Глава 4


М о д е л ъ т    н а   п р е с л е д в а н а т а   ц ъ р к в а








	Пасторите седяха пред мен с въпросителни изражения на лицата си. Намирах се в град Владивосток, Русия и провеждах обучение за малки групи и за пасторско ръководство. Те не можеха да повярват на ушите си. Реакцията им беше: “Вие имате предвид, че дори да имаме възможността свободно да се покланяме на Бога, ние все пак трябва да продължим да се събираме по домовете за малки групи?” Дилемата им се състоеше в това, че в продължение на години те се бяха събирали на малки групи по домовете си поради страха от КГБ и от възможното изпращане в лагерите на Сибир. Сега, когато вече имаха свобода, руските вярващи желаеха да се събират публично и открито през цялото време!





	Можех да разбера разсъжденията им. Първият път, когато бях на богослужение с нашите руски членове, аз забелязах радостта и вълнението, изписани по лицата им. Никога не се изморяваха от общение, песни, изучаване на Библията, проповядване и споделяне на идеи. Някои от техните близки бяха починали или страдали по затворите заради привилегията на богослужението. 





	Всъщност, няколко дена по-късно се озовах в Новосибирск, като в колата бяхме с председателя на местната конференция. Той ме погледна и каза: “Бог е толкова добър! Преди петдесет години имаше пасторско събрание също като това, което Вие сега провеждате. Един ден по средата на събранието агентите на КГБ почукаха на вратата, арестуваха всичките 15 проповедника и ги изпратиха в Сибир. Само един от тях се върна жив, останалите починали там.” Седях поразен, чудейки се дали имам същата вяра като него.





	След няколко дни седях до една библейска работничка. Тя ми посочи някаква жена и каза: “Майка й не пожела да се откаже от съботата.” Оказа се, че наказанието за майката било нейната дъщеря /жената, застанала пред мен/ да й бъде отнета и никога да не й бъде разрешено да я види отново. Нищо чудно, че свободата на богослужение бе толкова скъпа за тях!





	Кое спомагаше за израстването и жизнеността на църквата през този период на гонения? Ключовият елемент са били домашните сбирки на малките групи - домашните църкви. Там е имало споделяне, изучаване на Библията, богослужение, молитва, подкрепа, израстване и мисионска дейност. Били са посрещани личните нужди. Библията и книгите на Елена Вайт са били рядкост. Виждал съм цели екземпляри от “Живота на Исус” и части от Библията, писани на ръка. Хората живеели в страх да не бъдат арестувани заради вярата си, но и в мир в прегръдките на разбиращия Бог.





	Силно насърчихме нашите руски братя и сестри да продължават всяка събота да се събират за публично богослужение в църквата и обществените зали. Предложихме им да провеждат и специални събрания за младежите, вечерни богослужения, обучения и който и да било друг вид обществени събрания, които биха желали. Но ги подканихме да не пренебрегват домашните малки групи. Заедно анализирахме положителните аспекти на общението, подкрепата, взаимодействащото изучаване на Библията и мисионската дейност за невярващите, които са наблюдават в групите. Когато видяха балансираността и разбраха какво казват Библията и Елена Вайт за домашните групови събрания, те се убедиха. В крайна сметка руснаците казаха, че в годините на преследванията Бог в мъдростта Си ги е водел в тяхната система на домашните църкви.





	Нашият екип от Съединените Щати започна да нарича системата на малките домашни групи “преследваният църковен модел,” защото той бе толкова типичен за Новозаветната църква и защото този тип богослужение е бил най-популярен сред християните по време на гонения. 





	Но стратегията на домашните групи е нещо повече от просто преследван църковен модел; тя е библейски подход, които е ключова съставка на църковния живот. Принципите на малката група са били част от Божия организационен план за църквата още от дните на Стария Завет. Християнството е основано на концепцията за общността - т.е. общение с Бога и с хората. Малката група е мястото, където общността процъфтява в най-добрия си вид.








Малките групи в преследваната църква





	Концепцията за домашните малки групи процъфтява по време на гонения и църквата израства духовно и числено, но когато гонението престане, съществува тенденция за пренебрегване на живота в малката група и хората насочват усилията си към разни програми, а не към групите.





	През 1970-те мисионери от Менонитската Американска Църква се подготвяли за отпътуването си от Етиопия, за да се върнат окончателно в САЩ. Те оставили една изобретателна национална църква от 5 000 члена. През 1982 г комунистите свалили правителството на Етиопия. Църквата била подложена на гонения. Менонитите изгубили църковните си сгради и собственост; ръководителите били хвърлени в затвора; на членовете било забранено да се срещат. Църквата станала нелегална и започнала движението на малките домашни групи. Десет години по-късно, през 1992, комунистическото правителство било свалено и църквата излязла от нелегалност. Менонитите се радвали и удивлявали на факта, че 5 000 члена били нараснали на повече от 50 000!





	Вторият пример касае една църква, която процъфтява по време на свободата, използвайки модела на малките групи. Тя се намира в Сеул, Корея. Някога си тя е била традиционна, основана на програмите църква с 2 400 члена. Сега тя се базира на малките групи и има над 750 000 члена. Промяната настъпила, когато пасторът й се разболял и се принудил да организира църквата си по по-различен начин. Чрез изучаване на Библията размишления и молитва, Бог му разкрил плана за упълномощаване на миряните за служене. Пасторът свикал дяконите си и им изложил своя план. Дяконите се съгласили, че планът е библейски, но всички били единодушни, че са прекалено ангажирани, за да участват в него. След това пасторът свикал дяконесите и им отправил същото предизвикателство. На него отговорили 200 жени - 10 процента от членството - и така било сложено началото на движението на малките групи. Днес, чрез служенето на молитвата и малките групи, църквата е нараснала по цяла Корея.





	Ранната Адвентна Църква - също като Новозаветната - следваше подобен модел както на публични, така и на домашни събрания. Време е да преоткрием корените си. Елена Вайт казва: “Няма от какво да се боим за бъдещето, освен ако не забравим пътя, по който Бог ни е водил и Неговите учения в миналата ни история” /“Биография на Елена Вайт”/.





	Като адвентисти ние се молим, говорим и очакваме изливането на късния дъжд и колосалното нарастване на църквата да станат по време на нашия живот. Здраво вярваме и проповядваме, че това ще се случи преди Второто пришествие на Христос. Когато това се случи, традиционната ни система няма да е в състояние да поеме нарастването! Няма да има достатъчно пари за построяване на църковни сгради. Църквата ще нараства толкова бързо, че съществуващите сега църкви няма да могат да поемат големия брой хора, а в края гоненията ще ни отведат далеч от градовете и църквите ни. Какво е решението на този проблем? Писанието, Елена Вайт и примерите от наскорошната история в Адвентната Църква са ни посочили отговора: едно силно мирянство и домашните групи - ето това е печелившата комбинация. Не можем да пренебрегнем опитността на Адвентната Църква в Китай.








Адвентната Църква в Китай





	През 1948 г Китай бил разтърсен от гражданска война. Град след град падали пред комунистите, които помели страната от север. Войната и големите наводнения оставили приблизително 55 милиона китайци без дом. Цените били космически. Навсякъде царял глад. Ако изобщо някой е имал извинение да не проповядва Словото, то това са били китайците, които трябвало да посветят на оцеляването си огромна енергия и време.





	Но чувствайки краткостта на времето, адвентните мисионери и китайските ръководители на църквата на 4 април 1948 сложили началото на Мисия‘48, провеждайки 50 евангелизации. Но скоро настъпил краят на мисионската дейност. На 9 декември 1948 г в Генералната Конференция се получила следната телеграма: “Евакуираме мисионерите от северен и централен в южен Китай.” В началото на 1949 били евакуирани последните американски адвентни мисионери.





	Между 1949 и 1950 официалната работа на църквата в Китай бавно замирала. От началото на 1951  ръководителите на Китайската ЦАСД били подложени на комунистическия натиск напълно да закрият делото в Китай. Към 1966 Китайската Червена Гвардия буквално била помела онова, което било останало от откритото християнско свидетелстване. Настъпили годините на тишина.





	През последните години с голямо нетърпение християните от всички деноминации очакваха да разберат как християнството в Китай е преживяло този период. Дали е съумяло да оцелее след изгонването на мисионерите, закриването на църквите и жестоките гонения? То не само оцеляло, но членовете му започнали да никнат като гъби след дъжд! Как е било възможно това? Отговорът е: домашни групи за общение.





	Християните в Китай се събирали в малки домашни неофициални събрания за богослужение, молитва и изучаване на Библията. В тази обстановка на взаимопомощ те намирали вяра, смелост, сили и надежда за устояване в Христовата вяра.





	През 1976 г китайското правителство започнало да намалява контрола над много области и християнското дело започнало да се възражда. Въпреки че през 1977 и 1978 много от християнските водачи все още  били в затвора, движението на домашните църкви набирало скорост.





	От 1979 г насам правителството постепенно разрешавало откриването на църквите. През 1989 били отворени приблизително 5000 църкви В протестантските църкви всяка седмица се събирали по 5 000 000 души, а през седмицата по домовете били провеждани многобройни събрания.





	В същност, някои източници смятат, че поне 50 милиона китайци посещават тези домашни църкви. В селските области на Китай домашните църкви стремително процъфтяват. През 1980-те Адвентната Църква нарасна от няколко хиляди до повече от 70 000 члена. От 1989 насам се наблюдава постоянно нарастване броя на кръщенията. Ключовата съставна част е комбинацията на малките групи /домашните събрания/ със събранията на големите групи.





	Какво представлява служенето на малките групи в Китай? Наскорошните комуникации разкриха следните данни. Групата се среща в домовете в продължение на 1 до 2 часа през различните дни на седмицата, в зависимост от ангажиментите на нейните участници. Като цяло това е някое адвентно семейство, което споделя вярата си с приятел, роднина, съсед. Човекът приема адвентната вяра и се присъединява към групата. Групата, заедно с новия християнин-адвентист, кани семейството и приятелите на новия човек да присъстват. По този начин групата нараства.





	Като цяло няма пастори, така че всички групи са ръководени от миряни, като повечето от тях са жени. Те изнасят голямата част от проповядването и те са и най-ярките проповедници. Една от тези жени-проповеднички е основала църква с 1000 члена и лично е кръстила стотици новоповярвали! Има една разбираема програма за обучението на групови ръководители, проповедници и за умения за свидетелстване.





	Докладите посочват, че най-малките групи се състоят от около 16 души. Когато групата напълни къщата, те слагат началото на нова група. В някои случаи членовете се срещат сред природата, под някое дърво и там провеждат богослуженията си. Понякога по този начин са се събирали до 800 души. Тези по-големи събрания следват реда на богослужение, близък до този, който посещават повечето от нас. При домашните събрания времето се посвещава на общение, молитва и изучаване. Обикновено изучават Библията или някоя друга книга.





	Чувал съм, че тези, които посещават официалните събрания на Адвентната Църква, имат по-различен възглед от посещаващите домашните групи. Посетителите на църква просто посещават и участват в официалното богослужение и след това си отиват у дома и се връщат следващата седмица. Участниците в домашни групи имат фокус. Те желаят да са по-близо до Бога, да се научат да се молят; събират се за общение и насърчение и споделят своите опитности.





	Адвентната Църква нараства най-бързо в най-бедните части на Китай. Тези хора се съсредоточават върху онова, което Христос има да им предложи. Реакцията им на евангелието е много позитивна. Църквата се развива по-бавно в по-големите градове. Един човек обобщи ситуацията по следния начин: “Сред групите на домашните църкви цари дух на себепожертвувателност, който трудно може да се намери сред по-развитите области на Китай или пък в целия свят. Цари духът на семейството и едно щастие, което не може да бъде намерено в обществото като цяло.  Тези групи по същество са евангелизаторски.”





	Очевидно, има много неща, които можем да научим от нашите братя и сестри в Китай. Те са особено гъвкави, с мисионска насоченост, разчитат на Бога и проявяват истинска страст за спечелване на изгубените за Христос.








Използване на старите методи в новия контекст





	Време е да преповторим къде сме били и накъде Бог желае да ни поведе от тук нататък. Трябва да отърсим от праха някои изпитани и верни принципи и да започнем отново да ги прилагаме, използвайки съвременни методи. Елена Вайт се изразява по следния начин: “Нужни са хора, които се молят на Бога за мъдрост и които, под Божието ръководство, могат да вдъхнат нов живот на старите методи на работа и да изобретят нови планове и нови методи за събуждане интереса на църковните членове и за достигане хората от света” /“Евангелизъм”/.





	Явно е, че ако желаем да приключим делото на тази земя, нещо трябва да се промени. За мен е много интересно, че Лил Шалър, високо-уважаван автор и църковен консултант на основните протестантски църкви, разсъждава по твърдението на Елена Вайт и казва: “Старите мехове на деноминациите няма да могат да оцелеят през новото хилядолетие.” Шалър има предвид липсата на участие от страна на миряните в църковното служене.  Статията продължава: “Днес екипирането за работа не е просто семинар за духовните дарби или програма за управление на доброволците. Това изобщо не е програма, а промяна на образеца в църковното ръководство.” 





	С други думи, това вече не е просто работа както винаги. Като адвентисти от седмия ден ние в продължение на години сме имали на разположение онзи съвет, който консултантите сега наричат “нови мехове” и “промяна на образеца.” Те твърдят, че мирянското ръководство на църквата активно ще участва в служенето по екипи. Това служене ражда действащи християни, а не само зрители. Време е адвентистите от седмия ден да тръгнат напред с примера и дейността си. Имаме съвета, защо да не поемем инициативата?





	Не забравяйте балансираността на Елена Вайт:


	“Не трябва да има фиксирани правила; нашето дело е прогресиращо и трябва да е оставена възможност за подобряване на методите. Но под ръководството на Светия Дух единството трябва и ще бъде запазено” /“Евангелизъм”/.





	“Ще бъдат изобретявани средства за достигане до сърцата. Някои от методите, използвани в това дело, ще се различават от използваните в миналото методи; но нека никой, поради тази причина, да не препречва пътя с критикуване” /пак там/.





	Трябва да подчертаем идеята, че методите се променят, но стандартите и доктрините не подлежат на преговори! Като адвентисти от седмия ден трябва да споделим с обитателите на света уникалната вест на трите ангела от Откровение 14. Това не е въпрос, подлежащ на обсъждане. Но ние постоянно трябва да търсим нови и съвременни начини безкомпромисно да споделяме тази вест.





	Развълнуван съм, когато се замисля за Божието желание спрямо Вашата и моята църква - едно силно мирянско движение, използващо дарбите си за служене в славна хармония с цел достигане до невярващите с благата вест за Исус!








Глава 5
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	Думите й все още ме преследват: “Някак си не можах да пасна там”, “Не съм сигурна, че там ми беше мястото”, “Хората сигурно бяха загрижени за мен, но просто не се получи.” Това бяха фразите, които Шерил използва, за да ми обясни, защо след една година като нова християнка тя престана да посещава църква. Причината нямаше нищо общо с библейските доктрини, въпроси за съботата или натиск от страна на роднините. Тя бе свързана с необходимостта от принадлежност.





	Все още си спомням деня, когато кръстих Шерил. Тя бе посещавала жетвена евангелизационна програма и продължи с библейски курс, посещаваше и богослуженията и социалните мероприятия на църквата. Една от “над 60-годишните” членки на църквата, Алис, взе 22-годишната Шерил под свое покровителство. На всяка проява Алис бе до Шерил, за да не бъде момичето само и да го представя на другите. В крайна сметка Шерил се запозна и с младежите на нейна възраст. Хората бяха приятелски настроени, но тя не успя да създаде близки връзки с тях. Шерил не бе канена да стане част от ничий живот извън рамките на църковните събирания. Постепенно започнала да чувства, че “не й е там мястото.” Трябваше да изминат няколко седмици, преди някой да подхвърли: “Хей, къде е Шерил? Не съм я виждал напоследък, а вие?”





	Онова, което търсеше Шерил, бе взаимоотношения, общност. Думата общност обикновено се свързва с географията /съседството, градът/; политическите групи /нацията, щатът, областта/ или понякога с група за подкрепа /при справяне със скръбта, развода, пристрастявания/. Общността представлява група от хора с общи цели в личния си живот, които се събират заедно, за да сформират помежду си приятелство за подкрепа. В основата му лежи необходимостта ни един от друг и необходимостта ни от Бога, за да бъдем физически, социално, умствено и духовно здрави.





	Бог е общност. Отец, Синът и Светият Дух са едно - сред трите личности на Божеството съществува единство, сътрудничество, съвместна дейност и любов един към друг. Именно поради специалните Им взаимоотношения Те са решили да изразят тази любов, създавайки други по Тяхно подобие, които да преживеят и да се наслаждават на същите взаимоотношения. По време на сътворението на света Бог каза: “Да създадем човека по Нашия образ, по Наше подобие” /Битие 1:26/. По-нататък четем, че Бог е казал: “Не е добре за човека да бъде сам, ще му създам подходящ помощник” /Битие 2:18/. Във взаимоотношенията намираме общност. Бог направи мъжете и жените, за да имат позитивни, подкрепящи взаимоотношения помежду си. Не е естествено да не бъдеш в хармония с Бога и ближните си. Независимо дали сме семейни или не, ние се нуждаем един от друг и всички ние се нуждаем от Бога.





	Дори нехристияните осъзнават необходимостта от свързване с хора, които ги приемат и обичат такива, каквито са. Преди няколко години един от най-популярните телевизионни сериали, “Бар “Наздраве”” изгради популярността си именно върху темата за взаимоотношенията. В началото на всеки епизод на зрителите се напомняше, че бар “Наздраве” е място, където всички се познават по име. За съжаление, това “място” бе кръчма, но нуждата от общуване, която посрещаше, е универсална и в повечето случаи, в това отношение църквата не успява да си свърши работата както трябва. Един мой приятел наскоро ми каза, че някакъв негов нов християнски познат е бил барман в продължение на 25 г Бившия барман споделил, че кръчмата е била много по-приятелско място, отколкото някои от църквите, които е посещавал.








Сам срещу целия свят





	Американците имат дългогодишна традиция на индивидуализма, която подлага на напрежение идеята за общността. Гордеем се със способността си сами да се грижим за себе си. Докато растат децата ни, често им казваме: Трябва да си стъпиш на краката. Ако сам не се погрижиш за себе си, няма кой да го стори вместо теб. Издигаме личната си независимост като висша цел. Но индивидуализмът има и своите недостатъци. Поради този дух, някои са придобили манталитет на “парвата,” които заема по-приоритетно място пред взаимоотношенията.  Ако връзката не е “стойностна” - била тя брак, деца, приятелство, работа, църква и пр. - те я прекратяват. Решението се взема не въз основа на онова, което е най-добро за обществото, за семейството им, за църквата им и пр., а въз основа на онова, което е най-добро за “тях.” 





	Ако четете тази книга, сигурно не сте такива. При християните егоизмът придобива малко по-прикрити форми. Понякога хората, участващи в малка група, ги посещават само заради това, което те могат да получат от нея, а не за да дават, за да получават. В същност, преди няколко години “Нюзуик” отбеляза, че в Съединените Щати има около 15 милиона американци, посещаващи около 500 000 групи за подкрепа. Когато били запитани защо посещават такава група, мнозина отвърнали, че в групата намират някой, който “да ме слуша.” Трябва да сме доволни, че тези хора посещават групите, но за да намерят изцеление и пълнота, трябва да възникне истинско общение - да влязат във връзка с Бога и помежду си, като дават и получават.





	Това изолирано издигане на личността е далечен отклик на Божия план за индивидуална уникалност в контекста на общността. В аналогията на църквата като тяло /1 Коринтяни 12/, всеки човек играе уникална роля в църквата. Ако един човек страда, цялата църковна общност страда. Всеки уникален дар е нужен и необходим.





	Именно в общността към нас е отправено най-голямото предизвикателство да израстваме с Исус. В общността ние не губим своята уникалност - напротив, откриваме я. Ние сме най-уникално самите себе си, когато сме с другите, които се нуждаят от нас, за да допълним взаимната картина на Бога, създавана от нас. Заедно ставаме онова, което никога не бихме могли да станем по отделно. Това е Божият план за Неговата църква.





	Апостол Павел много хубаво го е казал във 2 Коринтяни 5:15: “Той умря за всички, за да не живеят вече живите за себе си, но за Този, Който за тях е умрял и възкръснал.” Когато човек е свързан с Исус, “его”-то става второстепенно, а другите - първостепенни. “Християнството не издига разделителни стени между човека и неговия ближен, но свързва човешките същества с Бога и помежду им” /Елена Вайт, “Служители на евангелието”/. Не е ли точно това целта на християнството - живот в хармония и единство, който се превръща в канал за изливането на късния дъжд на Светия Дух, дъжд, по-силен от наблюдавания в деня на Петдесятница?





	Наскоро провеждах семинар-обучение как да се справяме с конфликтите в рамките на малките групи. След събранието Дженифър, една от ръководителките на малките групи, посочи една друга ръководителка на малка група, Сара, и ми разказа следната история. Когато Сара започнала да посещава някаква малка група, тя нямала нищо позитивно, което да внесе в нея; вместо това, тя страняла от нея. Сара била като бито куче. Не гледала никого в очите, седяла само с наведена глава. Коментарите й винаги били негативни. Но групата хвалела добрите й качества и я накарала да се почувства приета и необходима. Не след дълго тя започнала да разцъфтява. “Вижте я сега!” възкликна Дженифър. Заедно стояхме и наблюдавахме жизнената млада жена да се смее, да се усмихва и да прегръща останалите ръководителки на малки групи. Сега Сара даваше на другите онова, което е било дадено и на нея. Тя беше получила Светия Дух във връзката си с грижовни християни.





	Вярвам, че един от най-добрите и най-естествени начини за създаване на грижовна църква е чрез малките групи. Останалата част от тази книга ще разгледа въпроса как чрез малките групи да направите общността нещо реално в личния си живот и във вашата църква.








Глава 6
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	Както казва Дейвид Ханий: “Въпросът “Вярвате ли в малките групи?” не е нито правилен, нито неправилен; той е закъснял. Сякаш да попитате някого вярва ли в дъжда или в автомобилите. Групите са! Те възникват спонтанно по целия свят - навсякъде, където Божието движение е живо и деятелно.”





	Обикновеният почит на Писанието ни информира, че събранията на малките групи и на големите групи винаги са били част от духовния живот и от библейската история. По темата са били написани безброй книги-наръчници, но въпреки това все още има много християни, които не разбират библейските принципи на служенето в малки групи.





	Вярвам, че част от причината някои да са отбягвали служенето в малките групи е, че през изминалите 40 години идеята за малките групи претърпя големи метаморфози в съзнанието на хората. През 1950-те години на малките групи се гледаше като на психотерапевтични средства. 1960-те ни донесоха децата-цветя, наркотиците, Исусовото движение, евангелизирането по паркове и кафе-сладкарници, от които се появиха групите на чувствителните. Реакцията през 1970-те поддържаше, че уединението е много важно  и че споделянето на чувствата с други хора никак не е здравословно. Всичко това хвърли сянка върху концепцията за малките групи в умовете на някои хора. 





	Поради тази реакция много християни започнаха да отбягват библейския модел на групите. Съществуваше страх от накърняването на имиджа чрез “погрешни асоциации.” Но няколко християнски организации се постараха да придадат положителен облик на дилемата. Те се опитаха да противодействат на фалшификацията на сатана в старанието си да разработят положителния модел на малките групи за християнската църква. Тези организации дадоха съществен принос за напредъка на християнското мислене към по-положителния и библейски модел на малките групи.





	Християнското ударение през 70-те и 80-те години се поставяше върху факта, че групите трябва да изграждат сред християните позитивно общение, свързване и единство. Пишеха се песни, отразяващи това отношение - като например песента “Ние сме едно в Духа.” Подчертаваше се ролята на общението и приятелството, като изучаването на Библията и молитвата се считаха за второстепенни. Малцина бяха хората, считащи мисионската дейност като значима част от груповия живот. Ако групата се посещаваше и от невярващи, в това нямаше никакви проблеми, но и не беше насърчавано. Беше разработен семинар за възрастни като допълнение или алтернатива на жетвените евангелизационни събрания и се роди семинарът върху Откровението. Нещо повече, семинарите по въпросите на здравето и почувстваните нужди се появиха почти незабавно. 





	В средата на 80-те, когато се разработваха методите за личностното евангелизиране и в страните по целия свят се създаваха малки групи за мисионско евангелизиране, в адвентизма започнаха плахо да се появяват малките групи. Интересно е да се отбележи, че според едно проучване на Северо-Американската Дивизия за методите на свидетелстване, използвани през 1990 от адвентистите от седмия ден, домашните групи за общение са били посочени като метод Nо 1! Следващата схема разкрива деветте най-добри свидетелски дейности на споменатата година. Всъщност, проучванията показват, че някои видове домашни срещи / малки групи и други дейности на личностното евангелизиране са предпочитаният избор на повечето хора под 50 г. възраст.








Участие в свидетелски програми


Членове на Северо-Американската Адвентна Църква
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	Когато малките групи започнаха да намират своето място в Адвентната Църква, се появи и известна критика. Типичните коментари бяха: “Малките групи просто представляват няколко души, седнали в кръг и обединяващи своето невежество” или “Малката група разводнява истината на Писанието” или “Никога не съм виждал някой да вземе решение за Христос в малка група - не си губете времето. Придържайте се към публичните евангелизационни кампании.” Част от проблема се състоеше в това, че много хора основаваха възгледа си за малките групи на старомодните практики от 50-те, 60-те и 70-те вместо на по-новите образци, които са в по-голяма хармония с Писанието. Освен това промяната е трудна, но Божиите методи трябва и ще се адаптират и ще се променят в прогресивната обстановка. Обществото и културата никога не остават статични и ние също трябва да вървим напред.





	В своята книга “Да споделяме нашата вяра с приятели” Монт Салин отделя една прекрасна глава на историята на евангелизирането в Адвентната Църква. Една от частите й е особено подходяща за нашата цел. Салин споделя концепцията, че в Адвентната Църква е имало три епохи на евангелизиране. Те са:





	Епохата на пророческото евангелизиране /1844-1900/


	Този период се характеризираше с ударението върху Божието Слово и пророческа критика на установените църкви. Прицелните точки включваха такива социални институции като робството, алкохола, облеклото и храненето. Проповядването бе ключовият метод на тази епоха. Лагерните събрания възникнаха като средство за евангелизиране и като ключов фактор за пробуждане на адвентните членове. Първостепенният фокус  на евангелизирането бе основаването на църкви. По това време се организираха повече от 1 500 местни църкви.





	Епохата на институционалното евангелизиране /1900-1980/


	Според Хауърд Уийкс, историк на адвентното евангелизиране, към 1900-та година лагерните събрания, на които се обсъждали темите за пророчеството и адвентизма, вече не са били така успешни, както преди.  Новата епоха донеса фокуса върху евангелизационното проповядване при предаване на Христоцентричната система на адвентната доктрина. Евангелизационните уроци и плановете на стандартните уроци се превърнаха в ключова част от събранията. През този период обикновената конгрегация нарасна повече от три пъти /от 36 члена през 1900 г до 110 члена през 1963 г/. През тази епоха нашите болници, издателски къщи, предприятия за здравословни храни и образователната ни система бързо нарастваха. Адвентният подход към служенето, също като този на другите деноминации, беше подход на поточната линия. Ако даден метод бе успешен, той бе пакетиран и се предаваше на другите. Та защо да преоткриваме колелото? Мнозина разсъждаваха така: “След като всички сме си поставили една и съща цел, нека да използваме едни и същи методи.”





	Епохата на личностното евангелизиране /1980-наши дни/


	През 1980-те ставаше все по-трудно да накараме голям брой пастори и конгрегации да съдействат на традиционното институцинно евангелизиране. Разработи се подходът - меню. Новата епоха като че ли се характеризира с ударение върху споделянето на вярата чрез посрещане на личните нужди, завързване на приятелства и след това разговаряне за Исус и библейските доктрини. Общуването е по-важно от организацията и поста и “изкачването на йерархичната стълбичка.” Целта е по-скоро да се посрещнат нуждите на хората, а не толкова да се изграждат институционни програми. Различните методи от предишните епохи се сливат с някои по-нови методи. Групите за домашно общуване / малките групи се проявиха като една от водещите стратегии на тази епоха.





	Това историческо движение в Адвентната Църква през последните няколко години е отражение на съвременното общество. Големите бюрократични институции са сведени до минимум. Контролираните от горе на долу системи отстъпват местото си на децентрализираните демократични мрежи, наричани кръгове по контрол на качеството. Появява се нов образец, при който работата се върши чрез партньорства, чрез мрежата на колегите и сътрудниците. Хората са считани по-важни от продуктивността.  Приема се, че ако хората имат чувство за принадлежност към дадено место, тяхната продуктивност нараства. “Преместихме се от пирамидата към кръга, от силата отгоре към силата наоколо, от бюрокрацията към органичната структура, които помагат на групата да служи един на друг и на света като цяло” /Гарет Уилбърт Айслонг/.





	Днес някои твърдят, че интересът към и нуждата от процеса на малките групи е нова промяна на образеца. Но християните просто трябва да разгледат историята на християнството и Писанието, за да осъзнаят, че не е така. Малките групи са отражение на първоначалното Божие намерение за Неговата църква. Нека заедно да разгледаме подкрепящите тази теза доказателства, като не забравяме, че разглеждаме принципи. Приложението им ще се различава при различните култури и обстоятелства.











Старозаветни принципи


	


	Принципите на служенето в малка група могат да се проследят чак до първия стих на Стария Завет: “В начало Бог създаде небето и земята” /Битие 1:1/. Думата за Бог, използвана в оригиналния език, е в множествено число, което означава, че в Сътворението е участвала повече от една Личност. Християнското вярване поддържа идеята, че трите лица на Божеството - Отец, Синът и Светият Дух - са едно по намерение и замисъл - те представляват, ако щете, една малка група.





	След като човешката раса бе създадена по образ и подобие на Бога /Битие 1:27/, Творецът каза нещо, което ни посочва резона за съществуването на малките групи: “Не е добре за човека да бъде сам” /Битие 2:18/. Мъжете и жените са били създадени като социални същества; в група те водят по-щастлив и по-продуктивен живот. Семейната единица бе дадена за посрещане на основните човешки нужди. Също както новороденото бебе се нуждае от любовта и вниманието на едно семейство, за да се развива здраво, така и новороденото Божие чадо се нуждае от израстването, което само малката грижовна група от по-голямото църковно семейство може да му осигури. Битие 2:18 няма предвид, че за да бъде щастлив и да намери пълнотата в живота, всеки трябва да бъде женен, но от него наистина става ясно, че като човешки същества, ние изпитваме социална нужда един от друг.





	Когато в Едем Бог създаде първия мъж и първата жена, Бог сформира една малка общност за връзка с Него. Те ходеха заедно “при вечерния ветрец” /Битие 3:8/. След това Той им повери една задача, която да извършват заедно с Него: да се грижат за градината /Битие 2:15/. Беше им казано да се плодят и размножават /Битие 1:28/, увеличавайки броя на членовете в своята група.





	Тук виждаме няколко ключови принципа на груповия живот. Малката група се състои минимум от три личности - двама души  и Бог. Те си взаимодействат и вършат нещата  заедно. Те желаят и други да се присъединят към тяхната група и да допринесат за социалното и духовното им развитие.





	Адам и Ева, бидейки първото създадено семейство, също сформираха свое домакинство и от тях се родиха всички хора и народи на земята. Поради греха Божия план на общение и хармония бе периодично прекъсван, както например при спора между Каин и Авел и при Вавилонската кула. Но Бог предложи да възстанови всички тези прекъснати взаимоотношения. Авраам и групата от дома му сключиха завет с Бога. Царството бе обещано на Давид и неговото домочадие. Планът включваше израилтяните като народ, който Бог щеше да използва като Свой пример, за да осъществи задачата.





	Божията организационна структура за Израил включваше големи, средни и малки групи и взаимоотношенията вътре в тях. Народът се състоеше от групи и подгрупи с различни размери: той се подразделяше на племена, които се подразделяха на родове, които се подразделяха на семейства и отделни домакинства. По същия начин духовният Израил, Божията църква днес, се нуждае от компетентно и уравновесено ръководство на всяко ниво на организационната структура. Ако църквата пренебрегне някое от тези групирания, мисията й ще пострада.





	Старозаветната концепция за организиране на големи маси в по-малки групи се вижда и в ръководния съвет, който Йотор, Мойсеевия тъст, му даде, докато израилтяните пътуваха през пустинята. Пастор Мойсей имаше църковно членство от над 2 милиона души. Изход 38:26 заявява, че църквата в пустинята се състоеше от 603 550 мъже. Когато прибавим съпругите им и по няколко деца на семейство,  стигаме до една огромна цифра за окончателния размер на конгрегацията! Нищо чудно, че Мойсей си “скубеше косите” и казваше: “Как ще мога аз сам да нося тая тегота - вас и товара от вашите препирни?” /Второзак. 1:12/. Очевидно, задачата, пред която е бил изправен Мойсей, е била невъзможна. Много пастори днес се стараят да служат на конгрегациите си със съвсем малко странична помощ. За пасторите е невъзможно сами да посрещнат нуждите на всички свои членове. Това е една от причините, поради които е толкова важно всички членове да помагат при служенето.





	Йотор /Изход 18:21-23/ каза на Мойсей да подбере способни мъже, боящи се от Бога, мъже, които обичат истината и не са алчни и да ги постави над хората. Той насърчи Мойсей да раздели народа на групи по хиляда, сто, петдесет и десет души. Това означаваше, че Мойсей ще се нуждае от приблизително 60 000 ръководители за групите от по 10 души; 12 000 ръководители за групите от по 50  души; 6 000 ръководители за стотиците и 600 ръководители за хилядите или общо 78 600 ръководители! Подборът на ръководителите и съставянето на служебната характеристика за всеки един от тях сигурно е било твърде колосална работа! Но Бог подкани Мойсей точно да изпълни тези указания.





	Понякога пасторите и ръководителите-миряни казват, че не е практично, необходимо или възможно църквата да се организира в малки групи. Но Мойсей го направи! Неговата най-малка група се състоеше от десет души и един ръководител - а това е темата на нашата книга! 





	Помислете си само какво последва от това, че Мойсей и по-късно Исус Навин се съобразиха с организационната структура на Бога - та тя ги заведе в Обещаната Земя, в Ханаан. Това беше добро, но Бог желаеше те напълно да се заселят в земята. За съжаление, израилтяните се отказаха преди мисията им да е напълно приключила. Те станаха самодоволни и не изпълниха задачата напълно да спечелят Ханаан за Бога.





	Понякога днес църквите правят същото. След като веднъж вече се утвърдят в общността и достигнат определен размер, членовете стават самодоволни. Те мърморят, че вече са достатъчно голяма църква; ако се разширят още повече, членството ще се обезличи. Посочват и много други извинения. Но мисията на църквата не е осъществена, докато Исус не се завърне. Исус ни каза да идем по целия свят, при всяка раса, племе и народ. Не е достатъчно просто да ни има в общността; ние трябва да я “завладеем.” Трябва да организираме църквата за служене. А груповото служене е част от Божия план.








Исус и малките групи





	Когато Исус бе готов да основе  християнската църква, Той започна с една малка група. Матей 4:18-22 и Лука 6:13-16 изброяват имената на 12-те ученици, които Христос избра. Някои от грубоватите ръбове на характерите им трябваше да се поизгладят, но те бяха основоположниците на християнството.





	Числото 12 е интересно. Социолозите ни казват, че когато групата стане с повече от 12 члена, динамиката се променя и тя вече не е малка, а средна група. Ето защо е толкова важно, когато малката група достигне приблизително 12 члена, тя да се разделя. Ако не го направи, степента на оцеляване не е добра, защото вече я няма динамиката на малката група. Но някои групи успяват да се справят с този проблем, срещайки се като големи групи и след това разделяйки се на по-малки единици, които се групират из цялата къща за дискусии и взаимодействие.





	Друг интересен феномен на малките групи се е проявил сред 12-те ученика. Исус и другите ученици имали близки приятели помежду си. Исус бил особено близък с Петър, Яков и Йоан. В Гетсиманската градина  /Матей 26/ Той моли именно тях тримата да се молят заедно с Него, докато другите били оставени в друга част на градината. Същото е и на Планината на Преображението /Матей 17:1-3/. Няма нищо лошо членовете на групата да се свързват помежду си; това е съвсем естествено. Насърчаването на близките приятелства и молитвените партньорства сред различните членове ще спомогне на членовете на групата в служенето им един на друг и ще укрепи вашата група. В допълнение на това, когато настъпи времето за разделяне на групата ви, насърчете я да се раздели съобразно специални им приятелства и така ще й е по-лесно.





	Кое е по-важно - времето за малката или за голямата група? Отговорът е, че малките и големите групи не трябва да се конкурират. Църквата се нуждае и от двете. Това важи с особена сила за евангелизирането, когато малките групи и жетвените кампании се съчетават, за да осигурят израстване и жетва. Когато новокръстените и онези, които все още търсят Исус, се включат в някоя група, там има ежеседмична отговорност и готово семейство, подпомагащи духовното израстване на човека. Исус отделяше време за множествата, време за отделните хора и време в домовете. Той посети дома на прокажения Симон; прекара известно време с жената при кладенеца; имаше и среща със Закхей. Писанието казва, че когато е видял множествата, Той се трогнал със състрадание към тях. Времето за малките и големите групи е като вярата и делата - двете са неразделни.





	Исус прекарваше време със Своята малка група, учениците. Той се свързваше с тях, наставляваше ги, молеше се заедно с тях и след това ги вземаше със Себе Си да Го наблюдават как служи на другите. След това те се оттегляха в малката си група и си преповтаряха и следваха своята мисия и служене /Матей 14:13-32; Марко 3:7/. Обикновеното прочитане на евангелията разкрива, че Исус е отделил повече време на личните разговори или в малки групи, отколкото на големите множества. Защо? Защото хората се спасяват като отделни личности, а не като тълпа.





	Исус винаги поставяше хората пред структурата и традициите. Негова цел бяха спасителните отношения.  Той каза на Своите ученици, че ако някой желае да бъде ръководител в Неговата организация, той трябва да поставя другите на първо място. Човек трябва да е готов да служи на другите и да се отрече от егоистичните си цели и желания /Лука 22:24-30/. Нещо повече, Исус каза на религиозните водачи, че техен приоритет трябва да бъде животът съобразно принципите на царството, а не политиканстването с правилата на царството. Каза, че е важно какво има вътре в човека, а не как изглежда външно /Лука 17:20,21/. Когато връзката е правилна, покорността ще дойде като естествена последица. Във всичко, което прави църквата /включително и малките групи/ хората трябва да са приоритет Nо 1. Нека членовете не участват в групи с намерението да се “наредят” един друг както трябва. Светият Дух е Този, Който убеждава и променя живота. Членовете трябва да изучават Писанията, да ги прилагат в живота си, да се подкрепят взаимно и да се молят един за друг.





	Исус използваше малката група на учениците Си, за да ги подготви за служене. Това бе една безопасна  обстановка, в която можеха да споделят притесненията си, да задават въпроси и да могат да израстват в опитността си. Пример за това е притчата за сеяча в Лука 8. Учениците стояха с множеството и слушаха как Исус разказва историята и нейното приложение за живота и служенето. Когато останаха насаме с Исус, те Го помолиха да им обясни притчата. Сигурен съм, че обяснение-то им е помогнало да разберат практиките на печелене души. По същия начин обстановката в малката група дава възможност на всеки член да служи на останалите в групата, да кани свои приятели и роднини и да се учи на служене в незастрашителна среда.





	Исус използваше обстановката в малките групи не само за да споделя духовни уроци, но и като среда за моделиране на ръководители. Учениците взаимно се ревнуваха и се караха помежду си кой да бъде пръв в царството. Той успя да им обясни, че дарбите на всеки човек трябваше да се прилагат в хармония с тези на другите под прякото ръководство на Светия Дух /Лука 22:24-30; Матей 18:1-5/.





	Домашните малки групи бяха от изключително значение за Исус при формирането, развитието и успеха на християнската църква. Често пъти четем за Неговото служене в домашна обстановка: “Тогава Той... дойде в къщи. И учениците Му се приближиха при Него” /Матей 13:36/. И докато беше в дома, Той ги поучаваше. “И Той влезе във фарисеевата къща и седна на трапезата” /Лука 7:36/; след това започна да учи Симон за прощението. Накратко, Исус започна Християнската Църква и Своето служене за света чрез една малка група. Днешната Му църква може да научи много неща от примера Му. Време е да се завърнем към първоначалния замисъл - време е за малки групи!








Ранната Християнска Църква и малките групи





	Първите вярващи наричаха църквата “своите по вяра” /Гал. 6:10/, в други преводи - “домакинството на вярата.” Павел насърчаваше младите вярващи, като постоянно им напомняше, че те са членове на едно духовно семейство. Те бяха “членове на Божието семейство” /Ефес. 2:19/. Петър използва същата метафора и използва концепцията, за да покаже, че членовете са “духовен дом” /1 Петрово 2:5/, в който живее Бог.





	Тази метафора бе много близка до реалността, защото християнският живот в I век бе съсредоточен в частните домове. Християните получават разрешение за построяване на църковни сгради чак през 313 г. Домът е бил мястото за среща на първите вярващи. Четири примера са църквите в дома на Мария, майката на Йоан Марко /Деяния 12:12/, църква та в дома на Акила и Прискила /Римляни 16:3-5; 1 Коринтяни 16:19/, църквата в дома на Филимон /Филимон 2/ и църквата в дома на Нимфана /Колосяни 4:15/. От Деяния 2:41-47 става ясно, че първата християнска общност  е била здраво свързана помежду си, споделяща своите запаси от храна и срещаща се ежедневно за изучаване на Библията, общение, молитва и прослава.





	Климент, един от ранните църковни отци, описва едно домашно събрание, което бил посетил: “Стопанинът на дома ни приветства с добре дошли и ни заведе в едно от жилищата, подредено като театър и много красиво построено. Там заварихме една твърде голяма група, която ни чакаше и която се бе събрала през нощта.”





	Имало е най-различни домашни събрания. Книгата Деяния разкрива следните видове:


	* Молитвени събрания/Деяния 12:12/


	* Вечерно християнско общение /Деяния 21:7/


	* Общи трапези, възможно е и Господна вечеря /Деяния 2:46/


	* Нощ на молитва, богослужение и наставление /Деяния 20:7/


	* Импровизирани евангелизационни събрания /Деяния 16:32/


	* Планирани събрания за представяне на евангелието /Деяния 10:22/


	* Работа със заинтересуваните от евангелието /Деяния 18:26/


	* За организационни наставления /Деяния 5:42/





	Имало е балансираност между домашните и публичните събрания и “печеливша комбинация” в израстването и евангелизационните методи, които са следвали след това. След изливането на Светия Дух Писанието твърди, че вярващите всеки ден се срещали “в храма и по къщите си,” поучавайки за Исус /Деяния 5:42/. По-късно виждаме Павел да прави същото. Той също поучаваше и евангелизираше “публично и по къщите” /Деяния 20:20/. Срещите по домовете представляваха гръбнака на църковната структура. Все пак домовете не са били единствения контекст, в който е функционирала църквата.





	Големите масови събрания също са били част от евангелизационната стратегия - като събранията в Храма и по синагогите. Пример за това е проповядването на Петър от Деяния 2, когато към църквата се присъединяват 3000 вярващи. 





	Синагогите са били “църковните сгради” на евреите. Отначало християните се срещали в тях, като не се считали за отделна деноминация, а само сформирана група в рамките на юдеизма. Но когато християните продължили да поучават и да проповядват, те предизвикали яростната опозиция на еврейските водачи. В крайна сметка християните били изгонени от синагогите и били принудени да се срещат по частните си домове, където можели да канят съседите си, да дискутират и да слушат историята на евангелието, като заплахата от прекъсване била значително по-малка. 





	Все пак, с изключение на определени периоди от яростни гонения, християните можели да свидетелстват  на пазара. Един прекрасен съвременен пример за пазарно евангелизиране ми бе разказан от един от нашите ръководители в Русия. По време на връхната точка на гоненията на християните в Русия обществените и частните срещи на християните са били забранени, особено евангелизирането. Вярващите се стараели доколкото се може да заобиколят тази забрана. Един от начините бил всяка седмица да се ходи на откритите пазари.





	Един от нашите пастори всяка седмица вземал със себе си петел и заставал на пазара. Членовете на нашата адвентна църква се спирали и говорели с него, преструвайки се, че се пазарят за продажбата на петела. На практика те обсъждали съботния урок, някоя църковна работа, евангелизирането или понякога се изнасяли библейски часове. Понякога някой член също донасял по нещо за продажба на пазара и заставал до пастора с петела. Гледайки право пред себе си, те обсъждали църковни и духовни въпроси. Един ден към нашия пастор се приближил офицер от КГБ и казал: “Какво му е на твоя петел? Седмици наред го носиш на пазара. Много хора го гледат, говорят с теб, но никой не го купува!” Чрез този и други рисковани методи църквата в Русия растяла и крепнела.





	Членовете на ранната църква сигурно са използвали подобни методи във време на гонение. Гоненията не могат да заглушат евангелието. Както казва един от църковните отци, “кръвта на християните е семе.”





	Към времето на римския император Нерон християните започнали да привличат вниманието като отделна от юдеизма група. През 64 г, 33 години след смъртта на Исус, Нерон обявил, че християните и други специфични “секти” нямат право да строят църкви или други обществени места за събрания. Нарушителите, които биха се опитали публично да се покланят на Исус, биха могли да изгубят собствеността си, римското си гражданство и в някои случаи - живота си.





	Вече разгледахме как Нерон и Траян репресираха християнството, забранявайки публичните събрания. Има само един исторически документ за сграда за християнски събрания преди 300 г. и тя се е намирала в Персия през 265 г, т.е. извън пределите на Римската империя.





	Силата на християнските домашни църкви по това време е била илюстрирана от един инцидент през 170 г. Римският император издал указ, по силата на който християните в Александрия трябвало да “престанат с тази вяра и събрания” или римските армии щели да бъдат изпратени да ги унищожат. Епископът на Александрия /най-големият египетски град по това време/ в отговор заявил, че за да унищожат християните, те ще са принудени да екзекутират повече от половината население на града. 





	През IV век император Константин обявил християнството за официална религия на  Римската Империя. След този указ по цялата империя били създадени проекти за построяване на църковни сгради. При положение, че главните квартири и на религията, и на правителството били в Рим, ръководителите на църквата и държавата си стиснали ръцете за подпомагане напредъка на християнството. 





	Началото на стъпките, водещи към указа на Константин, било поставено още през 311 г в град Никомедия от римския император Галерий. Галерий постановил, че “целта за спечелването на християните от доброволното им новаторство и множеството секти към закона и дисциплината на римската държава, все още не е постигната; той сега им гарантирал позволението си да провеждат религиозните си събрания, ако с това не нарушават реда на държавата.”





	Указът на Константин от 313 г надминава указа на Галерий. Това била решителна крачка от враждебния неутралитет и гоненията. Той подготвил пътя към законното признаване на християнската религия в Римската Империя. Указът постановявал незабавно, пълно възстановяване на цялата конфискувана църковна собственост за сметка на римската хазна.





	След обнародването на този указ Константин започнал изграждането на църковни сгради с изтънчена архитектура. Той незабавно построил великолепни църкви в Ерусалим, Витлеем и Константинопол.





	Ранноцърковният историк Евзебий описва една църква, построена в Тир между 313 и 322 г. Той твърди, че тя е включвала голямо преддверие, четириъгълен атрий, заобиколен от колони, фонтан в центъра на атриума, в който посетителите можели да измият ръцете и краката си преди влизане, вътрешни галерии, олтари, тронове за епископите и пейки за църковните членове. Строителните материали включвали ливански кедри, гранит и други скъпоценни материали.








Църквата: сграда или тяло?





	Съюзът на църквата и държавата и институционализмът оказали негативен ефект върху църквата. Последвалият период е познат като Тъмните Векове. По това време духовното общение и чувството за общност на църквата до известна степен били заменени със сгради, ритуали и формалност. Домашните събрания били буквално изгубени като средство за духовен живот. Хората започнали да считат, че “църква” означава сграда - тухли и хоросан.





	Вместо да посещават църквите в домовете си, за ежеседмичните си богослужения християните се срещали в църковни сгради. Вместо ежеседмичните домашни събрания, ръководени от миряните, членовете сега посещавали богослужения в средата на седмицата, провеждани в църковните сгради от свещениците. Ролята на платените духовници се променила от обучаващи, евангелизатори, настойници и основатели на църкви в ръководители на богослуженията и проповедници. Ролята на мирянството се променила от свидетели в зрители и помощници на щатните духовници.





	В допълнение на това, църковната сграда заменила дома като център на църковния живот. С това не искам да кажа, че обществените места за богослужение са погрешни. Вече заявихме, че християнската църква трябва да има и малки домашни групи, и публични събрания. Но църквата изгубила балансираността си. Бил Бекъм споменава за тази балансираност, използвайки метафората на “двукрилата църква.” Той казва, че също както самолетът или птицата не могат да летят само с едно крило, така и църквата не може да осъществи задачата си, ако подходът й не е балансиран.





	Като момче си купувах дървени модели самолетчета и ги пусках във въздуха. Ако моделът не беше сглобен правилно и крилата не бяха прикрепени по подходящ начин, самолетчето или летеше в кръг, или се разбиваше в земята. По същия начин, ако църквата не е балансирана в израстването и евангелизирането, тя няма да може да предаде на света евангелската вест така, както й е заръчал Исус.








Изпълненият с Духа подход





	Членовете на моята църква са ме питали: “Пасторе, как изглежда изпълнената с Духа църква? Как би трябвало да функционира? Какви методи ще използва?” За да отговоря на този въпрос, аз обикновено ги насочвам към втората глава на Деяния на апостолите в Библията. Тази глава е задължително четиво, ако искаме да разберем изпълнения с Духа църковен живот.





	Ето едно обобщение на фона, на който се развива действието в Деяния 2:


	* Исус каза на учениците Си, че ще се завърне на небето /Йоан 13:33/.


	* Исус каза на учениците Си, че няма да ги остави сами, а ще им даде Светия Дух /Йоан 14:15-18/.


	* Исус каза на учениците Си, ме Светият Дух ще бъде техен помощник. Той щеше да ги учи и да им напомня какво ги е учил Исус /Йоан 14:26/.


	* Исус увери учениците Си, че е в тяхна полза Той да се завърне на небето. Светият Дух, Когото Исус щеше да изпрати, щеше да убеди света за грях, за праведен живот и за необходимостта да вземат решение за Исус /Йоан 16:7-15/.


	* След възкресението Си и точно преди да се завърне на небето, Исус даде на учениците Си онова, което християните наричат Великата Заръка. Той каза на всички християни да отидат, да направят ученици, да кръщават и да поучават всички народи /Матей 28:18-20/.


	* Исус каза на учениците Си да чакат в Ерусалим, докато Светият Дух дойде върху тях /Деяния 1:4/.


	* Исус каза на учениците Си, че те ще получат сила и ще бъдат Негови свидетели по целия свят, когато върху тях слезе силата на Светия Дух /Деяния 1:8/.





	Деяния 2 описва учениците, получаващи силата на Светия Дух. Онова, което следва първите четири стиха, е описание на това, как изглежда изпълнената с Духа църква. В стихове 22-36 Петър проповядва на хората за факта, че Исус е Месия, Спасителя на света и Божия Син. След като чуха проповедта, хората извикаха: “Какво да сторим, братя?” /Деяния 2:37/. Той им каза да се покаят и да се кръстят за прощение на греховете. На призива отвърнаха 3000 души и се кръстиха /2:38-41/.





	Онова, което следва кръщението, е описание на църковния живот за новокръстените членове на новосформираната, относително непокътната, изпълнена с Духа църква. Стих 42 описва четири неща, които са били част от ежедневния им живот. Първо, вярващите се посветили на ученията на апостолите. Днес ние бихме нарекли това библейски уроци. Второ, имало е общение - любов, загриженост, споделяне, израстване - помежду им. Трето, те заедно разчупвали хляба. Ежедневно те се хранели заедно. Четвърто, молели се заедно.





	Стих 43 добавя един пети елемент. Там се казва, че в църквата е имало знамения и чудеса. В други препратки на Библията ни се споменава за обръщане към вярата, изцеления и дори възкресения.





	Стихове 44 и 45 прибавят шесто измерение. Според тях вярващите “имаха всичко общо” и са раздавали физическите си притежания на всеки, изпитващ нужда. Някои вярващи били изгубили притежанията си, когато станали християни. Новите християни понякога се оказвали без работа, пари или дом. По този начин членовете на църквата взаимно си помагали и са посрещали личните  нужди на членовете. Днес тези нужди биха могли да включват финансова помощ с храна, подслон, комунални услуги или плащане на медицинските сметки. В допълнение на това, може да включват рехабилитация от пристрастряване към алкохола, наркотиците и други вредни навици.





	Стих 45 твърди, че членовете са се срещали в “храма” /публичните събрания/ и “по къщите” /малки домашни срещи и приятелско евангелизиране насаме/ и “Господ всеки ден прибавяше на църквата ония, които се спасяваха” /стих 47/. Масовите събрания и домашните срещи не само предлагали подкрепа, общуване и социален живот, но там се наблюдавало и печелене на души - хората се кръщавали. Някои казват, че целта на малките групи е да посреща социалните нужди на хората.  Това е вярно - но библейският модел водел и до решения за Христос! Ако вашата малка група няма мисионска насоченост, то тогава тя не следва дадения от Бога модел от Деяния 2!





	Един мой приятел посетил някаква малка група. Членовете й изучавали библейските пророчества; там присъствали и християни, и търсачи /хора, които не са приели Христос/. По време на срещата станало ясно, че Марта, която не била християнка, не разбирала библейския урок. В края на срещата моят приятел се заговорил с Марта. Тя му казала, че ще стане християнка и ще се присъедини към Църквата на Адвентистите от Седмия Ден. Това го заинтригувало, защото той знаел, че тя не разбирала пророчеството от Данаил 9 - предметът на урока от въпросната вечер. Приятелят ми запитал Марта дали разбира ученията на Адвентната Църква. Тя отвърнала: “Има неща, които не разбирам. Но знам, че онези, които разбирам, са верни. Когато продължа да изучавам и да разбирам неясните места, знам, че те ще се окажат библейски, защото всичко, което научих досега, е основано на Писанието. Освен това тези хора ме обичат, те са моето семейство.”





	Ето това е целта на малките групи!
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