II. THƯ GỬI TÍN HỮU GALATÊ

1. Những Chủ Đề Chính
Tự do và hợp nhất trong Đức Kitô là chủ đề chính của thư Thánh Phaolô gửi Tín Hữu Galatê. Thư của ngài nói với các Kitô hữu, là những người mà thiên kiến về việc giữ Lề Luật đã phân chia hội thánh của họ dọc theo lằn ranh chủng tộc, tách người Do Thái ra khỏi Dân Ngoại. Chia rẽ như vậy không thể được dung thứ được bởi vì “Không còn là người Do Thái hay Hy Lạp, nô lệ hay tự do, đàn ông hay đàn bà nữa, vì tất cả anh em chỉ là một trong Ðức Kitô Giêsu” (Gal 3:28). Sự hợp nhất mới này siêu vượt tất cả các chướng ngại về chủng tộc, xã hội và phái tính dựa trên chân lý "của Tin Mừng" (Gal 2:5): Đức Kitô đã chịu đóng đinh để giải thoát chúng ta khỏi lời chúc dữ của Lề Luật để chúng ta có thể nhận được Thánh Thần của Người (Gal 3:13-14). Chính Thánh Thần, không phải là Lề Luật, là Đấng đã ban cho chúng ta căn tính của chúng tôi như con cái Thiên Chúa (Gal 1:6). Các tín hữu phải bảo vệ sự tự do của họ khỏi ách nô lệ của Lề Luật (Gal 5:1) và còn phải sử dụng tự do của họ để làm tròn Lề Luật bằng cách phục vụ lẫn nhau qua tình yêu (Gal 5:13-14). Chúng ta không còn ở dưới Lề Luật là điều phân chia chúng ta, chúng ta được Thần Khí, là Đấng liên kết chúng ta, hướng dẫn. Thánh Phaolô nâng đỡ những khái niệm chính này của sự tự do nhờ thập giá của Đức Kitô và sự hợp nhất nhờ Thánh Thần với các chủ đề bổ sung khác: một tường thuật vể ơn gọi riêng của ngài để truyền giáo cho các Dân Ngoại (Gal 1:13-16), một hồ sơ về lòng trung thành với Tin Mừng cho Dân Ngoại trong liên hệ của mình với các Tông Đồ khác (Gal 1:17-2:21), giải thích về ơn công chính hóa nhờ đức tin, chứ không phải nhờ việc làm của Lề Luật (Gal 2:16; 3:6-12) , một trình bày của Cựu Ước về lời hứa với ông Abraham và Luật Môsê trong bối cảnh lịch sử cứu độ (Gal 3:6-25; 4:21-31), và một định nghĩa về đạo đức Kitô giáo về xác thịt và tinh thần (Gal 5:13-6:10). 

2. Bối cảnh lịch sử 
Để hiểu những chủ đề chính của bức thư, chúng ta phải xem xét bối cảnh lịch sử:  tác giả, người nhận và ngày viết thư. 
 2.1. Tác giả. Thánh Phaolô tự giới thiệu trong dòng đầu tiên là "Phaolô, một Tông Đồ" (Gal 1:1) và nhấn mạnh quyền quyết định của ngài về các vấn đề trong các hội thánh Galatê với dòng chữ: "Nầy, tôi Phaolô nói với anh em ..." (Gal 5:2). Tác quyền của ngài được tất cả mọi người công nhận trừ một vài nhà phê bình cấp tiến. Hầu như tất cả các học giả xem Thư Galatê như là ví dụ tiêu chuẩn về cách hành văn và thần học của Thánh Phaolô. 
2.2. Người nhận. Thánh Phaolô gọi các người nhận thư là con riêng của mình (Gal 4:19). Để biết ràng về các tín hữu này chúng ta cần phải xét đến địa điểm của họ, liên hệ của Thánh Phaolô với họ và cuộc khủng hoảng họ phải đương đầu trong các giáo đoàn của họ. 
Cuộc khủng hoảng trong các Hội Thánh ở Galatê: Ngay sau khi Thánh Phaolô gây dựng các giáo đoàn ở Galatia, họ đã bị "những kẻ gây rối" là những người rao giảng Tin Mừng khác với Tin Mừng của Thánh Phaolô xâm nhập (Gal 1:6-9). Danh tính của những gây rối đã là chủ đề của cuộc thảo luận rộng rãi. 
Có lẽ họ là các Kitô hữu Do gốc Thái là những kẻ khẳng định rằng cần phải thuộc về quốc gia Do Thái để nhận được các phúc lành của Thiên Chúa. Do đó họ đòi những dấu hiệu thuộc về căn tính đặc biệt của dân Do Thái: cắt bì, giữ ngày Sabát, và giữ Luật Môsê. Chắc chắn họ nại vào ví dụ về cắt bì của ông Abraham trong chiến dịch của mình để thuyết phục các tín hữu Galatê rằng nếu không có cắt bì thì không thể tham gia vào những phúc lành của giao ước mà Thiên Chúa hứa với ông Abraham. Có lẽ những kẻ xâm nhập này có quyền của Thánh Phaolô bằng cách tự nhận rằng họ được hỗ trợ của thẩm quyền cao hơn của các Tông Đồ nguyên thủy tại hội thánh Giêrusalem. 
Những kẻ phá rối đã chinh phục được dân Galatê theo chúng. Rõ ràng là thông điệp của chúng thỏa mãn một nhu cầu của các giáo đoàn ở Galatê.  Họ có thể đã cảm thấy mất mát căn tính vì đức tin của họ vào Đức Kitô loại trừ họ ra khỏi cả đền thờ ngoại giáo của họ và các hội đường Do Thái. Vì vậy, họ tìm cách đồng hóa với người Do Thái để cảm thấy mình thuộc về dân Thiên Chúa. Họ cũng có vẻ muốn đặt mình dưới kỷ luật của Luật Môsê, vì họ tin rằng Lề Luật sẽ cho họ một hướng dẫn rõ ràng trong cuộc đấu tranh về luân lý của họ. Trong mọi trường hợp, họ bị mê hoặc bởi sứ điệp của những kẻ xâm nhập và đã trở thành tiêu cực đối với Thánh Phaolô. 

2.3. Thời Điểm.  Vấn đề ngày viết lá thư liên quan đến vấn đề nơi nhận. Nhưng phải thú nhận rằng việc xác định được nơi nhận thư không nhất thiết quyết định được thời gian viết. Nếu cốt truyện trong Tông Đồ Công Vụ được chấp nhận, thì nơi nhận ở miền bắc của vùng Galatê có nghĩa là lá thư được viết sau cái gọi là cuộc hành trình truyền giáo thứ hai (sau Cv 18:22), khoảng giữa AD 53 và 57. Nếu miền nam Galatia là nơi nhận thư (như có vẻ giống như theo ánh sáng của các cuộc thảo luận ở trên), lá thư có thể đã được viết ngay sau khi cuộc hành trình truyền giáo đầu tiên và trước khi Công Đồng Giêrusalem vào năm 49. Nhưng nếu phương trình là Thư Galatê 2:1-10 = TĐ Công Vụ 15:1-20 thì hơi đồng ý với bằng chứng như lý luận ở trên, như thế thư được viết cho nam Galatê một thời gian sau Công Đồng Giêrusalem, bất cứ lúc nào giữa AD 50 và 57. 
3. Các Hình Thức Văn Chương 

Trong những năm gần đây có nhiều chú ý đáng kể về hình thức văn chương của Thư Galatê. 

3.1. Hình thức của thư này. Một so sánh chi tiết giữa Thư Galatê và các thư Hy Lạp của cùng một thời chứng tỏ rằng Thánh Phaolô đã sử dụng một hình thức viết thư tiêu chuẩn được gọi là hình thức "khiển trách-yêu cầu". Không giống như thói quen củ ngài trong những thư khác của ngài, trong Thư Galatê Thánh Phaolô không viết theo lời chào hỏi của ngài (Gal 1:1-5) với hình thức tạ ơn. Thay vào đó, ngài đã diễn tả sự ngạc nhiên và khiển trách: "Tôi kinh ngạc rằng anh em nhanh chóng xa lìa Ðấng đã kêu gọi anh em sống trong ân sủng của Ðức Kitô" (Gal 1:6). 
Từ ngữ "Tôi ngạc nhiên" thường được dùng trong các bức thư của thời đó như một lời khiển trách vì không đáp ứng sự mong đợi của người viết. Những cách diễn tả về khiển trách thường được theo sau bởi những lý do biện minh cho lời khiển trách này. Thánh Phaolô khiển trách các nhà lãnh đạo của ngài vì không trung thành với chân lý của Tin Mừng (Gal 1:6-10) và biện minh cho lời khiển trách ấy bằng một bài liệt kê về sự trung thành với chân lý Tin Mừng của ngài (Gal 1:11-2:21). Sau đó, ngài khiển trách họ vì sự khờ dại của họ về Tin Mừng (Gal 3:1-5) và nâng đỡ lời khiển trách đó bằng cách giải thích ý nghĩa của Tin Mừng theo ánh sáng của trình bày của ngài về Thánh Kinh (Gal 3:6-4:11). Những thư khiển trách nhiệm có những lời yêu cầu phải sửa chữa lại sự thể cho đúng. Thánh Phaolô bắt đầu yêu cầu của mình trong Galatê 4:12 với khiếu nại cá nhân để bắt chước ngài trong lập trường của ngài về sự tự do của Tin Mừng. Khiếu nại này được củng cố bởi một lai lịch về sự liên hệ của ngài với các tín hữu Galatê (Gal 4:12-20) và việc trong giải thích câu truyện về ông Abraham (Gal 4:21-31) cách ẩn dụ. Sau đó, các yêu cầu phải bênh vực cho tự do sau đó được viết ra trong một loạt các giáo huấn cụ thể về đạo đức (Gal 5:1 - 6: 10). Thánh Phaolô nhấn mạnh những chủ đề chính của Thư bằng chính chữ ký viết tay của ngài (Gal 6:11-18). 
           3.2. Cấu Trúc của Lý Luận.  Những phân tích gần đây về tu tư đã cố gắng để giải thích các phương pháp và cấu trúc của lý luận của Thánh Phaolô trong Thư Galatê. Họ vạch ra nhiều điểm tương đồng giữa cấu trúc của lý luận của Thánh Phaolô trong Thư Galatê và những hướng dẫn cho thuật hùng biện trong những chỉ nam về hùng biện cổ điển. H. D. Betz phân loại các lý luận của Thánh Phaolô như một ví dụ về hùng biện pháp lý vì ngài được coi là áp dụng các chiến thuật thuyết phục được sử dụng trong các tòa án luật pháp để trình bày với các thẩm phán hoặc bồi thẩm đoàn, để bảo vệ hoặc buộc tội một người nào đó liên quan đến các hành động trong quá khứ. Thánh Phaolô bênh vực cho mình chống lại các lời buộc tội (Gal 1:1-10); đồng thời ngài tố cáo các đối thủ về tội xuyên tạc Tin Mừng (Gal 1:7). Sử dụng các loại hùng biện pháp lý cổ điển, Betz phác họa những điểm chính trong Thư Galatê như sau: 
I. Qui tắc thư tín (Gal 1,1-5) 
II. Exordium (“Lời mở đầu, giới thiệu," Gal 1:6-11) 
III. Narratio ("tường thuật", Gal 1:12-02:14) 
IV. Propositio ("đề nghị", Gal 2:15-21) 
V. Probatio ("xác nhận," 3:1 - 4: 31) 
VI. Exhortatio ("khuyên nhủ," (Gal 5:1 - 6: 10) 
VII. Cuối Thư  ("kết luận," (Gal 6:11-18) 

Nhưng Betz đã phải thừa nhận rằng ông không có thể trích dẫn từ các cẩm nang hùng biện cổ điển một điều gì có thể tương đương với phần khuyên nhủ (Gal 5:1 - 6: 10). Vì lý do này, G. Kennedy lập luận rằng Thư Galatê tốt nhất là được coi là thư hùng biện, vì mục tiêu của thư là để khuyên nhủ hay ngăn cản đối tượng vể những hành động trong tương lai bằng cách chứng tỏ rằng những hành động thiết thực hoặc nguy hại. Thánh Phaolô tìm cách ngăn cản các tín hữu Galatê để họ không đi theo những vị thầy giả bằng cách vạch ra những ảnh hưởng có hại: đoạn tuyệt với Đức Kitô và mất hết ân sủng (Gal 5:4), bị loại trừ từ vương quốc của Thiên Chúa (Gal 5:21) và gặt hái sự hư nát (Gal 6:8). Ngài nhấn mạnh đến tính thiết thực của tiến trình hành động mà ngài đã khuyên nhủ họ đi theo bằng cách hứa với họ về mùa gặt sự sống đời đời (Gal 6:8) và ban phép lành cho tất cả những người trong họ đi theo "tiêu chuẩn này" ( Gal 6:16). 
Có vẻ như cách tốt nhất để xếp loại lý luận của Thánh Phaolô trong Thư Galatê như là một hỗn hợp của thể hùng biện pháp lý và thảo luận. Phần khiển trách của Thư (Gal 1:6-4:11) có những đặc điểm của thuật hùng biện pháp lý, nhưng ở Gal 4:12  một sự chuyển hướng chính sang hùng biện thảo luận xảy ra. Thánh Phaolô không còn quá quan tâm đến việc buộc tội hoặc bào chữa như quan tâm đên việc thuyết phục các tín hữu Galatê thực thi một số hành động. Ngài mở đầu yêu cầu làm theo tiến trình hành động mới này trong Gal 4:12: "Anh em hãy nên giống như tôi."  Lời khuyên nhủ ấy sau đó được hỗ trợ bởi mệnh lệnh đuổi người nô lệ và con trai của bà đi từ câu truyện ông Abraham (Gal 4:30), được làm sáng tỏ bằng những lời chỉ dẫn có thẩm quyền để đứng vững trong tự do (Gal 5:1-12) và quy định tại cách cụ thể trong lời khuyên nhủ về đạo đức để bước đi trong Thánh Thần (Gal 5:13 - 6: 10). Như thế các mô thức dưới đây được nổi bật: 

Lời chào hỏi (Gal 1:1-5) 
Khiển trách (Gal 1:6-04:11) 
Tự thuật (Gal 1:13-02:21) 
Lý luận từ Thánh Kinh (3:6-29) 
Yêu cầu (Gal 4:12 - 6: 10) 
Tự thuật (Gal 4:12-20) 
Ẩn dụ từ Thánh Kinh (Gal 4:21-31) 
Giáo huấn về đạo đức (Gal 5:1-06:10) 
Thủ bút (Gal 6:11-18) 

4. Nội dung 
4.1. Lời chào hỏi (Gal 1:1-5). Ngoài những yếu tố tiêu chuẩn của người gửi, phần địa chỉ và lời chào hỏi, có trong tất cả các lời chào của ngài, đoạn mở đầu này có hai lời tuyên bố quan trọng về thần học là những điều cho thấy trước các chủ đề chính của Thư. Trước hết, trong Galatê 1:1 Thánh Phaolô tự nhận mình là một Tông Đồ vượt xa những điều mà ngài đã nhắc đến về cương vị tông đồ của ngài trong những thư khác. Việc ngài hai lần từ chối bất kỳ sự lệ thuộc nào vào sự trung gian hoặc thẩm quyền của con người đối với tính hợp pháp của việc làm Tông Đồ của ngài và việc ngài nhận là có được Thiên Chúa sai đi, nhấn mạnh đến quyền tông đồ là điều sẽ là một đặc tính quan trọng trong bức thư của ngài. Thứ đến, lời công bố của Thánh Phaolô rằng thập giá của Đức Kitô là con đường đi đến giải thoát khỏi thời đại gian tà hiện nay (Gal 1:4) đặt thập giá ở trung tâm của nền thần học của ngài, là nơi mà thập giá vẫn hiện diện cho đến tận cùng của Thư (Gal 02:19 21:. 3:1, 13; 4:5; 5:11, 24; 6:12, 14). Lý luận chính của Thánh Phaolô là chỉ có thập giá là con đường cứu độ và do đó mọi nỗ lực để bổ sung cho công trình của thập giá bằng các việc làm của Lề Luật, phải được hoàn toàn loại bỏ. 
4.2. Khiển trách (Gal 1:6-4:11). Ngay sau đoạn mở đầu Thánh Phaolô trình bày lời khiển trách của ngài đối với việc Tín Hữu Galatê bỏ Tin Mừng để theo một Tin Mừng sai lạc (Gal 1:6) và đặt bất cứ ai xuyên tạc Tin Mừng của Đức Kitô dưới một lời nguyền rủa gấp đôi (Gal 1:7-9). Bằng cách này, Thánh Phaolô thiết lập ngay từ đầu biện pháp tối hậu của cơ quyền bính thật sự: gắn bó với một Tin Mừng. Thánh Phaolô thừa nhận rằng bản thân ngài sẽ bị xét xử theo tiêu chuẩn của Tin Mừng như là một người đầy tớ của Đức Kitô không cho phép ngài tìm kiếm sự chấp thuận của loài người (Gal 1:10). Tiêu chuẩn của Tin Mừng đã không bắt nguồn từ truyền thống của loài người: nhưng được ban cho bởi "mặc khải của Đức Chúa Giêsu Kitô" (Gal 1:11-12): Đức Chúa Giêsu Kitô vừa là nguồn nguồn mạch và là chủ đề của Tin Mừng. 
4.2.1. Tự thuật (Gal 1:13-2:21): Bài tự thuật Thánh Phaolô theo bản chất là một mô tả về sự thành tín của ngài với một Tin Mừng chân thật duy nhất: ngài được Thiên Chúa gọi để rao giảng Tin Mừng (Gal 1:16), ngài bênh vực cho Tin Mừng trong Công Đồng Giêrusalem (Gal 2:1-10) và trong cuộc xung đột với Thánh Phêrô (Gal 2:11-14), và ngài là hiện thân cho bản chất của Tin Mừng (Gal 2:15-21). Hồ sơ của ngài như là một vị đại diện trung thành của Tin Mừng là nền tảng của quyền bính như một Tông Đồ và là một lời khiển trách sắc bén để ddối với những tín hữu Galatê bất trung đối với Tin Mừng. 
Điểm chính của câu truyện về ơn gọi của Thánh Phaolô (Gal 1:13-21) là để nhấn mạnh rằng ngài được Thiên Chúa, chứ không phải bởi Hội Thánh mời gọi để rao giảng Tin Mừng. Trước khi ơn gọi độ lượng của Thiên Chúa đã ngăn chặn Thánh Phaolô ngay trên đường của mình, ngài đã tham gia vào chiến dịch hủy diệt Hội Thánh của Thiên Chúa vì lòng tận tâm nhiệt thành của ngài với truyền thống của Do Thái giáo (Gal 1:13-14). Thiên Chúa kêu gọi không phải là một suy nghĩ sau khi hành động; như các tiên tri thời xưa (xem Gr 1:5 và Isa 49:1), Thánh Phaolô đã được dành riêng từ trong bụng mẹ (Gal 1:15). Thánh Phaolô đã nghe được lời mời gọi khi Thiên Chúa mạc khải Con của Ngài cho thánh nhân để ngài rao giảng Đức Kitô cho Dân Ngoại (Gal 1:16). Khi Thánh Phaolô nghe lời mời gọi này, ngài đã không bàn thảo với “người phàm”, cũng không lên Giêrusalem để gặp các vị đã là Tông Ðồ trước ngài, nhưng đã qua Arabia, rồi lại trở về Ðamascô (Gal 1:16-17).  Mãi ba năm sau đó ngài mới lên Giêrusalem một thời gian ngắn viếng thăm Thánh Phêrô. Ngoài Thánh Giacôbê thì Thánh Phêrô là vị Tông Ðồ mà Thánh Phaolô đã gặp lần ấy (Gal 1:18-19). Và sau cuộc thăm viếng này ngài cư ngụ ở các vùng Syria và Cilicia, không được Hội Thánh ở Giuđêa biết mặt  mặt, họ chỉ nghe nói rằng bây giờ ngài đang rao giảng đức tin mà trước kia ngài đã cố gắng tiêu diệt (Gal 1:21-24).  Phần này của câu chuyện biện minh cho sự độc lập của Thánh Phaolô đối với các Tông Đồ nguyên thủy. Thiên Chúa trực tiếp sai ngài làm môt Tông Đồ cho Dân Ngoại. 
Tuy nhiên, Thánh Phaolô đã không làm việc độc lập. Như cảnh tiếp theo trong phần tự thuật của ngài cho thấy, ngài đã được sự hỗ trợ của những vị được coi là quan trọng nhất trong các nhà lãnh đạo ở Giêrusalem (Gal 2:1-10). Theo kết quả của Công Đồng Giêrusalem, Thánh Phaolô và Barnabas được các nhà lãnh đạo của giáo hội mẹ đã đưa đến hiệp thông trong việc truyền giáo cho Dân Ngoại. Các vị lãnh đạo tại Giêrusalem đã không thêm bất cứ điều gì vào sứ điệp của Thánh Phaolô (Gal 2:6-9). Nhưng mặc dù Thánh Phaolô đã cố gắng thiết lập một sự đồng tâm nhất trí với các vị lãnh đạo, ngài đã không đồng ý để cho các "Kitô hữu" Do Thái đại bảo thủ (những Kitô hữu giả, trong mắt của Thánh Phaolô) phá hoại việc truyền giáo cho Dân Ngoại của ngài. Khi bị áp lực phải cắt bì cho bạn đồng hành Dân Ngoại của ngài là Titô, Thánh Phaolô không chịu nhượng bộ, ngài đã bênh vực cho "chân lý Tin Mừng." (Như ngài hy vọng rằng các tín hữu Galatê cũng sẽ làm như thế khi họ bị áp lực phải cắt bì.) 
Trong cảnh tiếp theo của bài tự thuật, Thánh Phaolô trình bày việc ngài đã đương đầu với Thánh Phêrô như thế nào để bảo vệ chân lý Tin Mừng (Gal 2:11-14). Khi Thánh Phêrô viếng thăm các giáo đoàn ở Antiôkia, ông đã theo phong tục trong giáo đoàn gồm cả người Do Thái và Dân Ngoại mà ăn uống với các Kitô hữu gốc Dân Ngoại. Chắc chắn sự hiện diện của ông khi đồng bàn với Dân Ngoại được coi như một sự phê chuẩn chính thức tính hợp nhất và bình đẳng giữa người Do Thái và Dân Ngoại trong giáo đoàn. Nhưng khi một số người đại diện do Thánh Giacôbê gửi từ Hội Thánh ở Giêrusalem đến Antiôkia, họ thuyết phục Thánh Phêrô ngưng thực hành việc người Do Thái ăn uống với Dân Ngoại trong giáo đoàn. Theo Thánh Phaolô thì Thánh Phêrô đã nhượng bộ họ, vì ông sợ những người được cắt bì, là những người Do Thái. Điều này có thể có nghĩa là ông đã trở nên ái ngại về hậu quả bất lợi do việc đồng bàn với Dân Ngoại gây ra cho sứ vụ của ông đối với người Do Thái tại hội thánh ở Giêrusalem. Nếu các người Do Thái chưa phải là Kitô hữu tại Giêrusalem nghe nói rằng Thánh Phêrô đã ăn uống với Dân Ngoại, họ có thể không những chỉ không chấp nhận chứng từ của Hội Thánh, mà còn trở nên tích cực chống đối Hội Thánh vì dung túng một thực hành như thế. 
Việc Thánh Phêrô từ chối không chịu đồng bàn với Dân Ngoại đã chia rẽ giáo đoàn thành phe Do Thái và phe Dân Ngoại, và qua hành động, nếu không phải qua lời nói, làm cho Dân Ngoại nghĩ rằng họ phải trở thành người Do Thái nếu họ muốn được đồng bàn với các Tông Đồ và Hội Thánh Mẹ. Thao quan điểm của Thánh Phaolô thì hành động của Thánh Phêrô không phải là một việc thích nghi hợp pháp vì lợi ích của Tin Mừng: đó là một việc làm tổn thương đến chân lý thiết yếu của Tin Mừng. Thánh Phêrô đã bị buộc tội là đạo đức giả, chứ không là dị giáo. Thánh Phêrô và Thánh Phaolô đã không bất đồng ý kiến về chân lý của Tin Mừng, nhưng hành động của Thánh Phêrô đã không phù hợp với niềm tin vào Tin Mừng. Bằng cách đồng ý với việc người Do Thái gắn bó với Lề Luật, là phải tách biệt giữa người Do Thái và Dân Ngoại, cùng ngụ ý rằng tháp nhập vào dân tộc Do Thái điều cần thiết cho cứu độ, Thánh Phêrô đã chối bỏ bản chất của Tin Mừng, là Tin Mừng công bố rằng ơn cứu độ cho cả người Do Thái lẫn Dân Ngoại có được qua đường thập giá và được sát nhập vào Đức Kitô. Các cuộc xung đột ở Antiôkia là một hình ảnh phản chiếu của cuộc khủng hoảng mà các tín hữu Galatê phải đương đầu với, vì  việc bắt buộc Dân Ngoại phải sống như người Do Thái là vấn đề chính đối với các giáo đoàn ở Galatê. 
Thánh Phaolô kết thúc phần tự thuật của mình bằng một lời tuyên bố vừa rất cá nhân và đồng thời được dùng như một mô thức cho tất cả các Kitô hữu (Gal 2:15-21). Theo kinh nghiệm riêng của ngài như một người Do Thái từ thủa sơ sinh (Gal 2:15), ngài biết rằng ngài đã được công chính hóa nhờ đức tin vào Đức Kitô, chứ không phải bởi việc làm của Lề Luật (Gal 2:16).  Điều ẩn ý phải nói rõ rằng những người tội lỗi Dân Ngoại (Gal 2:15) chỉ có thể được nên công chính nhờ đức tin vào Đức Kitô chứ không nhờ công việc của Lề Luật. Thánh Phaolô chỉ tìm ơn công chính hoá nơi Đức Kitô, nhưng ngài đã bị người ta coi là một người tội lỗi dựa trên Lề Luật (Gal 2:17) vì ngài đã ăn uống với Dân Ngoại. Vì việc đồng bàn của ngài với Dân Ngoại được đặt nền tảng trên một đức tin chung vào Đức Kitô, Đức Kitô đã bị kết án là người thừa tác làm cớ cho việc Thánh Phaolô vi phạm Lề Luật bằng cách ăn uống với Dân Ngoại (Gal 2:17). Nhưng Thánh Phaolô cương quyết bác bỏ bất kỳ ý niệm nào cho rằng Đức Kitô là một thừa tác viên của tội lỗi. Vì nếu Lề Luật tách biệt người Do Thái và Dân Ngoại đã được xây dựng lại thì như thế Thánh Phaolô sẽ được coi là một tội nhân dựa trên Lề Luật (Gal 2:18). Nhưng trong thực tế, ngài đã chết cho Lề Luật, do đó, không còn được dùng Lề Luật để lên án việc đồng bàn với Dân Ngoại. Cái chết của ngài cho Lề Luật được thực hiện qua việc kết hiệp với Đức Kitô trong cái chết của Người --"Tôi bị đóng đinh với Đức Kitô" (Gal 2:19). 
Chết cho Lề Luật không có nghĩa là bằng cấp về luân lý, nhưng các phương tiện để đạt được mục tiêu cao nhất --"là tôi có thể sống cho Thiên Chúa" (Gal 2:19). Việc sống  cho Thiên Chúa này có thể được nhờ Đức Kitô ("Đức Kitô sống trong tôi"): đó là sống bằng đức tin trong Đức Kitô ("Tôi sống bởi đức tin vào Con Thiên Chúa"), đó là được thúc đẩy bởi tình yêu hiến tế của Đức Kitô ("Người yêu  tôi và đã tự hiến cho tôi "). Kinh nghiệm của Thánh Phaolô đặt ra một lựa chọn hoặc một trong hai: hoặc cố gắng để đạt được sự công chính "nhờ Lề Luật" và do đó phủ nhận giá trị của cái chết của Đức Kitô (Gal 2:21); hoặc chết cho Lề Luật bằng cách tham gia vào cái chết của Đức Kitô, và nhờ đó sống cho Thiên Chúa nhờ có sự sống của Đức Kitô ở trong mình (Gal 2:19-20). Thánh Phaolô trình bày các kinh nghiệm riêng của mình ở Ga 2:15-21 để chứng minh rằng việc tham gia vào các biến cố của Tin Mừng, chứ không phải việc tuân giữ Lề Luật, là nguồn mạch của cuộc sống và sự công chính. Trong chương kế tiếp ngài dùng câu truyện của ông Abraham để chứng minh cùng một luận đề. 
4.2.2. Lý Luận dựa vào Thánh Kinh (Gal 3:6-29). Lý luận về ông Abraham được giới thiệu bởi năm câu hỏi hóc búa (Gal 3:1-5) là điều khiển trách các Tín Hữu Galatê vì sự khờ dại của họ. Được ngụ ý trong những câu hỏi này là lời bộc tội rằng các Tín Hữu Galatê đã không hiểu ý nghĩa sứ điệp của Đức Kitô chịu đóng đinh (Gal 3:1) và đã không nhận ra ý nghĩa của sự liên hệ mật thiết của kinh nghiệm của họ về Chúa Thánh Thần (Gal 3:2 - 5). Sau đó, kinh nghiệm về Chúa Thánh Thần trong quá khứ (Gal 3:2, 3) và hiện tại (Gal 3:5) là bằng chứng không thể chối cãi được rằng họ đã kinh nghiệm phúc lành sung mãn của Thiên Chúa. Những câu hỏi của Thánh Phaolô được đặt ra như những phản đề sắc bén để các Tín Hữu Galatê phải dùng kinh nghiệm riêng của họ về Chúa Thánh Thần để chọn lựa câu trả lời đúng : "Không phải bằng cách tuân giữ Lề Luật, nhưng bằng cách tin vào những gì chúng ta nghe nói về Đức Kitô chịu đóng đinh!" 
Câu trả lời cùa các tín hữu Galatê mà ngài mong muốn được xác nhận bởi việc giải thích Thánh Kinh. Thánh Phaolô trích sách Sáng Thế 15:6 để tái định nghĩa nền tảng cho việc làm con cái ông Abraham. Dấu hiệu của giao ước - dấu hiệu thực sự của việc làm con cái ông Abraham là đức tin, chứ không việc cắt bì.  Trích dẫn thứ hai của ngài từ những câu truyện ông Abraham (St 12:3 và 18:8) được cắt nghĩa như một lời tiên tri về kinh nghiệm hiện tại của các tín hữu Dân Ngoại. Bởi vì Thánh Kinh thấy trước rằng chính bởi đức tin mà Chúa sẽ công chính hóa Dân Ngoại, Tin Mừng được rao giảng trước cho ông Abraham: Dân Ngoại sẽ được bao gồm trong phúc lành mà Thiên Chúa đã hứa với ông Abraham. 
Các tín hữu Galatê đã bị đánh lừa để nghĩ rằng họ có thể được bao gồm trong lời Thiên Chúa hứa ban phúc cho ông Abraham bằng cách giữ Luật Môsê. Nhưng trong thực tế, những người có đức tin là đã ở trong vòng phúc lành rồi (Gal 3:9), trong khi những người dựa vào các việc làm của Lề Luật ở dưới một lời chúc dữ (Gal 3:10) bởi vì Thánh Kinh (Deut 27: 26) đặt tất cả những ai không giữ tất cả những điều được viết trong sách Lề Luật dưới một lời chúc dữ. Nếu chính những người giữ Lề Luật ở dưới một lời chúc dữ vì họ đã không giữ tất cả các Lề Luật, thì nguy cơ phải gánh chịu một lời chúc dữ còn lớn hơn cho các tín hữu Dân Ngoại là những người chỉ chấp nhận một vài điều của Lề Luật để được đồng hóa với dân Israel. Habacuc 2:4 chứng minh rằng sự công chính nhờ đức tin là con đường dẫn đến sự sống (Gal 3:11). 
Nhưng Lề Luật không phải là đức tin bởi vì nó đòi hỏi phải làm công việc của Lề Luật như con đường dẫn đến sự sống như lời trích dẫn trong Lêvi 18:5 minh chứng (Gal 3:13). Lề Luật đòi hỏi phải vâng lời hoàn toàn (Gal 3:10) và ban sự sống dựa trên sự vâng lời hoàn toàn này (Gal 3:12), nhưng Lề Luật không có khả năng đem lại sống hay sự công chính trước mặt Thiên Chúa (Gal 3:21). Con đường dẫn đến phúc lành không phải qua Lề Luật mà qua thập giá của Đức Kitô. Đức Kitô cứu chuộc chúng ta khỏi sự lời chúc dữ của Lề Luật bằng cách trở thành một lời chúc dữ thay cho chúng ta (Gal 3:13-14). Các tín hữu Galatê đã nhận được phúc lành của ông Abraham khi họ lãnh nhận Chúa Thánh Thần bằng cách tin vào sứ điệp của thập giá (Gal 3:1-2, 14). 
Sau sự so sánh giữa Lề Luật và đức tin, Thánh Phaolô quay đến việc so sánh giữa Lề Luật và lời hứa bằng cách phác họa dòng lịch sử cứu độ. Vì lời hứa của phúc lành đã được ban cho ông Abraham và miêu duệ của ông 430 năm trước khi đưa ra Lề Luật, nó không thể được sửa đổi hoặc bãi bỏ vì việc ban Lề Luật. Lý luận này từ lịch sử được thiết lập để hủy bỏ sự tổng hợp của lời hứa với ông Abraham và Luật Môsê là điều đã đưa dân Galatê đến việc quay về với Lề Luật như cách để được hưởng phúc lành đã hứa, Và định nghĩa thiên sai của Thánh Phaolô về miêu duệ (Gal 3:16) loại bỏ ranh giới quốc gia Do Thái như các giới hạn của việc thừa kế phúc lành của ông Abraham. Mối dây liên kết mà Thánh Phaolô tạo ra giữa ông Abraham và Đức Kitô bỏ qua Luật Môsê và dân tộc Do Thái như những máng cho việc tiếp nhận những lời hứa cho dành ông Abraham, với kết quả là chỉ một mình Đức Kitô là máng của những phúc lành đã hứa. 
Hai câu hỏi có tính hùng biện trong Galatê 3:19-21 cho thấy nhận thức riêng của Thánh Phaolô là lý luận của mình cho giờ này sẽ dẫn độc giả của ngài đến câu hỏi liệu ngài có phủ nhận bất cứ mục đích định của Lề Luật không ("Như thế tại sao Lề Luật? ... Do đó chẳng lẽ Lề Luật trái ngược với những lời hứa của Thiên Chúa sao?"). Cách Thánh Phaolô mô tả về mục đích tiêu cực, chức năng trung gian tạm thời và nguồn gốc trung gian của Lề Luật làn cho những Galatê tòng giáo không còn lý do chính đáng nào để chuyển sang Lề Luật (Gal 3:19-25). Trọng tâm của Galatê 3:26-29 là sự kết hợp của các tín hữu Dân Ngoại với Đức Kitô. Vị thế bình đẳng của tất cả các tín hữu như là "con cái Thiên Chúa", "miêu duệ của ông Abraham" và "người thừa kế" trong Đức Kitô vô hiệu hóa bất kỳ cố gắng nào để đạt được trạng thái ưu việt qua việc cắt bì hoặc tuân giữ Lề Luật. Ở đầu và cuối lý luận của ngài từ câu truyện ông Abraham, điểm chính của Thánh Phaolô là việc bao gồm của các tín Dân Ngoại vào trong dân Thiên Chúa chỉ dựa trên việc họ được đồng hóa với Đức Kitô. Căn tính dựa theo chủng tộc, tầng lớp hay giới tính không còn quan trọng nữa vì việc được đồng hóa với Đức Kitô. 
Thánh Phaolô kết thúc phần khiển trách của thư bằng một hình ảnh cảm động trước-và-sau (Gal 4:1-11) để tương phản việc làm nô lệ trước và sự tự do sau khi Chúa Cha đã gửi Đức Kitô đến và các tín hữu Galatê chấp nhận Người. Bây giờ họ đã có kinh nghiệm Chúa Thánh Thần là Đấng đã ban cho họ sự đảm bảo rằng họ là con cái Thiên Chúa, cho nên thật là vô lý để họ quay trở lại và sống như những nô lệ dưới Lề Luật. Trước kia họ đã làm nô lệ cho các thần minh của thế gian này, giờ đây họ là con cái Thiên Chúa. Lời khiển trách của Thánh Phaolô được kết thúc bằng một trình bày về e ngại rằng những nỗ lực của ngài đối với họ có thể thành vô ích (Gal 4:11). 
4.3. Phần yêu cầu (Gal 4:12-6:10). Thánh Phaolô quay từ khiển trách sang yêu cầu. Yêu cầu ban đầu với các tín hữu Galatê 4:12 ("Trở thành như tôi")! Thực sự số tiền để một cuộc gọi cho trung thành với chân lý của Tin Mừng và kháng chống lại quyết định gây rối. Thánh Phaolô khai triển tự thuật của mình để minh họa việc ngài vẫn trung thành với Tin Mừng và dứt khoát chống lại áp lực từ các Kitô hữu Do Thái ở Giêrusalem (Gal 2:3, 5) và tại Antiôkia (Gal 2:11-14) tương tự như của các giáo đoàn ở Galatê phải đương đầu với như thế nào. Bây giờ ngài trở lại với việc tự thuật một lần nữa để củng cố yêu cầu ban đầu này bằng cách nhắc nhở các tín hữu Galatê về mối liên hệ gần gũi mà họ và Thánh Phaolô đã vui hưởng trước khi họ từ bỏ Tin Mừng. 
4.3.1. Tự thuật (Gal 4:12-20). Thánh Phaolô nhắc lại việc các tín hữu Galatê trước kia đã tiếp đón ngài (như thể ngài đã là Đức Kitô Giêsu), ngay cả khi ngài bị bệnh ghê tởm và họ sẵn sàng tặng ngài chính cặp mắt của họ, thêm năng lực lớn lao cho yêu cầu canh tân căn tính và việc noi gương ngài của họ. Lời yêu cầu của ngài là họ bắt chước ngài cũng được tăng cường bởi tương phản những ý đồ xấu xa của những kẻ xâm nhập với mối quan tâm của riêng ngài dành cho "những con cái của mình" như một người mẹ đau bụng đẻ với đứa con chưa sinh ra, ngài cũng đau với họ cho đến khi Đức Kitô được hoàn toàn được hình thành trong họ. 
4.3.2. Ẩn dụ từ Thánh Kinh (Gal 4:21-31). Lời yêu cầu ban đầu của Thánh Phaolô trong Galatê 4:12 giờ đây được nói rõ ra bằng cách trích dẫn một mệnh lệnh từ chính Lề Luật. Nếu dân Galatê quá mong muốn được sống dưới Lề Luật, thì hãy để cho họ theo Lề Luật. Những "giòng chữ trớ trêu" của ẩn dụ này là ra lệnh các tín hữu Galatê qua Lề Luật để "đuổi người đàn bà nô lệ và đứa con trai của bà đi" (Gal 4:30; St 21:10). Thánh Phaolô diễn dịch St 21 trong khuôn khổ đã được thiêt lập ở Galatê 3. Trong khuôn khổ đó ngài thấy sự tương ứng thực sự giữa hoàn cảnh lịch sử của hai người con trai của ông Abraham và hai con trai của các con cháu của ông Abraham trong thời đại của riêng ngài, những người sinh ra theo xác thịt và những người sinh ra theo Thần Khí. 
Nhưng Thánh Phaolô chuyển từ cách giải thích tiên trưng dựa trên sự tương ứng trong lịch sử sang những định nghĩa ẩn dụ. Tuy nhiên, một lần nữa, ở đây, chià khóa chính là phạm vi thần học của Galatê 3. Vì trong lý luận ấy Dân Ngoại tòng giáo được đồng hóa với con thật và người thừa kế của ông Abraham theo cùng một nghĩa như Isaac dựa trên lời hứa với ông Abraham và kinh nghiệm của họ về Chúa Thánh Thần. Và trong lý luận ấy có một sự tương phản giữa giao ước với ông Abraham và giao ước Sinai, là giao ước đưa đến nô lệ. Như vậy khi Thánh Phaolô tái định nghĩa các từ ngữ trong cách giải thích ẩn dụ của ngài về  St 21, Bà Sarah (và đối tác của bà, là Giêrusalem trên trời, mẹ Sion thật sự) được xác định như mẹ của các tín hữu Galatê trong Đức Kitô. 
Những phương trình Hagar của Thánh Phaolô = Sinai và Sinai = Giêrusalem hiện tại là một vấn đề.  Điều khó khăn chính đối với chúng là việc có vẻ thiếu sự vững chắc khi phải đương đầu với xác tín căn bản của người Do Thái rằng Luật Môsê đã được ban cho các con cháu của ông Isaac ở núi Sinai và không liên quan gì đến bà Hagar. Giải thích thỏa đáng nhất của các phương trình ẩn dụ của Thánh Phaolô được công bố cách đơn giản trong Galatê 4:25; "vì thành này đang làm nô lệ cùng với con cái của nó." Việc làm nô lệ là bình diện chung nối kết bà Hagar (người phụ nữ nô lệ), là giao ước được ban tại núi Sinai và thành Giêrusalem hiện nay. Thánh Phaolô đã gán đặc tính nô lệ này cho Luật Môsê (Gal 3:22-24; 4:1-10) và cho một nhóm nào đó tại Giêrusalem (Gal 2:4). Cách ẩn dụ của ngài phải được coi như một cuộc phản công nhắm vào phe Kitô hữu gốc Do Thái ấy tại giáo đòan Giêrusalem, là nhóm đã cố gắng tước đoạt sự tự do của các tín hữu Dân Ngoại bằng việc bắt buộc họ phải cắt bì (Gal 2,3-6), và bây giờ cố gắng làm điều ấy ở Galatê. Đó là kinh nghiệm thực sự về "những kẻ phá rối" trong Hội Thánh là điều đã đưa đến việc dùng phép ẩn dụ của Thánh Phaolô để giải thích bản văn, và là chìa khóa để giải thích nó. 
Trong khi dụ ngôn về các bà Hagar-Sarah được chính thức dùng làm nền tảng cho việc Thánh Phaolô nại vào Thánh Kinh để chống lại ảnh hưởng của những kẻ xâm nhập, nó cũng thiết lập một nền tảng khái niệm cho các giáo huấn về đạo đức của phần còn lại của Thư. Các phản đề về nô-lệ-tự-do và tinh-thần-xác-thịt được trình bày trong dụ ngôn chuẩn bị cho lời kêu gọi về đạo đức để bênh vực tự do chống lại nô lệ dưới Lề Luật và sống theo Thần Khí và như thế thắng vượt được những ham muốn của xác thịt. 
4.3.3. Những giáo huấn về đạo đức (Gal 5:1-6:10). Căn tính mới của các tín hữu Galatê dẫn đến một cách cư xử mới. Nhờ ân sủng họ là con cái thực sự của người phụ nữ tự do (Gal 4:31), được sinh ra bởi quyền năng của Chúa Thánh Thần (Gal 04:29).Giờ đây họ phải học để thể hiện căn tính mới của họ trong cách cư xử mới. Thánh Phaolô đưa ra những giáo huấn về cách cư xử của họ. Tuy nhiên, ngài liên tục căn cứ mệnh lệnh của ông trên những biểu lộ của ân sủng: 
- Vì tự do mà Đức Kitô đã giải phóng anh em (chỉ định). Đứng vững (Gal 5:1)! 
- Anh em đã được mời gọi để hưởng tự do (chỉ định). Hãy phục vụ nhau (Gal 5:13)! 
- Chúng ta đang sống trong Thần Khí (chỉ định). Hãy bước đi trong Thần Khí (Gal 5:24)! 
Sau lời tuyên bố mạnh mẽ trong Galatê 5:2-12 rằng đức tin và Đức Kitô, ở một bên, và cắt bì cùng Lề Luật, ở bên kia, là hai lựa chọn mà người ta chỉ được chọn một. Mệnh lệnh của Thánh Phaolô ra trong Galatê 5:13 vang lại mệnh lệnh ở Galatê 5:1. Trong cả Galatê 5:1 và 5:13 trước hết là một lời tuyên bố xác định về sự tự do trong Đức Kitô, rồi theo sau bởi một mệnh lệnh và một lời cảnh cáo. Trong Galatê 5:1 Thánh Phaolô ra lệnh cho các tín hữu Galatê đứng vững, trong Galatê 5:13 ngài khuyên họ phục vụ lẫn nhau trong đức ái. Lời cảnh cáo của Galatê 5:1 là chống lại việc quay về  làm nô lệ dưới Lề Luật; ở Galatê 5:13 là chống lại việc  trở thành dịp tội cho xác thịt. 
Sự kiện là trong Galatê 5:13 Thánh Phaolô cảnh cáo rằng xác thịt là sự nguy hiểm cho sự tự do trong Đức Kitô, thay vì làm nô lệ Lề Luật, đã làm cho nhiều người nghi rằng Thánh Phaolô bắt đầu tấn công chủ thuyết trụy lạc vô luật pháp trong Galatê 5:13. Việc mô tả về cuộc chiến giữa xác thịt và Thần Khí trong các câu sau đó được hiểu như là xác nhận giả thiết này. Nhưng trong dụ ngôn đi trước phần này, Thánh Phaolô đã đồng hóa sự nô lệ với cả  giao ước Sinai lẫn xác thịt. Những người sinh ra bởi xác thịt, như Ishmael, được đồng hóa với những người ủng hộ giao ước Sinai. Và trong phần ký tên theo sau phần này những người vận động cho việc cắt bì tự hào trong xác thịt. Vì vậy, nó có vẻ tốt nhất là cắt nghĩa Galatê 5:13-6:10 theo văn mạch. Thánh Phaolô đã không thay đổi mặt trận để chiến đấu chống lại chủ thuyết phóng túng trong phần này. Cuộc tấn công của ngài nằm chống lại các việc làm của xác thịt là sự tiếp nối của cuộc tấn công chống lại các việc làm của Lề Luật. 
Chiến dịch dành cho việc cắt bì và Lề Luật của những kẻ xâm nhập rõ ràng là đã dẫn đến rối loạn về xã hội và thiếu bác ái trong cộng đồng Galatê. Trong danh sách những việc làm của xác thịt của Thánh Phaolô thì những tội lỗi về xã hội được nhấn mạnh nhiều nhất. Sự trình bày của Thánh Phaolô về sự đối lập giữa xác thịt và Thần Khí được khai triển như một cách để giải thích mối quan hệ giữa Kitô hữu và Lề Luật.  Lề Luật vẫn là nhân tố chính trong tư tưởng của Thánh Phaolô (Gal 5:14, 18, 23, 6:2). Lời tuyên bố của ngài rằng ai được hướng dẫn bởi Thần Khí thì không còn ở dưới Lề Luật nữa (Gal 5:18) ám chỉ rằng đời sống dưới Lề Luật là đời sống lệ thuộc vào những thèm muốn xác thịt. Như thế, công việc của xác thịt được coi là hậu quả của việc sống dưới Lề Luật thay vì dưới sự hướng dẫn của Chúa Thánh Thần là điều đem lại những hoa trái của Thánh Thần, mà trái lại với những hao trái này thì cũng không có Lề Luật (Gal 5:23). Vì đức ái làm tròn Lề Luật (Gal 5:14), “Luật của Đức Kitô” (Gal 6:2). Chính Chúa Thánh Thần, chứ không phải Lề Luật, mới có quyền năng giải thoát một người khỏi những thèm muốn của xác thịt. 
 4.4 Thủ bút (Gal 6:11-18). Trong các thư thong thường của người Hy Lạp, tác giả sẽ kết thúc lá thư  bằng cáct viết một tóm lược của nội dung lá thư bằng chữ viết tay của mình. Thánh Phaolô đã làm thế trong Gal. Việc tố giác những kẻ xâm nhập  (Gal 6:12-13), những lời tự thuật về lòng trung thành của ngài với Thập Giá của Đức Kitô (Gal 6:14), với việc nhắc đến những thương tích của Đức Kitô như bằng chứng của lòng trung thành ấy (Gal 6:17), và việc nhắc nhở rằng cắt bì không có ý nghĩa gì trong khi đó việc trở nên một thụ tạo mới mới hoàn toàn có ý nghĩa (Gal 6:15) tất cả đều nhắc lại và nhấn mạnh đến chủ đề các chính chủ Thư.  Lời chúc lành thứ nhất dành cho những người tuân theo quy luật của ngài, kể cả dân Israel của Thiên Chúa (Gal 6:16), lời chúc lành thứ nhì của ngài (Gal 6:18), danh xưng “anh chị em” và lời “Amen” cuối cùng, tất cả đều diễn tả lòng tin tưởng của Thánh Phaolô rằng lời yêu cầu của ngài là “hãy đừng vững” cho tự do trong Đức Kitô bằng cách “bước đi cùng với Thần Khí” sẽ được các độc giả Kitô hữu của ngài chấp hành. 
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III. THƯ GỬI TÍN HỮU CÔRINTHÔ 

1 và 2 Côrinthô đại diện cho ít nhất hai trong số bốn hay nhiều Thư mà Thánh Phaolô đã viết cho cộng đoàn của ngài ở Côrinthô cùng với các cộng đoàn khác trong vùng Achaia là vùng chung quanh thành phố quan trọng này của Rôma (I Cor 1:2; 2 Cor 1: 1; x. Rom 16:1). Là người sáng lập cộng đoàn (x. 1 Cor 4:14-15; 2 Cor 10:13-14), Thánh Phaolô biết rõ lịch sử, đặc tính và các vấn đề của cộng đoàn. 1 Côrinthô cung cấp các thí dụ chi tiết nhất trong các thư của Thánh Phaolô của cách mà Thánh Phaolô áp dụng xác tín thần học của ngài, đặc biệt là Kitô học và cánh chung học của ngài, vào những vấn đề thực tế mà giáo đoàn phải đương đầu.  Ngược lại, vì những hoàn cảnh sau này xảy ra ở Côrinthô khi mà những người chống đối Thánh Phaolô đến đó, thư thứ 2 Côrinthô chứa đựng những lời biện minh vững chắc nhất cho quyền làm Tông Đồ của ngài so với tất cả các thư khác. Thêm vào đó, cả hai Thư liên quan đến việc quyên tiền giúp các dân thánh ở Giêrusalem, là điều rất quan trọng đối với Thánh Phaolô (x. 1 Cor 16:1-9; 2 Cor 8-9).

Nội dung của Thư thứ 1 gửi Côrinthô
Nội dung của Thư thứ 2 gửi Côrinthô
Hội Thánh và Các Tông Đồ
Các chủ đề Thần Học của 1 and 2 Côrinthô
1. Nội dung của Thư thứ 1 gửi Tín Hữu Côrinthô
  1.1. Chào Hỏi. Lời chào hỏi của Thánh Phaolô trong 1 Côrinthô 1:1-3 là điển hình của các thư thời xưa mà trong đó trước hết xác nhận người gửi là ai rồi đến người gửi, sau đó lời thăm hỏi được mở rộng. Tuy nhiên, lời chào hỏi của Thánh Phaolô trong 1 Côrinthô thì khác, trong đó ngài mở rộng cả việc xác nhận người gửi (Phaolô và Sosthênê) và nhưởi nhận (cho giáo đoàn ở Côrinthô, "cùng với tất cả những ai ở bất cứ ở đâu kêu cầu danh Đức Chúa Giêsu Kitô" (1 Cor 1:2). Trái lại rất hiếm có việc đồng tác giả trong một thư cổ.  Chúng ta không biết chắc Sosthênê là ai (x. cùng một tên trong Cv 18:17 dành cho người trưởng hội đường ở Côrinthô), hay ông ta đóng góp gì vào việc viết lá thư, vì khi đọc 1 Côrinthô thì chúng ta thấy rõ ràng là chỉ có một mình Thánh Phaolô nới. Hơn hữa, địa vị của Thánh Phaolô như “một Tông Đồ của Đức Kitô”.  Hơn nữa, được phân biệt rõ ràng với địa vị của Sosthênê, được nói đến như là “người anh em của chúng tôi” (1 Cor 1:1). Đằng khác, đây là một danh sách người nhận tỉ mỉ nhất trong tất cả các thư của Thánh Phaolô. Trong đó, Thánh Phaolô ám chỉ rằng ngài coi giáo đoàn ở Côrinthô như trung tâm của một đám giáo đoàn tại gia nhỏ ở khu vực chung quanh.
Nhưng điều nổi bật nhất trong lời chào hỏi là hai câu phụ cho biết lý do tổng quát cho việc Thánh Phaolô viết thư (như, bởi vì ngài đã được gọi làm một Tông Đồ của Đức Chúa Giêsu Kitô do Thánh Ý Thiên Chúa), và cho việc ngài viết thư cho các tín hữu Côrinthô (như, bởi vì họ cũng đã được mời gọi để nên “thánh” như những người được “để riêng” hay “được thánh hóa trong Đức Kitô Giêsu”). Trong cả hai trường hợp, việc đặt trọng tâm vào Đức Kitô trong lời chào hỏi nhắm đến nền tảng Kitô học của lý luận của Thánh Phaolô trong 1 Côrinthô. Lời cầu nguyện/cầu chúc trong 1Côrinthô 1:3, “ân sủng (charis) ... cùng anh chị em," là một hình thức mở rộng theo kiểu Kitô giáo của lời chào hỏi điển hình được dùng trong các thư cổ: “Chúc mừng (chairein) anh chị em.”

1.2. Lời Tạ Ơn Mở Đầu. Lại theo thói quen thông thường của ngài, Thánh Phaolô kèm theo lời chào hỏi với một lời tạ ơn vì giáo đoàn của ngài trong 1 Côrinthô 1:4-9. Hơn chỉ là một lời cảm tạ bộc phát cá nhân, lời cảm tạ này giới thiệu chủ đề chính của toàn thể lá thư.  Bất kể những vấn đề hiện nay của các tín hữu Côrinthô; Thánh Phaolô bắt đầu bằng việc trình bày lòng tri ân của ngài đối với Thiên Chúa vì đầy đủ những ơn thiêng liêng mà Ngài ban cho họ (như cách diễn tả cụ thể về “ân sủng” của Thiên Chúa được ban cho họ), như thế Thánh Phaolô chắc chắn rằng Thiên Chúa đã gọi các tín hữu Côrinthô một cách không rút lời và vì vậy sẽ trung thành nâng đỡ họ cho đến ngày phán xét. Vì thế, vấn đề đối với 1 Côrinthô không phải là tự những ân huệ thiêng liêng, mà là thái độ của họ đối với việc sử dụng chúng (x. 1 Cor 12-14). Như sẽ trở nên rõ ràng, các tín hữu Côrinthô đã tự hào về mọi ơn gọi và hồng ân (=ân sủng) mà người ta chỉ có thể cảm tạ một mình Thiên Chúa mà thôi (x. 1 Cor 1:26.31, 4:7).


1.3. Trả Lời Những Báo Cáo về Côrinthô. 1 Côrinthô 1:10 mở đầu thân thư của Thánh Phaolô và giới thiệu phần chính thứ nhất, bắt đầu từ 1 Côrinthô 1:10 cho đến 6:20. Phần này có những câu trả lời của Thánh Phaolô cho những vấn đề mà ngài đã được nghe từ “những người của Chlôe” (1 Cor 1:11, như một nhóm nào đó, chắc là từ Êphêxô, có liên lạc về tình trạng ở Côrinthô) và từ những báo cáo truyền khẩu khác (1 Cor 5:1; x. 16:15-18). Trong phần chính đầu tiên này Thánh Phaolô cố gắng làm sáng tỏ hiểu lầm của tín hữu Côrinthô về thư trước của ngài (1 Cor 5:9, 11).


Trong mục đầu tiên của phần này (1 Cor 1:10–6:20), Thánh Phaolô bàn về các nguyên nhân và giải pháp cho bất hòa và tranh chấp đã xảy ra trong một thời gian giữa một số tín hữu Côrinthô dựa vào sự trung thành của họ đối với các nhà lãnh đạo Kitô giáo khác nhau, kể cả chính Thánh Phaolô (thừa nhận là thực sự có chia rẽ hay “bè phái” trong giáo đoàn là hiểu 1 Cor 1:10-12 một cách thái quá). Nhiều cố gắng để xác định nguồn gốc và quan điểm thần học khác biệt của những người tự nhận là thuộc về Phaolô, Apôlô, Kêpha, và tổng quát hơn nữa là Đức Kitô (1 Cor 1:12) đã không thành công. Cố gắng đọc bản văn này như bằng chứng của một xung đột khắp nơi trong Hội Thánh thời sơ khai giữa Phêrô, đại diện cho các Kitô hữu gốc Do Thái, và Phaolô, đại diện cho các Kitô hữu gốc Dân Ngoại, như dẫn đầu bởi F. C. Baur, cũng đã thất bại.

  
Điều có thể được nói cách tự tín là căn nguyên của vấn đề lả tính ham mê quyền hành, danh vọng và kiêu hãnh của những người Côrinthô tiêu biểu trong truyển thống hùng biện của người Hy Lạp, với sự nhấn mạnh vào vinh quang của sự khôn ngoan và thành công của loài người với cách sống phô trương và loè loẹt tương ứng. Chính “sự khôn ngoan của thế gian” của người Hy Lạp này (1 Cor 1:17, 20, 26; 2:1; 3:19) là điều mà Thánh Phaolô chống lại bằng cách kêu gọi người ta chú ý đến điều ngược lại là “sự khôn ngoan” và “quyền năng” của Thiên Chúa được bày tỏ trước hết nơi Thập Giá của Đức Kitô (1 Cor 1:18-25), rồi trong ơn gọi của chính các tín hữu Côrinthô (1 Cor 1:26-31), và cuối cùng trong bản chất được định trước của việc mục vụ và cách sống đời tông đồ ngài của Thánh Phaolô (1 Cor 2:1-5; 4:1‑13).
  
Nhưng vì “lời [rao giảng] về thập giá là một sự điên rồ đối với những kẻ đang trên đà hư mất” (1 Cor 1:18; x. 2:14), chỉ những ai tâm hồn đã được biến đổi bởi công việc của Chúa Thánh Thần sẽ có thể chấp nhận sự khôn ngoan thật và quyền năng của Thiên Chúa như được mặc khải trong Tin Mừng (1 Cor 1:20-24; 2:6-16). Cho nên Thánh Phaolô cảnh giác các tín hữu Côrinthô rằng việc họ hãnh diện về mình và về những nhà lãnh đạo tinh thần khác nhau là một dấu hiệu nguy hiểm là Chúa Thánh Thần chưa chiếm ưu thế trong cuộc đời họ, vì họ đang hành động như những người vẫn còn “sống theo tính tự nhiên” hay “sống theo bản ngã” (1 Cor 2:14-3:4). Nếu họ tiếp tục có những thái độ và cách cư xử như thế, họ cũng sẽ thấy mính bị đặt dưới sự xét xử của Thiên Chúa, là đấng sẽ tiêu diệt sự khôn ngoan của thế gian này và tất cả những ai làm việc để phá hoại Hội Thánh như đền thờ của Chúa Thánh Thần, được xây dựng trên nền tảng Thập Giá của Đức Kitô (1 Cor 1:19-20; 3:10-23). Kết cuộc là các tín hữu Côrinthô phải hối cải vì sự khoe khoang của mình, bằng cách nhìn nhận rằng tất cả mọi sự họ có đều là hồng ân, và theo gương mẫu của vị Tông Đồ của họ, mà cuộc đời yếu đuối và đau khổ lại tỏ lộ cà quyền năng của Nước Thiên Chúa và thực chất của Thập Giá (1 Cor 1:31; 2:3-5; 4:6-13, 14-21).

  
Cùng một sự kiêu căng và tranh đua về tinh thần dựa trên những hồng ân của chính mình và của các vị lãnh đạo, mà một số tín hữu Côrinthô quen thói khoe khoang trong những thành công của sự khôn ngoan Hy Lạp (1 Cor 1:10-4:21), cũng biểu lộ qua sự vô luân công khai trong cộng đoàn và trong việc thưa kiện lẫn nhau giữa các tín hữu (x. 1 Cor 5:2, 6; 6:9). Giờ đây trong 1 Côrinthô 5:1-6:20 Thánh Phaolô nói về những vấn đề này và những lý do đứng đằng sau chúng.  

  
Trong trường hợp thứ nhất Thánh Phaolô trả lời bằng cách thi hành quyền bính của chính mình. Với sự hợp tác và đồng tình của cộng đoàn Côrinthô, ngài đã ra vạ tuyệt thông cho người đang sống với vợ của cha mình để cuối cùng có thể phục hồi người ấy (1 Cor 5:3-5). Sau đó Thánh Phaolô nói rõ rằng địa vị mới của một người trong Đức Kitô và trong việc thờ phượng Người đòi hỏi một sự trong sạch tương xứng và tách biệt, không phải là khỏi thế gian, nhưng trong thế gian (1 Cor 5:6-13), vì “những kẻ bất chính sẽ không được thừa hưởng Nước Thiên Chúa” (1 Cor 6:9). Tình trạng hiện tại của các tín hữu Côrinthô đã được công chính hóa và thánh hóa trong Đức Kitô phải tự mình giải quyết bằng sống một đời tương xứng trong việc thêm vâng phục những đòi hỏi của Thiên Chúa, vì họ là đền thờ của chính Thần Khí của Thiên Chúa (1 Cor 6:11, 12-20). Mặc dù đối với ngưởi tin hữu, mọi sự đều “được phép”, Chúa Thánh Thần không giải thoát con người khỏi ơn gọi nên thánh ở thời đại này; nhưng giải thoát để họ theo ơn gọi ấy (1 Cor 6:12).


Ở giữa cuộc thảo luận này, Thánh Phaolô nói lên sự kiện là các tín hữu Côrinthô đã đưa những cuộc tranh chấp của họ ra tòa đời để phân xử.  Ở đây, phần tâm linh của các tín hữu Côrinthô cũng phải được trang bị để diễn tả sự khôn ngoan của Thiên Chúa, hơn là để cho họ đầu hàng thế gian, đặc biệt là khi họ được trang bị như dân Thiên Chúa để chung phần vào việc xét xử thế gian lần sau hết của Thiên Chúa (1 Cor 6:1-6). Và trong trường hợp không đạt được một sự dàn xếp nào, thì những người có tinh thần đạo đức phải sẵn lòng và có thể chịu thiệt thòi cách bất công vì Đức Kitô (1 Cor 6:7-8).  Như 1 Côrinthô 8:1 —11:1 và 1 Côrinthô 13 sẽ làm sáng tỏ, đây là con đường thật sự của tình yêu giống như Đức Kitô và là cách diễn tả thật sự sức mạnh tinh thần, sự trưởng thành và tài năng của một người. 

1.4. Trả Lời Thư từ Côrinthô. Bắt đầu với 1 Côrinthô 7:1, Thánh Phaolô chuyển chú ý sang những vấn đề liên quan đến điều mà các tín hữu Côrinthô đã viết cho Thánh Phaolô trong thời gian gần đây để làm sáng tỏ những quan điểm của ngài và những ý nghĩa của chúng. CáchThánh Phaolô xử lý những vấn đề này tạo thành phần quan trọng thứ nhì của Thư, được kéo dài đến 1 Côrinthô 16:12 (x. việc sử dụng công thức “về [vấn đề]” nhiều lần trong 1 Cor 7:1; 8:1; 12:1; 16:1; 16:12).

Trong 1 Côrinthô 7:1-40 Thánh Phaolô bàn về hôn nhân và độc thân. Ở đây ngài quan tâm đến những sự căng thẳng, những nỗi lo âu gây ra bởi việc sống trong một thời đại gian tà giữa lần đến thứ nhất và thứ nhì của Đức Kitô (1 Cor 7:25-35), cùng những nhu cầu và mong ước về thể xác và tình cảm mà Thiên Chúa ban cho dân Ngài (1 Cor 7:1-5, 36-38). Lại một lần nữa, nền tảng của giáo huấn của Thánh Phaolô là vai trò quyết định mà ơn gọi và ân sủng của Thiên Chúa đóng trong đời sống một người (x. 1 Cor 7:15, 17-24 with 1:26-31). Một lần nữa ở đây, mặc dù Thánh Phaolô thích việc sống độc thân như một cách thích hợp nhất để phụng sự Thiên Chúa (x. 1 Cor 7:8, 32-34, 38), nhưng dù có gia đình, góa bụa hay độc thân, mục đích là sống trong sự tôn sùng Chúa theo việc làm của Thiên Chúa trong cuộc sống một người và phản ảnh đặc tính của Thiên Chúa (x. 1Cor 7:19-20).
  
Trong 1 Côrinthô 8:1-11:1 Thánh Phaolô đương đầu với vấn đề phát xuất từ sự kiện là những người hiểu biết hơn trong cộng đoàn ăn thịt cúng ở đền thờ dân ngoại. Những người này hiểu rằng các ngẫu tượng không có thật (1 Cor 8:4-6). Nhưng cách cư xử của họ trở thành cớ vấp phạm cho những người không có cùng sự hiểu biết này, làm cho lương tâm yếu ớt hơn của họ bị ra nhơ nhớp và đức tin của họ bị phá hủy (1 Cor 8:7, 9, 11:​12). Thánh Phaolô coi việc coi thưởng quan niệm của người khác như thế, dựa vào quyền lợi và kiến thức riêng của mình, là tội không những chỉ đối với họ mà còn cả với chính Đức Kitô.  Những ngưởi thực sự biết Thiên Chúa và được Ngài biết sẽ dùng sự tự do và kiến thức của mình để xây dựng người khác trong đức tin của họ, ngay cả khi điều này đòi phải từ bỏ những quyền lợi chính đáng của mình như một Kitô hữu (1 Cor 8:1-3; 13). Tình yêu này là “tình yêu xây dựng” chứ không phải chỉ là kiến thức, là để chỉ “làm cho người ta ra kiêu ngạo (1 Cor 8:1).


Để bênh vực quan điểm của mình Thánh Phaolô minh họa nguyên tắc tình yêu này bằng vạch ra đến quyết định tự lập về tài chánh của chính ngài khi còn ở  Côrinthô (1 Cor 9:1-27). Mặc dầu các tín hữu Côrinthô đã chấp nhận Thánh Phaolô như một Tông Đồ (1 Cor 9:1-2), những người khác chỉ trích ngài vì đã không sử dụng quyền được tài trợ hợp pháp của một Tông Đồ (1 Cor 9:3-14), ngay cả khi điều này làm cho Thánh Phaolô phải gặp nhiều khó khăn và đau khổ cách phi lý (x. 1 Cor 4:11-13). Câu trả lời của Thánh Phaolô là ngài đã từ bỏ quyền lợi như một Tông Đồ của ngài vì việc phát triển Tin Mừng và vì phần thưởng Thiên Chúa đã hứa cho những hành động yêu thương như thế (1 Cor 9:15​8). Như vậy Thánh Phaolô biến mình thành một nô lệ cho mọi người, để [ngài] có thể chinh phục thêm nhiều người" (1 Cor 9:19), dù ngài được tự do để làm như điều ấy xứng hợp trong Đức Kitô. Đây là cuộc huấn luyện trong tình yêu mà mọi người đều phải tham gia vào, những người như Thánh Phaolô được mời gọi để kiên trì trong việc tự chủ để theo đuồi phần thưởng của Tin Mừng (I Cor 9:23- 27).


Trong chương 10 Thánh Phaolô tiếp tục cảnh giác các tín hữu Côrinthô về việc sẽ xảy ra nếu họ cũng thất bại trong việc kiên trì trong tình yêu, và lạm dụng sự hiểu biết và kinh nghiệm của họ để biện minh cho việc tiếp tục sống vô luân và  gian ác (x. 1 Cor 10:11-12).  Như dân Israel trong hoang địa, họ sẽ bị tiêu diệt (I Cor 10:1-10). Quả thật, Thiên Chúa đã ban cho một cách để thoát khỏi sự cám dỗ không chống lại được,vì thế không có lý do gì mà không chịu đựng được trong tình yêu là điều tạo ra đức tin chân chính (1 Cor 10:13). Như một thí dụ cho điều này Thánh Phaolô đưa ra những lý luận thần học và những lời khuyên thực tế về việc đương đầu với cám dỗ ăn uống của cúng. Cám dỗ này là điều thông thường giữa các tín hữu Côrinthô nói chung, đối với những ai mà thói quen xã hội thông thường là ăn uống trong khu vực đền thờ ngoại giáo.  Nhưng Thánh Phaolô cảnh cáo những nguy hiểm thuộc về tinh thần, bằng cách lý luận rằng dù ngẫu tượng “không là gì cả”, những người tham gia việc ăn của cúng là tham dự vào bàn tiệc của ma quỷ (1 Cor 10:14-30). Cuối cùng, Thánh Phaolô một lần nữa trở về với cách sống đời Tông Đồ của ngài không phải để tìm tư lợi, nhưng sống để làm vui lòng người khác vì Đức Kitô (1 Cor 10:31-32). Ở đây cũng là gương cho chính các tín hữu Côrinthô, một lần nữa mời gọi họ “noi gương” ngài, như ngài noi gương Đức Kitô (1 Cor 11:1; x. 4:16).

Trong 1 Côrinthô 11:2-34 and 1 Côrinthô 12-14 Thánh Phaolô chú ý đến ba vấn đề về hành vi trong phụng tự giống như Đức Kitô:  (1) liên quan giữa đàn ông và phụ nữ trong phụng tự như được diễn tả trong việc các phụ nữ đội khăn che mặt theo tập quán của nền văn hóa (1 Cor 11:2-16; khác với câu trả lời của ngài về hai câu hỏi sau đó, ở đây Thánh Phaolô khen các tín hữu Côrinthô và chỉ viết để cho họ nền tảng thần học về việc thực hành của họ), (2) việc đặt ra những sự phân biệt về giai cấp trong khi cử hành Bữa Tiệc Của Chúa như một sự lạm dụng chính ý nghĩa của bữa tiệc này (1 Cor 11:17-34), và  (3) việc sử dụng đúng cách ơn nói tiên tri và tiếng lạ trong phụng tự (1 Cor 14:1-40) dựa trên ý nghĩa của các ân sủng thiêng liêng nói chung (1 Cor 12:1-31).


Trong cái nhỉn về những những lý luận của Thánh Phaolô từ trước đến giờ trong 1 Côrinthô người ta không ngạc nhiên là rằng trong mỗi trưởng hợp ấy, cách thức của Thánh Phaolô là làm cho người ta hiểu rõ rằng đời sống tâm linh tài năng chân chính không đi đôi với tính khoe khoang kiêu hãnh và tranh đua theo địa vị trong Thân Thể Đức Kitô hay trong xã hội, hoặc phô trương tài năng trước mặt người khác (x. 1 Cor 11:18-22; 12:14-26; 14:6-12). Đời tâm linh chân chính tự bày tỏ ra trong sự lệ thuộc và bổ túc cho nhau, giữa cả nam lẫn nữ theo những vai trò khác nhau của họ, và giữa những ngưởi trong Hội Thánh vì những ân huệ thiêng liêng khác nhau. Cùng một nguyên tắc này được tỏ ra trong việc giao thiệp với sự đa dạng về văn hóa và khác biệt về kinh tế (x. 1 Cor 11:11, 33-34; 12:4 31; 14:26-40). Và trong mỗi trường hợp cách thực thi đời sống tâm linh này được đặt nền tảng trên thần học, dù là công trình sáng tạo của Thiên Chúa (1 Cor 11:2-16), công trình cứu độ của Đức Kitô (1 Cor 11:17-34), hay các ơn của Chúa Thánh Thần (1 Cor 12-14).


Cuối cùng, như "cách tốt hơn" đuợc phác họa trong 1 Côrinthô 13 làm bằng chứng, tiêu chuẩn để để thiết lập một áp dụng thích hợp cho thần học này là tiêu chuẩn “đức ái”, mà bản chất của nó được phác họa trong 1 Côrinthô 13:4-7 (x. áp dụng trong 1 Cor 12:4-11; 14:6-19). Vì thế, ngoài đức tin vào Đức Kitô, được thể hiện qua việc thương yêu Thân Thể Người, thì việc tham dự vào Bữa Tiệc của Chúa và việc có vẻ có những ân sủng thiêng liêng không đảm bảo là có một thế đứng tốt trước mặt Thiên Chúa. Thực ra, chúng đem người ta đến dưới sự xét xử của Thiên Chúa (x. 1 Cor 11:16, 21-32: 14:37-38), vì chỉ có đức ái, như một cách diễn tả đức tin ra bề ngoài và đức cậy là tồn tại đến muôn đời (1 Cor 13:1-3, 8-13). Như thế Thánh Phaolô có thể khuyên răn các tín hữu Côrinthô, là những người tự hào vì những ân huệ thiêng liêng và kinh nghiệm của mình, là điều vô hiệu hóa những ân sủng dồi dào để xây dựng Hội Thánh (1 Cor 14:12).


Bắt đầu bằng việc đặt nền tảng cho phần mở đầu trong Thập Giá Đức Kitô (x, 1 Cor 1:18-25), giờ đây Thánh Phaolô kết thúc việc áp dụng những chân lý thần học của ngài vào những vấn đề thực tế bằng cách trình bày trong 1 Côrinthô 15:1-58 về sự chắc chắn và bản chất của việc sống lại trong tương lai theo sự sống lại của Đức Kitô.  Trước hết trong 1 Côrinthô 15:1-5 Thánh Phaolô mời gọi người ta chú ý đến cái chết và sự phục sinh của Đức Kitô như tụ điểm của Tin Mừng mà Thánh Phaolô đã nhận được như truyền thống chung của Hội Thánh và sau đó truyền lại cho các  tín hữu Côrinthô như nền tảng của ơn cứu độ của họ. Đây là văn kiện sớm nhất mà chúng ta có về diễn biến của sứ điệp của Kitô giáo thời sơ khai và bằng chứng lịch sử của nó.  Sau đó Thánh Phaolô bổ túc bằng chứng này bằng cáck kể ra những cuộc hiện ra hậu phục sinh khác của Đức Kitô. Ngài kết luận bằng chính kinh nghiệm về Phục Sinh của Đức Kitô và những kết quả của nó đối với cuộc đời ngài như “người nhỏ bé nhất trong các Tông Đồ” (1 Cor 15:9-11).


Khi quay trở lại lưu tâm đến các tín hữu Côrinthô, Thánh Phaolô rút ra một ý nghĩa ba chiều từ sự kiện phục sinh của Đức Kitô. Trước hết, không ai có thể kết luận rằng không có việc sống lại từ cõi chết (1 Cor 15:12​-19, 29-34). Thứ nhì, sự sống lại của Đức Kitô là “hoa quả đầu mùa” của điều sẽ xảy ra cho tất cả mọi người “trong Đức Kitô lúc Người đến lần thứ hai khi “kẻ thù cuối cùng” của Thiên Chúa là sự chết bị tiêu diệt và mọi quyền bính lại được đưa về phục tùng vương quyền của Thiên Chúa.  Như vậy, trái ngược với nềm tin của các tín hữu Côrinthô rằng họ đã được kinh nghiệm sự sung mãn của thời đại phục sinh đang đến trong cuộc đời hiện tại trong Thánh Thần của họ (như "cánh chung học được thực hiện quá mức"), cuộc sống lại sau hết không tài nào chỉ có nghĩa là một kinh nghiệm quyền năng và ân sủng tinh thần trong hiện tại (1 Cor 15:20-28), trái lại, nó là một sự sống trong thân xác có đặc tính khác mà chỉ có thể đạt được nhờ được ban cho một thân xác mới, phục sinh và tinh thần (1 Cor 15:35-56). Thứ ba, các tín hữu giờ đây sống “giữa” hai cuộc phục sinh, cuộc phục sinh của Đức Kitô và của chính mình. Họ sống giữa thời đại vẫn còn gian ác, nhưng có thể chịu đựng và chinh phục được nhờ tin tưởng vững vàng rằng kinh nghiệm sống lại và cuộc chiến thắng sự chết của Đức Kitô như “Ađam cuối cùng” sẽ được chia sẻ bởi họ vì họ “ở trong Đức Kitô” (1 Cor 15:42-54). Điều gợi ý thực hành của niềm hy vọng này là cac tín hữu được khích lệ “đứng bền tâm, đừng nao núng, và luôn luôn hăng hái tham gia vào công việc của Chúa, vì biết rằng, trong Chúa, sự khó nhọc của anh em không ra vô ích” (1 Cor 15:58).

Về vấn đề cuối cùng trong những vấn đề được các tín hữu Côrinthô đặt ra, Thánh Phaolô chấm dứt các câu trả lời của ngài bằng cách thảo ra những giáo huấn của ngài về điều hành việc quyên tiền được đem đên cho những người nghèo ở Giêrusalem, nhắc đến kế hoạch hành trình của ngài trong tương lai, đề cử Timothê, và sau đó giải thích vắn tắt lý do tại sao Apolô không thăm viếng Côrinthô được (1 Cor 16:1-12).


1.5. Những Lưu Ý Kết Thúc. Thư được kết thúc bằng một loạt những lời khuyên bảo và chào hỏi từ Thánh Phaolô và những người ở với ngài tại Asia (1 Cor 16:13-24). Như một đá trên đình thích hợp cho toàn thể lá thư, những lời khuyên bảo này đặt trọng tâm vào việc cần phải bền chí trong đức tin trong khi nó được thể hiện qua đức ái (1 Cor 16:13-14) và việc công bố việc Thiên Chúa sẽ xét xử những ai “không có lòng mến Chúa”, với việc chính Thánh Phaolô khao khát được trở về với Đức Kitô (1 Cor 16:22).

2. Nội Dung của Thư Thứ 2 gửi Tín Hữu Côrinthô
  
2.1. Lời Chào Hỏi. Lời chào hỏi trong 2 Côrinthô 1:1-2 theo cùng một kiểu như 1 Côrinthô 1:1-3, mặc dù so sánh với việc xác định người gửi và người nhận thì giờ đây được thu ngắn lại. Căn tính Tông Đồ của Thánh Phaolô bởi Thánh Ý Thiên Chúa lại được diễn tả một lần nữa, với Timôthê được ghi nhận là là người đồng gửi thư.  Nhưng cũng giống như trường hợp cùa Sosthênê, ở đây Timôthê cũng chỉ được xác nhận là “người anh em”, lại một lần nữa nhấn mạnh đến chưc vụ Tông Đồ của Thánh Phaolô.  Mặc dù đã có khá nhiều bàn luận liên quan đến việc ngôi thứ nhất số nhiều trong 2 Côrinthô 1-7 có phải nói về một vòng Tông Đồ hay cộng sự viên rộng rải hơn không (x.  2 Cor 1:19; 8:16-23), bằng chứng nội tại của Thư đề ra rằng chỉ một mình Thánh Phaolô vẫn là chủ từ và túc từ của buổi nói chuyện khắp nơi trong 2 Côrinthô, trừ những đoạn văn rõ ràng là  nói cách khác (như, 2 Cor 3:18; trọng tâm của Côrinthô trong 2 Cor 6:14-7:1; 8-9). Những người nhận thư vẫn là các hội thánh tại gia ở Côrinthô và những tín hữu sống rải rác trong những nhóm nhỏ chung quanh trung tâm. Lời chào hỏi cũng giống như trong 1 Côrinthô.

  
2.2. Lời Cảm Tạ Mở Đầu. Nhưng khác với hoàn cảnh mà ngài đã đương đầu với ở 1 Côrinthô, giờ đây Thánh Phaolô thấy mình đang ở trong một tình trạng bút chiến mới mà trong đó chính tính hợp pháp của việc ngài là một Tông Đồ đang bị đặt thành vấn đề tại Côrinthô và vẫn còn bị nghi ngờ bở một số nhỏ đáng kể trong Hội Thánh (xem 4.2 ở dưới). Tình trạng bút chiến và giọng văn biện minh là đặc tính của phần lớn thư thứ 2 gửi tín hữu Côrinthô được thấy rõ ngay từ đầu Thư.  Tương phản với lời tạ ơn mở đầu trong 1 Côrinthô 1:4-9, Thánh Phaolô bắt đầu Thư 2 Côrinthô không phải bằng tạ ơn Thiên Chúa vì công trình ân sủng mà Ngài làm giữa các tín hữu Côrinthô, nhưng cảm tạ Ngài vì đã an ủi và giải thoát khỏi các thù địch trong chính đời sống của mình (2 Cor 1:3-11). Khi làm thế, Thánh Phaolô sử dụng một công thức trong 2 Côrinthô 1:3 là một công thức phụng tự đặc thù Do Thái ("Chúc tụng Thiên Chúa . . .") kéo chú ý đến những phúc lành mà chính ngài đã tham dự vào. Những lời tạ ơn này có được dùng trong các thư của Thánh Phaolô để giới thiệu những chủ đề chính của thư, để trình bày quan điểm của ngài về những đề tài ấy, và đưa một yêu cầu gián tiếp để các độc giả đáp lại.


Như thế 2 Côrinthô 1:1-11 thiết lập một giọng văn biện minh và một đề tài chính về điều sau đây: Thay vì thắc mắc về việc làm Tông Đồ của ngài, việc Thánh Phaolô chịu đau khổ đã hiệu lực hóa ơn gọi của ngài. Thiên Chúa đã gọi Thanh Phaolô để chịu đau khổ ngõ hẩu qua “sự an ủi” đầy thương xót của quyền năng nâng đỡ và sự giải thoát sau cùng của Thiên Chúa, mà Thánh Phaolô kinh nghiệm trong cơn hoạn nạn của ngài, ngài có thể làm cho những người khác biết đến quyền năng và sự an ủi của Thiên Chúa (2 Cor 1:6-7, 10). Như thế, Thánh Phaolô có thể giải thích sự đau khổ của chính mình (= "cái chết") theo nghĩa là chết cái chết của Đức Kitô, và việc giải thoát ngài khỏi đau khổ này như một loại sống lại (2 Cor 1:9). Như thế, những điều này cũng trở thành một phương tiện mà qua đó Hội Thánh được khích lệ trong việc trung tín giữa những kẻ địch thù (2 Cor 1:7). Sự chịu đựng của Thánh Phaolô trở thành phương tiện mà qua đó sự an ủi mà Thiên Chúa ban cho được tỏ lộ, cho nên nó chính là ấn tín của ơn gọi Tông Đồ chân chính của ngài.  Do đó Thánh Phaolô Thánh Phaolô kết luận phần này bằng cách kêu gọi các  tín hữu Côrinthô cùng với ngài cảm tạ Thiên Chúa vì sự đau khổ và giải thoát của ngài, chính là những điều mà những kẻ chống đối ngài cho là làm cho ngài không xứng đáng là một Tông Đồ (2 Cor 1:11).


2.3. Thánh Phaolô Biện Minh cho việc Ngài Thay Đổi Kế Hoạch Hành Trình. Trong phần chính đầu tiên của thư Thánh Phaolô, 2 Côrinthô 1:12-2:13, Thánh Phaolô giải thích về lý do căn bản thần học cho việc thay đổi kế hoạch của những cuộc hành trình của ngài một cach bất ngờ (2 Cor 1:15-16). Mục đích của Thánh Phaolô là để chứng tỏ rằng cách cư xử của ngài là một diễn tả thành khẩn những động cơ mà chỉ có Thiên Chúa mới biết được (2 Cor 1:12). Trái lại, cac hành động của Thánh Phaolô không phải là kết quả của “sự khôn ngoan của người phàm” (2 Cor 1:12) và sự do dự của một người đặt những kế hoạch “theo xác thịt”. Điều này có thể phản ảnh một luận điệu dường như được các đối thủ của ngài đưa ra rằng Thánh Phaolô có tội bày ra một âm mưu tinh vi để lừa đảo các tín hữu Côrinthô trong liên quan đến việc quyên tiền cho Giêrusalem và việc ngài rao giảng mà không lấy công (2 Cor 1:17: x. 2:17; 7:2; 8:20-21: 11:7-11; 12:13-18).


Điểm mà Thanh Phaolô nói về trong 2 Côrinthô 1:15-2:1 là quyết định trước kia của ngài là không thăm viếng Côrinthô trên đường đi Giêrusalem từ Macedonia (x. 1 Cor 16:5-9), nhưng đi thẳng Côrinthô trước (2 Cor 1:15), cũng như quyết định sau này của ngài là không trở lại Côrinthô lần thứ nhì (2 Cor 1:23), tất cả đều là hành động của một người “được Chúa Thánh Thần đóng ấn tín” như thê hành động theo cách giống Đức Kitô. Khi các lời hứa của Thiên Chúa được hoàn thành (2 Cor 1:19-20), Đức Kitô nói rõ là mục đích của Thiên Chúa trong việc hoạt động đối với dân Ngài là để thiết lập lòng thương xót trước khi phán xét.  Cũng một cách ấy, việc Thánh Phaolô thay đổi kế hoạch hành trình cũng được thúc đẩy bởi ý muốn bày tỏ lòng thương xót đối với các  tín hữu Côrinthô để có ảnh hưởng đến việc phục hồi họ, hơn là đến để xét xử họ (2 Cor 1:23-24). Thánh Phaolô thay đổi kế hoạch hành trình để cho các tín hữu Côrinthô dịp để hối cải (2 Cor 7:8-13), khi quyết định không trở lại Côrinthô sau chuyến “thăm viếng đau khổ” nhưng thay vào đó viết cho họ “một thư đau buồn” (2 Cor 2:1-5). Khác xa với môt diễn tả theo cách cư xử của người phàm, thì việc thay đổi kế hoạch của Thánh Phaolô là một sự kéo dài của hành động của Thiên Chúa trong Đức Kitô.  


Trong 2 Côrinthô 2:5-11, Thánh Phaolô lại chú tâm đến nhửng người trong số các tín hữu Côrinthô đã ăn năn vì sự bất trung của họ đối với Thánh Phaolô để đáp lại “lá thư đau buồn” của ngài trước đây (x. 2 Cor 2:5, 8-9; 7:7-16). Thánh Phaolô khuyên họ hãy theo chân ngài. Như Thánh Phaolô rộng lòng thương xót các tín hữu Côrinthô thế nào, thì họ cũng phải  rộng lòng thương xót những người có lỗi đã ăn năn là những người đã gây ra cho Thánh Phaolô nhiều đau khổ.  Họ phải đón mừng người này trở lại, nếu không người ấy “bị đắm chìm trong đau buồn quá đáng” (2 Cor 2:7). Hơn nữa, cũng như việc làm của Thánh Phaolô đối với các tín hữu Côrinthô chứng tỏ vị thế Tông Đồ chân chính của ngài, lòng sẵn sàng mở tay thương xót người ấy có đặc tính thử thách đức tin của họ (2 Cor 2:9). Những ai đã cảm nghiệm được lòng thương xót của Thiên Chúa không còn chọn lựa nào khác ngoài việc rộng lòng thương xót những ai lỗi phạm đến họ, nhưng giờ đây đã hối cải. Vì thế Thánh Phaolô kết thúc phần này bằng cách nhắc nhở dân Côrinthô về mục đích tối hậu của những lời khuyên răn của ngài: là để tránh cho Satan dùng hoàn cảnh này mà chống lại Hội Thánh (2 Cor 2:11).


Sau cùng Phaolô chuyển sang phần chính sau của Thư của ngài bằng cach kêu gọi người ta chú ý đến những thay đổi kế hoạch gần đây nhất của ngài. Khi Titô, đã không đến được như đã tính trước, Thánh Phaolô không thể có dịp làm mục vụ tại Troas nhưng đã đến gặp Titô ở Mace​donia (x. 2 Cor 7:5-7) vì quá lo lắng cho Titô và nóng lòng muốn nghe tin tức mà Titô đem đến từ Côrinthô (2 Cor 2:12-13). Theo  2 Côrinthô 11:28 thì việc lo lắng cho “anh em” và cho các  tín hữu Côrinthô cũng là một diễn tả khác về những đau khổ lớn lao nhất của Thánh Phaolô như một Tông Đồ. Chuyển tiếp có vẻ không mấy quan trọng này mời chúng ta trở lại đề tài chính của Thư. 

2.4. Thánh Phaolô Trực Tiếp Bênh Vực Quyền Tông Đồ của Ngài. Thay vì thắc mắc về tính hợp pháp của việc làm Tông Đồ của ngài, những đau khổ của Thánh Phaolô như được nói đến ở 2 Cormthi​ans 2:12-13 một lần nữa lại đưa ngài đên việc chúc tụng Thiên Chúa trong  2 Côrinthô 2:14, cũng như đã lam trong 2 Côrinthô 1:3​-11. Hơn nữa, ở đây Thánh Phaolô cũng sử dụng công thức tạ ơn đặc thù Do Thái như trong  2 Côrinthô 2:14 ("Cảm tạ Thiên Chúa") để đưa đến lời giới thiệu vào chủ đề chính của phần tới, giờ đây kéo dài từ 2 Côrinthô 2:14 đến 7:16: "Cảm tạ Thiên Chúa là Đấng luôn luôn dẫn chúng ta trong cuộc rước khải hoàn (thriambeuo) đi vào cái chết trong Đức Kitô, và trong khi làm thế tỏa ra hương thơm của sự hiểu biết về Người qua chúng tôi ở khắp nơi” (xem Hasemann về việc bênh vực cách dịch này).


Cũng như trong 1 Côrinthô 4:9 Thánh Phaolô có thể hình dung mình như bị Thiên Chúa lên án tử hình như cảnh tượng diễn ra ở hý trường Rôma, và trong  2 Côrinthô 1:9 như “đã bị lên án tử hình”, Thánh Phaolô giờ đây tả chân sự đau khổ của ngài như một Tông Đồ theo kiểu diễn hành khải hoàn của người Rôma mà trong đó những kẻ bị người chiến thắng bắt (như Thánh Phaolô bị Đức Kitô bắt!) đang dẫn đi như đưa những tên nô lệ ra pháp trường (2 Cor 2:14).  Như thế Thánh Phaolô coi sự đau khổ của ngài như phương tiện được Thiên Chúa sắp đặt để nhờ đó sự hiểu biết về Thiên Chúa được mặc khải cho thế gian.  Với điều này như lời giới thiệu, phần này trình bày cách bêng vực chi tiết nhất của Thánh Phaolô cho mục vụ Tông Đồ của ngài. Ở đây việc bênh vực của ngài nhắm đến những người thắc mắc về chức vụ Tông Đồ của Thánh Phaolô vì đau khổ ngài chịu (x. 2 Cor 4:7-15; 6:3-10; 11:23-33), vẻ yếu đuối bề ngoài của ngài (x. 2 Cor 10:10; 1 Cor 2:1-5) và quyết tâm rao giảng Tin Mừng cách tự túc. Những kẻ chống đối ngài coi những điều ấy là dấu hiệu của sự thua kém một Tông Đồ của ngài, về sự vô dụng của sứ điệp của ngài và là phần của âm mưu lừa đảo các tín hữu Côrinthô của ngài (2 Cor 2:17; 11:7-15: 12:13-19).

  
Ở trọng tâm của việc tự bào chữa của Thánh Phaolô có một lý luận hai mặt trong 2 Côrinthô 2:14 - 3:6 cho việc tự túc và mạnh bạo của ngài như một Tông Đồ. Ngược lại, Thánh Phaolô lý luận rằng ngài có đầy đủ cho ơn gọi làm Tông Đồ (2 Cor 2:16) chính vì cuộc đời Tông Đồ đau khổ của ngài, là phương tiện bày tỏ sự hiểu biết về Thiên Chúa, đem lại hiệu quả nước đôi trong thế giới mà Thánh Phaolô gán cho Lời của Thập Giá trong 1 Côrinthô 1:18-25 (2 Cor 2:15-16). Hơn nữa, không giống các đối thủ của ngài, Thánh Phaolô đã sẵn lòng gánh vác sự đau khổ này bằng cách rao giảng Tin Mừng không công như bằng chứng của sự thành khẩn của ngài và ơn gọi của Thiên Chúa (2 Cor 2:17). Trái lại, Thánh Phaolô co thể chỉ thẳng đến chính các tín hữu Côrinthô như thêm bằng chúng cụ thể cho việc tự túc của ngài, vì sự trở lại và đời sống trong Thần Khí của chính họ, được xảy ra nhờ Thánh Phaolô, làm chứng cho bàn chất chân thật của việc mục vụ của Thánh Phaolô giữa họ (2 Cor 3:2-3). Như thế mục vụ chịu đau khổ của Thánh Phaolô và Chúa Thánh Thần hợp lại với nhau để bênh đỡ xac quyết của ngài rằng sự tự túc của ngài là từ Thiên Chúa và Thiên Chúa đã làm cho ngài thành một thừa tác viên của “giao ước mới” của Thần Khí để làm trọn Edekiel 36 và Giêremia 31 (2 Cor 3:4-6).

  
Trong  2 Côrinthô 3:7-18, một trong những đoạn phức tạp nhất trong bộ thư của Thánh Phaolô, Thánh Phaolô tiếp tục so sánh vai trò của ngài như một Tông Đồ của “giao ước mới” được Đức Kitô thiết lập như vai trò trung gian của “giao ước cũ” của ông Môsê được thiết lập trên núi Sinai. Việc so sánh như vậy cần thiết vì trong 2 Côrinthô 2:16 và 3:5 sự tự túc của Thánh Phaolô như một Tông Đồ dựa trên ơn gọi của ngài theo kiểu mẫu ơn gọi của ông Môsê như được miêu tả trong Xuất Hành 4:10 (LXX, ouk hika​nos eimi). Thánh Phaolô đã đuợc gọi giống như ông Môsê, thì làm sao việc mục vụ của ngài lại khác của ông Môsê? 

Thánh Phaolô trả lời câu hỏi này bằng cách so sánh các biến cố trong Xuất Hành 32-34 và tầm quan trọng của chúng để hiểu bản chất và mục đich của giao ước cũ so với giao ước mới trong Đức Kitô. Điểm chinh của Thánh Phaolô là ngay từ ban đầu Lề Luật có chức năng “giết” Israel bằng việc kết án nó vì tình trạng tội lỗi của nó.  Điều này không phải vì Lề Luật bị khiếm khuyét, nhưng vì phần lớn dân Israel bị bỏ trong tình trạng chai đá để không  thể tuân giữ giao ước (x. Ex 32:1-10; 33:3, 5; 34:9). Kết cục là Israel không thể chịu được vinh quang của Thiên Chúa mà không bị tiêu diệt (x. Ex 33:3, 5). Cho nên ông Môsê phải che mặt không phải vì vinh quang bị mờ nhạt đi, nhưng vì để ảnh hưởng của vinh quang của Thiên Chúa chống lại giống dân cứng đầu cứng cổ có thể đi đến chỗ chấm dứt (katargeo; 2 Cor 3:7, 11-12, theo Ex 34:29-35). Điều này làm cho sự hiện diện của Thiên Chúa có thể tiếp tục giữa dân Israel bất chấp bản chất cứng lòng của họ.  Như thế, cái khăn che mặt mà của ông Môsê trở thành một sự hoán dụ (metonomy) cho sự cứng lòng của Israel dưới giao ước cũ (2 Cor 3:14-15). Như thế từ "chữ viết" (gramma)của 2 Côrinthô 3:6 là Lề Luật mà không có quyền năng của Thần Khí, là điều chỉ có thể công bố ý định của Thiên Chúa và tuyên bố án phạt vì không tuân hành nó, nhưng không có khả năng giúp người ta giữ nó. Chỉ có Thần Khí của Thiên Chúa, giờ đây được đổ xuống trên giao ước mới như kết quả của công trình của Đức Kitô, có thể “làm cho người ta được sống” (2 Cor 3:6) và đưa đến sự công chính (2 Cor 3:8-9). Như vậy, các tín hữu giờ đây có thể không gặp trong Thần Khí cùng một vinh quang mà Thiên Chúa đã cho ông Môsê gặp “với một khuôn mặt bị che đi” (2 Cor 3:16-17).  Như kêt quả, thay vì bị kết án và hủy diệt bởi sự hiện diện của Thiên Chúa, họ được biên đổi bởi sự chính hình ảnh của Thiên Chúa (2 Cor 3:18). Trong khi ông Môsê phải che khăn (2 Cor 3:12-13) như một Tông Đồ của giao ước mới, Thánh Phaolô có thể mạnh dạn trong việc công bố Tin Mừng bởi vì ngài tin tưởng rằng ngài đã được gọi vào việc mục vụ bởi Thánh Thần (2 Cor 3:8). Vì thừa tác vụ của Thánh Phaolô như thế làm trung gian giữa vinh quang của Thiên Chúa cho những người mà tâm hồn đã được biến đổi nên không cần phải sợ bị tiêu diệt, thừa tác vụ của ngài “sáng giá” hơn thứa tác vụ của giao ước cũ (2 Cor 3:10-11).


Trong 2 Côrinthô 4:1-6 Thánh Phaolô rút ra kết luận cần thiết từ lý luận ở trên. Mặt khác, chức vụ Tông Đồ của Thánh Phaolô là hợp pháp vì nó hoặt động qua cả việc rao giảng của ngài và cách sống của ngài, để cho người ta nhận biết “ánh sáng Tin Mừng của vinh quang Đức Kitô, Đấng là hình ảnh của Thiên Chúa” (2 Cor 4:4). Đây là mục đích của chính ơn gọi Thánh Phaolô, được hình dung trong 2 Côrinthô 4:6 theo hình ảnh của một tạo vật mới mà trong đó Thiên Chúa    “chiếu sáng trong tâm hồn chúng ta để ban ánh sáng của sự hiểu biết về vinh quang của Thiên Chúa trong dung nhan Đức Kitô". Mặt khác, điều này chỉ có nghĩa là nhhững ai chối từ Thánh Phaolô và sứ điệp của ngài làm như thế vì chính tâm trí họ đả bị Satan, “Thiên Chúa của thời đại này” làm cho ra chai đá ( 2 Cor 4:3-4).


Trong  2 Côrinthô 4:7- 6:13 Thánh Phaolô một lần nữa trở lại chủ đề về sự đau khổ của ngài, lần này bắng cách vừa giới thiệu vừa kết thúc phần tư tưởng này với “loại đau khổ” thứ nhì và thứ ba của ngài (2 Cor 4:7-15 và 6:3-13 theo thứ tự; x. I Cor 4:11-13). Sau khi đã lý luận cho tính hợp pháp và nhiệm vụ của sự đau khổ của ngài, Thánh Phaolô giờ đây nói về vấn đề là sự đau khổ của ngài có thật sự cần thiết không, mà ngài nói trong 2 Côrinthô 4:7 là để cho thấy rẳng quyền năng và vinh quang được tỏ ra trong ngài rõ ràng là của Thiên Chúa chứ không phải của riêng ngài. Cách thức mà trong đó điều này được thể hiện là qua việc Thánh Phaolô kinh nghiệm đau khổ nhiều lần (như, "luôn mang trong thân xác chúng tôi cái chết của Chúa Giêsu," 2 Cor 4:10; "bị nộp vào tay tử thần vì Chúa Giêsu," 2 Cor 4:11; và "sự chết hoạt động nơi chúng tôi," 2 Cor 4:12) để quyền năng của Thiên Chúa nâng đỡ ngài được người ta nhận ra (i.e., "để sự sống của Chúa Giêsu cũng được biểu lộ nơi thân xác [hay chết] của chúng tôi," 2 Cor 4:10, 11) và được những người khác kinh nghiệm (2 Cor 4:12). Như thế Thánh Phaolô đi theo bước chân của Đấng Công Chính chịu đau khổ trong Cựu Ước (x. trích dẫn từ Tv 115:1 LXX trong 2 Cor 4:13) và về Đấng Công Chính chịu đau khổ, Chúa Giêsu, cả hai trong việc chịu đựng đau khổ vì người khác (x 2 Cor 4:15) và sự tin tưởng của ngài vào chứng giám và phần thưởng của Thiên Chúa công bình trong tương lai (2 Cor 4:14, 16-18).


Niềm tin tưởng của Thánh Phaolô vào sự chứng giám trong tương lai của ngài, khi ngài sẽ “được về nhà với Chúa” (2 Cor 5:8), dựa vào sự đảm bảo của việc ngài hiện đang có Chúa Thánh Thần (2 Cor 5:5). Sự tin tưởng này làm cho ngài không những chỉ mong chờ thực thể của nó với lòng can đảm (2 Cor 5:2​-4), mà còn cố gắng làm đẹp lòng Thiên Chúa, biết rằng tất cả mọi người đều phải ra trước tòa phán xét của Đức Kitô ddể được thưởng phạt theo việc làm của họ (2 Cor 5:9- 10). Lòng kính sợ Thiên Chúa cách lành mạnh này cũng khích lệ Thánh Phaolô trong thừa tác vụ của ngài và trong việc bảo vệ quyền làm Tông Đồ của ngài (2 Cor 5:11), không vì mình, nhưng để các tín hữu Côrinthô có thể có lý do chính đáng để hãnh diện về Thánh Phaolô (2 Cor 5:12-15) và để xác nhận chân lý của Tin Mừng hòa giải của ngài (2 Cor 5:14, 16-21).


Sau đó kết quả của thừa tác vụ Thánh Phaolô được làm sáng tỏ. Những người đã được giao hòa với Thiên Chúa trong Đức Kitô là "một tạo vật mới" (2 Cor 5:17), đó là trong phạm vi đòi hỏi không những chỉ một liên hệ mới với Thiên Chúa mà còn một cách sống mới, công chính mà trong đó một người nhận lấy chính đặc tính của Thiên Chúa trong Đức Kitô bằng cách sống cho người khác (2 Cor 3:18; 4:5, 14-15; 5:21). Thay vì chối từ Đức Kitô vì sự đau khổ của Người, như chính Thánh Phaolô xưa kia đã làm khi ngài nhìn đến Đức Kitô theo quan điểm thế gian (i.e, “theo xác phàm"), những người được tai tạo dựng nhìn cả Đức Kitô và tha nhân dưới ánh sáng của mục đích hòa giải của Thiên Chúa (2 Cor 5:16, 19, 21).


Thánh Phaolô kết luận phần này và đồng thời giới thiệu phần kế tiếp bằng cách mời gọi những người trong giáo đoàn Côrinthô, mà vẫn còn chối bỏ Thánh Phaolô và sứ điệp của ngài hãy hòa giải với Thiên Chúa và đừng ỷ nại vào ân sủng và lòng thương xót của Thiên Chúa. Làm như thế họ sẽ chứng tỏ rằng việc họ đón nhận ân sủng của Thiên Chúa trước đây đã không ra vô ích (2 Cor 5:20; 6:1).  Vì như một sứ giả của Đức Kitô (2 Cor 5:20), Thánh Phaolô, giống như người tôi tớ trong Isaiah 49:8, được mời gọi để đem dân chúng trở lại cùng Thiên Chúa của họ (2 Cor 6:2).  Các loại đau khổ trong 2 Côrinthô 6:3-13 có tác dụng nâng đỡ thêm cho lời mời gọi này bằng cách minh họa một lần nữa rằng thay vì thắc mắc về tính hợp pháp của ngài, những kẻ chống đối ngài nên quan sát sự kiên trì của Thánh Phaolô giữa những nghịch cảnh cũng đủ để coi ngài như một Tông Đồ. Phần này kết thúc bằng một yêu cầu khác với các tín hữu Côrinthô vẫn còn dưới ảnh hưởng của những kẻ chống đối Thánh Phaolô hãy hòa giải với ngài (2 Cor 6:11-13).

