Клифърд Голдстейн
tc ""
Евангелието,
1844 г. и съдътtc "Евангелието,
1844 г. и съдът"
Съботноучилищни уроци за

юли, август, септември 2006 г.
Евангелието, 1844 г. и съдът

Много от нашите “уникални” адвентни докрини всъщност не са уникални. Все пак сме взели седмия ден ­ събота ­ от баптистите от седмия ден и, разбира се, от още много християни (е, не са чак толкова много), които спазват седмия ден, събота.

И въпреки че повечето християни по света вярват в безсмъртието на душата и ­ съвсем логично ­ в незабавното блаженство в рая или мъчения в ада след смъртта, ­ има и такива, които разбират, че смъртта е сън в гроба до възкресението ­ било то първо или второ.

Редица “адвентни” учения като вечното унищожение (в противовес на вечните мъки) или същността на хилядагодишнината, могат да бъдат открити и в доктрините на други църкви. Всъщност почти всички наши учения могат да бъдат открити разпръснати сред ученията на другите християнски деноминации.

С изключение на една: Изследователният съд от 1844 г. Тя е единствената наистина наша.

Някои възприемат този факт като обезпокоителен; защо и други християни не мога да я разберат? Други считат, че уникалността на тази доктрина още по-силно доказва специалната мисия на Адвентната църква. Това е така, тъй като никой друг не проповядва този съд и ние сме били призовани именно по тази причина. Вероятно тази доктрина, повече от всяка друга, ясно определя нашата идентичност като адвентисти от седмия ден.

През това тримесечие ще изучаваме Изследователния съд от 1844 г. Но не изолирано. Както посочва заглавието (Евангелието, 1844г. и съдът), ще разгледаме съда в контекста на евангелието, защото съд без евангелие е като Закон без благодат ­ води единствено до страх, осъждане и смърт. От друга страна, съд + евангелие (като Закон + благодат) води до вяра, увереност и надежда.

Може би най-ярката връзка между евангелието и съда е първата ангелска вест: “И видях друг ангел, че летеше посред небето, който имаше вечното благовестие, за да прогласява на обитаващите по земята и на всеки народ и племе, език и люде. И каза със силен глас: “Бойте се от Бога и въздайте Нему слава, защото настана часът, когато Той ще съди; и поклонете се на Този, Който е направил небето и земята, морето и водните извори” (Откровение 14:6, 7). Що се отнася до Бога, “вечното благовестие” включва съда; и колко глупаво би било от наша страна, в предполагаемата си ревност към евангелието, да го изключим.

Нашето изследване през това тримесечие е разделено на две. Първо ще видим как Писанието представя картината на съда и целия спасителен план, т.е. великата борба, което показва, че въпросът за греха, бунта и Божия закон се простират далеч извън пределите на нашата планета.

След това ще аргументираме библейската основа на съда от 1844 г. и ще установим за себе си колко е стабилна основата на това наше учение, че неговите корени всъщност са в самия кръст. На онези от вас, чиито познания върху тази доктрина се изчерпват с библейския курс, това изследване ще им помогне по-подробно и по-сериозно да се запознаят с тази библейска истина. А онези,   които вече са я изследвали в дълбочина, ще затвърдят убежденията си и вероятно ще я разберат още по-добре.

След това ще разгледаме някои от въпросите, които възникват във връзка с това учение, не толкова, за да се съсредоточим върху самите тях, колкото за да ги използваме като средство за по-силно убеждение в библейската истина за Изследователния съд.

И най-важното ­ ще разгледаме съда в контекста на евангелието, на Христовата заместническа смърт, на разбирането, че благодарение на Неговата смърт ние можем да бъдем спокойни в съда. Както пише апостол Павел: “Сега, прочее, няма никакво осъждане на тия, които са в Христос Исус ­ които ходят не по плът, но по дух” (Римляни 8:1).

И накрая, ще потърсим отговор на въпроса: “Е, и? Какво значение има за нас ­ хората от ХХI в. ­ един съд, започнал през ХIХ в.? Какво ни ползва? Какво ни казва за нас самите, за нашите църкви и най-важното ­ за Бога, Който е обещал да се върне и да ни отведе у дома?

В заключение, правилното разбиране на съда от 1844 г. ще ни помогне да схванем Христовата смърт с по-голяма яснота и дълбочина, особено относно очакването на Второто Му пришествие. Може би поради това като адвентисти от седмия ден сме призовани да го проповядваме, тъй като то поставя кръста в центъра, а колкото повече се приближаваме към края на всичко, толкова по-важно става разбирането на кръста в цялата му възможна яснота. Затова желаем тези уроци да ви доведат до по-добро разбиране на всички диаграми, дати и числа, но по-голямото ни желание е да ви доведат до по-добро разбиране на Исус, на Неговата смърт на кръста и на Неговата служба в Небето за нас. Ако това стане, нашата съвместна работа през това тримесечие ще бъде ­ чрез Божията благодат ­ богато възнаградена. Заслужава си усилията.
24-30 юни





       Залез: 21.08 ч.
1. “Началства и власти”tc "1. “Началства и власти”"
Събота

За изучаване през седмицата: Псалм 51:1-4; Захария 3:1-4; Матей 22:11,12; Римляни 3:4; Ефесяни 3:10; Евреи 2:14; 13:2; Откровение 12:7-13.

Стих за запаметяване:

“Станахме показ на света, на ангели и на човеци” (1Коринтяни 4:9).
Едно от най-удивителните откритя на миналия век беше астрономическо ­ разбирането, че съществуват милиарди галактики и че всяка от тях съдържа милиарди звезди. И макар че всеки ден се откриват нови, според последните данни са преброени около 125 милиарда галактики... Когато осъзнаем, че във всяка от тях има милиарди звезди и вероятно около тези звезди се въртят планети, не е трудно да разберем защо много хора вярват, че трябва да съществува живот и някъде другаде във Вселената.

Използвайки сложни радиотелескопи, хората се заемат с търсенето на извънземен живот. Имайки предвид размерите на Вселената и броя на звездите, разпръснати в нея, много вероятно е да не сме сами.

Ние като християни нямаме нужда от радиотелескопи, за да научим, че съществува живот извън нашата Земя. От Библията (и от Духа на пророчеството) разбираме, че не просто има други същества, но и че те се интересуват какво става тук, на Земята. Всъщност целият Космос е въвлечен във великата борба между Христос и Сатана ­ битка с последици, засягащи не само нас.

Тази седмица ще отидем там, където и най-големите телескопи не могат да погледнат ­ в сърцето на големия морален проблем, с който се сблъсква не само човечеството, но и цялото Божие творение.

Неделя
25 юни
“Когато утринните звезди пееха”

В Писанията се разказва за много същества от други светове ­ интелигентни същества с неземен произход, чието съществуване се потвърждава от цялата Библия. Още в първата глава на Битие, където се описва как Бог създава света и произнася известните думи: “Да създадем човека по Нашия образ, по Наше подобие” (Битие 1:26), не просто се загатва за съществуването на нещо извън нас, а за това, че то ни предшества и превъзхожда. Следователно ­ ние сме пришълци.

И макар да е ясно, че Божеството трябва да ни предхожда, за да ни създаде, Библията говори и за други същества в Космоса.

Прочетете следните стихове: Йов 1:6; 38:7,8; Даниил 9:21; Деяния 12:7; Евреи 13:2. Какво говорят те за тези същества, които са различни от нас?

Както казахме вчера, докато учените са заети с търсенето на отговор на въпроса дали някъде съществува друга форма на живот, Библията показва, че такъв не само съществува, но и че той е обвързан със ставащото на земята, понякога по един твърде личен начин. Според някои от посочените по-горе текстове тези същества контактуват с хората, спасяват ги, дават им знание и т.н. Но вероятно това е съвсем малка част от начините, по които те общуват с нас. Това, че не винаги можем да ги видим не е най-важното в случая ­ съществуват твърде много неща, които не виждаме.

И така, Писанието разкрива пред нас един не винаги допадащ ни факт ­ съществуването на свръхестествени същества, които наистина са тясно свързани с човечеството.

Кои са любимите ви истории за ангели в Библията? Ако сте преживели лична среща с ангел, споделете своята история с групата. Какви мисли провокира този факт у вас?

Понеделник
26 юни
Яростта на Сатана

“И стана война на небесата ­ излязоха Михаил и Неговите ангели да воюват против змея; и змеят воюва заедно със своите ангели. Обаче те не надвиха, нито се намери вече място за тях на Небето. И свален беше големият змей ­ оная старовременна змия, която се нарича дявол и Сатана, който мами цялата Вселена; свален беше на земята, свалени бяха и ангелите му заедно с него” (Откровение 12:7-9; виж също стихове 10-13).
Както разбрахме вчера, Библията е съвсем ясна по въпроса за съществуването на извънземен живот. Знаем обаче, че не всички същества във Вселената са приятелски настроени към нас. Напротив.

Като имате предвид Откровение 12:7-13, отговорете на следните въпроси:

1. Къде започва борбата?

2. Къде продължава тази борба с нова сила?

3. Какви три неща върши дяволът срещу нас, описани в тези стихове?

4. Дяволът е разярен, защото “му остава малко време”. Какво означава това? (Виж Матей 25:41.)
5. Как успява Божият народ да се справи с атаките на врага?

Тези няколко стиха представят фона, на който се води великата борба между Христос и Сатана. Макар и започнала в Небето, тази борба сега се разгръща на земята. Нещо повече ­ ние сме въвлечени в нея и дяволът ­ неспособен да надделее над Михаил и Неговите ангели в Небето ­ сега е насочил усилията си срещу нас.

По какъв начин усещате реалността на великата борба всеки ден? Как разбирането на тази реалност на борбата ви помага да се справите с личните си борби? 

Вторник
27 юни
“Обвинителят на братята”

Вчера разгледахме началото на великата борба между Христос и Сатана и обърнахме внимание на това, че ние като човешки същества сме замесени в нея. Видяхме също, че сред нещата, които Сатана върши против нас, е и това да “клевети нашите братя денем и нощем” (Откровение 12:10).

Въпреки че текстът не казва точно в какво Сатана обвинява “братята”, имайки предвид това, което знаем за състоянието на човечеството, какъв според вас е отговорът? Кои текстове можете да използвате, за да подкрепите отговора си (вижте например Римляни 3:10-19)?
Каквото и да се случва във великата борба между Христос и Сатана, ние ­ хората ­ сме в нейния център. Очевидно, атакувайки Бога, Сатана атакува и нас. Тази идея се забелязва в книгата “Битие”, където змията (Сатана) е свалена от небето на земята и води до падението на нашите земни родители, което пък от совя страна води до падението на цялата човешка раса с всички произтичащи от това ужасни последици (Римляни 5:12). Ясно е също, че Сатана печели надмощие поради това, което ни се случва, и освен всичко друго, което прави срещу нас, ни обвинява за греховете, които извършваме в падналото си състояние. В края на краищата, ако бяхме съвършени, за какво щеше да ни обвинява той? Но тъй като имаме много недостатъци, той има какво да каже срещу нас.

Прочетете Захария 3:1-4. Еврейският глагол в първи стих, преведен като “възпротиви” (в контекста на това, което Сатана казва директно на Исус), има един и същ корен с думата “Сатана”. Каква според вас е връзката между етимологията на тези думи и великата борба?

В книгата “Захария” разбираме в какво се изразява атаката на Сатана срещу нас, но можем да разберем и какво Бог прави за нас. Каква надежда и какви обещания намирате в тези стихове за това, че Бог работи в наша полза, въпреки че сме грешници?

Сряда
28 юни
“Господ да те смъмри, Сатано...”

Както видяхме вчера, въпреки че Сатана обвинява Исус, Йоседековия син, облечен с изцапани дрехи, смъмреният е не Исус, а Сатана. Как е възможно това? Единствено чрез спасителния план, в който Христос побеждава Сатана и опровергава неговите обвинения. Езикът на Захария ­ за мръсната дреха и смяната на дрехата ­ е езикът на евангелието. Захария говори за спасителния план и за онова, което Христос прави за Своя грешен народ.

Прочетете следните текстове: Исая 61:10; Матей 22:11,12; Откровение 3:18. Как ни помагат те да разберем евангелската метафора в Захария 3 гл.?

Макар и свален от Небето, Сатана пренася великата борба на земята. Чрез падението на Адам и Ева той въвлича в нея цялото човечество; чрез спасителния план Господ не само ни спасява от вечните последици на това падение, но и побеждава Сатана във великата борба.

Прочетете Евреи 2:14. Как този стих ни помага да разберем неразривната връзка между това, което Христос направи тук, на земята, и окончателната победа над Сатана?

Този текст не изяснява защо смъртта на Исус е средството, чрез което Сатана (а с него и неговият бунт) ще бъде окончателно победен. В спасителния план има по-важни точки от нашето спасение от греха. Трябва да помним, че грехът не се е зародил на нашата планета и че е започнал някъде във Всемира (Исая 14:12; Езекил 28:15). Въпреки че сме в центъра на великата борба, проблемите, които тя засяга, се проектират във вселенски мащаб. Те са всемирни.

Можете ли да дадете пример от живота на вашата местна църква за малки проблеми, които са част от по-големи? Как тези взаимоотношения (малките въроси в контраст със значимостта на проблемите, стоящи зад тях) ви помагат да разберете естеството на великата борба, която рефлектира отвъд конкретния въпрос за вашето лично спасение?

Четвъртък
29 юни
“Оправдаването” на Бога

“Когото Бог постави за умилостивение чрез кръвта Му чрез вяра. Това направи, за да изяви правдата Си в прощението на греховете, извършени по-рано, когато Бог дълго търпеше; за да покаже, казвам, правдата Си в настоящото време и да стане ясно, че Той е праведен и че оправдава този, който вярва в Исус” (Римляни 3:25,26).

Ако сте прочели внимателно дадените по-горе стихове, сте разбрали, че каквото и друго да е направил Христос на кръста, това е било и демонстрация на Божията правда.

Това ни води до един малко странен на пръв поглед теологически термин, който е важно да разберем. Терминът е теодиси, което означава “оправдаване на Бога”. Това не е оправдаване в смисъла, в който се оправдават хората (прощение на греховете им), а оправдаване в смисъл на реабилитация. Теодиси ­ означава реабилитиране на Божията доброта и справедливост въпреки съществуването на злото. Това е ядката на великата борба ­ откриването на Божията доброта и справедливост не само пред човешките същества, но и пред целия Всемир.

Освен стиховете дотук, как следващите стихове доизясняват идеята за теодиси: Псалм 51:1-4; Римляни 3:4; Ефесяни 3:10?
Представата за великата борба и окончателната реабилитация на Бога и Неговите дела оформят фона на спасителния план. Макар и да не отговаря на всички въпроси, това ни помага поне отчасти да разберем: (1) Защо трябваше Исус да умре? (2) Защо сме все още тук толкова дълго време след случилото се на Голгота? (3) Защо злото все още съществува?. Концепцията за теодиси ни подготвя да разберем и причините за Изследователния съд, както и за това, защо на Бог изобщо Му “трябва” съда.

Накратко, ние не сме сами във Всемира ­ има и други същества, и пред тези “небесни началства и власти” (Ефесяни 3:10) въпросът с великата борба ще бъде разрешен и Бог ще бъде оправдан.

Петък
30 юни
Разширено изучаване: Наръчник по теология на адвентистите от седмия ден, т. 12; Елън Уайт, Великата борба; Животът на Исус; Патриарси и пророци.
“... планът на изкуплението имаше една по-голяма и по-дълбока цел от спасението на човека. Не само заради това дойде Христос на земята. Не само за да могат обитателите на този малък свят да почитат Божия закон така, както трябваше да се почита, но и за да защити пред Всемира Божия характер. За този резултат от Своята велика жертва ­ заради нейното влияние върху разумните същества в другите светове, както и върху човека ­ точно преди разпятието Си Спасителят погледна напред и каза: “Сега е съдба на този свят. Сега князът на този свят ще бъде изхвърлен вън. И когато бъда Аз издигнат от земята, ще привлека всички при Себе Си” (Йоан 12:31,32). Смъртта на Христос за спасението на човека не само щеше да направи небето достъпно за хората, но и пред цялата Вселена щеше да оправдае отношението на Бога и Неговия Син към бунта на Сатана. Тя щеше да покаже вечността на Божия закон и да разкрие естеството на греха, и резултатите от него” (Елън Уайт, Патриарси и пророци).
1. Разговаряйте за службата на ангелите в личния ви живот.

2. За някои хора е трудно да повярват в идеята за буквална битка между невидимите сили около нас. Какви други примери за невидими реалности около нас можете да дадете (например: микроби, радиовълни и т.н.)? Как бихте могли да използвате тези примери, за да помогнете на някой скептик да осъзнае реалността на великата борба?

3. В групата разисквайте идеята за теодиси, като използвате и посочения цитат от Елън Уайт. Защо тази идея е толкова важна? Как ни помага да си отговорим на въпроси като този защо сме все още тук толкова време след кръста?

4. Познавате ли някого от вашата група някого, който точно в момента страда вследствие на великата борба? Ако е така, какво можете да направите като група, за да дадете на този човек утеха и надежда?

1-7 юли 






Залез: 21.08 ч.

2. Съдът трябва да започнеtc "2. Съдът трябва да започне"
Събота

За изучаване през седмицата: Еклисиаст 12:14; Даниил 12:1,2; Матей 8:12; 22:1-13; 25:31-33,46; Йоан 3:18; 2Коринтяни 5:10.

Стих за запаметяване: “В деня, когато Бог чрез Исус Христос ще съди тайните дела на човеците според моето благовестие” (Римляни 2:16).
Графит, изписан на стената от някакъв италиански атеист, гласял: “Няма Бог и Мария е Неговата майка!”.
Колкото и смешно да звучи, смисълът на написаното е важен: като човешки същества ние сме субективни. Колкото и усърдно да се стараем да бъдем обективни ­ да гледаме на нещата честно, безпристрастно, логично, без лично отношение, ­ неизбежно внасяме собствените си идеи, култура, настроения и опит във всичко, към което изразяваме отношение. Даже мисълта да не се влияем от личните си пристрастия към нещо вече показва личното ни отношение към него.

През тази седмица, напълно отчитайки присъщите ни ограничения, ще се опитаме да бъдем колкото е възможно по-обективни, докато разглеждаме какво казва Библията за съда. Нека оставим Библията да ни говори по тази важна тема. И нека видим какви са отговорите є на следните въпроси: Как са свързани съдът и евангелието? Какви са крайните резултати от съда? Кога се провежда съда?

Въпреки че нито един от отговорите на тези въпроси не съдържа в себе си всичко, което трябва да знаем по темата, те изграждат основата, на която да дооформим концепцията си за съда ­ независимо от предварителните представи, които вече имаме за него.

Неделя
2 юли
Часът на Неговия съд

Като християни адвентисти ние казваме, че евангелието на Исус Христос е “блага вест”. Гръцката дума евангелие означава точно това ­ блага вест.

Но ако е “блага вест”, то какво ни казва тя? Това е благата вест, че Исус умря като наш Заместник и на кръста плати наказанието за нашите грехове; че чрез вяра в Него ние сме съвършени пред Бога, тъй като сме покрити от Неговата съвършена правда; и благодарение на онова, което Той е направил за нас, имаме обещание за вечен живот (1Йоаново 5:11,12).

И така, каква е благата вест?

Прочетете следните стихове. Каква е алтернативата за онези, които няма да получат вечен живот (Даниил 12:2; Матей 25:46; 2Солунци 1:9; Откровение 14:11)?

Обърнете внимание на някои от образите и изразите в тези стихове: “вечно наказание”, “димът от тяхното мъчение”, “осъдени”, “вечно унищожение”. За какво говорят те?

Благата вест на евангелието е, че чрез Христос ние не можем да бъдем осъдени в този съд. С други думи, според евангелието онези, които приемат Исус, не са осъдени както онези, които Го отхвърлят. Следователно, няма такова нещо като евангелие без съд, тъй като “благата вест” на евангелието е, че ние можем да бъдем оправдани в съда.

Прочетете Римляни 2:16 и Откровение 14:6-8. По какъв начин тези стихове показват връзката между евангелието и съда? Как това, което научихте днес, ви помага да разберете по-добре защо трябва да благодарим на Бога за жертвата на Исус?

Понеделник
3 юли
Живот или проклятие?

Разгледайте посочените текстове. Кои две групи хора са описани в тях?

Даниил 12:2

Матей 12:37

Йоан 3:16

Йоан 5:29
Каквото и да включва съдът, крайният му резултат е в оформянето на две групи хора ­ спасените за вечността и изгубените за вечността. В самия край на всичко окончателната съдба на всички нас е или вечен живот, или вечно унищожение.

Прочетете следните стихове: “А когато дойде Човешкият Син в славата Си и всичките свети ангели с Него, тогава ще седне на славния Си престол. И ще се съберат пред Него всички народи, и ще ги отлъчи едни от други, както овчарят отлъчва овцете от козите, и ще постави овцете от дясната Си страна, а козите ­ от лявата” (Матей 25:31-33). Какво още казват те за естеството на съда?

От тези стихове могат да се направят много изводи. Най-напред ­ кой бива съден? Казва се, че “всички народи” ще се съберат пред Него. Следователно това е някакъв космически съд; всички народи ще бъдат внимателно разследвани, което означава, че всеки човек ще бъде съден?
И тук срещаме същото ясно разграничение ­ овцете и козите, изгубените и спасените, според думите на Христос: “тия ще отидат във вечно наказание, а праведните ­ във вечен живот”. 

Не може да се каже по-ясно от това.

Размишлявайте над стиховете за днес. Как бихте могли още по-сериозно да се погрижите не само за собствената си душа, но да работите с молитва и вяра за спасението на други?

Вторник
4 юли
Божият дом

Вчерашният урок представи идеята за всемирния съд в края на времето, който засяга всички хора. Какво обаче да кажем за църквата? Какво да кажем за онези, които изповядват името на Христос и независимо от всякакви външни влияния живеят действително християнски живот? И те ли ще бъдат съдени?

Като християни знаем, че Христос бе съден и осъден на смърт заради нас. Той пое върху Себе Си товара на греха, който трябваше да падне върху нас (виж Исая 53:4-6; 2Коринтяни 5:14). Елън Уайт пише: “Върху Христос като наш Заместник и Гарант бе положен грехът на всички ни. Той беше счетен за престъпник, за да може да ни изкупи от осъждането на Закона. Грехът на всеки потомък на Адам тежеше върху Неговото сърце” (Животът на Исус).Означава ли това, че след като Христос бе осъден на наше място, християните няма да бъдат съдени?

Разгледайте посочените по-долу стихове. Как отговарят те на въпроса дали ще бъдат съдени християните”?

Матей 7:21-23

Евреи 10:30

Римляни 14:10  

1Петрово 4:17
Тези няколко текста, както и много други, ясно показват, че Божият народ, Неговата църква, ще бъде съден. Когато в Евангелието на Матей Исус смъмря онези, които твърдят, че са извършили много чудесни дела “в Твое име”, Той не говори на атеисти, хиндуисти или езичници, защото те не правят нищо в Негово име. Християните са тези, които имат такива претенции. Думите на апостол Павел, че “всички ние” ще застанем пред съдебния престол, включват и самия него в числото на съдените.

Кога са ви съдили за последен път ­ без значение справедливо или нечестно? Как се чувствате, знаейки, че в края Бог ще съди с милост и справедливост? Защо желаете милостта повече, отколкото справедливостта? Защо ще имаме нужда от нея?

Сряда
5 юли
“Всяко скрито нещо”

“Защото относно всяко скрито нещо, Бог ще докара на съд всяко дело ­ било то добро или зло” (Еклисиаст 12:14).

Соломон завършва книгата “Еклисиаст” с горния стих ­ може би най-ясното и недвусмислено изявление, което може да се намери в Писанието, не само за реалността на съда, но и за това, че съдът засяга нашите дела, дори и “скрити”.

Естествено, Соломон не е единственият, който казва, че съдът е според делата. В Матей 12:36,37 Исус е изключително категоричен, когато заявява, че “за всяка празна дума, която кажат човеците, ще отговарят в съдния ден, защото от думите си ще се оправдаеш и от думите си ще се осъдиш”. Апостол Петър също пояснява: “И ако призовавате като Отец Този, Който без лицеприятие съди според делото на всекиго, то прекарвайте със страх времето на вашето престояване” (1Петрово 1:17). В Откровение Йоан също пише за съда над делата: “Видях и мъртвите ­ големи и малки, ­ стоящи пред престола; и едни книги се разгънаха; разгъна се и друга книга, която е Книгата на живота; и мъртвите бяха съдени според делата си по написаното в книгите” (Откровение 20:12).
Кои други библейски текстове можете да посочите (например в притчите на Христос), които ясно говорят за съда над делата?

Защо има смисъл в идеята съдът да е според делата? Като се замислите за всичкото зло, извършено в този свят, как би могъл Бог да бъде справедлив, ако няма такъв съд? Защо е важно, особено в контекста на теодиси (виж урока за миналата седмица) да има съд над делата? Сравнете своите отговори в групата.

Четвъртък
6 юли
Наградата му е с Него

Прочетете Матей 22:1-13 и отговорете на следните въпроси:

1. Какво представлява метафората за сватбата? (Виж също Исая 62:5, Осия 2:19; Откровение 21:2).
2. Какво е значението на факта, че човек, приел поканата, е изправен на съд?

3. Каква е съдбата на този, за когото разследването установява, че е без сватбарска дреха?

Тази притча също показва, че има някакъв съд преди изпълнението на присъдата. Все пак, дори и в човешките съдилища, кой е чувал за изпълнението на някаква присъда преди следствие, което да доведе до тази присъда? В Откровение 22:12 Бог казва, че когато се завърне, наградата Му “е с Него” и това също внушава идеята за предварителен съд. 2Коринтяни 5:10 говори за едно съдилище преди последното раздаване на награди и наказания, така че всеки “да получи според каквото е правил в тялото”. Тази идея откриваме и в Даниил 12:1, където онези, които са записани в книгата, биват избавени.

Всеки съд според делата включва разследване на тези дела преди даването на наградата или наказанието, които тези дела заслужават, а дали този съд продължава сто години или сто секунди, не е открито. И тъй като според много текстове, които разгледахме тази седмица, наградата и наказанието стават ясни при Второто пришествие, то преди това събитие трябва да има някакъв съд или разследване.

Бихте ли желали да бъдете съдени и дори наказани, преди да е проведено някакво честно разследване на фактите? Защо идеята за предварителен съд е честна и логична? Помислете и върху въпроса за теодиси ­ Бог се защитава във всичките Си дела от Сатана, греха и злото. Как идеята за теодиси ни помага да разберем нуждата от предварително разследване преди изпълнението на присъдата?

Петък
7 юли
Разширено изучаване: “Въпросът за съда заслужава внимателно изследване, тъй като засяга въпросите за: (а) Божията справедливост в един несправедлив свят (теодиси); (б) възмездието за злото; (в) страданието на невинните; (г) приключаването на конфликта между доброто и злото и (д) края на греха и страданията. Но преди всичко, последният съд реабилитира Твореца ­ Неговия характер, Закон и управление ­ в умовете на интелигентните творения (верни или неверни) и по този начин осигурява вечна сигурност и мир във Всемира. В Писанието съдът е описан като съществена част от “вечното благовестие” (Откровение 14:6,7)” (Наръчник на адвентната теология).
 През тази седмица разбрахме, че Писанието включва в съда следните точки: (1) съдът и евангелието са свързани неразривно; (2) в края на времето се провежда някакъв последен съд; (3) измежду съдените са и онези, които изповядват, че са Христови последователи; (4) делата са явна част от съда; (5) представени са само два изхода ­ вечен живот и вечно унищожение; и (6) извършва се разследване преди изпълнението на присъдата.

1. В групата разгледайте отговорите на въпроса в края на урока за сряда. Какво научихте един от друг? По какъв начин въпросът за теодиси присъства във вашите отговори?

2. Нека всеки от групата отговори, ако желае, на въпроса: Какво изпитвате при мисълта, че ще бъдете съдени според делата си?

3. Попитайте различни хора от групата дали са осъждали по някакъв начин някого. Как е протекла процедурата? Доколко е било важно да бъдат честни? Колко сериозно са приели тази отговорност? Защо е било важно да изследват всички факти, преди да стигнат до някакво заключение? Какво могат да научат хората в групата от казаното, което да им помогне по-добре да разберат идеята за Божия съд?

8-14 юли 
Залез: 21.07 ч.

3. Даниил 2 главаtc "3. Даниил 2 глава"
Събота

За изучаване през седмицата: Даниил 2 глава.
Стих за запаметяване: “И в дните на ония царе небесният Бог
ще издигне царство, което до века няма да се разруши и владичеството над което няма да премине към други люде; но то ще строши и довърши всички тия царства, а само то ще пребъде до века” (Даниил 2:44).

Един младеж, който се борел с въпросите за Бога, се изправил срещу един християнин и казал: “Давам ти един час да ми докажеш, че Бог съществува!”. Без колебание християнинът му разяснил Даниил 2 глава. Когато свършил, младежът споделил: “Сега знам, че има Бог в Небето!”.

Онези, които познават Даниил 2 глава, разбират станалото. Тази книга, писана през VI в.пр.Хр., описва историята на света от времето на Даниил до наши дни и дори след това. Трудно е да приемем, че един разумен човек, след като изследва Даниил 2 глава, ще остане безразличен към това пророчеството и към Бога, Който се е разкрил в него. Всъщност Даниил 2 глава (както и останалите части на тази книга) е толкова силно доказателство в подкрепа на християнската вяра, че още в ранните векове на църквата се появяват такива, които твърдят, че книгата “Даниил” е написана в средата на II в.пр.Хр., след описаните събития ­ възглед, поддържан от мнозина и днес. Това твърдение обаче не само е безпочвено, но и не обяснява как е възможно в тази глава да са предсказани събития, случили се векове след предполагаемия II в.пр.Хр.

През тази седмица ще разгледаме това пророчество, което ще ни помогне да положим основите на нашите проучвания за съда и евангелието. 

Неделя
9 юли
Големият образ

Прочетете Даниил 2:1-25 и отговорете на следните въпроси:

1. Защо служителите на царя искат той да им разкаже съня си?
2. По кои два единствено възможни начина можеше да се реши съдбата на вавилонските мъдреци според царския декрет?

3. По какъв начин действията на Даниил разкриват абсолютната безнадеждност на неговата ситуация от човешка гледна точка?

4. Защо Даниил е толкова уверен (стих 24), че ще може да разкрие на царя съня му?
Благодарствената молитва на Даниил разкрива по много начини главната вест на цялата книга: Въпреки че може и да не изглежда така, Господ е Господар над всичко; Той дори сваля и поставя царе. Въпреки че ние, с нашия ограничен поглед върху нещата, може да се чувстваме притиснати от събитията, можем да имаме Божието уверение, че Бог контролира всичко.

И нещо още по-важно, както показва тази първа част от главата, Бог не само контролира света, но е и близо до нас като личности. Вижте как идва при Даниил в “нощно видение” и му разкрива всичко, което трябва да знае. Това говори за интимност! Макар че Даниил е само чужденец, пленник в една световна империя, Господарят на цялата земя, Създателят на небето и земята, Онзи, Който контролира хода на звездите, показва Своята сила и грижа за този обикновен еврейски юноша.
И нека не забравяме ­ това е същият Бог, на Когото се покланяме и служим днес.

Кога за последен път бяхте в “безнадеждна” ситуация? По какъв начин Бог ви показа Своята сила и грижа в този момент?

Понеделник
10 юли
Тайната открита

Прочетете Даниил 2:26-45 и запишете в резюме съня и неговото тълкуване. Кои са земните царства, представени тук?

1.

2.

3.

4.

Ето го Даниил, който шест века преди раждането на Христос описва историята на света. Златната глава, разбира се, е Вавилон (стих 37). Следващото царство, представено чрез сребърните гърди (стихове 32, 39), е Мидо-Персийската империя. Следващото, символизирано от медния корем и медните бедра (стихове 32, 39), е Гърция, а четвъртото, представено от железните крака (стихове 33,40), е Римската империя, която след разпадането си обуславя появата на съвременните европейски нации, символизирани от стъпалата на образа ­ отчасти от желязо и отчасти от пръст.

Това не е някакъв адвентен сценарий ­ студентите евреи и християни от години тълкуват Даниил 2 глава по този начин.

Как завършва пророчеството? Кое е царството, което се основава в края? За какво говори това?

Даниил 2 глава разкрива една историческа панорама, една непрекъсната последователност в смяната на световните сили, започвайки повече от пет века преди Христос и свършвайки в някакъв момент от бъдещето, когато ще се основе Божието вечно царство след завръщането на Христос. Следователно Даниил 2 глава представя събитията в историята на света до неговия край. Онези, които ограничават пророчествата в нея до събитията преди първото идване на Христос, представят тълкуването на тази глава неправилно. Книгата Даниил без съмнение представя събитията в човешката история чак до Второто пришествие на Христос и дори след това. Всъщност както се споменава на други места в нея, тя се занимава с въпросите за “края” (Даниил 8:17,19).

Вторник
11 юли
Римската империя

Ако четете Даниил 2 глава, ще ви впечатли нещо забележително.

Чрез кой метал е символизиран Вавилон?

Чрез кой метал е символизирана Мидо-Персия?

А Гърция?

Рим?
Вавилон е изместен от нова световна сила, Мидо-Персия е изместена от нова световна сила, Гърция е изместена от нова световна сила. В противовес на това желязото, което идва след Гърция (представляващо Рим) остава, докато един камък “отсечен не с ръка” (стих 34), не разрушава всичко. Желязото, издигнало се след Гърция, остава до края, въпреки че в стъпалата се размесва с глина. При тълкуването на тази част от видението металът, представляващ четвъртата сила ­ желязото, ­ остава до края, макар че е казано, че е размесен с глинена кал. Вестта е безпогрешна ­ четвъртият звяр, четвъртата сила възниква след Гърция и остава до края. В книгата “Даниил” четвъртата сила, възникваща след Гърция, съществува дълго (тъй като желязото остава и при следващата сила, за разлика от предишните империи, чийто символизиращ ги метал изчезва при появата на следващата империя) макар и под друга форма. Следователно това е Рим от времето на Гърция до края на света. Удивително е, че Рим и днес е световна сила, въпреки че политиката му е тотално различна от тази в началото ­ при появата му след Гърция.

Преди много векове един от най-големите английски политически мислители пише: “Ако някой се замисли върху произхода на това велико църковно господство, лесно ще се убеди, че папството не е нищо друго, освен духът на изчезналата Римска империя, седящ върху нейния гроб” (Томас Хобс, Левиатан). Как този цитат ви помага по-добре да разберете казаното в Даниил 2 глава за Рим?

Помислете за момент колко удивително е това пророчество, как е възможно да се направи толкова точно предсказание векове по-рано. По какъв начин то ви дава увереност в достоверността на Библията и на обещанията за нас в нея?

Сряда
12 юли
Многократно изпълнение?

В Даниил 2 глава са описани пет царства, въпреки че самата глава идентифицира само две от тях ­ първото, Вавилон (стихове 37, 38), и последното, Божието царство (стих 44). Въпреки това, както ще разгледаме в по-големи подробности по-късно, Даниил 7 и 8 глави говорят за едно и също нещо, но от различна перспектива. И там са споменати имената на още две царства.

Прочетете Даниил 8:20, 21. Кои две царства, вече обсъждани в урока за вчера, са споменати поименно?

Ако направим таблица на описаните царства, специално назовани по име в книгата “Даниил”, тя би изглеждала така:

Вавилон (Даниил 2:37, 38)

Мидо-Персия (Даниил 8:20)

Гърция (Даниил 8:21)

Четвърто царство

Божието вечно царство (Даниил 2:44)
Прочетете личното тълкувание на Даниил на пророчеството (Даниил 2:37-45). Според вас могат ли тези пророчества да имат друго значение в друго време? Обосновете отговора си.

Макар че четвъртото царство не е назовано по име, има една единствена сила, която подхожда на нейното описание (повече подробности за това ­ по-късно). Четири от петте споменати царства обаче са назовани по име. Пророчеството не споменава абсолютно нищо за това, че то може да бъде изпълнено многократно; с други думи ­ царствата да символизират едно нещо в една епоха, а друго ­ в друга. Имайки предвид назованите царства ­ огромни империи, непоклатимо и неотменно вкоренени в световната история, ­ идеята по някакъв начин да даваме на специфичните пророчества от Даниил друго тълкувание в друга епоха със сигурност няма основания в текста. Т.е. няма никакви аргументи в подкрепа на схващанията това пророчество да е отворено за други тълкувания в друга епоха от историята.

Живеем в свят, където нещата са по естеството си несигурни. Земята, например, може да се разклати под краката ни. Но миналото е непроменимо и непоклатимо. Вижте каква солидна основа ни е дал Бог с това пророчество. Как то укрепва вашата вяра?

Четвъртък
13 юли
От древността до вечността

Досега в нашето изследване на Даниил 2 глава разгледахме предимно историческия аспект на пророчеството. Макар че част от него засяга нашето време и дори предстоящи събития, неговите основи са в историята. 

Отново прочетете Даниил 2:37-45. Обобщете посланието на тези стихове:

Това пророчество започва изпълнението си в древността и продължава да се изпълнява до “времето на края” (Даниил 12:9); т.е. простира се от фиксиран минал исторически период до едно неопределено бъдеще ­ Божието вечно царство.

Посочените по-горе стихове разкриват и метода, по който трябва да тълкуваме пророчествата на Даниил. В тълкуването на съня в Даниил 2:37-44 се съдържа и ключа към разбирането на пророчествата, тъй като в самите стихове се съдържа тълкуването, доказващо, че историческият подход на тълкуване (към който се придържат почти само адвентистите) е този, който е всъщност адекватен. Историческият подход показва това, на което учи и Даниил 2 глава ­ че тези пророчества се простират през цялата човешка история ­ от античността до вечността ­ и не са съсредоточени единствено върху събития в миналото или единствено върху събития в бъдещето, а обхващат цялата световна история ­ от миналото към бъдещето. По този начин още в първата пророческа част от книгата “Даниил” получаваме ключа към разбирането на нейните пророчества.

Прочетете Даниил 2:34, 35 и тяхното тълкуване в стихове 44, 45. Какво научаваме за естеството на това последно царство в контраст със съдбата на всички предшестващи го царства? Кое в текста доказва, че това царство още не е настъпило?

Както виждаме, Даниил е точен в предсказанието си за издигането и падането на всички царства. Предсказанията му за Европа са се изпълнили с изключителна точност. Каква причина имаме тогава да се доверим на обещанието му за основаването на Божието царство?

Петък
14 юли

Разширено изучаване: “Някои ще вземат истината, приложима за тяхното време и ще я пренесат в бъдещето. Събития от пророческата верига, получили своето изпълнение в миналото, стават бъдещи и по този начин, чрез тези теории, вярата на някои се подкопава” (Елън Уайт, Избрани вести, т.2).

Както видяхме тази седмица, в Даниил 2 глава се съдържат скрити аргументи за боговдъхновеността на Словото. Как е възможно някой шест века преди Христос да очертае развитието на световната история така точно, както го прави Даниил ­ това е нещо, което не би могло да се обясни по естествен начин. Затова някои хора твърдят, че това пророчество е vaticinium ex eventu (пророчество след събитието), че книгата Даниил е писана през II в.пр.Хр. и описва само минали спрямо нейното написване събития.

Този възглед е несъстоятелен по редица причини.

Думите на Христос в Матей 24:15 доказват, че самият Той вярва, че някои от пророчествата на Даниил предстоят да се случат в бъдещето.

Второ, дори и някой да отхвърли собствените думи на Даниил относно това, кога е живял (Даниил 1:1; 2:1; 7:1; 9:1), и да датира книгата му във II в.пр.Хр., как би могъл да обясни точността, с която е предсказано не само световното господство на Римската империя (нещо, което до този момент още не е станало), но и разпадането є на нациите, влизащи в границите на съвременна Европа? Нямаме каквато и да било причина да приемем II в.пр.Хр. като дата за написването на книгата Даниил, особено когато това е измислено от хора, които желаят да дискредитират християнството. Като християни трябва да вярваме на Божието Слово във всичко, което казва, а не на онова, което хората измислят и считат за вярно.

1. В групата обсъдете отговорите си на въпроса от урока за неделя. 

2. Как пророчеството от Даниил 2 глава може да бъде мощен инструмент за свидетелстване пред онези, които са скептични дори относно съществуването на Бога?

15-21 юли
 Залез: 21.03 ч.

4. Даниил 7 главаtc "4. Даниил 7 глава"
Събота

За изучаване през седмицата: Даниил 7 глава.
Стих за запаметяване: “Докато дойде Старият по дни и се извърши съд за светиите на Всевишния, и настана времето,
когато светиите завладяха царството” (Даниил 7:22).
Ако Даниил 2 глава е силен аргумент за Божието съществуване и за Неговата власт да контролира бъдещето, то Даниил 7 глава представлява нещо повече. Тя разглежда същите теми като Даниил 2 глава, но представя и един ключов елемент, не така ясно изразен във втора глава ­ великия съд в Небето, който директно довежда до Второто пришествие на Исус и края на този свят ­ такъв, какъвто го познаваме. С две думи, в Даниил 7 глава е представен Изследователният съд.

Ключът към разбирането на Даниил 7 глава се намира във 2 глава. “Всъщност двете видения (във 2 и в 7 глава) следват едно успоредно развитие. Те засягат един и същ отрязък от време ­ от Вавилон до края на човешката история ­ и говорят за същите четири царства, представени символично чрез различните метали във 2 глава и чрез зверовете в 7 глава. Този паралел е ключът към нашия метод на тълкуване. Трябва да четем 7 глава в светлината на 2 глава” (Жак Дукан, Стенанието на Земята).

Седма глава на Даниил е доста обемна (ще се върнем към това по-късно) и затова ще направим само кратък преглед на удивителното пророчество, дадено в нея, и ще наблегнем на кулминационната му точка ­ небесния съд, който довежда до завръщането на Христос и до изпълнението на нашите големи надежди като вярващи в Исус.

Неделя
16 юли
Сънят на Даниил

Прочетете Даниил 7:1-14. Обобщете представеното в неговия сън.

Сигурно вече сте забелязали някои от паралелите с Даниил 2 глава като: (1) появата на един и същ брой обекти; (2) акцентирането върху последния обект (в Даниил 2 глава това е желязото) и (3) и двете видения завършват с установяването на Божието вечно царство.

Открихте ли други паралели?

В стихове 16 и 17 на Даниил му се дава незабавно тълкуване на съня. Какво е то и какъв е паралелът с Даниил 2 глава?

Очевидно в Даниил 7 глава ни се дава по-подробно описание на разкритото във 2 глава. Макар и с повече подробности, Даниил 7 глава представя същите четири царства като във 2 глава. От години изследователите ги идентифицират по следния начин:

Вавилон (лъв)

Мидо-Персия (мечка)

Гърция (леопард)

Рим (четвъртият звяр)

Последното Божие царство
Тук отново ни се показва, че пророчествата на Даниил се базират на историята. Даниил профучава през световната история от древните времена до наши дни и дори след тях. Ако този въпрос не е достатъчно добре изяснен във втора глава, с цел да се изясни той се повтаря в седма. 

Благословение е да знаем, че нашият Бог контролира всичко и че независимо от случващото се тук и сега в края Той ще установи Своето вечно царство.

Установяването на Божието царство в края е сигурно. Уверени ли сте, че вие ще бъдете там? Какви са основанията ви?

Понеделник
17 юли
Четвъртият звяр

Между 2 и 7 глави на Даниил има един важен паралел, който не бива да пропускаме. Във 2 глава желязото ­ четвъртата сила ­ се появява след Гърция (стихове 32,33,39-45) и, въпреки че се видоизменя, остава до края. То изчезва едва след като Бог установява Своето царство.

В 7 глава с четвъртия звяр ­ четвъртата сила ­ става същото. Четвъртият звяр, който се издига след Гърция (стихове 6,7), остава до края на времето (макар и променяйки се), когато бива унищожен при установяването на Божието вечно царство.

Следователно и във 2, и в 7 глави на Даниил четвъртата сила, издигаща се след Гърция, съществува до края на света.

Прочетете Даниил 7:19-27 и след това отговорете на следните въпроси:

Какви паралели откривате между описанието на четвъртия звяр (Даниил 7:19) и това на четвъртата сила от Даниил 2 глава (стих 40)?

Откъде излиза малкият рог?

Кой в края отнема силата на малкия рог според седма глава на Даниил?

В Даниил 7 глава е отделено повече място на този малък рог, отколкото на която и да е от другите сили. Очевидно този малък рог, който излиза от четвъртия звяр и е част от него, е нещо доста сериозно за Бога, щом Той му отделя толкова много място. Тази сила, макар и излизаща от четвъртия звяр, съществува до края на времето, когато ­ след съда в небето ­ Бог установява Своето вечно царство. Едва тогава той бива унищожен.

Хората често обсъждат опитите за установяването на Божието царство на земята тук и сега. Всички тези опити обаче се провалят. Защо? Защо окончателната ни надежда е единствено в Божията свръхестествена намеса в наша полза, както е описано в тази глава?

Вторник
18 юли
Малкият рог

Даниил 7 глава започва с Вавилон, минава през Мидо-Персия, Гърция и езическия Рим ­ онази фаза на Рим, която възниква след упадъка на Гърция. След това, описвайки римското могъщество, в главата се говори за издигането на малкия рог, който все още е част от четвъртия звяр, макар и в друга негова фаза. Кой е този малък рог? Протестантските реформатори почти единодушно виждат в него папския Рим. Наистина, дори преди Реформацията някои юдейски изследователи идентифицират малкия рог с папството, представено чрез четвъртия звяр. Всъщност той не може да бъде нищо друго. Може и да е нужна вяра, за да повярваме във Второто пришествие или във възкресението на мъртвите, но не е нужна кой знае колко вяра, за да се убедим, че силата, описана тук, е папският Рим.

По-долу са посочени някои от отличителните черти на малкия рог. Според онова, което знаете за папството, доколко това описание му подхожда?

1. Малкият рог е свързан с езическия Рим (Даниил 7:19, 20).

2. Малкият рог обявява война на светиите и ги побеждава (Даниил 7:21, 25).

3. Малкият рог замисля да промени “времена и закони” (Даниил 7:25).

4. Малкият рог е сила, която богохулства (Даниил 7:25).
Всички тези характеристики на папството са засвидетелствани в историята. Изобщо няма съмнение относно идентичността на тази сила ­ малкия рог. Макар че трябва да сме дипломатични при боравенето с това пророчество и да търсим начин да го предаваме, без да нараняваме други хора, ние бихме били неверни към библейската заповед (виж Откровение 13:1-9; 14:6-12), ако заради политическата си коректност се откажем от своята позиция в полза на нещо толкова лесно доказуемо.
Сряда
19 юли
“Време, времена и половин време”

Прочетете Даниил 7:25. Какво времево пророчество е дадено тук?

Дори и неадвентистите признават, че “време, времена и половин време” в този текст означават три години и половина. В едно библейско изследване на Томас Нелсън се казва: “Време, времена и половин време” е израз, използван в Даниил и Откровение, който се отнася за период от три години и половина, т.е. 1 260 дни, или 42 месеца (Откровение 11:2; 12:6,14; 13:5)”.

Как по-горните стихове ви помагат да разберете, че времевото пророчество от Даниил 7:25 е същото като това за 1 260 дни?

Както много други, така и адвентистите прилагат към това пророчество принципа “ден-година”, което означава, че тук става дума за 1 260 години, а не за 1 260 буквални дни. Даниил 7 глава изобилства от символи ­ крилат лъв, мечка с железни зъби, малък рог, който има очи. Защо едно времево пророчество, вклинено между тези символи, също би трябвало да се възприема символично?

Следователно, дадени са ни 1 260 години, очертаващи господството на папския Рим, което в този случай, означава преследване. Ако отнесем началото на папския Рим към края на V и началото на VI в., то 1 260 години ни отвеждат до края на ХVIII и началото на ХIХ в. Според историята след дългия си период на политическо господство, свързано и с масови преследвания, папството залязва през ХVIII-ХIХ в.

Какво се случва според пророчеството след края на 1 260-годишния период? (Виж Даниил 7:8-10, 25-27.)
След издигането на малкия рог, пророчеството описва голям съд в Небето, който довежда до Второто пришествие. Важно е да се разбере, че според пророчеството съдът в Небето е след прериода от 1 260 дни, във времето след края на епохата на преследване, приключила в края на ХVIII и началото на ХIХ в., но преди Второто пришествие. Следователно, в самото тълкуване ни е дадено историческо доказателство, което да ни помогне да разберем времето на този съд, довеждащ до съкрушаването на малкия рог и края на този свят.

Хиляда двеста и шестдесет години е дълъг период от време. Много верни на Бога хора са загинали през този период ­ без да видят надеждите си реализирани през живота си. Какво е посланието към нас, които също може да умрем, преди да видим всички свои надежди осъществени?

Четвъртък
20 юли
Рог, съд, царство

Вчера видяхме, че Даниил 7 глава представя една специфична поредица от събития ­ силата “малък рог”, последвана от небесен съд, който приключва с установяването на Божието царство. Тази последователност е толкова важна, че я откриваме на три места в тази глава.

Прочетете Даниил 7:7-10, 14. По какъв начин тук е показана тази специфична последователност ­ малък рог, съд, Божието царство?

Прочетете Даниил 7:19-22. Как е отразена в посочените стихове тази последователност?

Прочетете Даниил 7:24-27. Как е представена тази последователност тук?

На три места в книгата “Даниил” ни е дадена тази последователност:

Малък рог

Небесен съд

Божие царство
Очевидно е, че това е особено важно. В противен случай защо Господ би го споменавал три пъти в пророчеството? Това, което е забележително, е, че с малкия рог ни се дава първото апокалиптично пророчество (апокалиптично просто означава “за събитията от времето на края”) ­ времево пророчество, което ни помага да разберем времето на съда, състоящ се след края на 1 260-те години, преди установяването на Божието вечно царство.

И така, можем да изразим пророчеството по следния начин:

Малък рог (края на ХVIII, началото на ХIХ в.)

Съд в небето

Божието вечно царство
Онова, което също е жизненоважно да се разбере за този съд, е, че крайният му резултат ­ освен смазването на малкия рог ­ е края на този свят. Както показва Даниил 2 глава, всичко ще бъде унищожено и на негово място ще се основе Божието царство.

Даниил не описва края на света като някакъв компромис; напротив, краят е окончателна развръзка ­ тотална победа на доброто над злото. Каква е поуката за вас относно вашите ежедневни борби със злото в живота ви? Дали по някакъв начин все пак правите компромис със злото?

Петък
21 юли
Разширено изучаване: По-долу е дадена цялата 7 глава на Даниил с първото апокалиптично времево пророчество в неговата последователност. Добавено е приблизителното време на падането на всяка империя. Въпреки че историците често отнасят тези събития към определени дати, базирани върху унищожителни военни битки, упадъкът на една империя и издигането на друга обикновено продължава много години, а не само една (не забравяйте, че четвъртият звяр и малкият рог, излизащ от него, са описани като сила): 

Вавилон

(пада в началото/средата на VI в. пр.Хр.)

Мидо-Персия

(от началото/средата на VI в.пр.Хр. до началото/средата на IV в.пр.Хр.)

Гърция

(от началото/средата на IV в.пр.Хр. до средата на II в.пр.Хр.)

Езически Рим

(от средата на II в.пр.Хр. до V-VI в.сл.Хр.)

Папски Рим

(преследване от VI в.сл.Хр. до ХVIII-ХIХ в.сл.Хр.) 

Съд в Небето
Второ пришествие
Разбира се, папството не залязва в края на ХVIII и началото на ХIХ в., но и пророчеството не твърди такова нещо. Всъщност то само казва, че в този период от време ще има преследване и че това е фазата на преследване (разбира се, в Откровение 13 глава става дума за едно възраждане на папското преследване, но това е друга тема.) 

И така, това, което изяснихме дотук от Даниил 7 глава, е, че този мащабен съд в Небето ­ съд, който довежда до установяването на Божието царство ­ се състои в някакъв момент след края на ХVIII и началото на ХIХ в., но преди Второто пришествие.

1. В Даниил 7:22 се казва, че съдът е за (в полза на) светиите. Обсъдете в групата какво означава това. Какво друго в Даниил 7 глава показва, че съдът всъщност е наистина добра вест?

2. В групата разгледайте доказателствата, които ни помагат със сигурност да установим кой е малкият рог. Как можем като църква да представим това важно учение по един възможно най-малко обиден начин и в същото време без да правим компромиси с ученията на Писанието?

22-28 юли 
Залез: 21.58 ч.

5. Даниил 8 главаtc "5. Даниил 8 глава"
Събота
За изучаване през седмицата: Даниил 8 глава.
Стих за запаметяване: “И каза ми: “До две хиляди и триста денонощия; тогава светилището ще се очисти” (Даниил 8:14).

Както скоро ще видим, Даниил 8 глава разглежда голяма част от събитията, представени в Даниил 2 и 7 глави ­ проследява хода на историята, започвайки от античността и достигайки до “времето на края” (Даниил 8:17) ­ израз, появяващ се за първи път в книгата на Даниил (но не и за последен). Осма глава потвърждава категорично съкрушителните доказателства от предишните глави, където Даниил разглежда събитията от края на времето; това е проблем за онези, които желаят да ограничат събитията в нея до историческия период на израилтянската история, приключващ през II в.пр.Хр. ­ един напълно неприемлив възглед.

Освен това, както 2 и 7 глави, така и 8 глава на Даниил, е разделена на две части ­ сън/видение и след това обяснение на този сън/видение. Първите 14 стиха на Даниил 8 глава разкриват едно видение, в което той вижда овен, козел, малък рог, последвани от очистване на светилището. Останалата част от главата съдържа даденото му обяснение за значението на овена, козела и малкия рог. Интересно, но обяснение за очистването на светилището тук не е дадено. И въпреки че, както ще видим, на Даниил изрично му се казва, че видението за очистването на светилището е “вярно” (стих 26), той признава, че не го разбира (стих 27). Това е така, тъй като тази част от видението не му е обяснена като останалите. По-късно този момент става много важен, защото в следващата глава най-накрая получава обяснение и за нея.

Неделя
23 юли
Пак животни

Прочетете Даниил 8:1-14. Обобщете видението. Съсредоточете се върху последователността на събитията, изложени в него.

След като Даниил получава видението за овена, козела, малкия рог и очистването на светилището, забележете какво се случва в стихове 15 и 18. Той казва, че се е опитвал да разбере значението на минаващите пред очите му картини. Тогава един “човешки глас” извиква и казва на Гавриил да “направи този човек да разбере видението”. След това Гавриил се приближава до Даниил и на два пъти (стихове 17 и 19) му заявява, че видението се отнася “за края”.

Прочетете останалата част от главата. Какво е тълкуването, което му дава Гавриил?

Както от 2-ра така и от 7-а глави разбрахме, че Мидо-Персия и Гърция са великите сили, които ще се появят в световната история. В това вече няма никакво съмнение ­ Гавриил директно ги назовава по име. (За разлика от останалите две видения, тук ­ в 8 глава ­ Вавилон не е споменат.)

След като назовава Мидо-Персия и Гърция (стихове 20, 21), той дава обяснение и за малкия рог, който се появява след тях. Въпреки че утре ще се спрем на този момент по-подробно, сега обърнете внимание как бива унищожен този малък рог (стих 25) ­ езикът е много близък до този в Даниил 2 глава с нейното описание на Божията свръхестествена намеса в края на света.

И така, нека обобщим: Събитята от Даниил 8 глава могат да бъдат представени по следния начин:

Мидо-Персия

Гърция

Малък рог

Очистване на светилището
Даниил 8 глава е още едно място в Библията, което посочва, че Бог има последната дума и държи всичко под контрол. Как това ви дава надежда, независимо от проблемите, с които се сблъсквате?

Понеделник
24 юли
Малкият рог ­ част I

В нашето изследване на книгата “Даниил” вече видяхме, че тя говори за пет царства, на четири от които са ни дадени имената: Вавилон, Мидо-Персия, Гърция, Божието вечно царство. Единственото, чието име не е изрично упоменато, е онова, което и в трите видения се появява след Гърция и съществува до времето на края. По-долу е дадена таблица с всички описани земни царства ­ както изрично споменатите по име, така и онези, чиито имена не са споменати:

Даниил 2 глава
      
 Даниил 7 глава 

     Даниил 8 глава
Вавилон

 
   Вавилон



 ­

Мидо-Персия 

  
   Мидо-Персия   

   Мидо-Персия

Гърция 



    Гърция 

   
    Гърция

Следващо царство  

   Следващо царство 
   Следващо царство

Свръхестествено    

   Свръхестествено 

  Свръхестествено

унищожение 


            унищожение 
                     унищожение

в края 



            в края 


в края
След всичко научено досега, как бихте идентифицирали малкия рог от Даниил 8 глава? Кое ви накара да стигнете до това заключение?

Очевидният отговор, разбира се, е Рим (езчески и папски). Ето само някои от многото причини да смятаме така.

Ако направим паралел между виденията, във 2 глава ставаше дума за Рим, в 7 глава ­ също, следователно логично е, че и в 8 глава се визира Рим.

Малкият рог възниква след Гърция и се простира до края на времето, когато бива унищожен по свръхестествен начин. Коя е тази сила, възникнала след Гърция и съществуваща до днес? Забележете също, че Мидо-Персия е описана като “силна” (стих 4), а Гърция като “много силна” (стих 6). Малкият рог е описан като “извънредно силен” (стих 9). Въпреки че може да се спори дали “извънредно силен” е повече от “много силен”, то със сигурност “извънредно силен” е повече от “силен”. Следователно тази сила ­ малкият рог ­ е по-велика най-малкото от Мидо-Персийската империя. Коя е тази сила, възникнала след Гърция и съществуваща до края, която да се опише като по-силна от Мидо-Персия, освен Рим?

Миналата седмица видяхме как малкият рог от Даниил 7 глава съвсем ясно се идентифицира с папския Рим. Тук, в 8 глава, се натъкваме на същия символ. И двете сили са описани като преследващи сили.

Вторник
25 юли
Малкият рог ­ част II

Малкият рог, възникващ след Гърция (Даниил 8 гл.), е същата сила която възниква след Гърция както във 2-ра, така и в 7-ма глави ­ Рим, започващ като езическа сила и след това преминаващ в папска.

Тези две фази можем да открием в образността и на трите глави. В Даниил 2 глава видяхме, че желязото, идващо след Гърция (медта), остава до края, макар и в стъпалата да се видоизменя, смесвайки се с глина. Макар че тук акцентът е върху политиката, а не върху религията и върху самите нации, тази промяна в Рим съвпада с въздигането на папството и по време, и по място. Ако не друго, от втора глава научаваме, че в даден момент от историята Рим претърпява промяна.

А в седма глава видяхме, че най-напред се появява четвъртият звяр, последван от малкия рог ­ друга фаза на същата сила.

Припомнете си подробностите, свързани с малкия рог в Даниил 7 глава. Кои религиозни елементи са разкрити тук, в тази фаза от развитието на Рим?

В осмия стих, след описанието на разпадането на Гърция на различни царства, е описан и малкият рог, излизащ “изсред тях”; това е едно от “четирите небесни ветрища” (стих 2), предшестващи го непосредствено. Веднага след това са разкрити и двете фази от дейността на малкия рог.

В каква посока се развива дейността на малкия рог според Даниил 8:9? Сравнете тази многопосочност с онова, което той върши според стихове 10-12. Каква е разликата?

В 9 стих малкият рог се движи хоризонтално по лицето на земята, представяйки военна или политическа експанзия (сравни с Даниил 8:4). В следващите няколко стиха дейността му се развива вертикално ­ към небето ­ атакувайки “небесното множество”, “Княза на небесното множество” и дори самото светилище. Въпреки че очевидно малкият рог не стига буквално до самото небе, това, на което се набляга, е религиозния характер на неговата атака. Следователно и в Даниил 8 глава са представени две фази на една и съща сила ­ първата е езическа, а втората ­ религиозна (папската фаза).

Сряда
26 юли
Очистване на светилището

За да повторим това, което вече разбрахме от Даниил, 8 глава, бихме могли да обобщим по следния начин:

Мидо-Персия

Гърция

Рим

Очистване на светилището
Както вече споменахме, Гавриил разтълкува на Даниил всичко от видението в 8 глава с изключение на очистването на светилището. Въпреки че не се дава конкретно тълкуване, в главата можем да открием един много силен намек. Видението от Даниил 8:14 приключва с очистването на светилището след описанието на дейността на малкия рог в определен исторически период; тълкуването след описанието на малкия рог (стихове 22-25) приключва с едно специфично събитие (стих 25, последната част). Кое е това събитие и как то ни помага да достигнем до разбирането какво включва очистването на светилището?
Ако поставим паралел между видението в Даниил 8 глава и неговото тълкуване, то би изглеждало така:


Видение 




      Тълкуване
Овен 






Мидо-Персия

Козел 






Гърция

Малък рог 





Рим

Очистване на светилището 


          Свръхестествено







  
  унищожение на малкия рог
Каквото и друго да включва очистването на светилището, резултатът от него е свръхестественото унищожение на последната земна империя ­ нещо, което се случва и във 2, и в 7 глави на Даниил ­ когато Бог основава Своето вечно царство. Следователно, всякакви идеи, ограничаващи очиставането на светилището до някакво човешко събитие като изгонването на враговете от храма през II в.пр.Хр., пропадат. От контекста става ясно, особено в паралел с Даниил 2 и 7 глави, че това очистване на светлището е събитие от най-голяма важност.

Кои неща във вашия собствен живот трябва да бъдат очистени? Кой е единственият начин да стане това?
Четвъртък
27 юли
Съд в Небето

По-долу е дадена таблица, обобщаваща всичко, което разгледахме през последните няколко седмици. Какво ни говори това относно същността на очистването на светилището?

Даниил 2 глава 

     Даниил 7 глава 

      Даниил 8 глава 

Вавилон 


         Вавилон

Мидо-Персия 

         Мидо-Персия 


Мидо-Персия

Гърция 


          Гърция 



Гърция

езически Рим 

         езически Рим


езически Рим

папски Рим 

         папски Рим 


папски Рим

      ­


         Съд в небето 
 

Очистване









      на светилището

Второ пришествие 
        Второ пришествие
Както видяхме дотук, между посочените глави съществуват паралели. Паралелно са описани не само народите, но и сцената на съда в Даниил 7 глава ­ който настъпва известно време след Рим (1 260-те години) ­ той директно се отнася към очистването на светилището, което в Даниил 8 глава също настъпва след Рим. Следователно небесният съд в Даниил 7 глава ­ съдът, който довежда до края на света ­ съвпада с очистването на светилището от Даниил 8 глава. Дадени са ни две описания на едно и също нещо ­ съдът, познат още като очистване на светилището от Даниил 8 глава.

Според тази таблица къде във времето е мястото на съда спрямо Второто пришествие?

Ключовият момент е паралелът между тази величествена сцена на съда в Даниил 7 глава и очистването на светилището в 8 глава. Сцената на съда в 7-ма глава е просто друг начин на описание на очистването на светилището в 8-ма точно както описанието на мечката в 7 глава е просто друг начин да се опише овенът в 8-ма. Всяко описание добавя към предишното нещо ново и така всички заедно ни дават много информация за едно специфично събитие. Безспорно ясно е обаче, че това събитие е преди Второто пришествие. И наистина, самият съд е събитието, което довежда до Второто пршествие.

Кои неща във вашия живот могат да бъдат разрешени единствено при Пришествието на Исус; кои могат да бъдат разрешени тук и сега? Защо е толкова важно да разберем разликата между двете?

Петък
28 юли
Разширено изучаване: Разгледайте паралелите между Даниил 7 и 8 глави, но този път с приблизителните дати на събитията, описани в тях:

    Даниил 7 глава 




Даниил 8 глава

Вавилон
   (залязва в началото/средата на VI в.пр.Хр.)


Мидо-Персия 




   Мидо-Персия
   (от началото/средата на VI в.пр.Хр. до началото/средата на IV в.пр.Хр.)


Гърция  




    Гърция
   (от началото/средата на IV в.пр.Хр. до средата на II в.пр.Хр.)


Езически Рим 



   Езически Рим
   (от средата на II в.пр.Хр. до V-VI в.сл.Хр.)


пПпски Рим 




   Папски Рим
   (фаза на описано преследване: от VI в.сл.Хр. до ХVIII-ХIХ в.сл.Хр.)

Съд в небето 




   Очистване на светилището
Второ пришествие 



   Разрушаване не с ръце
От таблицата става ясно, че тъй като съдът в Даниил 7 глава става след 1 260-те години, а е едно и също събитие с очистването на светилището от Даниил 8 глава, тогава очистването на светилището също става след 1 260-те години. Следователно този факт разполага очистването на светилището в момент от времето след края на ХVIII и началото на ХIХ в., но преди Второто пришествие на Христос. Тези две опорни точки ни помагат да стесним времето на Изследователния съд, но все още не ни дават точната му дата. Имаме нужда от допълнителна информация; ето защо, както ще видим, такава е дадена.

1. В групата разгледайте основните точки от днешния урок.

2. От последния стих на 8-ма глава разбираме, че някои от аспектите на видението бяха неразбираеми за Даниил. Каква е поуката за нас относно вървенето напред с вяра, независимо че има неща, които все още не разбираме?

29 юли-4 август
 Залез: 21.51 ч.

6. Даниил 9 главаtc "6. Даниил 9 глава"
Събота

За изучаване през седимцата: Даниил 9:1-23.
Стих за запаметяване: “Съгрешихме, постъпихме извратено,
вършихме нечестие, бунтувахме се и се отклонихме от Твоите заповеди
и от Твоите съдби” (Даниил 9:5).

Преди да продължим, се уверете, че сте разбрали таблиците, дадени в миналите няколко урока. Те всъщност са непоклатимата основа на онова, за което ще говорим сега. Най-важният момент, който трябва да бъде разбран, е, че сцената на съда от Даниил 7 глава и очистването на светилището от Даниил 8 глава са едно и също събитие, разположено във времето след 1 260-годишния период, описан като папското преследване на светиите.

Между другото, имайки предвид времевата рамка на това събитие ­ края на ХVIII и началото на ХIХ в., ­ кое е единственото възможно светилище, което може да бъде очистено ­ земното или небесното (виж Матей 24:2; Евреи 8:1,2)? Отговорът е очевиден.

И накрая, обърнете внимание на това, което е използвал Господ, за да оформи рамката на това важно учение за очистването на светилището ­ онези огромни световни империи, считани за непоклатими, непроменими и устойчиви, доколкото това е възможно в този свят. Бог не ни моли да основаваме вярата си върху бегли и смътни неща; напротив, той е дал тези велики истини за световната история, за да изградим вярата си върху възможно най-стабилната основа.

Очевидно е, че Бог желае да повярваме в тези истини; затова ни е улеснил.

През тази седмица се придвижваме напред към Даниил 9 глава ­ последната брънка в удивителната верига от пророчества и история.

Неделя
30 юли
Недовършена работа

Прочетете Даниил 9:1. Коя е основната разлика между този текст и предишните три глави, които разгледахме досега?

В известна степен отговорът ни помага да обясним онова, което забелязахме в 8-ма глава ­ за разлика от предишните две глави тук Вавилон не е споменат. Вместо това Даниил започва направо с Мидо-Персия. Изглежда така, сякаш в Даниил 8 глава Господ вече посочва следващото царство, което ще се издигне ­ Мидо-Персия.

Има още нещо важно, което трябва да отбележим за предишните глави. Както видяхме, Даниил 2 глава представлява един сън/видение и тълкуване на този сън/видение. Всичко е обяснено.

В Даниил 7 глава е същото ­ сън/видение и тълкуване на всичко показано.

Само че в Даниил 8 глава се появява една разлика ­ има сън/видение и тълкуване. Но, както видяхме, не всичко е обяснено.

Припомнете си Даниил 8 глава. Кое е единственото нещо, което остава необяснено на Даниил?
За разлика от подобните видения, които го предшестват, Даниил 8 глава завършва с думите на Даниил, че “не разбира” видението. Кое видение? Очевидно става въпрос за онази част от видението, която се отнася до 2 300 денонощия в стих 14. В края на краищата, всичко останало е вече обяснено; даже някои от силите, описани в Даниил 8 глава, са назовани по име (стихове 20, 21). В никое от предишните видения Даниил не казва, че не е разбрал нещо, дори когато в някои случаи тълкуванията не са така точни, както в Даниил 8 глава. Единствено тук той казва, че има нещо, което не е разбрал, очевидно става въпрос за “видението” за 2 300 денонощия ­ единствената част от главата, която не е изрично обяснена.

И така, оставяме Даниил 8 глава и навлизаме в 9-та с едно-единствено неизяснено до този момент нещо ­ видението за 2 300 денонощия от Даниил 8:14.

Пророк, който не разбира всичко от дадения му пророчески сън или видение? Дали това не ни помага да разберем по-добре естеството на пророческия дар на Елън Уайт?

Понеделник
31 юли
Заточението на евреите

Както виждаме, в момента Даниил е под управлението на мидяните и персите ­ директно изпълнение на предишните пророчества от 2, 7 и 8 глави.

Само че той има един голям проблем. Неговите сънародници все още са в плен, храмът все още е в руини, нацията все още не е възстановена.

Прочетете Даниил 9:2. От кое обещание и пророчество черпи Даниил някаква надежда? 

Въпреки всички надежди за национално величие, еврейският народ е отведен в плен от една езическа сила. Само че Бог не е изоставил Своя народ и въпреки че пророците предвещават съд, разорение и погибел, дават на юдеите и великата надежда за изкупление и възстановяване.

Прочетете Еремия 29:10-12. Според вас каква надежда вижда Даниил в това пророчество? (Виж също Еремия 25:11, 12.)
Изпълнявайки това обещание, Господ наистина възстановява народа в земята му. Това е записано най-ясно във 2 Летописи 36:18-23.

Прочетете тези стихове. Какво казват те за Бог и Неговите обещания?

Изпълнението на тези обещания все още предстои няколко години след времето на написване на Даниил 9 глава. 70-те години, започнали през 605 г.пр.Хр. със завладяването на Ерусалим и изгнанието на Даниил и другите пленници, почти приключват. Но нищо не се случва. Неговите сънародници все така са си пленници, Ерусалим все още си е в руини и няма дори намек за възстановяването на храма. Въпреки че Даниил става свидетел на издигането на Мидо-Персия, както е предсказано, той изпитва нужда да се случат по-велики събития, невъзможни от човешка гледна точка. В този контекст можем по-добре да разберем последвалата молитва.

Надеждата на Даниил произтича от Божието обещание. Кои Божии обещания са най-значими за вас? Как молитвата ви подкрепя, докато чакате изпълнението на тези обещания?

Вторник
1 август
“Съгрешихме”

Прочетете молитвата на Даниил в Даниил 9:3-19. Обобщете най-важното, за което се моли той:

Молитвата на Даниил повдига множество въпроси.

1. Даниил признава греховете на своя народ; няма никакъв опит от негова страна да оправдае делата му. Какъв урок за нас има тук?

2. Даниил изяснява, че в техния грях е включено и отвръщането от Божието Слово. Какъв урок има за нас тук?

3. Дори сред наказанието, скръбта и съда ­ всички те напълно заслужени ­ Даниил апелира към Бога за милост, благодат и възстановяване. Каква надежда ни дава това по отношение на собствените ни грехове?

Ако четете внимателно молитвата на Даниил, ще забележите, че в нея липсва едно нещо. Даниил не задава на Бога един съвсем прост въпрос: Защо ни се случи всичко това?. О, той много добре знае защо се е случило ­ народът не се покори на Бога. В своята молитва Даниил не задава въпроси. Не търси просветление, мъдрост или разбиране. В контекста на това, което говори, той разбира същността на проблема: Израил е съгрешил, бил е наказан и сега той пледира за обещаното възстановяване.

Важното е, че никъде в молитвата си Даниил не търси разбиране. Последният път, когато се е нуждаел от разбиране, е относно пророчеството за 2 300 денонощия от Даниил 8:14, за което изрично казва, че не го разбира в края на главата (Даниил 8:27).
Кое в молитвата на Даниил има особено значение за вас във вашето “ходене с Господ”?

Сряда
2 август
“Способен да разбереш”

Прочетете Даниил 9:20-22 и вижте какво се случва. След като Даниил свършва молитвата си, му се явява ангел Гавриил. Само че това не е първото му появяване пред Даниил.

Кога за последен път срещнахме Гавриил в книгата Даниил? (Виж Даниил 8:16.)
Не забравяйте също, че в Даниил 8 глава на Гавриил се заповядва да направи Даниил “способен да разбере” онова, което е видял във видението. И, както видяхме, той прави точно това, с изключение на видението за 2 300 денонощия.

Сега обаче Гавриил отново се явява на Даниил, който го описва като “онзи, когото бях видял във видението по-напред” (стих 21). Макар и да не споменава изрично за кое видение става дума, единственият път, когато Гавриил се появява, е в 8-ма глава, така че е напълно логично да предположим, че Даниил има предвид именно това видение.

Какво казва Гавриил в Даниил 9:20-23 ­ какво е дошъл да направи с Даниил?

Както видяхме вчера, никъде в молитвата си Даниил не моли за “разбиране”. Последният път, когато е имал нужда от такова, е относно 2 300 денонощия. Сега същият ангел-тълкувател се появява и изрично му казва, че е дошъл да го направи “способен да разбере”. Да разбере какво? Очевидно 2 300 денонощия ­ последното нещо, за което Даниил е искал обяснение.

Коренът на еврейския глагол, преведен като “разбираше” ­ бин (Даниил 8:27), е същият и в думата, която е употребена в Даниил 9:22, когато Гавриил казва, че е дошъл да го направи способен да “разбере” (от бин). Следователно, Гавриил идва при Даниил, за да му даде “разбиране” (бин) за онова, което не е разбрал в 8 глава!

Още нещо, обърнете внимание на вида на пророчеството в Даниил 8:14 ­ това е времево пророчество. Веднага след като идва при Даниил и му предлага разбиране, какъв вид пророчество дава Гавриил на Даниил (виж Даниил 9:24)? Естествено, времево пророчество. Ясно е, че видението от Даниил 9 глава е свързано с част от видението в 8 глава ­ 2 300 денонощия. Докато в Даниил 2 и 7 глави имаме видение и пълно тълкуване, в Даниил 8 глава имаме видение и частично тълкуване. В Даниил 9 глава няма видение, а само тълкуване на неразтълкуваното от 8-ма глава.

Четвъртък
3 август
“Разбери видението”

Сякаш информацията от предишните няколко дни не е достатъчна, за да свържем Даниил 9:24-27 с Даниил 8:14, та Бог ни дава още доказателства за тази връзка.

В Даниил 8:1,2 Даниил три пъти споменава думата “видение” и всеки път тя е една и съща еврейска дума ­ хазон: “В третата година от царуването на цар Валтасар видение (хазон) ми се яви на мене ­ Даниил ­ подир онова, което бе ми се явило по-напред. Видях във видението (хазон) (а когато видях, бях в палата Суса, който е в областта Елам; и когато видях видението (хазон), бях при потока Улай)”.
След това Даниил описва какво е видял в хазон: овен, козел, малък рог и т.н. Следователно, хазон се отнася до цялото видение от 8-ма глава.

Но когато говори специално за 2 300 денонощия, Даниил използва различна дума за видение ­ марех: “А казаното видение (марех) за денонощията е вярно... Тогава аз, Даниил, примрях и боледувах няколко дни; после станах и вършех царските работи. А чудех се за видението (марех), защото никой не го разбираше” (Даниил 8:26, 27).
Следователно в Даниил 8 глава се употребени две думи за “видение” ­ хазон за цялото видение и марех за Даниил 8:14 относно 2 300 денонощия и очистването на светилището ­ онази част, която Даниил не разбира.

Тези две думи отново се появяват в 9-та глава, когато Гавриил се явява на Даниил. “Дори още като говорех в молитвата, мъжът Гавриил, когото бях видял във видението (хазон) по-напред... приближи се до мене... Когато ти почна да се молиш, заповедта излезе и аз дойдох да ти кажа това, защото си възлюбен; затова размисли за работата и разбери видението (марех)” (Даниил 9:21-23).
Разбери кое марех? Има само едно ­ марех за 2 300 денонощия, за което Даниил изрично казва, че не го е разбрал.

Ясно е, че тълкуванието от Даниил 9:24-27 е свързано с 2 300 денонощия от предишната глава. Гавриил идва, за да направи Даниил способен да разбере марех за 2 300 денонощия!

Припомнете си връзките между Даниил 8 и 9 глави. Подгответе се да защитите твърдението, че тези две глави наистина са свързани помежду си.

Петък
4 август
Даниил 8 глава приключва с марех за 2 300 денонощия, което остава необяснено. Гавриил ­ същият ангел-тълкувател от 8 глава ­ се появява и в 9 глава, за да му каже, че трябва да резбере марех. Единственото марех, което той не е разбрал, е това от 8:14 и 8:26 ­ едно времево пророчество. Тогава, непосредствено след като му казва да разбере марех ­ времевото пророчество, ­ какво дава Гавриил на Даниил? Още едно времево пророчество.

Не е чудно, че ние, адвентистите, виждаме здрава връзка между тази две глави и двете пророчества. Но не сме само ние. Цитатът по-долу е от Ортодоксалния юдейски коментар на книгата Даниил. Коментиран е откъсът от Даниил 9:23 “разбери видението (марех)”, макар че този превод го предава като “спечели разбиране на видението”. Какво казват тези юдеи за пророчеството от 70 седмици?

“Това се отнася до видението от 8-ма глава, част от което толкова много го обезпокоява (стих 14) и в стихове 16-26 е наречено марех (Даниил, Art Scroll Tanach Series (Mesorah Publications, Ltd.; Brooklyn, New York, 1988), стр. 258).

Следователно, тези ортодоксални юдеи тълкуват 70-седмичното пророчество точно като нас ­ във връзка с 2 300 денонощия от Даниил 8:14.

1. Припомнете си материала от тази седмица. Уверете се, че всеки е разбрал връзката между двете глави.

2. Ако четете внимателно молитвата на Даниил, ще забележите, че той отново се моли в първо лице, множествено число ­ “ние” направихме това, “ние” направихме онова. Защо Даниил, който е описан в Библията като верен човек със свят характер, се присъединява към онези, които са докарали това бедствие върху неговия народ? Какъв е урокът за нас тук?

5-11 август 
Залез: 20.42 ч.

7. Седемдесет седмициtc "7. Седемдесет седмици"
Събота

За изучаване през седмицата:
Даниил 9:24-27; Ездра 4:7-16; 7:6,7,11-17.

Стих за запаметяване: “Седемдесет седмици са определени за людете ти и за светия ти град, за въздържането на престъплението, за довършване на греховете и за правене на умилостивение за беззаконието,
и да се въведе вечна правда, да се запечата видението и пророчеството, и да се помаже Пресветият”(Даниил 9:24).

Досега трябва да са изяснени няколко момента: съдът в Даниил 7 глава и очистването на светилището в Даниил 8 глава ­ едно и също събитие; това става след периода от 1 260 години.

Второ, Даниил 8 глава завършва с видението за 2 300 денонощия, което остава необяснено. Даниил 9 глава обяснява края на 8-ма глава ­ Гавриил предлага на Даниил тълкуването, което липсва в края на предишната глава. Следователно, Даниил 8 и 9 глави са едно цяло ­ видение и частично тълкуване (Даниил 8 глава) и останалата част от тълкуването (Даниил 9 глава).

Тази седмица продължаваме с 9-та глава, като ще наблегнем на удивителното пророчество за 70 седмици, което е силно доказателство не само за боговдъхновеността на Писанието, но и за месианството на Исус, Който ­ като център на пророчеството ­ формира основата и на пророчеството за 2 300 денонощия.

Неделя
6 август

70 седмици

Както видяхме миналата седмица, видението от Даниил 8:14 е времево пророчество ­ 2 300 денонощия. Сега, в 9-та глава, Гавриил се завръща и дава още едно времево пророчество ­ този път за 70 седмици (Даниил 9:24).

Направете едно малко сравнение. Кое пророчество е по-дълго ­ 2 300 денонощия или 70 седмици?

Представени са ни две пророчества, съпоставими едно с друго ­ 2 300 денонощия и 70 седмици; това за 70-те седмици е по-късото от двете.

70 седмици









2300 денонощия

Прочетете първата част на Даниил 9:24. Как въвежда Гавриил за първи път 70-те седмици?

Макар че този глагол се превежда по различни начини (коренът е чатчак) като “определени” или “постановени”, основното значение е “отрязани”, както го определят повечето еврейски речници (за съжаление, тази дума не се появява никъде другаде в Библията, така че не можем да я сравним с други нейни употреби). В угаритския език ­ език, подобен на еврейския ­ учените са забелязали, че синонимът на думата чатчак в него също е “отрязвам”. Следователно, основният смисъл на текста е “70 седмици ще бъдат отрязани”.

Отрязани от какво? От какво друго, освен от другото времево пророчество? Очевидно това е марех ­ пророчеството за 2 300 денонощия от Даниил 8:14, което Гавриил току-що е посочил на Даниил ­ по-дългото от двете пророчества.

Следователно, дадени са ни две времеви пророчества ­ 2 300 денонощия и 70 седмици, като 70-те седмици трябва да са “отрязани” от 2 300 денонощия.

Да предположим, че кажете на съседа си, че в неделя имате пет свободни часа. В неделя съседът, имайки предвид какво сте му казали, ви се обажда, че има нужда от малко помощ, за да боядиса една стая. “Ще отнеме само един час” ­ добавя той. Какво ви напомня веднага това и как ви помага да разберете връзката между двете времеви пророчества в Даниил 8:14 и 9:24?

Понеделник
7 август
Князът Месия

Прочетете Даниил 9:25 внимателно и с молитва. Кои две специфични събития са директно свързани с времевия елемент, даден тук? Кое от тези събития е в началото и кое ­ в края?

Тук, в този стих са обяснени 69 от 70-те седмици. Пророчеството започва със заповедта за възстановяването и съграждането на Ерусалим, а 69 седмици по-късно приключва с “Княза Месия”. Имаме две исторически събития ­ заповедта за възстановяването и съграждането на Ерусалим (която е от очевидна важност за Даниил) и “Княза Месия”.

Имайки предвид, че еврейската дума “Месия” се превежда с гръцката “Христос”, тогава за кого се отнася това пророчество? (Виж Матей 1:1; 16:16.)
Тук стигаме до един съдбоносен момент ­ това пророчество е насочено към Исус. Първите 69 седмици се използват, за да ни доведат до Исус ­ “Княза Месия”. Следователно, можем да кажем, че основата на пророчеството е самият Христос. И в степента, в която можем да имаме увереност в месианството на Христос, в същата степен можем да се доверим и на самото пророчество.

Друго много важно нещо, което не бива да забравяме, е, че адвентистите от седмия ден изобщо не са единствените, които виждат Христос в това пророчество. От години християни от най-различни деноминации са приемали това пророчество като едно от най-силните доказателства за месианството на Исус Христос. Все пак Даниил, живял 500 години преди Христос, дава едно времево пророчество за Него.

Припомнете си други старозаветни пророчества, сочещи към Христос. Как усилват те вашата вяра в Него и в онова, което Той е направил за вас? Съберете на едно място всички тези пророчества и се пригответе да ги споделите с някой невярващ ваш познат или приятел.
Вторник
8 август
Заповедта

Даниил 9:25 започва със заповедта за възстановяване и съграждане на Ерусалим и приключва с Месия 69 седмици по-късно. И макар да има разногласия относно точните дати, със сигурност можем да кажем, че заповедта за възстановяване и съграждане на Ерусалим е от VI или V в.пр.Хр., а Исус е живял и умрял през I в.сл.Хр.

Какво непосредствено доказателство в полза на принципа “ден-година” виждате тук? Защо 69 седмици не могат да бъдат приети буквално?

Жизненоважният въпрос, на който трябва да отговорим сега, е: Коя е началната дата ­ датата на заповедта за възстановяване и съграждане на Ерусалим? За щастие, ако вярваме, че 69-те седмици приключват с Исус, можем с точност да стесним периметъра на търсене до една заповед, издадена през 457 г.пр.Хр. от Артаксеркс в седмата година от неговото царуване (виж следващите части).

Прегледайте следните текстове: Матей 2:1; 19-22; 27:1,2; Лука 2:1-7; 3:1-3; 23:7. Обърнете внимание на историческите личности, свързани със събитията около Исус; чрез тях (и някои други) можем да реконструираме точните дати на Христовия живот и служене.

Имайки предвид това, нека прегледаме някои други дати, към които често се отнася заповедта от Даниил 9:25.

Например 538 г.пр.Хр. Използвайки принципа “ден-година”, към 69-те седмици (483 години) трябва да отнесем “Княза Месия” ­ Исус ­ към 55 г.пр.Хр. ­ една невъзможна дата за Исус.

Същото се отнася и за една друга често посочвана дата ­ 520 г.пр.Хр. Тази начална дата би отпратила Исус към 37 г.пр.Хр. ­ едно също невъзможно заключение.

И накрая, още една често посочвана дата е 444 г.пр.Хр., която би разположила началото на Христовото служене около 39-40 г.сл.Хр., а смъртта Му ­ някъде в началото на 40-те години сл.Хр. И макар че това предположение е доста по-точно от другите две, изследователите на Новия Завет знаят, че тези две дати не могат да се отнесат към Исус.

Сряда
9 август
“Те градят бунтовния и злия град”

Даниил 9 глава ни дава пророчество за “Княза Месия”, Който ­ както знаем ­ е Исус. Това свързва важното пророчество с една историческа дата ­ заповедта за възстановяване и съграждане на Ерусалим. Дали Писанието би ни дало толкова важно пророчество, без да ни докладва за неговото изпълненине? Очевидно не.

Прочетете Ездра 4:7-16, където са описани събитията след края на вавилонския плен за еврейския народ. Докато четете, задайте си следните въпроси:

1. До кого е адресирано писмото?

2. Кои са специалните оплаквания от евреите? 

3. Според писмото кой е изпратил или разрешил евреите да се върнат в Ерусалим, за да правят това, което правят?

Вижте какво става. Известно време след като евреите се връщат в Ерусалим, група персийски офицери пишат до цар Артаксеркс оплакване от евреите, които възстановяват Ерусалим. В писмото си те отбелязват две важни неща: (1) че градът се възстановява (Ездра 4:12) и (2) че евреите, които го възстановяват, са дошли тук по заповед на царя. В писмото се казва: “Да е известно на царя, че юдеите, които възлязоха от тебе при нас, като стигнаха в Ерусалим, градят бунтовния и злия град и издигат стената, като са свързали основите” (стих 12). С други думи, евреите, които възстановяват града, са дошли благодарение на цар Артаксеркс. Трябва именно той да е издал заповедта, която им разрешава да възстановят града си. Въпросът е коя е тази заповед?

Въпреки бунта и отстъплението, Бог излива милост и благодат върху еврейския народ, макар и от човешка гледна точка всичко да изглежда загубено. Какво научаваме за това, че никога не бива да се отказваме от никого, независимо колко ниско е паднал (включително и ние самите)?

Четвъртък
10 август
457 г.пр.Хр.

Вчера видяхме, че евреите, които се завръщат в Ерусалим, започват да го възстановяват. Видяхме също, че тяхното завръщане е благодарение на заповедта на цар Артаксеркс. Той трябва да е този, който издава заповедта “да се съгради изново Ерусалим” (Даниил 9:25), за да могат те да правят точно това, което правят.

Интересно, но Библията споменава само една заповед, издадена от Артаксеркс, която може да отговаря на тези особености, и това е заповедта от седмата година на неговото царуване, която твърдо можем да идентифицираме с 457 г.пр.Хр.

Прочетете Ездра 7:6,7,11-17. Какво става тук със заповедта на Артаксеркс относно това, какво да правят евреите в Ерусалим?

Книгата “Ездра” не е написана в хронологичен ред и затова събитията от 4 глава стават след 7 глава. И макар в тази заповед да не се споменава нищо относно възстановяването на града, това очевидно се е подразбирало, защото ­ както разбрахме вчера ­ точно това правят евреите. Както те, така и техните неприятели, разбират заповедта на Артаксеркс от седмата му година именно по този начин ­ юдеите “възлязоха от тебе при нас” (Ездра 4:12); и тя трябва да е включвала и заповедта “да се съгради изново Ерусалим”. Това е още по-очевидно, тъй като нищо в тяхното писмо не намеква за идеята евреите да възстановяват града си в някакво противоречие със заповедта на царя.

Следователно, взети заедно, Ездра 4 и 7 глави изясняват, че заповедта, дадена в седмата година от царуването на Артаксеркс, наистина е “заповедта да се съгради изново Ерусалим”.

Това със сигурност може да бъде отнесено към 457 г.пр.Хр. (и макар някои да настояват, че това е 458 г., несъответствието между двете години е само шест месеца).

Освен това за всеки, който вярва, че Исус е “Князът Месия”, това е точната дата. С други думи, Исус е нашата Сигурност по отношение на това пророчество.

Защо Исус би трябвало да е нашата Сигурност във всичко, свързано с вярата ни?

Петък
11 август
Разширено изучаване: Прочетете този цитат от забележителната биография на Исак Нютон ­ пламенен изследовател на книгата Даниил: “Кого го е грижа дали Нютон е бил прав като е твърдял, че пророчеството за 70 седмици в книгата Даниил се отнася до един период от 490 години от момента, в който Ездра извежда евреите от Вавилон и ги връща в Ерусалим (457 г.пр.Хр.) до разпятието през 33/34 г.сл.Хр.?” (А. Рупърт Хол, Исак Нютон: Приключенец на мисълта).

“Следователно, изглежда, че същинските възстановителни дейности в град Ерусалим (Ездра 4:12), които се осъществяват с неговата благосклонност, предполагат, че царското съгласие е било изразено в заповедта за разрешаването на юдеите да имат в новоосвободените си земи един видим център, от който да осъществяват съдебните и административните си дейности. Следователно “думата”, или заповедта, на Артаксеркс от 457 г.пр.Хр. дават най-доброто начало за пророчеството от 70 седмици на Даниил и най-дългия промеждутък от време за 2 300 години (Даниил 8, 9)” (Седмата седмица, Левит и същността на пророчеството, Франк Холбрук).

Вижте също Лерой Фрум, Пророческата вяра на нашите бащи цитатите на изследователите относно 457 г.пр.Хр. като начална точка на разглеждането на пророчеството. Защо избираме 457 г.пр.Хр. пред 458 г.пр.Хр. ­ виж Хронология на Ездра 7 глава от Хорн и Ууд.
1. В групата преговорете всичко изучено досега, докато всеки разбере материала.

2. Каква е според вас ролята на порочествата в нашето свидетелстване? А дали не наблягаме твърде много на тях?

12-18 август 
Залез: 20.33 ч.

8. 1844 г. ­ представена простоtc "8. 1844 г. ­ представена просто"
Събота

За изучаване през седмицата: Левит 7:27; 17:10; Лука 3:1-22;
Римляни 5:8; Галатяни 3:13; 1Солунци 5:9,10; 1Петрово 2:24.

Стих за запаметяване: “И ето, завесата на храма се раздра на две от горе до долу, земята се разтресе, скалите се разпукаха” (Матей 27:51).

Дотук разбрахме, че Даниил 8 глава приключва с нуждата на Даниил от повече обяснения относно 2 300 денонощия. 9-та глава дава това обяснение. Гавриил ­ същият ангел от Даниил 8 глава ­ директно го връща към марех от Даниил 8 глава ­ единствената част от видението, която Даниил не е разбрал. Гавриил незабавно му дава още едно времево пророчество ­ 70 седмици, които са “отрязани” очевидно от по-дългото времево пророчество за 2 300 денонощия.

За разлика от 2 300 денонощия, които нямат определена начална точка, Даниил 9 глава има ­ “заповедта за съграждането и възстановяването на Ерусалим” , за която вече разбрахме, че е издадена през 457 г.пр.Хр.

От своя страна 69 или 70-те седмици от пророчеството довеждат до “Княза Месия” ­ Исус. По този начин самият Исус оформя центъра на пророчеството; Той е основата, фокуса на 70-те седмици. Всичко се обляга на Исус ­ “Крайъгълния камък” (Ефесяни 2:20). 

Следователно дотук 70-те седмици изглеждат така:

Неделя
13 август
Малко математика

Миналата седмица разбрахме, че “заповедта за съграждането и възстановяването на Ерусалим” се издава по време на царуването на персийския цар Артаксеркс, т.е. не по времето, когато Вавилон е господстваща сила, а след това ­ по време на следващото царство: Мидо-Персия.

С кое царство започва пророчеството в Даниил 8 глава? Каква е връзката между Даниил 8 и 9 глави?

Даниил 9 глава ни дава началния момент на пророчеството за 70-те седмици ­ 457г.пр.Хр. И казва, че от тази година до “Княза Месия” ще има 69 седмици. Шейсет и девет седмици са 483 дни; след като приложим принципа “ден-година” разбираме, че от заповедта за съграждането и възстановяването на Ерусалим до Княза Месия ще минат 483 години.

Посмятайте малко и изчислете 483 години от 457 г.пр.Хр. До коя година стигате?

За да определим датата, трябва да извадим 457 от 483. Получаваме 26, което означава 26 г.сл.Хр. Само че, не забравяйте, че тук боравим с календар, а не с обикновена числова ос, която се движи така: -2 -1 0 1 2 3... В календара, разбира се, няма цифра 0 (няма нулева година). Той се движи така: -2 -1 1 2... или по-точно: 2 г.пр.Хр., 1 г.пр.Хр., 1 г.сл.Хр., 2 г.сл.Хр. и т.н. По този начин, с липсващата нулева година в календара, 483 години ще бъдат с една повече и така стигаме до 27 г.сл.Хр. вместо до 26-та.

Прочетете Лука 3:1-22. Кое забележително събитие е описано тук и как то ни помага да разберем значението на това пророчество?

Пророчеството не говори за раждането на Исус; по-скоро то се отнася за “Месия”, “Помазаният”, Христос ­ това е Исус в Своите официални пълномощия. Лука разполага службата на Йоан в педнадесетата година от царуването на император Тиберий, която е 27 г.сл.Хр. След като отбележим, че Йоан кръсти Исус малко след началото на своята служба, ще разберем, че това невероятно пророчество, дадено повече от 500 години по-рано, сочи към службата на Исус.

Какво ни говори кръщението на Исус за това, колко тясно е свързан Той с човечеството? Каква надежда ни предлага тясната връзка с Него в ежедневните ни борби?

Понеделник
 14 август
Месия посечен

Досега нашето изследване на прочеството за 70-те седмици (490 години) покри 69 от тях (483 от тези 490). Разгледахме две ясни исторически събития, които могат да бъдат точно датирани. Вижте таблицата:

Разгледайте таблицата и размишлявайте върху събитията, докато ви се изяснят напълно.

Прочетете Даниил 9:26. Там се казва, че след 62 седмици Месия ще бъде “посечен”; това са 62 седмици, които започват след първите 7 ( стих 25), което означава, че след тази 69-та седмица (27 г.сл.Хр.) Месия ще бъде посечен, но “не за Себе Си”.

Разгледайте следните текстове (Исая 53:5; 1Петрово 2:24; Римляни 5:8; Галатяни 3:13). Как те ни помагат да разберем по-добре пророчеството?
Дотук пророчеството ни разкри първите си 69 седмици. Стих 26 въвежда последната седмица ­ последните седем години от пророчеството ­ и го прави с образа на Христовата изкупителна смърт. Той не само е “посечен” (глаголът е различен от използвания в 9:24), но е посечен “не за Себе Си”, което навежда на мисълта, че Неговата смърт е в полза на други. Тук виждаме заместническия аспект на Христовата жертва ­ неговата смърт не беше за Него самия; тя е за нас.

Интересно е също, че глаголът (крт), използван за “посечен”, е директно свързан с левитската жертвена система ­ онези, които нарушаха завета, биваха “посечени” (изтребени) от народа. (Виж Левит 17:10; 14.) В Даниил 9:26 ни е представен образът на невинния Исус, “посечен” заради греховете на другите.

Какво означава за вас фактът, че независимо какво сте направили, колко лоши сте били, наказанието за вашите дела е заплатено от Един, Кяойто е “посечен” не за Себе Си, а за вас?

Вторник
15 август
В средата на седмицата

Прочетете Даниил 9:27. Два пъти се споменава думата “седмица”. За коя седмица се отнася?

Дотук разбрахме, че пророчеството говори за Исус, а 69-та седмица ни довежда до Неговото кръщение през 27 г.сл.Хр. Видяхме също и директната връзка между 26 стих и Неговата изкупителна смърт. Все пак това е причината, поради която Той идва на земята (Йоан 3:14).

Всичко, което остана от пророчеството за 70-те седмици, е последната, 70-та седмица ­ последните седем години.

Какво става в средата на последната седмица? За какъв период от време става въпрос?

Макар 26 стих да говори директно за смъртта на Исус, 27 стих я споменава в контекста на вече приключеното ­ края на земната жертвена система; най-малкото, че тя е вече безсмислена. Този въпрос се изяснява в Марк 15:34-39, където се описва как завесата на храма се раздира от горе до долу, показвайки края на земните служби в светилището, които вече са заменени от Христовата. Най-накрая истинската жертва е принесена; старата система трябва да бъде отменена и да отстъпи мястото си на друга, по-добра. Старата система ­ жертвите, свещеничеството и светилището биват премахнати (виж Евреи 9:1-15).

Това става “в средата на седмицата”, което означава три години и половина (половината от 7). Като изчислим времето от Пасхата в Йоан, виждаме, че три години и половина по-късно ­ през пролетта на 31 г.сл.Хр. Исус е разпнат. Следователно нашата таблица би изглеждала така:

Това е много силно и значимо пророчество за месианството на Исус! Отделете си колкото време ви е нужно, за да разберете това пророчество. По какъв начин то е още едно откровение на Божията любов към нас? Как укрепва вашата вяра?
Сряда
16 август
70-та седмица

Последното нещо, което трябва да разгледаме в пророчеството за 70-те седмици, намираме отново в Даниил 9:27: “И той ще потвърди завет с мнозина за една седмица”. Коя седмица? Очевидно 70-та седмица, последната от пророчеството. Ако започнем с 457 г.пр.Хр., 490 години по-късно е краят на 70-та седмица ­ през 34 г.сл.Хр. Следователно, последната седмица ­ 70-та ­ приключва в тази година.

Даниил 9:27 говори за “завет”. За какъв завет става въпрос? (Виж Изход 19:5; Левит 26:45; Исая 59:21; Еремия 50:5.)
Следователно, пророчеството за 70-те седмици говори за потвърждаването на завета, който Бог направи с израилтяните. През този особен период Той “ще потвърди завет с мнозина”, което очевидно се отнася специално до евреите, които приемат Исус през това време. Макар самото пророчество да не посочва специално събитие за тази последна година ­ 34 г.сл.Хр., ­ мнозина вярват, че това е годината, в която апостол Павел приема евангелието и става велик проповедник сред езичниците. С други думи, благодатното на Израил приключва в края на 490-те години ­ тогава започва нова ера в историята на спасението и евангелието се разпространява по целия свят.

Разучавайте таблицата, докато я разберете напълно, за да можете да я обясните и на друг.

Колкото и забележително да е това пророчество, не бива да забравяме, че то е само част от едно по-голямо пророчество ­ за 2 300 денонощия. Както видяхме, 70-те седмици са “отрязани” от голямото марех в Даниил 8 глава. Следователно, имаме две времеви пророчества ­ 2 300 денонощия, което няма начална точка, и 70 седмици, което има. Посочени са следните два периода:

Четвъртък
17 август
1844 ­ представена просто

Както видяхме, основата на пророчеството за 70-те седмици е Исус и след като това пророчество е само част от пророчеството за 2 300 денонощия, то също трябва да има за своя основа Исус. Следващата стъпка е очевидна. 70-те седмици, които имат определена начална точка, са “отрязани” от 2 300 денонощия.

457 г.пр.Хр.



34 г.сл.Хр.

2300 години

Ако използвате 70 седмици като начална точка на периода 2 300 денонощия, до коя година стигате?
Ако пресметнете 2 300 години от 457 г.пр.Хр. (като не забравяте да добавите несъществуващата нулева година), ще стигнете до 1844 г.; ако добавите оставащите 1810 години от 34 г.сл.Хр. (2300 минус първите 490 години), отново ще стигнете до 1844 г. Следователно, очистването на светилището от Даниил 8:14 започва през 1844 г.

Върнете се на урок 5, частта за петък. От паралела между Даниил 7 и 8 глави разбрахме, че очистването на светилището, което е едно и също събитие със сцената на съда в Даниил 7 глава, трябва да настъпи след 1 260-годишния период в Даниил 7 глава и преди Второто пришествие. Как изчисленията, които направихме днес, потвърждават това изследване?

Още нещо забележително относно пророчеството за 2 300 денонощия е това, че то е свързано не само с пророчеството за 70-те седмици, но и с Исус. Все пак някой може да обърка съществено тези дати, ако изключи намесата на Исус в тях. Самият Той е Сигурността на това пророчество. Тогава, очевидно, Бог счита пророчеството за 2 300 денонощия за изключително важно, след като поставя основата му в Исус и Неговата земна мисия ­ пророчеството за 70-те седмици от Даниил 9 глава.

Преговорете наученото през тази седмица. Подгответе се да го обсъдите в съботноучилищната си група.

Петък
18 август
Разширено изучаване: Елън Уайт, Великата борба, глава 18.

Макар да е ясно, че 70-те седмици са отрязани от 2 300 денонощия, защо все пак ги отрязваме от началото на периода, а не от края му? Отговорът е, че това е единствено логичното. Ако отрежем 70-те седмици от края на периода, 2 300 денонощия ще завършат в 34 г.сл.Хр. ­ нещо невъзможно в контекста на Даниил 8 глава, която, свързана със седма глава, прави връзка между 2 300 денонощия и времето на края ­ нещо, което едва ли се е случило през 34 г. Освен това, ако ги отрежем от края, отпращаме началото на пророчеството някъде около 1600 години преди Вавилон ­ първото царство, описано в тези пророчества. С други думи, отрязването на 70-те седмици от края на периода противоречи изцяло на контекста, в който се появява. А когато го отрежем от началото, това разполага началото на пророчеството по време на господството на Мидо-Персия, което съвпада с контекста на видението (Даниил 8 глава започва с Мидо-Персия), а краят му е след края на 1 260-те години и преди Второто пришествие, което също хармонира с контекста на видението.

1. В групата направете преговор на изученото през последните няколко седмици.

2. По какъв начин 1844 година показва, че светилището, което се очиства, е небесното, а не земното? 


3. Защо смятате, че е важно за нас като адвентисти да разбираме това пророчество, имайки предвид, че събитието, описано в него ­ очистването на светилището, ­ се е случило преди толкова много време? Какво означава това за нас днес като църква?

4. В групата разисквайте значението на израза “посечен, но не за Себе Си”. Каква надежда ни дава той? За кого е посечен, защо и какво означава това? Обсъдете и следното: пророчеството за 70-те седмици ­ пророчеството за благовестието ­ е свързано с пророчестсвото за 2 300 денонощия. Какво означава това относно необходимостта евангелието да полага основата на нашето разбиране за значението на пророчеството?

19-25 август 
Залез: 20.22 ч.

9. Принципът “ден-година”tc "9. Принципът “ден-година”"
Събота

За изучаване през седмицата: Изход 34:22; Левит 12:5; Числа 14:34; Второзаконие 16:10; Езекил 4:5, 6; Даниил 8:17, 19, 26; 10:2, 3.

Стих за запеметяване: “И като навършиш тия, тогава легни на дясната си страна и носи беззаконието на Юдовия дом четиридесет дни; по един ден ти определих за всяка година” (Езекил 4:6).
Както вече разбрахме, паралелът между Даниил 2, 7 и 8 глави посочва, че съдът от 7-ма глава, който довежда до Второто пришествие на Христос и очистването на светилището (очевидно става въпрос за небесното) в Даниил 8:14 са едно и също събитие и това събитие се случва в периода между края на 1 260-годишното преследване (края на ХVIII и началото на ХIХ в.) и преди Второто пришествие.

Видяхме също, че пророчеството за 2 300 денонощия от Даниил, 8 глава е единствената неразтълкувана част част на голямото пророчество и Гавриил идва с обяснението є при Даниил в 9 глава ­ пророчеството за 70-те седмици, “отрязани” от 2 300 денонощия. Това пророчество за 70-те седмици, вкоренено в Исус, оформя основата на пророчеството за 2 300 денонощия; освен това то посочва началната дата за него, отправната точка за 2 300 денонощия, стигащи до 1844 г. ­ дата, която съвпада напълно с показаното в 7-ма и 8-ма глави.

По този начин стигаме до същността на пророчеството за 1844 г., намиращо потвърждение не само в историческите световни империи, но и в самия кръст на Христос.

През следващите няколко седмици ще разгледаме по-отблизо някои от проблемите, свързани с 1844 г., до които едва се докоснахме; докато изучаваме това пророчество, така съдбоносно за адвентистите от седмия ден, ще действаме както досега ­ ще търсим отговор на най-очевидните въпроси, които възникват.

Неделя
20 август
Пророческо време

През изминалите няколко седмици разгледахме три времеви пророчества ­ “време, времена и половин време” (Даниил 7:25), “две хиляди и триста денонощия” (Даниил 8:14) и “седемдесет седмици” (Даниил 9:24). Разбрахме, че тези цифри трябва да се възприемат не като буквално, а като пророческо време и че във всеки от тези случаи дните трябва да бъдат тълкувани като години.

По този начин имаме работа с периоди от стотици, дори хиляди години, а не с периоди от само няколко години, както би било, ако периодите бяха буквални.

Въпросът е: Какво основание имаме да твърдим, че това не е буквално, а пророческо време и че трябва да използваме принципа “ден-година”, когато го тълкуваме?

В Даниил 8:17, 19, 26 на пророка по един или друг начин му се казва, че пророческото видение, които му се дава е за “края”. Всъщност на него му се казва, че видението за “вечерите и утрините” (2 300 денонощия) ще бъде “след много дни” (Даниил 8:26). Как този факт ни помага да докажем, че пророческото време в Даниил 8 глава не трябва да се разбира буквално?

Прочетете Даниил 7:24-27. Малкият рог, който произлиза от езическия Рим (сила, изчезнала преди повече от 1 500 години), ще съществува до последния съд, който довежда до края на света. Какво доказателство намираме тук, че и времевото пророчество, дадено в 25 стих, също не може да се приема буквално?

Ясно е, че както в 7-ма, така и в 8-ма глава, взети в посочения контекст, главните времеви пророчества не е възможно да се схващат буквално; в противен случай в Даниил 7 глава би ставало въпрос за три години и половина, а в осма глава за около шест години и три месеца (2 300 буквални дни). Тези времеви рамки едва ли могат да вместят величествените събития, описани във виденията.

Но, когато приложим принципа “ден-година”, времевите пророчества добиват смисъл и съвпадат с описаните в тях събития.

Какви доказателства за това, че живеем в “края”, който описва Даниил, виждате? Как трябва да се отрази върху начина ни на живот осъзнаването на този факт? Какво в нашия живот показва, че наистина вярваме, че живеем в “края”?
Понеделник
21 август
Даниил 9 глава и пророческото време

Преговорете си пророчеството за 70-те седмици в Даниил 9:24-27. Какво в тези стихове доказва, че не може да става въпрос за буквално възприемане на посочения времеви период?

Както видяхме в един от предишните ни уроци, независимо от датите, използвани за заповедта за съграждане и възстановяване на Ерусалим и за службата на Исус, е ясно, че между двете събития има повече от 70 седмици. Ако се възприеме буквално, пророчеството става безсмислено. Все пак е интересно, че ако приложим принципа “ден-година”, пророчеството се разполага много точно във времето и ни отвежда до времето и мисията на Исус. По този начин службата на Исус, както е разкрита в Даниил 9 глава, доказва валидността на принципа “ден-година”.

Въпреки това обаче има хора, които спорят, че думата “седмици” в Даниил 9:24 означава “седмици от години”, т.е. всяка от седмиците представлява седем години. Значи, имаме 70 “седмици от години”, което пак е 490 години.

Единственият проблем е в това, че думата, преведена като “седмици” в Даниил 9:24, не се появява никъде в Библията в друг смисъл, освен в смисъл на “седмици”, т.е. не означава “седмици от години”.

Разгледайте Изход 34:22; Левит 12:5; Второзаконие 16:10; и Даниил 10:2, 3 ­ няколко текста в Библията, в които е употребена думата, преведена като “седмици”. Какво доказателство откриваме в тези текстове, че “седмица” или “седмици” е нещо, което се схваща буквално, а не като “седмици от години”?

В Даниил 10:2, 3 се появява същата дума, използвана в Даниил 9:24, и тя очевидно не означава “седмици от години”. Освен това, дори и някой да приеме погрешно, че думата в Даниил 9:24 означава “седмици от години”, това все пак са си седем години ­ толкова се получава и ако приложим принципа “ден-година”. Принципът “ден-година” е така втъкан в пророчеството, че разни научни измислици, създадени, за да го опровергаят, само го потвърждават!

Обърнете внимание колко дълги са времевите прериоди, с които боравим ­ 490 години, 2 300 години. Как тези дълги периоди ни помагат да разберем какво означава търпение и как трябва да се доверим на Бога, когато събитията не напредват във времето толкова бързо, колкото би ни се искало? 

Вторник
22 август
70 седмици и 2 300 денонощия

Както видяхме, пророчеството за 70-те седмици няма смисъл, ако се приеме буквално. Но когато се приложи принципът “ден-година”, то ни отвежда до Исус. По този начин самото пророчество изисква принципа “ден-година”.

Даниил 9:24-27 изисква приложението на принципа “ден-година”. Сега, след като това пророчество е “отрязано” от пророчеството за 2 300 денонощия, какво ни казва то за приложението на този принцип относно него?

Пророчеството за 70-те седмици визира период от 490 години. Ако възприемем пророчеството за 2 300 денонощия буквално, това биха били малко повече от шест години. Могат ли 490 години да бъдат “отрязани” от малко повече от шест години? Разбира се, че не. А от 2 300 години? Разбира се, че да. Ето още едно доказателство, че принципът “ден-година” трябва да бъде приложен и към пророчеството за 2 300 денонощия. Безсмислено е да го прилагаме към 70-те седмици, които са само част от 2 300 денонощия, а да не го прилагаме към всичките 2 300 денонощия.

Не е чудно, че адвентистите не са единствените, които прилагат принципа “ден-година” към пророчеството за 2 300 денонощия. Един от най-големите юдейски учени ­ Раши (1040-1105 г.сл.Хр.) ­ превежда Даниил 8:14 така: “И той ми каза: “до 2 300 години...” Тази идея не е адвентна измислица, а била използвана относно тези пророчества от други учени много преди нас.

Макар че сами по себе си тези текстове не доказват принципа “ден-година”, какво доказателство ни дават те за него?

Разгледайте текстовете от началото на Библията: Битие 5:14; 5:23; 9:29. За каква връзка между дните и годините в Библията загатват те?
Какво ни говорят тези времеви пророчества ­ огромните пророчески периоди, които идват и си отиват, за това, как трябва да използваме малкото скъпоценни моменти, които са ни предоставени в живота? Какво трябва да промените в използването на времето си?

Сряда
23 август
Още доказателства

Прочетете още веднъж въпроса в Даниил 8:13. Обърнете внимание, че думата “за” я няма в оригинала на еврейски, нито пък еврейската граматика я допуска. Следователно, въпросът не се отнася само за действията на малкия рог, а по-скоро за всичко, описано в главата. Буквалният превод е следният: “Докога се простира видението, всегдашната жертва и престъплението, което докарва запустение, когато светилището и множеството ще бъдат потъпквани?”. С други думи, въпросът включва всичко, което се е случило във видението. Всъщност думата за “видение” в стих 13 е хазон, която (както видяхме по-рано) се отнася до овена, козела и малкия рог ­ Мидо-Персия, Гърция и Рим.

Тогава въпросът може да бъде перифразиран така: “Докога ще се позволи на всички тези неща ­ издигането на Мидо-Персия, издигането на Гърция и накрая атаката на Рим срещу Христовата служба в Небето ­ да продължават?”
Прочетете буквалния превод на текста, даден по-горе. По какъв начин той навежда на мисълта, че 2 300 денонощия не са буквален времеви период? Ако допуснем, че става дума за буквален такъв, дали е възможно в него да се случат описаните събития?

Изводът е очевиден ­ 2 300 денонощия покриват всички описани в Даниил 8 глава събития: господството на Мидо-Персия, Гърция и Рим и очистването на светилището. Буквални 2 300 дни не могат да обхванат в себе си толкова събития. От друга страна, с принципа “ден-година” проблемът се разрешава незабавно. Две хиляди и триста години, не малко повече от шест, покриват всички събития, засегнати във въпроса.

Ако отново прочетете въпроса в Даниил 8 глава ще забележите, че той включва дълги исторически периоди, свързани с преследване, отстъпление, страдание в една обширна времева рамка (виж стихове 23-25). Какво се случва в края? Чрез тези пророчества се разкрива не само какво ще се случи, но и кога ще се случи. Защо тези текстове трябва да ни дават надежда, че независимо от настоящите обстоятелства Бог ще сложи край на всичко и ще Се прослави? Как разбирането за това ви дава сила и кураж да останете верни, въпреки обстоятелствата?

Четвъртък
24 август
Принципът “ден-година”

Прегледайте видението и неговото тълкувание в Даниил 7 глава. Как всички тези символи ни помагат да разберем защо времевият елемент на видението също трябва да е символичен?

В Даниил 7 глава присъстват много символи и образи, които не трябва да се приемат буквално. Защо не трябва да възприемаме и пророческото време като буквално, когато почти всичко останало е символично?

Прочетете Даниил 8 глава. Какво доказателство ни е дадено тук за това, че периодът трябва да се разглежда символично, а не буквално?

В Даниил 8 глава не става въпрос за летящи козли (стих 5), нито пък в 7-ма глава се говори за зверове с железни зъби (стих 7). Те, разбира се, са символи; по същия начин и периодите от време също са дадени символично.

Фактически, нито един от трите периода, които разглеждаме ­ “време, времена и половин време” (Даниил 7:25), “две хиляди и триста денонощия” (Даниил 8:14) и “седемдесет седмици” (Даниил 9:24), ­ не е описан по обикновения начин, по който се изразява времето. Например, когато говори за 2 300 денонощия, защо Гавриил не казва, че светилището ще се очисти след “шест години, три месеца и двайсет дни”? Във 2 Царе 5:5 се казва, че царят “управлява Юда седем години и шест месеца”, а не 2700 дни. Същото се отнася и за останалите две пророчества ­ нито едно от тях не описва времето по обичайния начин.

Прочетете Лука 4:25 и Яков 5:17. Сравнете ги с Даниил 7:25. В кои от тях става въпрос за буквално време и как се изразява то за разлика от пророческото?

Имайки предвид всичко, което изследвахме, защо принципът “ден-година” е толкова важен за нас като адвентисти? Какво ще се случи с пророчеството, ако го пренебрегнем?

Петък
25 август
Разширено изучаване: Учените са открили доказателство за връзката между дни и години и в еврейската поезия, в която дните се използват в паралел с годините, на базата на семантична връзка между двата периода от време:

“Твоите дни като дните на човека ли са?

Или годините Ти като човешки дни?”

Йов 10:5

“Дните нека говорят 

и многото години нека учат мъдрост”

Йов 32:7

“Размислих за древните дни,
за годините на старите времена.”

Псалм 77:5
Във всеки от тези случаи дните и годините описват едно и също нещо; в случая това са просто различни думи, използвани за предаване на една и съща идея. Макар тези паралели да не доказват сами по себе си принципа “ден-година”, те показват, че в еврейското мислене дните и годините са свързани.

1. Разгледйте целия урок подробно, докато всички в групата се убедят във валидността на принципа “ден-година”.

2. Отговорете на следния въпрос: Защо Библията използва толкова много символи? Каква е според вас причината за това?

3. Какво друго доказателство откриваме в Библията в подкрепа на принципа “ден-година”?

4. Помислете: От смъртта на Христос досега са изминали почти две хиляди години. Как тези времеви пророчества, разтълкувани с помощта на принципа “ден година”, ни помагат да осъзнаем, че наистина живеем близо до края и че не бива да очакваме да изминат още две хиляди години преди Христос да се завърне? Защо е нужно да знаем, че Христовото завръщане е близо?

26 август-1 септември 
Залез: 20.12 ч.

10. Рим и Антиохtc "10. Рим и Антиох"
Събота

За изучаване през седмицата: Исая 55:11; Матей 13:10-13; Лука 2:1; Лука 21:20,21; Йоан 11:48; Йоан 16:12; 2Петрово 1:19.

Стих за запаметяване: “А в ония дни излезе заповед от Кесаря Августа да се запише цялата вселена” (Лука 2:1).
Tемата за светилището е ключът за разбирането на разочарованието от 1844 г. Тя показва, че Божията ръка е направлявала адвентното движение и разкрива настоящите му задължения, показвайки позицията и делото на Неговия народ. Както учениците на Исус, които се зарадваха, когато видяха своя Господ след ужасната нощ на страдание и разочарования, така и сега тези, които с вяра очакваха Неговото завръщане, ликуваха” (Елън Уайт, Великата борба).

Изследователният съд от 1844 г. е ключова доктрина на Адвентната църква; тя не само обяснява разочарованието от 1844 година, но и ни помага да разберем кои сме и защо съществуваме като движение. Знаейки колко много рискува, нашият неприятел непрестанно работи, за да подкопае убежденията ни и, ако успее да погуби вярата ни в 1844 г., той ще постигне голям успех. Затова е важно като адвентисти да бъдем здраво вкоренени в това учение, както и да бъдем готови да отговорим на опозицията спрямо него.

Тази седмица ще продължим да разглеждаме още библейски текстове, които ще ни помогнат да се сплотим в разбирането си на това ключово учение, което ­ правилно разбрано ­ ни разкрива в една великолепна светлина прекрасната спасяваща благодат на нашия Господ Исус Христос ­ на това, което е направил за нас на кръста и прави сега за нас в Небето.

Неделя
27 август
Рим в Новия Завет

Досега се занимавахме с отрязък от време, в който са разположени империите от Вавилон до Божието царство. Отбелязахме, че от пет царства, четири са посочени по име. Единственото неназовано е Рим ­ в своята езическа и папска фаза, ­ въпреки че в повечето пророчества на описанието на Рим е отделено повече място, отколкото на описанието на което и да е от останалите царства.

Макар самият Рим да не е споменат директно в Стария Завет, неговото съществуване и власт доминират в Новия. Евангелията, книгата “Деяния”, посланията ­ всичко, описано в тях, се случва на територията на Рим. Даниил споменава по име Вавилон, Мидо-Персия, Гърция и последното Божие царство, докато Новият Завет открито назовава Рим ­ силата, издигнала се след Гърция и управлявала света по времето на Христос и след това.

Прегледайте тези текстове (Лука 2:1; Йоан 11:48; Деяния 25:21). Коя империя е посочена като управляваща сила?
Забележете, че според Лука 2:1 трябва да се запише “цялата вселена”. Само една световна сила може да преброява целия свят. Още нещо интересно ­ в Даниил 7:23 се казва, че четвъртият звяр “ще погълне целия свят”; явно четвъртият звяр е световна империя като Рим.

Прочетете Матей 24:15 и Лука 21:20,21. За кое събитие говори тук Исус?

В контекста на разрушаването на Ерусалим от римляните Исус свързва Римската империя с книгата на Даниил. По този начин той не само директно посочва Рим, но и го разполага в самата книга на Даниил. Изразът “мерзостта на запустението”, употребен от Исус във връзка с книгата “Даниил”, се споменава в неговата книга три пъти (Даниил 9:27; 11:31; 12:11). Така Исус свързва Римската империя с Даниил, правейки още по-очевиден факта, че Рим е великата сила, издигаща се в Даниил 2, 7 и 8 глави след Гърция и продължаваща да съществува до “края”.

Въпреки че Даниил не назовава Рим по име, Новият Завет го назовава. И, следвайки протестантската формула, че Библията сама тълкува себе си, откриваме, че всичките четири империи, описани в Даниил, са назовани в Библията по име.

Вижте колко ясни и недвусмислени са пророчествата. Възможно ли е изобщо Бог да ги направи по-лесни за разбиране? А ние толкова често се борим с вярата. Защо е така и какво можете да направите в ежедневието си, за да държите далеч съмненията?

Понеделник
28 август

Двата малки рога

И в 7-ма, и в 8-ма глава на Даниил се появява един малък рог. Сравнението между характеристиките на двата не само показва, че те са една и съща сила, но и ни помага да се убедим в това, коя е тази сила. За тези два малки рога ни е дадена много информация ­ повече подробности, отколкото за всяко друго от главните описани царства. Това би трябвало да ни подскаже две неща: (1) очевидно, е че тези малки рогове символизират една важна сила в пророческата история на света и (2) Господ иска да знаем със сигурност коя е тя.

По-долу са представени приликите между двата рога. След като ги изследвате, помислете как те ни помагат да се убедим в правотата на нашето тълкуване на силата, която представят:

1. И двете са описани с един и същи символ ­ рог (Даниил 7:8; 8:9).

2. И двете са сили, които преследват (Даниил 7:21,25; 8:10,24).

3. И двете се себевъзвеличават и богохулстват (Даниил 7:8,20,25; 8:10,11,25).

4. И двете “вземат на прицел” Божия народ (Даниил 7:25; 8:24).

5. Някои аспекти в дейността и на двете са представени с пророческо време (Даниил 7:25; 8:13,14).

6. И двете продължават да съществуват до времето на края (Даниил 7:25,26; 8:17,19).

7. И двете са унищожени по свръхестествен начин (Даниил 7:11,26; 8:25).

Когато имаме две сили, представени чрез един и същи пророчески символ, които извършват едни и същи основни действия в един и същи отрязък от време по протежение на виденията, е повече от очевидно, че говорим за една и съща сила. Имайки предвид и описанието на тази сила, тежестта на доказателствата става неоспорима за всички, които смятат, че тя е различна от Рим.

Кои библейски пророчества са ви помогнали по особен начин в утвърждването на вашата вяра? Припомнете си ги. Колкото повече ги изследвате, толкова повече ще се насърчите. Защо не ги споделите с някого, който може би точно сега има нужда от насърчение?

Вторник
29 август

Факторът Рим

Колкото и да е очевидна идентификацията на тази последна земна сила, възниква въпросът: “Защо тя не е назована по име?”. Колко по-лесно би било и колко безплодни фалшиви спекулации биха били спестени, ако тя просто бе назована по име ­ както Вавилон, Мидо-Персия, Гърция и последното Божие царство!

Прочетете следните текстове: Даниил 12:4,9; Лука 10:24; Йоан 16:12; 2Петрово 1:19. Каква идея ни се представя относно това, по кое време Бог разкрива определени истини на Своя народ?
Както показват горните текстове, Бог не разкрива цялата истина, на всички хора, наведнъж. Често светлината се дава постепенно ­ според съвършеното разписание на Бога.

Може би, Рим не е директно назован не защото Даниил е неспособен да предскаже бъдещето, а защото Господ е знаел, че Рим ще има върховен контрол над Писанията в продължение на векове и ако водачите му видят своята империя, посочена така ясно в такава лоша светлина, биха могли да унищожат Писанията или книгата на Даниил. А когато не са сигурни за какво точно става въпрос, биха могли да дадат на текста друго тълкуване. В определеното време Бог издига хора ­ протестантските реформатори, ­ които успяват да установят идентичността на малкия рог (Даниил казва, че тези думи “са затворени и запечатани до края на времето” (Даниил 12:9). Много от реформаторите наистина са виждали в тази роля Рим!

Фактически юдеите, живели по времето на Римската империя, често тълкували тези пророчества така: Вавилон, Мидо-Персия, Гърция и... Едом. Защо Едом? Защото от страх пред римляните те скриват тълкуването ­ нещо, което Бог прави в Своето Божествено предузнание и провидение стотици години преди това в самата книга Даниил.

Какви поуки можем да извлечем ние относно това, колко деликатно трябва да се отнасяме с другите хора? В ревността си да бъдем честни, как можем да бъдем и благоразумни; да не избързваме да казваме неща, които може и да са истина, но останалите да не са готови да чуят?

Сряда
30 август

Времето на Даниил

“В третата година от царуването на цар Валтасар видение ми се яви ­ на мене, Даниила ­ подир онова, което бе ми се явило по-напред” (Даниил 8:1).

Според горния текст в коя историческа епоха е живял пророк Даниил?

Както видяхме, пророчествата на Даниил са силно доказателство не само за съществуването на Бога, но и за валидността на Писанията като Божие Слово. Затова още в първите години от съществуването на християнската църква нейните опоненти са се опитвали да омаловажат и дори да унищожат доверието в Писанията, особено в пророчествата. Както вече казахме, един такъв опит е твърдението, че Даниил не е писал в посочения от него период, а векове по-късно ­ нещо, което адвентистите от седмия ден категорично отхвърлят. За съжаление обаче ние принадлежим към една малка група християни, които мислят по този начин.

Прочетете следните текстове: Даниил 1:1; 2:1; 7:1; 8:1; 9:1. В каква времева рамка е поставена книгата на Даниил? Какво заключение можем да направим относно позицията на онези, които, въпреки яснотата, продължават да настояват, че книгата на Даниил е написана векове по-късно?

Книгата на Даниил да се датира векове по-късно от времето, посочено в нея, е и опитът да се свърже идентичността на малкия рог от 8-ма глава с древногръцкия пълководец Антиох Епифан. Повечето теолози днес приемат това тълкуване; почти всички съвременни коментари използват именно него. Както ще видим по-късно, не е невъзможно това да е вярно. Мнозина, които приемат това тълкуване, не осъзнават рационалната му обосновка ­ че Даниил не е писал по времето, за което говори, а много по-късно. Все пак, тъй като този възглед е широко разпространен, ние сме длъжни да го разгледаме.

По какви други начини може явно или подмолно да бъде разклатена нашата вяра в Писанията? И по-важното ­ какви стъпки можете да предприемете, за да се защитите от всичко, което би могло да разклати вашето доверие в истинността и боговдъхновеността на Библията?

Четвъртък
31 август

Антиох

Прочетете Даниил 8:5-8, видението за козела, и след това Даниил 8:21, 22 ­ тълкуванието на Гавриил относно това видение. Каква е според пророчеството участта на козела?

Историята свидетелства за удивителната точност на това пророчество. Разбира се, козелът е древна Гърция, ­ след смъртта на Александър Велики империята се раздробява за известно време на “четири царства” (Даниил 8:22), управлявани от четирима генерали. Едното царство е на Селевкидите и е съществувало от около 301 г.пр.Хр. до около 146 г.пр.Хр. Един от неговите царе е бил Антиох Епифан. Той е осмият цар на Селевкидите (175-164г.пр.Хр.); след него управляват още двайсет. Благодарение на завоеванията на своите предшественици, той за кратко успява да подчини Юдея, осквернява храма в Ерусалим за около три години и преследва юдеите. Вероятно умира от естествена смърт по време на по-късна кампания (164 г.пр.Хр.), след като е изгонен от Ерусалим. Повечето теолози смятат, че именно той е малкият рог.

1. Овенът Мидо-Персия е “силен” (стих 4); козелът Гърция е “много силен” (стих 8); малкият рог е “твърде много силен” (стих 9). Как това описание и сравнение между империите автоматично “дисквалифицира” Антиох като малкия рог?

2. Според Даниил 8:17, 19, 26 пророчеството засяга събитията от времето на края, а малкият рог е последната сила, представена във видението. Антиох умира през 164 г.пр.Хр. ­ защо той не може да бъде малкият рог?

3. Според Даниил 8:25 малкият рог ще бъде “смазан не с ръка” ­ израз, който се появява и в Даниил 2:34, 45 ­ и описва свръхестествено, катастрофално унищожение. Защо Антиох, имайки предвид смъртта му, не може да изпълни пророчеството?

Въпреки доказателствата (а има и още) срещу Антиох, адвентистите са почти единствените в християнския свят, които опровергават това тълкуване. Какво ни говори това за нуждата ни да стоим твърдо в нашата вяра, въпреки множеството гласове, несъгласни с позициите ни? Относно какво друго трябва да отстоявате твърдо позиция, която не е популярна?

Петък
1 септември
Разширено изучаване: Друг невъзможен опит пророчеството да бъде нагодено към Антиох Епифан е свързан с произхода на малкия рог в Даниил 8:8, 9: “Затова козелът се възвеличи много; а когато заякна, големият му рог се счупи и от него излязоха четири бележити рога към четирите небесни ветрища. И из единия от тях излезе един малък рог, който порасна твърде много към юг, към изток и към славната земя”. Защитавайки тезата за Антиох, някои теолози твърдят, че малкият рог се е въздигнал от един от “четирите бележити рога”, т.е. от една от нациите, възникнали след смъртта на Александър Велики. Това може да е само Антиох, а не Рим ­ твърдят те. 

Този аргумент обаче е несъстоятелен по няколко причини. Първо, последният израз от 8 стих не е “четирите бележити рога”, а “четирите небесни ветрища”. Непосредствено след това текстът казва, че “из един от тях” излиза малкият рог. Един от кои? Един от “четирите небесни ветрища”. (Някои спорят, че рогове израстват от рогове, а не от ветрове, въпреки че кога за последен път някой е видял рог да израства от друг рог?)

Второ, в еврейската граматика съществителните имена имат мъжки и женски род и според нея изразът “из един от тях” не се съгласува с “бележитите рогове”, а с “четирите небесни ветрища”.

И накрая, дори и в този аргумент относно произхода да има нещо вярно, останалите доказателства показват невъзможността пророчеството да се приложи за Антиох.

1. Защо тези въпроси са толкова важни? В групата обсъдете следното: Ако малкият рог беше Антиох, тогава цялото пророчество на Даниил от 8-ма глава би се изпълнило напълно около 150 години преди Христос. Ако е така, какво би означавало това за нас като адвентисти от седмия ден? Защо според вас огромното мнозинство от днешния християнски свят поддържа такъв погрешен възглед относно малкия рог?

2. В групата обсъдете въпроса за това, какво означава да се поддържат доктрини, които повечето християни не приемат. Трябва ли това да ни смущава? Аргументирайте отговорите си.

2-8 септември
 Залез: 19.59 ч.

11. Светилището и малкият рогtc "11. Светилището и малкият рог"
Събота

За изучаване през седмицата: Изход 27:20; 29:42; Числа 4:7; 28:6; Римляни 8:34; Евреи 7:24-27; 8:1-5; 9:1-14,24.
Стих за запаметяване: “А от това, което казваме, ето що е смисълът: Ние имаме такъв първосвещеник, Който седна отдясно на престола
на Величието в небесата, Служител на светилището и на истинската скиния, която Господ е поставил, а не човек” (Евреи 8:1,2).

През изминалите няколко седмици се спряхме на акцента, поставен в Даниил 8 глава ­ малкия рог. Очевидно това е въпрос от голяма важност, имайки предвид неговото описание и тълкуването му по-надолу в главата.

Тази седмица ще разгледаме малкия рог още по-отблизо и ще се съсредоточим специално върху неговата атака срещу “Началника на множеството”, “всегдашната жертва” и “мястото на светилището Му”.

Ще видим също, че централната тема в главата за светилището е темата за небесното светилище, тъй като единствено в контекста на небесното светилище и службите в него можем да получим по-добро разбиране за малкия рог и неговата атака.

Изследването през тази седмица ще ни помогне да поставим основата на онова, което следва ­ по-дълбок поглед върху ролята на светилището и особено на неговото очистване в контекста на евангелието и целия спасителен план, което, разбира се, ни довежда до великата надежда на всички християни ­ Второто идване на Исус.

Неделя
3 септември
“Дори до Началника на множеството”

Прочетете Даниил 8:9-12 ­ текст, фокусиращ се върху дейността на малкия рог. Според този текст, кои са особените действия, които малкият рог извършва?

В един от предишните уроци (урок 5) отбелязахме как посоката на действията на малкия рог се променя ­ от хоризонтална (стих 9), представляваща военна и политическа експанзия, във вертикална (стихове 10-12), разкриваща религиозно измерение. Казахме, че това показва двете фази в развитието на Рим ­ най-напред езическа, след това папска.

Отново разгледайте описанието на действията на малкия рог в 10-12 стихове. Очевидно е, че те не трябва да се възприемат буквално, а символично. Без да се опитваме да обясним всеки символ, какви действия са описани тук? Каква атака предприема малкият рог?

Разгледайте някои от ключовите думи, характеризиращи тази атака ­ “множество” (Лука 2:13; Неемия 9:6), “небесната” (Евреи 9:24), “началник” (Даниил 12:1; Деяния 3:15), “всегдашната” (Числа 28:24), “светилище” (Изход 25:8; Евреи 8:1,2), “истина” (Йоан 14:6; 1Тимотей 2:4). Всички тези характеристики, изпълнени с религиозно и духовно значение, са обект на атаката на малкия рог. Следователно, религиозната атака на малкия рог е тази, която има главно значение и тя е фокусът на видението.

Можете ли да разкажете от личен опит как са били атакувани вашата вяра и вашите убеждения? Кое беше най-голямото предизвикателство за вас? Коя беше най-ефективната ви защита?

Понеделник
4 септември
Светилището

Сравнете символите на животните в Даниил 7 и 8 глави. Каква е разликата между тях?

В Даниил 8 глава животните са не само жертвени, но и са сред онези, които се използват в Деня на омилостивението (Левит 16 глава). Това е първата препратка към книгата Левит, в която се отделя на службите в светилището повече място, отколкото в която и да е друга книга в Стария Завет.

Отново прочетете Даниил 8:10-12 (виж също стихове 13, 14). Кой е главният обект на атаката на малкия рог?
Ясно е, че е атакувано светилището.

Първо, малкият рог отнема “всегдашната”. Еврейската дума, преведена с “всегдашна” (тамид), означава още “продължаваща” или “непрекъсната” и се използва много пъти в пряка връзка с всекидневната служба на свещениците в първото отделение на земното светилище. Следователно, това е една несъмнена препратка не просто към службите в светилището, а към ежедневните такива (виж Изход 29:42; Числа 28:6).
В Даниил 8:11 се казва, че “мястото” или “основата” на светилището Му се съсипва. Думата място се среща в редица текстове ­ всички, отнасящи се за светилището или за Божието обиталище, което също е свързано със светилището (3Царе 8:13; Исая 18:4).

Имайки предвид времето, когато се появява малкият рог (около V в.сл.Хр.), защо неговата атака не може да е насочена срещу земното светилище?

Тъй като земното светилище е разрушено през 70 г.сл.Хр., това е атака срещу небесното светилище. Разбира се, малкият рог не отива в небето, но неговата атака е срещу всичко, което светилището символизира ­ спасителния план. Така малкият рог атакува не само Божия народ, но и спасителния план.

Вторник
5 септември
Атаката

Повече от 500 години преди Христос на Даниил му бива дадено видение за същността на по-късната атака на Рим срещу “истината”, която той “тръшва на земята” (Даниил 8:12). Наред с другите неща, малкият рог се разраства много, дори до “Началника на множеството” ­ Исус.

Къде е Христос по време на атаката на Рим и какво прави (Евреи 7:24-27; 8:1-5; 9:11-14,24)?
Както видяхме, малкият рог се разраства твърде много, дори до “Началника на множеството”, който очевидно е Христос. Освен това, неговата атака е насочена не просто срещу Божия народ, а срещу светилището, неговата основа и служби, което в случая е “всегдашната” жертва.

Много е важно да помним, че Христос ­ “Началникът на множеството” ­ в момента служи в наша полза в небесното светилище, което е под атаката на малкия рог. Езикът тук отново е символичен; малкият рог не отива действително в небето, нито пък буквално и физически “тръшва истината” или “съсипва мястото на светилището”.

По този начин атаката на малкия рог е атака и срещу спасителния план, който започва със смъртта на Христос (символизирана от смъртта на животните в земното светилище) и продължава с първосвещеническата Му служба (символизирана от свещеническата служба в земното светилище). Всичко, което земното светилище символизира, е под ударите на малкия рог.

Как успява да го направи?

Сега Христос е наш Първосвещеник и се застъпва за нас в небесното светилище. Едно внимателно изследване на богуслужебните системи на Римокатолическата църква показва как тя с нейните свещеници, посредничество, меси и т.н. узурпира всичко, което Христос е направил и прави за нас в момента.

Каква е ролята на организираната църква в спасителния план? Как можете вие да помогнете на църквата да изпълни своята роля? В същото време, какви са ограниченията пред това, което църквата може да направи за вас и вашия път с Бога? 

Сряда
6 септември
“Всегдашната” ­ част I

Както прочетохме в Даниил 8:10-12, атаката на малкия рог срещу светилището е специално насочена към отнемането на “всегдашната”. Макар много преводи да добавят думата “жертва” или “всеизгаряне” след “всегдашната”, текстът не казва това. Думата “всегдашна” се отнася не само до “всегдашните” жертви, но и до всички ежедневни дейности в земното светилище.

Каква част от “всегдашната” служба (или “ежедневна”, “продължаваща”, “непрекъсната”) е описана в следните текстове? В коя част от светилището се извършват повечето от тези дейности?

Изход 25:30

Изход 27:20

Изход 30:8

Левит 6:13
В тези текстове думата тамид (преведена като “всегдашна” или “ежедневна” в Даниил 8:11) включва не само жертви, но и ежедневното служене на свещениците, което според Посланието към евреите е само “сянка и образ на небесните неща” (Евреи 8:5). Тези небесни неща, разбира се, са духовните измерения на Христовата първосвещеническа служба; всички тези земни действия, са символ на Христовата служба в небесното светилище в наша полза. Именно това е обектът на атаката на малкия рог.

Освен това, забележете, че тези дейности са насочени към първото отделение на земното светилище. Хлябовете, светилникът, кадилният олтар ­ всички те се намират в първото отделение; жертвите, разбира се, се принасят на олтара отвън. 

Важният момент, както ще видим по-късно, е този, че нито една от дейностите няма нищо общо с Пресвятото място, където първосвещеникът влиза само веднъж в годината, когато светилището се очиства. 

Кои “всегдашни” или “ежедневни” дейности са най-важни за вашето духовно израстване? Защо именно тяхното “ежедневно” извършване е толкова важно за това израстване?
Четвъртък
7 септември
“Всегдашната” ­ част II

Службите в земното светилище са модел на небесното; жертвите и службата на свещениците са модели, образи, мини-пророчества за смъртта и първосвещеническата служба на Исус.

Какво учи Евреи 9:1-14 относно връзката между земната и небесната служба?

Изследователите на службите в светилището знаят, че освен ежедневните служби в първото отделение, веднъж в годината първосвещеникът влиза в Пресвятото място и извършва “очистване на светилището” (виж Левит 16 глава). И тъй като това става веднъж в годината, често тази служба бива наричана “годишна”, в противовес на “всегдашната”. Следователно, всички служби в светилището могат като цяло да бъдат разделени на две категории ­ ежедневна (в първото отделение) и годишна (във второто отделение ­ службата по очистването на светилището).

Видяхме също, че малкият рог атакува небесното светилище, което е атака срещу самия спасителен план. Ние вярваме, че това представлява Римокатолическата богуслужебна система, която узурпира ролята и прерогативите на Бог и Христос в спасителния план (виж частта за петък).

Сега, един важен въпрос: Защо само ежедневната служба ­ тамид ­ е специален обект на атаката на малкия рог? Защо видението набляга само на аспекта на службите в светилището?

Прочетете Даниил 8:14. Как този стих помага да си отговорите на горните въпроси?

Малкият рог има възможност да атакува само “всегдашната”, тъй като “годишната” ­ службата във Второто отделение на светилището, която се извършва, когато то се очиства, все още не е настъпила. Това е невъзможно преди края на 2 300 денонощия през 1844 г., когато светилището се очиства и “годишната” започва.

По този начин в Даниил 8 глава се появяват и двете фази на Христовата първосвещеническа служба ­ “всегдашната”, която е атакувана от малкия рог и “годишната”, чието начало се слага в края на 2 300 денонощия.

Представете си, че всеки път, когато извършите грях, трябва да принасяте в жертва невинно животно. Какъв урок относно греха е това? Сравнете смъртта на една коза със смъртта на Божия Син. Какво ни говори Неговата смърт за цената на греха? Колко сериозно се отнасяте към греха в живота си?
Петък
8 септември
Разширено изучаване: По-долу следват цитати, взети от Катехизис на Католическата църква (Doubleday, New York, 1995). Докато ги четете, си припомнете Даниил 8:11, 12 и това, как малкият рог узурпира всичко, което принадлежи единствено на Бог и на Христос.

“Властта на Църквата да “връзва и развързва” загатва за властта є да опрощава грехове... Исус е поверил Своята власт на Църквата чрез службата на апостолите” (№ 553).

“Като Божествено тайнство Църквата е инструмент на Христос. “Тя е поела от Него и средството за спасението на всички” ­ “всемирното тайнство на спасението” (№ 776).

“В Църквата се намира “пълнотата на значението на спасението” (№ 824).

“Основавайки се на Писанието и Традицията, Съветът учи, че Църквата ­ сега само един странник на земята ­ е необходима за спасението” (№ 846).

“Църквата е всемирна ­ тя прогласява пълнотата на вярата. Тя носи в себе си и се разпорежда напълно със значението на спасението” (№ 868).

“Няма грях, колкото и сериозен да е, който Църквата да не може да прости” (№ 982).

“Тогава, когато църквата не прости греховете, не може да има надежда за вечен живот. Нека благодарим на Бога, Който е дал на Църквата тази дарба” (№ 983).

“По волята на Христос Църквата притежава властта да прощава греховете на кръстените” (№ 986).

“Чрез литургията Христос ­ нашият Изкупител и Първосвещеник ­ продължава да работи върху нашето изкупление във, със и чрез Своята Църква” (№ 1096).

“Кръщението е раждане за нов живот в Христос. В съгласие с Господнята воля, то е необходимо за спасението, както и самата Църква, в която влизаме чрез кръщението” (№ 1277).

1. Как тези цитати ни помагат по-добре да разберем как малкият рог узурпира онова, което принадлежи единствено на Бога? 

2. В групата разисквайте въпроса, зададен в края на частта за вторник. Каква е ролята на църквата в спасителния план; къде са границите на онова, което тя може да направи за нас? Защо църквата е средство за достигане на целта, но не и самата цел?

9-15 септември 
Залез: 19.48 ч.

12. Изследователният съдtc "12. Изследователният съд"
Събота

За изучаване през седмицата: Второзаконие 25:1; 3Царе 8:32; Псалм 51:1-4; Матей 22:1-13; Евреи 9:22-24; Откровение 20:12; 22:12.

Стих за запаметяване: “Ето, ида скоро и у Мене е наградата,

която давам, за да отплатя на всекиго, според каквито са делата му” (Откровение 22:12).
Миналата седмица разгледахме Изследователния съд в Даниил 8 глава; тази седмица ще продължим да го разглеждаме, но от перспективата на Даниил 7 глава и някои от подробностите, дадени ни в нея. Както и в Евангелията, дадена ни е повече от една перспектива; и двете глави съдържат съдбоносни истини, които трябва да бъдат разбрани. Всяка от тях, колкото и поучителна да е, има нужда от другата и, взети заедно, те ни разкриват много относно този съд.

Важно е да помним, че тези глави са не само дълбока теология или пророчество, или история; взети заедно, те имат едно послание ­ послание на надеждата, послание на обещанието. Заедно те ни казват, че независимо колко зле вървят нещата, това не е краят; че въпреки обстоятелствата Бог, Който ни е разкрил историята на света от времето на Даниил до наши дни, както и бъдещето, ще доведе всичко до един чудесен край, че злото ще бъде наказано и справедливостта ще възтържествува. Колко е важно, изучавайки диаграми, графики и исторически събития, да не изгубваме от поглед този съдбоносно важен момент. Колко е важно, когато споделяме със света тези истини, винаги да “показваме” на хората не просто някакви зверове и малки рогове, а прекрасното обещание за вечен живот в Божието царство, който ни е осигурен чрез кръвта на Исус и Неговата смърт за нас.

Неделя
10 септември
“Докато дойде Старият по дни”

Нещо, до което се докоснахме по-рано през това тримесечие, е важността на очистването на светилището в Даниил 8 глава. Запознахме се с четири събития (виж урок 5), описани във видението (Мидо-Персия, Гърция, Рим, очистването на светилището); имайки предвид важността на първите три и на това, че видението достига кулминационната си точка в очистването на светилището, е повече от очевидно, че каквото и да представлява това очистване, то също трябва да е от изключителна важност.

Следователно въпросът е: “Какво представлява очистването на светилището, което е от такава важност, че е свързано с великите империи, посочени в Писанието, представящи историята на света?”

Самата 8 глава на Даниил не предлага много, за да ни даде отговора; за щастие, Господ не ни е дал само нея. Имаме налице очевидния паралел със 7-ма глава, който е ключ към разбулването на тайните в 8 глава.

Вече разгледахме паралела между съда в Даниил 7 глава и очистването на светилището в Даниил 8 глава. Прочетете Даниил 7:9, 10, 13, 14, 18, 21, 22, 26, 27. До какво довежда този съд (събитие, идентично с очистването на светилището)? Какъв е резултатът от този съд? На кой специфичен момент се акцентира отново и отново?

Обърнете внимание на непрекъснато повтарящия се мотив в тези стихове ­ светиите ще получат Божието царство, което няма да премине, както всички преди него. Отново и отново, след описанието на различните царства, особено на богохулния и преследващ малък рог, се показва окончателната победа на Бога и Неговите светии. С други думи, няма значение колко зле вървят нещата и колко дълго продължават ­ в края, в резултат на небесния съд (очистването на светилището), злото ще бъде изкоренено и ще се установи Божието вечно царство.

В този контекст е много по-лесно да разберем защо очистването на светилището в Даниил 8 глава е кулминацията на видението за смяната на земните империи. Нищо чудно, че това е толкова важно!

Всички останали царства идват и си отиват или ще бъдат унищожени в края. В противовес на това светиите ще “владеят” (стих 18) Божието вечно царство. Какво означава това за вас? Кое е първото нещо, което искате да направите, когато отидете там?

Понеделник
11 септември

Съдът и малкият рог

Като адвентисти знаем, че очистването на светилището като съд засяга онези, които изповядват, че са последователи на Христос (виж Матей 22:1-13). Виждаме това особено ясно, тъй като в земния модел на очистването на светилището в Деня на умилостивението (виж Левит 16 глава) съдът е насочен към Божия народ. Все пак обаче възниква въпросът: “Защо и в Даниил 7 и 8 глави съдът (очистването на светилището) е описан в контекста на малкия рог, най-малкото във фазата на малкия рог, представена във видението? Какво общо има малкият рог с Изследователния съд?

Прочетете отново текстовете от вчера. Каква е разликата между участта на малкия рог и участта на “светиите на Всевишния” (виж специално Даниил 7:22)?
Съвсем ясно е: малкият рог е наказан и осъден, а светиите ­ оправдани и реабилитирани. Това е типично за еврейската концепция за съд и справедливост ­ тя включва не само наказание на виновния или реабилитация на праведния, а и двете. И двете са жизненоважен елемент на справедливостта в еврейското мислене и могат да бъдат открити в описанието на Изследователния съд.

Прочетете Второзаконие 25:1 и 3Царе 8:32. Как тези два стиха разкриват принципите, разкрити едновременно в Даниил 7 и 8 глави?

Разбира се, съдът в Даниил 7 глава довежда до края на малкия рог само защото довежда и до Второто пришествие ­ края на всичко в света (такъв, какъвто го познаваме). Важното е това, че съдът, макар и представен в контекста на малкия рог ­ символ на злото ­ включва нещо повече от малкия рог. Това, което виждаме тук е, че злото е наказано и че светиите са оправдани. Едва ли би изглеждало справедливо, ако се постъпи по друг начин.

Праведните са оправдани, злото е наказано. Това е Божие обещание. Как това обещание ви помага в случаи, в които изглежда, че е точно обратното?

Вторник
12 септември

Отново “теодиси”

В първия урок от това тримесечие разгледахме термина теодиси, който означава оправдаване на Бога пред лицето на злото. Това е идеята, че въпреки злото в света, ние можем да се доверим на Бог, че е добър, праведен и справедлив.

Видяхме също, че грехът и злото започват в друга част на Вселената и че грехът и въпросите, които той повдига, не са локализирани само на земята. Но Земята е единственото място, където те се случват. Разгледахме и факта, че останалите интелигентни същества във Всемира също са замесени и заинтересовани от въпросите, които повдигат грехът и бунтът.

Прочетете Даниил 7:9, 10 и отговорете на следните въпроси:

1. Какво събитие е описано тук?

2. Къде се случва то?

3. Пред кого?

Освен че тук виждаме сцена на съд, че този съд довежда до унищожението на малкия рог и установяването на Божието царство, той се провежда пред много небесни същества. “Десетки хиляди по десетки хиляди” е изразът, който описва това неизброимо множество. Следователно, онова, което виждаме тук, е един Всемир, наблюдаващ провеждането на Божия съд, който довежда до основаването на Неговото вечно царство.

Имайки предвид тази сцена на съд в Даниил 7 глава, прочетете Псалм 51:1-4 и Римляни 3:4. Как тези текстове съвпадат с казаното за съда в Даниил 7 глава?

Най-важното, което трябва да запомним, е, че Бог съди Своя народ открито пред очите на целия Всемир. И го прави така, че когато приключи, да се каже: “Ще бъдеш оправдан, когато говориш; непорочен, когато съдиш” (Псалм 51:4).
Колко открити и прозрачни сте в отношенията и присъдите си над другите? Ако не сте, защо и какво ви говори това относно качеството на отношенията ви? Какво трябва да промените?

Сряда
13 септември
Изследователният съд

Прочетете Даниил 12:1, Матей 16:27 и Откровение 20:12. Всеки от тези стихове говори за съда по свой начин. Какво доказателство откривате в тях за това, че съдът се провежда преди Второто пришествие; т.е. това е “до-адвентен” (Изследователен) съд?

Ако при Второто пришествие светиите получават царството и малкият рог е унищожен, тогава трябва да е имало някакъв вид разследване преди изпълнението на присъдата. В края на краищата дори и в корумпираните земни съдилища се постъпва така! Доколко е справедливо да осъдиш някого и едва след изпълнението на присъдата да проведеш дело и да разследваш фактите?

Когато се завръща, Христос заявява: “У мене е наградата, която давам, да отплатя на всекиго, според каквито са делата му” (Откровение 22:12), а всички ние ще бъдем съдени според делата си (Еклисиаст 12:13,14; 1Петрово 1:17). Очевидно е, че някакъв вид съд трябва да се проведе преди Второто пришествие. Или, както ние, адвентистите, го наричаме ­ “до-адвентен”, “Изследователен” съд.

Прочетете отново стиховете, представящи сцената на съда, описана в Даниил 7 глава (ако е необходимо разгледайте някои от графиките в предишни уроци, които показват паралела между главите). Игнорирайки всички цифри и дати, защо все пак е ясно, че съдът е “до-адвентен”, т.е. преди Пришествието? Какво доказателство се съдържа в тези текстове за това, че разследване има (виж също Псалм 56:8; 69:28)?
От Даниил 7 глава наистина можем да разберем, че има един мащабен Изследователен съд ­ съд, който довежда не само до унищожението на малкия рог, до края на този свят и до полагането на началото на следващия, в който светиите ще живеят завинаги в Божието вечно царство. Очевидно тук е описано събитие от огромна важност; събитие, от което зависи вечната участ на много същества. Не е чудно, че като адвентисти вярваме, че вестта за часа на съда е съдбоносна.

Четвъртък
14 септември
Небесата очистени

Прочетете Евреи 9:22-24 и отговорете на следните въпроси:

1. За какви две светилища се говори тук?

2. Какъв паралел се прави между тях? Според автора какво трябва да се случи и с двете светилища?

Тези текстове са обърквали много теолози неадвентисти поради ясното излагане на идеята, че самото небесно светилище има нужда от очистване. “Някой може да заключи, че земното светилище се очистваше, защото небесният му двойник също трябваше да бъде очистен” (Крейг Кьостер, Посланието към евреите, Библейска поредица “Котва”).

Всъщност гръцката дума за “очистени” в Евреи 9:23 идва от същата гръцка дума, използвана в древния гръцки превод на Даниил 8:14. Следователно, онези древни гърци, които във времето преди Христос са превеждали Стария Завет, са разбрали еврейския текст в Даниил 8:14, че светилището трябва да бъде очистено; години по-късно авторът на Посланието към евреите предава същата идея, колкото и различен да е непосредственият контекст ­ точно както биваше очиствано земното светилище, така трябва да бъде очистено и небесното. Наистина, смисълът на земното очистване е в това да сочи на по-великото очистване ­ онова, истинското, на небесното светилище.

Разгледайте отново Даниил 8:14. Като имате предвид времевата рамка на пророчеството, защо това очистване на светилището трябва да е същото, за което говори и авторът на Посланието към евреите?

Според юдейското мислене Денят на умилостивението, когато се очиства светилището, е и велик ден на съд ­ време, когато хората получават своя последен шанс да се покаят, преди да се изправят пред съда. В Деня на умилостивението съвременните юдеи все още изричат понякога следното благословение един към друг: “Нека бъдеш запечатан в Книгата на живота завинаги”.

Защо Христовата правда, която ви покрива чрез вяра, е единственото ви уверение, че в деня на съда наистина ще бъдете запечатани в Книгата на живота завинаги?

Петък
15 септември
Разширено изучаване: Според юдейското мислене какво се случва в Деня на умилостивението, когато се очиства светилището? Сравнете цитатите по-долу с описанието, което дава Елън Уайт на Изследователния съд в книгата Великата борба, както и с образите, представени в сцената на съда в Даниил 7 глава.

“Бог, седящ на Своя престол, за да съди света, е едновременно Съдия, Защитник, Вещо лице и Свидетел; той отваря Книгата на възпоменанието; прочита се името на всеки човек, записано в нея. Чува се мощна тръба; чува се и нежен глас; ангелите потръпват, казвайки, че това е ден на съд... В Деня на умилостивението се подпечатва решението за това, кой ще живее и кой ще умре” (цитирано в Юдейска енциклопедия, “Денят на умилостивението”).

В Деня на умилостивението някои молители изричат следното: “Оправдай ме в съда... Смълчи обвинителя и Страдащият Ходатай нека заеме неговото място... и нека в своята реч засвидетелства, че съм опростен... Премахни престъплението на народа, който е спасен... Той, Древният по дни, седи като Съдия... В Книгата на живота... нека бъда подпечатан от Теб.”

1. Размислете върху това, което Бог вече е извършил за нас, особено в лицето на Исус. И сега, въпреки всичко, за да увери целия наблюдаващ Всемир в Своята справедливост и честност спрямо греха и бунта, позволява народа Му да бъде съден така, както съди Бог. Какво ни говори това за характера на Бога и защо Той заслужава нашето хваление, поклонение и преданост?

2. Ако вярвате, че хората отиват в небето или в ада веднага след смъртта си, защо всичко казано за Изследователен съд започва да звучи глупаво?

3. Познавате ли хора, които се противоспоставят на представеното разбиране за Изследователния съд?

6-22 септември 
Залез: 19.35 ч.

13. Евангелието и съдътtc "13. Евангелието и съдът"
Събота


За изучаване през седмицата: Левит 16 глава; Римляни 8:1,34;



    Евреи 6:20; 7:25; 9:24; 1Петрово 1:2, 18, 19.


Стих за запаметяване: “Дечица мои, това ви пиша, за да не съгрешите; но ако съгреши някой, имаме ходатай при Отца
­ Исус Христос праведния” (1Йоаново 2:1).

Като адвентисти вярваме, че от 1844 г. живеем в истинския Ден на умилостивението. Това означава, че земният Ден на умилостивението е само модел на истинския Ден на умилостивението. Така, както жертвата на животни е символ на кръста, така и земният Ден на умилостивението е символ на истинския, започнал през 1844 г. с Христовото дело на съд в небесното светилище.

Това, разбира се, е добра вест. В края на краищата какво е умилостивението, ако не делото на Бога за спасение чрез Христовата кръв? Законът не може да умилостиви; послушанието не може да умилостиви; характерът не може да умилостиви. Умилостивението се осъществява по един-единствен начин ­ чрез кръста.

Ако ние живеем в Деня на умилостивението, това не е ли добра вест? Не трябва ли един ден, посветен на умилостивението, на Божието спасително дело за нас, да бъде нещо, за което да благодарим? Живеейки в Деня на умилостивението, не трябва ли да ликуваме, вместо да се страхуваме?

Разбира се, вестта за Съда е добра, тъй като представлява неотделима част от “благата вест”; той е кулминацията в значението на кръста за нас. Тази седмица ще разгледаме евангелието и съда, тъй като единствено с “очилата” на евангелието можем да разберем напълно смисъла на съда за нас.

Неделя
17 септември
Всички трябва да застанем

Както казахме в урок 2, Библията е категорична, че има съд и че този съд е според делата; съд, в който нашите дела се подлагат на обстоен преглед. Исус казва, че ще даваме сметка за всяка “празна дума” (Матей 12:36). Освен това Той казва, че на нас “и космите на главата ни са преброени” (Матей 10:30), че “ще докара на съд всяко дело” (Еклисиаст 12:14)? Всяко дело ли? Всяко скрито нещо? Идеята за подробно разследване на делата и за съда е библейска.

Но по-важен е въпросът как е възможно един грешник да бъде оправдан, когато всяка празна дума и всяко тайно дело ще бъдат съдени? Доста стряскаща е тази мисъл ­ да застанеш пред Божия съд, където всяко нещо, което си извършил през живота си, ще бъде изложено пред очите на Бога, Който в Своята святост е “огън пояждащ” (Второзаконие 4:24)! Кой е този човек, независимо колко е добър, послушен и праведен, който има “досие”, което може да го оправдае пред такъв Бог?

Прочетете Римляни 8:34; Евреи 6:20; 7:25; 9:24 и 1Йоаново 2:1. Как тези стихове отговарят на поставения въпрос?

Добрата вест на съда е, че Исус в Своята праведност ни превежда през съда, тъй като там застава на нашето място. В това се състои Неговото застъпничество, Неговата първосвещеническа служба. В противен случай всички бихме били изгубени, защото никой от нас, независимо от делата му, не е достатъчно праведен, за да застане пред светия Бог. Ако не сме облечени в съвършена правда (която никой от нас не притежава и не може никога да спечели), ще трябва да се явим със собствените си дела и собствената си правда; и тъй като всички сме грешници, всички ще бъдем осъдени. 

“Човек не може сам да отговори на тези изисквания. Той стои пред Бога в своята опетнена с грях дреха, изповядвайки вината си. Но Исус ­ нашият Ходатай ­ представя една силна защитна пледоария в полза на всички, които чрез покаяние и вяра са предали душите си на Него. Той защитава тяхната кауза и побеждава техния обвинител с мощния аргумент на Голгота” (Елън Уайт, Свидетелства към църквата, т.5). Как този цитат от Елън Уайт ви помага по-добре да разберете коя е единствената ви надежда в съда?
Понеделник
18 септември
Кръв и съд

Светилището заема централно място в нашата теология като адвентисти.

Базирайки се на: (1) модела на земното светилище, (2) Послането към евреите и (3) пророчествата на Даниил, ние вярваме, че от 1844 г. Исус се намира в Светая Светих, където в момента се провежда съдът, така ясно описан в Даниил 7 глава.

Голяма част от разбирането ни по този въпрос се основава на земния Ден на умилостивението, когато веднъж в годината първосвещеникът влизаше в Светая Светих на земното светилище. Това е най-добре описано в Левит 16 глава.

Прочетете Левит 16 глава. Колко пъти е спомената думата кръв? Какво символизира кръвта? Вижте също Евреи 9:12-14. 
В ритуалите в Деня на умилостивението кръвта заема централно място като символ на Исусовата кръв, пролята за нас на кръста. Освен това, тъй като Денят на умилостивението е и Ден на съд, съдът и умилостивението са тясно свързани. И, след като новината за умилостивението е наистина добра новина, тогава и новината за съда би трябвало да е такава. И тя е, но само благодарение на Голгота, т.е. на живота и смъртта на Исус за нас.

Прочетете Левит 17:11; Лука 22:20; 1Петрово 1:18,19; Евреи 10:19; 12:24; 13:20. Какво казват тези стихове относно централната роля на “кръвта” в спасителния план?

Кръвта е символ на живота; пролятата кръв е смърт, т.е. кръвта символизира Христовия живот и смъртта Му за нас. И след като кръвта е пролята и използвана в ритуалите в Деня на умилостивението, това означава, че животът и смъртта на Исус за нас са фокуса на Деня на умилостивението! Ето защо за християните вестта за съда е добра. Ние имаме Заместник, Който стои в Божието присъствие “за нас” (Евреи 9:24) сега и особено в съда.

Представете си вашия случай пред Бога в съдния ден ­ без Заместник! Каква надежда бихте имали? Защо е нужно да имаме Заместник, Който да се яви вместо нас в съда?
Вторник
19 септември
Дрехата

В началото на тримесечието (урок 2) разгледахме притчата за сватбата в Матей 22 глава като доказателство за Изследователния съд. Само че в тази притча има нещо повече от определяне на времето; тя съдържа и истината за това, какво означава да си покрит с дрехата на Христовата правда в съда и какво означава да не си.

Прочетете притчата (Матей 22:1-13). В крайна сметка от какво зависи дали човекът ще остане на сватбата, или не?

Какво символизира дрехата? (Виж Исая 61:10; Захария 3:1-5.)
В тази притча е даден ясен пример за човек, който приема поканата за сватбата, но не и условията, т.е. отказва да приеме онова, което му предлага домакинът ­ дрехата на Христовата съвършена правда ­ и затова при разследването той се оказва недостатъчен.

Забележете, притчата твърди, че на свабата идват и добрите, и лошите. Не се казва обаче дали човекът без сватбарска дреха е добър или е лош. В известен смисъл това няма значение ­ пред Божия съд всички ние, “добри” и “лоши”, ще бъдем осъдени, ако се явим без предложената ни дреха. Това, от което имаше нужда гостът на сватбата, е същото, от което имаме нужда и ние в съда ­ нещо, което да ни покрие; в противен случай ще бъдем “изхвърлени” от празненството. Това покривало, представено в притчата чрез дреха, е Христовата правда, която се дава на нас ­ Неговите последователи ­ чрез вяра и тя е единствената ни надежда в съда.

Дали ще бъде представена чрез символа на кръвта или на дрехата, идеята е една и съща ­ ние имаме нужда от нещо извън нас, което да ни помогне да минем през съда. Добрата вест е, че чрез жертвата на Исус получаваме всичко, от което се нуждаем ­ праведността на самия Бог, придадена ни чрез вяра.

Внимателно размислете върху следния въпрос: Дали и вие не сте приели поканата за сватбата без условията? Какви са тези условия? Обсъдете ги в групата.

Сряда
20 септември
Никакво осъждане

Прочетете Римляни 8:1. Каква вест откривате в този стих, особено важна за нас, които се изправяме пред съда?

Добрата вест за съда е, че няма нужда да се изправяме пред него със собствената си правда. Там можем да се явим с правдата на Исус. Това, че ще бъдем съдени според делата си, не означава, че биваме и спасени според тях; напротив, спасяваме се единствено чрез Христовата правда, която ни се придава чрез вяра ­ вяра, която винаги се изявява чрез дела. Тази правда ни покрива в момента, когато я приемем чрез пълно себепредаване на Христос, и остава върху нас (макар и не безусловно) по време на целия съдебен процес. В крайна сметка каква е ползата тази правда да ни покрие, а да не е на наше разположение, когато най-много се нуждаем от нея ­ именно в съда?

Как Яков 2 глава ни помага да разберем значението на делата в съда?

Как да разбера дали върша достатъчно дела, за да покажа вярата си? Това е логичен, но неправилно зададен въпрос. Той отразява отношението на онези, които казват: “Господи! Господи! Не в Твоето ли име пророкувахме, не в Твоето ли име бесове изхонихме и не в Твоето ли име извършихме много велики дела?” (Матей 7:22), или на фарисея, който казваше: “Боже, благодаря Ти, че не съм като другите човеци ­ грабители, неправедни, прелюбодейци и особено не като тоя бирник. Постя дваж в седмицата, давам десятък от всичко, което придобия” (Лука 18:11,12). 

Нашето отношение трябва да бъде като това на бирника, който се удряше в гърдите, казвайки: “Боже, бъди милостив към мене, грешника!” (Лука 18:13). Онези, които някога дори само са зърнали Христовата правда, знаят, че трябва да се оставят на милостта и благодатта на Бога и че техните дела ­ каквито и да са, колкото и да са, ­ извършени от любящо сърце, никога не са достатъчни. Ето защо трябва да живеят чрез вяра, доверявайки се на Божиите обещания, че ще бъдат спасени единствено и само заради Исус. Това е осъзнаване на пълната недостатъчност на нашите дела, което ни довежда до вяра и до обещанията за спасение чрез Христос. А именно вярата, която се хваща за Божиите обещания, ­ преобразява живота ни и това пребразяване се разкрива чрез дела.

Четвъртък
21 септември
Съдени според делата си ­
спасени чрез вяра

Помислете върху дадената по-долу мисъл, преглеждайки различни текстове. Как това ви помага да разберете какво означава съд според делата и спасение чрез вяра?

Целият живот на вярващия се представя пред Бога ­ всяко дело, всяко скрито нещо, всяка празна дума се изваждат на показ (2Коринтяни 5:10). За истински вярващите в Него Христос застава като Адвокат, Предсавител и Застъпник в Небето. И въпреки че те нямат в себе си или от себе си нищо, което да представят пред Бога, въпреки че нямат достатъчно добри дела, които да ги оправдаят пред Господ, техният живот ­ колкото и грешен и неправеден да е ­ въпреки всичко разкрива истинското им покаяние и вяра (Йоан 14:15). Тяхното отношение към другите ­ бедни, нуждаещи се, затворници; това, че са прощавали така, както им е било простено; думите, които са изричали; делата, които са извършвали (Матей 25:31-46) ­ макар тези неща никога да не могат да ги оправдаят пред Бога, макар да не могат да отговорят на изискванията на нарушения закон ­ разкриват, че те са приели Христос като свой Заместник и единствено Неговата правда, която ги покрива като дреха, ги превежда през съда (Римляни 8:1,34).

Елън Уайт казва: “Ние трябва да осъзнаем своето греховно състояние и да се уповаваме на Христос ­ нашата правда, нашето освещение и нашето изкупление. Ние не можем да отговорим на сатанинските обвинения срещу нас. Единствено Христос може да ни защити. Той е способен да смълчи обвинителя с аргументи, които не са наша заслуга, а Негова” (Елън Уайт, Свидетелства към църквата, т.5). Пълната безполезност на нашите дела за спасението ни трябва да ни накарат да се облегнем напълно на милостта и заслугите на Христос. След това, от любов и благодарност за сигурността на спасението чрез Христос, да Му служим с цялото си сърце, душа, ум и тяло ­ служба, изразена чрез дела. А и как иначе би могло да бъде?

Колко добре вашите дела отразяват вярата ви? За какво трябва да се покаете и какво трябва да промените, за да отразявате по-пълно Исусовата правда, която е ваша чрез вяра?
Петък
22 септември
Разширено изучаване: Елън Уайт, Свидетелства към църквата, т.5.

За светиите в съда Елън Уайт пише: “Тяхната единствена надежда е Божията милост; тяхната единствена защита е молитвата. Както Исус се молеше пред Ангела, така и Църквата на остатъка със съкрушено сърце и сериозна вяра ще се моли за прощение и освобождение чрез Христос ­ техния Адвокат. Те напълно осъзнават греховносттта на своя живот, виждат своята слабост и недостойнство и като виждат себе си, са готови да се отчаят. Изкусителят стои до тях, за да ги обвинява, както стоеше до Исус. Той посочва омърсената им дреха и несъвършените им характери. Представя техните слабости и безразсъдства, техните грехове на неблагодарност, нехристоподобието им, което е обезславило техният Изкупител”, всички грехове, които ги е изкушил да извършат (Елън Уайт, Свидетелства към църквата, т. 5).

Исус не извинява техните грехове, но посочва покаянието и вярата им, обявява за простени греховете им, издигайки прободените Си ръце пред Отец и светите ангели с думите: “Аз ги познавам по име. Врязал съм ги на дланите на ръцете Си” (Елън Уайт, Великата борба).

1. В групата разисквайте отговорите си на въпроса в края на частта за вторник.

2. Защо според вас много църковни членове се страхуват и притесняват от Изследователният съд? Защо кръста на Христос трябва да бъде поставен в центъра на нашето разбиране за съда?

3. Какво може да направи вашата група, за да помогне на останалите църковни членове по-добре да разберат добрата вест за съда?

4. Какво можете да направите за някого, който е много обезсърчен в своя христянски път? Как можете да използвате онова, което изучавахме през седмцата, за да го насърчите да не се предава?

23-29 септември 
Залез: 19.22 ч.

14. Значението на съда днесtc "14. Значението на съда днес"
Събота

За изучаване през седмицата: Йов 1:7-11; Псалм 73:1-17; Матей 5:16; Йоан 14:2; Деяния 1:11; 1Коринтяни 4:5,9; Ефесяни 2:8-10; 3:10; 1Солунци 4:14-18; Откровение 22:12.

Стих за запаметяване: “Бойте се от Бога и въздайте Нему слава, защото настана часът, когато Той ще съди. И поклонете се на Този, Който е направил небето и земята, морето и водните извори” (Откровение 14:7).

Досега в нашето изследване на Изследователния съд от 1844 г. доказахме неговата библейска основа. Като използвахме модела на службите в земното светилище, пророчествата на Даниил за живота и смъртта на Исус и Посланието към евреите видяхме, че ние, адвентистите, имаме стабилна библейска основа на нашето учение за съда от 1844 г.

И след като установихме всичко това, възниква въпросът: “Е, и?”. Ето ни в ХХI век; какво означава за нас някакъв си съд, започнал през 1844 г.? Какво ни говори той на нас като адвентисти от седмия ден? Защо е важно да познаваме и вярваме в това учение? Какво ни разкрива то за Бога и за спасението, което Той предлага?

 Със сигурност знанието за съда от 1844 г. е помогнало много на адвентните пионери да си отговорят на въпроса за Голямото разочарование; помогнало им е да разберат какво е станало с Милеровите пророчества. Но това е било тогава, а сега? Как да се отнасяме към пророчество, което е започнало да се изпълнява във време, когато дори нашите пра-прадядовци не са били родени? През тази последна седмица от тримесечието ще се опитаме да отговорим на тези въпроси.

Неделя
24 септември
Съд и справедливост

Нашият свят е пълен с несправедливости; във всяка страна, във всяко правителство, във всеки град и село несправедливостта, нечестието и неравноправието отново и отново надигат грозните си глави. Сигурно няма човешко същество, което да не е било поразявано от ужасяващата гледка на несправедливост и нечестие. Да живеем в този свят означава да се сблъкваме постоянно с нечестие; в противен случай, светът би бил съвършен.

Разбира се, най-голямата несправедливост бе извършена на кръста, където Исус, Безгрешният, понесе наказанието за всички грешници. Затова, от каквато и несправедливост да страдаме, имаме уверението, че Бог в лицето на Христос е пострадал много повече.

Прочетете Псалм 73:1-17. Как казаното там се свързва с нашето разбиране за светилището и съда?

Може би един от най-важните моменти в доктрината за светилището и 1844 г. е учението, че ще има съд ­ такъв съд, в който злото ще бъде осъдено, а правдата ­ реабилитирана. Вестта за съда дава информация не само за това, че ще има и че има съд, а и за това, кога ще се проведе той. С други думи, съдържанието на вестта за 1844 г. е, че Божията справедливост няма да закъснее. Бог е обещал да съди и “часът на Неговия съд е настанал” (Откровение 14:7). Съдът от 1844 г. е част от нашата вест към света ­ часът на Божията истина и справедливост е близо. И ние можем да Му се доверим. Злото ще бъде унищожено, а доброто ще бъде реабилитирано независимо колко ни е трудно да си представим това сега. Съдът вече е започнал и един ден ще видим окончателните му резултати. Засега трябва просто да живеем чрез вяра, очаквайки последния ден на справедливост и реабилитация.

Отнесли ли сте се нечестно към някого наскоро? Ако е така, какво можете да направите, за да промените това? Защо изобщо това е необходимо?

Понеделник
25 септември

Реабилитацията и Бог

През цялото тримесечие разглеждахме една съдбоносна тема, директно свързана с великата борба ­ реабилитацията на Бога пред лицето на злото. Дори научихме прекрасния теологичен термин, използван за изразяването на тази идея: теодиси.

 Разбирането за съда е изключително важно, защото е тясно свързано с Божия характер. Казва ни, че Бог желае да се изправи открито срещу греха, бунта и отстъплението. Казва ни, че можем да Му се доверим дори когато нещата вървят наистина зле; че няма значение колко е ужасен светът ­ нашият Бог е Бог, на когото може да се има доверие и Който е готов да отговаря на въпросите на цялата Вселена. Разгледахме това по-подробно в урок 12 ­ там се спряхме на картината на един съд, провеждащ се пред очите на наблюдаващия Всемир. Това е тема, която заслужава повече изследване, защото ни помага да обясним много неща.

Разгледайте посочените текстове. Как те представят идеята за реабилитацията на Бога?

Псалм 19:9

Римляни 3:26

1Коринтяни 4:5

1Коринтяни 13:12
Изследователният съд ни помага да разберем, че дори и в момента Господ работи открито пред очите на целия Всемир. Според адвентната теология ще дойде и денят, когато “ще познаем, както сме били познати” (1 Коринтяни 13:12). В края на краищата ни е казано, че “ще съдим и ангели” (1 Коринтяни 6:3) ­ идеята тук е, че пред нас ще се открие всичко и ние ще можем да го изследваме подробно. Накратко: това, което знаем за Изследователиня съд е, че той вече е започнал и един ден ­ точно като непадналите светове в момента ­ и ние ще получим отговор на всичките си въпроси, ще бъдат разрешени всичките ни проблеми с греха, страданието и болката и заедно с всички други Божии творения ще видим справедливостта и правдата на Бога в борбата Му срещу греха, злото и бунта.
Кои са някои от въпросите, които искате да зададете на Бог? Кои неща не можете да разберете в този момент? Какво означава за вас обещанието, че един ден ще получите отговор на всичко и то по начин, който ще ви накара да славите праведността и добротата на Бога?

Вторник
26 септември

Второто пришествие

Припомнете си сцената на съда в Даниил 7 глава. Обърнете внимание на нещо важно ­ този Изследователен съд е последното събитие в историята на спасението преди Второто пришествие на Христос. Именно то възвестява близостта на Второто пришествие.

Кое е общото между посочените текстове? За кое събитие говорят? (Йоан 14:2; Деяния 1:11; 1Солунци 4:14-18; Откровение 22:12). 
Кои други текстове, споменаващи същото събитие, можете да посочите?

Самият Исус, докато беше на земята, отново и отново говори за Своето Второ идване. Ранната църква живееше с очакването на скорошното Му завръщане. Оттогава християните очакват завръщането на Исус. Всяко поколение живее с надеждата, че може би именно то е поколението, което ще посрещне Христос.

Ние все още сме тук и с всяка изминала година става все по-лесно и по-лесно да изгубим надеждата си в Неговото завръщане.

Ето къде е мястото на съда от 1844 г. ­ той е мощен индикатор за времето, в което живеем. Той е Божия вест, която всъщност ни казва: “Доверете Ми се. Аз идвам, както съм обещал”.

Ние вярваме, че Изследователният съд от 1844 г. е последното времево пророчество, дадено на света, че последните събития настъпват и че Неговото пришествие е съвсем близо. Както видяхме в предишните уроци, всички царства, предсказани в книгата Даниил, дойдоха и си отидоха точно според предсказанието. Така Бог показва, че можем да Му се доверим и за бъдещите събития; че можем да Му се доверим за това, че Изследователният съд ще доведе до Второто пришествие. И тъй като знаем, че съдът е започнал, то и Пришествието трябва да е близо.

В групата обсъдете знаменията на времето, в което живеем. Как предвещават те Второто пришествие на Христос? Защо онова, което знаем за съда, е най-сигурното и непроменимо знамение, което бележи Неговото завръщане?

Сряда
27 септември
Увереност в спасението

Може би най-великото, най-важното нещо в Изследователния съд от 1844 г. е вестта на увереност. Това е обещанието, че докато сме верни на Господ, докато живеем смирено с вяра, покаяние и послушание към Него и Неговите заповеди, имаме верен Първосвещеник, Който ходатайства за нас; верен Първосвещеник, Който наистина е наш Заместник в съда (виж урока от миналата седмица). Въпреки че сме грешници, въпреки че сме нарушили Божия Закон, въпреки че заслужаваме смърт имаме уверението, че ще бъдем оправдани в съда, тъй като Исус се явява там вместо нас. Това е най-важното.

Някои християни не приемат концепцията за Изследователния съд, защото вярват в идеята “веднъж спасен, завинаги спасен”, т.е. в учението, че щом веднъж сме приели Исус като свой Спасител, сме спасени независимо от неправилните решения, които можем да вземем, независимо че е възможно напълно да се отвърнем от Исус и да затънем в живот на грях. Разгледайте посочените текстовете. Как опровергават те тази фалшива и опасна доктрина (Езекиил 18:24; Матей 24:13; Римляни 11:16-21; 1Коринтяни 9:27)?
Като адвентисти ние (наред с много други християни) отхвърляме концепцията “веднъж спасен ­ завинаги спасен”. Очевидно е, че Христовите последователи могат и да се провалят поради собствения си избор. Именно в този контекст можем още по-добре да разберем значението на Изследователния съд, защото именно в него се събират всичките ни решения за или против Христос. Съдът не е време, в което Бог взема решение дали да ни приеме, или отхвърли; това е време, когато Той обобщава нашите решения да Го приемем и отхвърлим ­ решения, които винаги сме вземали и вземаме чрез делата си. Добрата новина е: ние имаме уверението, че ако останем верни на Исус, имаме право да претендираме за Неговата правда, която да ни покрие; Той застава на наша страна и когато нашето име бъде извикано пред съда, можем да бъдем спасени завинаги. По този начин и само в този смисъл, след като имената им бъдат извикани в съда, християните наистина са “веднъж спасени ­ завинаги спасени”.

Ако някой ви попита: “Откъде знаеш, че си спасен?”, как ще му отговорите? Защо? Споделете отговорите си в групата.

Четвъртък
28 септември
Съдени според делата

Така както е категорична по въпроса за спасението чрез вяра, а не чрез дела (Римляни 3:28), така Библията е категорична и за това, че ще бъдем съдени според делата си (Еклисиаст 12:14; 2 Коринтяни 5:10). Наистина, ако осъзнаем, че живеем във време, когато делата ни биват съдени, би трябвало да сме по-мотивирани да вършим добри дела; но не за да се спасим (това е невъзможно), а защото тези дела ще бъдат една видима демонстрация пред света и Всемира на реалността на Христовото спасение в живота ни.

Прочетете Ефесяни 2:8-10. Как тези стихове представят баланса между вярата и делата?

Както видяхме миналата седмица, нашите дела, макар и да не могат да ни спасят, показват, че сме спасени, че наистина сме предали живота си на Исус. В същото време обаче делата ни имат и друго значение ­ те са част от проблемите относно теодиси и са свързани с характера на Бога.

Прочетете Йов 1:7-11, Матей 5:16, 1 Коринтяни 4:9 и Ефесяни 3:10. Какво разбирате от тези текстове за ролята на нашите добри дела?

И в края, онова, което ни казва учението за съда, е, че нашите дела по един особен начин ще бъдат разследвани пред очите на целия Всемир. Ако обичаме Бога, ще ликуваме в спасението, което ни е дал, ще искаме да известим на този свят и на целия Всемир, че наистина обичаме и служим на Господ, Който е направил толкова много за нас. Добрите дела потвърждават истинността на вярата ни в Христос; и макар да не могат да ни спасят в съда, разкриват, че макар да сме грешници, Христос е постъпил правилно, като ни дава “царство, което няма да премине” (Даниил 7:14).

Какво послание отправят вашите дела към всички, които ги наблюдават? Какво трябва да промените, за да можете да изпращате по-добри послания?

Петък
29 септември
Разширено изучаване: Елън Уайт, Великата борба, гл. “Божият закон е непроменим”.

Още един важен момент относно 1844 г. е свързан с Адвентната църква. Нашите адвентни учения са изградени върху разбирането, че макар и нашите духовни праотци ­ милеристите ­ да са сбъркали събитието, правилно са изчислили времето ­ 1844 г. Така не само нашето наследство, но и библейската основа, която са поставили пионерите на адвентното движение, са вкоренени в 1844 г. Следователно, за нас като църква е важно да разберем библейските основания на 1844 г. Несъмнено оттогава досега ние сме израснали в нашето разбиране и по-добре осмисляме значението на тази година. В същото време, тъй като сме здраво вкоренени в библейската истина за 1844 г., имаме уверението, че пророчествата, върху които е изградено учението на нашата църква, са наистина фундамента на Божието Слово. Накратко: за нас е важно да сме сигурни в учението за 1844 г., тъй като то утвърждава библейската основа, върху която ние ­ с нашата отличителна вест ­ съществуваме като църква.

Макар съдът от 1844 г. да ни помага да разбрем къде се намираме в пророческото време, все пак живеем в ХХi в. 1844 г. е вече история и с всяка изминала година все повече се отдалечава от нас. Как да се справим с това все по-нарастващо разстояние във времето? Докато обмисляте отговора си, обърнете внимание на някои от следните пророчества: 1260 години, 2300 години, 490 години и др. Как тези доста дълги пророчески периоди ни помагат да не изгубим перспективата? Макар 1844 г. да е отминала преди много време, не е отминала преди чак толкова много време, имайки предвид другите пророчески периоди.

