). Вместо него на вярващите се предлага стремеж към свят живот с помощта на Святия Дух, вдъхновяван от любов чрез дара на оправданието.

Противно на това, вестта от 1888 г. отиде по-далеч от едно юридическо изкупление; тя твърди, че чрез живота на Христос и Неговата смърт, човечеството не само е избавено от вината за греха и от наказанието, но и напълно е спасено от греха. Така, че оправданието, освещението, също и прославянето, са били напълно осъществени за падналото човечество в святия живот на Христос (1 Кор. 1:30). Затова целия християнски опит е основан на едно завършено дело на обективните факти на Евангелието; и всички те (оправданието, освещението и прославянето) принадлежат към добрата вест на спасение, която трябва да бъде приета само посредством вяра.

Вестта от 1888 г. акцентува на тази мисъл, че чрез живота на Христос и Неговата смърт закона (или принципа) на греха (себелюбието) е бил победен и осъден в нашата греховна човешка природа, която Исус прие на Себе Си. И този факт дава на всички оправдани вярващи вечна надежда да живеят живота си като Христос, преодолявайки изкушенията и плътските желания, да побеждават, както Той побеждаваше (Рим. 13:14; Гал. 5:16; Откр. 3:21).
Това съвършено Евангелие не само предлага на грешника мир с Бога и абсолютна увереност за живот в небето сега и в деня на съда, но и пълна победа над тиранията и властта на греховната плът. Този победоносен живот на вярващия не е негова заслуга и затова не може да бъде влог за нашето оправдание, но той показва силата на Еван​гелието разкрита чрез самопожертвователната любов на Бога (агапе) в падналата човешка природа.
Тъй като всички човешки опити да разрешат проблема за нравственото възраждане на нашия съвременен егоистичен и безнравствен свят безнадежно са се провалили, въплъщението на Христовия характер на безусловна и саможертвена любов в живота на християните е важно доказателство за силата на Евангелието за спасение на човека от греха. От това проявление отчаяно се нуждае нашия съвременен зъл и скептичен, стоящ пред своя край свят (Ин. 13:34, 35; Мат. 24:14).
По тази причина вестта от 1888 г. за праведност чрез вяра беше отъждествена от Духът на Пророчеството с тройната ангелска вест от 14-та глава на Откровение с окончателната цел за узряване на жетвата (виж. стих 15) и появата на народа, имащ търпението на светиите и вярата в Исуса, и демонстриращ своята самоотвержена любов към ближния — истинно съблюдаващ Божиите заповеди (Откр. 14:12; Рим. 13:8-10; Гал. 5:13, 14).
Така чрез вестта от 1888 г. Бог действително е дал на хората «началото» на късния дъжд и високия вик. Ако беше напълно приета, тя би осветила цялата земя с Божията слава и би достигнала своята кулминация при Второто пришествие на Христос. Това не е като учението на популярното евангелско Евангелие, което удовлетворява само егоцентрич​ния интерес на човека за получаване право за небето.

По време на грехопадението човечеството чрез Адам не само попадна под смъртна присъда (Рим. 5:12, 18), но и самата природа на човека беше извратена, предадена под робството на греха (2Петр. 2:19; Ин. 8:34; Рим. 3:9-12; 7:14). Следователно, след грехопадението свят и безгрешен живот без Божията благодат е невъзможен (Рим. 7:14-25), и затова «ни една твар няма да се оправдае пред Него чрез дела изисквани от закона» (Рим. 3:20; Гал. 2:16).
Но това, което законът не би могъл да извърши за падналата човешка природа, извърши Сам Бог. Той го направи в Христос, Който, вземайки върху безгрешната Божествена природа нашето паднало, греховно човешко естество, не само юридически спаси цялото човечество чрез Своя свят живот (Рим. 5:18), но и освободи падналото човечество от робството на греха, осъждайки закона на греха в плътта (Рим. 8:2-4).
С това добрата вест на истинското и пълно Евангелие предлага на грешника не само юридическо «оправдание на живот» в Христос, но също и живот на пълно освещение и святост в съвременния покварен свят, който ще достигне своята кулминация при Второто пришествие. «Но сега, като се освободихте от греха и станахте слуги на Бога, имате за плод това, че отивате към светост, на която сетнината е вечен живот» (Рим. 6:22; 1 Ин. 3:8-11).
В това се заключава същността на вестта от 1888 г. Това е и Евангелието, което Бог е призовал да проповядват адвентистите за свидетелство на всичките народи преди Христос да дойде и да приключи съда.
Глава 1

КАКВО Е ЕВАНГЕЛИЕ
Доколкото всички истини, засягащи нашето спасение са основани  в Христос — наша правда, те трябва да бъдат изучавани в контекста Евангелието на нашия Господ Исус Христос. Това се отнася и за обсъждания от нас въпрос за естеството на Христос. За съжаление, днес в адвентизма няма единство по този въпрос, каква е същността на Еванге​лието. Преди да пристъпим към дискусията по въпросите за човешкото естество, което Христос е приел върху Себе Си при въплъщението е необходимо да разрешим този проблем.
Какво е имал предвид нашия Господ, когато е дал поръчение на Своите ученици да отидат по целия свят и да проповядват Евангелието на всяка твар? Отговорът на този въпрос може да бъде изразен с една фраза: Христос и то разпнат. Това е и същността на добрата вест на Евангелието и централната вест на Новия Завет (1Кор. 1:17, 18, 2:1, 2).
Като църква ние разглеждаме понятието «евангелие» в много общ смисъл. Библията описва спасението като три различни степени на развитие, които са свъзани една с друга. Тези три степени на спасение са следните: Евангелие, Плодове на Евангелието и Надежда на Евангелието. Неспособността да видим връзките и различията между тях създаде объркване в нашите среди. Ето кратко описание на тези три степени на спасение показващо, както връзките между тях, така и различията.

Евангелие — това е безусловна добра вест за спасение, спечелено чрез святия живот на Христос за цялото човечество. То се отнася към реалните факти на спасението и се явява напълно завършено и окончателно дело, в което човечеството няма никакъв дял (Рим. 3:28; 5:18). То изцяло е Божие дело и е названо от апостол Павел «праведност Божия» (Рим. 1:16, 17, 3:21). Благодарение на святия живот на Христос: Неговото рождение, служба, смърт и възкресение, грешника получава спасение както сега, така и в деня на съда. Вестта за това е Евангелие, което бидейки прието чрез вяра, ни прави оправдани или това е придобиване на праведност чрез вяра.
Тук е важно да отбележим, че Христос това действително е извършил чрез Евангелието и всеки личен опит в живота на вярващия е основан на завършеното дело на Христос. Библията ясно учи, че  Бог е изпратил Своя Син в този свят, за да спаси човечеството от греха (Ин. 1:29, 3:17), Но греха се явява троен проблем. Всички адвентисти знаят, че греха е беззаконие, което влече след себе си вина и наказание. Но Свещеното Писание също определя греха като сила, закон или принцип, загнездил се в нашето греховно естество (Рим. 7:17, 20, 23). В края на краищата, моралната деградация и физическата немощ на нашето естество се явява също част от нашия проблем с греха, от който за нас е жизнено необходимо да се освободим (1 Кор. 15:53-57).
Христос със Своя живот, смърт и възкресение освободи падналото човечество от тези три проблема, така че истинското Евангелие предлага на човечеството пълно и съвършено спасение. Следователно хората, които с вяра откликват на евангелската вест, се оказват съвършени в Христос, в постъпки, в характер, както и в естество. Именно това ги оправдава и им дава право за Небето.

Това би могло да се осъществи само по един начин — чрез приемане от Христос на нашата греховна природа, която се е нуждаела от изкупление. Както често отбелязвали отците на Църквата в първите пет столетия на християнската ера, «това, което не е прието от Христос, не е могло да бъде изкупено или изцелено».
Плодове на Евангелието — това е личния опит, който Святия Дух произвежда в живота на вярващия, приемащ Евангелието чрез вяра и живеещ по Духа (Гал. 5:16, 22, 23). Спасявайки ни от греха, Христос не само ни спасява от смъртта, но ни привежда в живот изпълнен с добри дела (Тит. 2:11-14; 3:8; Ин. 14:12). В този смисъл Евангелието не е само средство за нашето спасение за живот на Небето, но също и основа на свят живот и добри дела (Еф. 2:8-10).
Свещеното Писание назовава този свят или изпълнен с плодове живот - освещение. Тези плодове ни на йота не се явяват влог за нашето оправдание, което ни дава право за живот на Небето; освещението свидетелствува за спасението, което ние вече притежаваме в Христос чрез вяра. Затова освещението не трябва да се приравнява към оправданието, въпреки че и то също се явява добра вест. Освещението — това са плодовете на Евангелието. Неспособността да се разграничи оправданието от освещението е довело до неувереност, разпространена всред много адвентисти. Ние трябва винаги да помним, че оправданието за вярващия е основано на завършена работа на Евангелието, а освещението се явява процес, който продължава през целия живот.
Чрез Евангелието вярващият се оказва съвършен в Христос; това се явява основа на увереността. А добрите дела доказват, че вярващия има истинска, а не подправена вяра (Як. 2:14-26). Истинското оправдание чрез вяра трябва да се прояви в поведението на вярващия, което на свой ред, трябва да въплъщава в живота спасението. Следователно, истинското оправдание чрез вяра винаги поражда добри дела (Мат. 13:23), въпреки че вярващите може и да не забелязват, как тези добри дела се извършват (Мат. 25:37-39).
По тази причина Новия Завет учи, че ние се оправдаваме единствено чрез вяра (Рим. 3:28; Гал. 2:16; Еф. 2:8, 9), но ще бъдем съдени по делата (Мат. 25:34-40; Ин. 5:28-30; Рим. 2:5-8; 2 Кор. 5:10). Делата не са средство, но признак на оправданието чрез вяра (Як. 2:20-22). Както беше споменато по-горе, оправданието — това е напълно Божие дело, то е завършено, в същото време освещението включва участието на човека, живот по Духа и, както вече казахме, се явява продължаващ процес, «работа през целия живот».
Надежда на Евангелието. Тя ни насочва към окончателната реалност на спасението, която ще изпитат всички вярващи при Второто пришествие на Христос. Именно в това време «тленното ще се облече в нетление, и смъртното в безсмъртие» (1 Кор. 15:53). Библията назовава този опит прославяне. Опитът на обръщане и процесът на освещение привеждат към промяна характера на християнина, но ни на йота не променят неговото естество. То си остава греховно в продължение целия земен живот на християнина или до Второто пришествие.
По тази причина вярващите стенат, търпеливо очаквайки изкуплението на техните тела (Рим. 8:22-24; Фил. 3:20, 21). Подобно на освещението, прославянето трябва да бъде приравнено не към Евангелието, а към надеждата на Евангелието. Ако Евангелието се явява добра вест за спасение на всички хора, Второто при​шествие не се явява като такава. Това е благословена надежда само за вярващите, които се радват на Евангелието, но за невярващите — това е великия ден на Божия гняв (Откр. 6:12-17).
След като определихме, какво е Евангелие, ние можем да продължим нашето обсъждане, засягайки важния въпрос за човешката природа, която Христос прие за Себе Си при въплъщението.

Глава 2
ИСТИНСКАТА ПОЗИЦИЯ НА АДВЕНТНАТА ЦЪРКВА
За да оценим уникалната адвентна вест, дадена на света, ще започнем нашето обсъждане по повод човешката природа на Христос с исторически обзор на този предмет. За читателят би било добре да се запознае с това, как тази важна истина се е откривала в развитието на историята на нашата църква. В списание «Adventist Review» от 27 май 1976 г. група ръководители на църквата поместили заявление относно праведността чрез вяра и свързаните с нея истини. В тази статия също е било включено и определение относно естеството на Христос. Обяснявайки двете гледни точки (ограничени до времето на грехопадението и след грехопадението), авторите заявили, че ние можем да се придържаме, към което и да е от тези две мнения. Оттук ясно следва, че днес в адвентизма се приемат и двете гледни точки. Но това не е било винаги така.
Внимателното изследване на нашата история, особено след 1888 г., показва, че докато не сме имали официално определена позиция, главното учение на църквата, представено в уроците на Съботното училище, списанията и книгите, публикувани до 1950-та година, утвърждава, че Христос, за да бъде Изкупител на света е взел на Своята безгрешна Божествена природа нашето греховно естество, такова, каквото го познаваме. Теологът Геофри Пакстън признава този факт в своята книга «Разтърсване на адвентизма».
Но ето, че настъпили промени. От какво са били предизвикани? В началото на 1950-та година, беседвайки с неадвентни теолози, ние постепенно започнахме да отстъпваме от своята позиция относно въпроса за естеството на Христос. Първо този факт е намерил отражение в статиите, публикувани в списание «Ministry», след излизане на книги като «Въпроси по доктрината» и «Съдбоносно движение». В резултат на тези промени в нашата позиции от по-рано публикувани книги, като «Библейски четива за домашния кръг» и «Отговори на възражения», били поправени в светлината на променената гледна точка по отношение естеството на Христос. Каква е причината за тези изменения?
Единствено Съдът ще открие скритите мисли на хората, но мнозина считат, че това е опит да се избавим от компрометиращото ни название «секта» и «култ» и да получим признание от популярните учени-евангелисти и от другите протестантски църкви.
Но не всички от нашата среда са се съгласили с такъв теологически уклон по въпроса за човешката природа на Христос. Първия противник на отстъплението от предишната гледна точка бил М. Л. Андреасен. След него последвали и други адвентисти, докато църквата не била принудена на конференцията в Палмдале в 1976 г. да провъзгласи и двата възгледа за приемливи за адвентизма. Но в Палмдале не била казана последната дума. Тази борба продължила и ще продължава, докато не обединим нашите усилия в изследване същността на Евангелието, което адвентното движение било призовано да възстанови и проповядва.
Глава 3
МНЕНИЯ НА СЪВРЕМЕННИТЕ  УЧЕНИ-БОГОСЛОВИ
В настоящето време съвремената богословска наука се счита като главна сила в делото за постигане на истината. Въпреки, че здравата библейска наука е важна за правилното разбиране на Свещеното Писание, ние все пак трябва да знаем, че учените често грешат. Например, иудейските учени не се оказаха в състояние да видят страдащия Месия в Стария Завет. Тази грешка силно повлияла на решението на водителите на Израил да отхвърлят Исуса.
Подобно на тях много от така наречените надежни учени-богослови днес се вкопчват в ереста за безсмъртието на душата; за възкресението, също и за християнската Събота. Но в Свещеното Писаниие това ясно е указано. И още - съвремените богослови често са под влиянието на абстрактни предположения и либерални идеи, основани повече на логически обосновки на човешкия разум или на субективните мнения на учените, отколкото на сигурното «така казва Господ».
Това не означава, че ние трябва да отхвърлим съвременната богословска наука. Библейските изследвания, провеждани в настоящето време, в повечето случаи способстват за по-ясно и по-дълбоко разбиране на Свещеното Писание и ние трябва да се ползваме от тях. Това е особено верно по отношение на човешката природа на Христос и както отбелязва Д. М. Байл, «можем смело да кажем, че практически всички школи на богословската мисъл днес разглеждат човешкото естество на нашия Господ много по-сериозно, отколкото това са правили християнските богослови някога».
От времето на въплъщението на Христос пред човека стои въпросът, кой​то Исус зададе на Своите ученици: «Според както казват хората, Човешкият Син Кой е?» (Мат. 16:13). Писателите на Новия Завет не спорили върху двойственото естество на Христос, те провъзгласили като факт, че Той бил напълно Бог и напълно човек в едно лице.
На езичниците-християни от ранната църква, главно гърците, им било трудно по достойство да оценят този факт. Как може Святия Бог, спорили те, да съществува в човешка плът, която за много от тях представлявала самото съсредоточаване на злото? И така в ранната християнска история започнала великата христологическа борба, в която едни отричали Божествеността на Христос, а други отхвърляли Неговата човешка природа.

На християнската църква и били необходими два църковни събора, Никейския и Халкедонския, за период от 400 години, за да успее напълно да възстанови и приеме апостолските доказателства относно личността на Христос — Той бил напълно Бог и напълно човек едновременно. Тази позиции, въпреки че не е разрешила всички христологически проблеми, строго се придържала чак до «века на просвещението» (XVIII в.), когато учените-богослови отново започнали да спорят относно личността и службата на Христос. Днес дискусията продължава.
Но въпреки, че не всички съвременни учени имат единно мнение по въпроса за естеството на Христос, верно е и това, че много надеждни съвременни библейски, а също и систематически богослови напълно поддържат гледната точка относно човешката природа на Христос, провъзгласена чрез вестта от 1888 г. Сред тях най-известните са: Андерс Нугрен, Карл Барт, Дж. А. Т. Робинсон, Т. Ф. Торранс, К. Е. Б. Кранфилд, Нелс Ф. С. Ферре, Харолд Роберте, Лесли Нюбиджин и други. Интересно е да отбележим, че всички те без изключение обосновават своите доводи на учението на Новия Завет.

Например, Андерс Нугрен, знаменития профессор по систематична теология в Лундския университет в Швеция е казал в своята книга «Коментар на Послание към Римляните: «За да може верно да реши проблема с греха, Синът е трябвало да осъди греха, да го преодолее и да го лиши от неговата сила... За Павел е било важно да подтвърди, че когато Христос е дошъл на света, Той в действителност се е оказал в същите условия, в които се намираме ние и да почувства върху Себе Си действието на същите разрушителни сили, които усеща човек, намиращ се в робство... Плътската природа на Христос не била илюзорна, тя била прост осезаем факт. Той е разделил всички наши жизнени обстоятелства. Той се е намирал под същите разрушителни сили. Той бил изкушен в плътта точно така, както сме и ние. Но въпреки всичко това Той е бил победител над греха... Христос преодолял греха в плътта, когато Сам дошъл в подобие на греховна плът» (Коментар на Рим. 8:1-11).
Друг съвременен теолог, Харри Джонсън, получи докторска степен в Лондонския университет по същия предмет. В предисловието на своята книга «Човешкото естество на Спасителя» (Epworth Press, London, 1962) той писа: «Вечния Божий Син прие човешка природа; с това са съгласни всички християни. Но какъв вид човешко естество Той е приел? Била ли това човешката природа, поразена от грехопадението, "падналата човешка природа", или тя е била такава, каквато първоначално Бог я е сътворил?.. Отговорът на тази книга е такъв, че Той е взел човешкото естество, каквото то е станало след грехопадението. Въпреки това, Той живя съвършен, безгрешен живот и изкупи тази "паднала природа" чрез Кръста; на тази победа е основано Изкуплението».

Джонсън добавя: «Тази христологическа позиция се подтвърж​дава от Новия Завет, и съществуват няколко указания, които ни водят на мисълта, че тази позиция ни дава по-дълбоко обяснение на някои части от евангелското повествование. Тя ясно е показана от Павел и от нея произтичат определени аспекти на христологията на Посланието към Евреите».
Ако ние, адвентистите, желаем да възстановим пълното Евангелие и да завършим труда на дейците на Реформацията, започнала преди 400 години, за нас е необходимо сериозно да разгледаме, какво казва Томас Ф. Торренс за човешкото естество на Христа, прието от Него при въплъщението. Моля ви, обърнете внимание на думите на този водещ учен-богослов разглеждайки истината, касаеща човешката природа на Христос:
«Най-важната истина, която ние трябва да научим или скоро да пренаучим, ако сме я изгубили, се явява факта, че въплъщението е било осъществено от Бога заради нашето спасения в самото сърце на падналото и порочно човешко естество, което се противи и враждува с примиряващата Божия любов. С други думи, въплъщението трябва да бъде разбрано като Божие действие, вземащ на Себе Си нашето паднало човешко естество, болен ум и душа отделени и отчуждени от Твореца. Това е дело на Бога, живеещ нашия предаден човешки живот, обременен с грях и вина. Такова представяне е било широко разпространено в ранната Църква в течение на първите пет столетия; отново и отново е представена мисълта, че за спасе​нието на цялото човечество от Христос е било нужно да се въплъти в човека напълно, че невъзприетото от Него не може да бъде изцелено и че неприетото от Бога в Христа също не може да бъде спасено... Следова​телно, въплъщението следва да разбираме като принизяване на Божия Син в конкретната форма на нашето собствено греховно естество като жертва за грях, като Той осъди греха в самото естество, за да изкупи човека от неговото плътско, враждебно настроено сърце» (Томас Ф. Торренс. «Примирението извършено от Христос», 1983, с. 48, 49).
Сигурно по тази причини в Международния Критически Комментар от 1982 г. се измени мнението за естеството на Христа и сега се счита, че Христос и приел естеството на човека след неговото грехопадение, а не до грехопадението. Ето какво се казва в резултат от тази промяна: «Но ако ние признаем че, по мнението на Павел, Синът Божий е приел падналата чове​шка природа, то възможно е ние да видим тук намек на непрестанната борба, която Той е водел през целия Свой земен живот и в течение на който приведе нашето възтанало в бунт естество към пълно послушание на Бога».

След това се привеждат следните наблюдения: «Защитниците на това мнение, че Христос е приел падналата човешка природа имат, в сравнение с авторите на Хейделбергския Катехизис, повече причини да потвърждават, че целия живот на Христос преди Неговата фактическа служба и смърт са били не само състояние, в което се е намирал непадналия Адам и противодействие на изкушението, на което отстъпил Адам, но и началото, с което започваме ние, подложени на цялата тяжест на греховното налягане, унаследено от нас. Той използвал напълно негодния и безнадежден материал на нашата изпортена природа за осъществяване на съвършенно и безгрешно послушание» (С. Е. Б. Кранфилд, Международен критически комментар, Посланието към Римляните, 1982, т. 1, с. 379-383).
Моля, обърнете внимание на това щателно премислено заключение след разглеждането на възможните тълкувания на думата подобие в Рим. 8:3:
«Под греховна плът Павел ясно разбирал именно "гре​ховна плът", т. е. падналата човешка природа. Но защо той казва в подобие на плът греховна, а не просто в плът греховна? Във всеки случай, необходимо е да обсъдим пет алтернативни решения на този проблем (решения II и V, процитирани по долу, представляват две мнения в адвентизма: решение II — това е възгледа на тези, които поддържат до-грехопаденческата позиция, решение V — това е мнение на защитниците на след-грехопаденческата позиции).
И така, позиция II: Павел употребил думата подобие за това, че никой да не помисли, че като Син Божий, Той е приел на Себе Си падналото човешко естество. Неговото естество било подобно на нашата греховна плът, затова Той не приел плът, но само едно подобие, а не идентичност с нея, защото Неговото естество е било праведно, чисто, не греховно. Това традиционното решение е открито за теологически възражения, състоящи се в това, че въпреки, че природата на Христос не е била непаднала, тя — по някакъв начин е падналата човешка природа, която се е нуждаела от изкупление.

Мнение V: думата подобие е използована за подтвърждение на факта, че, когато е бил изпратен от Своя Отец, Божия Син не е бил видоизменен в човек вътрешно, но Той приел на Себе Си човешката природа, оставяйки Самия Себе Си. От тази гледна точка думата подобие съхранява смисъла на «подобие»; но тук в никакъв случай не е имало намерение да предизвика съмнение в реалността на греховната плът на Христос или да я намали. Целта е да привле вниманието към това, че въпреки че Божия Син реално е приел върху Себе Си греховна плът, Той никога не е станал греховна плът и даже греховна плът, изпълнена със Святия Дух, но винаги оставащ Самия Себе Си (т. е. Бог).
Ние правим извод, че гледна точка V приема като най-добро възможно объяснение това, защо Павел използва тук думата «подобие» и защо той счита, че Божия Син е приел същата паднала човешка природа, каквато имаме ние, но в Неговия случай това паднало човешко естество никога не е заменило Неговата пълнота — Той никога не е преставал да бъде вечния Божий Син.
След 15 годишно щателно изследване «Комментара на библейските думи» помести тълкувание на Писанието, което се счита изчерпателно. Обърнете внимание, че тези коментарии представят Христос, изпратен «в подобие на плът греховна» (Рим. 8:3):
«Тук е добавена съществена мисъл за това, че Бог е достигнал Своята цел по повод спасението на човека не с това, да остави единия опит и да започне отново, но, творящ над човека в неговото паднало състояние, позволявайки на греха и смъртта да изчерпят себе си в тази човешка плът, Той възвисил човека над смъртта и го направил носител на живот по Духа. Следователно, какъвто и да е точния смисъл на думата подобие, тя трябва да съдържа мисълта за пълното тъждество на Исус с «греховната плът» (NJB: «такава, каквато е самата човешка природа, в който и да е грешник»).
«Бог изпрати Своя Син имайки дело с греха, или, точно, "с греха в плътта". Доколкото греха проявлява своята сила (Рим. 7:5, 14, 17, 18) именно чрез плътта, чрез човека, който принадлежи към този род и тази обусловена негова склонност към греха, именно в плътта, греховната сила трябва да бъде победена и унищожена. Оттук следва, защо е толкова важно да подчертаем пълното единение на Христос с греховната плът на човечеството. В Павел победата над тази сила била достигната чрез смъртта на Христос като жертва, посредством която Бог осъдил тази греховна плът. В двата израза "за грях" и "осъдил" се съдържа ключа към сотериологията на Павел... Логичните разсъжденя на Павел се заключават в това, че греховната плът не може да бъде изцелена или изкупена, тя може да бъде само унищожена... Бог не е изкупил плътта с акта на въплъщението; Той е унищожил плътта с акта на осъж​дение» (Джеймс Д. Г Дюнн. Комментар на библейските думи, 1988, т. 38а, Посланието към Римляните, с. 420-440).
За нас адвентистите от седмия ден няма повече оправдания, ако ние се срамуваме от истината, изложена във вестта от 1888 г. относно човешката природа на Христос. Очевидно, че съвременните богослови ще се възвръщат към учението от 1888 г., спечелило широко признание даже сред съвременните теолози-неадвентисти.
Глава 4
ЗНАЧЕНИЕ НА ЧОВЕШКАТА ПРИРОДА НА ХРИСТА ЗА НАС
Най-главното в християнската вяра се заключава в това, че Христос, Божият Син, се въплътил в смъртен човек, за да стане Спа​сител на света. Елена Уайт заявява, че «човешката природа на Божия Син е всичко за нас. Това е златната верига, която свързва нашите души с Христос и чрез Него с Бога. Това трябва да бъде темата на нашето изучаване» (БК АСД, т. 7, с. 904). Тя сащо провъзгласи, че «Христос не би могъл нищо да направи в течение на Своята земна служба за спасение на падналото човечество, ако Божественото не е било съединено с човешкото».
Тайната винаги е обкръжавала въплъщението на Божия Син в човешка плът и ние никога не ще успеем напълно да я разгадаем. Тъй като ние сме човеци с ограничен ум, трябва да се задоволим с пределите на Божественото откровение, за да схванем тази централна истина на нашата вяра. Така, че това, което Христос е извършил, приемайки нашето човешко естество е «за нас всичко» в смисъл нашето изкупление, т. е. нашето оправдание, освещение и прославяне.
За да разберем, какво значение за нас има човешкото естество на Христос е много важно да си отговорим на два насъщни въпроса, засягащи Неговата човешка природа. Първо, каква е била главната цел на въплъщението на Христос? Отговорът на този въпрос е първата стъпка за правилното разбиране на христологията. Днес в адвентизма съществуват три отговора на този въпрос и те се състоят в следното:
1. Преди всичко, за да докаже, че човек може да съблюдава Божия закон.
Има един проблем с този отговор и той се състои в това, че той не може да бъде подтвърден от Писанието. Естествено, фактът, че Христос намиращ се в човешко естество в съвър​шенство е изпълнил Закона, доказва, че човек, ръководен от Божия Дух, може в пълнота да изпълни изискванията на Закона. Но Библията не учи, че това е главната причина Христос да стане човек.
2. За да бъде наш пример.
Въпреки, че Библията сочи на Христос като пример за нас, това се отнася само за вярващите, които са приели да бъдат в Христа и са переживяли новорождение (1 Петр. 2:21; Фил. 2:5-8). Но Писанието не учи, че това е главната причина за въплъщението на Христос. Тези, които подчертано говорят за Христос като наш пример, като не Го представят на първо място като наш Спасител, създават впечатление, че учат подражателна теория за изкупление, затова тях често ги обвиняват в ереста перфекционизъм или законничество (виж «От борба към криза» Кеннес Самплес, Christian Re-search Journal, 1988, с. 9).
3. За да изкупи човечеството от греха.
Писанието ни представя това като главна цел на въплъщението на Божия Син (Мат. 1:21; Гал. 4:4, 5; Евр. 2:14-17). В самия център на христологията откриваме величествената истина, че Христос е приел на Себе Си човешко естество, за да спаси нашия свят. И само за тези, които от начало са Го приели като свой Спасител, Той им става Пример.

Когато установим главната причина, защо Христос е станал човек, — за да изкупи падналото човечество, — ние се изправяме и пред втория важен въпрос: в какъв смисъл Христос, приемайки човешко естество, спасява човечеството? Съществуват два отговора на този въпрос в адвентизма и в християнството — заместническа гледна точка и фактическа гледна точка. Всеки един от тези отговори изисква различен подход към въпроса за човешкото естество на Христос.
1. Тези, които се придържат към заместническата гледна точка (един чо​век заема мястото на друг), това са реформаторите и много съвремени евангелисти учат, че Христос е имал естеството на човека до грехопадението. Тук ще приведа техния основен аргумент:

Първо - грехът се явява двойствен проблем. Това е преди всичко състояние, защото за тях греховната природа сама по себе си се явява грях и тя автоматически се оказва под осъждение. Следователно, Христос е трябвало да приеме безгрешно човешко естество, за да замести нашата осъдена греховна природа. Те настояват, че ако Христос е приел нашата греховна природа, такава каквато ние я познаваме, то Той автоматически Сам би станал грешник, нуждаещ се от Спасител.

Второ, Неговият съвършен живот и себепожертвователна смърт са заместили нашия греховен живот. По този начин, чрез Неговото безгрешно човешко естество, което е заместило нашата греховна природа, и Неговия съвършен живот (т. е. дела и смърт), който е заместил нашето греховно съществуване, Христос е изкупил човечеството от греха.
Но тази позиция създава двойственна ситуация.
Първо, тя прави Евангелието неетично, защото както Божият, така и човешките закони не позволяват вина или праведност да бъде предавана от един човек на друг. Затова поддръжниците на заместническата гледна точка справедливо ги обвиняват в «юридическа фикция» или «как може да се предаде праведност» (така са считали Озиандер и Нюман в периода на антире​формацията и съвременните ислямски учени-богослови). Днес проблема с «юридическата фикция» също стана реален за някои адвентни учени-богослови и отговаряйки на въпроса, защо Христос е трябвало да умре, те са склонни да представят една изменена форма на «теорията за нравственото влияние». В своята последна книга «Остатъкът в криза» доктор Джек Провонша ясно отхвърля юридическото оправдание — като учение на реформацията, основано на погрешен римски закон (с. 116-118). Между впрочем, «теорията за нравственото влияние» е еретична не в това, в което тя учи (Христос е умрял, за да покаже Своята любов към нас), а в това че тя отрича, че (смъртта на Христос е била юридически необходима за нашето оправдание). Действително, Новия Завет ясно учи, че Христос умря «за нас» и «вместо нас», но в същото време се оказват неприемливи всички опити да се разреши етическия проблем, възникващ от определението за заместване дадено от Реформацията (т. е. невиния да умре вместо грешни хора) и заключаващо се във формулата: «Христос е над закона» или, че «Той доброволно е умрял вместо хората, като техен Творец, то това заместване е етично». Никога Божият закон не позволява, грехът да бъде пренесен от виновния на невинния (виж Втор. 24:16; Езек. 18:1-20). Само когато човешката природа на Христос и нашето колективно човешко естество са съединени в едно, както това е показано в службите на светилището, изкупителната теория за заместване е юридически приемлива (виж 1 Кор. 10:18).
Второ – заместническата гледна точка леко обръща Евангелието в ефтина благодат, тоест, Христос е извършил всичко това, не отъждествявайки Себе Си с нас, но (Той е живял и умрял вместо нас), ние можем да получим благословенията от Неговия свят живот чрез вяра, единствено като теоретически се съгласим с истината, без да се отъждествяваме с Неговия живот, смърт, погребение и възкресение, както това изисква истинската вяра и кръщение (Гал. 2:19,20; Рим. 6:1-4).
2. Тези, които се придържат към фактическата гледна точка, учат, че Христос е приел човешко естество, такова, каквото то е станало след грехопадението. Техния довод се заключава в това, че тъй като Христос е дошъл да спаси падналото човечество, Той е трябвало да приеме човешкото естество, нуждаещо се от изкупление, а то е било греховно. По този начин, отъждествявайки се с нашето колективно паднало човешко естество, Христос е получил право да бъде втория Адам и юридически наш Заместник. Следователно, чрез Своя живот и смърт Христос фактически е променил историята на човечеството така, че цялото човечество е станало юридически оправдано на кръста. Оправданието чрез вяра прави действенно това юридическо оправдание в живота на вярващия. Затова вярата — това не е само теоретическо съгласие с истината. Това е сърдечна оценка на кръста Христов, която на свой ред, произвежда волево послушание или подчинение на истината, такава каквато е тя в Христа (Рим. 1:5; 6:17; 10:16; Гал. 5:7; 2 Сол. 1:7, 8). Такова послушание чрез вяра е основата за истински свят живот (Гал. 2:20; Рим. 6:10-13).
Но защитниците на заместническата гледна точка повдигат сериозно обвинение против тази позиция. Ако Христос напълно се е отъждествил с нашата грешна човешка природа (която те считат за осъдена и намираща се под греха), то, по тяхно мнение, въвличаме Христос в грях и по този начин Го правим грешник, подобен на нас и естествено нуждаещ се от Спасител. Обърнете внимание, как Уилям Г. Джонсон, редактор «Adventist Review», говори за това в своята последна редакционна статия «Нашият несравним Спасител — V»:
«Правейки щателен анализ, Павел описва греха като сила - постоянно действащ принцип, състояние — "живеещия в мене грях" (Рим. 7:14-20). Следователно, греховни са не само нашите действия; но самата наша природа се намира във вражда с Бога». По-нататък той пита: «Имал ли е Христос такава природа?» И отговаря: «Не. Ако Той я е имал, Сам Той би се нуждаел от Спасител» (Adventist Review, 26 август 1993 г.).

Джонсон правилно определя греха като «постоянно действащ принцип». Павел ясно учи, че нашето греховно човешко естество е пропито от греха (Рим. 7:17, 20, 23) и следователно, ние сме «по природа чада на гнева» (Еф. 2:3). Тъй като Библията ясно указва, че Христос е приел на Себе Си същата плът, каквато има цялото човечество, което Той е дошъл да изкупи (Евр. 2:14-17), то правилното решение на гореупоменатия проблем се състои в това, да дадем точно определение на думата, използвана от писателите на Новия Завет, когато те говорят за човешкото естество на Христа, например, в Ин. 1:14; Гал. 4:4 и 2 Кор. 5:21. В тези три текста думата «направи» (KJV) се отнася към човешкото естество на Христос.
Какво означава тази дума? Гръцката дума «направи» в KJV означава «станал». Когато Христос е станал човек, Той действително е станал такъв, какъвто Той не е бил, така че греховната природа, която Той е приел на Себе Си, не Му е принадлежала по рождение, но била нещо, което Той е взел на Себе Си, или приел, или станал. Той е станал това, за да изкупи греховното естество. С други думи, както отбелязва Елена Уайт в книгата «Служба на изцеления», с. 181, «Той е взел на Своята безгрешна (Божест​вена) природа нашето греховно (човешко) естество, за да знае, как да помогне на изкушаваните». Думата «взе участие в същото» в Евр. 2:14 и «подобие» в Рим. 8:3 имат едно и също значение, както и думата «направи» (виж. Международния критически коментар, 1982 и Коментар на библейските думи на Рим. 8:3).
Ако Христос даже в мисъл би се съгласил с греховните желания на  природата, която Той приел на Себе Си, то Сам би станал грешник, нуждаещ се от Спасител. Ето защо следва да направим акцент на това, че имайки работа с човешката природа на Христос, ние трябва да бъдем «много внимателни», за да не приписваме на Неговия разум или на Неговата воля, греховни качества и да не говорим, че Той е «имал» греховно естество.
Но фактически Христос действително е приел на Себе Си нашата осъдена греховна природа, която «в същност е във вражда против Бога» и « на Божия закон не се покорява» (Рим. 8:7); тъй като в Неговия случай Той напълно поразил «закона на греха и смъртта» в това греховно човешко естество, а след това разпънал тази осъдена природа на кръста. Това е главната мисъл в Рим. 8:1-3, където Павел пояснява заявленията, записани в Рим. 7:24, 25.
Приемайки на Себе Си нашето общо човешко естество при въплъщението, Христос получил право да стане втория Адам, втория вожд и представител на човечеството (думата «адам» на еврейски език означава «човечество»). Следователно, чрез Своя живот и смърт — като Заместник на човечеството — Той извършил изкупление за всички хора (1 Кор. 1:30; Еф. 1:3). В това се заключава добрата вест на Евангелието.
Като се отъждестви с падналото човечество, Христос показа, че човекът, такъв какъвто той е станал след грехопадението, може, съединявайки се с Божия Дух, който да го ръководи, да живее живот на пълно послушание на закона на любовта. В това се състои надеждата и целта на християнския живот, а това е също и основната мисъл на вестта от 1888 год.
В такъв случай, ние можем да направим извода, че главната цел на въплъщението е да направи Христос втория Адам, за да може Той юридически, на законно основание да представи и замести падналото човечество в Своята служба за изкупление; а спомагателната цел, заради която Той е приел на Себе Си нашето паднало човешко естество се заключава в това, че Той стана за вярващите в Него Пример и Поръчител във възстановяване на Божия образ в човека. Имайки предвид тази двойна цел на въплъщението, за нас е необходимо да изследваме човешкото естество на Христос.
Глава 5
ХРИСТОС — НАШ ИЗКУПИТЕЛ
«Както в Адама всички умират, така и в Христа всички ще оживеят» (1 Кор. 15:22) — това е фундаменталната истина на Новия Завет. Апостол Павел в Посланито си към Римляните 5:12-21 напълно разкрива значението на това заявление, и затова някои библейски учени считат този цитат не само като централна вест на Посланието към Римляните (по думите на Лютер, «най-ясното Евангелие от всички»), но и най-важната част от цялата Библия. В съответствие с довода на този библейски текст, «както чрез престъплението [греха] на един човек [Адам] грехът влезе в света, и чрез греха смъртта, така и правдата на единия [Христа] донесе на всички човеци оправдание за живот». Адам, казва Павел, се явява образ на Христос (5:14, поcл. ч.). За да разберем напълно и да оценим това, което Бог извършил за падналото човечество в Христа, като начало ние трябва добре да си изясним нашето положение в Адам.
При внимателно изследване на този откъс от (Рим. 5:12-21) ние ще забележим, че един грях на Адам е осъдил на смърт цялото човечество, защото в Адама «всички... съгрешиха» (5:12). С други думи, греха на Адам бил общ грях, опетняващ цялото човечество. Това ясно учи Писанието. Животът, който Бог вдъхнал в Адам при сътворението е бил живота на цялото човечество, и затова думата «жизнено» в еврейския текст на Битие 2:7 е в множествено число — Бог «вдъхнал в Адам жизнени дихания». По този начин, както е отбелязано в Деян. 17:26, човечеството действително се явява като умножен живот на Адам.
Тъй като преди да започне Адам да умножава този общ живот, той съгрешил - следователно, в него всички съгрешили, и всяко появяващо се на света детенце от момента на получаване на живот, вече е съгрешило в Адам и е обречено на смърт. Ето защо Павел провъзгласява в 1 Кор. 15:22: «в Адама всички умират». По повод на това Елена Уайт пише: «Всички хора не получават от него (Адам) нищо друго, освен вина (т. е. осъждение) и смъртна присъда» (БК АСД, т. 6, с. 1074).
Тази истина е основана на библейската концепция за общност или колективно единство. Следователно, тук няма «юридическа фикция». Думата «Адам» се използва около 510 пъти в оригинала на еврейската Библия и в повечето случаи тя има колективно значение.
Това е фундаментална истина важна при разбиране на Евангелието и затова Павел, показвайки нашето состояние в Адам в Рим. 5:13, 14, продължава, че Адам е бил «образ на Бъдещия» (т. е. Христа). Но с това той не е искал да каже, че Христос ще дойде в безгрешното човешко естество на Адама, но че Той ще дойде като представител на човечеството, т. е. такъв, какъвто е бил Адам.
С други думи, тъй като всички хора съгрешили в Адам и затова са осъдени в него, така и цялото човечество поместено в Христа юридически е оправдано за живот в Него. По тази причина Павел говори в 1 Кор. 15:22, че «така и в Христа всички ще оживеят». В Христа — това е главния предмет на теологията на апостол Павла и библейското решение на етичния проблем, заключаващ се в главния въпрос:защо Христос е трябвало да умере?
За да бъде послушанието на Христос юридически действи​телно, човешкото естество на Христос е трябвало да бъде колектив​ното естество на падналото човечество, което се е нуждаело от изкупление. Без това човечеството не би могло да бъде послушно в Христос и затова Бог не би могъл юридически да оправдае цялото човечество в Христос, Подобно на това, както сме съгрешили в Адам, Бог е създал възможност за нас да бъдем послушни в Христос, обединявайки Своята Божественност с нашата колективна греховна човешка природа, която се е нуждаела от изкупление, В тази истина се съдържа Божествената тайна на нашето спа​сение, която е разкрита в Новия Завет (1 Кор. 1:30).
Отговаряйки на въпроса: «Как заместването е възможно?» — доктор Ричард Дейвидсън на семинара в университета Ендрюс предложи разрешението на етическия проблем на изкуплението по следния начин: «Христос се явява представител на човека - втория Адам. Подобно на Левий, който е платил десятък на Мелхиседек, доколкото той е бил приобщен към единно цяло намиращ се в чреслата на Авраам (Евр. 7:9), така и целия свят е бил съединен с Христа на кръста. Павел обяснява това така: "Ако един е умрял за всички, то всички са умрели" (2 Кор. 5:14). Ние всички сме умрели в Христа на Голгота. По този начин, вината на целия свят била изкупена със смъртта на един Представител на човека» (Дейвидсън. «Спасение и прощение», ATS Journal, т. 3, № 1, 1992).
От това, че много адвентисти възразяват против доктрината за първородния грях (по-добре е да казваме «колективния грях», се появи тенденция за объркване на нашето положение в Адам, за което говори Павел в Рим. 5:12-21 и на други места. Каквото и да е тълкуването, отслабващото значение на осъждението и смъртта, които човечеството наследяват а Адам, неизбежно свежда до нула «оправданието към живот», извършено в Христос за цялото човечество, защото, съгласно Рим. 5:12-21, всичко, отнасящо се към Адам се отнася и към Христос, само че в противоположен смисъл. Както забелязва Хари Джонсън: «Ако Павел не е имал впредвид, че всички хора по някакъв начин са съпричастни към греха на Адам, той унищожава цялата сила на аналогията за изкупление в Христос» (Природата на Спасителя, с. 10).
Когато «първородния грях» се съедини с «първоначалната вина», както учат някои калвинисти и римо-католическата църква, това учение води по скоро към тьмнина, отколкото към светлина.1 За да изразим това с думите на Джонсън: «Ако изразът "първородния грях" указва на важна истина, то израза "първоначална вина" се оказва неприемлив и не се съгласува с библейската вест».
Британския учен-богослов Джеймс Д. Г. Дюнн в «Комментар на библейските думи» привежда следното заявление: «Може да се каже, че Павел се придържа към доктрината за първородния грях в този смисъл, че от самото начало всеки човек се оказва под действието на греха и смъртта като негово следствие, но не и доктрината за първоначална вина, защото само отделната личност носи отговорност за съзнателно непослушание на Бога и Неговия Закон» (т. 38а, с. 291).
Когато Елена Уайт е използвала думата «вина» (виж БК АСД, т, 6, с. 1074; Вяра и дела, с. 86; Божиите синове и дъщери, с. 120), тя има в предвид «осъждението». Въпреки, че на пръв поглед тези две думи се оказват синоними, юридически те са различни по смисъл.
Вината включва в себе си волево желание и отговорност и Бог ни прави отговорни за греха на Адам не повече, отколкото ние сме отговорни за праведността на Христос. Тъй като и Адам, и Христос се явяват представители на човечеството и това, което те са извършили е въздействало на всички хора. Ето защо Писанието провъзгласява, че всички хора ... са осъдени на смърт и се явяват ...по природа чада на гнева от непослушанието на Адам; но всички хора ... са оправдани за живот благодарение на послушанието на Христос (Еф. 2:3; Рим. 5:18).
Да отхвърлим присъдата за нашето осъждение и смърт в Адам значи да отречем оправданието за живот в Христос и това, за съжаление е довело мнозина до законничество. Или, както Андерс Нугрен потвърждава в «Коментар на Посланието към Римляните» на 12 стих от 5 глава, «ако Павел е имал впредвид, че всички са обречени на смърт за извършените от тях грехове, то следва логическия извод, че всички ще наследят живот благодарение на достигнатата от тях праведност. Тази идея определено напълно се противопоставя на цялото учение на апостол Павел».

Доколкото вината включва в себе си волево желание и отговорност, Бог не ни назовава виновни грешници до тогава, докато ние не съединим свята воля с греховните желания на плътта. Всичко това човечеството е извършило отделено от Христос, Който никога даже и с мисъл не е съгрешил. Подобно на това, Бог не ни назовава субективно оправдани до тогава, докато чрез вяра не съединим своята воля с праведността на Христос или, както казва Павел в Рим. 5:17, докато ние не приемем «изобилната благодат и дарът на праведността», Павел дълбоко чувства, че правилното разбиране на истината за първородния грях (или колективния грях) се явява решаващ за вярното представяне на първоначалната праведност в Христос.

Обърнете внимание на следното изявление на Писанието: «Благо​словен да бъде Бог и Отец на нашия Господ Исус Христос, който в Христос ни е благословил [в нашето единение с Христос, — GNB] с всяко духовно благословение в небесни места» (Еф. 1:3). И по-нататък: «Бог ви е привел в единение с Христа Исуса и е направил Христос наша премъдрост. И ние оправдани пред Бога станахме свят Божий народ, И ние сме освободени» (1 Кор. 1:30, GNB). Ето, какво имам впредвид под «първо​начална праведност».
Това е ясното учение на Писанието отразено в трудовете на Елена Уайт: «Христос е изкупил хората чрез послушание на всички Божии заповеди. За да извърши това, Той въпреки, че не е престанал да бъде Самия Себе Си,  взел човешката природа на Себе Си. По такъв начин Христос станал за човечеството източник на живот. Службата за изкупление означава съединение на чове​шкото естество в Христос и привеждане на падналото човечество в единение с Божественността. Христос е взел на Себе Си човешката природа, за да могат хората да бъдат едно с Него, както Той е едно с Отец и Бог да люби човека, както Той люби Своя единороден Син, и за да могат хората да се приобщят към Божественото естество и да бъдат съвършени в Него» (Избрани вести, кн. 1, с. 250, 251).
В светлината на тази евангелска истина естеството на Христос прието при въплъщението е трябвало да бъде падналото, греховно, осъдено естество, което Той е дошъл да изкупи. В минутата, когато ние отхвърлим това и настояваме, че Христос е дошъл в безгрешна човешка природа, подобна на духовната природа на Адам до грехопадението, ние разкъсваме връзката на Христос с човечеството, което Той дойде да спаси. Правейки това, ние проповядваме неетично Евангелие (юридическа фикция) и поставяме под съмнение справедливостта на Бога.
Позволете ми да изразя това по следния начин: каква е човешката природа понесла на кръста възмездието за греха — греховна или безгрешна? Ако ние признаем, че това е била греховна природа, тогава на кръста не само са се осъществили изискванията на закона, но и падналите хора могат сега честно да се съединят чрез вяра със смъртта, която ги е освободила от проклятието на закона (Рим. 6:7, — думата «освободила» в гръцкия текст означава «оправдала»). Фактически това е гледната точка на апостол Павел: «Защото аз чрез закона умрях спрямо закона, за да живея за Бога. Съразпнах се с Христа, и сега вече аз не живея, а Христос живее в мен; а животът, който сега живея в тялото, живея го с вярата, която е в Божия Син, Който ме възлюби и предаде Себе Си за мен» (Гал. 2:19, 20).
От друга страна, ако ние говорим, че на кръста е умряла безгрешната човешка природа вместо нашето колективно осъдено естество, то с това ние самите обвиняваме Бог в несправедливост, защото Неговото собствено Слово юридически не приема смъртта на невинния вместо виновния (виж Втор. 24:16; Езек. 18:20). Освен това, такава гледна точка прави невъзможно за падналия човек искренно и наистина да се отъждестви с тази смърт, както изисква истинската вяра (виж 2 Тим. 2:11; Рим. 6:3, 8).
Именно по тази причина така наречената «нова теология» за реформиране на Евангелието, която в настоящето време се защитава от адвентисти-евангелисти е станала мишена за нападки и обвинения от страна на римо-католическата църква и мюсулманските теолози в «юридическа фикция», «изфабрикувана вяра», «духовно буквоядство» и «как ще бъде предадена праведността». Учението, че Христос е приел на Себе Си безгрешно човешко естество при въплъщението отделя Спасителя от човечеството, което Той е дошъл да изкупи и затова Евангелието става неетично или «юридическа фикция».
Повтаряйки, желая отново да подчертая, че невинния не може на законно основание да понесе възмездието за грях извършен от виновна личност. Адвентистите-евангелисти, които утвърждават, че Христос е приел безгрешната природа на Адам, напразно ще се опитват да защитят етичността на Евангелието. Не е за очудване, че мнозина от нас са склонни към «теорията за нравственното влияние» като най-доброто обяснение на смисъла на кръста.
Божият дар за падналото човечество е Божественния вечен живот на Неговия Син (1 Ин. 5:11). Това е било необходимо, защото човешкия живот на Христос, бъдейки фактически нашия колективен осъден живот, умрял с втората, или вечната, смърт, понасяйки «възмездието за греха» на кръста. Този дар е станал възможен за нашето човешко естество, съединено с Христос, възкръснал за живот в третия ден и по този начин, този дар ни дава вечна надежда (1 Кор. 15:22, 23). Учените-евангелисти не са видяли истинското значение на висшата жертва на кръста, защото те се придържат към небиблейското учение за безсмъртие на душата.

Новия Завет ясно учи, че на кръста греховната природа на човека е умряла в Христа (2 Кор. 5:14; Гал. 2:20; Кол. 2:20; 3:3; 1 Петр. 2:24). Това е удовлетворило справедливите изисквания на закона (Рим. 6:7; 7:1, 4, 6). В резултат Бог има юридическо, или законно право да прости нашите грехове (Мат. 26:27, 28; Рим. 3:24-26). В замяна на нашия осъден живот, който завинаги е умрял на кръста, Бог ни подарява вечния живот на Своя Син, за да можем да живеем отново (1 Ин. 5:11, 12; 2 Тим. 1:8-10). Това е Божият дар на любов към човечеството и славната истина на Евангелието. Следователно, «затова, ако някой е в Христос, той е ново създание; старото [миналия осъден живот] премина; ето, всичко стана ново» (2 Кор. 5:17; виж също 2 Тим. 2:11). Тази истина става действена само тогава, когато отъждествим човешкото естество на Христос с нашата колективна греховна природа, която се нуждае от изкупление.
Целта на изкуплението е да поправи резултата от грехопадението, да съкруши силата на греха и да спаси греховната природа, «продадена под греха». Това би могло да бъде възможно само при условие, че Христос е приел колективното човешко естество на тези, които Той е дошъл да спаси, защото това, което не е било прието, не би могло да бъде изкупено. Както ясно показва Гарри Джонсън в книгата си «Човешкото естество на Спасителя»: «В Христа ние се съединихме с втория Адам; Неговата победа и Неговите преимущества станаха наши... Затова може да се каже, че доколкото тази теория представяща кръста е способна напълно да разреши проблема с греховността на чове​чеството, то за създаване на цялостната и структура е необходима христологичната позиция, подобна на тази, която се явява предмет на настоящето изследване (тоест че при въплъщението Христос е приел нашето паднало човешко естество)» (с. 212).
Брук Фос Весткот, учен-богослов от XIX в., занимаващ се с изслед​ване на гръцкия оригинал на Новия Завет е изказал аналогична мисъл: «Ако Христос е приел на Себе Си нашата природа, както ние считаме, действащ чрез любов, то тя не се явява природата на един, но природата на всички. Той не е бил един човек сред много други хора, но в Него е било събрано цялото човечество. И по този начин, сега, както и във всички времена, човечеството, може да се каже е органически съединено с Него. Неговите постъпки в истински смисъл се явяват наши постъпки и доколкото можем да си представим този съюз, Неговата смърт — това е нашата смърт, Неговото възкресение — наше възскресение» (Евангелието на Възкръсналия, гл. 2, с. 39).
В съответствие с вестта от 1888 г., Христос е приел на Себе Си човешкото естество, каквото на нас до болка ни е известно и каквото то е станало след грехопадението. Исус, благодарение на силата на постоянно пребиваващия в Него Дух е живял съвършен живот, тържествувайки над «закона на греха» в плътта. Накрая, вестта утвърждава, че тази природа е била очистена на кръста и Исус възкръсва от мъртвите, имайки изкупено или прославено, човешко естество. Това естество се съхранява сега на небето за вярващите и ще остане там до времето на Второто пришествие (Фил. 3:20, 21). Именно по този начин, чрез живота и смъртта на Христос, Бог юридически е оправдал цялото човечество, напълно освобождавайки ни от проблема с греха, като ни е дал вечна надежда сега и в бъдещия свят.

Добрата вест на Евангелието не само гарантира юридическо оправдание (за всички вярващи), но също обеспечава пълна победа над претенциите на нашето греховно естество. По този начин, праведността чрез вяра включва в себе си от една страна мир с Бога чрез оправдание чрез вяра (Рим. 5:1), а от друга страна, дава надежда на оправдания вярващ за живот без грях (Рим. 13:14; Гал. 5:16). В това е същността на истинското разбиране на вестта от 1888 г. за праведност чрез вяра в Христа.

Сега ний достигнахме и до второстепенната цел на въплъщението.
1 Забележка: Авторът специално се разграничава от доктрината на Августин и римо-католическата църква за «първородния грях», която изисква признание на догмата за «непорочното зачатие» на дева Мария, съгласно която тя е могла да даде на своя Син Исус безгрешна плът или природа. Той също се разграничава и от популярната протестантска или евангелска гледна точка за «първоначалния грях», която изисква «привилегии» за Христос, за да избегне генетическия закон на наследствеността и по този начин да има безгрешно естество. Авторът признава, че ясната истина на Писанието за това е, че «всички са съгрешили и са лишени от Божията слава», подразбира се, че «всички» се раждат егоцентрични и следователно, не могат да бъдат други, ако не приемат Спасителя и не преживеят опита на новорождение в Него.
Глава 6
ХРИСТОС — ПРИМЕР ЗА ВЯРВАЩИТЕ

Един от въпросите, обсъждани в настоящето време в адвентизма е следния: «Възможно ли е, имайки греховна плът, да живеем безгрешен живот?» Мнозина са задавали подобен въпрос и вестта за праведност чрез вяра е отговорила на този въпрос утвърдително. Безгрешен живот в греховна плът не само е възможен, но трябва да бъде целта на всеки вярващ. Елена Уайт ясно подтвърждава тази позиция.

В Посланието към Римляните 7:14-24 Павел много точно показва, че камъните за препъване по пътя към реален безгрешен живот на вярващия се явява «закона на греха», пребиваващ в плътта на падналата греховна природа. В съответствие с Писанието, греха на Адам не само е навлякъл осъждане на цялото човечество, но също е повредил и човешкото естество (Рим. 5:19), завличайки цялото човечество под закона на греха (Ин. 8:32-34; Рим. 3:9; 7:14). Ако Христос не бе победил този «закон на греха» в Своята плът, то от това би следвало, че Той не напълно ни е освободил от греха. В резултат Той не би могъл да изпълни ролята на Спасител от нашето греховно състояние и да служи за Пример на вярващите.
Въпреки, че безгрешен живот в греховна плът изглежда невъзможен за нас, Писанието провъзгласява, че ние можем да побеждаваме, както Христос е победил (Откр. 3:21), като ни увещава с думите: «и така да не царува грехът във вашето смъртно [греховно] тяло, за да не се покорявате на неговите страсти» (Рим. 6:12). Отново Петър утвърждава: тези, които са се въоръжили с мисли за Христа, че ще престанат да грешат (1 Петр. 4:1). И Павел говори на галатяните, че ако те ходат по Духа, то не биха изпълнявали греховните желания на греховното си естество (Гал. 5:16; виж също Рим. 13:14).
Всичко това придобива смисъл благодарение на това, че в святия живот на Христос човечеството е било освободено от «закона на греха и смъртта» (Рим. 8:2). Взимайки на Себе Си нашата греховна човешка природа с цялата сила на пребиваващия в нея грях, Христос е победил и осъдил «закона на греха» посредством «закона на Духа» и по този начин завинаги е станал Изкупител на света и съвършен Пример за вярващите.

Представянето на Христос като наш Пример не трябва да се смесва с «подражателната теория» на изкупление, както учат някои теолози. В съответствие с тази теория ние можем да достигнем спасение, следвайки и подражавайки примера на Христовия свят живот. Това учение прави освещението средство за оправдание и затова става една форма на законничество, която трябва напълно да бъде отхвърлена. Истината на Еван​гелието се заключава в това, че човек се оправдава единствено чрез вяра в святия живот на Исус Христос. Нищо повече не трябва да добавяме към това, даже и нашите дела по закона (Гал. 5:4).
В Новия Завет освещението, както и прославянето се въплъщават в живота така: това, което вече е станало достояние на повярвалия в Христа е достояние на всеки човек, оправдан чрез вяра. Единствената надежда на човека както сега, така и по време на съда — оправдание чрез вяра в живота и смъртта на Христос. Но оправданието, или вменената праведност, колкото и чудесна да е тя не е края на Божия план за спасение. Тези които Той е оправдал, Той също и освещава и това е плода и доказателството на оправданието чрез вяра. А осветените от Бога ще бъдат и прославени, което е крайната цел на това оправдание (Рим. 8:28-30). И когато това всичко заедно с очистената земя се осъществи, вечната праведност напълно ще стане осезаема действителност и Христос ще приключи Своята служба в Небесното светилище. Всичко, което Той е изпълнил за нашата човешка природа, която е приел на Себе Си за да я изкупи преди две хиляди години, Той напълно ще завърши. Ето какво означаво израза «окончателно изкупление».
Никъде в Писанието не ще намерим потвърждение, че освещението е правед​ност на вярващия, произведена чрез неговите собственни усилия с по​моща на Святия Дух. Исус изпраща Своя Дух да пребивава в вярващия не с цел да му помогне да бъде достоен, но за да му предаде Своята праведност. Макар, че вярата е борба и винаги се подразбира като усилие срещу греховността и егоцентричността на плътта, предаденото освещение — това е службата на Святия Дух, откриващ спасителната сила на Евангелието в живота на оправдания вярващ.

«Това е Божествената тайна на християнското освещение, — казва Зван X. Хопкинс, — която дълбоко се отличава от простата обичайна нравственност. Последната казва на човека: ти можеш да станеш такъв, какъвто желаеш. Първата казва на вярващия: ти ще станеш такъв, къкъвто вече си в Христос. Тя е позитивен фактор в основата на нравствен​ното усилие, към което вярващия може да се обръща отново във всеки момент. Ето защо неговия труд не е изгубен в безплоден стремеж и при неуспех не изпада в отчаяние» (Закон на свободата в духовния живот, с. 15).
Когато християнската етика се определя с термини на добрите дела на вярващия, въпреки, че те могат да бъдат предизвикани от нашата човешка любов към Христос, в действеност оправданието чрез вяра се губи и остава само способността на човека да създава собствена праведност, която е като «омърсена дреха» (тя е осквернена от собственото  «аз», — Ис. 64:6). За света е крайно необходимо да види не човешка добродетел, а Христос изявен в Неговото «тяло» - Църквата. Църквата е призована да бъде светлината на света (Мат. 5:14-16, в текста думата «светлина» е в единствено число и се отнася за Христос и Неговата праведност, Ин. 1:4). Тогава продължаването на греха не ще служи за оправдание и Бог ще го ликвидира. Това е значението вложено в термина за очистване на светилището, както учи вестта от 1888 година.
Повтарям, непорочен живот не трябва да се смесва с безгреш​ност, или перфекционизъм, — ереста на движението «Свята плът», веднъж е досаждала на Църквата и отново възродена в изменена форма преди няколко години в движението «Пробуждане». Безгрешното естество няма да стане реалност до Второто пришествие, когато «тленното ще се облече в нетление» (1 Кор. 15:54). Непорочния живот трябва да бъде свързан с възпроизвеждане на Христовия характер или свят живот в греховна плът. Този процесс не променя наследственото естество на вярващия, което ще остане греховно до смъртта или до Второто пришествие.

Ето защо от тази страна на вечността никога не ще настъпи време, когато ще можем да живеем без Спасител. Елена Уайт казва, че ние ще трябва да живеем «без посредник» след приключване на времето за изпитание, защото при изследователния съд преди Второто пришествие за всички вярващи ще бъде издадена присъда. По този начин, службата на Христос като Ходатай и Защитник завършва. Но това, разбира се не означава, че Той ще престане да бъде наш Спасител. Ние не трябва да смесваме Неговата първосвещеническа служба с Неговата мисия за спасение на хората. Тези две служби са свързани помежду си, дотолкова, че службата на Христос като наш Спасител Му дава право да бъде и нашия Първосвещеник (Евр. 5:1, 2; 5-10), но тези две служби не са еднакви. Христос е «Спасител за цялото човечество» (1 Тим. 4:10), но се явява Първосвещеник само за вярващите (Евр. 7:24, 25).
Доколкото непорочността в живота на вярващия се явява Божия работа, провеждаща се в греховната плът, Писанието я назовава «велика тайна на благочестието: Бог се яви в плът» (1 Тим. 3:16). Това се е осъществило в човешката природа на Христос и чрез вяра в Него става надежда и цел за оправдания вярващ — «Христос в вас, надеждата на славата» (Кол. 1:27). «Защото всеки, роден от Бога, побеждава света [т. е. похотта на плътта, пожеланието на очите и тшеславието на живота, — виж 1 Ин. 2:15, 16]; и тази победа която е победила света е спечелила вашата вяра» (1 Ин. 5:4).
Ако на Христос наистина е предстояло да стане Пример за вярващите и Поръчител в свят живот, Той е трябвало да се бори със закона или принципа на греха (т. е. себелюбието), загнезден в греховната плът и да го преодолее. Именно това учи Писанието. Показвайки пълната неспособност да преодолее греха в себе си със своите сили, отчаяния вопъл на Павел предизвикан от борбата със загнездения в него грях звучи и днес: «Окаян аз човек! Кой ще ме избави от това тяло на смъртта?» (Рим. 7:14-24). На този отчаян вопъл веднага следва възгласа на триумф в стих 25: «Благодаря на Бога! Има избавление чрез Исуса Христа, нашия Господ». По нататък апостолът още веднъж показва, че в човешката природа на Христа, която е била подобна на нашето греховно естество, «закона на греха и смъртта» е бил напълно победен и осъден (Рим. 8:2, 3).
Важно да отбележим, че думата «освободи» в израза «ме освободи в Христос от закона на греха и смъртта» в 2-я стих е употребена в минало време ( в гръцкия текст, аорист). Тоест този «закон на греха и смъртта», който в 7-ма глава от Посланието към Римляните е бил камък за препъване за свят живот, в действителност вече е бил победен в човешката природа на Христос от «закона на Духа», и затова «сега няма никакво осъждане на  тези, които са в Христа Исуса» (Рим. 8:1), но в същото време във вярващите, които живеят по Духа, както е живял Христос, могат да бъдат изпълнени справедливите изисквания на закона (Рим. 8:4; виж също 13:14 и Гал. 5:16).
Разсъждавайки за това, ние трябва да разберем, че говорейки за свят живот, Новия Завет го показва двояко: на нивото на ума и на практическо ниво. Намерил се в човешко естество, Христос живял безгрешен живот и на двете нива и следователно, показал, че за падналия човек, напълно подчинил своята воля на Бога, както това е направил Христос, може чрез силата на Бога да преодолее греха (Ин. 6:57; 8:28; 14:10). Безгрешен живот в греховна плът е възможен само тогава, когато имаме «ум Христов». Нас често ни интересува святия живот само на практическо ниво; но той е възможен само тогава, когато отстраним греха от нашия разум (чрез покаяние — промяна в мислите) и чрез приемане посредством вяра принципа на кръста (Лк. 9:23; Рим. 6:17, 18).
Както е ясно от Писанието, всеки последовател на Христос, ро​ден отново и наистина усвояващ Евангелието и уверен в него, от момента на своето обръщане в дълбочината на своята душа (обръщане на разума) ще се противопостави на изкушението. Това е така защото, ново​заветната вяра е нещо повече от теоретическо съгласие с Евангелието, тя включва и послушание на истината от цяло сърце — истина, такава, каквато е тя в Христос (виж Рим. 1:5; 6:17; 10:16; Гал. 5:7; 2 Сол. 1:7, 8; Евр. 5:9). Към това се свеждат всички доводи на апостол Павел в 6-а глава на Посланието към Римляните. В първата половина на тази глава Павел показва, че всеки вярващ, кръстен в Христа, трябва да счита себе си «мъртав за греха» и «жив за Бога» (6:11).
Професор Годат казва така: «Вярващия не се освобождава от греха постепенно, но скъсва с него в Христос  на раз и завинаги. Чрез решително действие на волята той живее в сферата на съвършена святост, и вече вътре в нея става постепено обновление на живота на личността».

Във втората половина на 6-а глава от Посланието към Римляните Павел продължава същите разсъждения, показвайки, че съзнателното съгрешаване трябва да бъде немислимо за обърнатия християнин, тоест вярващия се освобождава от от греха в Христос и посредством собствения избор става слуга на Бога, Източника на праведността (6:17, 18). Явявайки се едновременно и «мъртъв за греха» и «слуга на Бога», истински обърнатата личност не продължава даже и с единствен грях. Свободата от покоряващата сила на греха и неговата власт става незабавно преимущество за всеки, който чрез вяра го овладее, това е част от Благата вест на Евангелието на Христос.
Това не означава, че вярващия трябва да започне да живее безгрешен живот на практическо ниво от момента на обръщане. Напротив, Елена Уайт ни казва, че ние сме длъжни много пъти да идваме в подножието на кръста за нашите слабости. Но ние не изгубваме своето оправдание всеки път, когато остъпваме и Исус не ни изпъжда. Ден след ден ние трябва да израстваме в Него и да побеждаваме (Еф. 4:17-24; Рим. 12:1, 2). Освен това, нашата греховна природа не ще се измени до Второто пришествие и вярващите никога не ще почувстват, че са достигнали до съвършенство (Фил. 3:12-15). От друга страна, въпреки че те се намират в постоянна борба с живеещия в тях грях, те никога не следва да се примиряват със съгрешаването (обърнете внимание на Рим. 6:2, 15), тъй като това би означавало отказ от послушание на Евангелието чрез вяра.
Възможен ли е безгрешен живот в греховна плът на практическо ниво? Отговорът на Писанието е - ДА! Тъй като безгрешен живот на практическо ниво е възможен само тогава, когато той е предшестван от безгрешен живот на ниво на ума; когато вярващия е взел на себе си игото на Христос, което, както става ясно от съвета на апостол Павеа, представлява следното: «Имайте в себе си същия дух, който беше и в Христа Исуса» (Фил. 2:5). Предадената праведност чрез вяра означава, че ние напълно сме се отъждествили с Христос — Неговия съвършен живот и Неговата смърт за греха. Когато Божия народ разбере това и го приеме чрез вяра, Божия Дух може да го ръководи да изяви на света силата на Евангелието. В корена на всеки неудачен опит да се живее в съответствие с Божествения идеал лежи неверието, за това, което Бог вече е извършил в Христос.
Истиннската вяра на Новия Завет — това е доверие в Бога и в Неговото Слово, въпреки че то може да не се съгласува с нашите човешки разсъждения, научни методи или даже с човешкия опит. Авраам повярва в Бога въпреки, че нямаше абсолютно никаква надежда и затова стана отец или първообраз на всички истински вярващи (прочетете Рим. 4:16-18).
Това, което за Павел се оказа, че не в състояние да извърши в Рим. 7 глава, посредством своите собствени усилия, (думата «аз» е използвана около 25 пъти в Рим. 7:14-25, се явява «аз» в общ смисъл) в Рим. 8 глава става възможно чрез вяра в силата на пребиващия Дух. «И ако обитава във вас Духът на Този, Който е възкресил Исус от мъртвите, то Същият, Който възкреси Христос Исус от мъртвите, ще съживи и вашите смъртни тела чрез Духа Си, Който живее във вас» (8:11). « И където е Господният Дух, там е свобода. А всички ние, с открито лице като в огледало, като гледаме на Господнята слава, се преобразяваме в същия образ от слава в слава, както от Господния Дух» (2 Кор. 3:17, 18).
И в тези последни дни Святия Дух приготвя хора верни и търсещи, които по благодатта на Христос ще достигнат такова състояние, че ще могат напълно да победят, както победи Христос. И това е още едно практическо следствие от очистването на Небесното светилище.
В Еф. 2:8, 9 ние имаме ясното евангелско потвърждение, че сме спасени единствено по благодат чрез вяра, а не чрез нашите дела. Но в 10-я стих откриваме, че в това спасение Бог ни е създал «в Христа Исуса за добри дела», които Той очаква от всеки вярващ сега (виж също Кол. 2:6). Отново в Тит. 2:14 Павел ни напомня, че Христос «е дал Себе Си за нас, за да ни изкупи от всяко беззаконие и да ни очисти за Себе Си, народ за Свое притежание, ревностен за добри дела». В предвид на тази евангелска истина да отстраним всяко неверие и да се стремим да имаме «ум Христов» (Фил. 2:5, 7, — ум, или воля, напълно освободени от егоизма, подчинени на кръста на Христос всеки ден (Лк. 9:23), така че Бог да може да ни ръководи и да освети земята със славата на Своя Син.

Но докато отричаме истината за човешкото естество на Христос, чрез което Бог се яви в нашата колективна греховна плът, ние никога не ще можем да се приобщим чрез вяра към службата на нашия Първосвещеник на небето, която Той извършва в настоящото време и която включва очистване на човешкия храм (виж Великата Борба, с. 488). Както не можем да оценим прощението на греховете, ако не видим Христос, несещ тежестта на нашите грехове на кръста, така и не ще можем да извоюваме победа над силата на греха, ако не видим, как Христос е победил и осъдил закона на греха в плътта чрез Своя живот и смърт.

Казано ни е, че Христос мъчително очаква момента, когато ще може да възпроизведе Своя характер в Своята църква (Притчи Христови, с. 69). Колко ще Го заставяме да чака? «Защото Господ ще съгради Сион и ще се яви в славата Си» (Пс. 101:17; виж Еф. 2:19-22; 5:25-27).
Глава 7

ОБСЪЖДАНЕ НА ВЪЗРАЖЕНИЯТА
Тези, които учат, че при въплъщението Христос е приел безгрешна човешка природа, т. е. духовното естество на Адам до грехопадението, възразяват против мнението, че Христос е приел на Себе Си нашата греховна природа, природата на Адам след грехопадението с нейната склонност към грях. Те правят това от искрено желание да съхранят абсолютната безгрешност на нашия Спасител. Ето тяхните основни аргументи:

1. Ако Христос би приел нашето греховно естество такова, каквото е Той ще е бил заразен с греха и не би могъл да бъде Агнцът Божий без петно и порок, но Сам би бил грешник, нуждаещ се от изкупление.
2. Тъй като Христос е приел нашата човешка природа, като се е уподобил на нас физически, Писанието говори за Него като за «Святия», «без грях», «отделен от грешниците» (Лк. 1:35; Евр. 4:15; 7:26). Следователно, Неговото духовно естество е било подобно на естеството на Адам до грехопадението.

3. Христос не би могъл да се съпротивлява на изкушението, ако Неговата човешка природа е била греховна във всяко отношение, като нашата.
4. Христос се явява втория Адам; следователно, Той е приел безгрешното духовно естество на първия Адам.
Правилното разбиране на човешката природа на Христос е много важно за верното разбиране на спасението в смисъл оправдание, освещение, а също и прославяне и тези възражения на искрени Божии мъже не трябва да ги игнорираме. Нека да ги разгледаме в духа на истината, единството и чистотата на Евангелието, за да може Божествената цел да освети този тъмен свят и Неговата слава скоро да се осъществи.

1. Аргументът, съгласно който Христос, ако би приел нашето греховно естество, би бил заразен с греха и не би могъл да бъде Агнца Божий, води своето начало в учението за «първоначалния грях». Това учение, както видяхме по-рано, утвърждава, че в резултат на грехопадението греховното човешко естество е осъдено за греха, живеещ в него (Рим. 5:18, 19; 7:20, 23). Оттук произтича: ако Христос би приел това греховно естество, Той автома​тически би станал осъден грешник, каквито са всички хора от своето рождение.

Ако Павел е прав, назовавайки нашето греховно човешко естество «тяло греховно» (Рим. 6:6) и владеещия в него «закон на греха и смъртта» (Рим. 7:1, 8), то проблема с първоначалния грях не трябва да се прилага към Христа. Причината е в това, че нашия Спасител е имал двойствена природа. При въплъщението Божествеността на Христос по таинствен начин се е съединила с нашето колективно човешко естество, нуждаещо се от изкупление, така че Христос е станал Бог и човек в едно и също време. Най-важното за нас е да разберем различието между тези две естества, различие, което реформаторите от XVI столетие, за съжаление не видели.
При въплъщението Христос е взел на Своята собствена безгрешна Божествена природа нашето греховно човешко естество. По тази причина никъде в Библията не се споменава за естеството на Христос, в нея се използват думи в смисъл «станал, направи». Той «стана плът» (Ин. 1:14); «направи грешен» (2 Кор. 5:21); «роди се [произхожда, — KJV) от жена» (Гал. 4:4); «като стана проклет» (Гал. 3:13); «роди се [произхожда, — KJV) от семето на Давида» (Рим. 1:3). Думата «стана» означава, както видяхме по-рано, че Христос е станал Такъв, Какъвто Той не е бил по природа.
Следователно, въпреки че Христос наистина е приел нашето греховно естество, което се намира под проклятието на закона и затова е осъдено на смърт, това не значи, че самия Христос е бил грешник или жертва на порок. Въпреки, че това човешко естество не Му е принадлежало по рождение, Той го приел, за да изкупи падналото човечество. Ако Христос даже с мисъл се бе поддал на греховното желание на плътта, то Той би станал виновен грешник, подобен на нас. Но докато Той не е съединил Своята вола или разум с нашето греховно естество, което Той приел, Той не би могъл да се счита за грешник.
Действително, Писанието ни казва, че Той, подобно на нас, бил изкушаван във всичко (тоест чрез плътта, виж Иак. 1:14), но Той никога не съгрешил (Евр. 4:15), понеже е взел на Себе Си нашата греховна природа при въплъщението — тази същата природа, която Той очистил на кръста.
По тази причина Павел много внимателно използва думта «подобие», когато говори, че Бог е изпратил Своя Син в «греховна плът», за да осъди «греха в плътта» (Рим. 8:3). В същото време когато, от една страна, Писанието напълно отъждествява Христос с нашето греховно положение, изключвайки фактическо съгрешаване, за да може наистина да ни изкупи (Евр. 2:14-18), от друга страна, ясно показва, че Той не е бил грешник, напълно подобен на нас; това никога не би могло да бъде.
Съгласно «Международния критически коментар» (Послание към Римляните, т. 1, 1982), Павел използвал в Рим. 8:3 думата «подобие», за да подчертае факта, че «Синът Божий не е бил изпратен от Своя Отец изменен в човек, но по-скоро, Той приел човешката природа, оставащ при това Самия Себе Си». Във връзка с това в Коментара се прави обобщение: «[Ние] разбираме, че, съгласно мисленето на апостол Павел, Божия Син е приел същото паднало греховно естество, което принадлежи на нас, но в Неговия случай това паднало греховно естество никога не било у Него единствено — Той никога не е преставал да бъде вечния Син Божий».
Ние можем да обясним това и по следния начин: всеки роден свише християнин става «причастен на Божественото естество» благодарение на опитноста на новорождението (2 Петр. 1:4). Въпреки, че тази Божествена природа е безгрешна, невъзможно е безгрешността да се направи  вродено качество на вяращия, макар, че Писанието назовава такъв човек дете Божие (Рим. 8:16; 1 Ин. 3:1, 2). Причината е в това, че Божествената природа не принадлежи на вярващия по рождение. Точно така и приобщението към нашето греховно естество не е направило Христос грешник, тъй като това греховно естество не Му принадлежало по рождение. Той го приел на Себе Си, за да го изкупи. И това Той е извършил чрез Своя живот и смърт. Затова докато Христос Сам лично не се съгласил с греха и не отстъпил по никакъв начин на изкушението, Той останал неопетнен.
И отново тези, които настояват, че приемайки нашата греховна природа, Христос не би могъл да бъде неопетнения Агнец Божий, не разбират истинното значение на символиката, отразяваща службите в светилището, представящи изкупителната служба на Христос. От грехопадението цялото човечество е осъдено и се намира под проклятието на закона (Рим. 5:18; Гал. 3:10). За да бъде падналото човечество изкупено от това осъждение и проклятие, за да придобие нов статус за оправдание към живот е необходимо да се изпълнят и двете изисквания на Божия Закон:
1. За да има човек право да живее, закона е изисквал пълно послуша​ние. Това изискване е било изпълнено от Христос в течение на 33 години активно послушание на Божия Закон в нашата човешка плът. Въпреки, че това послушание било абсолютно съвършено или неопетнено, не би могло да очисти нашето човешко естество от проклятието или осъждението на закона. Само смъртта би могла юридически да ни освободи от греха (Рим. 6:7). И докато Христос не е взел тази осъдена човешка природа на кръста и не я е подложил на пълното възмездие за греха, Той не би могъл да се счита за наша праведност (Рим. 4:25).
2. Следователно, Христос е удовлетворил основното изискване на закона — неговата справедливост, умирайки за нас на кръста. Затова както със Своя живот, който е удовлетворил позитивните изисквания на закона, так и Своята смърт, която е удовлетворила справедливостта на закона, Христос е придобил вечно изкупление за човечеството (Евр. 9:12) и завинаги е станал Изкупителя на света (Ин. 5:24).
Единствено в светлината на тази истина ние можем да разберем старозаветния символизъм. Със своето съвършено, действено послушание на закона Христос се е отъждествил със символа на неопетнения агнец, и това Му е дало право да удовлетвори заради нас изискванията на закона. Никъде в Свещеното Писание не намираме намек за това, че неопетнения агнец представлява безгрешната човешка природа на Христос. Такова предположение само съществува, и то не може да бъде доказано позовавайки се на Словото Божие.
Неопетнения агнец олицетворява това, което е непосредственно свързано с нашето спасение, а именно съвършенното послушание на Христа, което изисква от нас закона, за да имаме право на живот. Когато е бил заклан неопетнения агнец, той представял Кръвта или смъртта на Христос, която ни очиства от греха (Евр. 9:22-28). За оправданието на човека са били необходими тези две изисквания. Ясно е, че в Eвp. 10:5-10, 14 авторът на Посланието именно това е имал впредвид.
Ако Христос в качеството си на наш Представител и Заместник би приел безгрешната природа на Адам, то закона би изисквал от Него само послушание, както е в случая с Адам. Но тъй като Христос е дошъл да изкупи падналия, а не безгрешния човек, то нашите грехове, имащи начало в плътта, трябвало е да бъдат осъдени в самия източник, тоест в плътта и това Христос е извършил, приемайки същата греховна плът и предавайки я на смърт на кръста. По този начин, Той е «осъдил греха [единствено число] в плътта» (Рим. 8:3).
И отново някои теолози утвърждават, че ако Христос би приел нашата греховна природа, такава каквато я познаваме, то Неговото съвършено послушание би било осквернено от «изпорочения канал», чрез който то се е извършило (израза «изпорочен канал» те заимствали от погрешното тълкуване на израза от 344-та страница на книгата «Избрани вести», т. 1). Това отново не се подтвърждава от Свещеното Писание.
Действително, съвършеното послушание на Христос само по себе не би могло да оправдае падналото човечество от «изпорочения канал», кой​то е бил подложен на осъждение. Оттук, за да оправдае греховния човек се е изисквало и живота, и смъртта на Христа. Тъй като съвършеното послушание на нашия Спасител по никакъв начин не било осквернено от греховната човешка природа, която Той приел. Съгласно Свещеното Писание, Христос «Който е бил във всичко изкушен като нас, но пак без грях» (Евр. 4:15).
Яков дава следното определение на нашите изкушения: «А всеки се изкушава, като се завлича  и подлъгва от собствената си страст (тоест плът]» (1:14). Но ако ние се поддаваме на изкушението, то Христос никога ни за един момент не се е поддал на изкушение, така че даже и с мисъл Той не се е поддал на греха. Както е забелязъл изследователя на Новия Завет на оригиналния език К. Вюст: «Думата "без грях" (Евр. 4:15) означава, че в нашия Господ изкушението никога не е довеждало до грях» (Посланието към Евреете на езика на оригинала, с. 95), Следователно, в нашето колективно греховно естество, което е приел Христос, Той изявил напълно Своя безгрешен характер. Правейки това, Той в пълнота, като наш Заместник, удовлетворил позитивните изисквания на закона. Благодарение на това Той е станал неопетнения Агнец Божий.

Същият Христос на кръста, като Агнец Божий, поема греха на света (Ин. 1:29, — KJV). Как Христос е могъл да поеме «греха» (обърнете внимание на единственото число) на света, ако греха не е бил на кръста в плътта, която Христос е приел? Или, с други думи, как Христос е могъл да осъди «греха в плътта» (Рим. 8:3, отново обърнете внимание на единственото число) в безгрешна плът?
Но Христос пое нашия грях, осъждайки го на кръста. Той е могъл да направи това, защото е приел нашата плът, в която живее греха (Рим. 7:17, 20). В Евр. 9:26 ние четем: «Той [Христос]… се яви да отмахне греха, като принесе Себе Си в жертва». Както казва К. Вюст, унищожението на греха засяга като греховната плът, така и греховните дела: thetos означава «отстраняване на нещо, изкореняване, изтръгване». Греха проникна в човешката раса чрез непослушанието на Адам, така избуя греховната природа и греховните дела (също там, с. 40).
Тъй като Христос се е приобщил към нашата греховна човешка природа и я победил, то в настоящето време, като наш Първосве​щеник, Той може и «състрадава в немощите ни» (Евр. 4:15), и «изкушаваните да помага» (2:18). Думата «немощи» не означава физическа слабост — умора или стареене, както учат някои. И отново Вюст казва: «Думата "немощи" — astheneia — това е "морална слабост, която прави хората способни към съгрешаване" или, с дру​ги думи, напълно повредена природа». Обяснявайки израза «защото и сам той е обиколен с немощ», Вюст продължава: «Първосвещеника е подвластен на немощи, греховни наклонности. Тоест той напълно е подложен на греха, тъй като той има греховна природа, която се оказва, че взема безконтролно власт над цялото същество на човека» (също там, с. 98).
В тази връзка интересно е да отбележим наблюдениета на Карл Барт: «Защитниците на това мнение, че Христос е приел падналата човешка природа, имат в сравнение с авторите на Хейделбергския Катехизис, повече причини да утвърждават, че целия живот на Христос, че Неговата фактическа служба и смърт са не само състояние, в което се е намирал непадналия Адам, но и противодействие на изкушението, на което е отстъпил Адам – това е и началото, с което започваме и ние, подложени на цялата греховна тежест, унаследена от нас. Той е използовал съвсем непригоден и безнадежден материал на нашата изпорочена природа за осъществяване на съвършенно и безгрешно послушание» (цитат приведен в «Международния критически коментар» на Посланието към Римляните, т. 1, с. 379-383, 1982).
По този начин, можем да бъдем уверени, че чрез тази истина нашето изкупление чрез святия живот и смърт на Христа е било и съвършено и завършено. В Христовата праведност ние, вярващите, не само имаме «оправдание към живот» (Рим. 5:18), но в Него ние можем също да бъдем свободни от робството на греха, така че сега ние можем «да живеем за Бога» (Рим. 6:7-13). Такава е основата на истинското оправдание и освещение, които могатда бъдат приети единствено чрез вяра.

2. Предполагат ли следващите заявления на Писанията, че човешката природа на Христа е била безгрешна: «Святото»; «без грях»; «отделен от грешните» (Лк. 1:35; Евр. 4:15; 7:26)?
За да разберем правилно тези изказвания, ние трябва да приемем с внимание други текстове на Писанието, които отъждествяват Христос с нашето греховно човешко състояние. Противоречие не трябва да има. Бог «който за нас направи грешен оногова…» (2 Кор. 5:21); Бог Го изпратил «в подобие на плът греховна» (Рим. 8:3); «Затова трябваше да се уприличи на братята си» (Евр. 2:17); Христос е «взел на Себе Си нашите немощи» (Мат. 8:17) и тъй нататък.
Опитващите се да примирят тези две явно противоположни гледни точки, утвърждаващи, че Христос е приел нашето греховно естество само в смисъл физическо състояние на човека, тоест че Той е бил подложен на умора, стареене и така нататък, и в същото време настояващи, че в морално и духовно отношение Той е приел безгрешната природа на Адам преди грехопадението, подсказват за една небиблейска зрителна точка. Честната екзегеза на тези текстове не потвърждават подобно тълкуване. Нещо повече, съгласно Писанието, нашата физическа и духовна природа се отнасят помежду си така, че ако една от тях е греховна, то греховна се явява и другата. Следователно, «тленното» съответства на «смъртното», а «нетленното» — «безсмъртие» (1 Кор. 15:53). Подобно на това «тяло греховно» (Рим. 6:6) се отъждествява с «тяло смъртно» (Рим. 7:24).
По мнение на писателя, тези две групи текстове, които на пръв поглед си противоречат един на друг, наиистина се съгласуват един с друг само тогава, когато приемем под внимание два важни фактора.
Първо, Христос е бил и Бог и човек едновременно, така че Той е имал две различни естества, съединени в едно лице. Неговата собствена Божествена природа, която била безгрешна, се е съединила с нашето колективно греховно човешко естество, което Той е приел. По този начин, Христос представлява едно парадоксално явление. От една страна, Той е бил назован «свят», но от друга страна, Той е бил «направен грях».
Второ, въпреки че Христос е приел на Себе Си нашето греховно естество, то не трябва да се отъждествява с нашето съгрешаващо естество. Нашата греховна природа е съгрешила и греши, но Неговата човешка природа не съгрешила, така че в смисъл на постъпки Неговата човешка природа може да се назове безгрешна. Съгласно Писанието, Христос понася нашите немощи, тъй като Той е приел нашата греховна природа, която се намира под владичеството на «закона на греха». Тъй като, Той даже в мисли не е съгрешил, така че Неговата плът е била напълно освободена от наклонност към греха (1 Петр. 4:1).

И така ние заставаме пред лицето на тези два важни факта — безгрешната Божественост на Христос и съвършената безгрешност на характера, изявен в Неговата човешка природа, проблема на съгласуване на тези два, на пръв поглед противоречиви, групи текстове се разрешава така:. Ясно е, че текстовете, отнасящи се към безгрешността на Христос, трябва да се подразбират или Неговата безгрешна Божествена природа, или безгрешността на Неговите постъпки или характер, в същото време текстове, които отъждествяват Христа с нашето греховно състояние, се отнасят към възприетата от Него наша греховна човешка природа, която е «продадена под греха» (Рим. 7:14).
Отчитайки гореказаното, да разгледаме ключовите текстове, отнася​щи се към безгрешността на Христос и тяхната връзка или с безгрешната Божествена природа на Христос или с Неговия безгрешен живот или постъпки, извършени в нашата греховна плът:

Лк. 1:35 — «Святото». Тази дума се използва във връзка с Христос, назован «Син Божий». Затова ангела се позовава тук на Неговата Божественост, която е била свята и безгрешна и която е съставлявала Неговата истинска същност.
Ин. 8:46 — «кой от вас ме обвинява в грях?» Исус каза тези слова, когато разговаря с иудеите, неспособни да разберат Неговата Божествена природа или да оценят Неговия съвършен характер. Той се позовава на Своите безгрешни постъпки.
Ин. 14:30 — «иде князът на този свят. Той няма нищо в Мене». Сатана постоянно се е старал да провали плана за спасение, съблазнявайки Христос към грях. Изкушенията в пустинята са добър пример за това. Но всички негови опити са претърпели крах, както е казано в Евр. 4:15. Това е била победата, за която споменава Христос. Исус Сам обяснява приведените слова в следващия текст: «Както ми е заповядал Отец, така правя» (Ин. 14:31). Това е съвършено послушание, съвършена праведност!

Евр. 7:26 — «отделен от грешните». Този израз е предшестван от думи като «свят, невинен, непорочен», в които се подразбират съвършените постъпки на Христос, Неговата праведност. В Своя безгрешен живот, а не възприетото от Него естество Христос не приличал на отделен от греховното човечество, за изкуплението на което Той е дошъл. «Възлюбил си правда и намразил си беззаконие; затова Боже, твоят Бог те е помазал с миро на радост повече от твоите събратя» (Евр. 1:9). Този характер е Неговата праведност!

2 Кор. 5:21 — «който не е знаел грях». Тези думи са казани в контекста на разсъждения за Христа, понесъл греха. Христос не е познавал греха в смисъл на Неговата Божествена природа, а също и в Неговия характер или постъпки. И все пак «който сам понесе в тялото си нашите грехове» (1 Петр. 2:24), Той е направил това, несейки нашето греховно човешко естество от рождението си до самата смърт. По този начин трябва да разбираме думите на апостол Павел, «който за нас направи грях оногова, който не е знаел грях» (KJV).

1 Ин. 3:5 — «в Него няма грях». В предходното изречение е казано: «и знаете, че Той се яви да носи греховете». От контекста на 4-я и 6-я стихове е явно, че под «грехове» тук се подразбира съгрешаване, а не природата, която е «взел» Христос.

Евр. 9:14 — «принесе Себе Си без недостатък на Бога». Това изречение, както и думите «ще очисти съвестта ви от мъртви дела», които следват, предполагат по-скоро постъпки, отколкото естество. Той е бил «без грях», въпреки изкушаван, подобно на нас. (виж 1 Петр. 1:19 и Евр. 5:8, 9).
Следователно, нито един от тези текстове не се отнася към самото човешко естество на Христос и тях не трябва да ги използваме в качество на доказателства, че Неговата човешка природа е била безгрешна, както природата на Адам до грехопадението. Когато текстовете от Свещеното Писание правилно са съгласувани помежду си, то те показват, че безгреш​ността на Христос се отнася към характера или постъпките, които Той е проявил в човешкото Си естество – което е подобно на това, което Той е дошъл да спаси. Той е «осъдил греха» в естеството, което се намира под властта на принципа на греха или себелюбието.

Следователно, Божията праведност, изявена в греховна плът, може да бъде наистина назована «тайната на благочестието: Бог се яви в плът» (1 Тим. 3:16).
3. Можеше ли Христос да се съпротивлява на изкушението, ако възприетата от Него човешка природа е била унаследована от Него, както ние наследяваме нашата природа, тоест намираща се под властта на «закона на греха» ?
Именно този въпрос се е повдигнал против вестта прогласена през 1888 г. Обърнете вни​мание, как Елена Уайт отговорила на този въпрос в «Ревью енд Хералд» в февруари 1890 г.: «Аз получавам писма, в които се утвърждава идеята, че Христос не би могъл да има същото човешко естество, защото Той би се поддал на изкушения, подобни на нашите. Ако Христос не беше се приобщил към нашата природа, Той не би могъл да бъде нашия пример. Ако Той не се е приобщил към нашата природа, Той не можеше да бъде изкушаван, подобно на човека. Ако за Него е било невъзможно да отстъпи на изкушението, Той не би моъл да бъде нашия помощник. Извършен е велик акт: Христос е дошъл да се сражава като човек и заради човека. Неговото изкушение и победа ни казват, че хората трябва да подражават на Образеца» («Избрани вести», т. 1, с. 408).
В 2-та и 3-та глави на Посланието към Римляните Павел показва, че «всички сме под греха» и че «няма праведен ни един». Това се отнася за човешката природа, за която е казано: «няма кой да прави добро» (Рим. 3:9-12). Тъй като самият апостол ни учи това, че в себе си и от себе си не може добро да върши грешния човек (Рим. 7:14-24), тъй като ослабналата човешка природа не може да съблюдава закона (Рим. 8:3), — всичко това е направил Бог! Това Той е направил в човешката плът на Христа, която е имала «подобие» на нашата греховна плът. И Той е направил това, за да изпълни справедливите изисквания на закона да се изпълнят в нас, които, подобно на Христа, живеят по Духа (Рим. 8:3, 4).
Безгрешния живот на Христа не доказва, че грешния човек може в себе си и от себе си да се съпротивлява на изкушението и да живее без грях. Чрез Неговия живот беше доказано, че грешния човек, изпълнен и управляван от Божия Дух, може да преодолее силите на дявола, които господстват над нас чрез греховната плът. Такова е учението на Новия Завет. Говорейки за Себе Си като човек, Христос ясно показа, че Той не може нищо да направи от Себе Си (Ин. 5:19, 30), че Той живее чрез «Отца» (Ин. 6:57). Даже Неговите дела всички произхождали от Отца (Ин. 14:10, 11). Лука след описанието на изкушенията на Христа в пустинята прави следното обобщение: «И Исус се върна в Галилея със силата на Духа» (4:14). За смъртта на Христос Павел в Посланието към Евреите е записал: «за да вкуси смърт, с Божията благодат, за всеки човек» (2:9).
Именно в този смисъл Христос е могъл да се съпротивлява на всички изкушения и по този начин да открие възможност за новородения християнин да живее без грях. «Чрез които се подариха скъпоценните нам и твърде големи обещания, за да станете чрез тях участници в божественото естество, като сте избягали от произлязлото от страстите разтление в света » (2 Петр. 1:4).
Макар че Павел ясно показва, че човек в себе си и от себе си не може да се съпротивлява на изкушението, той не по-малко ясно утвърждава, че невъзможното за хората е възможно за Бога: «Ходете по Духа, и няма да угаждате на плътските страсти» (Гал. 5:16). « Но се облечете с Господ  Исус Христос и не се грижете за плътта, за да угаждате на нейните страсти» (Рим. 13:14).
Ако в светлината на тази истина някой се осмели да каже, че грешните хора не могат да се съпротивляват на изкушението или да живеят без грях, ако те живеят по Духа, то заявяващия това въздига силата на дявола и греха над Божията сила. «Защото законът на животворящия Дух ме освободи в Христос Исус от закона на греха и смъртта» (Рим. 8:2). «И ако обитава във вас Духът на Този, Който е възкресил Исус от мъртвите, то Същият, Който възкреси Христос Исус от мъртвите, ще съживи и вашите смъртни тела чрез Духа Си, Който живее в вас» (Рим. 8:11). Тази славна евангелска истина трябва да озари всички вярващи с вечната надежда в този свят на грях.
4. Ако Христос е «втория Адам», не означава ли ли това, че Той е взел на Себе Си безгрешната природа на първия Адам до грехопадението?
Такова заключение няма библейско подтвърждение. Ако Христос — «последния Адам» (1 Кор. 15:45), това е правомерно в този смисъл, че Христос е подобен на Адам. Да отидем по-далеч от това определение — означава да си позволим волност, не разрешена от Словото Божие. В Рим. 5:12-21 се прави сравнение и противопоставяне на Адам и Христос. Този пасаж показва, че Христос наподобява Адам. Не по естество, а по това, че и двамата се явяват представители на човешкия род. Подобно на това, както всички хора са представени чрез първия Адам, когато чрез своя грях той е унищожил своето наследие, така и Бог е обединил всички хора в Христос, давайки Му право да бъде втория или «последния Адам» (1 Кор. 1:30; Еф. 1:3). По този начин, чрез Неговото послушание всички хора са били юридически оправдани за живот в Него (Рим. 5:18).
Единствино в този смисъл Писанието прави сравнение между Адам и Христос. Както Адам е повлиял на цялото човечество, така и Христос е повлиял на цялото човечество (Рим. 5:15, 18). Да отидем по-нататък от това сравнение и да отъждествяваме човешката природа на Христос с безгрешната природа на Адам преди неговото грехопадение — означава да внесем свое тълкуване в Писанието.

Никъде в Библията не откриваме Христос по някакъв начин да се сравнява с Адам в смисъл на естество. Напротив, Христос, като «Син Човешки», е назован Син Давидов и Авраамов (Мат. 1:1) — хора, имащи греховна природа; за Него е казано «стана подобен на човеците» (Фил. 2:7) и че Той «в всичко се уподоби на братята» (Евр. 2:16, 17). От тук е ясно, че не можем да кажем, че при въплъщението Христос е приел безгрешната природа на Адам, само на това основание, че Той е назован втория Адам.
В заключение на тази част, посветена на обсъждане на възраженията е важно да отбележим и запомним, че всеки опит да се говори за съвършена безгрешност на Христа е в ущърб на пълнотата, смисъла и силата на Евангелието и означава подриване на истината за Евангелието. Тези които учат, че Христос е приел на Себе Си естеството на Адам, каквото то е било до грехопадението, са принудени да проповя​дват фактът, че Той не е трябвало да се бори със силата, или закона на греха, пребиваващ в греховната плът. Едно такова учение разрушава жизненната истина на Евангелието, защото Евангелието предлага на грешника не само юридическо оправдание, но също и сила Божия за спасение от греха (Мат. 1:21; Рим. 1:16; 1 Кор. 1:17, 18, 24).
Оценката на спасението от греха е нужно да я разбираме в светлината на великата борба между Христос и сатана. В самия център на тази борба е конфликтът между Божия закон, основан на принципа на самопожертвувателната любов (агапе), която «не търси своето» (1 Кор. 13:5; Мат. 22:36-40), и закона на греха, основан на принципа на себелюбие (Ис. 53;6; Фил. 2:21). Тези два противоположни принципа се пресичат и се борят един с друг в човешката природа на Христа. От една страна, сатана, действащ чрез плътта на Христа, отчаяно се е опитвал да склони разума на Христос да се поддаде на собствените желания, а от друга страна, Святия Дух, действащ чрез ума на Христос, никога не отстъпвал на провокациите на сатана. По този начин, на всички опити на сатана да Го провали, отговора на Христос винаги е бил: «Не Моята [собственото «Аз»] воля, но Твоята да бъде» (Ин. 4:34; 5:30, Мат. 26:39).
Великата борба, започнала в този момент, когато Христос е бил дете, но достатъчно зряло, за да направи своя самостоятелен избор, завършва на кръста, когато сатана, използвайки в пълна мярка цялата сила на изкушението, опълчило се от греховната плът е изкушавал Христос да слезе от кръста и да спаси Себе Си (Лк. 23:35-37). Христос отказал да отстъпи пред изкушението и останал послушен «даже до смърт» (Фил. 2:8), и от този миг царството на сатана с неговите принципи на себелюбие било завинаги и напълно съкрушено (Ин. 12:31; Рим. 8:2, 3). Неописуемата победа се явява важна част на добрата вест на Евангелието: «Дерзайте: Аз победих света» (Ин. 16:33); как разбира Иоан «света», виж 1 Ин. 2:16; 5:4).
Сред привържениците на теорията за безгрешното естество на Христос могат да се окажат и хора, които ще кажат, че Христос не е било нужно да приема нашето греховно естество, за да бъде изкушаван. В известен смисъл това е справедливо, тъй като Адам вече е доказал, че безгрешната човешка природа може да бъде изкушавана и може да греши, но работата е в това, че в изкушенията при Христос всичко е било иначе. Да приравняваме изкушението и падението на Адама с нашите изкушения и падения и да ги отъждествяваме е голяма грешка. Когато Адам е съгрешил в Едем, той е извършил противоестествено действие, тъй като неговия грях противоречи на неговата безгрешна природа. С дру​ги думи, неговото непослушание или неговото «не» адресирано към Бога е било неоправдано и затова необяснимо. За разлика от Адам, падналия греховен човек е поддатлив на изкушението и греха и прави нещо съвършено естествено за неговата греховна природа.
Привържениците на учението утвърждаващо, че за човека не е задължително да има греховна природа, за да бъде изкушаван (а оттук, предполо​жението, безгрешната природа на Христос е била изкушавана и подложена на възможно падение), могат да считат себе си за прави. Но Писанието ясно утвърждава, че Христос е бил «подобно на нас, изкушен във всичко, но пак без грях» (Евр. 4:15). Това означава, че Христос, подобно на нас е трябвало да бъде изкушаван чрез Своята плът, докато изкушение за падналия грешен човек — това е «увлечение и подлъгване от собствената си страст» (Иак. 1:14).
Въпросът не в това, могъл ли е Христос в Неговия земен живот да бъде изкушаван и да падне, подобно на Адам; въпросът е в това, могъл ли е Христос, намиращ се в греховна човешка природа, да се съпротиви на сатана и да победи изкушението, т.е принципа който се проявява в себелюбието? Реалния проблем за човека не е само в това, че той е роден с определени греховни наклонности, но и в това (както Сам Христос го определя), че грешникът се намира в зависимост, или рабство на греха и дявола (Ин. 8:34; Рим. 3:9; 6:16; 7:14; Деян. 8:23; 2 Петр. 2:19; 1 Ин. 3:6-8). Но такова нещо не се случи с Адам или с неговото естество до грехопадението. Следователно, изкушението на Адам в Едем и неговото грехопадение никога не следва да го приравняваме към нашите изкушения и грешки. Безгрешния Адам не е имал собствено «аз», което да се нуждае от постоянно отричане или разпятие. Но Христос е трябвало да носи кръст в продължение на целия Си живот, в който «Азът» е трябвало да бъде разпнат (Лк. 9:23).
Верно е, че основния въпрос за всички изкушения винаги е един и същ, или същността на изкушенията към греха се явява съблазанта да кажем «не» на Бога и да живеем независимо от Него, следвайки собствените си желания вместо да сме послушни на Божията воля, основана на любовта. Но ако между изкушението на Адам и нашите изкушения няма фундаментална разлика, то в фактическата борба против самото изкушение различията се колосални. Следователно, ако грях означава да кажем «не» на Бога или да живеем независимо от Него, тогава нашата греховна природа е нещо по различно - като склонност към себелюбие или отчужденост от Бога. Павел ясно показва това при описанието на човешкия проблем с греха в Рим. 1:18-23. По своята природа грешника търси «своето» и е зависим от собственото «аз»; неговите греховни наклонности — това са просто различните проявления на принципа на себелюбие. Такова е фактически и първоначалното значение на еврейската дума, преведена като «беззаконие» (виж Пс. 50:5; Ис. 53:6).
Това не се е отнасяло за Адам, когато Бог го е създал. Адам е бил изкушен към грях, имайки природа ръководена от себеотрецателна любов или святост и затова падението му е непростително. Сатана ни изкушава в естеството в което господства «закона на греха» (егоизъм), естество, което по природа търси «своето» (Ис. 53:6; Фил. 2:21). Безгрешната природа на Адам, или святата плът е била покорна на Божия закон и фактически Адам е намирал радост в това послушание, в същото време нашето плътско естество «на закона Божий не се покорява, нито пък може» — в себе си и от себе си (Рим. 8:7). Между безгрешната природа на Адам и Божия Дух, който го е изпълвал, царяла съвършена хармония, единство и съгласие; но в случая с новородения вярващ Духът и плътта се намират във вражда един с друг (Гал. 5:17).
Да съгреши за Адам е било противоестествено и за това крайно тежка постъпка; но за грешника греха се явява най-обикновено дело; той е приятен за греховното естество (Рим. 7:14-23). Адам  би могъл да бъде оправдан, съблюдавайки закона, но това, което касае нас е, че чрез «делата на закона не ще се оправдае пред Него никоя твар» (Рим. 3:20, 28; Гал. 2:16). Грехът на Адам не трябва да се обяснява, той се явява «тайната на беззаконието», откриваща силата на дявола; с нас е обратното; праведността Божия, изявена в греховна плът, открива силата на Бога над греха и дявола и се явява «тайната на благочестието», която първо е била изявена в Христа и чрез Него е направена достъпна за нас чрез вяра (1 Тим. 3:16; Коп. 1:27).
Теолозите, които заявяват, че за Христа не е било нужно да приеме нашата паднала природа, за да претърпи изкушения и изпитания, подобни на нашите, правят голяма грешка: те отъждествяват положението на Адам с нашето положение. Победоносния живот на Христа и Неговата победа над изкушението и греха е изисквало от Него много повече, отколкото е било необходимо за Адам, ако той не бе паднал. Ако ние сме готови в пълнота да оценим Христос като наша праведност трябва да вземем под внимание това. Когато открием действителната разлика между изкушението на Адам с неговото безгрешно естество и нашите изкушения с нашата греховна природа, не можем да не заключим, че Христос не би могъл да бъде изкушаван, подобно на нас, ако Той е приел безгрешното духовно естество на Адам до грехопадението. Това на свой ред ни дава възможност да оценим грандиозността на спасението, извършено за нас от Христос.
За да разберем това, ние трябва да разгледаме изкушенията на Христа и ги сравним с изкушенията на Адам. Тъй като Христос е бил едновремено Бог и човек и по този начин е притежавал присъщата за Него Божест​вена сила, може да ни се стори, че при Христа е било силно изкушението да използва тази Божествена сила независимо от Неговия Отец и по този начин, може да направим извод, че Неговите изкушения са били много по-силни и се отличават от човешките изкушения, включително и изкушението на Адам. И въпреки, че това звучи убедително, ние трябва да осъзнаем, че подобно изявление може да бъде верно само в контекста на греховното естество и именно към това ние трябва да дойдем при нашето заключение.
Ако изкушенията на Христос в безгрешна човешка природе са били по-силни от нашите и с присъщата Негова Божествена сила, която е била на Негово разположение без да проявява вяра, не трябва ли също да признаем, че изкушението на Адам е било по-силно от нашите изкушения, тъй като неговата естествена способност да върши добро е присъща на неговото безгрешно естество, което е било по-силно от нашето? В този случай ние трябва да допуснем, че за Адам е било много по-трудно да съгреши (да стане зависим от собственото «аз»), отколкото за нас; в резултат греха е станал простителен и освен това, още и разрушителен за Божието съвършено творение.

Нещо повече, ако за Христос е било невъобразимо трудно да бъде зависим от Бога, защото Той е имал Своя, присъща на Неговата Божест​веност сила, то не трябва ли да става съвършено противоположното с нас, тъй като ние имаме присъщи за нас слабости? Не е ли по-леко за нас да бъдем зависими от Бога? Обаче ние трябва да признаем, че да живееш чрез вяра (т. е. да бъдеш зависим от Бога) означава постоянна борба (1 Тим. 6:12), самоотричане и приемане принципа на кръста (Лк. 9:23).
Верно е, че изкушавайки Христос, сатана се е опитвал да Го убеди да вземе всичко в Своите собствени ръце и да постъпи независимо от Своя Отец. Но трябва да отбележим и различието: ако Христос е възприел безгрешната човешка природа, сатана би Го изкушавал да направи неестественото за Него, тъй като Неговата човешка природа е била естествено свободна от егоизъм. За Него не е било нужно да се отказва от собствените Си желания, както Той Сам говори за това (Ин. 5:30; 6:38).
От друга страна, ако Христос е приел на Себе Си нашата греховна природа, която по естествен начин е склонна към своеволие, сатана би Го изкушавал да направи желаното за Неговото собствено «Аз» (например, да слезе от кръста). Именно в това се заключава грандиозното различие между изкушението на Адам (в безгрешна природа) и нашето изкушение (в греховна природа).
Ние трябва да разберем, че принципа на себелюбието е чужд на Божието естество или това е по същество безгрешната човешка природа, която Той е създал. Законът на себелюбието е бил породен от дявола (Ис. 14:12-14), и той е заразил с него цялото човечество при грехопадението. Ако Христос бе приел на Себе Си безгрешното човешко естество, което не е имало наклонност към греха, очевидно, себелюбието не би станало част от Неговата природа, с която за Него е било нужно да се бори и по този начин, сатана не би могъл да Го изкушава чрез плътта, както той изкушава нас.
Но нашия Господ провозгласи, че Той е дошъл да върши не Своята воля, но волята на Своя Отец. Този факт, че Христос, като човек е можел да говори за Своята собствена воля в контекста на възможно противоречие с волята на Своя Отец, ясно показва, че в Своята човешка природа Той се е отъждествил с изкушението своеволие, на което са подложени грешниците, заради спасението на които Той дошъл. Той е могъл да извърши това спасение, само като приеме на Себе Си нашето греховно естество. В Евангелията е показано, че Христос е водел в Своя живот ожесточена борба против принципа на своеволието, камък за препъване на пътя към святост в живота на всички грешници.

И отново, ако плътта на Христа е била освободена от «закона на греха», закона на себелюбието, тогава за нея не е било нужно да страда всеки път, когато Той е отказвал да отстъпи на изкушението. Но ние четем, че « и сам Той пострада като изкушен» (Евр. 2:18), че Той бил  «усъвършенстван чрез страдания» (Евр. 2:10, — KJV), и че Той се е «научил чрез страдание на послушание» (Евр. 5:8, — KJV). Победата от Христос била постигната в Неговия ум, защото Неговия ум се подчинил на ръководството на Духа. Но при това е страдала Неговата плът, защото плътта е била лишена от присъщото и, тоест греха.
Ето как Петър изразява това стълкновение: «И така, понеже Христос пострада за нас по плът, въоръжете се и вие със същата мисъл; защото този, който е пострадал по плът, е оставил греха» (1 Петр. 4:1). Това, което е справедливо относно Христос, трябва да бъде справедливо относно нас, тъй като плътта, приета от Него е била подобна на нашата греховна плът. Ако Адам успешно би се противостоял на изкушението на дявола, не би било необходимо от разпятие на плътта или човешка природа. Но за Христос, тъй като е трябвало да бъде с вярващите, победата над греха включва в себе си принципа на кръста (Гал. 5:24).
Святият живот на нашия Господ, ако той е изявен в безгрешна природа, подобна на природата на Адам до грехопадението, не може да вдъхнови вярващите, стражаващи се с изкушенията, нито да ни даде надежда, ни ободрение. Чрез лъжата, че Христос е дошъл в безгрешна плът, дявола е разрушил в сърцата на милиони вярата в това, че безгрешен живот в греховна плът е възможен. Така се отворила вратата на антиномизма и силата на Евангелието е била намалена. Не е за очудване, че апостол Иоан осъжда отричането на истината за човешката природа на Христа, считайки това за проявление  духа на антихриста (1 Ин. 4:1-3; 2 Ин. 7).
Ако Христос е приел на Себе Си безгрешното естество на Адам духовно, Той би станал представител на Адам, а не на падналия човек. В този случай нашата единствена надежда за свят живот може да бъде осъществена или чрез изкореняване на нашата греховна природа (ереста «свята плът» или перфекционизъм), или чрез очакване на Второто пришествие, когато тленното ще се облече в нетление. Ако това е вярно, то всички призиви към осветен живот, поместени в Библията, стават безсмислени.
Но ако Евангелието трябва да бъде възстановено преди настъпването на края, тогава последното поколение вярващи трябва да възстанови истината, такава каквато е тя в Христос, така че светът да бъде осветен от Неговата слава (Откр. 18:1; Кол. 1:27). В това се е заключавал Божията цел чрез вестта от 1888 год.
Спасителя е извършил много повече от това, което не е могъл да направи Адам, защото Той е изявил съвършенната праведност Божия в подобие на греховна плът. И в това се заключава истинската безгрешност на Христос, а също и пълнотата и силата на Неговото Евангелие. Бог е извършил «невъзможното», изявявайки съвършенната праведност в нашата греховна плът в лицето на Исус Христос. И ако единствено чрез вяра ние се покорим на тази истина и позволим на Святия Дух да пребивава в нас и да ни ръководи (2 Кор. 2:16), тогава Той ще открие Своята сила в «тялото» на Христа, което е Църквата. «Защото всичко, което е родено от Бога, побеждава света; и тази победа, която е победила света, е спечелила нашата вяра» (1 Ин. 5:4). Това също се явява праведност чрез вяра.
Благодарение на познанието на тази истина Христовата праведност, изявена в нашата греховна плът, ще даде на всеки вярващ надежда за слава. Пребъдвайки в Него и напълно откривайки Му нашето сърце, ние ще можем да постъпваме така, «както Той е постъпвал» (1 Ин. 2:6).
Глава 8
ИСУС ХРИСТОС, СПАСИТЕЛ, БОГОЧОВЕК

Ние вече показахме, че за да получи юридическо право за бъде наш Заместник и Представител Христос е трябвало да има Божественост, съединена с нашата колективна паднала човешка природа, нуждаеща се от изкупление. При въплъщението тези две съвършено противоположни естества са се съединили заедно в една Личност и Христос станал втория Адам. В Христос — това е главната мисъл, централната тема в теологията на апостол Павел (1 Кор. 1:30; Еф. 1:3-5).
Съгласно В. В. Прескот, тази истина представлява центърът на християнската вест: «Какво означава за нас днес този факт, че Исус Христос е станал Втората Глава на човешкото семейство? Това означава следното: именно тогава, когато е бил създаден Адам, всички членове на човешкото семейство били създадени в него и подобно на това, когато е бил създаден Втория Човек «чрез Бога в праведност и истинска святост», всички членове на това семейство били създадени в Него. Това означава, че както Бог е виждал всички членове на човешкото семейство в лицето на Адам, така Той вижда в Христос, Втория Отец на семейството, всички членове на божествено-човешкото семейство; Той е видял в Него всички Негови синове, всички Негови дъщери, всички потомци, всички, които принадлежат към това семейство. Важно е да отбележим, че Исус Христос е бил Представител на човечеството и цялото човечество е съсредоточено в Него и когато се е въплътил, Той приел човечеството. Той приел човечеството и станал Отец на това божествено-човешко семейство, съединявайки по този начин Себе Си с човечеството и плътта, която Той е приел на Себе Си и в която Той е живял е била нашата плът и ние сме били в Него и Той в нас. Това, което е направил Авраам, Левий го е извършил в Авраам и подобно на това, което Исус Христос е направил в плътта, ние сме го извършили в Него. В това се заключава наи-славната истина на християнството. Това е самото християн​ство, това е самата същност, живота и сърцето на християнството. Той приел нашата плът и нашето човешко естество се оказало в Него и това, което е извършил Той, човечеството го е извършило в Него» (В. В. Прескот. «Божествено-чове​ческото семейство», General Conference Bulletin, 1895, с. 8, 9).
Благодарение на това, че Христос се явява едновременно и Бог и човек, Той е не само уникална, но също и парадоксална Личност. Това, че Той е Бог, противоречи на това, че Той е приел да стане и човек. В това се заключава великата тайна на въплъщението, която нашия ограничен човешки ум не може да разбере, но която можем  да приемем чрез вяра, защото Божието Слово я провъзгласява.

Приведената диаграма показва различието между вродената Божествена природа на Христос и Негооото човешко естество, което е било нашето колективно греховно естество, прието от Него при въплъщението за спасението на света.
ИСУС ХРИСТОС ВЪПЛЪТЕН

Две отделни, противоположни природи, съединени в Една Личност
БОЖЕСТВЕНАТА ПРИРОДА НА ХРИСТОС

ЧОВЕШКАТА ПРИРОДА НА ХРИСТОС
Такъв какъвто Той е




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 — Фил. 2:6


4. Образ на слуга — Фил. 2:7
5. Безгрешен — 2 Кор. 5:21



5. Грешен — 2 Кор. 5:21 (ЛОМ)
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
На кръста нашия колективен осъден живот завинаги е умрял в Христос (възмездието за грях) (2 Кор. 5:14). При възкресението Бог е дал на човечеството вечния живот на Своя Син (1 Ин. 5:11; 2 Тим. 1:10). Христос при въплъщението станал такъв, каквито сме ние в резултат на грехопадението, за да можем чрез Неговия живот, смърт и възкресение да станем в Него такива, какъвто е Той (2 Кор. 5:17). В това се заключава добрата вест на Евангелието.
Следващите осем точки показват, каква драматична промяна е станала в човешкото семейство в резултат от рождението, живота, смъртта и възкресението на Исус Христос.
ИСУС ХРИСТОС ВЪЗКРЕСЕН
Двете природи са станали едно цяло, разделяйки също самия Божествен живот.

По природа ние сме:
1. Духовно мъртви, но в Христос духовно сме оживяли — Еф. 2:5
2. Грешници, но в Христос сме станали праведни — 2 Кор. 5:21
3. Греховни, но в Христос сме станали святи и непорочни — Еф. 1:4
4. Осъдени, но в Христос сме оправдани — Рим. 5:18
5. Синове човешки, но в Христос сме Божии чада — 1 Ин. 3:1
6. Смъртни, но в Христос сме станали безсмъртни — 2 Тим. 1:8-10
7. Бедни, но в Христос сме станали богати — 2 Кор. 8:9
8. По долу от ангелите, но в Христос сме сънаследници — Евр. 2:6-12; Рим. 8:17.
Разбира се, че всеки вярващ, който разбира тази истина, ще се при​съедини към думите на апостол Павел, възкликвайки: «Благодарение Богу за неизречения Негов дар!» (2 Кор. 9:15).
Глава 9
ПАДЕНИЕТО И ВЪЗСТАНОВЯВАНЕТО НА ЧОВЕКА
За да оценим напълно изкупителната служба на Христос, извършена в нашето колективно греховно човешко естество, ще приключим това изследване за човешкото естество на Христос като разгледаме трите аспекта на спасението, изявени чрез рождението, живота, смъртта, възкресението и възнесението на нашия Господ.

Христос е дошъл да компенсира загубата причинена от грехопаде​нието на Адам. Всичко необходимо за възстановяването на падналия човек било вече приготвено в святия живот на Христос и затова всичко, което вярващите приемат или изпитват в своя живот сега и ще изпитат в бъдеще е било извършено в Христос. Затова нашата вяра трябва да бъде изградена на основата, която вече е положена, а именно на Христос Исус (1 Кор. 3:11).
В резултат на греха на Адам човечеството станало погиващ род. Последствията от първия грях се предавали от поколение на поколение, така че вън от Божието изкупление в Христос всички хора са безнадежно изгубени. Грехът на Адам ни разеденил с Бога и по този начин всички хора се раждат под владичеството на греха и смъртта. Христос приел на Себе Си тази греховна осъдена човешка природа, за да спаси човечеството.

За да можем напълно да се възползваме от това велико спасение, ние трябва в началото да разберем последствията от грехопадението. Писанието ни казва, че греха на Адам е поразил човечеството в три аспекта: духовен, нравствен и физически. На кратко ще разгледаме тези три въздействия като основа за оценка пълнотата на изкупителното дело на Христос:
1. Духовно. Човек за разлика от животните е сътворен като духовно същество. Съвременните антропологични изследвания показват, че даже сред най-примитивните общества човек търси някаква форма на поклонение на божество. Първоначалната цел на Бога се заключавала в това, да пребивава в човека и чрез него да открива Своята слава. «От вечността Божия замисъл се е състоял в това, че всяко сътворено същество — от светлия свят серафима до човека — да бъдат храм, обител на Твореца» (Желание на вековете, с. 161).
Но когато Адам възстанал против Бога, тази цел била ликвидирана. Святия Дух незабавно го напуснал и живота на Адам потънал в тьмнина. По този начин се изпълнило Божието предупреждение, дадено на нашите прародители: «А от дървото за познание на доброто и злото да не ядеш от него; защото в деня, в който вкусиш от него, непременно ще умреш» (Бит. 2:17). Прякият резултат от грехопадението е духовната смърт. И тази смърт е била предавана на всички хора в резултат всички се раждт в този свят духовно мъртви (Еф. 2:1, 5), отделени от Бога (Ис. 59:2).
2. Нравствено. В безгрешния Едем Бог сътворил Адам по Своя образ. Това означава, че природата на Адам е имала естествена безгрешност. Между святия Божий закон и моралното естество на Адам е царяла съвършена хармония; изпълнението на закона е било естествено. Тъй като при грехопадението това безгрешно естество станало греховно в него започнал да господства закона на греха или себелюбието. «Чрез непослушанието, казва Елена Уайт, силите на Адам станали порочни и себелюбието изместило от сърцето любовта. Грехът дотолкова отслабил човека, че той нямял сили самостоятелно да се противопостави на злото» (Пътя към Христа, с. 17). Именно това  е подразбирал Исаия, когато казва:
«Всички ние се заблудихме като овце, отбихме се всеки в своя си път» (53:6). Склонността към эгоизъм, който Библията назовава беззаконие, осквернява всички наши добри дела; те стават осъдени и подобни на «омърсена дреха» в Божиите очи (Ис. 64:6). В този смисъл от времето на грехопадението нравственото естество на човека е напълно развратено.
3. Физически. Докато нашите прародители имали достъп до дървото на живота физическата им природа не се израждала. Но след изгонването им от Едемската градина в резултат от греха човек станал подвластен на болести, умора и стареене приклчващи със смърт. Смъртта била «неумолим жътвар», и Писанието ни казва, че цялото човечество «през целия си живот са били подчинени на робството» на страха от смъртта (Евр. 2:15).
Христос дошъл в този свят като Спасител, за да ни освободи от всяко от тези три последствия от грехопадението. За това «трябваше да се оприличи във всичко на братята Си» (Евр. 2:17). Нека никога не забравяме това, когато разглеждаме по какъв начин падналото човечество е било изкупено от тези три последствия на греха, а именно: чрез рождението, живота, смъртта и възкресението на Христос.

1. Духовно. При въплъщението Божествеността на Христос по тайнствен начин се е съединила с нашата колективна човешка природа в утробата на Мария. Това човешко естество, прието от Христос чрез Мария и подобно на природата на всички хора, било духовно мъртво. Но в момента, когато то се е съединило с Божеството чрез действието на Святия Дух, то духовно оживяло. И така, от времето на Неговото зачатие човешката природа на Христос, бившата и настояща колективна човешка природа, станала духовно жива и всичко това, което касае Христос, се отнася в Него и за нас.
Когато Павел казва на ефесяните, че те са станали духовно живи (Еф. 2:5), той е използвал минало време на глагола (аорист), указвайки на обективната истина, осъществена в Христа при въплъщението, а не в техния личен опит. За тази същата обективна истина се говори и в Тит. 3:5.
Следователно, ние никога не трябва да приравняваме човешкото естество на Христос към естеството на невярващите, които са все още духовно мъртви. Въпреки, че не съществува разлика между плътта (греховното човешко естество) на вярващия и невярващия, съществуват две големи различия между общата човешка природа на вярващите и природата на невярващите:
а) Истински вярващ човек — това е този, който се разкайва и както се подразбира от по-горе споменатата гръцка дума, има променен ум; така че неговата воля се съгласува с Божията и Неговия закон (Рим. 7:22, 25). Павел назовава такъв обърнат човешки разум вътрешен или нов чевек (Еф. 3:16; 4:24). Това не касае невярващия, разумът на който не е обърнат и е в съгласие с греха и плътта (Еф. 2:3; Рим. 8:7).
б) За разлика от невярващия, вярващия, кръстен в Христа е станал духовно жив чрез опитността на новорождението (Рим. 8:9-11). Тази опитност е основана на обективната истина, състояща се в това, че човек духовно оживява в Христа, когато Божествеността се е съединила с нашата колективна греховна човешка природа.
Следователно, новорождението е първия опит на вярващия при обръщането си да се прояви резултата на вече извършеното за всички хора Божие дело «в Христа». За новорождението се говори като за «начатъците на Духа» (Рим. 8:23) или възраждане, което променя напълно състоянието на вярващия, така че сега святият живот и съблюдаването на закона става възможно. Ако падналият човек е развратен до такава степен, че в себе си и от себе си вече не може да се подчинява на закона, то тази същата личност получава възможност да живее свят живот и в този случай човек става духовно жив и Божия Дух пребивава в него (Рим. 8:9, 10: Гал. 5:16, 22, 23). За такъв обърнат човек святият живот на Христа става пример и цел (Фил. 3:12-14; Рим. 13:14; 2 Кор. 3:17, 18).
2. Нравственно. Духовното оживяване не означава по някакъв начин промяна на моралното естество. Когато Христос е взел на Себе Си нашата човешка природа, то въпреки че тя вече е станала духовно жива, естеството, или плътта, все още е била склонна към егоизъм или с други думи се намира под закона на греха. Затова святият живот на Христос винаги се подразбира в светлината на кръста и себеотричането (Лк. 9:23).
Въпреки, че разума на Христос е бил напълно подчинен на Божията воля, така че в него не е имало и ни най-малка склонност къмо греха, Неговата плът е била под ръководството на принципа, който въздейства и на цялото човечество — принципа на егоизма. Затова святият живот за Него не е бил просто следване на естествените наклонности на Неговата човешка природа, както е случая с безгрешния Адам, но постоянна борба срещу «похотта на плътта, пожеланието на очите и тшеславието на душата». Когато Той провъзгласи на Своите ученици: «Дерзайте: Аз победх света» (Ин. 16:33), тук Той е имал впредвид Своята победа над плътта (за определяне значението на думата  «света» виж 1 Ин. 2:15, 16).
Такова разбиране на святия живот на Христос дълбоко и пълно открива смъла на Неговата изкупителна служба. В този контекст «Международния критически коментар» привежда твърде интересно наблюдение относно потвърждението на Павел в Рим. 8:3, където апостола говори за това, че Христос е «осъдил греха в плътта» в подобие на плът греховна: «Но ако ние признаем, че, по мнението на Павел, Божият Син е приел падналата човешка природа, то ние ще видим тук намек за непрекъснатата борба, която Той е водил през целия Си Свой земен живот и посредством който е привел нашето възстанало естество към пълно послушание на Бога».
Съгласно Петър, всички страдания, които Христос е претърпял в Своя съвършен характер са имали място в Неговата плът (1 Петр. 4:1). Но това е станало възможно само благодарение на това, че Неговата плът се е отказала от греховните желания, въпреки, че е била подобна на нашата греховна плът. Тази важна част на добрата вест на Евангелияето трябва да ни напомня за дълбоката и искрена признателност за Неговата праведност и да ни подготови за страдания в плътта за прослава на Христа (Рим. 8:16-18).
В течение на 33 години Христос е изявявал Своето съвършено послушание чрез пълна и съвършена победа над плътта. Христос приел тази осъдена плът и на кръста я положил на възмездие за грях. По този начин, Той «осъди греха в плътта» както активния, така и пасивния чрез послушание и завинаги стана Източник и Извършител на спасе​ние за всички вярващи (Евр. 5:8, 9). В тази истина за пълно и съвършено спасение се крие надеждата за падналия човек. И тази надежда има два аспекта: «оправдание към живот» и «освещение чрез Духа», които могат да станат реални единствено посредством вяра.
3. Физически. Когато Христос е приел на Себе Си нашата греховна човешка природа, Той не само се е отъждествил с нашите морални слабости, но също е взел на Себе Си нашите физически немощи. Следователно, Той е станал подвластен на умора, стареене и смърт. Но изкупвайки и очиствайки нашето греховно човешко естество на кръста, Исус възкръсна от мъртвите с прославено тяло, прославено както морално, така и физически. Следователно, при възнесението Си Той е взел това изкупено тяло на Небето, където то се съхранява за нас до Второто пришествие. В това се заключава «блажената надежда за всички новородени вярващи (Рим. 8:23-25; Фил. 3:20, 21).
В светлината на тази пълна и чудесна добра вест на вечното Евангелие човешката природа на Христа действително се явява «всичко за нас». Тази съвършена, пълна и завършена вест за спасение в Христос, която веднъж е била проповядана от апостолите, трябва да бъде отново възстановена в нашия тъмен и обречен свят преди да дойде края. «То как ще избегнем въздаянието, ако пренебрегнем едно толкова велико спасение, което, отначало прогласено от Господа, се потвърди между нас от тези, които го бяха чули от Него» (Евр. 2:3).
«И Духът и невеста казват: Ела! И който чуе, нека каже: Ела! И който е жаден, нека дойде. Който иска нека вземе даром водата на живота».
Амин!
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