Церковна свічка і її символіка.
Свічка і світильник у християнській Церкві мають особливе символічне значення. Ні одне християнське богослужіння  не може обійтися без запалених свічок. Ще у Старому Завіті, коли був побудований перший Божий храм на землі – скинія свідчення -  служби відправлялись там з світильниками, як повелів Сам Господь (Вих. 40,4;25). По образу Церкви старозавітної запалення свічок і лампад з олією теж стало невід’ємною приналежністю й новозавітної Церкви.

У книзі Діянь Апостольських говориться про засвічені світильники за богослужінням у часи апостолів. Згадка про велику кількість світильників (Діян. 20,8) говорить про їх застосування не просто для освітлення, але про їх духовне значення. Учитель Церкви 2-го століття Тертуліан говорить: „Ніколи не буває у нас богослужіння без свічок, але ми застосовуємо їх не для того тільки, щоб розганяти нічну темряву, Літургія відправляється у нас і при денному світлі, але для того, щоб зобразити через запалені свічки Христа – Світло нестворене, без Якого ми і серед полудня блукали б у тьмі.”
 А святитель Софроній, патріарх Єрусалимський пише, що „лампади і свічки являються образами вічного Світла, а також означають світло, яким сяють праведники”.
 Святі отці 7-го Вселенського Собору визначили, що в Православній Церкві святим іконам і мощам, Хресту Христовому, святому Євангелію віддають честь кадінням і запаленням свічок.
Православні люди, відвідуючи храм Божий і вступаючи у внутрішнє, молитовне єднання з Господом, Його Пречистою Матір’ю і святими, засвічують перед їх іконами свічки. Запалена перед іконою свічка – це знак нашої віри і надії на благодатну допомогу Божу, яка завжди щедро посилається всім, хто з вірою і молитвою притікає до Господа і святих Його. Крім цього запалена свічка являється символом нашої полум’яної і подячної любові до Бога.

Церковний Устав вміщує вказівки, коли і де запалюються свічки на вечерні і утрені, і на інших службах. Під час деяких особливих богослужінь віруючі не тільки ставлять свічки перед іконами, але й самі стоять з запаленими в руках свічками. Так на свято Входу Господнього до Єрусалиму на утрені, під час читання Євангелія і освячення верби, разом з вербами – знаками воскресіння, ми повинні тримати в руках запалені свічки, зображуючи цим величчя торжества свята і немеркнуче світло нашої віри у воскресіння для життя вічного. Нажаль, у нас цього не додержуються, на що всім нам треба звернути увагу і коли знову прийде це велике свято, нагадаємо, що всім потрібно мати в руках віточку верби і запалену свічку.  

Під час читання у Великий Четвер вечором 12-ти Євангелій Святих Страстей, віруючі при слуханні їх запалюють свічки і тримають їх в руках, переживаючи Господні страждання. Віруючими віддавна зберігся звичай нести запалену свічку від утрені Страстей додому і накреслювати нею хрест на своїх дверях на знак вспомину страждань Господа і в знак огородження дому від усякого зла. 
Тримають також запалені свічки  під час Таїнства Хрещення кум і кума, висловлюючи цим радість, що в спасительну церковну огорожу, у вічний союз з Христом вступає нове чадо Церкви. Під час Таїнства Шлюбу у руках запалені свічки тримають жених і наречена, або їх свідки і цим означають сердечну любов один до одного і бажання жити за благословенням Церкви – світло, чисто і радісно. 
Коли приноситься до храму тіло спочилого, то навколо ставляться чотири свічки, як свідчення, що померлий був християнином. Під час панахид і похоронів всі віруючі повинні стояти з запаленими свічками на знак того, що душа померлого перейшла від землі до Царства Небесного – в невечірнє Божественне світло. 

Як бачимо, без світла свічок не обходиться ні одне Богослужіння. Більше того, Учительное известие при Служебнику попереджує: „Запалені свічки … нехай будуть … на Престолі, на Жертовнику … і якщо без свічок стане служити священик Літургію, то смертне согрішить”.

Під час Літургії після возгласу священика Святая святим перед Царськими вратами повинна ставитись запалена свічка для благоговійного поклоніння Святим Дарам і для нагадування причасникам, щоб вони подібно мудрим дівам, з страхом Божим поспішили на зустріч Господу з запаленими світильниками віри.

Отже свічки запалюються під час богослужінь на знак того, що Бог, Який звелів з темряви засяяти світу, озаряє наші серця, щоб просвітити нас пізнанням слави Божої в Особі Іісуса Христа (2 Кор. 4,6), Який просвітлює світ світлом духовним (Ін. 1,9; 8,12). Крім того, запалені у храмі свічки являються також виявом благоговіння віруючих, їх любові і жертви Богу, і разом з тим радості, і духовного торжества Церкви. 

Віддавна заведено, щоб свічки, які православними християнами ставляться у храмі виготовлялись з воску – речовини самої найчистішої і запашної. Така жертва наша буде означати чистоту і щиросердечність нашого приношення і жертви Богу.
 

Церковні свічки, як і все, що відноситься до богослужіння, освячується Церквою для їх застосування. Слідує нагадати, що в нашому храмі свічки освячені і їх можна завжди придбати. Правда багато хто не користується церковними свічками, але приносить їх з дому. Добре, якщо принесена свічка виготовлена з воску, але нажаль більшість принесених свічок зроблені з неякісного матеріалу і горять, здіймаючи неприємну куряву. Крім того, свічки ці неосвячені  і зроблені хто знає якими руками, а ми вже говорили, що все що відноситься до богослужіння повинно бути освячене. Тому будемо старатись уділяти свічці належну увагу, знаючи, що свічка – це жертва Богу, принесена і поставлена нашими особистими руками. Амінь. 
                                                                                                       Протоієрей Михаїл Кнігніцький
                                                                                                                                                    2008 р
                                                                                                                                           .

Бесіда про вечірню.

Сьогодні будемо говорити про історію виникнення і знайомитися зі змістом вечірнього богослужіння.

Все, що зв’язане з виникненням нового життя, починається з деякого «вечора». Візьмемо святу Біблію і прочитаємо в ній про створення Богом світу. «І сказав Бог: нехай буде світло! І настало світло. І побачив Бог світло, що воно добре та й відділив Бог світло від темряви. Назвав же Бог світло – день, а темряву назвав ніч. І був вечір і був ранок – день перший. Тоді сказав Бог: нехай посеред вод буде твердь і нехай вона відділяє води від вод! І зробив Бог твердь, що під твердю. Тож сталось так. І назвав Бог твердь – небо. І був вечір і був ранок – день другий» (Бут. 1,3-8). Тобто кожен акт творіння Богом світу, про що пишеться у книзі Буття, починався особливим таємничим вечором  і закінчувався таким же незвичайним ранком. Все на світі з’являлось, починаючи з вечора.

Якимсь таємничим вечором починається життя, як ми замічаємо, і в рослин, і в тварин, і в людей. Зерно, перш ніж дати життя новому ростку, повинно бути закопаним. Також з темного материнського лона починається життя людини. І життя вічне бере початок з вечора – з християнської кончини віруючої людини. 
У Старому Завіті свята наступного дня починались з вечора ( Лев. 23,32; Вих. 12,6). Слідуючи установам древності, свята Церква Христова теж відкривала своє богослужбове коло вечором. «Коли клониться сонце  і закінчується день, - пише св. Кипріан Карфагенський, -  ми необхідно повинні молитись. Так як Іісус Христос є істинне Сонце і істинний День, то молячись при заході сонця і закінченні дня, ми просимо, щоб знову засяяло для нас світло і щоб Господь удостоїв нас бачити появу світла вічного».
  
Св. Афанасій Великий, говорячи про причину установлення в Церкві вечірнього богослужіння, говорить: «Так як Бог закликав народи від темряви незнання і від закону до світла Євангелія, то відповідно з цим Він і недільний день звелів починати з вечора, а закінчувати вдень. Адже дивно і непристойно було би дням Христа, Який є істинним світлом, починатися при денному світлі».

Вечірня починається з славослов’я Святої Тройці: поклоніння і припадання Самому Христу Цареві і Богу нашому. Дальше слідує 103 псалом Давида «Благослови, душе моя, Господа», в якому пророк оспівує грандіозну картину всесвіту: згадує про Ангелів, яких Творець створив Своїми духами і слугами Своїми, зробив палаючим вогнем, говорить про безодні і гори, море і джерела, про мешканців гір і лісів - пернатих, звірів і, нарешті, про людину, яка виходить  на діло своє аж до вечора. Все це було створене Богом одним цілим і воно викликає у святого псалмоспівця невимовне піднесення: «Дивні діла Твої, Господи! Все премудро створив Ти». 
 Віруючі під час 103 псалма повинні духом бути присутніми при створенні світу, повинні пригадати блаженне життя людини в раю і як би самим ходити по раю. На знак цього священик проходить по всьому храму, який символізує світ і наповнює його пахучим запахом ладану. Потім радість наша закінчується, бо ми повинні пригадати гріхопадіння людини і її вигнання з раю. Отож гармонійна єдність Неба і Землі порушується.  На знак цього Царські врата закриваються. У цей час ми повинні порівняти своє окрадене гріхом життя з перебуванням Адама в раю і усвідомити: що ми втратили його по своїй волі і разом з тим відчути нечистоту і провину перед Богом. В нас, отже, повинно виникнути бажання виправитись і вернутись до Бога, тобто повинно появитись почуття покаяння. 

Що собою представляє покаяння? Шлях покаяння – це шлях очищення себе від скверни гріхів і він веде до розлучення з тим, чому люди по своєму нерозумінні віддають багато часу і сил, але що перед очима Божими і світлі Його правди є суєтним і неправдивим. Грішники люблять тих, хто їх любить і творять добро тим, хто їм творить, і займи дають тим, від кого надіються назад одержати (Лк. 6,32-34). Чи не ясно, що така любов егоїстична і недосконала. Це чеснота язичників, чеснота євангельських книжників і фарисеїв (Мф. 5,45-47). Яка від неї користь, кого вона спасає від гріха, кого преображає? «Якщо праведність ваша не перевершить праведності книжників і фарисеїв, - повчає нас Господь, -  то ви  не ввійдете в Царство Небесне» (Мф. 5, 5,20). Любов Отця Небесного безкорисна, жертовна і всеосяжна. Господь, говориться в Євангелії, «велить сонцю Своєму сходити над лихими і добрими і посилає дощ на праведних і неправедних» (Мф. 5,45), «бо так полюбив Бог світ, що віддав і Сина Свого Єдинородного, щоб усякий, хто вірує в Нього, не загинув, а мав життя вічне» (Ін. 3,16).  
Ця глибока різниця і протиставлення між гріховною любов’ю і любов’ю святих з особливою силою розкривається у псалмі «Блажен муж». Ось цей псалом. «Блажен муж, що не ходить на раду безбожних, і на путь грішників не стає і на зборищі душегубів не сидить. А в Законі Господнім воля його, і в Законі Його повчається день і ніч. І буде він, як дерево посаджене при потоках вод, що плоди свої дає в час свій і лист його не опадає, а все, що він робитиме, пощастить йому. Не так нечестивці, не так: вони, як той порох, що вітер змітає з лиця землі. Тому не встоять нечестивці на суді, ані безбожники на Зборах Праведних. Бо знає Господь путь праведників, а путь нечестивців загине» (Пс. 1,1-6).
 У цьому псалмі говориться про праведника, який не має нічого спільного з грішниками і нечистими. Цей праведник уподібнюється дереву, яке посаджене при потоках вод і це дерево буде плодоносним, як і душа праведника, у якому перебуває воля Господня. А дальше йде протиставлення праведника з грішниками. У псалмі говориться, що нечестивці живуть не так і подібні вони до пороху, якого сильний вітер піднімає у вись. Хто являється цим блаженним мужем і праведником? Звичайно ж, у повному розумінні ним можна назвати тільки Господа нашого Іісуса Христа, тобто Того, Хто до кінця виконав Закон Отця, ні від чого не відступив і не мав нічого спільно з гріхом. У широкому розумінні блаженним мужем також є всякий праведник .
  
Слова цього псалма і наступного 140-го «Господи, взиваю до Тебе»  наставляють нас смиренно молитися Господу, щоб Він почув, просвітив і допоміг повернути з неправильного шляху, до якого пристало наше серце і дав нам сили подолати гріх, і виправитись. «Господи воззах к Тебі, услиши мя», тобто: «Господи, взиваю до Тебе, вислухай мене … Голосом моїм», голосом розуму мого, голосом серця мого, голосом мого хворобливого тіла, голосом немочей моїх, голосом падінь моїх  воззвах. «Скоро почуй мене, Господи, почуй молитву мою …», яку підношу Тобі, перебуваючи у боротьбі, «бо ворог переслідує душу мою, топче в землю життя моє». Ти, Господи, почув Іону в утробі китовій, почуй і мене, Який взиває до Тебе із чрева беззаконь, із безодні намірів і спокус моїх. «Господи, взиваю до Тебе … Почуй голос моління мого …Виведи з темниці душу мою», виведи її з темноти страстей, «охорони мене від сітки, що її поставили на мене, від тенет, що їх наставили беззаконні …, щоб я славив Ім’я Твоє» (Пс. 140-141).

У цей момент мимоволі уявляється споруджений з каміння древній жертовник, перед яким при заході сонця людина у молитві простирає свої руки. Вона хоче, щоб її молитва, подібно запашному стовпу фіміаму, піднялась вверх і щоб Господь почув її.  

А тим часом, поки співаються ці покаянні, глибоко сердечні слова 140 і 141 псалмів, сонце опускається над землею і його промені, окрашаючи навколишню природу у м’які, лілові  кольори, викликають якусь таємничість і умиротворіння. Нас охоплює тиха скорбота розлуки і очікування  ранішньої зорі наступного дня. Ці послідні промені згасаючого дня якби промовляють, що вони виконали свій обов’язок, а тепер настав час відійти до місця спочинку. Це світло не було істинним світлом, але ввійшло у світ, щоб засвідчити про немеркнуче Божественне світло, яке буде перебувати по віки. Поступово згасаючи, воно хоче нагадати нам про останній день життя цього світу, коли настане нове Небо і нова Земля, і явиться нове, яке ніколи не заходить, Сонце праведне – Христос Бог наш. 
Стихири на «Господи воззвах» завершується Богородичним, який має назву «догматика». Всіх догматиків – вісім і майже всі вони викладають різні сторони догмата про народження Сина Божого від Пречистої Діви Марії і Духа Святого. Під час співу догматика проводиться вхід з кадилом і виконується вечірня пісня «Світе тихий». Вона говорить нам, що Богом створене сонячне світло, відрізняється від світла нествореного. Золотисте і приємне вечірнє світло лише символ, який указує на інше Світло – Світло Божественне. Довірившись цьому Світлу, душа приносить молитву «Сподоби, Господи» у якій просить на цей вечір і взагалі на все подальше життя бути непричетному беззаконню, покритому від гріховної мряки, просвіченому оправданнями Господніми і не знехтуваними ділами рук Його. І закінчується пісня: за все, що Ти, Господи, Боже Отець наших зробив і робиш, Тобі належить хвала, спів і слава Отцю і Сину і Святому Духу, нині і повсякчас і на віки вічні.
Нарешті, в душі настає тиша. Тільки тепер, пройшовши довгу і важку дорогу і побачивши зорю нового життя, християнин разом з старозавітним старцем Симеоном  з повним правом може сказати: «Нині отпущаєши раба Твоєго, Владико» і даєш можливість з миром відійти з цього життя і умерти у мені всьому старому, «бо бачили очі мої спасіння Твоє, яке Ти приготував  перед лицем усіх народів, світло на просвітлення язичників і славу народу Твого Ізраїля»  (Лк. 2,30-32).
Отже, вся вечірня містить у собі духовне життя у Богові і закликає до нього. Проходить це богослужіння під знаком хреста, покаяння, розлучення з старим і закінчується очікуванням і прийняттям нового і істинного Світла, яким являється Христос. 
                                                                                                      Протоієрей Михаїл Кнігніцький
БЕСІДИ ПРО БОЖЕСТВЕННУЛІТУРГІЮ.

Перша бесіда про Божественну Літургію.

Проскомидія.

Перш, ніж почати бесіди про Божественну Літургію, ми повинні визначитись з питанням, що таке Літургія. «Літургія – це Таїнство Таїнств Христової Церкви, найсвятіша і найтаємничіша з церковних служб, пісня пісень християнської любові. Літургія – істинне здійснення молитви Господа Іісуса Христа до Небесного Отця: хай всі будуть єдиними … як і Ми (Ін. 17,21;11). Тут, біля Чаші Христової, віруючі якраз і з’єднуються в єдину душу … Без Літургії не має християнства».
  
Така величність літургійного богослужіння кличе нас, православних християн, до ознайомлення з історією її виникнення, смислом літургійних священнодій і порядком відправлення.

У Православній Церкві є три види Божественної Літургії: св. Василія Великого, св. Григорія Двоєслова і св. Іоанна Златоуста. Літургія св. Василія Великого відправляється 10 раз на рік. Передосвячена Літургія св. Григорія Двоєслова служиться тільки Великим постом. А Літургія св. Іоанна Златоуста найбільш поширена і відправляється у всі інші дні року. 
Саме слово Літургія грецького походження  і означає «громадське служіння». Виникла Божественна Літургія у Єрусалимі і установлена Самим Господом Іісусом Христом на Тайній Вечері. В Євангелії від Матфея про це пишеться так: «Іісус узяв хліб і, благословивши, переламав, і, роздаючи ученикам, сказав: прийміть, споживайте; це є Тіло Моє. І, взявши чашу та подякувавши, подав їм і сказав: пийте з неї всі, бо це є Кров Моя Нового Завіту, що за багатьох проливається на відпущення гріхів» (Мф. 26, 26-28). 
Після св. П’ятидесятниці Літургію стали відправляти святі Апостоли. У книзі Діянь Апостолів говориться, що всі хто прийняв хрещення  «перебували в ученні Апостолів, і в єднанні та переломленні хліба і в молитвах» (Діян. 2,42). Літургія апостольських часів була обов’язково зв’язана з вечерею. «Продукти для вечері приносили самі віруючі. Порядок, напевно, був такий: починалась вечеря споживанням звичайної їди, а в кінці відправлялась Євхаристія»,
  на якій під видом хліба і вина подавалось святе Тіло і Кров Господа Іісуса Христа.
У такому виді Літургія, яка була обов’язково пов’язана з причащанням кожного віруючого Святими Тайнами, залишилась до половини 2-го століття.  В одному з письмових пам’ятників 1-го століття «Учення 12-ти Апостолів» даються настанови щодо виконання Літургії. «В Господній день, тобто в неділю, зібравшись, переломлюйте хліб і дякуйте, сповідуючи наперед свої гріхи, щоб жертва ваша була чистою. Всякий, хто має непорозуміння з братом, хай не сходиться з вами до тих пір, поки вони не примиряться, щоб не осквернилась ваша жертва. Бо Господь сказав про неї: на всякому місці і у всякий  час принесіть Мені жертву чисту, бо Я – Цар великий, і Ім’я Моє похвальне серед народів».
 

Про те, як відправлялась  Літургія у 2-му столітті згадує св. мч. Іустин Філософ. У своїй «Апології» він пише: «У так званий день сонця буває у нас зібрання в одне місце всіх жителів міст і сіл; при цьому читаються пам’ятні записки Апостолів чи писання пророків, скільки дозволяє час. Потім, коли читач перестане, предстоятель через слово робить наставляння і учить слідувати почутому доброму. Потім всі встаємо і молимось. Коли закінчимо молитву,  тоді приноситься хліб, вино і вода, а предстоятель знову возносить молитви і подяки скільки він може, а народ підтверджує, говорячи: амінь. Потім причащають кожного Дарами, над якими відслужилась подяка, а до тих, хто був відсутнім, Дари відносять диякони».
 «Це у  нас називається євхаристією і нікому другому не  дозволяється участувати в ній, як тільки тому, хто вірує в істину учення нашого і омився омовінням для прощення гріхів і для відродження, і живе так, як передав Христос. Бо ми приймаємо це не так як звичайний хліб, чи звичайне пиття, але як Христос, Спаситель наш Словом Божим втілився і мав тіло і кров для спасіння нашого, таким же чином їжа ця, над якою була принесена подяка через молитву слова Його і від якої … одержує живлення наша кров і тіло, є – як ми всі навчені – Тілом і Кров’ю Того втіленого Христа».
 
Отже та древня Літургія, про яку згадує св. Іустин, як і теперішня, складалась з читання Святого Письма, проповіді, молитви і причастя Святих Таїн. Йшов час і в єдиній Християнській Церкві виникло декілька десятків Літургій: сирійських, єгипетських, персидських, західних. Найбільш відомими серед них були: Климентова Літургія, Літургія св. ап. Якова і Літургія ап. і єванг. Марка, які і послужили основою для нинішніх Літургій святих Василія Великого і Іоанна Златоуста.

Ми не будемо говорити, як виникли ці Літургії. Нас більше інтересує чинопослідування Літургії, на якій ми буваємо присутніми і на якій возносимо молитви до Престолу Бога Живого. 

Літургія складається з трьох частин: проскомидії, літургії оглашенних і літургії вірних. Проскомидія  теж грецьке слово і означає «приношення». На проскомидії «пригадуються дві величніші події євангельської історії Спасіння: Різдво Христове і Його хресна смерть через які людство звільнилось від смерті вічної і одержало доступ до Царства Небесного».

Для відправлення Літургії  необхідні хліб і вино. У древності ці продукти віруючі приносили до церкви з своїх домів. Тому і священодія відбору самих кращих хліба і вина стала називатись приношенням або проскомидією.  Тепер у Православній Церкві для проскомидії необхідно п’ять хлібців, або так званих просфор, які випікаються призначеною для цього людиною.
 

Під видом хліба і вина Іісус Христос «дав нам Самого Себе у таїнстві Євхаристії як найдоскональнішу умилостивляючу жертву перед правосуддям Божим …У цьому таїнстві Господь приймає всяку людину», яка очищає «себе покаянням, шукає єднання з Богом Вічним і прагне спасіння силою Найсвятішої Хресної Жертви Божого Сина».

Тому Божественна тайна освячення хліба у Таїнстві св. Причастя особливо глибоко шанувалась первісними християнами. Вони охоче приносили хліб для відправи Євхаристії … Кожен християнин вважав своїм обов’язком принести на спільну відправу дар хліба, щоб засвідчити і свою участь у відправі Святої Євхаристії. З самої глибокої древності походить звичай робити  приношення за живих і померлих. Уже древня Церква імена тих, за кого давались хлібні приношення, позначала часточками з цих приношень. 

Цей споконвічний християнський звичай приносити хлібні жертви до олтаря Господнього побожно зберігається і до нині. І ось, коли хто подає для поминання записку з іменами живих та померлих, священик після виконання проскомидійних священнодій, пом’янувши Пресвяту Богородицю і всіх святих угодників Божих, виймає часточки за здоров’я живих і за упокій.

Поминання на проскомидії членів Церкви виконується  в ім’я безкровної Жертви з думкою про цю спасенну Жертву, з вірою в неї. Протягом усієї Літургії часточки представляють себе тих, за кого їх вийняли. А наприкінці Літургії їх опускають в Чашу з Кров’ю Христовою зі словами: «Відмий, Господи, гріхи всіх, кого поминали тут, Кров’ю Твоєю чесною, за молитвами святих Твоїх». Це означає, що часточки просфор, просякненні чесною Кров’ю … сповнюються великим благодатним освяченням і це освячення передається  як душам, за гріхи яких часточки принесено, так і засвідчує молитву святих за нас.

Вкінці Літургії тим віруючим, які жертвували на поминання дається благословенна просфора. Цей благословенний хліб ми повинні нести додому, щоб поділитися ним зі своєю сім’єю, засвідчити щирість своїх молитов за всіх, за кого приносилась просфора, або поділитись просфорою в храмі з іншими людьми і попросити їх помолитися за тих, за кого просфору принесено. 

         Жоден із видів жертви не має такого безпосереднього відношення до святого Таїнства Євхаристії, як просфора. Тільки вона є безпосереднім свідком як самої спасенної Христової Жертви, так і доказом нашого щирого наміру бути учасником у ній  і бажання одержати від неї запоруку вічного життя, милості Божої і прощення гріхів наших і тих,  кого ми поминали.
Отож треба пам’ятати, що наші молитви через виймання священиком часточок із проспор, дають багато користі нашим ближнім. Живі, за яких священик виймає часточки, тобто молиться за їх здоров’я, можуть і не бути у цей момент у храмі. Та де б вони не були, вони відчувають своїм серцем, що за них моляться. А для померлих момент виймання за їх упокій часточок є днем освячення.

   Наше благоговійне відношення до просфори буде і благоговійним відношенням й до молитов, які возносяться за проскомидією, і до самого Таїнства Євхаристії, на якому часточки з одержаної нами просфори опускають у св. Чашу і омиваються Чесною Кров’ю Господа нашого Іісуса Христа, Якому слава з Отцем і Святим Духом нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.
Друга бесіда про Божественну Літургію.

                                                        1.  Кадіння.

                                                        2.  Мирна ектенія.

Друга частина Літургії називається  Літургією оглашенних. «Ця частина одержала свою назву від поміщених у ній молитов, піснеспівів, священнодій і повчань, які мають віронавчальний, тобто огласительний характер. У Древній Церкві під час відправлення цієї частини Літургії разом з вірними могли бути присутніми і оглашенні, тобто ті, які готовились до Хрещення, а також покаянці і відлучені від Причастя. Свята Церква нагадує всім, хто находиться в цей час у храмі, про Божі благодіяння людям, випрошує їм милості Господньої і готовить їх достойно приготовитись до молитовної участі при відправі святої Євхаристії».

Але перш, ніж почнеться Літургія оглашенних, коли читаються часи, проводиться кадіння.
 Священик спочатку кадить у олтарі св. Престол, жертовник, ікони, виходить на солею, кадить іконостас і віруючих, повертається в олтар і знову кадить св. престол. Що ми повинні розуміти під дією кадіння і як ми повинні вести себе під час його проведення? Блаж. Симеон Солунський пояснює, що священик «віддаючи честь Божественним речам, освячує всіх, хто стоїть у храмі. Починаючи з Святая Святих, священик кадить все по порядку не просто викурюючи фіміам, але позначає і освячує все і через молитву приносить і підносить це куріння Христу з молитвою про те, щоб було прийняте кадило вгорі і щоб послалася нам благодать Всесвятого Духа. Таким чином через кадіння фіміамом ми приймаємо благодать і ніхто хай не нехтує кадінням».
  
Кадіння запашними смолами, чи як у нас називають, ладаном – «дуже древній християнський богослужбовий звичай. Воно проводиться по образу Церкви Небесної і по прикладу Церкви старозавітної (Вих. 30,1; 7-9). В Одкровенні св. ап. Іоанн Богослов бачив ангела, який став перед жертовником з золотою кадильницею, і йому було дано багато фіміаму».
 

Як ми повинні поводити себе під час кадіння? Якщо під час кадіння віруючі освячуються, то ми повинні бути готовими сприйняти це освячення. А це стане можливим тоді, коли ми проявимо смирення, признаємо свою недостойність. А разом з цими внутрішніми почуттями, віруюча людина буде подвизатись і зовнішньо, що буде виражатись нахилом голови. Отже під час кадіння всі повинні нахиляти свої голови. Тільки ні в якому разі не хреститись, як це нерідко деякі роблять, бо складається враження, що ми нібито відхрещуємось від кадила, як від чогось нечистого. 
Починається Божественна Літургія возгласом священика «Благословенно Царство Отца і Сина і Святого Духа, нині і присно і во віки віков». Всі, хто находиться у храмі повинні перехреститися і зробити поясний поклін. «Возглас Благословенно Царство … є прославленням хресного викуплення і благодатного царювання у Церкві Христа з Отцем і Духом. Хор відповідає амінь. Слово амінь у перекладі з єврейської мови означає істинно, хай буде так. Воно служить підтвердженням сказаного і блаж. Ієронім називає його «печаткою молитов».

Дальше слідує велика, або мирна ектенія. Саме слово «ектенія» грецьке і означає «прохання». Ектенія – це ряд невеликих молитовних прохань, кожне з яких завершується співом короткої молитви «Господи помилуй», або «Подай Господи». Велика ектенія, якою починається Літургія характерна тим, що в самому початку вона закликає всіх створити моління про мир, тишину і спокій духа, з чистою совістю, в однодумності і взаємній любові один до одного. У цій ектенії ми просимо вишнього миру, про який св. ап. Павло пише, як про мир, «який перевищує всякий розум» (Фил. 4,7). Також просимо спасіння душам «для спадщини нетлінної, чистої, нев’янучої, яка зберігається на небесах» (1 Пет. 1,4).
Мирна ектенія складається з 12-ти прохань, у яких перечислюються самі насущні потреби: про мир у всьому світі, який так необхідний всьому людству, про постійність святих Божих Церков і з’єднання всіх, про храм, у якому відправляється Літургія і про всіх хто молиться в ньому з вірою і благоговінням, про Предстоятеля Церкви, про правлячого єпархіального архієрея, про священнослужителів і про всіх православних християн; про Богом збережену країну нашу, владу і воїнів її, про місто чи село, у якому ми живемо, про всяке місто і країну і про всіх віруючих, що живуть в них. У великій ектенії ми приносимо Богу моління і про повсякденні потреби: про благорастворення повітря, родючість землі і мирні часи; просимо Божої допомоги і спасіння плаваючим, подорожуючим, хворим, страждаючим і полоненим. 

Останніми в ектенії поміщені прохання про тих, хто молиться: про звільнення їх від всякого горя, гніву і нещастя, а також проситься, щоб на молитовників зійшла заступаюча, спасаюча, милуюча і охороняюча благодать Божа, яка вводить вірних чад Церкви у вічне Царство Слави.

На кожне прохання ектенії хор від імені віруючих відповідає «Господи помилуй», що являється всеосяжною і разом з тим самою простою і зрозумілою кожному віруючому молитвою про всяку людську потребу. Слова цієї короткої молитви ми бачимо у старозавітних псалмах  і на сторінках Євангелія.
 У перші століття Християнської Церкви цю молитву співав весь народ. І хоч тепер ми не співаємо її всі, проте кожен присутній у храмі повинен після кожного прохання ектенії осіняти себе хресним знаменням і мислено разом з хором також взивати «Господи помилуй».
Закінчується ектенія закликом до богомольців випрошувати клопотання про наші потреби у собору святих і особливо у Божої Матері, щоб наші молитви не були даремними і щоб з їх допомогою ми освятились і благодатно з’єднались з Христом. Ця ектенія так звучить на українській мові: «Помянувши Пресвяту, Преблагословенну, Славну Владичицю нашу Богородицю і Завжди-Діву-Марію з усіми святими, ми віддаємо самих себе, один одного  і все наше життя Христу Богу». Хор відповідає: «Тобі Господи».

Священик у олтарі тайно, тобто про себе, читає молитву, яка закінчується возгласом у якому прославляється Бог. Саме прославлення являється ціллю нашого життя (Ін. 17,4). Ми віримо, що наші прохання збудуться і тому зразу, а не потім, даємо хвалу Богу, бо Йому «належить всяка слава, честь і поклоніння Отцю і Сину і Святому Духу, тепер, і завжди, і вічно. Амінь».
 
Третя бесіда про Божественну Літургію.

Мирна ектенія.

Молитовне звернення до Бога, з якого починається літургійне служіння починається з слів: «Миром Господу помолимся». Молитва у православному релігійному житті має  велике значення. За словами великого подвижника древнього християнства, прп. Макарія Великого, вона – дихання нашої душі. Хіба можна прожити тілу без дихання? Не можливо. Якщо зупинити тілесне дихання, зупиниться  і тілесне життя людини. І якщо ми не молимось, якщо наше внутрішнє, духовне, релігійне життя не освячується і не обновляється молитвою – це життя слабіє, в’яне і завмирає.

Тому св. ап. Павло закликає всіх нас: «Безперестанно моліться» (1 Фес. 5,17). І якщо неможливо нам молитися у храмі Божому з ранку до вечора, якщо неможливо по умовах нашого земного життя і на домашній молитві стояти весь день, то ми можемо виконати заповідь апостола про безперестанну молитву тим, що своє серце повинні завжди мати зверненим до Бога, завжди – і в праці, і в час відпочинку, і вживаючи їду, і засинаючи – як би стояти на безмовній, безсловесній молитві перед Лицем свого Господа.

Здавалось би не може бути нічого легшого, приємнішого, солодшого від молитви. Адже молитва – це бесіда душі з Богом. Для дітей не може бути нічого більш радіснішого і приємнішого, ніж бесіда з татом або мамою. Але, ось, і тягар тіла обтяжує нас, і турботи життєві прихиляють нас до землі, і вихорі всяких тривог і небезпек мішають нам зосередитись в самих собі, встати на молитву і вознестись душею до неба.
Св. Церква кличе нас до храму Божого, щоб на деякий час відірвати нас від земної метушні на години Богослужіння. Храм Божий – небо на землі і, коли ми молимось за нашим Богослужінням, ми дихаємо небесним повітрям, ми підносимось душею своєю від землі з її гріхами, з її турботами і скорботами, в світ духовний, і очима віри бачимо благословляючого  нас Господа, Який обіцяв: «Де двоє чи троє зібрані в ім’я Моє, там Я серед них» (Мф. 18,20). 
Св. Церква не тільки зве у свої храми для молитви: вона і тут учить нас тому, як молитись. Якщо у  людини, яка захоплена життєвою суєтою навіть і залишаються хвилини для молитви, вона у своїх гріхах і серед своїх турбот часто не знає, з чого почати свою молитву і як потрібно молитись. Св. Церква вчить нас з чого починати молитву, про що молитись, щоб молитва була діючою і угодною Господу. 

 За нашим богослужінням ми чуємо, як священик молиться: «О свышнем мире и спасении  душ наших», «О избавитися нам от всякия скорби, гнева и нужды». Ми просимо: «Ангела мирна, верна наставника», «Прочее время живота нашого в мире и покаянии скончати».
Навчаючи нас про що потрібно просити Господа на своїй молитві, св. Церква на цій молитві всіх нас об’єднує. Тут ми всі молимось одними словами і всі ми, як діти одного Отця Небесного, зливаємось на нашій загальній молитві немов би в одне серце, об’єднуємось немов би в одно благоуханне кадило. Ми тут відчуваємо себе братами і сестрами один одному, дітьми одного Небесного Отця, які мають загальні потреби і які приносять Богу одні зітхання. 

 І тому св. Церква велить нам, щоб приступаючи до молитви, ми починали її з миром в душі: «Миром Господу помолимся».

Перш ніж серцем і устами промовляти прохання до Господа, ми всі повинні приступати до цієї молитви в мирі. Не може благодать Божа і благословення Божі зійти в душу немирну, суху, черству, з потухлою  вірою, тим більше яка носить у собі злобу, злопам’ятство, ненависть – все те, що віддаляє нас від миру. А від чого виникає відсутність миру у нашій душі? Що мішає, щоб мир перебував у ній? Що перешкоджає нашій молитві бути мирною і через це бути діючою і дохідливою до Престолу Божого?

Ми знаємо, що перші люди, які були створені Богом, носили доскональний, святий, небесний мир у своїй душі і  гріху не знали. Гріх – ось що відбирає мир від серця людини, що робить нашу душу немирною і молитву нашу безплідною. Адже согрішаючи безперестанно, ми стаємо порушниками волі Божої, ворогами Самому Богу; ми також стаємо ворогами самим собі, бо своїми гріхами суперечимо особистій природі, яка відвертається від гріху; стаємо, нарешті,  ворогами своїм близьким, адже своїми гріхами ми  кривдимо їх. 
Значить для того, щоб в мирі молитись Господу, потрібно бути перш всього в мирі з Богом. Що це означає?

Люди, які жили на землі до пришестя Господа Іісуса Христа, не могли носити миру у своїй душі, бо не було засобів, не було допомоги від Господа, щоб заспокоїти душу грішника, коли його викривала совість. Господь Спаситель для того і приходив на землю, щоб Своїм подвигом, Своїми стражданнями, Своєю хресною смертю примирити людину з Богом, щоб пролити Свою Божественну Кров для спокутної жертви за гріхи всіх людей. В ім’я цієї Крові Господа Іісуса Христа, нашого Солодшого Спасителя, прощаються при нашому покаянні наші  гріхи, в ім’я Крові Христової відкриваються перед ними двері вічного блаженного життя.

Для того, щоб мати мир з Богом у своїй душі потрібно приносити у храм Божий свою живу, гарячу віру в спокутний подвиг Господа Іісуса Христа, віру в то, що Господь умирав за мене, за тебе, за гріхи кожного з нас. Ця жива віра в Господа, в Його спокутний подвиг, віра в то, що Його Кров’ю придбане наше вічне щастя – це перша умова і запорука нашого миру душевного, рівно як і основа нашої надії на помилування Господом у житті вічному.
Приступаючи до молитви, кожен з нас повинен як би так сказати Господу у глибині свого серця:  «Господи, я грішник і порушник перед Тобою, перед Твоєю Божественною волею. Але я вірую, що Ти постраждав за мене, щоб мої гріхи покрити Своєю Божественною Кров’ю, щоб спасти мене від вічної загибелі. І з цією вірою я насмілююсь ввійти у храм Твій святий, стати на молитву і з надією на Твоє милосердя відкрити свої уста і своє серце».  
Для того, щоб наша молитва булла мирною, потрібно мати жаль про свої гріхи. Всі ми одержали в благодаті Хрещення чисті одежі для своєї душі, і всі ми засмічуємо їх своїми щоденними гріхами. Господь дарував всім нам засіб для нашого очищення – благодать покаяння, яка омиває наші беззаконня. І ми, як православні діти свого Небесного Отця, повинні частіше приступати до цієї священної благодаті, щоб наша совість і серце не носили в собі тягарю багатолітніх нерозкаяних гріхів.

По уставу св. Церкви, ми зобов’язані кожен вечір на своїй домашній молитві, пригадуючи створені за день неправди, просити собі у Господа прощення, щоб на нашій совісті ні ранком, ні вечором кожного дня не залишилось неусвідомлених і в глибині віруючого духа не сповіданих Господу согрішень.

Ось кожен з нас, входячи у св. храм Божий, і повинен сказати у своєму серці: «Багато-багато журби, Господи, лежить на моїй совісті. Але я не відрікаюсь від Тебе, і у Тебе я шукаю собі оправдання. Я ненавиджу  всі свої проступки і, усвідомлюючи свою недостойність, молю Тебе, Господи, прийняти мою журбу і не відкинути мене на моїй молитві».
Ця жива віра в Господа Іісуса Христа, як нашого Божественного Викупителя, це жаль за гріхи, це віра в то, що серця скорботного і смиренного Бог не відкине (Пс. 50,19), прикликають милосердя Боже. Це свідомість того, що ми недостойні милості Божої і, якщо Господь нам її подає, то тільки по Своїй Отецькій любові до людей, - все це створює нашу молитву перед Богом живою, яка подібно кадильному фіміаму, піднімається до Неба, до Престолу Небесного Отця. Це значить з миром в душі Господу помолимось.
Цей мир, з яким ми повинні приступати до своєї молитви, невід’ємно зв’язаний з миром з ближніми і з миром в самому собі.

Ми повинні простити своїм ближнім від глибини свого серця всі їх согрішення, образи, озлоблення направлені проти нас. Господь Іісус Христос говорив: «Коли стоїте на молитві, прощайте, якщо щось маєте на кого, щоб і Отець ваш Небесний простив вам провини ваші» (Мк. 11,25). 

Адже земна Церква Христова – це сім’я дітей Небесного Отця, частина Царства Божого, а Царство Боже керується Господом, Який є Любов’ю. Основний закон у Царстві Божому – закон любові. «По тому знатимуть усі, що ви Мої ученики, якщо будете мати любов між собою» (Ін. 13,35). Якщо, приходячи в храм Божий ми маємо у своєму серці почуття образи, злого бажання, гніву, ненависті, неправди або яке-небудь інше гріховне почуття проти свого ближнього, як ми можемо очікувати, що Господь пошле нам Своє  благословення, опустить промінь Своєї Божественної благодаті в таке грішне, озлоблене серце? Входячи сюди, ми зобов’язані за порогом храму залишити всі наші взаємні образи і взаємні гіркості.

Адже від чого нерідко коли ми стоїмо на молитві за богослужінням на душі буває сумно і скучно і молитва не охоплює нашу душу? А від того, що ми не покинули при вході у храм цих наших гріховних почуттів і настрою. Тому треба вирвати ці гріховні почуття з свого серця, і постійно нагадувати собі про те, як Господь Іісус Христос страждав за кожного грішника коли умирав на хресті. Якщо це нагадування про нашого Спасителя внесе в нас дух розчулення, - то з якою любов’ю відізветься тоді наше серце на слова св. Церкви за божественною Літургією: «Возлюбим друг друга, да единомыслием исповемы». З якою щирістю наші уста і серце будуть промовляти святі слова: «Отче наш, що єси на небесах … прости нам провини наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим» (Мф. 6,9;12). 

Уявіть собі людину, приговорену до смертної страти, якій говорять, що вона буде від цієї страти звільнена, якщо зараз, не затримуючись, примириться з своїм  кривдником, з яким не хотіла примиритися до цих пір. Хіба не побіжать ця людина як би на крилах, хіба не упаде до його ніг, молячи про прощення, щоб тільки зберегти життя? Адже ж всі ми – великі перед Богом грішники. Ми всі можемо підпасти під вічну скорботу, якщо з серця свого не вирвемо образ проти тих, хто нам їх наніс. Господь нам велить прощати, і хоч як це буває часом важко робити, це робити потрібно, бо Господь цього очікує від кожного з нас, бо без миру з нашими ближніми молитва наша буде мертвою і безкорисливою.
Нарешті, в нашому серці повинен бути мир з самим собою. Цей мир порушується в наших серцях печалями, хворобами, тривогами, турботами – всім тим, чим повне земне життя кожного з нас. Все це має можливість порушувати наш внутрішній мир.

Закликаючи нас з миром молитись Господу, св. Церква хоче цим нагадати кожному з нас, що нами керує Божественне Провидіння. Ця священна істина, яка сповідується нами, має силу успокоювати схвильовану і засмучену душу.

Всі ми, звичайно, знаємо слова Христові: «Погляньте на птахів небесних: вони не сіють, не жнуть, не збирають в житниці; і Отець ваш Небесний годує їх». (Мф. 6,26). Отець Небесний не тільки послав нас у цей світ, щоб ми в ньому жили до кінця своїх днів. Провидіння Боже вдень і вночі розпростерте  над життям кожного з нас, і кожен крок в житті людини направляється по волі Божій. 

Що це дає нам? Послухаємо. Чи відвідує нас хвороба, чи скорбота – ми знаємо, що їх попускає Господь, щоб нагадати про Себе, випробувати нашу віру, оживити в нас молитву і спокутною силою страждань і жалю визволити нас від кари у майбутньому житті. Чи приходить передсмертна хвороба і сама смерть стоїть рядом з нами, - ми знаємо, що Господь, Який дарував нам життя, може відняти від нас це життя, коли Йому захочеться. І цю хворобу, і саму наступаючу смерть віруючий християнин приймає від руки Божої. 
Про ці священні істини св. Церква нагадує нам неодноразово у своїх молитвах і піснеспівах божественних служб, щоб допомогти нам у години молитов умиротворити наш неспокійний дух.

 І ще раз скажемо: для того, щоб молитва була дохідливою до Господа, щоб вона була достойною нас, як дітей Небесного Отця, вона повинна бути мирною, виходила з серця, у якому живе віра в Господа і жаль про гріхи, яке усвідомлює, що недостойне милості Божої, але повне надії на те, що Господь не відштовхне від Себе молитовне чадо, як тато ніколи не відвернеться від грішного і порочного сина, коли він приходить до нього за прощенням.

 Хай у нашому серці не буде злоби проти ближнього. Хай воно буде повне синовньої відданості Богу, Який керує життям кожного з нас. То ж коли ми почуємо заклик святої Церкви «Миром Господу помолимся», згадаємо про все, про що ми тут говорили. Любов Божа невичерпна і Своєю любов’ю Господь готовий покрити потреби, утишити зітхання і осушити сльози кожної Своєї дитини, яка з миром у душі відкриє перед Ним своє серце. Амінь.  
Четверта бесіда про Божественну Літургію.

Антифони

«Единородный Сыне ....»

По закінченні великої ектенії хор співає антифони. Слово «антифон» у перекладі з грецької мови означає «протигласся», так як вони повинні виконуватись двома хорами поперемінно. У церковно-богослужбових книгах такий спосіб називається стихологією, або стихослів’ям.

У богослужінні антифонами називаються піснеспіви, які в більшості вибрані з старозавітних книг, особливо Псалтирі. «У них сповіщається, головним чином, пришестя на землю Сина Божого і всі діла Домобудівництва спасіння, а іноді – в дні двунадесятих свят, -  вміщають пояснення святкової події і на честь Святої Тройці складаються з трьох частин».

Яка історія виникнення антифонів? Антифонний спів за богослужінням відомий ще у старозавітній церкві. Початок йому поклав св. пророк і псалмоспівець Давид, який жив в 11 ст. до Різдва Христового. У Новому Заповіті ученик св. ап. і євангеліста Іоанна Богослова священомученик Ігнатій Богоносець (+107) у видінні споглядав ангелів, які співали урочисту пісню Святій Тройці, на двох протилежних боках, і образ цього співу ввів у Антиохійській Церкві.
 Звідти це передання перейшло і у всі інші Церкви.
 У 4 ст. антифонний спів одержав широке розповсюдження у Християнських Церквах. Вказівку на спів літургійних антифонів знаходимо у святителя Іоанна Златоуста (+407)
  і у св. Діонісія Ареопагіта.
 
У недільні, передсвяткові і післясвяткові дні, а також у дні великих святих співаються так звані  атифонні ізобразительні. Ізобразительними вони називаються тому, що в них зображуються благодіяння, послані нам через народження Сина Божого. Ізобразительні складаються з 102 і 145 псалмів і євангельських заповідей блаженств. 102 і 145 псалми – це молитовно-хвалебні пісні, в яких Церква закликає віруючих принести хвалу і подяку Творцю і Промислителю. У першому антифоні Церква разом з псалмоспівцем запрошує всіх прославити, віддячити Господа за піклування про світ і людину.
Після того, як хор закінчить антифон, священик в олтарі виголошує малу ектенію: «Паки и паки миром Господу помолимся», тобто «Ще і ще з спокійною душею Господу помолимся», яка складається з першого і двох останніх прохань великої ектенії. «Церква закликає віруючих молитися з миром і любов’ю, так як без миру душевного і любові молитва не може бути богоугодною».
 Під час малої ектенії  віруючі повинні всім серцем і всім розумом приєднувати свій внутрішній голос до голосів хору, який співає «Господи помилуй». Закінчується мала ектенія возгласом священика, після якого хор виконує другий антифон зі слів 145 псалма. 
Змістом другого антифона  віруючі готовляться слухати високе учення про втілення Бога Слова, яке подається у тропарі «Единородный Сыне», який так звучить на українській мові: «Єдинородний Сину і Слово Боже, Безсмертний єси, і зволив  ради нашого спасіння тіло прийняти від Святої Богородиці і Приснодіви Марії, без зміни ставши чоловіком. Ти ж розп’ятий був, Христе Боже, і смертю смерть подолав; Ти Один в Святій Тройці, прославлюваний врівні  з Отцем і Святим Духом, спаси нас».

Згідно церковному переданню і свідченню історика Георгія Кедріна цю пісню склав візантійський імператор св. Юстиніан (+565), коли ввійшов у новозбудований храм Святої Софії – Премудрості Божої. Пісня «Единородный Сыне» введена Церквою у склад богослужіння у противагу єресі Несторія, який заперечував, що Христос є Сином Божим.

Пісня «Единородный Сыне» виражає повноту піклування Божого про людину і про спасіння роду людського через послання у світ Єдинородного Сина Божого, явлення Його на землі – Втілення від Пресвятої Богородиці і Приснодіви Марії, через проповідь Божественного учення, вільні страждання і хресту смерть Спасителя, якою Він переміг гріх і смерть.
 Церква закликає вірних своїх чад за кожною Літургією молитовно кликати Христу Спасителю: Єдинородний Сине і Слове Божий ... спаси нас.

5-та бесіда про Божественну Літургію.

Третій антифон. Заповіді Блаженств.

Третій антифон складається з співу Блаженств, тобто віршів євангельських обітниць про блаженства, поданих Спасителем у Його Нагірній проповіді (Мф. 5,3-12). Блаженні починаються словами благорозумного розбійника: «Пом’яни мене, Господи, коли прийдеш у Царство Твоє!» (Лк.23,42). 
Що називають блаженними? Називають дев’ять головних євангельських чеснот, які поступово підносять людину до духовної досконалості. Віра повинна проявлятися в добрих ділах людини; тому Церква і пропонує увазі присутнім у храмі євангельські блаженства, у яких показана дорога слідування за Христом. Істинний учень Господа, який просить у Нього для себе милості, повинен бути смиренним духом, тихим, праведним, милосердним, терпеливим у випробовуваннях, вірним Своєму Господу до самопожертвування. Закінчуються блаженні словами: «Радуйтесь і веселіться, бо велика ваша нагорода на небесах» (Мф. 5,12).
Кожен з нас, звичайно, добре розуміє, що таке нагорода. Землероб трудиться на своїй землі і в нагороду за працю одержує хороший урожай. Трудиться людина, вивчаючи науки і нагородою для неї служить успішне закінчення курсу цих наук … Все це земні нагороди. Ми всі їх залишимо тут, на землі, коли прийде час кожному з нас відійти у вічність.
 Господь говорить нам про іншу нагороду – про ту вічну нагороду, яка з-за любові до нас нашого Небесного Отця чекає всяку вірну людину у житті майбутнього віку, ту нагороду, яка ніколи і ніким не може бути віднята від нього, хто по суду Божому буде мати її у своїй безсмертній душі. Господь говорить про вічну радість і вічну утіху. А хто з нас не бажає собі щасливої вічності? Адже кожен з нас розуміє, що наше земне життя – це сама мала піщинка серед безкрайніх пісків пустині. Що таке 70 років людського життя, до яких не кожен доживає? Це краплина в океані вічності. Ця вічність – це не сотні, не тисячі і не сотні тисяч літ – вічність не знає кінця. І хто з нас після життя земного, в якому стільки скорботних випадків, горя, сліз, не побажає собі радості і утіхи у цій безкінечній вічності?

Господь наш Іісус Христос і обіцяє цю вічну радість, нагороду своїм вірним дітям. У заповідях блаженств Він говорить про ті ступені, по яких істинний християнин піднімається від землі до неба, з юдолі сліз і плачу – до вічної радості у Царстві Небесному. 

«Блаженні убогі духом, бо їхнє є Царство Небесне» (Мф. 5,3). Хто такий убогий, бідний? Це той, хто нічого свого не має, хто чекає всього тільки від милосердя інших; не має кусня хліба, щоб  заспокоїти голод; не має крівлі, де голову прихилити, якщо не приймуть його на ночівлю; не має одежі, якщо співчутлива людина не зжалиться і не допоможе купити йому або дати що-небудь з своєї одежі. А убогий духом – це та людина, яка щиросердечно признає себе духовним бідняком, яка не має нічого свого, хто вважає себе гіршим, нижчим від усіх, хто завжди собі докоряє і нікого не осуджує. Духовна убогість – це смирення перед Богом і перед людьми.

Як це реально, на ділі повинно виглядати? Почнемо з того, що хіба важко нам смирятися перед Богом і вважати себе великими грішниками? Звичайно що ні. Адже всі ми грішники. Ми ліниво і слабо виконуємо волю Божу. Скільки заповідей ми не хочемо виконувати і скільки заповідей ми порушуємо? Коли ми ставимо себе перед лицем Божим, про що ми повинні перш всього просити у Господа, як не про Його до нас поблажливість, довготерпіння і прощення? 

Хіба важко усвідомлювати, що без волі Божої ні одного кроку в цьому житті ми самостійно зробити не можемо? Ось будує людина план свого майбутнього життя, думає про всі дрібниці цього плану, а нападає раптом хвороба, яке-небудь нещастя, або й сама смерть постукається у двері цього дому – і від планів людського життя не залишається й сліду. Ми завжди повинні смиренно схилятися перед волею Божою, усвідомлюючи, що без благословення Божого своїми слабими силами ми не можемо зробити нічого.

А хіба важко нам смирятися перед людьми і вважати себе гіршими від інших грішників? І це не трудно. Хіба ми знаємо, що відбувається в душі навіть явного грішника? Ми готові осудити людину, побачивши її явні недоліки, але хіба ми знаємо, скільки раз вона плаче про свої гріхи, як вона сама себе в них осуджує і як своїми сльозами випрошує собі у Господа милості? Можливо плачем покаяння і сльозами зітхання перед лицем Божим вона вже одержала у Господа прощення у тих гріхах, які ми по немочі людській, продовжуємо у ній осуджувати.
Людська душа з її внутрішніми переживаннями часто буває зовсім закрита від нашого погляду. Хіба ми не знаємо таких випадків, коли тільки після смерті люди дізнавались про те, що серед них жив великий праведник? 

Ми не можемо знати, чим живе душа нашого ближнього. Не знаємо ми і всього того, що відбувається, що твориться у душі грішника. Ми повинні дивитись на себе і в собі бачити безодню гріхів і тому вважати себе гіршими всіх інших грішників.

На земному суді кожний звинувачуваний шукає собі оправдання, приводить свідків для облегшення своєї долі. На суді Божому зовсім інакше. Чим нижче ми себе ставимо в очах правди Божої, чим більше ми себе осуджуємо і звинувачуємо перед лицем Господа – тим з більшою любов’ю і з більшим милосердям Господь буде дивитись на наше немічне, але смиренне у своїх гріхах серце. Адже у Слові Божому сказано: «Серця скорботного і смиренного Ти не відкинеш» (Пс. 50,19). 

Не може бути у Царстві Небесному душа горда,  душа, яка осуджує свого ближнього і яка ставить себе вище інших грішників. Не ввійде у Царство Небесне той, у кому живе закваска євангельського фарисея, який підносив себе перед митарями та іншими грішниками. Спадкоємцями Царства Небесного будуть тільки убогі духом, смиренні раби Божі, які перед Господом вважають себе останніми грішниками, усвідомлюють, що своїми силами нічого доброго вони зробити не можуть, і просять у всьому благословення Божого, непохитно надіючись на Того, Хто сказав: «Без Мене не можете робити нічого» (Ін. 15,5). 
«Блаженні ті, що плачуть , бо вони втішаться» (Мф. 5,4). Спаситель ублажає не просто убогих, але убогих духом. І блаженні не просто ті, що плачуть, а ті, хто плаче про правду і чесноту, яких вони не мають, про свої гріхи, якими обтяжені.
Істинний християнин повинен знати про те, що він осквернив і безперестанно оскверняє у собі гріхами образ Божий. Він повинен плакати про те, що він тільки носить ім’я християнина, а обітниць, які дані при хрещенні, не виконує, приліпився до землі і не думає про небо та про життя вічне. Хіба трудно нам плакати про гріхи, якщо ми знаємо, що гріхи будуть служити для нас перепоною при вході у Царство Небесне, якщо ми знаємо, що гріх – це самий страшний наш ворог, який віднімає від нас світле майбутнє? І щоб ніхто з плачучих про свої гріхи не впадав у відчай і в нудьгу, Господь Спаситель обіцяє йому утіху: і тут – у прощенні гріхів, і в Царстві майбутнього віку – у вічній і благодатній радості.

«Блаженні лагідні, бо вони успадкують землю» (Мф. 5,5). Терпеливе перенесення скорбот, які неминучі у житті, незлобиве обходження з усіма, взагалі такий стан духа, щоб не роздратовувати нікого і нічим не роздратовуватись – ось ті властивості, які приводять на послідовників євангельської заповіді не тільки благословення Боже у житті тимчасовому, але й вище благословення і вищі блага у майбутньому житті. Лагідна людина ніколи не віддає злом за зло. Лагідна людина, якій докоряють – не докоряє; коли терпить злостраждання і напасті від інших, не загрожує помстою, але залишає мстити за себе Тому, Хто судить праведно (1 Пет. 2,23). У цьому духовна краса лагідності! І як ми можемо поступати інакше, як ми можемо  сердитись, мстити, гніватись, коли загальний наш Отець, перед Якими ми грішимо без кінця, завжди творить з нами по Своїй лагідності і довготерпить нам? І ми повинні бути до наших братів лагідними, поблажливими і довготерпеливими.

«Блаженні ті, що прагнуть і жадають правди, бо вони наситяться» (Мф. 5,6). З томливим почуттям голоду і спраги порівнюється тут сильне бажання духовного блага: правди Божої, виконання волі Божої, життя добродійного, оправдання людини перед Богом. І як насичення тілесне, зупиняючи почуття голоду, відновляє наші сили, так і насичення духовне вносить мир і спокій у душу істинного раба Божого. Дійсне насичення  праведних людей наступить у житті майбутньому, але й тут вони носять у собі запоруку свого майбутнього щастя. 

Коли людина щиро береже в собі віру в Іісуса Христа і підтримує цю віру спасительними таїнствами і старанним виконанням заповідей Христових - вона одержить істинне задоволення свого духовного голоду і спраги, і благодаттю Святого Духа ще більше укріпиться у виконанні заповідей Божих. Треба жадати і прагнути, треба всім своїм єством бажати вічного спасіння, тому що вічне спасіння – це величніше і ні з чим незрівняне благо для дарування якого людям Господь Іісус Христос пролив Свою Кров і до якого Він всіх нас кличе. Якщо ми не будемо ні жадати, ні прагнути свого спасіння, ми не можемо спастись, бо благодать Божа нікого  з нас не веде за собою до спасіння насильно. Так зажадаємо ж свого спасіння всім серцем.
«Блаженні милостиві, бо вони помилувані будуть» (Мф. 5,7). Хто з нас, грішників, не хоче бути помилуваним Господом  – нашим праведним Суддею? Всі ми маємо потребу в милості Божій, у довготерпінні Божому, у даруванні нам ще часу на покаяння, у прощенні гріхів, а в кінці часів – у помилувані на Страшному Суді Христовому. Тому-то Церква від нашого лиця  так часто під час богослужіння вимовляє «Господи помилуй».
Всі ми знаємо слова Христові про останній Страшний Суд, але чи всі уміємо трепетати, коли думаємо про те, як предстанемо ми перед Лицем нашого Судді з багажем своїх неоплаканих і не викуплених гріхів і пороків? Якщо ми самі прагнемо помилування Божого на Страшному Суді, то повинні бути милосердними. Наше милосердя, наша любов, наше співчуття прикличуть і на нас милість Божу. За милість до братів своїх ми самі одержимо милість від Бога: за милість тимчасову – милість вічну, за малу милість – милість безкінечно велику. Адже всі ми – брати і сестри і не тільки тому, що походимо від одної Богом створеної пари,  і не тільки тому, що за всіх нас однаково страждав і проливав Свою Кров Христос. Ми всі – рідні один одному через Таїнство святого Хрещення, коли ми всі стали дітьми Божими. Ми всі – рідні тому, що причащаємось з одної Чаші одного Тіла і Крові Христових.  І в ім’я цього нашого братства, цього нашого загального синівства перед Лицем Небесного Отця, ми повинні любити, милувати, співчувати. Людина повинна любити не тільки своїх близьких: чоловік свою жінку, діти своїх родичів. Це благословенна любов, але її мало. Св. ап. Павло говорить: «Ми – Його творіння, створені на добрі діла» (Єф. 2,10). І інший апостол сказав: «Немилостивий суд тому, хто не творив милості» (Як. 2,13). Сам Господь, змальовуючи картину Страшного Суду, говорить про ці діла милості, і милість, яку ми творимо ближньому, Бог зараховує Собі (Мф. 25,31-36).
«Блаженні чисті серцем, бо вони Бога побачать» (Мф. 5,8). Серце нечисте, гріховне не може мати духовних очей і бачити Бога. А чистота здобувається тільки щирою молитвою, покаянням, сприянням благодаті Божої і постійним наглядом за своїм серцем. «Більш, ніж щось інше, - говорить нам Слово Боже, - пильнуй своє серце, бо з нього б’ють життя джерела» (Прип. 4,23). Бережись того, щоб серце не стало рабом твоїх страстей і пороків. Одним з самих сильних засобів очищення свого серця від всього нечистого, як учать святі отці, являється живе усвідомлення всюдиприсутності Божої. Запам’ятаємо, що Господь всюдиприсутній і що ні одне мале не тільки гріховне проявлення нашого серця, але й гріховний намір не сховані від Його всебачення.

І яка нагорода обіцяна чистим серцем? Тут, у земному житті – серцем відчувати присутність Божу, а в житті майбутньому – побачити Бога свого, поклонитися Йому і участувати у прославленні Його разом з усіма ангелами і святими.  
«Блаженні миротворці, бо вони синами Божими назвуться» (Мф. 5,9). В якому серці панує мир, немає злоби, ненависті, хто не тільки сам не носить у своєму серці зла, але сприяє тому, щоб примирити ворогуючих, сіє мир навколо себе – той назветься сином свого Небесного Отця. А що може бути  для людини більшим щастям, як бути сином свого любимого Небесного Отця? У Слові Божому сказано: «Царство Боже це … праведність, і мир, і радість у Святому Дусі» (Рим. 14,17). Істинний християнин і носить у своєму серці цей мир і цю радість, і сіє їх навколо себе. 
За кожною Божественною Літургією, як було сказано, св. Церква нагадує нам ці заповіді блаженств і слова Христові про цю велику обіцяну Богом, нагороду – про радість і утіху. Ця нагорода буде полягати у вічному перебуванні у Небесному Домі Господньому і у вічному  нашому спілкуванні з Господом. Вона не буде якою-то зовнішньою нагородою – вона буде вершиною, вінком всього християнського життя, увінчанням тих трудів, які людина понесе ради Царства Небесного. Вічна радість і утіха, обіцяні Господом, будуть розкриттям у всій повноті того щастя жити з Господом, яке носить уже у земному житті істинний раб Божий, кожний убогий духом, кожний лагідний, жадаючий і прагнучий правди Божої, милостивий, чистий серцем і миротворець.
Тож хай кожен з нас, з допомогою Божою, йде по ступенях, вказаних нам Господом, піднімаючись до дверей Царства Небесного, і хай ніхто з нас не загине для радості майбутнього життя. «У Царстві Твоїм пом’яни нас, Господи, коли прийдеш у Царство Твоє». Амінь.
Шоста бесіда про Божественну Літургію.

Малий Вхід.

Коли хор закінчує співати блаженні, священик цілує Євангеліє і Престол, бере в руки Євангеліє і йде навколо Престолу, через північні двері олтаря, виходить на солею, зображує Євангелієм знак хреста і виголошує слова: «Премудрость прости». Необхідно зупинитись на цих словах, бо більшість з нас не розуміють смислу цих слів і поступають  не згідно з ними.

«Премудрість прости» - являється древнім возглашенням і перекладено з грецької мови, де воно звучить, як «Софія орфі» і буквально перекладається «Мудрість (станьте) прямо». Цим возглашенням віруючі у Древній Церкві закликались встати, якщо вони сиділи до Малого Входу і стояти прямо. Слово «прости» у перекладі з церковно-слов’янської мови означає «прямо».
 Возгласом «Премудрость прости», таким чином, Церква закликає віруючих вникнути у глибокий зміст премудрості, яка вміщена, у читанні Апостола і Євангелія, і зрозуміти заховану у них Божу премудрість.
    
 Возглас «Премудрость прости» немов би пробуджує віруючих. Бо приходить людина у храм Божий після трудового тижня і нерідко життєві думки і тут її не залишають Св. Церква не залишає без уваги своїх чад і хоче, щоб віруючий став співучасником великого діла спасіння, яке створив наш Господь. Малий Вхід є прообразом виходу Спасителя на проповідь, закликаючи всіх послухати Його Божественної Мудрості, вникнути в суть і смисл Його Божественної проповіді. У цей час ми повинні бути особливо уважними, бо тільки уважним і слухняним можна досягнути, настільки це для нас можливо, бажаного пізнання Божої Премудрості. Святитель Симеон Солунський пише, що возгласом «премудрость прости» св. Церква «хоче, щоб ми находились перед Богом і таїнствами у подвигові не ліниво, а тримали себе  з усяким благоговінням коли бачимо, говоримо чи чуємо що-небудь з священних молитов і перший знак цієї ревності і цього благоговіння показували би у прямому положенні тіла, тобто щоб не сиділи, а стояли, бо такий образ молитовників, такий образ слуг».

Якщо Церква велить нам стояти, то ми й повинні благоговійно стояти і слухати. А як у нас виходить насправді? Лунає возглас священика «премудрость прости», хор співає «Приидите, поклонимся и  припадем ко Христу, спаси нас Сыне Божий, воскресый из мертвых поющия Ти: аллилуия» і багато хто спішить покласти земний поклон. Ніякого земного поклону тут робити не належить, бо про це нічого ніде не сказано і не написано. Навпаки, у Церковному Устав указується, що земні поклони, які належить робити у покаянні дні великого Посту, та в інші пости, відміняються у дні духовної радості, як то у недільні дні, у великі свята, від Пасхи до П’ятидесятниці і від Різдва до Богоявлення.
 

Якщо земні поклони відміняються у перечисленні дні, то що ми повинні робити під час виголошення слів «Премудрость прости» і співу «Приидите поклонимся»? Ми повинні благоговійно покласти на себе хресне знамення і зробити поясний, а не земний поклін і одночасно щиросердечно молитись: «Господи, Іісусе Христе Боже наш! Нині Ти сподобив  мене, грішного, бачити вхід з святим Твоїм Євангелієм і пригадати з людьми святе Твоє Богоявлення. Подивись на мене чоловіколюбно і умилосердься, дай мені пам’ятати святі Твої заповіді, твердо виконувати їх і достойно Тобі завжди співати: «Прийдемо, поклонимось і припадемо до Христа, спаси нас, Сину Божий, які співають Тобі аллилуїя». Амінь.
Сьома бесіда про Божественну Літургію.

Спів Трисвятого, горне місце, прокімен.

Багато спасительних молитов застосовує св. Церква. Вони мають різне походження. Одні з них складені святими угодниками Божими і духоносними отцями св. Церкви. Так молитва «Величай душа моя Господа», яка співається на утрені, складена Пречистою Дівою Марією. Молитву «Отче наш» дав своїм учням і всім людям Господь наш Іісус Христос. Є також молитви, які дані людям ангелами. Серед останніх і молитва Трисвятого. Про походження цієї молитви є декілька версій. Так, як всі версії інтересні, про поговоримо про  кожну з них.

Але перш всього треба сказати, що кожна молитва у своїй основі ґрунтується на ті, чи інші священні тексти. Що стосується молитви «Святый Боже, Святый Крепкий, Святый Безсмертный, помилуй нас», то у своїй основі вона має слова псалма 41,3: «Прагне душа моя до Бога Сильного й Живого». Кожне з слів цього псалма, тобто «Сильного й Живого», на слов’янській мові: «Крепкому, Живому», попереджаються словом «святий», яке взяте з шостої глави книги пророка Ісайї, де сказано, що оточуючі Господа Серафими «кликали один до одного: свят, свят, свят Господь сил, вся земля повна його слави!» (Іс. 6,3). 

Молитва «Святий Боже» виражає дві істини християнського учення. Перша: сповідування віри у Єдиного Бога і друга, сповідування віри у троїчність Іпостасей у Єдиному Богові. У нескладному з боку конструкції тексту і з-за цього доступному для запам’ятовування, молитва «Святый Боже» містить глибокі християнські істини, проти яких виступали аріани самих різних напрямків.

Тепер у відношенні самої історії виникнення молитви Трисвятого. Як уже говорилось, існує декілька версій походження Трисвятого. 

Перша. Імператор Валент (364-378), ставши у церковній політиці на бік аріанів, забрав у православних головний храм у Нікеї і передав його аріанам. Захищаючись, православні звернулись до святителя Василія Великого. Василій направився до Константинополя  і там пробував схилити імператора на бік учення отців Першого Вселенського Собору. Коли ці спроби виявились безуспішними, св. Василій Великий запропонував, щоб спор про належність храму розсудив Сам Бог. Для цього було домовлено на три дні закрити храм, щоб спочатку аріани молились Богу і просили на захист їх права знаку з Неба. Якщо такий знак покажеться, захисники Нікейського Символу віри втрачали право на храм. Але якщо молитва аріан не буде почутою, то це дасть право православним теж провести трьохдобову молитву. Імператор Валент прийняв такі умови і поставив  св. Василія відповідальним за додержанням цих домовленостей.

Св. Василій Великий відбув до Нікеї, куди був посланий царський указ закрити храм і молитись спочатку аріанам, а у випадку безуспішності – молитись православним. Аріани провели свої молитви, але ніякого знаку з Небес не одержали. Тоді св. Василій Великий з православним народом міста відправився  у загородну церкву мч. Диоміда і відслужив там всеношну, а потім пішов до закритого храму, співаючи по дорозі з народом «Святый Боже, Святый Крепкий, святый Безсмертный, помилуй нас». Підійшовши до дверей храму св. Василій Великий сказав народу: «Підніміть руки ваші до висоти небесної і старанно моліться, промовляючи Господи помилуй». Закінчивши молитву, Василій велів народу замовкнути і, підійшовши до дверей храму, перехрестив їх, сказавши: «Благословен Бог християн завжди, нині і повсякчас і на віки вічні». Народ відповів: «Амінь». Тут стався землетрус і двері немов би від бурі відкрились. Василій став співати: «Піднесіть, ворота, верхи ваші, розкрийтеся ворота вічні і ввійде Цар Слави» (Пс. 23,7). З цими словами він і з ним весь народ ввійшли у храм і святитель Василій відслужив Божу службу. 

Що стосується цієї версії, то дослідники  приходять до висновку, що якраз така молитва як «Святый Боже» могла появитись тільки у 4 ст. у розпал аріанської смути і не має ніяких сумнівів, що автором її міг бути не хто інший, як свт. Василій Великий, про що свідчить і житіє його. 
Трисвяте, як гімн сповідування віри в Єдиного Бога, Який прославляється у Тройці у подальшому одержав загальне церковне признання. Св. Іоанн Златоуст говорить: «На небі Серафими співають трисвяту пісню, на землі люди у церквах співають ту ж пісню, складаючи загальне торжество небесних і земних істот».

Пісня Трисвятого настільки підкреслювала православність, що одне з засідань 4-го Вселенського Собору у 451 р. відкрилось співом Трисвятого. Одним словом, все це говорить, що на рубежі 4-5 століть пісня Трисвятого була широко відомою.

Друга версія говорить про чудесне походження пісні Трисвятого. За свідченням церковного передання на початку 5 ст. при Константинопольському патріархові Проклі, коли Візантію роздирали війни, різні єресі та повстання, у Константинополі стався сильний землетрус. Перелякані жителі вибігли з домів і всю ніч провели на площі, співаючи богослужбові пісні. Єретики-монофізіти співали пісню: «Святий Боже, Святий Кріпкий, Святий Безсмертний, Який розіпнувся за нас, помилуй нас». А православні смиренно молились, багаторазово повторюючи «Господи помилуй». Під час цієї короткої молитви сталося чудо. Взятий невидимою силою на повітря хлопчик почув Ангелів, які співали: «Святий Боже, святий Кріпкий, Святий Безсмертний, помилуй нас».Хлопчик неушкодженим опустився на землю і розказав народу про почутий спів. Народ почав співати Трисвяту пісню без аріанської приставки «розіпнувся за нас» і землетрус припинився. Всі здивувались і прославили Бога. З того часу молитва Трисвятого ввійшла у склад Літургії.
Тепер, коли ми дізнались про походження Трисвятого, не можна пройти мимо, щоб не пояснити цю ангельську і разом з тим людську пісню. Константинопольський патріарх Герман (715-730) у своїй праці «Тлумачення Літургії» пише, що Трисвяте подібне до ангельської пісні «Слава в вишніх Богу», якою Ангели сповістили пастухам про народження Христа. Дальше він пояснює, що «Святий Кріпкий» відноситься до Сина Божого, бо Він зв’язав сильного (Мф. 12,29), тобто диявола, а «Святий Безсмертний» відноситься до Духа Святого, Яким всяке творіння животвориться і взиває, говорячи: «помилуй нас». Тлумачення Трисвятого св. Герман закінчує словами: «Але слухаючи ці свідоцтва про Трисвяте, хай хто-небудь не подумає, що Трисвяте одержало початок від втілення Христа і Бога нашого. Воно ще з древності було таємниче виказане Духом через богоглаголивих пророків, зокрема пророка Давида: «Прагне душа моя до Бога Сильного й Живого» (Пс. 41,3) і пророка Ісайї через серафимську пісню «Свят, Свят, Свят».
 А святий Симеон, митрополит Солунський пише, що Трисвяте «означає однодушність і мирний союз Ангелів з людьми і тому співається як у середині святого олтаря священиками, так і за його межами кліриками і народом, бо Іісус Христос створив Церкву з Ангелів і людей».
   
Співом Трисвятого Церква закликає віруючих  духовно споглядати Господа Слави, Який оспівується Небесними Силами і принести Йому розкаяння у своїх гріхопадіннях, і звернутися за помилуванням і благодатною допомогою. Християни у цей час своїм духовним поглядом повинні згадувати видіння пророка Ісаїй. 

Перед співом Трисвятого священик у олтарі читає молитву Трисвятого у якій просить Отця Небесного, Який оспівується Херувимами і Серафимами, щоб Він милостиво прийняв від віруючих Трисвяту пісню і простив гріхи вільні і невільні, щоб освятив їх і дав їм сили непорочно і праведно служити Йому до кінця життя.

Молитва «Святий Боже» співається спочатку тричі, потім «Слава і нині» - «Святий Безсмертний, помилуй нас» і знову заключний четвертий раз. 

Під час співу Трисвятого присутні у храмі повинні за хором повторювати слова молитви Трисвятого, осіняти себе хресним знаменням і робити поясні поклони. Можна також читати таку молитву: «Господи Боже Вседержителю! Приймаючи від небесних сил трисвяту пісню, прийми і від мене недостойного раба твого цей трисвятий спів і дай мені по всі дні мого життя і на всякий час без гріха Тобі  славу  віддавати: Отцю і Сину і Святому Духу, і зі страхом співати: Святий Боже! Святий Кріпкий! Святий Безсмертний, помилуй нас!».
У деякі дні, а якраз на Різдво Христове, Богоявління, Лазареву суботу, Пасху, пасхальний тиждень і в день П’ятидесятниці замість Трисвятого співається «Елицы во Христа крестистеся во Христа облекостеся. Алилуия». Тобто: всі ви, які у Христа охрещені, одягнулись у Христову святість і стали синами Божими. «Цей спів пов'язаний  з вспомином того звичаю Древньої Церкви, коли у названі дні відправляли таїнство Хрещення оглашенних».
  
На свято Воздвиження Чесного Хреста Господнього і в неділю Хрестопоклонну замість Трисвятого співається: «Кресту Твоему поклоняемся, Владыко, і святое Воскресение Твое славим».

Після співу Трисвятого, чи іншої молитви, яка його замінює, священик від св. Престолу підходить до, так званого,  Горнього місця. Що таке Горнє місце? Горнє місце – це підвищення за Престолом, на якому знаходиться кафедра правлячого єпископа. Уже у самих древніх християнських храмах було Горнє місце. Так св. Яків, брат Господа і перший єпископ Єрусалимський, за свідченням Євсевія Кесарійського, мав у храмі особливе місце. Подібне місце мав і євангеліст Марк у Олександрії. Архієрей піднімався на Горне місце як «начальник» і правитель Церкви, а по обидва боки його сідали співслужителі Таїнства і радники, тобто священики.

Коли священик, коли він служить один, підійде до Горнього  місця і стане по праву його сторону, у цей час до нього підходить чтець і бере у священика благословення на читання Апостола. Священик виголошує «Вонмем», тобто «Будьмо уважними». Цим закликом священик закликає всіх присутні у храмі благоговійно підготовити себе, особливо розум і серце, до розуміння Слова Божого.
   
Дальше після «вонмем» священик виголошує слова: «Мир всем». Словами «мир всім» воскреслий Господь вітав своїх учеників. З цим божественним привітанням Він послав їх на всесвітню проповідь Євангелія.  Привітання «мир всім» відоме в Церкві Христовій з самої глибокої древності. Воно возносилось перед початком особливо важливих священнодій при богослужінні, а перш всього при відправленні Божественної Літургії, щоб підвести дух молитовників до розуміння дальших священнодій. Про важливість привітання «мир всім» говорить свідчення св. Іустина Філософа, а саме, про те, що сама Літургія починалась якраз з нього, починалась з привітання «мир всім».
Чому, запитує св. Іоанн Златоуст, Господь звертався до своїх учеників: «мир вам», а Церква вітає «мир всім»? І відповідає, що «мир всім» - це звернення до певного кола людей, а «мир всім» - звернення до всіх, не тільки належних до Церкви, але й до всіх людей землі, бо за всіх страждав Господь. 
Ось чому святі апостоли у своїх посланнях, звертаючись до церковних громад того чи іншого міста, завжди серед всяких інших побажань, вітали їх побажаннями миру. Так св. ап. Петро, звертаючись до християн Малої Азії, вітає їх: «Благодать і мир вам нехай помножиться»(1 Пет. 1,2).«Усім, що перебувають в Римі, улюбленим Божим, покликаним святим ,- пише св. ап. Павло, - благодать вам і мир від Бога Отця нашого і Господа Іісуса Христа» (Рим. 1,7). У слові «мир» Господь подав своїм ученикам, а через них всім пастирям Христової Церкви силу духовного миру. До пришестя Господа мир між людиною і Богом був порушений гріхом. Гріх, оволодівши людиною, порушив взаємовідносини між людьми. Господь після Свого Воскресіння дарує людству через Свою Церкву Свій Божественний мир, з’єднуючи людей з Богом, одного з одним і зі всім творінням. Це було не просте слово. Це був Божественний дар людству.

Про значення привітання «мир всім» св. Іоанн Златоуст говорить: «Ніщо не може зрівнятись з миром і згодою. Тому і отець ваш (єпископ) входячи в церкву, не піднімається на кафедру, не випросивши вам миру, і вставши, не починає учити вас, поки не подасть  миру. І пресвітери, коли хочемо, щоб нас благословляли, перш всього випрошують мир для вас і потім уже починають благословляти». Слово привітання «мир вам» виголошувались за богослужінням неодноразово з самої християнської древності, свідченням чого являються слова того ж Златоуста. Він говорить: «Коли входить предстоятель церкви, зразу ж говорить: мир вам, коли повчає – мир вам, коли благословляє – мир вам, коли велить вітати – мир вам, коли відправляється жертва – мир вам».
 Словами «мир вам», за словами Симеона Фессалонітського, «показується наше однодумне єднання. Бо Христос, як учить св. Павло, - «є мир наш, Котрий створив з обох одне і зруйнував перегороду, яка стояла посередині» (Єф. 2,14).
  
На слова «мир вам» відповідають: «И духови твоему». Всі, хто знаходиться у храмі повинні легко нахилити голову, але не хреститися, як це нерідко роблять. 

Дальше слідує прокімен. Слово прокімен переводиться  як той, що лежить впереді, бо служить вступом до читання Апостола і Євангелія. Основою для прокімна стало широке розповсюдження у церквах так званого респонсорного співу,
 який був введений у богослужіння з ціллю активної участі у ньому народу і для закріплення у пам’яті співаків повчальних думок священного тексту. Прокімен  підготовляє нашу думку до того, щоб зрозуміти читане і показує коротке значення, і важливість читаного за богослужінням. Як тлумачить свт. Герман патріарх Константинопольський (8 ст.), «прокімен символізує хор пророків, які споглядаючи духом славу Царства Христового і силу Його Євангелія, у таємничих відкриттях з віку у вік вітали Його».
  
Що ми повинні робити під час читання і співу прокімна? Ми повинні молитись такою молитвою: «Сподоби, Господи, з любов’ю достойно послухати благовісті святих Твоїх Апостолів, які проповідують нам мир і сповіщають благість. Хай одкровенням їхніх слів просвітить і врозумить дух мій Твоєю благодаттю». Амінь.  
8-ма бесіда про Божественну Літургію.

Читання Святого Письма.

Після прокімна, який указує на зміст апостольського і євангельського читань, зразу ж читається Апостол. Тобто прочитується уривок Святого Письма з Послань св. ап. Павла або Діянь Апостольських, рідше з Послань апостолів Петра, Іоанна, Якова чи Юди. Під час читання Апостола священик кадить Престол, Жертовник, весь олтар, іконостас, читача і всіх, хто знаходиться у храмі. Як було уже вище відмічено, під час кадіння віруючі повинні злегка нахиляти голову. Для чого установлене кадіння? Кадіння установлене на знак благоговіння перед євангельським читанням, яке зразу слідує після апостольського і «указує на те, що проповідь євангельської благодаті Святого Духа, яка розповсюдилась у всі кінці світу, приготовила людей для життя вічного».
  

Необхідно сказати декілька слів відносно читання у храмі Святого Письма, зокрема Апостола і Євангелія. Читання повинно «бути урочистим і красивим. Воно повинно  бути благоговійним, відрізнятися ясністю і чіткістю вимовляння кожного слова, щоб увага віруючих зосереджувалась не на голосі читача, а на сприйнятті істин віри. При читанні необхідно постійно пам’ятати, що читається не звичайне людське слово і не для звичайних життєвих цілей, а Слово Боже …, притому у тому виді, у якому воно промовлене Самим Господом, або написане Його апостолами і читається воно заради високої цілі – заради навчання людей істинному життю, заради приведення їх до життя вічного».

Після закінчення читання Апостола «хор тричі співає аллилуїя, а читач, відповідно вимогам церковного Уставу, виголошує рядки з псалмів, які називаються аллилуаріями, тобто хвалебними піснями, які сповіщають про явлення всім людям спасительної благодаті Божої. Цей спів являється підготовчим до читання Євангелія і підкреслює  його урочистість».

Слово аллилуїя єврейське і означає хваліть Бога. Воно «крім слова амінь єдине єврейське слово, якого не насмілилась торкнутися рука перекладача, залишивши його в тих звуках, у яких воно натхнене Богом».
 І недаром слово аллилуїя так часто звучить у нашому богослужінні, являючись приспівом псалмів Біблії. Святитель Симеон Фессалонікійський пише, що «пісня аллилуїя, яка є хвалою живому Богу, сповіщає пришестя божественної благодаті через читання святого Євангелія».

Що ми повинні робити під час читання Апостола? Перш всього, ми повинні уважно слухати зміст апостольського читання. Ця уважність повинна бути подвійною, вважаючи на те, що читання проводиться богослужбовою мовою. А для того, щоб нам розуміти читане в Апостолі, ми повинні піднести таку молитву: «Сподоби мене, Господи, з любов’ю достойно послухати благовістя святих Твоїх Апостолів, які благовіствують нам мир і сповіщають благо: про зрозуміння їхніх слів хай просвітиться і врозумиться дух мій Твоєю благодаттю».

Священик теж молиться про дарування віруючим розуміння читаного. Під час співу аллилуїя, тобто після закінчення апостольського читання, він молиться в олтарі Богу, щоб Він подав всім присутнім у храмі «розуміння євангельського читання і страх блаженних заповідей, щоб подолати плотські похоті і придбати духовне життя».

За співом аллилуїя слідує читання Євангелія, яке «зображує собою проповідь народу Самого Господа Іісуса Христа. А запалена свічка, яку тримають перед аналоєм з Євангелієм знаменує світло євангельського вчення».
  
Що означає слово Євангеліє? Це грецьке слово і у перекладі значить блага, радісна вістка, бо воно проповідує Христа, Сина Божого, Який прийшов у світ спасти грішників. Що може бути приємнішим для нас, грішних, як слухати проповідуване відпущення гріхів, коли замість гніву – ми чуємо Божу милість, замість осудження – оправдання, замість пекла -  Царство Небесне і з Богом Великим, Святим, вічне примирення і спілкування? Не так бажане хворим здоров’я, голодним – хліб, спрагливим – вода, в’язням – свобода, як грішникам відпущення гріхів і оправдання. Ось, що значить слова Євангеліє.

Кому воно проповідується? Не тим грішникам, які пишаються честю, славою і багатством світу цього; не тим, які веселяться у всі дні світло; не тим, які усолоджуються беззаконнями і нечистотою, крадіжками і насиллям ні подібними беззаконнями. Таким сповіщається тільки гнів Божий, поки через покаяння не вернуться на істинну дорогу. «Не обманюйте себе, - пише св. ап. Павло, -  ні блудники, ні ідолослужителі, ні перелюбники, … ні злодії, ні лихварі, ні п’яниці, ні лихословці, ні хижаки – Царства Божого не успадкують»(1 Кор. 6, 9-10). Їм говориться: «Наблизьтесь до Бога і наблизиться до вас: очистіть руки, грішники, виправте серця, двоєдушні. Страждайте, плачте  і ридайте; сміх ваш нехай обернеться на плач і радість – на печаль. Смиріться перед Господом, і піднесе вас» (Як. 4,8-10). І коли так поступатимуть, то їм подасться  Божа благодать і утіха, як солодка трапеза після посту і благословенних трудів.  
Кому ж проповідується Євангеліє? Спаситель світу говорить: «Дух Господній на Мені: бо Він помазав Мене благовістити убогим, і послав Мене зціляти розбитих серцем, проповідувати полоненим визволення, сліпим прозріння, відпустити замучених на волю» (Лк. 4,18). Отже євангельське учення проповідується убогим, тобто тим, які признають свою духовну убогість  і шукають багатства, милості і чоловіколюбства Божого; Євангельське учення проповідується тим, які, не знаходячи собі  оправдання перед Богом, прагнуть і жадають правди Божої і смиряються перед Ним; проповідується євангельське учення чистим серцем, тобто тим, хто опечалені своїми гріхами. Таким благовіствується і таким говориться: «Віруйте в Бога і Мене віруйте» (Ін. 14,1). Іншими словами: проповідується Євангеліє тим, хто бажає сприйняти його духовну красу. 
Приведемо такий життєвий приклад, коли слова Божі явно діяли і відвертали людей від загибелі. У м. Тарсі жив комендант по імені Вавіл. Він мав двох молодих наложниць, жив розпутно і творив діла диявола. Одного разу він ввійшов до церкви. По влаштуванні Божому там якраз читали Євангеліє, де говорилось наступне: «Покайтесь, бо наблизилось Царство Небесне» (Мф. 4,17). Вражений цими словами, Вавіл почав слізно оплакувати своє життя і зразу ж, вийшовши з церкви, позвав наложниць і сказав: ви знаєте, як я нечестиво жив з вами. З цього часу володійте всім, що я придбав. А я відрікаюсь від світу і стаю монахом». Це ж саме зробили наложниці і теж поступили у монастир.

Інший приклад: «Для чого ти постійно читаєш святі книги, коли ти їх і так давно  добре знаєш?» Таке питання запропонували одному древньому мудрецю. 

· А ти для чого їси сьогодні, коли ти був учора ситим? 

· Це я роблю для того, щоб жити, - відповів той.

· Добре! І я читаю для того, щоб жити, - відповів мудрець.

          Ось прекрасний і повчальний приклад. Як для підтримки фізичного життя потрібна звичайна їжа, так і для духовного – потрібна їда духовна. Св. Іоанн Златоуст так говорив своїм слухачам:     «Прошу вас, частіше приходіть сюди (в церкву) і уважно слухайте читання божественного Писання. І не тільки коли буваєте тут, але й вдома беріть у руки священні книги і старанно добувайте з них для себе користь … Що тілесна їда для підтримки наших сил, те саме й читання Писання для душі. Воно є духовною їдою яка укріпляє розум і робить душу сильною, твердою і мудрою, не дозволяючи їй захоплюватися нерозумними пристрастями».
Потрібно молитися, щоб Господь подав розуміння прочитаного у Святому Письмі. У святителя Іоанна Златоуста є молитва перед читанням Святого Письма: «Господи, Іісусе Христе, відкрий сердечні мої очі, щоб почути Слово Твоє, розуміти, і творити волю Твою, бо приходько я на землі. Не заховай від мене заповідей Твоїх, щоб мені розуміти чудеса закону Твого. Скажи мені невідоме і тайне Твоєї премудрості. На Тебе уповаю, Боже мій, щоб просвітився розум мій і смисл світлом розуму Твого, щоб ми прочитали не тільки життя і слова, але й щоб прийняли обновлення, просвітлення, святиню, спасіння душі і успадкування життя вічного. Бо Ти просвічуєш всіх, хто лежить у тьмі і від Тебе всяке дарування благе і всякий дар доскональний». Амінь. 
9-та бесіда про Божественну Літургію.

Святе Письмо у богослужінні Святої Церкви.

Є святі слова ап. Павла з його послання до римлянів, де він говорить про Слово Боже, про Святе Письмо, як скарбницю для нашого повчання і втіхи: «Все, що написано було раніше, написано нам на повчання, щоб ми терпінням і втішенням з Писання зберігали надію» (Рим. 15,4 Апостол вчить нас у цих словах розуміти, яке рясне джерело утіхи і наставляння для нас, православних християн, міститься у Святому Письмі. 

Люди всіх часів прагнули і продовжують прагнуть до щастя, благополуччя, здоров’я. Вони шукають благ як своєю душею, так і своїми думками і трудами. Але земні радості є скороминущими і вони тільки розпалюють голод і спрагу у душі людини, але наситити її не можуть. Розваги і задоволення землі часто залишають після себе почуття нудьги і смутку, і теж не можуть наситити нашу голодуючу і спрагливу душу.

А св. апостол говорить нам, що є таке невичерпне джерело насичення душі, з якого кожний, хто йде за Господом, кожен віруючий в Нього може черпати на протязі всього свого життя і насичувати і напоювати себе до такої міри, що душа, за словами Христа, «не захоче пити повік» (Ін. 4,14). Апостол Павло говорить про священні книги Старого Завіту, написані до Різдва Христового. Але крім Старого Завіту, ми християни, маємо священні книги Нового Завіту: св. Євангеліє, книгу Діянь апостолів, апостольські Послання, книгу Одкровення Іоанна Богослова. Все це – Слово Боже, записане з натхнення Святого Духа. ). «Все Писання, - пише він, - богодухновенне і корисне для навчання, доля викривання, для виправлення, для наставляння в праведності» (2 Тим 3,16).65
Слово Боже має силу угамовувати скорботи і страждання на земній дорозі до життя вічного. Слово Боже має силу заспокоювати совість грішника, який усвідомлює свої беззаконня і пороки і який бентежиться у глибині свого духа. Слово Божу утішає і підбадьорює кожного християнина надією на вічне життя, на безкінечну любов до людей нашого Спасителя і Господа.
Тому св. Церква, запроваджуючи наші православні богослужіння, наповнила їх Словом Божим, яке і співається, і читається, і проповідується у наших храмах. Перед великими святами і неділями коли, починається всеношна, ми чуємо перші слова піснеспіву «Благослови, душе моя, Господа» (Пс. 103, 1). Ці слова взяті з Святого Письма, з книги, автором якої по натхненню Святого Духа був пророк і цар Давид. «Блажен муж» (Пс. 1,1) – інший псалом Давида. І дальше, теж слова богонатхненного Давида: «Господи, воззвах к Тебе, услыши мя», «Да исправится молитва моя яко кадило пред Тобою» (Пс. 140,1-2). За вечірнім богослужінням співається також прощальна пісня Симеона Богоприїмця: «Нині отпущаеши раба Твоего, Владико» (Лк. 2, 29-32), записана св. євангелістом Лукою. Перед шестопсалм’ям співається або читається 33 псалом «Благословлю Господа на всякое время». Потім читач виголошує шість псалмів Давида, і дальше, на утрені, читаються кафізми, і співається урочисте та радісне «Хвалите имя Господне», які також взяті з Псалтирі. За святковою всеношною читаються призначені уставом одне з одинадцяти уривків св. Євангелія, кожен з яких повістують про воскресіння Христове. Так наше вечірнє богослужіння насичене словом Божим – цим невичерпним джерелом нашої утіхи і настанови.
Правиться Божественна Літургія. На початку Літургії співаються псалми: «Благослови, душе моя, Господа» і «Хвали, душе моя, Господа» (Пс. 102 і 145). Дальше ми слухаємо євангельські слова про те, що будуть блаженні убогі духом, ті, що плачуть, лагідні, що прагнуть і жадають правди, милостиві, чисті серцем, миротворці, гнані за правду, ганьблені і гонимі. Це - заповіді блаженств, які Христос виголосив перед своїми учениками і народом. І св. Церква, яка за кожною божественною Літургією оголошує наш слух цими Христовими словами, хоче ще і ще раз нагадати нам про те, яка дорога веде нас до Царства Небесного, у те Царство, де зрадується і звеселиться кожен, хто одержить нагороду від Господа. 
За кожною Літургією ми чуємо призначений церковним Уставом  уривок з книги Діянь апостолів, послань св. ап. Павла, чи інших апостолів. За ним йде євангельське читання – те чи інше оповідання з земного життя Господа Іісуса Христа або слово Його божественної проповіді. І кожен раз, коли ми чуємо євангельські слова, перед нашими духовними очима повстає священна картина: Іісус Христос, оточений народом, переходить з міста в місто, із села в село, проповідує Своє божественне слово, кличе людей до покаяння, до чистого і святого життя, повчає про безсмертя, про життя вічне і, зустрічаючи по дорозі хворих, сліпих, кульгавих, здійснює незліченні чудеса свого божественного милосердя.
Слово Боже утішає страждальця. У посланні до Євреїв ап. Павло пише: ви «забули утішання, яке пропонується вам, як синам: сину мій! не нехтуй покаранням Господнім, і не сумуй, коли Він викриває тебе, бо Господь, кого любить, того карає, б’є кожного сина, якого приймає» (Притч. 3, 11-12; Євр. 12, 5-6). Скільки тепла вливається в серце від цих апостольських слів! Бо посилаючи страждання, Господь карає нас з-за любові, щоб через страждання приблизити до Себе і через них, якщо ми перенесемо їх з вірою і терпінням, подарувати вічне щастя. 
Слово Боже вчить нас, що страждання ми переносимо не одні. Раніше нас на Землі постраждав Христос. І ми серед своїх страждань, нагадуючи, якими тяжкими муками страждав Христос задля наших вічних радостей, повинні знаходити в цьому для себе джерело підбадьорення у несінні кожним з нас свого життєвого хреста. Хай кожен з нас, страждаючи,  не забуває, як вночі перед своєю хресною смертю Спаситель молився за весь людський рід до кровавого поту, переживаючи у Своєму Божественному серці гріхи всіх людей, які Він взяв на Себе, щоб постраждавши за них, викупити все людство від їхнього беззаконня. Вогняним мечем розсікають наше віруюче серце слова, з якими Спаситель звернувся до Свого Небесного Отця: «Отче Мій! Якщо можливо, нехай мине Мене чаша ця; а втім , не як Я  хочу, а як Ти» (Мф. 26,39). Хай кожен страждалець пам’ятає про те, як Спаситель прощався з учениками на Тайній Вечері, як Він утішав їх, обіцяв не залишити їх сиротами, бути завжди з ними і послати їм таку радість, яку ніхто і ніщо не забере від них. А  «Іісус Христос учора і сьогодні і навіки Той же» (Євр. 13, 8). Тому ми віруємо і сповідуємо, що Спаситель перебуває у серці кожного, хто зве Його, хто шукає Його, хто прагне до Нього своєю віруючою і в земному життя нерідко страждаючою душею.   
Утішаючи страждальця, Слово Боже учить нас тому, що і всі святі праведники понесли за життя свій страждальницький хрест. Св. ап. Павло пише, що праведники «котрих весь світ не був достойний, тинялися по пустелях і горах, по печерах та ущелинах землі …, терплячи нестатки, скорботи, озлоблення» (Євр. 11, 38; 37) і після цього ввійшли у життя вічної слави, яким будуть насолоджуватись повіки. Святі підбадьорювали себе у подвигах тим самим джерелом з якого і ми, грішні, черпаємо життєві сили – із Слова Божого, з обітниць Христових, з тих же слів Святого Письма. Яку силу підбадьорення мають, наприклад, слова Давида: «Милості Твоєї, Господи, повна земля» (Пс. 118,64); «Нехай же буде милість Твоя втіхою мені» (Пс. 118, 76); «Ниє душа моя від скорботи, підкріпи мене по слову Твоєму» (Пс. 118, 28); «Згадую, Господи, присуди Твої одвічні і втішаюся» (Пс. 118, 52). 
А який безперестанний потік утіх у благодатних словах Євангелія! Слово Боже підбадьорює кожного грішника на шляху його покаяння. Тяжким і нерозкаяним грішникам здається, що Слово Боже тільки невблаганно викриває і осуджує їх у гріхах. Але коли вони відкриють євангельські сторінки, чи почують Слово Боже у храмі, то зрозуміють, що слова Христові не тільки викривають і осуджують нерозкаяного грішника, але й дають йому благодатну утіху. Адже вони говорить про те, що немає гріха, який би був більшим за милосердя Боже і що обійми Божі відкриваються назустріч кожному розкаяному грішнику. І грішник, одержавши благодатну утіху, зможе з глибини свого розкаяного серця разом з пророком Давидом сказати: «Я блукаю, як ягня загублене. Знайди раба Твого» (Пс. 118, 176). І Господь спасе  кожного грішника, який покаявся, бо Він сказав, що для того і приходив, щоб «знайти і спасти загибле» (Мф. 18,11), сказав, що «прийшов покликати не праведників, а грішників до покаяння» (Мф 9,13).

Слово Боже – джерело утіхи для кожного істинного християнина. Воно вводить нас у спілкування з світлим духовним світом, піднімає нашу віруючу душу, наше любляче серце до духовного споглядання невидимого Престолу Божого, до ніг Самого Господа. Слово Боже вселяє у наше серце спокій совісті, воно озаряє світлою надією на безкінечне життя, воно очищає наше серце і робить його достойним, щоб у ньому  замешкав Господь. І що може бути радіснішим, щасливішим  для людини, яка вірує в Господа, як відчути Його у своєму серці, розмовляти з Ним і насолоджуватись тим, що безсмертна душа перебуває у безперервному спілкуванні в своїм Творцем і Отцем Небесним. 
Повного блаженства і щастя тут, на Землі, ні одна людина відчути не може, бо всі ми йдемо дорогою неминучих випробовувань. Повнота щастя відкривається у вічному житті, і про це нам говорить Слово Боже. Воно стає якби дзеркалом, у якому відбивається майбутнє радісне, щасливе і вічне життя. Святе Письмо говорить, що при кінці віку встануть мертві з своїми тілами, щоб з’єднатися з безсмертними душами, а Син Божий з’явиться у славі Своїй. При цьому, з веління всемогутнього Господа Бога, замість цієї землі і цього неба повстане нова земля і нове небо, відкриється новий нерукотворний град Єрусалим Небесний у якому будуть мешкати всі вірні діти Божі і, як сказано у Писанні, Господь витре сльози з людських очей , щоб ніколи люди не знали ні сліз, ні тривог, ні страху, бо смерті уже не буде для безсмертної душі.

Споглядаючи пророцьким поглядом майбутнє у віках, пророк Давид викликує: «Прийдіть, у радості заспіваймо Господеві, виголосимо славу перед Спасителем нашим» (Пс. 94,1). Серце його переповнювалося захопленням, коли він по навіянні Святого Духа бачив, якими будуть щасливими ті, які провели своє життя на землі у єднанні з Господом і коли життя вічного щастя відкриється перед ними. 

Ось що значать заповідані нам слова св. ап. Павла: «Все, що написано було раніше, написано нам на повчання, щоб ми терпінням і втішенням з Писання зберігали надію» (Рим. 15,4). Амінь.
10-та бесіда про Божественну Літургію.

1. Сугубая ектенія
2. Прохання: «Еще молимся о богохранимей стране нашей, властех и воинстве ея, да тихое и безмолвное житие поживем во всяком благочестии и чистоте».

Після читання Слова Божого: Апостола і Євангелія, проповіді, слідує сугуба ектенія. Сугуба ектенія – це особливе молитовне прохання і перш всього тому, що «Господи помилуй» співається після більшості прохань її  не один раз, а три рази.

Ектенія починається проханням: «Рцем все от всея души и от всего помишления нашего рцем». Тобто, «промовмо з усієї душі із усього розуміння нашого промовмо». Цим проханням Церква закликає віруючих всією душею і всією глибиною свого віруючого серця, всім помислом, тобто всією думкою, всім серцем, всіма силами і здібностями душі, слухом і пам’яттю звернутись з любов’ю, глибокою вдячністю і відданістю до Бога і в Ньому одному шукати собі допомоги і заступництва.
Друге прохання сугубої ектенії починається словами: «Господи Вседержителю, Боже отец наших ... » Ці слова взяті з молитви Манасії, царя Юдейського, який був ідолопоклонником і покровителем ідолопоклонства, але у полоні ассирійського царя відчув свою провину перед Богом і приніс Йому щире розкаяння у своїх тяжких гріхах і був Ним помилуваний і прощений.
 Нагадуючи нам про велике милосердя Боже до всіх грішників, свята Церква закликає всіх нас не впадати у розпач у Божому милосерді які б не були великі гріхи і беззаконня людини. «Ти, Господи, з безмежної  благості Твоєї дав змогу покаяння й відпущення тим, хто нагрішив перед Тобою, і з безмежного милосердя Твого  призначив покаяння  для грішних на спасіння», - так виразив  покаянні почуття у своїй молитві Манасія. Ось чому свята Церква для укріплення в нас більшої надії на милість Божу звертається до Бога словами молитви Манасії, який прихилив Великого Бога від праведного гніву  і покарання – до милосердя і прощення. 
Наступне прохання взяте з перших слів покаянної молитви пророка Давида, який тяжко згрішив перед Богом і потім у сльозах жалю і розкаяння одержав помилування, і написав відомий нам 50-тий покаянний псалом «Помилуй мене, Боже». Цим покаянням Церква закликає нас завжди пам’ятати приклад щирого покаяння і надіятись на Бога, Який милує грішника не з-за якихось заслуг і чеснот, але єдино по Своїй любові і великій милості. Пам’ятаючи про милість Божу до Давида, Церква дає нам взірець покаяння і упованням підбадьорює на милість Божу. 
Далі  Церква закликає віруючих  звернутись до своїх ближніх, не тільки живих, але й померлих. Адже щира молитва святої Церкви для тих і інших корисна і спасительна. Тому Церква закликає піднести прилежну молитву перш всього за Предстоятеля Церкви – Святішого Патріарха, потім  - за митрополита і єпархіального єпископа.

Наступним проханням свята Церква підносить свої молитви  «Богохранимей стране нашей, властех и вонстве ея, да тихое и безмолвное житие поживем во всяком благочестии и чистоте». Молитися на свою країну і владу, за військо, яке захищає від ворогів – священний обов’язок кожного християнина. Християнин і повинен бути патріотом своєї країни. Якщо прослідити історію нашої держави і нашої Церкви, ми побачимо, що патріотизм, любов до свого народу, до своєї країни – властивий  православному християнину. 
Взірець істинного християнського патріотизму в першу чергу дає нам Христос Спаситель. «Іісус Христос приходив на землю для того, щоб улаштувати Своє особливе Царство, до складу якого повинні ввійти всі Його послідовники. Це Царство миру і любові, яке має одну ціль – спасіння людства від гріху і вічної смерті. Не дивлячись на те, що Господь цілковито був зайнятий великим ділом спасіння роду людського, Він находив можливість проявити свою відданість і любов до свого рідного народу, серед якого Він родився і був вихований, до своєї батьківщини, і до рідного краю. Посилаючи перших своїх учнів на проповідь, Він  заповів їм не ходити з проповіддю Євангелія ні до язичників, ні до самарянів, а йти «до загиблих овець дому Ізраїлевого» (Мф. 10, 6), тобто до Його співвітчизників – ізраїльтянів. Христос прийшов для спасіння всіх людей, але Він бажав би бачити наставленими, напоумленими і спасенними перш всього своїх  співвітчизників, яких Він  все таки любив, не дивлячись на те, що вони відкинули Його, гнали і переслідували. Він строго виконує закони Мойсея, хоч прийшов для того, щоб доповнити цей закон - новозавітним євангельським законом. Він «є світло» (1 Ін. 1,5) на просвітлення світу і прийшов у цей світ не для того, щоб «порушити закон або пророків …, а здійснити» (Мф. 5, 17). 
Іісус Христос строго додержувався і світських законів своєї країни, не дивлячись на те, що вони в більшості випадків диктувались ненависною для юдеїв римською владою. Він заповів віддавати «кесареве кесареві, а Боже Богові» (Мф. 22,21) і цим хотів підкреслити, що турботи про досягнення Царства Божого сумісні з виконанням світських обов’язків. Цим Спаситель хотів показати, що відданість земним правителям цілком можлива при відданості Царю Небесному і приписує державним порядкам вище Божественне походження. Находячись на суді римського правителя Пілата, Христос говорить йому: «Ти не мав би наді Мною ніякої влади, якби не було дано тобі звище» (Ін. 19,11).
Самим вищим виявленням  безмежної любові Спасителя до свого народу і Його самовідданого служіння, була Його хресна смерть. Але й умираючи у страшних муках, Він молився за юдеїв, які добились Його розп’яття, бо хотів, щоб Його хресна смерть була спасительною перш всього для цього, хоч і недостойного, але все ж таки рідного Йому народу, про жорстокість і впертість якого Він тужив все Своє життя.

Ось так Христос Своїм прикладом і ученням освятив любов до вітчизни і до рідного народу. Головною турботою Його було створити серед Свого народу Церкву, але в той же час Він залишає непорушним громадянський порядок свого народу і підтримав його любов до своєї країни і Своїм  прикладом показав взірець відданості і любові до того народу, серед якого Він родився і був вихований.

Те саме ми бачимо у послідовників Христових святих апостолів. Їх відданість своєму народу була така сильна, що вони зріднились з народними уявленнями про переважне право єврейського народу на участь у Божественному Царстві Месії. Для св. апостола Петра необхідним було особливе видіння звище, щоб спонукати його проповідувати Євангеліє язичнику Корнилію-сотнику, яке він проповідував тільки єврейському народу».
 

 Отож треба вчитись на прикладах Іісуса Христа і Його святих апостолів любити свою батьківщину, свій рідний народ і робити для нього все тільки корисне. Своєю працею і всім своїм життям будемо примножувати її красу і багатство. Разом з цим, як християни, не будемо залишати молитов за Богобережену країну нашу, владу і військо її, щоб ми тихе і мирне життя прожили у всякому благочесті і чистоті. Амінь.  

11-та бесіда про Божественну Літургію.

Сугуба ектенія (продовження).
Продовжуючи говорити про сугубу ектенію, дуже важливо зупинитись на значенні і важливості церковної молитви. Тому запитаємо: чому для молитви нам обов’язково необхідно відвідувати храм Божий? Тому, що храм Божий являється домом Божим, домом для благоугодної молитви. «Дім Мій домом молитви назветься» (Мф. 21,13), - каже Христос. Ніде у піднебесній Господь так не благоволить до віруючих і не чує їх так, як у храмі, де для здійснення спасіння людей відправляється Божественна Літургія.
Послухаємо, що сказав Господь Соломону про храм Божий: «Коли я замкну небо і не буде дощу, і коли звелю сарані пожирати край або нашлю чуму на народ Мій, і коли мій народ, що звернеться Моїм ім’ям, упокориться, буде молитись та шукати обличчя Мого й навернеться від своїх лихих доріг, то Я почую з неба й прощу гріхи їхні й вигою їхню землю. Віднині очі Мої будуть відкриті й вуха Мої будуть сприймати молитву на цьому місці. Тепер Я вибрав і освятив дім цей, щоб Моє ім’я було там  повіки» (2 Пар. 7,13-16).
Ось яке невимовне благословення вимовив Господь на храм Свій, як на дім жертви і дім молитви. По молитвах, які відправляються у святому храмі, Господь спасає грішників від вічного мучення і творить дивні чудеса у всі часи і до нині. По молитвах, які творяться у храмах Господь визволяє нашу землю і наш народ від всяких бід і печалей. То ж треба відвідувати храм Божий і щиро в ньому молитися за всіх і за себе, щоб ми тихе і мирне життя прожили у всякому благочесті і чистоті. 
 Але як нам молитися, запитує багато-хто з нас? А так будемо молитися, як підказує церковний чин. Ще по дорозі до храму Божого, залишаючи гріховний світ з його метушнею, ми повинні приготовити себе до дієвої молитви у храмі, думаючи, що ми йдемо, як би на небо перед Лице Бога і праведного Судді, що у храмі Божому очікує нас Сам Господь як заблукану вівцю, очікують святі Ангели з сонмами небожителів, а по приході у храм на богослужіння, повинні уважно слухати спів і читання, повинні молитися розумно, з благоговінням і святим трепетом. Зображаючи на собі хресне знамення, ми повинні робити його правильно, як заповідали святі отці. У храмі ми не повинні розмовляти і оглядатись, а у потрібний момент служби кланятись. Храм місце святе, дім Божий і дім молитви. Тут все для Бога і тому і священнодії, і читання, і спів, і моління, і стояння – все повинно робитись з страхом і трепетом .«Служіть Господеві  зі страхом і радійте Йому з трепетом», - взиває псалмоспівець (Пс. 2,12). «Проклят, хто Господню справу виконує недбайливо!», - говорить нам Слово Боже (Єр. 48,10).  

Пастирський обов’язок – проводити богослужіння у храмі і поза храмом, як велике діло Боже, поручене священику для спасіння людей і поступати так, щоб його світло сяяло перед людьми, щоб вони бачили … добрі діла його і прославляли Отця … Небесного» (Мф. 5,16). Для цього кожна ектенія, церковний спів на криласі повинні сповнятися благоговійно, читання виконуватись голосно, зрозуміло, виразно, як би у присутності Самого Господа, Який велить бути пильними «в  ділі служби при Божому домі» (1 Пар. 9,13). Богомудрі вчителі святої Церкви радять іноді краще прочитати менше, але як належно для слуху всіх, тобто голосно, з розстановкою, ніж багато, але без толку і без смислу. Св. ап. Павло про це пише так: «В церкві хочу краще п’ять слів сказати розумом моїм, щоб й інших наставити, ніж тисячі слів незнайомою мовою» (1 Кор. 14, 19).
 
Будемо  виконувати наше велике закликання, як діло Боже. Будемо сумлінно слухати наші богослужіння: молитви, читання, спів, проповідь, щоб вся служба виходила не тільки з олтаря від священика, але так само з наших грудей, від нашого розуму і серця. Така загальна молитва і буде прийнята Богом, і таке наше служіння Господь вислухає. Тоді у всіх нас буде «одно тіло, - як про це говориться у Писанні, - і один дух» (Єф. 4,4), а отже одно серце і одні уста. Тоді ми будемо зростати «в Того, Котрий є глава Христос», щоб «одягнутися в нову людину, створену за Богом, в праведності і святості істини» (Єф. 4,15;24).

Ті, що стоять у храмі під час богослужіння недбайливо, тобто не слухають співу і читання, проповіді і порядку церковної служби, ті які під час богослужіння розмовляють, свої очі і розум тримають не на святих зображеннях, а на гріховних роздоріжжях світу, за порогом святого храму; або які озираються ради гріховного лицезріння на тих, які ввійшли у храм Божий замість того, щоб у той самий час, стежачи за церковною службою, поклонятися зі страхом і трепетом – всі такі з нас тяжко грішать. З-за цього такі хоч і довго живуть, але молитов і благочестю не навчаються, милості і благовоління Божого не сподобляються і життя таких завжди у великій небезпеці від впливу згубних лукавих демонів, від чого хай всіх нас обереже Господь Своє благодаттю і чоловіколюбством, «провадити нам життя тихе й безтурботне у всякому благочесті і чистоті» (1 Тим. 2,2).  Амінь.   
12-та бесіда про Божественну Літургію.
Ектенія про оглашенних.
Після сугубої ектенії  слідує так звана ектенія оглашенних.
 Хто такі оглашенні? У Древній Церкві це були ті люди, які готовились до прийняття християнства, 
а також ті, які за тяжкі провини були відлучені від Причастя. У храмі оглашенні стояли позаду вірних, тобто тих, які уже прийняли святе Хрещення. Оглашенних поділяли на декілька розрядів у залежності від їх успіхів у підготовці до прийняття Хрещення. До першого розряду відносились так звані слухачі, які недавно вступили у число оглашенних. Вони допускались до слухання читань з Святого Письма і повчань, і після цього разом з язичниками і юдеями видалялися з храму. Оглашенні інших двох ступенів видалялися після колінопреклоненої молитви і благословення священика чи єпископа. Блаженний Симеон Солунський пише, що «хоч вони і творіння Божі, але недостойні спілкування з Богом, бо одержали тільки одне тлінне народження, але ще не сподобилися нетління і безсмертного життя. Таких виводять з храму, а разом з ними і тих, які впали після Хрещення, тобто або згрішили відреченням від Бога, або осквернились убивством і пролиттям крові, або зробили якісь інші злочини, які перешкоджають причащатися».
 Хоч тепер Церква не робить, як у древності спеціального оглашення бажаючим прийняти Хрещення, але все рівно ця ектенія збереглась і до наших днів. Вона ніколи не обминається і як здається по одній важливій причині. Ми вірні, тобто ті, які достойно несуть ім’я християнина, повинні виконувати «обов'язок молитви про спасіння людей по всьому світі, які оглашені світлом Христового учення, але не всі істинно вірують і не з’єднані в Єдиній, Святій, Соборній і Апостольській Церкві».
 Бо, нажаль, є такі люди, які хоч прийняли св. Хрещення, але не знають навіть найпростіших істин християнської науки, а тому діл християнських не виконують, не моляться і храм не відвідують. Крім того серед людей по всьому світі і особливо у місцях, де розповсюджується християнство, є немало оглашенних словом євангельської істини, які очікують через Хрещення з’єднатися з Церквою. І хоч вони живуть далеко від нас, проте для християнської любові відстань не може служити перепоною у молитовному спілкуванні. І ось якраз за таких людей ми повинні молитися під час Літургії, коли виголошується ектенія про оглашенних, щоб Господь просвітив їх світлом істини, дав їм порозуміти свою духовну убогість і сліпоту, відвернув їх від заблуджень і приєднав до чад Православної Церкви.
 
Після ектенії про оглашенних починається основна частина Божественної Літургії, яка має назву Літургії вірних. У ній «зображується  страждання Господа, Його смерть, поховання, воскресіння, вознесіння на небо, сидіння праворуч Бога Отця і Друге Пришестя».
 Святі дари, які були приготовлені на проскомідії, на Літургії вірних освячуються і стають Тілом і Кров’ю Христовими, возносяться в жертву Богу Отцю, а потім подаються для причащання вірним. І починається ця частина Літургії теж з ектенії вірних.
 Хто такі вірні? Вірні – це ті люди, які у Хрещенні прийняли православну віру і зберегли вірність обітницям Хрещення. З вірними у храмі могли стояти ті християни, які хоч не допускались до Причастя, але були близькими до примирення з Церквою. З часом древня строгість відносно права присутності на Літургії була значно пом’якшена. Нині за Літургією вірних допускаються як неправославні християни, так і тяжкі грішники, які в древності могли стояти тільки за межами храму. Ця поблажливість поясняється тим, що священнодії таїнства Тіла і Крові Христової відбувається у закритому олтарі, між тим як у древності олтарі були відкритими і відділялись від середньої частини храму низькою решіткою. Крім  того допуск до присутності на Літургії тяжких грішників було наслідком відміни публічного покаяння.
 
Під час Літургії вірних священик тайно молиться: «Дякуємо Тобі, Господи Боже сил, і тепер удостоєних нас стати біля св. Твого Жертовника і припасти до Твого милосердя по причині наших гріхів і незнань народу; прийми, Боже, нашу молитву, зроби, щоб ми були достойними приносити Тобі молитви, моління і безкровну жертву за весь Твій народ, і, силою Духа Свого Святого, створи нас, яких Ти назначив на це Твоє служіння, спроможними бездоганно, безпомилково, з чистим свідченням нашої совісті, закликати Тебе до себе на всякий час і на всякому місці, щоб, вислухавши нас, Ти був би милостивий до нас, по багатству Твоєї доброти». І друга молитва за вірних, яку священик промовляє тайно: «Знову і часто припадаємо  до Тебе, і молимось Тобі, добрий і людинолюбний, щоб Ти зоглянув на нашу молитву і очистив наші душі і тіла від всякого тілесного і духовного осквернення, і дав нам невинне і не осудливе стояння біля святого Твого Жертовника. Обдаруй же, Боже, і тих, що моляться з нами бажаним успіхом у житті, вірі і духовному розумі; дай їм, при постійному Тобі служінні з страхом і любов’ю, невинно і не осудливо участувати у святих Твоїх тайнах, і удостоїтись Твого Небесного Царства».
 
Що характерного можна заключити з цих молитов. Те, що в цих молитвах  «священик говорить не тільки від свого імені, але і від імені всіх віруючих, які знаходяться у храмі і моляться … Це означає, що народ співслужить священику … Священик не протиставляє себе народу, а навпаки, наполягає на однодумному служінні Таїнству святої Літургії разом з народом».

Тут виникає думка, що не тільки священик повинен готовитись до служіння святої Літургії, але кожен, хто бажає бути присутнім за богослужінням. А в чому буде полягати наше приготовлення до Літургії? По-перше, треба утримуватись від перенасичення їдою і питтям напередодні недільних і святкових днів, а в день служіння говіти до кінця Літургії. Для тих, хто буде причащатись необхідно також вечором і ранком прочитати положенні молитви і правила до причащання. Але самим головним являється те, що всі ми повинні примиритись з своїми домашніми, якщо було якесь непорозуміння і вже тоді йти до храму Божого на загальну молитву. Тоді наша молитва буде чистою, щиросердечною і віримо, що така молитва буде почута Отцем нашим Небесним і принесе нам духовну користь. Амінь.  

13 –та бесіда про Божественну Літургію.

Херувимська пісня і Великий вхід.

Після закінчення ектенії вірних і возгласу священика хор співає Херувимську пісню. Вперше Херувимська пісня ввійшла до складу Літургії в Константинопольській Церкві у 573 р. коли імператором був Іустин Молодший, а патріархом - Іоанн Схоластик, якого і вважають її автором.
 Текст Херувимської пісні такий: «Иже Херувимы тайно образующе и Животворящей Троице трисвятую песнь припевающе, всякое ныне житейское отложим попечение. Яко да Царя всех подымем, ангельськими невидимо дориносима чинми. Аллилуия, аллилуия, аллилуия».
Якщо перекласти на українську мову, то Херувимська пісня буде читатись так: «Ми, тайно зображуючи Херувимів і співаючи Тройці, яка дає життя, Трисвяту пісню, залишимо в цей час всі життєві турботи, щоб приймити (у таїнстві Причащення) Царя всіх, Якого невидимо супроводжують ангельські чини. Хвала Богу».

У Великий Четвер замість Херувимської пісні співається молитва: «Вечери Твоея тайныя днесь, Сыне Божий, причасника мя приими», а у Велику Суботу пісня  - «Да молчит всяка тварь». 

Під час Херувимської пісні священик читає молитву св. Василія Великого.
 У цій молитві він молиться «щоб Господь укріпив його силою Святого Духа священнодіяти над Святим і Пречистим Тілом і Чесною Кров’ю».
 Після молитви священик, а якщо він служить з дияконом, то диякон кадить Престол, олтар, іконостас і віруючих. «Це кадіння виражає молитовне прагнення віруючих до Бога і їхнє бажання прийняти благодать Святого Духа».

Як ми повинні себе поводити під час Херувимської пісні? Подібно до  Херувимів і Серафимів та іншим ангельським чинам, які оточують Престол Господа Слави і співають Йому  Трисвяту хвалебну пісню, а в даний час супроводжують Його у Святих Дарах, які урочисто переносяться священиком з Жертовника на Престол, ми повинні свою думку і своє серце підняти вверх – туди де перебувають Ангели. Щоб це могло здійснитися в нас, ми повинні стрясти з своїх душ всякі суєтні життєві турботи, залишити все земне на землі, щоб чистим серцем ми могли, подібно до Ангелів, славословити Триєдиного Бога.

Як нам розуміти вимогу «всякое ныне житейское отложим попечение»? «Невже так, що навіть молитися про життєві потреби недозволено? Ні, бо після освячення Дарів священик молиться про віруючих: «Сокровища их  исполни всякаго блага» та ін. Отже і кожний віруючий при цій священнодії може молити Бога  про поміч у життєвих справах, надіючись, що якщо Бог Отець Сина Свого не пощадив, а видав Його за всіх нас, то як з Ним не дарує нам і всього (Рим. 8,32)? Така молитва не тільки не противна обов’язку відкласти всяке життєве піклування, а, навпаки, якраз вона і є відкладенням всякого життєвого піклування, коли молитовник покладає всю свою надію на Господа і очікує від Нього всього потрібного для цього життя і не мучить себе, як буде у майбутньому, що властиво людям, які думають тільки своїми силами влаштувати своє благополуччя».
  
Закінчивши кадіння, священик тричі читає у олтарі  перед св. Престолом Херувимську пісню і відходить до Жертовника, бере з благоговінням у праву руку св. Чашу, а в ліву – св. Дискос. Починається, так званий, Великий Вхід. Чесні Дари через північні двері, солею, «середину храму і Царські двері вносяться для освячення в жертву Богу»
 до олтаря і ставляться на Престол.

 Що знаменує собою Великий Вхід? У духовному розумінні він знаменує «шестя Господа Іісуса Христа на вільні страждання, Його розп’яття на Хресті, смерть і перенесення Його Тіла з Голгофи до місця поховання».

Під час Великого входу присутні у храмі повинні прихилити свої голови і цим своїм прихиленням показати, що також бажають участувати в урочистому супроводженні Господа Іісуса Христа, як Царя Слави.
 Разом з цим віруючі повинні молитись: «Дай нині, Христе, сльози очам моїм, щоб омити скверну беззаконь моїх, і як Ти сподобив Іосифа з Никодимом зняти з Хреста  і чесно з страхом перенести Пречисте Тіло Твоє, так і мене, який споглядає тепер перенесення Чесних і Божественних Дарів, сподоби Тобі з страхом поклонитися за всі Твої благодіяння і достойно дякувати, та з зітханням сповідуватися Тобі Спасу і Богу моєму. Ти ж милостиво прийнявши від мене це, даруй мені благу кончину і сподоби мене в день судний стати праворуч Тебе і чути голос Твій добрий: прийдіть, благословенні Отця Мого, наслідуйте Царство, уготоване вам від створення світу».

Під час Великого входу амвон як би зображує Голгофу, свята Чаша і Дискос – Господа Іісуса, розіп’ятого на Хресті, храм – весь світ, за який приніс Себе в жертву Спаситель,
 а священнослужителі  зображують Іосифа з Никодимом.

 На початку Великого входу священик закінчує біля Жертовника поминання живих і померлих, виймаючи частинки з просфор, а під час самого входу, коли закінчиться перша частина Херувимської пісні – проголошує  поминання  Патріарха, Митрополита, правлячого Єпископа і всіх православних християн. Це означає, що Чесні Дари будуть принесені в жертву Богу за здоров’я і спасіння всіх поіменованих. 
 

Великий вхід закінчується поставленням Чесних Дарів на Престолі, чим нагадується зняття Господа з Хреста і Його поховання.
 Закриття Царських дверей знаменує зішестя Іісуса Христа у пекло і привалений камінь до дверей гробу;  закриття завіси – зображує печатку, прикладену до гробу і сторожу, виставлену біля дверей гробу Господнього юдейським начальством.

У цей час хор співає другу частину Херувимської пісні: «Яко да Царя». «Цього  великого і безсмертного Царя нашого … постараймося зустріти з благоговінням і  радістю, і прийняти Його в душі наші через спасительні Його Таїнства, вітаючи Його і урочисто співаючи разом з Серафимами - Аллилуйя».
  Присутні у храмі після поминання, проголошеного священиком: «И всех вас, православных христиан да помянет  Господь во Царствии Своем всегда, нине и присно, и во веки веков» - не повинні залишатися байдужими, а якби  разом з благорозумним розбійником повинні взивати у молитві: «Спомини і мене, Господи, коли прийдеш у Царство Твоє. Спомини мене, Владико, коли прийдеш у Царство Твоє. Спомини мене, Святий,  коли прийдеш у Царство Твоє. Господи Іісусе Христе, Сину Божий! Ти розбійника оправдав, який тільки один раз  помолився до Тебе: пом’яни і мене, Господи, у Царстві Твоєму! І мене помини, Господи, Боже мій, бо  безперестанно взиваю до Тебе і тієї ж участі, якої удостоїв його, удостой і мене, яко Благ і Чоловіколюбець».
 Амінь. 
14-та бесіда про Божественну Літургію.
1.Просительна ектенія

2. Лобзаніє миру

Після Херувимської пісні і Великого входу починається приготування до освячення св. Дарів і наступного причастя. Проголошується, так звана, просительна ектенія: «Исполним», тобто виконаємо «молитву нашу Господеви». У цій ектенії всі присутні у храмі моляться про Дари, які на Великому  Вході  були перенесені з Жертовника на Престол. Ми молимось, «щоб Господь милостиво їх прийняв від нас і освятив силою Святого Духа. У тайній молитві, яку священик читає у цей час, він просить, щоб Господь удостоїв його принести Чесні Дари в жертву духовну, зіслав на них і на всіх віруючих благодать Святого Духа в силу Своїх щедрот і милосердя».

Ектенія складається з ряду прохань, змістом яких являються наші насущні потреби: ми просимо мирного, досконалого, святого, безгрішного дня, Ангела мирного, вірного наставника хранителя душ і тілес наших, просимо прощення і оправдання наших проступків; просимо доброго і істинно-корисного для наших душ спокою і тишини у світі, мирного закінчення нашого життя, а також захисту, оправдання нашого на страшному Суді Христовому. На ці прохання хор від лиця всіх присутніх у храмі відповідає: «Подай, Господи». Закінчується ектенія возгласом священика: «Щедротами Единородного Сына Своего с Нимже благословен еси со Пресвятым и Благим и Животворящим Твоим Духом, нине и присно и во веки веков». У перекладі це звучить так: з-за милосердя Єдинородного Твого Сина, з Яким прославляєшся Ти, як і Пресвятий, і Благий, і що життя подає Твій Дух, тепер і завжди, і вічно. «Священик, який згадує слова Господа Іісуса Христа чого б ви не попросили в Отця в ім’я Моє, дасть вам (Ін. 16,23), звертається до Отця Небесного з молитвою ради милостей Його Сина».

Приготовлення до освячення Дарів не обмежується просительною ектенією і молитвою. Всі віруючі запрошуються виконати заклик Господа Іісуса Христа про віру і взаємну любов. Христос Спаситель заповідав своїм ученикам перш всього мати взаємну любов і віру: «По тому знатимуть усі, що ви Мої ученики,- говорить Він, - якщо будете мати любов між собою» (Ін. 13,35); і ще сказав Господь: «Віруйте в Бога і в Мене віруйте» (Ін. 14,1). Тому і св. Церква раніше відправлення Безкровної Євхаристичної Жертви вимагає від усіх присутніх у храмі взаємної любові і чистої віри. На возглас священика: «Возлюбим друг друга, да единомислием исповемы», тобто: будемо любити один одного, щоб нам однодумно сповідувати віру. Хор  закінчує: «Отца и Сына и Святаго Духа, Троицу Единосущную и Нераздельную». Три Особи Пресвятої Тройці Єдиносущні і Нероздільні, подібно цьому і віруючі повинні бути єдиними між собою і нероздільними. Іісус Христос  перед Своїми стражданнями молився за своїх учеників і за всіх віруючих: «Благаю … й за віруючих у Мене за словом їхнім, щоб усі були єдине: як Ти, Отче, в Мені, і Я в Тобі, так і вони нехай будуть в Нас єдине, - щоб увірував світ, що Ти послав Мене» (Ін. 17,20-21). «Євхаристичне приношення може бути здійснене тільки єдиними устами і єдиним серцем, в єдиній вірі, в згоді про її догмати, в однакових поглядах на основні питання учення віри і життя».

Під час співу «Отца и Сына» древні «християни на знак миру, любові і однодумності цілували один одного: жінки жінок, а чоловіки чоловіків. При цьому однин говорив: «Мир тобі», інший відповідав: «І духу твоєму». Це цілування починалось в олтарі між священнослужителями і продовжувалось у храмі серед віруючих. За словами св. Кирила, архієпископа Єрусалимського, «це цілування означає з’єднання душ і свідчить про віддалення від всякого пам’ятозлобства». Пізніше для уникнення безпорядків і зловживань у храмі такі привітання між віруючими були відмінені, і залишилися вони лише в олтарі між священнослужителями.
 Вітаючи, священик говорить: «Христос посеред нас», а інший священик відповідає: «І є і буде», цілуючи один одного в плечі. Такий образ цілування означає, що вони рівно підлягають Христовому ярму і носять тягар Його на своїх плечах.  Це цілування Тертуліан називає «печаткою молитов».

Що повинні робити у цей час віруючі у храмі? Вони «повинні внутрішньо цілувати один одного, тобто повинні вигнати з свого серця злобу і примиритися з усіма тими, які ненавидять і ображають, повинні поступити по заповіді Господа, яка гласить: коли ти принесеш дар твій до жертовника і там згадаєш, що брат твій має щось проти тебе, залиш там дар твій перед жертовником і піди перше примиритися з братом твоїм, і тоді прийди і принеси дар твій (Мф. 5,23-24)».
  
У цей час ми повинні знати, що перебуваємо перед початком величнішого Таїнства – Таїнства перетворення запропонованих хліба і вина у Тіло і Кров Христову. Тому треба зібрати всі свої духовні сили, щоб у цей Великий Момент показати один до одного досконалу любов і щоб  сповідувати щиру віру в Отця і Сина, і Святого Духа – Тройцю Єдиносущну і Нероздільну. Амінь.
15-та бесіда про Божественну Літургію.
Про 1-ий член Символу віри.

Останнє з підготовчих дій до величнішого Таїнства перетворення хліба і вина у Тіло і Кров Христову є сповідання православної віри читанням чи співом Символу віри. У склад Літургії Символ був включений у 510 році Константинопольським патріархом Тимофієм.
 Але ще до цього, за свідчення Феодора читця, його читання було введене у склад Літургії патріархом Антіохійським Петром Кнафеєм наприкінці 5-го ст. А до того часу його читали тільки раз у рік у Велику П’ятницю  оглашенним перед Хрещенням.
 

Від правильності нашої віри, іншими словами, від чистоти сповідування православної віри, залежить і чистота нашого життя. Адже як здебільше буває? Ті, що вважають себе християнами, не мають щонайменшої уяви про правила віри, не знають Символу віри, а тому, і це цілком закономірно, своє християнське життя проводять недбайливо. Тому перша вимога до віруючих – це тверде знання Символу віри, а вже потім свідоме розуміння кожного з правил віри зокрема.

Віру недостатньо сповідувати одними устами, хоч і робиться це з сердечним благоговінням. Потрібно, щоб і розум вникав у смисл тих слів, які прийняті святими отцями Вселенських Соборів, щоб богоодкровенна істина стала доступна кожному людському розуму просвіченому вірою Христовою. Великий православний богослов 19-го ст. святитель Філарет (Дроздов) говорив, «що поки наша віра ґрунтується на Святому Письмі і Символі віри, вона належить Богу, Його пророкам, Його Апостолам, отцям Церкви і це не наша віра. Але коли вона в наших думках, у нашій пам’яті, тоді ми починаємо оволодівати нею».
 
Отже, з допомогою Божою, спробуємо вникнути в суть нашої православної віри, щоб єдиними устами і єдиним серцем сповідувати її істини.

 Спочатку трохи історії. “Символ віри‚ який співається у храмах за Божественною Літургією – одна з древніших церковних молитов. Він був укладений за навіяння Святого Духа святими отцями Першого (325 р.) і Другого (381 р.) Вселенських Соборів, коли різноманітні єретичні рухи пробували знищити істинну віру в Трійцю Єдиносущну і Нероздільну. Головною причиною до скликання Першого Вселенського Собору явилось поява і розповсюдження лжевчення олександрійського священика Арія. Основним пунктом лжевчення аріан було те, що Син Божий створений Богом Отцем, Він має початок Свого буття і тому не єдиносущний Отцю.
 
Другий Вселенський Собор під головуванням Мелетія Антиохійського, а потім Григорія  Богослова і вкінці Нектарія Константинопольського осудив лжевчення духоборців, головним представником яких був Константинопольський єпископ Македоній. Духоборці вважали Сина тільки подібносущим (όμοιοΰσιοσ)  називали Святий Дух служителем і виконавцем Божих велінь і другими іменами, які пристойні хіба-що Ангелам і не признавали Святого Духа Особою Святої Тройці. Свята Церква рішуче виступила на захист чистоти православного вчення віри, виклавши основні спасительні істини, крім прийнятих на Першому Вселенському Соборі, додавши до них ще 5 віровчительних членів, які служать незмінним провідником для всіх православних християн у їхньому духовному житті. 
 
Символ віри ділиться на 12 пунктів, сім з яких прийняті на Першому Вселенському Соборі, а решту п’ять – на Другому. По місцю проведення цих Соборів прийнятий і затверджений Символ віри називається ще Нікео-Цареградським”.
 
Отже почнемо з першого члена Символу віри, який читається так: „Верую во единого Бога Отца, Вседержителя, Творца небу и земли, видимым же всем и невидимым”. 
„Вірую во Єдиного Бога”. В Єдиного Бога ми навчаємось вірувати за свідченням Божественного Одкровення. У книзі Второзаконня є такі слова: „Слухай, Ізраїлю, Господь Бог наш, Господь єдиний”(6,4). Але єдність Бога по розумінні св. Церкви це не та єдність у яку вірують юдеї і магометани. У них єдність замкнута, Бог у них не „виходить з Своєї одноособовості. ” Він „обмежений Своєю, так би мовити, одноособовістю ”.
 Коли ми сповідуємо віру в Єдиного Бога, то повинні знати, що сповідуємо Його Єдність „у Трьох Особах, які у Святому Письмі іменуються Богом Отцем, Богом Сином і Богом Духом Святим”.
 Християнський Бог – Бог Триєдиний. „Тому воскреслий Христос і послав своїх учеників навчити всі народи, хрестячи їх в ім’я Отця і Сина і Святого Духа (Мф. 28,19).
Отже тільки з приходом Нового Заповіту настала повнота Одкровення: „Син Божий став чоловіком і зволив нас спосібними приймити Святого Духа, Який сходить від Отця”.
 Єдиний Бог – це Бог Отець, Бог Син і Бог Дух Святий; але це не три Боги. Між Особами Святої Тройці не має різниці – Воно рівні – крім форми існування, яка позволяє розрізнити Отця, Сина і Святого Духа.
 Так, „Бог Отець не народжується і не виходить з іншої Особи, Бог Син предвічно народжується від Бога Отця і Дух Святий предвічно сходить від Бога Отця”.

Дії Осіб Святої Тройці ми бачимо на протязі усієї історії людства. Коли відкрити св. Біблію, то уже в перших її рядках ми знайдемо, що творіння цього видимого світу відбулося при участі всіх Трьох Осіб Святої Тройці. „На початку сотворив Бог небо й землю” (Бут 1,1). Тут треба розуміти, що Бог все творив Своїм Словом, тобто Сином Своїм, як про це пише у Євангелії св. ап. Іоанн Богослов (Ін. 1,1), „а Дух Божий” брав участь у творінні і „ширяв над водами” (Бут. 1,2).

Перед творіння людини мала місце Рада Осіб у Тройці. У книзі Буття пишеться: „Тож сказав Бог: сотворимо людину на Наш Образ і на Нашу подобу” (Бут. 1, 26). Слово „Наш” указує на те, що при творінні людини брав участь Бог у Тройці. 

Але з повною виразністю Троїчний Бог відкривається у Новому Завіті. „Бесіда Іісуса Христа з Никодимом, Його Гефсиманська молитва і, нарешті, остання заповідь ученикам проповідувати Євангеліє і хрестити тих, що увірували в ім’я Святої Тройці не залишають ніякого сумніву в тому, що в Церкві проявляється Триєдина Божественна дія. Основні новозавітні події служать незаперечним підтвердженням цього. У Благовіщені Архангел Гавариїл сповіщає Діві Марії про благовоління до Неї, сходженні і осінені Її Духом Святим і силою Всевишнього, і народженням від Неї Сина Божого. У Хрещенні Отець благоволить, Син охрещається, Дух сходить. У Преображенні Отець повеліває і говорить: „Його слухайте!” (Лк. 9,35), Син являється у Божественному світлі, Дух проникає і осіняє. У Хресних стражданнях і невіддільному від них Воскресінні, де як здається, Богочоловік Іісус діє один перед лицем зла і смерті, беруть участь також всі Особи Живоначальної Тройці: Отець віддає Сина (Ін. 3,16), приймає Його Дух у Свої руки (Лк. 23,46) і воскрешає Його Духом Своїм (Рим. 8,11); Син перетерпає страждання і здійснює спасіння (Ін. 19,30); Дух Святий подається ученикам воскреслим Іісусом (Ін. 20-22) і сходить у світ унаслідок Його Хресної смерті (Ін. 16,7).
 

Триєдиний Бог згідно Святого Письма самобутній (Вих. 3,14), предвічний (Іс. 41,4; Пс. 88,3), безкінечний (Лк. 1,33; Пс.101,21), всюди діючий (Єр. 23,24), премудрий (Рим. 11,33), всюди присутній (1 Ін. 3,20) і всемогутній (Пс. 113,11).

„Вірую во Єдиного Бога Отца, Вседержителя”. Що таке Вседержитель? Вседержитель, це Бог, Який все держить у бутті. Коли Бог явився Мойсею, то Він відкрив йому Своє Ім’я. Він сказав: „Я - є” (Вих. 3,14), Я є Той, що є, тобто Я, говорить Бог Мойсею, Я Творець – Творець буття з небуття. І ми сповідуємо у Символі віри: „Вірую во Єдиного Бога Отца Вседержителя, Творца небу і землі, видимим же всім і невидимим”. Ми віруємо, що Бог всесильним Своїм Словом привів світ від небуття до існування. Спочатку Він створив царство Ангелів (Іов. 38,6;7) – і це те, що у Символі віри іменується небом. Після створення всі Ангели були святими. Одні з них непохитно утвердились у святості, любові і прагненні до добра, постійно славили Бога (Пс. 102,20), здійснювали веління Божі. А інші ангели не устояли у добрі, согрішили перед Богом (Юд. 1,6) і не тільки назавжди залишились у злі, але й людей прагнуть привернути до гріху, щоб зштовхнути їх у ту ж біду, якій і самі підпали (Мф. 25,41). На чолі впалих ангелів стоїть диявол або сатана (Ін. 8,44).

Що стосується створення Богом видимого світу, то Він Своїм Словом: „Нехай буде” за шість днів з нічого створив весь видимий світ, тобто всі небесні світила, нашу Землю, на якій ми живемо і все, що оточує Землю, і на кінці Свого творіння – людину, від якої пішов весь людський рід.
Бог створив світ з нічого. В цьому проявляється його всемогутність. Ми не повинні думати, що до створення видимого у Бога була якась безформна матерія, з якої Він пізніше почав творити. Св. Іоанн Златоуст говорить з приводу цього: „У перший день Бог створив все з небуття, а в інші дні з існуючого. Отже, звідки сонце? З світла, створеного першого дня; Творець змінив це світло як хотів і перетворив його в різноманітні види … Подібно тому, як з куска золота хто-небудь чеканить монети, так і тут Бог користується світлом, розділюючи його на частини. Подібно тому, як раніше Творець розділив безодню, яка була суцільною водою, на моря, річки, джерела, озера, ставки, так і тут єдине і однакове світло, яке існувало, Він розділив на сонце, місяць і зірки. ” 
 

Цю ж саму думку святитель Іоанн Златоуст приводить більш коротко в іншому вислові: „Першого дня Бог створив речовину творіння, а в інші дні – давав форму творінням і приводив до порядку.”

І на закінчення нашої бесіди відносно того, що спонукало Бога створити весь видимий і невидимий світ. У Бога не було якої-небудь внутрішньої необхідності до творення. „Творіння – це цілковито свобідний, дарчий акт волі Божої …  Побудова всесвіту заставляє нас признати Доброту, Мудрість, Любов Творця, Який наповнив світ смислом і дав йому вище призначення.”
 Св. Григорій Богослов пише: „Бог є Істота не тільки всемогутня, але й всеблага; звідси само собою зрозуміло, що по Своїй всемогутності Він завжди міг, а по Своїй безкінечній доброті завжди хотів створити світ істот, спосібних насолоджуватись дарами Його доброти. Таким чином, - закінчує свою думку святитель, - доброта Його і Його безкінечна любов буди єдиними для Нього спонуканнями до безумовно-вільного творіння видимого світу.”
 Амінь.
16-та бесіда про Божественну Літургію.

2-й член Символу віри.
У другому члені Символу ми сповідуємо віру „во единаго Господа Иисуса Христа, Сына Божия, Единороднаго, Иже от Отца родженаго прежде всех век; Света от Света, Бога истинна от Бога истинна, рожденна, несотворенна, Единосущна Отцу, Имже вся быша.” 

Перш всього, звідки взялось ім’я Іісус. „Ім’я Іісус, - говорить св. Іоанн Златоуст, - принесено Ангелом, який зійшов з небес.”
 У Євангелії від Матфея читаємо слова Ангела, звернені до Йосифа Обручника: „Іосифе, сину Давидів! не бійся прийняти Марію, жону твою, бо народжене в Ній, є від Духа Святого; породить же Сина, і наречеш Йому ім’я Іісус; бо Він спасе людей Своїх від гріхів їхніх ” (Мф. 1, 20-21). Слово Іісус на єврейській мові звучить як Jeschua і перекладається Спаситель.

Тепер у відношенні імені Христос. Христос – слово грецьке і означає воно - Помазаник. По-єврейському воно звучить як Maschiach – Месія. У Старому Заповіті перед вступом на служіння царі і первосвященики помазувались єлеєм. Як свідчить св. ап. і євангеліст Іоанн Богослов, Христос-Месія був помазаний не єлеєм, але „Духом Божим без міри” (Ін. 3,34). Тому Йому і дається ім’я Помазаник, або по-грецьки – Христос.

Господь був названий так ще й тому, що в цьому імені втілились і здійснились ті світлі надії, якими була проникнута вся історія боговибраного народу.

Таким чином, ім’я Іісус Христос – це ім’я Сина Божого. Це Той Самий Месія, про Якого передвіщали пророки, це Той Самий Спаситель, Якого з нетерпінням очікували народи. Від імені Христос, ми, його послідовники, називаємось християнами. І саме це найменування нас християнами багато чому зобов’язує. Святитель Іоанн Златоуст повчає нас: „Подібно тому, як ті, які носять на війні … знамено …, повинні володіти великою силою і досвідом, щоб не віддали його ворогам, так і ті, які носять ім’я Христове не тільки під час війни, але й під час спокою, повинні мати багато твердості, щоб не віддати його богозневажним устам, але мужньо тримати і нести хрест. Воістину велика потрібна сила для того, щоб носити ім’я Христове. Той, хто говорить, чи робить, чи в душі має що-небудь недостойне, не носить Його імені і не має у собі Христа. Між тим той, хто носить це ім’я, урочисто прямує не через торжище, а через небеса. При виді його, всіх обіймає жах, ангели супроводжують і дивуються йому.”
 „Ім’я Іісуса Христа, - говорить той же святитель, - страшне для демонів, страстей і хвороб. Отже будемо Ним прикрашуватись, Ним захищатися. ”

І Цей Господь, в Якого ми віруємо і ім’я Якому Іісус Христос єдиний з Своїм Отцем. Про це Він говорить у Своїй Первосвященницькій молитві: „Щоб усі були єдине: як Ти, Отче, в Мені, і Я в Тобі, так і вони нехай будуть в Нас єдине, - щоб увірував світ, що Ти послав Мене ” (Ін. 17,21).
Чому у Символі віри підкреслюється єдність Отця і Сина? Бо людський підхід до цієї істини викликав жорстокі суперечки. Модалісти,  єретики 3-го ст., бачили в Особах Святої Тройці форми або образи, в яких Бог відкривається світу як єдина Істота і тому вони відкидали всяку різницю між Отцем і Сином. Інші – аріани, єретики 4-го ст., твердили, що Син не існував до народження, тобто не був безначальним, чим заперечували Божество Сина.

Відкинувши і спростувавши єретичні вчення про те, що Іісус був лише Богом усиновленим чоловіком, св. Церква у другому члені Символу віри сповідує, що тільки один Іісус Христос по Своїй природі Син Божий. 

Тут необхідно помітити, що і ми стаємо синами Божими після таїнства Хрещення. Але ми сини Божі тільки по благодаті. А Христос – Син Бога по природі, Він Єдинородний. І тільки тому, що Христос – Син по природі, ми  можемо ставати синами по благодаті. 

Віруємо „во единаго Господа Иисуса Христа, Сына Божия, Единороднаго, Иже от Отца рожденнаго прежде всех век”. „Сповідуючи Сина от Отца рожденного прежде всех век, ми не говоримо, що це народження було просто перед створінням, але стверджуємо, що воно поза часом, так як поняття часу пов’язане з поняттям тварності … Утвердження народження «прежде всех век” було направлене проти блюзнірських слів аріан про Сина, які говорили, що був час, коли Його не було.”

Син Божий такий ж вічний як і Отець. Святитель Іоанн Златоуст, бажаючи укріпити нас у цій істині, говорить: „Коли ти почуєш: споконвіку було Слово (Ін. 1,1) і признавши Його вічним, однак, не подумав, що життя Отця на деяку відстань, тобто на більше число століть передувало життю Сина, і таким чином, щоб ти не поклав печатку Єдинородному, євангеліст прибавляє: Воно було споконвіку у Бога (Ін. 1,2), тобто Він також вічний, як Сам Отець.”

Дальше у Символі віри слідують слова, які указують на рівність між Отцем і Сином: „Света от Света, Бога истинна от Бога истинна” . Щоб виразити цю рівність св. ап. Павло говорить нам, що Христос є „сяяння слави і образ іпостасі” Отчої (Євр. 1,3).

„Рожденна, несотворенна.” Сутність внутрішнього життя  Бога в Тройці – це нестворенність. Тому не може бути ніякого порівняння між народженням Сина від Отця і творенням світу. Св. Григорій Чудотворець ясно говорить, що „не має в Тройці чого-небудь створеного або службового; не має чого-небудь привнесеного, нібито того, що раніше не існувало, а після виникло. ”
  
Щоб назавжди покінчити з усякою двозначністю отці Нікейського Собору провістили, що Син Єдиносущний Отцю. У слові «Єдиносущний» узагальнюється все те, про що говорилось у другому члені Символу віри: тобто про єдність Отця і Сина, Їхню співвічність і рівність. Ця єдиносущність особливо помітна у словах Господніх, які передав св. ап. і євангеліст Іоанн Богослов: „Істинно, істинно говорю вам: Син нічого не може творити Сам від Себе, якщо не побачить, як творить Отець; бо, що Він творить, те само творить і Син ” (Ін. 5,19). Пояснюючи ці слова св. Іоанн Златоуст говорить: „Що значить від Себе?Якщо ви зрозумієте це з точністю, то узнаєте велику Його близькість до Родича; узнаєте невіддільність Їхнього єства, тобто що Він має таке ж єство, як і Отець. А що значить: Син нічого не може творити Сам від Себе? Він не може робити що-небудь особливе від Отця, не може робити що-небудь чуже Отцю, окреме, відмінне, інше, ніж те, що робить Отець. Що робить Отець, те й робить і Він. Отже вираз: Син нічого не може творити Сам від Себе є не запереченням свободи і не ліквідація влади, а доказ однодумності, знак цілковитої близькості і невіддільності. ”

Закінчується 2-ий член Символу віри твердженням, що все було створене Сином – имже вся быша. Ця істина ясно висловлюється у Святому Письмі Нового Завіту. У євангеліста Іоанна читаємо: „Споконвіку було Слово … Все через Нього сталось, і без Нього ніщо не сталось, що сталось” (Ін. 1,1;3). Св. ап. Павло у посланні до Колосян пише: Сином „створене все, що на небесах, і що на землі, видиме і невидиме” (1,16). Проте, говорить св. Іоанн Златоуст "де находиться  одна з Осіб Тройці, там присутня вся Трійця. Вона Сама в Собі нероздільна і тіснішим способом з’єднана.”
 Таким чином у творенні брав участь Бог у Тройці. Тут тільки треба пояснити, що кожна Особа Святої Тройці „являється  … причиною буття особливим, властивим якраз Їй чином; так, якщо Отець – Причина первісна і Дух – причина удосконалююча, то Слово може бути назване Причиною діючою.”

„Сердечною вірою приймаю і сповідую православне учення про Другу Особу Святої Тройці – Сина Божого. Він, разом з Отцем і Духом, є єдиний істинний Господь над усім, особливо над нами, для котрих Він, з’явившись на землі з іменем Іісуса, став Христом – Визволителем. Він є Син Бога Отця Єдинородний, тобто єдиний Його природний Син. Він від Отця, тобто від сутності Отця, народжений раніше всіх віків, а отже співвічний Йому, так що не було часу, коли би не було Його, як не було часу, коли не було би Отця. Він так само безстрасно від Отця родився, як світло безстрасно народжується від сонця, і після народження так же нерозлучно перебуває у спілкуванні з Отцем, як промінь сонця, падаючи на землю, не відділяється від нього, але, торкаючись землі, в один і той самий час торкається і сонця. Він є Бог істинний, як і Бог Отець, від Якого по Божеству походить. Він єдиносущний, а не подібносущний Отцю, бо має одну з Ним Божественну природу і ті ж властиві їй доскональства. Він, як і Бог Отець, є Творець всього, бо „без Нього нічого не сталося, що сталося”.

Хоч, можливо, нам важко вникати в істини віри, які були нині викладені, але будемо уважними у слуханні і будемо просити Господа, щоб Він вклав у нас Дух Свій, „дух мудрості й розуму, … дух знання й страху Господнього” (Іс. 11,2). Амінь.

17-та бесіда про Божественну Літурнію.

3-й член Символу віри

3-й член Символу віри читається так: „Нас ради человек и нашего ради спасения сшедшаго с небес и воплотившагося от Духа Свята и Марии Девы, и вочеловечшася”. На українській мові: „Він для нас, людей, і для нашого спасіння з небес зійшов і тіло прийняв од Духа Святого й Марії Діви, і стався людиною. ”
Про говориться в цих словах? Тут мова йде про втілення Сина Божого, тобто: що Єдинородний Син Божий, Бог Слово, Друга Особа Святої Тройці приймає тіло від Духа Святого і Марії Діви і стає Людиною. І все це стається заради нас і заради нашого спасіння.

Якщо звернутися до Старого Заповіту, то люди прагнули спасіння, вони очікували Спасителя. Пророки ясно провіщали, що з приходом Месії – Посланця Всевишнього наступить нова ера, яка перемінить на краще взаємини між людьми і між людьми та Богом. Пророк Єремія пише, що Господь створить на землі дещо нове: жінка спасе чоловіка (Єр. 31,22). Як саме це збудеться, пишеться у пророка Ісайї: Діва зачне в утробі і народить Сина і дадуть ім’я  Йому Еммануїл (Іс. 7,14). Пророк Ісайя не тільки указує народження Месії від Діви, але й зображує образ Месії, як „приниженого і зневаженого Раба”,
 про що кожен з нас може прочитати у 53 главі його книги. 
І чим ближче підходив час приходу Спасителя, тим очікування юдеїв досягало більшої напруги. „Древні провіщення пророків стали предметом самого ретельного вивчення і тлумачення, і самою любимою книгою була книга пророка Даниїла з її найточнішими визначеннями відносно часу появлення Месії. Інші книги євреїв, які називаються у нас неканонічними, підтверджували і роз’яснювали ці пророцтва, доповняючи їх своїми особистими думками і писали, що скоро сини Ізраїлю знову будуть зібрані в Єрусалим для поклоніння своєму Господу Богу (2 Мак. 2,18), і що потомство Давидове буде володіти престолом по віки (1 Мак. 11,57).”

У 2-му ст. до Різдва Христового у євреїв розсіяння появились т.з. „Сивіліні книги. ” Їх автор зібрав всі пророкування старозавітних книг про Месію і виклав їх у поетичній формі. У цих книгах говорилось, „що скоро повинен появитись цар, який покладе кінець всяким війнам на землі … Під владою посланого з неба царя Ізраїлю будуть даровані мир і благоденство, а потім і язичеські народи також будуть приведені до поклоніння істинному Богу і Його храму. Нарешті, Бог заснує на землі вічне царство миру в яке будуть зібрані всі народи.”

Очікування цього було до такої міри реальним, що самі правителі ізраїльського народу в часи правління Маккавеїв приймали владу лише умовно: „аж поки не повстане пророк вірний ”, як про це написано у першій Маккавейській книзі (14,41). У народі всі мимоволі відчували, що прийшло сповнення часів і спасіння Ізраїлю. При появі всякого знаменитого проповідника чи пророка всі мимохіть запитували, чи не він Христос (Ін. 1,19-20; Мф. 11,3). Навіть напівязичеські самаряни чекали, що скоро прийде Месія, Який розв’яже всі спірні питання між ними і юдеями відносно релігії (Ін. 4,25).  Багато-хто при цьому неясно уявляв собі, в якому виді прийде Месія, і чекали побачити в Ньому всесвітнього завойовника, який покорить юдеям весь світ і установить вічну юдейську державу. Навіть апостоли до самої П’ятидесятниці не могли звільнитися від подібних уявлень, як про це дається знати у книзі Діянь (1,6).

Але найбільш передові і духовно просвітлені юдеї бачили в Месії не політичного завойовника, а такого Месію, Який викупить людство від рабства гріху, установить мир у стривожених душах, закличе до Себе всіх струджених і обтяжених, відкриє віковічну істину спасіння і закличе землян у вічне царство Боже.

Це так чекали Спасителя євреї. Але й інші народи не залишались байдужими у своєму прагненні дочекатись пришестя Спасителя. Люди зневірились серед жахливого морального занепаду. „Не вбачаючи ніякої утіхи у теперішньому і втративши всяку віру в майбутнє, люди задихались від духовної пустоти і шукали собі виходу або в бездумних насолодах, або у самовбивстві, яке стало самим звичним явищем. Навіть знаменитий філософ  Сенека дивився на самогубство як на самий кращий спосіб звільнитися від нестерпного становища. Але самий інстинкт самозбереження протидіяв користуватись таким жахливим засобом і тому більшість людей шукали другого виходу і находили його у властивій людському серці надії на краще майбутнє. Кращі язичники стали надіятись, що звідкись-таки повинно прийти спасіння і якщо не від людей, то звище. І надія ця якраз зійшлась з тим очікуванням Спасителя світу, яке все сильніше розповсюджувалось у юдейському світі і поширювалось через юдеїв розсіяння … Римські поети оспівували появлення чудесного спасителя. Вергілій оспівував младенця, Який відновить золотий вік. Він зійде з неба і на землі установиться мир, … і хлібороб більше не буде працювати у поті свого лиця. ”
               
І ось ці надії народів справдились. Св. ап. Павло пише до галатів: „Коли ж настала повнота часу, послав Бог Сина Свого (Єдинородного), Котрий народився від жони, був під законом, щоб відкупити підзаконних, щоб нам прийняти всиновлення ” (Гал. 4, 4-5). У цих словах  апостола  ми бачимо причину, чому втілився Єдинородний Син Божий, а саме: „щоб відкупити підзаконних, і щоб нам прийняти всиновлення ” . Св. Афанасій Великий говорить, що „якщо би Господь не став людиною, то ми не були би визволені від гріхів і не повстали би з мертвих, але перебували би мертвими під землею, не були би вознесеними на небеса, але залишались би у пеклі. ”
 
У Символі віри причина втілення Сина Божого висловлена так: „Нас ради человек и нашего ради спасения сшедшаго с небес.” Слова „сшедшаго с небес” не мають значення грубо матеріального. Вони указують на те, що Бог безмежно „принизив Себе Самого, прийнявши образ раба, зробившись подібним до людей, і з вигляду став як чоловік ” (Гал. 2,7).  Прекрасно висловлюється про таємниче величчя Божественного Втілення св. Софроній (7 ст.). Він говорить: „Втілився Той, Який безтілесний; приймає наш вид Той, Який по Своїй Божественній Сутності не має зовнішнього  виду; бере тіло, подібне нашому Той, Хто безтілесний; стає справді Людиною, безперестанно перебуваючи Богом; бачать Його в утробі Матері Його і Того, що перебуває у лоні Предвічного Отця; Він поза часом, одержує початок у часі – все це не по Своїй волі, але дійсно і істинно принизив Себе цілком, по волі Отця і Своїй волі; Він прийняв на Себе все наше людське єство, взяв тіло, єдинородне нашому тілу, розумну душу – подібну нашій душі, розум – подібний нашому розуму, бо це є склад людини. ”
 
Істину, що Іісус Христос будучи істинним Сином Божим, став істинною Людиною, або як говорить Євангеліє: „Слово стало плоттю, і вселилося між нас ”(Ін. 1,14), Церква завжди і з особливою силою захищала. Православ’я вело стійку боротьбу проти тих єретиків, які відкидали реальність Втілення. Якраз проти них виступає у Першому посланні св. Іоанн Богослов, коли пише: „Духа Святого (і духа омани) пізнавайте так: всяких дух, що сповідує Іісуса Христа, Котрий прийшов у плоті, є від Бога; а всякий дух, що не сповідує Іісуса Христа, Котрий прийшов у плоті, не є від Бога, але це дух антихриста ” (1 Ін. 4,2-3). Також і в своєму Другому посланні він пише: „Бо багато тих, хто вводить в оману, увійшло в світ; вони не сповідують Іісуса Христа, Котрий прийшов у плоті: така людина є спокусник і антихрист. ” (2 Ін. 1,7).

Церква сповідує, що Господь наш втілився від „Духа Свята и Марии Девы” і це відповідає тому, про що докладно говорить Євангеліє (Мф. 1-18-25; Лк. 1, 26-38). Споминання у Символі віри Пречистої Діви Марії підкреслює всю дійсність Людини у нашому Спасителі, Який походив з роду Давидового, про що провіщав Старий Завіт. 

Втілення здійснилось не тільки після Предвічної Ради Пресвятої Тройці ( 1 Пет. 1, 17-20), але також й після згоди на це Пресвятої Діви (Лк. 1,38). У цьому довірливому послухові слову Божому церковне Передання бачить відповідь на неслухнянство прародички Єви. Св. мч. Іустин Філософ (2 ст.) пише: „Ми розуміємо, що Христос став Людиною через Діву, щоб непослух навіяний змієм закінчився тим самим шляхом як і почався. Дійсно, Єва, незаймана і непорочна, послухавши слів змія, породила непослух і смерть. Діва Марія, пізнавши віру і радість, коли у благій вістці Їй архангела Гавриїла про те, що Дух Святий зійде на Неї і Сила Всевишнього осінить Її, тому і народжуване Святе наречеться Сином Божим, відповіла: нехай буде Мені за словом твоїм .” (Лк. 1, 35;38). Отже родився від Неї Той, про Кого так багато говорить Писання … Через Нього Бог руйнує царство змія і тих ангелів чи людей, які йому стали подібними і визволяє від смерті тих, хто кається у своїх гріхах і вірує в Нього. ”
 
Ці слова християнського апологета, який по часу був близький поколінню апостолів з усією силою і точністю відкривають перед нами всі ті істини, на яких ґрунтується християнське шанування Пресвятої Діви Марії. 

Виходячи з усього сказаного, ми разом з єпископом Віссаріоном (Нечаєвим) можемо говорити: „Приймаю сердечною вірою і сповідую православне вчення про втілення Сина Божого. Син Божий від вічності, по волі Бога Отця, прийняв на Себе діло спасіння впалих людей від вічної загибелі. Для цього Він, коли прийшов час, не залишаючи неба, являється на землі у тілесному виді і натхненням Святого Духа   входить в утробу Діви Марії, Яка наперед була очищена Духом; приймає людську душу і тіло, і з’єднує з Собою у єдину особу Богочоловіка, зберігає якості і дії Божества і людськості у незмінному їх єднанні, з тим, щоб таким чином родитися у наше людське життя, випробувати наші немочі і хвороби, крім гріху, просвітити нас світлом істини, показати у Своїй Особі взірець богоугодного життя і в нашім єстві за нас винних прийняти на Себе Одного невинного всю важкість відповідальності перед правдою Божою. ”
 „Тож прийдіть, - закликає святитель Іоанн Златоуст, - і будемо святкувати. Спосіб святкування – незвичайний, бо також незвичайний спосіб народження. Нині древні пута розв’язані, диявол посоромлений, біси повтікали, смерть подолана, рай відкритий, прокляття знищене, гріх віддалений, заблудження викрито, істина повернулась і учення благочестя розповсюдилось, вище життя впроваджене на землі, ангели входять у спілкування з людьми і люди безстрашно розмовляють з ангелами. Чому? Тому, що Бог прийшов на землю і людина  піднята на небо - і все з’єдналось. ”
Амінь.
18-та бесіда про Божественну Літургію.

4-ий член Символу віри.

Ми віруємо „во единаго Господа Иисуса Христа, Сына Божия ... распятаго же за ны при Понтийстем Пилате, и страдавша, и погребенна.”
Про що нам говорять ці слова Символу віри? Вони говорять про те, що Син Божий, Який прийняв людське тіло, переніс за нас розп’яття на хресті, страждав і був похований. Подія ця відбулась, коли римським прокуратором Юдеї був Понтій Пілат. Історія і сучасні дослідження установили, що Понтій Пілат правив Юдеєю з 26 по 36 роки після Р.Х. Він проводив жорстоку політику у відношенні євреїв та інших народів, нехтував їхні релігійні звичаї і традиції, що неодноразово викликало народні незадоволення. У 36 р. Понтій Пілат був звільнений з своєї посади і відправлений до Риму. По одних свідченнях Пілат покінчив з собою, а по інших – був страчений римським імператором Нероном.
  

Так ось, коли ми сповідуємо, що Христос був розп’ятий при Понтійському Пілаті – особі історичній, то цим ми стверджуємо і історичність Страстей Христових. Інакше говорячи, у нас є тверда підстава говорити, що подія Страждань нашого Господа „відбулась у певний історичний момент і сталась у точно визначеному оточенні. ”
 

Страждання і смерть Христові мали спокутне значення для всього людського роду. На Хресті Господь примирив людей з Богом. Ще у Старому Завіті Ісая пророкував: „Він же був поранений за гріхи наші, роздавлений за беззаконня наші. Кара, що нас спасає, була на Ньому, і Його ранами ми вилікувані ”(Іс. 53,5).
Наскільки страждання і муки були жахливими, коли Господь висів на Хресті, пророче описує нам у Псалтирі цар Давид: „Бики роз’ярені обступили Мене, страшні базанські – оточили Мене. Роззявили на Мене пащі свої, як той лев, готовий вхопити й рикає. Я розлився, як вода, розслабли всі кості Мої, і серце Моє, як віск, розтопилося в грудях Моїх. Висохла, як черепок, сила Моя і язик Мій прилип до піднебіння Мого. В порох смерті Ти звів Мене. Бо пси оточили Мене, зграя злих обступила Мене. Попробивали руки й ноги Мої. Можна перелічити всі кості Мої, а вони дивляться та зневажають Мене. Поділили одяг Мій собі і про одежу Мою кинули жереба ”(Пс. 21,13-19).
У дні Страсної седмиці св. Церква особливо звертає нашу увагу на страждання розіп’ятого Іісуса. В одній з стихир Великої П’ятниці читаємо: „Кийждо уд святыя Твоея плоти безчестие претерпе: терние глава; лице оплевание; челюсти заушение; уста во оцте расворенную желчь вкусом; ушеса хуления злочестивая; плещи биение и рука трость. Всего телесе пропятие на  кресте:  членове  гвоздие  и  ребра  копие.  Пострадавый за ны и от страстей свободивый нас, снишедый к нам человеколюбием и вознесый нас, всесильне Спасе, помилуй нас ”. 
Але неправильно було би думати, що Господь Іісус Христос страждав тільки в останні дні Свого земного перебування. Початок цих страждань можна побачити в умаленні, якого зазнала Його Пречиста Матір ще в період очікуваного народження Свого Сина.  Адже якщо Йосиф, сама близька Їй людина, зазнав безлічі підозр, то можна собі уявити, яким приниженням і образам піддалася тоді Пречиста Діва з боку фарисеїв. Якраз тут уже почались страждання Богочоловіка, невинно приниженого і зневаженого ще в лоні Матері. Дальше слідували народження в яслах, втеча від переслідування, тяжке трудове дитинство і юність, по виході на загальнонародне служіння – неприйняття своїми, загрози фізичного насилля, наклепи і провокації, прямі образи, потім зрада ученика, відречення іншого, розсіяння решти, моральне одиноцтво, неправедний суд, побої, наруги, розп’яття, саме страшне – пережити  залишеність Богом (Мф. 27,46) і, нарешті, смерть – ганебна смерть на людських очах, яка заслуговує тільки прокляття і відвернення.

Отже все життя Спасителя від віфлеємських ясел до хреста на Голгофі і поховання повстають перед нами єдиною сукупністю страждань і принижень, якими добровільно піддав Себе Син Божий заради спасіння людей. Але вершиною  страждань Іісуса Христа безперечно був Хрест. 

Християнська історія і Священне Передання свідчить, що  св. Хрест з перших століть свято шанувався християнами заради розіп’ятого і постраждалого на ньому Спасителя. „Мій дух – прах перед Хрестом, ” – писав сщмч. Ігнатій Богоносець. „Хрест є величніший символ сили і влади Христової ”, - свідчить мч. Іустин Філософ.
 

У 1938 і 1955 роках у Геркуланумі і Помпеї, що знаходяться в Італії, були знайдені древні зображення Хреста Христового. Тепер можна з впевненістю говорити, що шанування Хреста почалось набагато раніше, ніж про це думали до недавно. Не з другого чи третього століття і не від часу офіційного признання Хреста едиктом Костянтина Великого у 4 ст, а раніше, ніж 79 р. Христової ери. Тобто шанування Хреста йде від перших часів апостольської проповіді.

„Св. Церква з давніших часів учить, що чудотворна сила Животворящого Христа ґрунтується  на його нероздільності від тайни Втілення і Викуплення, створених Господом Іісусом Христом. Хресним подвигом Спасителя – Хресту, як знаряддю Провидіння Божого, усвоюється  Божественна Сила … Закликаючи поклонятися Хресту Христовому, Церква завжди указувала на заблудження язичників, які вважали, що Божество подібне до золота, срібла чи каменя, які одержали образ від мистецтва чи людської видумки (Діян. 17,29). Благоговіючи перед Євангелієм, ми шануємо не папір і не типографську фарбу, а зміст книги – Слово Боже”.
 Сутність православного шанування Хреста і поклоніння Хресту  передає св. Іоанн Дамаскін, коли пише: „Поклоняємось ми і образу Чесного і Животворящого Хреста, хоч би Він зроблений з  матеріалу; поклоняємось, вшановуючи не речовину (хай не буде!), але образ, як символ Христа”.

Згідно з розумінням Православної Церкви, матеріальний Хрест, на якому був розп’ятий за нас Спаситель світу … явився жертовником, на якому був принесений Христос Новая Пасха, Жертва живая, Агнець Божий, вземляй грехи мира … Невинна кров безгрішного Богочоловіка, Який змив ганьбу гріху і знищив смерть, освятила знаряддя страти і смерті. Подібно тому, як купина і навіть місце біля купини були святими від присутності там Бога (Вих. 3,1-5); як кіот Завіту, який був зроблений з дерева і металу, з часу освячення, тобто з часу присутності на ньому Бога, став святинею Господньою, і всякий, хто торкався до нього з благоговінням, освячувався (Вих. 30,29; 40,9), а хто торкався сміло, без благоговіння навіть вражався силою Божою (2 Цар. 6, 7- 8), і як, нарешті, тінь ап. Петра зцілювала хворих, так і Хрест Христа з часу доторкання до нього Пречистого Тіла Агнця Божого, Який взяв гріхи світу, і з часу здійснення на ньому нашого спасіння повинен бути для нас  святинею і предметом нашого шанування. Оскільки, - сповідують отці 6-го Вселенського Собору, - Животворящий Хрест явив нам спасіння, то подобає нам проявити всяку турботу, щоб була віддана подобаюча честь тому, через кого ми спасенні від древнього гріхопадіння ”. 

І цілком не випадково, що з перших століть шанування Хреста виражалось зовнішньо. „Письменники Церкви … не раз говорять, що віруючі з самих ранніх часів мали звичай хреститись, тобто накреслювати на чолі рукою знак хреста. Вони робили це дуже часто, можна сказати, при всякій потребі повсякденного життя: коли вставали з постелі, починали одіватись, виходили з дому, запалювали світильник, лягали спати, - одним словом, при початку всякої справи, навіть самої незначної. Наскільки можна вивести з слів отців Церкви, християни накреслювали на собі хрест одним з пальців правої руки .”
  Св. Іоанн Златоуст говорить, що „багато-хто  має звичку безперестанно класти на себе хресне знамення і їм уже не потрібно, щоб хто-небудь нагадував їм про це, і часто буває, що коли розсудок блукає де-небудь, рука, побуджена привичкою, як би живим учителем, сама піднімається зробити цей знак. ”

Про необхідність хресного знамення і його силу учить св. Афанасій Великий: „Осіняйте, себе хресним знаменням, - говорить, - благословляйте свої доми цим знаменням хреста і моліться, і ви побачите, як демони щезнуть, бо вони боязливі і дуже бояться знамення Божественного хреста; бо хресним знаменням Спаситель обеззброїв їх ”. 

Правда, хресний знак повинен робитися нами не тільки механічно, а повинен бути пов'язаний з благочестивою думкою. „Коли осіняєш себе хрестом, - повчає св. Іоанн Златоуст, - то уявляй всю знаменитість хреста …; не просто рукою повинно зображувати його, але повинні цьому передувати сердечна прихильність і повна віра. ”

Після смерті Спаситель наш був знятий з Хреста і похований у гробі, де перебував до третього дня. Гріб висічений у скалі, належав прав. Йосифу Арімафейському. Про Своє поховання Господь згадував неодноразово. У Євангелії від Матфея є такі слова: „Рід лукавий і перелюбний шукає знамення: і знамення не дасться йому, крім знамення Іони пророка ”(Мф. 12,39). 
 

Але хоч Господь помер тілом, плотію уснув, як на Пасху співає Церква, проте Його Божественна душа не померла і як пише св. Іоанн Дамаскін, Він „сходить у пекло для того, щоб … як для тих, що жили на землі засяяло Сонце правди, таким же чином і для тих, які перебували у темряві й тіні смертній (Лк. 1,79) засяяло світло … , щоб перед іменем Іісуса схилилося всяке коліно небесних, земних і пекельних (Фил. 2,10). ”

Своєю смертю Христос зруйнував силу смерті, яка ввійшла у світ через гріх і  сходженням у пекло, звільнив звідти душі старозавітних праведників. Про це говориться у богослужбових текстах: „На землю сшел еси, да спасеши Адама, и на земли не обрет сего, Владико, возшед на крест, прадеднюю нашу клятву потребил еси и, сошед во ад, вечныя узники сводобил еси, нетление даруя человеческому роду. ” У пасхальні дні Церква співає: „Снишел еси в преисподняя земли и сокрушил еси вереи вечныя, содержащия связанныя, Христе, и тридневен, яко от кита Иона, воскрес еси от гроба ” (6-та пісня пасхального канона).

Коли ми говоримо, що Христос перебував в преисподняя земли, одночасно  Він находився з Отцем і Духом, адже Христос, як Бог – присутній всюди. Це ясно сповідує св. Церква, коли співає: „Во гробе плотски, во аде же з душею, яко Бог, а раи же с разбойником и на престоле был еси, Христе, со Отцем и  Духом, вся исполняяй Неописаный”.
Отже „перемігши Своєю смертю силу смерті, Христос став Новим Адамом, Первенцем того нового роду, який через свій зв'язок з Христом-переможцем може знову придбати істинне своє закликання – закликання до з’єднання з Богом. ” 

Ми, як послідовники Христові, у своєму житті закликані до несіння свого хреста. „Наш хрест – це наші пристрасті, з якими повинен боротися кожен з нас. Це немочі і хвороби нашого тіла; це дух наш з його самолюбством, з його гордістю, жадобою мирських скарбів і земних насолод; це наші земні обов’язки, бо вони пов’язані з самовідданістю, жертвами і уколами людському самолюбству. Це наше домашнє життя, бо в ньому, поряд з радостями і утіхами, буває немало і гіркого, скорботного і неприємного. Це, нарешті, наші недоліки, наші потреби, чисельні види наших людських жалощів”. Амінь.

19-та бесіда про Божественну Літургію.

5-ий член Символу віри.

И воскресшаго в третий день по Писанию. Так читається 5 член Нікео-Цареградського Сиволу віри. 

Ми, християни, віруємо в Іісуса Христа, Який на третій день воскрес з мертвих. Що це означає? Це означає, що ми, віруючі, торжествуємо перемогу життя над смертю; це означає, що ми звільнені від прокляття, яке тяготило над потомством Адама. На св. Пасху ми співаємо, що Христос воскрес из мертвых, смертию смерть поправ и сущим во гробех живот даровав.
Коли Богочоловік Іісус Христос помер на Древі хресному, „смерть була поглинута життям. У Христі смерть входить у Божество і в Ньому спопеляється, бо не знаходить собі у Ньому місця … Через людську природу воскреслого Христа сила життя вривається у космос, щоб його воскресити і преобразити кінцевою перемогою над смертю. Після … Воскресіння смерть не спокійна, вона вже не абсолютна. Відтоді, з часу воскресіння Іісуса Христа, все спрямоване до повного відновлення всього, що зруйноване смертю, до осіяння всього космосу славою Божою. ” 
 
Завдяки Воскресінню „Христос стає Главою Церкви, тобто стає на чолі того нового людства, в середовищі якого ніякий гріх, ніяка ворожа сила не можуть більше до кінця роз’єднати людину з благодаттю. Кожне людське життя завжди може відновитись у Христі, яки би воно не було обтяжене гріхами; людина завжди може віддати все своє життя Христу, щоб Він вернув його йому вільним і чистим. ” 
 
Ось які світлі плоди Воскресіння Христового. Але був час, коли світ не знав про Воскресіння. Хоч з непам’ятних часів більша частина людей вірила у безсмертя людської душі, але питання як ця душа буде існувати у вічності: у тілі чи без тіла – завжди хвилювало людську свідомість. 

І ось Христос воскрес! Як була зустрінута ця звістка апостолами? Прослідуємо за текстом Євангелія. Жінкам-мироносицям, коли вони йшли до гробу помазати благовонним миром тіло Іісусове, Ангели сказали: „Чого ви шукаєте живого між мертвими? Нема Його тут: Він воскрес: згадайте, як Він говорив вам, коли був ще в Галілеї, кажучи, що Синові Чоловічеському, належить бути виданому до рук людей грішників, і бути розп’ятим, і на третій день воскреснути ”(Лк. 24, 5-7). Жінки-мироносиці вернулись від гробу Господнього і про все це сповістили одинадцятьох апостолів і всім іншим. І що було? У Євангелії від Луки сказано, що апостолам ці слова показались неправдивими і вони не повірили жінкам-мироносицям у Воскресіння Господа Іісуса Христа (Лк. 24, 9-11).

Апостоли Лука і Клеопа того дня подорожували до Ємаусу. По дорозі до них приєднався воскреслий Іісус, Якого вони не пізнали і йдучи вони розповідали про Іісуса Назарянина, „Який був пророком, сильний ділом і словом перед Богом і всіма людьми; як віддали Його первосвященики і старійшини і начальники наші для засудження на смерть і розп’яли його. А ми сподівались, що Він є Той, Котрий має визволити Ізраїля; до того ж сьогодні вже третій день, як усе це сталося ”(Лк. 24, 19-21). Апостоли Лука і Клеопа вагаються повірити у Воскресіння Христове, хоч жінки-мироносиці здивували їх тим, що не знайшли Тіла Його і бачили явлення Ангелів, які говорять, що Він живий (Лк. 24, 22-23).

І ще інший випадок. Всі Апостоли удостоїлись у самий день Воскресіння побачити Спасителя. Але не було св. Фоми. І коли Фома прийшов, апостоли сповістили йому, що бачили воскреслого Господа. Що на це  відповів Фома? „Якщо не побачу на руках Його рани від цвяхів і не вкладу пальця мого в рани від цвяхів, і не вкладу руки моєї в ребра Його, не повірю ” (Ін. 20,25).

Яка була причина невір’я святих апостолів у воскресіння Христове? Цю причину знаходимо у Євангелії. Св. євангеліст Іоанн свідчить, що апостоли „ще не знали з Писання, що Йому належало воскреснути з мертвих ” (Ін. 20,9). Тому першим ділом воскреслого Господа було розкриття апостолам Писання.  Луці і Клеопі Христос говорить: „О нерозумні і задубілі серцем, щоб вірувати всьому тому, про що говорили пророки! Чи не так же належало постраждати Христу і увійти в славу Свою? І почавши від Мойсея, з усіх пророків пояснювати їм сказане про Нього у всьому Писанні ”( Лк. 24,25-27). Всім апостолам у перший день Свого Воскресіння Господь сповістив: „Ось те, про що говорив вам, коли ще був з вами, що належить справдитися всьому, написаному про Мене в законі Мойсеєвому, і у пророків, та в псалмах ” (Лк. 24,44). Тому-то Символ віри сповідує, що Господь воскрес в третий день по Писанию.  
Чому ми згадали про початкове невір’я апостолів у Воскресіння Христове? Тому згадали, щоб показати, як важко було людям повірити у таке грандіозне і незвичайне чудо. Але святі апостоли  повірили у Воскресіння свого Вчителя  і цю віру проповідували по всьому світі. Проповідь мала великий успіх. За невеликий час про Христа воскреслого узнали по всьому цивілізованому світі і не тільки узнали, але й повірили в Нього. І ми, сучасні християни, віримо, що  Христос воскрес з мертвих, хоч і не бачили Самого Воскреслого. Але ми знаємо утішні слова Іісуса Христа воскреслого: „Блаженні ті, що не бачили і увірували ”(Ін. 20,29). Тому цілі покоління християн, навіть через двадцять століть з часу апостольської проповіді, сміливо взивають, що вони бачили Христове воскресіння: „Воскресіння Христове видівши, поклонімось святому Господу Іісусові, Єдиному безгрішному, Хресту Твоєму поклоняємось, Христе, і Святе Воскресіння Твоє величаємо і славимо. ”
 Воскресіння Христове зробило переворот у земній історії. Ніщо не змогло зупинити ходи Воскреслого Христа до сердець людей. І хоч багатьом прийшлось постраждати за Ім’я Іісуса, і своєю кров’ю засвідчити відданість Господу, це ще більше підтвердило істинність Воскресіння Богочоловіка. 
Поряд з істиною Воскресіння Христового тісно пов’язане шанування недільного дня. У цей день Господь явився жінкам мироносицям, Марії Магдалині, апостолам Луці і Клеопі, апостолу Петру, одинадцяти апостолам  без Фоми, і через тиждень одинадцяти разом з Фомою. Хіба це недостатньо, щоб впевнитись у тому, що дійсно недільний день необхідно святкувати?

Про шанування недільного дня говориться у Святому Письмі. У книзі Діяння Апостолів написано, що „першого ж дня тижня ”, тобто в неділю, „ученики зібралися на переломлення хліба ”(Діян. 20,7). Про святкування неділі свідчать також отці і учителі Церкви. Так мч. Іустин Філософ, який жив у кінці 2-го на початку 3-го ст. пише: „В день сонця (днем сонця називається неділя) ми всі робимо зібрання, бо це є перший день,  у який Бог, змінивши мряку, створив світ і Іісус Христос Спаситель наш, в той день воскрес з мертвих. ”

Незважаючи на те, що святкування недільного дня розпочалось у апостольські часи і свято оберігалося Церквою, деякі протестантські групи шанують суботу, посилаючись при цьому на Святе Письмо Старого Заповіту. Але у Старому Завіті було повеління святкувати не тільки суботу, але додержуватись й інших свят, зокрема новомісяччя, свята Труб, Паски, П’ятидесятниці,  Кущів, Обновлення і Пурим. Чому тільки суботу вони взяли для святкування? Отже розберемось: чому у Старому Завіті було запроваджено святкувати суботу? У книзі Второзаконня, де приводяться заповіді Божі пишеться: „Додержуй день суботній, святкуючи його, як заповідав тобі Господь, Бог твій. Шість днів можна тобі працювати й робити всяке твоє діло; сьомий же день – відпочинок Господеві, Богові твоєму; не робитимеш ніякого діла сам, ані твій син, ані дочка твоя … Пам’ятай, що ти був рабом у Єгипетській землі і що Господь, Бог твій, вивів тебе звідтіля потужною рукою і простягнутим рам’ям; тим і заповідав тобі Господь святкувати день суботній ”(Втор. 5, 12-15). 
Отже, „субота установлена лише для древнього Ізраїля, якого Господь звільнив з єгипетського рабства і ознаменувала вона нове звільнення всіх людей від рабства диявола. Христос звільнив людей від влади диявола і спас їх Своїм воскресінням. Це сталося першого чи восьмого дня, який зветься тепер неділею і святкується православними і інославними християнами. ”
 
У перші роки Христової Церкви деякі з фарисеїв, що увірували, насильно вимагали шанування християнами закону Мойсея з його чисельними обрядами і зокрема святкування суботи. Апостоли у 52 р. зібрались до Єрусалиму і записали: „Бо вгодно Святому Духу і нам не накладати на вас більше ніякого тягаря, крім цього необхідного: утримуватися від ідоложертвеного і крові, і удавленими, і блуду, і не робити іншим того, чого собі не бажаєте. Додержуючись цього, добре зробите” (Діян. 15, 28-29). Тут немає ніякої згадки про святкування суботи і це значит, що вона була відмінена. Також св. ап. Павло пише до колосянів: „Отже нехай ніхто не осуджує вас за … яке свято, або за новий місяць, або за суботу: це – тінь майбутнього, а тіло у Христі ”(Кол. 2,16-17). Отже субота – тінь. Старий Завіт з його законами, заповітами, виконав своє призначення і дав місце Новому Завіту з його спасаючою благодаттю. 
Св. Іоанн Златоуст, звертаючись до шанувальників  суботи, говорить: „Чому ти, на самому ділі пильнуєш суботу і постишся разом з юдеями? Без сумніву тому, що боїшся залишити старозавітний закон  і його веління. Але ти не побоявся б залишити закон, якщо б не зненавидів віру … Адже якщо ти боїшся порушувати святкування суботи, то непевно, ти побоявся старозавітного закону, якщо ти приписуєш йому силу і в теперішній час. Але якщо старозавітний закон потрібен, то, без сумніву, потрібна не частина його, і не одна яка-небудь заповідь, але потрібен весь закон. А якщо весь, то таким чином мало-помалу знищується і оправдання вірою. Якщо ти зберігаєш суботу, то чому і не обрізуєшся? А якщо будеш обрізуватись, то чому не станеш приносити і жертви? Якщо, на самому ділі, необхідно виконувати старозавітний закон, то необхідно його виконувати весь; якщо ж всього виконувати не потрібно, то не потрібно виконувати і частини його. Якщо, з іншого боку, ти боїшся підпасти під осудження за невиконання одної частини закону, то тим більше потрібно боятись за невиконання всього старозавітного закону … А якщо необхідно виконання всього  старозавітного закону, то необхідно відректись від Христа, або, слідуючи Христу, стати порушником старозавітного закону. Адже, якщо потрібно виконувати старозавітний закон, то не виконавці його – злочинці, і винуватцем цього порушення закону виявиться Христос, бо Він Сам звільнив від виконання старозавітного закону, і іншим повелів звільнювати. ”
 
Більш коротко висловлюється про шанувальників старозавітних заповідей св. Василій Великий. Він пише: „Неможливо удостоїтись Небесного Царства тим, які не показали в собі, що євангельська правда вища від правди підзаконної. ”

Ми ж, слідуючи Святому Письму і Святому Переданню, будемо благоговійно шанувати недільний день, в який ми за словами пасхальної пісні смерти празднуем умерщвление, адово разрушение, иного жития вечнаго начало. Амінь. 

20-та бесіда про Божественну Літургію.
6-й член Символу віри.

У 6-му члені Символу віри ми сповідуємо віру у Господа Іісуса Христа восшедшаго на Небеса и седяща одесную Отца. Святі отці Першого Вселенського Собору в цих словах засвідчили віру св. Церкви про справедливість того, що після закінчення Свого земного служіння і викуплення роду людського через страждання і смерть, у сороковий день після Свого славного Воскресіння Господь Іісус Христос зі  Своїм людським Тілом вознісся на Небо. 

Про Вознесіння Господнє найбільш докладно сповіщає в Євангелії і Діяннях св. апостол Лука. ”І вивів апостолів з міста до Віфанії і, піднявши руки Свої, благословив їх. І коли Він благословляв їх, почав віддалятися від них і возноситися на небо” (Лк. 24, 50-51). ”І коли вони дивились на небо, під час вознесіння Його, раптом перед ними стали два мужі в білій одежі і сказали: мужі галілейські, чого ви стоїте і дивитесь на небо? Цей Іісус, Котрий вознісся від вас на небо, прийде так само, як ви бачили Його, коли Він сходив на небо” (Діян. 1, 10-11).
Вознесіння - вершина спокутного діла Христа. Але не треба думати, що після Свого Вознесіння Господь покинув віруючих у Нього. У євангеліста Матфея є слова Іісуса Христа, які Він промовив перед Вознесінням: ”Я з вами по всі дні до кінця віку” (Мф. 28,20). Але можна запитати: як Господь перебуває з нами? Господь Іісус Христос перебуває з нами Духом Своїм Святим. ”Я істину кажу вам: краще для вас, щоб Я пішов, бо, як Я не піду, Утішитель не прийде до вас; а якщо піду, то пошлю Його до вас” (Ін. 16,7). Щоденно ми звертаємось до Духа Святого, як до реальної сили: ”Царю Небесний, Утішителю, Духу правди, що всюди єси й усе наповняєш, Скарбе добра й життя Подавче, прийди й оселися в нас, і очисти нас од усякої скверни, і спаси, Благий, душі наші”. ”І хоч ми іменуємо П’ятидесятницею визначену подію – зішестя Святого Духа на Апостолів на п’ятдесятий день по Пасці, але все існування Церкви, яке починається з того дня, можна розглядати як постійну П’ятидесятницю, бо життя Церкви неможливо розуміти інакше, як дію Святого Духа”.

У Святому Письмі, а також у Символі віри сказано, що Христос вознісся на Небо. Що таке небо? Небо у Святому Письмі завжди протиставлене землі. Наприклад: ”На початку сотворив Бог небо й землю” (Бут. 1,1). Якщо ”земля ” – це сонце, місяць, планети і зорі, то під ”небом” ми повинні розуміти ”особливу область творіння Божого і якраз таку область, куди не проник гріх і де тому перебувають святі ангели і праведники. З біблійної точки зору небо це простір, куди смерть і прокляття ніколи не проникали, де немає смертної фізичної природи, але прославлена духовна природа, де Бог … відкриває сяйво Своєї Слави у всій її повноті”.

Якщо євангельський текст і Символ віри говорять нам, що ”Іісус вознісся на небо, то це значить, що прославлене тіло Воскреслого піднялось у ту область творіння, де немає гріху і смерті, і де перебувають святі ангели і праведники”.

У Символі віри говориться, що Христос після Вознесіння сів ”одесную Отца”. Що це значить? ”Одесную” – значить по праву сторону. ”Сісти праворуч, - говорить св. Іоанн Златоуст, - це честь вища всякої честі, за якою уже не має іншої”
 І для нас, людей, Вознесіння честь більше якої іншої честі уже не існує. Бо Христос Спаситель вознісся на Небо і сів праворуч Бога Отця з людським тілом, з тілом яке носить кожен з нас. Оспівуючи таку високу честь, святитель Іоанн Златоуст каже: ”Нині примирення у Бога з родом людським, нині довгочасна ворожнеча припинилась і тривала війна закінчилась, нині наступив … дивний мир … Нині ми, недостойні землі, підняті на Небеса … і те саме єство, від якого Херувими оберігали рай, нині сіло вище Херувимів”.

Вознесінням на небо було завершене спокутне діло Іісуса Христа на землі. Після цього людям потрібно тільки сприйняти пропоноване у Христі Іісусі спасіння. Але щоб не була знехтувана свобода людини, Бог не нав’язує, а тільки пропонує його. І людині, коли вона стає Його послідовником, надана можливість стати новим творінням. Для цього вона повинна сприяти благодаті, яка спішить її назустріч. ”Без Мене, - сказав Христос , - не можете робити нічого” (Ін. 15,5). Це втручання Бога не припускає пасивності з боку людини і людина повинна пам’ятати слова з якими Учитель звертається до своїх учнів на всі часи: ”Якщо хто хоче йти за Мною, нехай зречеться себе, і візьме хрест свій, та йде за Мною” (Мф. 16,24). А для того, щоб відректись від старої людини і одягнутись у нову, необхідний безперестанний подвиг. Якщо Хрещення є відреченням від влади сатани і з’єднання з Христом, то це указує на те, що треба вести невпинну боротьбу, щоб зберегти придбане і зростити благодатні плоди. Це духовне вознесіння, яким би важким воно не було, звершується через безсумнівне оптимістичне вірування, бо християнин прислуховується до слів Спасителя, які стверджують його віру і укріпляють надію: ”У світі матимете скорботу, але мужайтесь: Я переміг світ” (Ін. 16,33). Амінь.
21-ша бесіда про Божественну Літургію.
7-й член Символу віри 

”І паки грядущаго со славою судити живих і мертвих, егоже царствию не будет конца” (І знову прийде у славі судити живих і мертвих, і Царству Його не буде кінця).   Тут ми сповідуємо віру у Друге Пришестя Христове і це один з догматів християнства. Ап. Іуда у своєму посланні приводить пророцтво Єноха: ”Ось іде Господь з тисячами святих Ангелів Своїх – учинити суд над усіма і викрити між ними нечестивих у всіх ділах, які чинило їхнє безчестя, і в усіх жорстоких словах, що говорили на Нього нечестиві грішники” (Іуд. 1,14-15). Псалмоспівець Давид пише: ”Бог явно йде … Перед ним вогонь, що все палить, навкруги Нього сильна буря. Він кличе небо з висоти і землю – судити народ Свій” (Пс. 49,2-4). Пророк Ісайя приводить слова Божі: ”Я знаю їхні діла й думки їхні. Я прийду, щоб зібрати всі народи та язики, і вони прийдуть та узріють мою славу” (Іс. 66,18).
 У Святому Письмі Нового Завіту про Друге Пришестя і Страшний Суд сповіщається у багатьох місцях. Сам Господь Іісус Христос говорить: ” … прийде Син Чоловічеський у славі Лиця Свого з Ангелами Своїми і тоді віддасть кожному по ділах його” (Мф. 16,27). Св. ап. Павло учить, що Бог ”визначив день, в який праведно судитиме всесвіт” (Діян. 17,31)  і що ”всім нам належить стати перед судище Христове, щоб кожному одержати відповідно до того, що він робив, живучи в тілі, добре або зле” (2 Кор. 5,10).
Перші християни перебували у нетерпеливому очікуванні повернення Христа. Проте часу Другого Пришестя нікому не дано знати. Це тайна Божа. Спаситель говорить у Євангелії: ”Про день же той і годину ніхто не знає, ні Ангели небесні, а тільки Отець Мій один” (Мф. 24,36). У Святому Письмі приводяться тільки деякі порівняння як прийде Син Чоловічеський. ”Як було у дні Ноя, так буде і в пришестя Сина Чоловічеського; бо, як у дні перед потопом їли, пили, женились і виходити заміж аж до того дня, як увійшов Ной у ковчег, і не думали, поки не прийшов потоп і не забрав усіх, - так буде і в пришестя Сина Чоловічеського … Отже, пильнуйте, бо не знаєте, коли Господь ваш прийде” (Мф. 24,37-39;42).  
Отже християни повинні очікувати Пришестя Христове. Але це ”очікування не повинно перетворюватись у марну цікавість і спокушання Божественного Провидіння. Церква уникає рискованих умовиводів на основі деяких місць з книги пророка Даниїла чи з Апокаліпсиса, тоді як деякі протестантські групи усіх часів цим зловживають як для того, щоб математично точно визначити самий момент Пришестя, так і для того, щоб заклеймити кого-небудь з своїх сучасників. Спекуляції такого роду не тільки суперечуть настановам Господнім, але й свідчать про повне неуцтво тих, хто піддається спокусі подібних мудрувань ”.
 
Святі отці настоюють на тому, щоб ми завжди були готовими до своєї кончини, а те, коли буде кінець світу – це нас не повинно турбувати. Так св. Іоанн Златоуст говорить: ”Якщо ти добре приготовився до своєї кончини, то від загальної не потерпиш ніякого зла. Чи буде воно далеко, чи буде близько – це ніскільки до нас не відноситься. Тому-то і не сказав про неї Христос, бо це було б даремно. Послухай, що говорить Він апостолам: не ваше діло знати часи й строки, які поклав Отець у Своїй владі (Діян. 1,7).

Попутно треба зазначити, що дехто з християн особливо інтересуються книгою Апокаліпсис – Одкровенням св. ап. Іоанна Богослова. Але нерідко цей інтерес переходить у вільне тлумачення таємничих місць цієї книги. ”Відомо, що Апокаліпсис є пророчою і глибоко таємничою книгою, смисл якої у точності нам недоступний. А тлумачити буквально пророчі місця, якщо вони у цьому виді суперечать другим місцям Писання … цілком суперечить священним правилам …, які справедливо приписують у подібних випадках пояснювати пророцтва у таємничому смислі, так як Бог, Який дав людям Одкровення, Сам Собі суперечити не може”.

Ми ”веруем … в Господа Иисуса Христа ... паки грядущаго со славою судити живых и мертвых”. Говорячи про Пришестя  св. ап. Павло заповідає нам ”не спішити вагатися розумом і не тривожитися ні від духу, ні від слова, ні від послання, ніби нами надісланого, неначе вже настає день Христовий. Нехай ніхто не спокусить вас ніяк: бо день той не прийде, поки не прийде раніш відступлення, і не відкриється чоловік гріха, син погибелі, який противиться і звеличується над усім, що зветься Богом або святинею, так що у храмі Божому сяде він, як Бог, видаючи себе за Бога … пришестя якого, під дією сатани, буде з усякою силою і знаменням та і з усякою оманою неправди ” (2 Фес. 2,2-4; 9-10).

Про яке це відступлення і про якого чоловіка гріха пише тут св. ап. Павло? Св. Іоанн Златоуст пояснює, що тут апостол  говорить "про антихриста  і відкриває великі тайни. Що таке відступлення? Відступленням він називає самого антихриста, так як він має погубити багатьох і привести до відступлення … Називає його і чоловіком гріха, бо він створить тисячі беззаконь і спонукає інших до них. А сином погибелі називає його тому, що він сам загине. Хто ж він буде? Невже сатана? Ні – але чоловік якийсь, який сприйме всю його силу. Він не буде приводити до ідолослужіння, відкине усіх богів і звелить поклонятися собі замість Бога, і буде сидіти у храмі Божому – не в Єрусалимському тільки, але повсюди у церквах”.
 Як дальше пояснює нам святитель Іоанн Златоуст, ”антихрист прийде на людську погибель, щоб наносити людям кривди. І справді, чого він не зробить у той час? Все приведе у смуту і замішання, як через свої повеління, так і через страх. Він буде страшним у всіх відношеннях – і своєю владою, і жорстокістю і беззаконними повеліннями. Але не бійся: він буде мати силу, говорить апостол, тільки над тими, що погибають. І тоді прийде Ілія, щоб підтримати віруючих. Про це говорить Христос: ”Ілія прийде раніш і все приготує” (Мф. 17,11).”
 
Що ж запитаємо, мішає появитись антихристу? Мішає сила Божа. Блаж. Феодорит говорить, що “між тим як диявол бажав би появитись антихристу і тепер, Бог перешкоджає йому, так як назначений час для кончини віку, коли він і повинен явитися ”. Проте, як пише св. ап. Павло, - ”тайна беззаконня вже діє ” (2 Фес. 2,7). "Цим він показує, - пише дальше блаж. Феодорит, - що якщо диявол і не робить ще явного відступлення, але в тайні уже багато дечого і тепер робить і постійно старається через  своїх відірвати від благочестя відданих вірі.”

З іншого боку антихристу мішає появитись ”благочестя тайна ”, про яку сповіщає св. ап. Павло. ”Благочестя тайна ” полягає у втіленні Бога: ”Бог явився у тілі ” (2 Тим. 3,16). ”Віра у це руйнування царства гріха є тайна беззаконня, яка придумана сатаною через його підступність, буде підривати і перекручувати цю віру … Це зло буде рости і Син Чоловічеський, коли прийде ледве-що знайде віру на землі (Лк. 18,8).”

Останній суд після кончини світу ”буде повною перемогою Христа над усіма силами зла, які, не дивлячись на Хрест і Воскресіння, не хочуть признати своєї невмолимої поразки ”.
 На Страшному Суді, за словами прп. Єфрема Сирина, ”не залишиться не відкритою ні одна сердечна думка, ні один погляд очей не уникне від суду. І соромітне слово, сказане тайно і пошепки, буде у той день відкрите перед праведним Суддею, Який тайне судить відкрито ”.
 На цьому Суді Господь не буде нам задавати питання і чекати на них відповіді. Св. Василій Великий говорить, що ”якоюсь невимовною силою, в одну мить, усі діла нашого життя, як на картці, надрукуються у пам’яті нашої душі … І (розкриті) книги, які згадуються у пророка Даниїла (7,10), означають не що інше, як збудження Господом у пам’яті людській образів усього створеного, щоб кожен пригадав свої діла ”.
 Суд буде полягати в тому, ”що кожен, - як учить св. Іоанн Златоуст, -  стане суддею сам собі ”.
 „Кожен, - каже прп. Єфрем Сирин, - побачить … свої особисті діла і добрі, і злі …, бо настав час пожати кожному те, що посіяв.”

Друге Пришестя Христове нерозривно зв’язане з кончиною цього світу. Св. Письмо учить нас, що світ загине і преобразиться. У Псалтирі читаємо: ”В початках Ти, Господи, землю створив і небо то діло рук Твоїх. Вони загинуть, Ти ж існуватимеш; вони, як одіж, постаріють, як шати, перемінеш їх, і вони зміняться. А Ти все Той же і роки Твої не скінчаться” (Пс. 101,24-26). У Другому посланні св. ап. Петра написано: ”Прийде ж день Господній, як тать уночі, і тоді небеса з шумом перейдуть, а стихії, розпалившись, зруйнуються, земля і всі діла на ній згорять … А втім, за Його обітницею, ми чекаємо нового неба і нової землі, на яких живе правда”(2 Пет. 3, 10;13). І Сам Господь каже, що ”небо і земля перейдуть”, тобто минуться (Мф. 24,35).
Для чого Господь обновить всесвіт? Св. Кирил Єрусалимський відповідає: ”Так як розпуста, невірні клятьби, брехні, душогубства, крадіж та перелюби прорвали перепони і кров ллється без упину (Ос. 4,2), то щоб такий стан беззаконня не назавжди залишався, світ цей переміниться, щоб знову явитися кращим …Згорне Господь небеса не для того, щоб їх знищити, але щоб знову показати їх у кращому вигляді … Адже як про людину сказано, що вона помре, як то пишеться у пророка Ісайї: ”Праведник гине, і ніхто на те уваги не звертає ” (Іс. 57,1) – між тим, як він очікує воскресіння, так подібно чекаємо  воскресіння і неба”.
 

Так що кінець світу не означає знищення його, але переміну на краще. ”Міняється образ, а не сутність», - учить блаж. Ієронім.

Знаючи про свою кончину, про кончину світу і останній Страшний Суд на якому Господь ”віддасть кожному по ділах його ”(Мф. 16,27), що будемо робити? Будемо вірувати в Бога і посланого Ним Іісуса Христа і цю віру показувати добрими ділами. Господь, за словами святителя Іоанна Златоуста ”дає нам багато часу для приготовлення і не закликає нас раптом серед гріхів, напроти, дає нам можливість звільнитися від них і Його добрість і чоловіколюбство не залишає без уваги нічого такого, що з Його боку можна було би зробити ”.
 Ми ж відчуваючи свою убогість, будемо смиренно кликати до Господа: ”Егда приидеши, Боже, на землю со славою и трепещут всяческая: река огненная пред судищем влечет, книги разгибаются, и тайная являются: тогда избави мя от огня неугасимаго и сподоби мя одесную Тебе стати, Судие праведнейший”.
 Амінь.
22-га бесіда про Божественну Літургію.

8-й член Символу віри.

Віруємо ”и в Духа Святаго, Господа Животворящего, Иже от Отца исходящего, Иже со  Отцем и Сыном споклоняема и сславима, глаголавшаго пророки” (І в Духа Святого, Господа Животворчого, що від Отця походить, що з Отцем і Сином рівнопоклоняємий і рівнославимий, що говорив через пророків).
У цьому уривку Символу сповідується віра у Третю Особу Святої Тройці – Бога Духа Святого. На якій підставі св. Церква вірує у Святого Духа? На підставі свідчень Святого Письма. Св. Кирил Єрусалимський пише, що “Сам Дух Святий вирік Писання; Сам про Себе сказав, скільки хотів, чи скільки ми можемо вмістити. Отже, будемо говорити то, що Він сказав; а чого Він не сказав, того і ми не насмілимось говорити“. 

         Спаситель сказав Своїм учням: ”Отже, йдіть, навчайте всі народи, хрестячи їх в ім’я Отця і Сина і Святого Духа” (Мф. 28,19).  У бесіді з учениками за Тайною Вечерею Іісус Христос пообіцяв: ”Коли ж прийде Утішитель, Якого Я пошлю вам від Отця, Дух істини, Який від Отця виходить, Він буде свідчити про Мене” (Ін. 16,15). На десятий день після Свого Божественного Вознесіння сповнилася обітниця Спасителя і на святих апостолів видимо зійшов Дух Святий. Цей Дух преобразив Божих посланців, сповістив їм силу, мудрість і вони стали проповідувати  ”Євангеліє всьому творінню” (Мк. 16,15).

У Святому Письмі Святий Дух іменується таким же Богом, як Бог Отець і Бог Син. У книзі Діянь Апостольських пишеться, що коли Ананія і Сапфіра утаїли частину грошей від продажі свого майна, ап. Петро сказав: ”Ананіє! навіщо ти допустив сатані вкласти в серце твоє думку сказати неправду Духові Святому і втаїти з ціни за землю?... Адже ти сказав неправду не людям, а Богові”(Діян. 5,3-4). І в заповіді про Хрещення, Святий Дух стоїть нарівні з Іменами Отця і Сина (Мф. 28.19). У багатьох апостольських привітаннях Ім’я Святого Духа поміщене разом з Іменами Отця і Сина. Це ясно показує, що Святий Дух являється істинними Богом і отже Він справедливо рівний Отцю і Сину.
Але не завжди і не всі вірили у Божественність і Єдиносущність Святого Духа. ”Нечестиві у всіх випадках єретики, - пише св. Кирил Єрусалимський, - загострили на Святого Духа свої язики і насмілились стверджувати безглузде … Одні насмілились назвати самих себе Духом Святим, першим з яких був Симон волх, який згадується у Діяннях Апостольських … А так звані гностики, люди нечестиві, ще інше говорили на Духа Святого. Беззаконні валентіани ще інше, а нещасний Манес насмілився сказати, що він сам є утішитель, якого послав Христос. А деякі говорили, що один Дух був у пророках, а інший у Новому Завіті”.
 У 4 ст. єретик Македоній та його послідовники стверджували, що Святий Дух не має єдності з Отцем і Сином. А Євномій відкидав хрещення в Ім’я Отця, Сина і Святого Духа, яке заповів Сам Спаситель і учив, що Син підпорядковується Отцю, а Дух Святий – Сину.

Святі отці тих часів захищали від єретиків православне вчення про Третю Особу Пресвятої Тройці. У 381 р. у Константинополі був скликаний ІІ Вселенський Собор, на якому було відкинуте лжевчення Македонія і стверджене апостольське вчення про те, що Дух Святий являється не службовою Істотою, але Господом Животворящим, Який сходить від Отця і що Йому треба поклонятись, і Його треба славити нарівні з Отцем і Сином, як про це віщали пророки. Св. отці ІІ Вселенського Собору на основі Святого Письма і Св. Передання ясно і твердо проголосили цілковиту повноту Божества Третьої Особи Святої Тройці, а також підтвердили істину внутрішніх взаємовідношень Осіб Святої Тройці. 
У чому полягають ці внутрішні  взаємовідносини Осіб Святої Тройці? Вселенська Церква, опираючись на свідчення Святого Письма і Святого Передання, з самого початку свого буття учила сповідувати, що Син народжується від Отця, а Святий Дух сходить  тільки від Отця. Але поступово, починаючи з 5 ст., на Заході, зокрема в Іспанії і Німеччини у противагу аріанам, щоб відстояти Божественність Сина і щоб підкреслити зв'язок між Святим Духом і Сином, час від часу стали стверджувати, що Святий Дух сходить і від Сина.
 Це вчення на перших порах не мало догматичної сили і воно не було розвитком вчення про сходження Святого Духа від Бога Отця. Тому папа Лев ІІІ, слідуючи правилам ІІІ Вселенського Собору, за якими у Символ віри було заборонено вносити, або виключати будь-які слова, у 809 р. відказався включити в нього прибавку ”і Сина“ і ”установив у храмі дві срібні таблиці з текстом Символу на грецькій і латинській мовах на знак того, що Символ віри є догматом і не підлягає змінам”.
 А папа Іоанн VIII (872-882) у посланні до Константинопольського патріарха Фотія назвав навіть співучасниками Юди тих, які перші внесли цю прибавку до Символу”.
 Але не зважаючи на такі протидії Західної Церкви, прибавка, будучи вперше включена до Символу віри на Толедському Помісному Соборі (589 р.), поступово вкоренилась у свідомість всього Заходу і, нарешті, у 15 ст. була затверджена на Флорентійському Соборі Римської Церкви.

Учення Римської Церкви про сходження Святого Духа від Отця і Сина є нововведенням, притому одностороннім, бо було прийняте тільки однією Західною Церквою, чим порушилась соборність Вселенської Церкви. З іншого боку, це нововведення було ученням, яке не мало підґрунтя у Божественному Одкровенні.
 Адже воно свідчить, що Святий Дух не сходить від Сина, а тільки від одного Отця. У останній бесіді з учениками Іісус Христос сказав: ”Коли ж прийде Утішитель, Якого Я пошлю вам від Отця, Дух істини, Який від Отця виходить, Він буде свідчити про Мене” (Ін. 15,26). При розлуці з учениками Господь на прощання подає їм ясне і безперечне учення про Особу і сутність цього Утішителя, Якого Він пошле їм від Отця. Іісус Христос говорить ученикам, що ”Втішитель …Дух істини … від Отця виходить” і не має тут, у цих Господніх словах, навіть натяку, що Святий Дух виходить також і від Сина.
Східна ж Церква, слідуючи правилам Вселенських Соборів, нічого не прибавляла і нічого не відбавляла у Символі віри, і тому у нас зберігається  чистою і непошкодженою віра у ”Духа Святаго, Господа Животворящего“ - віра, яку ми повинні у чистоті і благочесті зберігати, і передати своїм нащадкам. ”Сия вера апостольская, сия вера отеческая, сия вера православная, сия вера вселенную утверди”, - співає св. Церква у неділю Православ’я. ”Отже, браття мої улюблені, - пише св. ап. Павло, - будьте тверді, непохитні, … стійте у вірі”(1 Кор. 15,58; 16,13). ”Благаю вас, браття, ім’ям Господа нашого Іісуса Христа, щоб усі ви говорили одне  і не було між вами розділення, а щоб ви з’єднані були в одному розумінні та в одній думці”(1 Кор. 1,10). ”Благаю вас, браття, остерігайтесь тих, що чинять розбрат та спокуси всупереч вченню, якому ви навчилися і  ухиляйтесь від них”(Рим. 16,17). ”Глядіть, браття, щоб хто не звабив вас філософією й пустою оманою, за переказом людським, за стихіями світу, а не за Христом” (Кол. 2,8).

Для людської думки, для людського розуму істина сходження Святого Духа від Отця є настільки трудною, “що людський розум сам собі не може взагалі дати точне і повне відображення цього таємничого і незбагненного для нас життя Святої Тройці і, зокрема, співвідношення між Собою Божественних Осіб. Св. Григорій Богослов, який так багато потрудився над з'ясуванням теми про Святого Духа, на питання, що таке сходження Святого Духа, відповідає: об’ясни ти мені ненародженність Отця, тоді і я відважусь говорити про народження Сина і про сходження Духа, тоді,  проникнувши у тайни Божі, обидва ми прийдемо у здивування, - ми, котрі не можемо бачити у себе під ногами і обчислити пісок морський і дощові краплі, і дні віку (Сир. 1,2) не то, щоб вдаватись у глибини Божі і судити про єство, настільки невимовне і нез'ясоване.
 
Св. ап. Павло пише, що Бог ”має безсмертя і живе у неприступному світлі, і Його ніхто з людей не бачив і бачити не може”(1 Тим. 6,16). Але коли прийшла повнота часів, Бог, Який до того часу говорив через пророків, дав Одкровення через Свого Сина. І вже після цього, тобто після пришестя Сина Божого, ми можемо говорити про Духа Святого у тих межах, які нам відкриті Господом Іісусом Христом. 

Проте для нас на першому місці повинні стояти не стільки богословські роздуми і принципи, як сходить Святий Дух, скільки потрібно учитися придбавати Духа Святого Духа. У придбанні Святого Духа – істина ціль християнського життя,  як про говорив прп. Серафим Саровський. 

Тоді у нас може виникнути питання: як придбати Святого Духа? Святі подвижники, які на особистому досвіді досягнули цього, радять нам, що засобами для придбання Святого Духа є ”піст, пильнування, молитва, милостиня і всяке Христа ради створене добро. Я бажаю вам, - говорить прп. Серафим Саровський, - щоб ви завжди були у благодаті Духа Святого і розмірковували би, який засіб дає більше благодаті Духа Святого, тим засобом і займались би. Наприклад, дасть вам більше благодаті Божественної молитва і пильнування – пильнуйте і моліться; більше дає Духа Божого піст – постіться; більше дає милостиня – творіть милостиню і таким чином розмірковуйте про всяку чесноту, яку ви творите ради Христа … Коли Дух Божий приходить до людини і осіняє її повнотою Свого натхнення, тоді душа людини переповнюється невимовною радістю, бо Дух Божий наповнює радістю все, до чого би не доторкнувся”
 
”Без Духа Святого, - пише подвижник Афонської гори Силуан, -  людина є грішною землею. Господь виховує своїх чад Духом Святим і Своєю Пречистою Кров’ю і Тілом, і всі, хто слідує за Господом, похожі на Господа; Дух Святий зріднив нас з Господом і знай, що коли ти відчуваєш і собі мир Божий і любов до всіх, то душа твоя похожа на Господа. Навчила нас цьому благодать Божа і душа знає, коли вона збагачена благодаттю, а також відчуває душа, коли губить благодать, відкриває і прихід ворога … Дивись розумом, що робиться у душі. Якщо невелика благодать, то в душі мир і відчуваєш любов до всіх; якщо благодаті більше, то в душі світло і радість велика, а якщо ще більше, то і тіло відчуває благодать Святого Духа”.
 
Св. ап. Павло заповідає нам  наповнятись Духом (Єф. 5,18). Свт. Іоанн Златоуст запитує: ”Чи у нашій це владі? Так у нашій, - відповідає, - і це станеться тоді, коли будемо очищати душу свою від неправди, жорстокості, блуду, нечистоти і любостяжання, коли станемо добродушними, співчутливими, турботливими, коли не буде у нас кощунства, коли створимо себе достойними – тоді що заборонить Святому Духу приблизитись і прийти до нас? І Він не просто приблизиться, але наповнить наше серце. Коли ж всередині нас буде таке світло, то після того чеснота не буде уже для нас трудною, але буде легкою і приємною”.

”Скільки бід виникає від того, - повчає дальше святитель, - коли ми не маємо у собі Духа Святого: смерть, ворожнеча на Бога, неможливість угодити Його законам, неможливість належати Христу … Дивись також, скільки благ буває, якщо ми маємо у собі Духа: належимо Христу, маємо у самих собі Самого Христа, змагаємося з Ангелами. Це і значить – умертвити плоть (Рим. 8,10), тобто жити вічним життям і ще тут, на землі, мати запоруку воскресіння і з легкістю йти стежкою чесноти”.

Ось яку духовну мудрість мали святі Божі люди. І все це вони досягали Духом Святим, через творіння добрих діл і особливо через молитву. Будемо і ми наповнюватись Духом шляхом добрих діл через щире, пряме і чисте прагнення до Бога, і через відвернення від усього, що противне Богу. І якщо земні батьки уміють добрі дари давати дітям своїм, то тим паче Отець наш Небесний подасть Духа Святого тим, хто проситиме у Нього (Мф. 7,11). Амінь.
23-а бесіда про Божественну Літургію.

9-й член Символу віри.

Перш, ніж почати бесіду про 9-й член Символу віри, в якому сповідується віра во едину Святую, Соборную и Апостольскую Церковь, хотілось би показати необхідність зовнішньої згуртованості послідовників Христа Спасителя в одну релігійну спілку, в якій би всі були проникнуті одним настроєм, одним духом віри і любові. Адже разом з іншими людьми, які поділяють такі думки і спосіб життя завжди можна успішніше боротися зі злом і при взаємній підтримці легше встояти проти спокус. Спокуса гріху не так страшна, коли у добрі одні підтримують інших, коли ми живемо серед добрих людей. Як неможливо здоровому яблуку зберегтися у мішку серед гнилих плодів, так і людина, будучи доброю, попадаючи у погане товариство – не може не заразитися пороками такого оточення від чого виникає небезпека сприйняти його негативні звички. І, навпаки, у доброму товаристві скоріше і легше досягаються добрі наміри, ніж це можна зробити по одинці. Тому завжди, коли тільки починається яке-небудь загальне добре діло, люди об’єднуються у товариства. Так і істинно віруючі у Христа, які були закликані не тільки до особистого морального удосконалення, але й до того, щоб стати сіллю землі і світлом для світу, для успішного досягнення цілі повинні були з’єднатися в одне християнське релігійно-моральне товариство. 
І воля Спасителя нашого Господа Іісуса Христа була такою, щоб віруючі в Нього існували не по одиниці, але щоб складали одне ціле товариство, одну цільну спільність. ”Є у Мене й інші вівці, - сказав Христос, - які не з цього двору, і тих Мені треба привести; і вони почують голос Мій, і буде одне стадо і один Пастир ” (Ін. 10,16).

Це один бік необхідності зовнішнього союзу послідовників Христа Спасителя в одну релігійну спілку. Другим боком є те, що джерелом християнської життєдіяльності є християнський настрій людини та її релігійно-моральне почуття. І ось, щоб її життя проходило під проводом Христових заповідей, це почуття повинно постійно находитись на однаково високому рівні. Але, на жаль, природа почуття така, що чим воно сильніша, тим тривалість його коротша. А якщо воно іноді й має продовжену дію, то завдяки тому, що предмет почуття находиться перед очима, або створюється сприятливе середовище, яке живить це почуття. Але коли це сприятливе середовище зникає, то зникає й саме почуття.  
Між тим, у самій природі людини, а також під дією спокус життєвого середовища проходять процеси, які ведуть до охолодження християнського почуття. І це відбувається з-за того, що Духа Божого людина не бачить і переважно не помічає Його благодатного впливу. Тому, коли людина буде жити сама собою, буде опиратись тільки на особистий настрій і досвід, то й оцінка в її самосвідомості буде йти не від дії Духа Божого, бо як сказав апостол, - ”все, що в світі: похіть тіла, похіть очей і гордість житейська, не від Отця, а від світу цього” (1 Ін. 2,16).

Таким чином, Дух Божий діє на людину зсередини і притому в малоусвідомленій області душі. А світ діє ззовні, причому вливається в душу через всі її вікна і двері. Світ діє на людину зі всією своєю реальністю і ця реальність вражає людину і хилить її на свій бік. Реальне завжди діє на людину сильніше, ніж духовне й ідеальне. І чим більше воно впливає на людину, тим більше заповнює і подавляє її душу. Внутрішній  світ душі залишається на самоті і забутті. І тому питання про Бога, про духовність, про призначення людини, про смерть – більше не задають, вважаючи їх безплідними і непотрібними. Між тим, якраз в цій області душі, яка створює і рішає ці питання, й коріниться дія Божественної благодаті. 

Отже, при сильному впливі на людину зовнішнього чинника і при слабій поінформованості людини про дію в ній Божої благодаті, християнин, власне кажучи, залишається при одному своєму внутрішньому настрої. А щоб протистояти спокусам світу і не ухилитись у горде звеличування, віруючим треба бути не поодинці з своїм почуттями, а необхідно згуртуватись і скласти одне релігійне об’єднання, в якому всі були би проникнуті одним настроєм, одним духом віри і любові. 
Але щоб християнське товариство могло досягнути цих цілей, воно саме повинне бути захищеним від зла, повинне бути гарантоване від впливу на нього сатанинських сил. І Господь Іісус Христос створив це товариство, назвавши його Церквою. Він сказав: ”Я збудую Церкву Мою, і врата пекла не подолають її” (Мф. 16,18). 
Учення про Церкву викладається у 9-му члені Символу віри так: Верую … во едину Святую, Соборную и Апостольскую Церковь. 

Догмат про Церкву находиться у безпосередньому зв’язку з догматом про освячення людини. Освячення людини-грішника здійснюється благодаттю Божою, без якої воно не може ні початися, ні продовжуватися, ні звершитися. 
Благодать Божа – ця невидима сила Божа має певне місце свого перебування і має видиме посередництво, за допомогою якого передається людям. Таким сховищем благодаті і видимим посередником передачі її являється Церква. 

Слово Церква походить від грецького слова екклісія і застосовувалось у Старому Заповіті, щоб передати смисл єврейського слова kahal, яке значить зібрання Ізраїля по заклику Бога. Так у книзі Второзаконня ми читаємо: ”Тільки бережись та зважай добре, щоб ти не забув усього того, що бачив на власні очі, та й щоб воно кріпко засіло в твоєму серці по всі дні твого життя; ти перекажеш це твоїм синам і синам твоїх синів; про той день, як ти стояв перед Господом, Богом твоїм, під Хоривом, коли промовляв до мене Господь: збери ( слово збери – екклісіасон) мені люд цей і я проголошу їм свої слова … Свій завіт, якого велів вам дотримуватися, десять заповідей, і написав їх на двох кам’яних таблицях” (Втор. 4,9-10;13). Термін kahal – екклісія зустрічається також у інших місцях, де ним позначаються урочисті народні збори в Єрусалимі, які були приурочені до релігійних святкувань. З цього можна вивести, що kahal-екклісія, який у нас перекладений, як церква ніколи не застосовувався для позначення мирських заходів. 

У Новому Заповіті і в древній християнській літературі словом церква позначається зібрання віруючих, або громаду званих. У християнському розумінні ”Церквою називається громада людей, як почула заклик Господа до спасіння і пішла за цим закликом. Крім цього слово церква застосовується і в інших значеннях. У самому широкому смислі під Церквою Христовою розуміється спілка розумно-вільних істот, які вірують у Христа Спасителя і з’єднані з Ним, як з Єдиною Главою”. У цьому відношенні членами Церкви Христової признаються всі віруючі у Христа: як ті, що жили до пришестя Спасителя, так і ті, які жили і живуть після Його пришестя. 

Початок Христової Церкви покладено ще в раї, коли Праведний і Премилосердний Суддя дав праотцям, які порушили заповідь Божу, обітницю про те, що насіння жінки буде поражати голову змія (Бут. 3,15). Слідом за цією обітницею почалась віра у майбутнього Визволителя. Існування Церкви спостерігається через весь ряд століть і буде продовжуватись до закінчення віку. Умовно Вона поділяється на Церкву старозавітну (Діян. 7,38) і Церкву новозавітну. Справедливість цього поняття про християнську Церкву незаперечна, бо відомо, що віра у Христа почалась не з часу тільки Його народження у світ, а почалась з часу першої про Нього обітниці. Якраз для цього Господь Бог у древності дав закон, який ”був вихователем, і вів нас до Христа” (Гал. 3,24) і віруючі у Христа ніколи не убожіють на землі. Св. ап. Павло, перечислюючи  всіх древніх від початку світу, які були свідками у вірі (Євр. 11, 1-2), пише, що вони ”вірою перемагали царства, творили правду, одержували обітниці” (Євр. 11,33) і що начальником і виконавцем віри був Той Самий Господь наш Іісус (Євр. 12,2). Тому святі отці неодноразово у своїх творах помічали, що під іменем Христової Церкви необхідно розуміти не одних віруючих, які жили, або живуть після Різдва Христового, але й усіх віруючих до Різдва. Так блаж. Августин пише: ”Під Церквою не розумійте одних тих, які почали бути святими по пришесті і народженні Господа; до Церкви належать і всі святі, які тільки коли-небудь жили”. 
Сам Христос Спаситель назвав Церквою спілку віруючих у Нього, які живуть на землі. Коли християнин згрішить проти свого брата по вірі і не розкаюється ні після викриття, ні у присутності двох-трьох свідків, то ображений брат по заповіді Спасителя має право віддати такого суду християнської громади : ”Скажи церкві; якщо ж і церкви не послухає, то нехай він буде тобі, як язичник і митар” (Мф. 18,17).

Церква є спілкою Заповіту, храмом Христовим, місцем  дії Духа Святого. Вона є громадою, яка здійснює сумісний шлях, яка подорожує по цій землі, живе у цьому світі і несе на собі його незгоди. Церква – це спілка тих, які вибрані Господом, закликані, знайдені і які йдуть по цьому світові з словом прощення, керовані духом правди і справедливості. ”Поза Церквою, - говорить св. Кипріан Карфагенський, - нема життя: дім Божий один і ніхто не може де-небудь спастись, як тільки в Церкві”.  ”Де двоє чи троє зібрані і ім’я Моє, там Я серед них” (Мф. 18,20).  Амінь.
24-а бесіда про Божественну Літургію.
Верую во едину ... Церковь.

Церква єдина. Якщо по вченню Слова Божого Церква є ”стовп і утвердження істини” (1 Тим. 3,15), тобто захист і основа, опора істини, то Вона, звичайно, може і повинна бути тільки одною. Адже і за вимогами людської логіки, істина може бути тільки одна і все, що в самому незначному не згідне з нею, є уже помилкове. Так і Церква Христова: якщо істина Христова одна і вона ввірена Церкві, яка є охороною і огорожею істини, то отже і Церква може бути тільки одна. Так учив про Церкву Свою Сам Господь. Він каже не про багато церков, а тільки про одну Свою Церкву: ”Я збудую церкву Мою” (Мф. 16,18), говорить про одне Своє Царство (Мф. 13,24;47), про одне стадо і про один овечий двір (Ін. 10,16). Спаситель молив Отця Небесного про всіх віруючих, ”щоб вони були єдине, як і Ми”(Ін. 17,11). Христос заповів проповідувати одне учення (Мф. 28, 19-20), установив одне Хрещення і одне Причастя (1 Кор.10,17; Єф. 4,5). 
 Апостоли теж указували на одну Церкву Христову (Єф. 1,22) і утвердили підвалину єдиної Церкви. Св. ап. Павло пише: ”Ніхто не може  покласти іншої основи, крім покладеної, яка є  Іісус Христос” (1 Кор. 3,11).
Разом з цим у Слові Божому Церква називається також  тілом Іісуса Христа (Єф. 1,22-23).
 Тому, якщо приймати вищезгадані слова ап. Павла щодо Церкви, як до тіла Христового, то в них ми побачимо ясне свідчення того, що Іісус Христос є Єдиною Главою єдиної Церкви і що іншої глави у Неї не може бути. Ця ж істина ясно бачиться з наступного простого міркування. Церква, по ясному вченні Спасителя, повинна перебувати вічно: ”Я з вами по всі дні до кінця віку” (Мф. 28,20). Але хіба можна Їй мати вічне існування у тому випадку, якщо би Вона не мала Вічної Голови? Очевидно, ні. Вічність Церкви необхідно запропоновує і вічну Голову. А такою Головою не може бути ніхто інший, крім одного Іісуса Христа, Який ”має життя в Самому Собі” (Ін. 5,26). 

Св. ап. Павло учить, що Церква одна, оскільки одне духовне Тіло Христове, одна ціль, одна віра, одні таїнства: ”Одно тіло і один дух, як ви й покликані в одній надії покликання вашого; один Господь, одна віра, одне хрещення, один Бог і Отець усіх” (Єф. 4,4-6). Ця єдність Церкви апостолом розуміється, перш всього, не як єдність чисельності, а як єдність у сутності. Ідеал цієї єдності розповсюджується до тої межі ”аж поки всі прийдемо до єдності віри й пізнання Сина Божого, в мужа досконалого,  в міру повного віку Христового” (Єф. 4,13). 
Такою Церква і відкрилась через прийняття апостолами посланого їм Святого Духа – Духа істини. З’явилась однодушність і вона стала особливістю первинної Церкви. ”У багатьох з тих, що увірували, було одне серце й одна душа; і ніхто нічого з майна свого не називав своїм, а все в них було спільне” (Діян. 4,32). Тісний союз між першими християнами виявлявся у взаємних молитвах про спасіння, у піклуванні про бідних, у спілкуванні через апостольські послання, у взаємному турботливому відношенні у ділах віри і в розв’язанні назрілих питань на соборах (Діян. 15, 1-19).

В чому ж повинна проявлятись єдність Церкви, без якої Вона втрачає характер істинної Церкви Христової? Спаситель повчає: ”Це ж є життя вічне, щоб знали Тебе, Єдиного Істинного Бога і Того, Кого Ти послав, Іісуса Христа” (Ін. 17,3). Посилаючи апостолів на проповідь по всьому світу, Спаситель велів навчити ”всі народи, хрестячи їх в ім’я Отця і Сина і Святого Духа” (Мф. 28,19). Отже для всіх необхідно сповідувати віру в Святу Трійцю і приступати до таїнств. Крім цього Спаситель дав заповідь про любов, як невід’ємну якість учення Христового: ”Якщо  ж і церкви не послухає, то нехай він буде тобі, як язичник і митар” (Мф. 18,17), тобто впертий і непослушний відлучався від церковної єдності.

Св. ап. Павло пише: ”Одно тіло і один дух …; один Господь, одна віра, одне хрещення ”(Єф. 4, 4-5). Тобто апостол говорить, що для істинної Церкви необхідні єдність віри, таїнств і духа благодаті, ”прагнучи при цьому зберігати єдність духу в союзі миру ” (Єф. 4,3). Для єдності Церкви, отже, потрібні дух миру і любові. Відступників, які спотворювали віру, апостоли відлучали від Церкви Христової: ”Та коли б навіть ми, або Ангел з неба став благовіствувати вам не те, що ми вам благовіствували, нехай буде анафема ”(Гал. 1,8);  ”є багато і непокірних, марнословів і обманщиків …, яким треба затуляти вуста: вони розбещують  цілі доми, навчаючи, чого не слід, заради ганебної користі” (Тит. 1,10-11). 
Святі отці і учителі Церкви постійно вчили про єдність Церкви. ”Як кожне місто, - пише блаж. Феодорит, - має безліч будинків, але називається одним містом, так і безліч церков  на островах і твердій землі, але всі вони складають одну Церкву, будучи з’єднаними згодою істинних догматів”. 

Якщо християнське почуття і релігійний настрій повинні проявлятися у відомих релігійних формах, то при єдності віри і духа і зовнішня побожність повинна бути одною для всіх християн. У всіх  ”один Господь, одна віра, одне хрещення ” (Єф. 4,5) і всі повинні ”зберігати єдність духу в союзі миру ” (Єф. 4,3). А один і той самий дух, одне і теж саме життя не можуть висловлюватись у різних формах. І різні до протилежностей форми у свою чергу не можуть створити одне і те саме життя і виховати один і той самий дух. ”Одно тіло і один дух ” (Єф. 4,4). Таким чином, якщо Церква Христова одна, то і форми  Її повинні бути одинакові. Хто посягає на ці форми, той посягає на єдність Церкви.

Тому ми молимось тою молитвою, якою молились наші брати і сестри у Христі і якою молились всі почивши у Богові святі, починаючи з древніх часів християнства. І коли ми молимось тими ж молитвами і зберігаємо древні обряди християнства, то ми цим показуємо, що ми з древніми християнами складаємо єдину сім’ю – і в цьому радість єднання.  

Якщо всі прославлені Богом святі молились не помилковою, а істинною молитвою і через неї  в дійсності ввійшли у спілкування з Богом, а не марили, то звичайно, що церковна молитва істинна, правдива, і форми її для всіх обов’язкові.

Якщо ми віруємо в Церкву, як спілку віруючих очолювану Іісусом Христом, нашим Спасителем і освячену Духом Божим, то хіба можемо, хіба маємо право не молитися тими молитвами, якими молилась  і молиться вся Церква Христова? Хіба маємо право не вірити в цю молитву? Хіба можемо безкарно нехтувати церковно-богослужбовими формами і винаходити свої форми молитви?

У Церкві завжди живе і до закінчення віку буде жити Дух Святий (Ін. 14,16). Тому що робить вся Церква, Вона робить  під дією Духа Святого, Який наставляє Її на всяку істину (Ін. 16,13). Не без підстави християнин бачить у церковно-богослужбових формах не тільки людський фактор, але й Божу дію і не тільки дію, але й знаряддя через яке Бог посилає нам Свою благодать. І не тільки в таїнствах і в особливих чудесних випадках, які бувають, наприклад, від ікони, від мощей святих угодників і т.п. благодать Божа сходить на людину. Це може бути під час всякої церковної служби. Бо там від особи священнослужителя, як від Особи Самого Бога неодноразово подається мир, благословення, прощення і освячення. Необхідно тільки бути готовими прийняти цю милість Божу. І хто молиться від усієї душі і з чистим серцем, той не вийде з  храму не одержавши примирення, освячення і підкріплення на добрі діла. 

Але єдність обрядів і релігійної зовнішності має інший характер, ніж єдність віри і єдність християнської науки. Догмати і учення віри ніколи не можна поміняти, а обряди можуть мінятися.  Так поступив Єрусалимський Апостольський Собор, відмінивши ряд приписів Мойсеєвого закону (Діян. 15,19;28). Інакше і не може бути, адже обряди по своєму зовнішньому складі виникали у залежності від обставин і коли обставини мінялись, то мінялись й обряди. Але головне: при переміні обрядів при їхній неоднаковості, повинно зберігатись єдність духу віри. 

Проте міняти церковні обряди і церковну зовнішність має право тільки сама Церква, а не кожен окремо віруючий чи окремі групи віруючих. Так відміну деяких постанов Мойсеєвого закону зробив не той чи інший апостол, але для цього апостоли зібрали Собор і на ньому загальним рішенням прийняли таке рішення при сприянні Святого Духа: ”Вгодно Святому Духові і нам ” (Діян. 15,28). Отож відміною тих чи інших обрядів повинен керувати Святий Дух, здійснюючи це через Церкву, як свій орган. Тому Помісні Церкви можуть мати свої обряди в залежності від їх національних особливостей і можуть відрізнятися, але при цьому повинні ”зберігати єдність духу в союзі миру” (Єф. 4,3), дотримуватись єдності віри і любові.  І тільки з-за цих умов, зовнішньо відрізняючись, внутрішньо вони по суті не перестають належати до єдиної істинної церкви Христової. 

З-за цих випадків рекомендують древній принцип: у головному і суттєвому – єдність, у другорядному – свобода, в загальному – любов. 

Отож, коли ми сповідуємо, що Церква єдина, то вкладаємо у це поняття всю суть і всю силу. Ця єдність перш всього у часі. Церква нинішнього дня по суті та ж сама, що й Церква за часів Апостолів і святих отців, Церква перших століть християнства. Єдність і в просторі. Помісні Церкви, які в чистоті сповідують православну віру і у вірності зберігають апостольську наступність, між собою перебувають у спілкуванні, то й у них той самий Засновник і Голова – Христос. ”Збудую Церкву Мою, і врата пекла не подолають її ” (Мф. 16,18); ”де двоє чи троє зібрані в ім’я Моє, там і Я серед них ” (Мф. 18,20); ”одно тіло і один дух, як ви й покликані в одній надії покликання вашого; один Господь, одна віра, одне хрещення, один Бог і Отець усіх, котрий над усіма, і через усіх, і в усіх нас ” (Єф. 4,4-5). Амінь. 
25-а бесіда про Божественну Літургію.
Вірую во ... Святую Церковь.
Церква свята. Господь Іісус Христос сказав про Свою Церкву: ”Збудую Церкву Мою, і врата пекла не подолають її ” (Мф. 16,18). Другими словами, Господь дав Церкві силу нездоланності від сатанинських сил зла, а так само безпомилковість щодо змісту і викладання Його істинного учення. Спаситель дав апостолам обітницю: ”Я ублагаю Отця, і дасть вам іншого Утішителя, щоб був з вами повік ”(Ін. 14,16). Слова: ”щоб був з вами повік ” самі по собі показують, що обіцяний Наставник Істини буде перебувати не з одними апостолами, але й з їх наступниками, проповідниками віри. А якщо згадати, що самі апостоли сприяння Святого Духа відносили не тільки до себе, а, взагалі, до церковних пастирів, яких вони ставили (2 Тим. 1,14; Діян. 20,18)), то Дух Істини перебуватиме з Церквою до закінчення віку, а з Нею невідступно буде перебувати Істина.

Св. ап. Павло вчить: Христос ”настановив одних Апостолами, інших пророками, інших євангелістами, інших пастирями та вчителями, на довершення святих, на діло служіння, для створення Тіла Христового …, щоб ми не були вже дітьми, які вагаються і захоплюються всяким вітром учення за людським лукавством і підступами хитрого зваблювання, а істинною любов’ю всі зростали в Того, котрий є глава Христос ” (Єф. 4,11-12; 14-15).  З цих слів ясно видно, що пастирів і учителів настановив Сам Христос, щоб вони, як і апостоли, зберігали істинне Христове учення, розв’язували сумніви у питаннях віри і спасали заблуканих. І для цього важливого діла Христос не залишив посланих на проповідь без Своєї допомоги. ”Церква у ділах віри, - як говориться у Посланні Східних Патріархів, - ніяк не може погрішити або обманювати; але подібно Божому Письму – непогрішна ”.

Церква свята з часу свого заснування. ”Ви вже не чужі і не пришельці, а співгромадяни святим і свої Богові, утверджені на основі Апостолів і пророків, маючи наріжним каменем Самого Іісуса Христа, на Котрому вся будівля, складаючись злагоджено, зростає в святий храм у Господі ” (Єф. 2, 19-21). 
Церква свята за своїм призначенням. Христос, щоб заснувати Церкву, ”віддав Себе за неї, щоб освятити її, очистивши водяною купіллю через слова; щоб поставити її перед Собою славною Церквою, яка не має плями, чи пороку,чи чогось подібного, але щоб вона була свята і непорочна ” (Єф. 5, 25-27).

Нарешті, Церква свята за своїм устроєм. Головою Її  є Всесвятий Господь Іісус (Євр. 7,26). В Церкві завжди  перебуває Святий Дух з благодатними дарами, які освячують нас. Вона має освячену від Господа ієрархію – пастирів і учителів, які прийняли від Нього силу ”на довершення святих, на діло служіння, для створення Тіла Христового ” (Євр. 4,12), проповідує святе Слово Боже (Ін. 17,17-19), відправляє святі Таїнства які освячують людей (Єф. 5,26), і, нарешті, Церква керує нас до святості і благочестя ( Гал. 1,6-9).
 

Так учили і святі отці Церкви. Св. Єрм писав: ”Бог Своєю міцною силою створив Церкву Свою святу ”. Цій Церкві Духом Істини поданий особливий дар відрізняти істину від неправди і подається цей дар у таїнстві Миропомазання. ”Ви ж маєте - пише св. ап. Іоанн Богослов, -  помазання від Святого і знаєте все.  Я написав вам не тому, що ви не знаєте істини, але тому, що ви знаєте її, і що всяка неправда не від істини … А втім помазання, яке ви одержали від Нього … істинне і неложне, то, що воно навчило вас, в тому перебувайте ” (1 Ін. 2,20-21;27).
В чому ж полягає непогрішимість Церкви? В тому, що, обіцяючи Своїм апостолам Духа Святого, Який буде з ними і з Церквою по віки, Господь сказав: ”Утішитель же, Дух Святий, якого пошле Отець в ім’я Моє, навчить вас усьому і нагадає вас усе, що Я говорив вам ”(Ін. 14,26). А відходячи на небо, заповів їм: ”Ідіть, навчайте всі народи, хрестячи їх в ім’я Отця і Сина і Святого Духа, навчаючи їх додержувати всього, що Я заповів вам; і ось, Я з вами по всі дні до кінця віку ” (Мф. 28,19-20). Звідси відкривається те, що духоносними посудинами Премудрості Божої, через які вона сповіщалась світові і віруючим, були святі апостоли. У прямому розумінні вони були богонатхненними органами, де Христове вчення обновлялось, усвідомлювалось ними силою Духа Святого і сповіщалось світові. А віруючим поручалось зберігати, тобто точно, незмінно дотримуватись всього, що їм провіщено Христом через святих апостолів. Отже, у дотриманні і збереженні Церквою всього того,  що заповів Христос через апостолів і полягає непогрішимість Церкви, яке підтримується в Ній Духом святої Істини. Значить Церква непогрішима не в тому розумінні, нібито Вона отримує які-небудь нові одкровення від Бога, а в тому, що Вона у всій цілості і істинності зберігає заповідане їй Одкровення. 
Необхідно також сказати, що непогрішимість Церкви складає тільки вся Церква у єдності. Кожна окрема Церква, яким би вона іменем себе не величала, тільки тоді по праву називатиметься право-віруючою і спосібною судити праведно, коли строго слідуватиме суду всієї Церкви.

У якому виді святість притаманна Церкві? Слово Боже ясно говорить про те, що в істинній Церкві повинні бути святі, якими тільки можуть бути люди на землі. Спаситель  учить: ”Хто має заповіді Мої і дотримується їх, той любить Мене; а хто любить Мене, той улюбленим буде Отцем Моїм; і Я полюблю його і з’явлюся йому Сам ” (Ін. 14,21). Отже ознакою учеників Своїх Христос поставляє діяльну любов. Тому у Церкві завжди були святі: мученики, преподобні, святителі, праведні, блаженні. Але разом з ними до Церкви Христової належать всі православно-віруючі, не тільки праведники, але й грішники. Так про це вчив Сам Христос, уподібнюючи Церкву Свою то бенкету, на який запрошуються і добрі, і злі; то полю, на якому, по волі господаря, ростуть разом до жнив і пшениця і бур’яни; то десяти дівам, з яких п’ять були мудрими, а п’ять нерозумними. З цією ціллю Христос і установив у Церкві таїнство Покаяння, в якому грішники могли би очищувати себе від гріхів і навчив нас молитися до Отця Небесного: ”Прости нам провини наші ” (Мф. 6,12). За словами святителя Іоанна Златоуста, - ”Церква, достоту, є духовною банею, яка різноманітними засобами покаяння … омиває скверну душі ”.

Так учили і святі апостоли. ”Коли кажемо, що не маємо гріха, - обманюємо самих себе, і правди немає в нас ” (1 Ін. 1,8). І дальше продовжує: ”Діти мої! Це пишу вам, щоб ви не грішили, а коли б согрішили, то ми маємо заступника перед Отцем, Іісуса Христа, Праведника ”(Ін. 1 Ін. 2,1). Ап. Яків дає віруючим заповідь: ”Признавайтесь один одному в провинах і моліться один за одного, щоб вам зцілитися ” (Як. 5, 16).  Та й самі  члени апостольської Церкви не були не без недоліків, як видно з самих апостольських послань. ”Є вірна чутка, що у вас з’явилося блудодіяння і притому таке блудодіяння, якого не чути навіть у язичників, що хтось за жінку має жінку батька свого. А ви згордилися, замість того, щоб краще плакати, і того, хто вчинив таке вилучити з середовища вашого ”(1 Кор. 5,1-2). 

        Спаситель навіть передрік сильний занепад віри при кінці світу: ”Син Чоловічеський, коли прийде, чи знайде віру на землі?”(Лк. 18,8). ”Через збільшення беззаконня у багатьох охолоне любов ”(Мф. 24,12). Але й цей великий моральний занепад у світі ще не буде знищенням віри у Церкві Христовій. Це буде тільки відступленням від віри більшості людей, які будуть скорені пороками. Але більшість  - це ще не всі. І це буде свідчити про безперервне  збереження віри у Церкві Христовій до кінця світу. 
Якщо св. ап. Павло говорить, що Христос ”полюбив Церкву і віддав Себе за неї, щоб освятити її ” (Єф. 5, 25-26), то отже святість являється поки що ціллю, якої Церква повинна досягати даними її засобами і тому даремно вимагати від неї, щоб всі її члени були святими в непорочними. Іншими словами, святість Церкви находиться у Христі у стані Його повноти, а в членах Церкви, як земної, так і небесної, ще у процесі досягнення. І цей процес буде продовжуватись до кінця світу, бо ідеал святості указаний Христом, говорить: ”Будьте досконалі, як досконалий Отець ваш Небесний ”(Мф. 5,48) і він безкінечний, бо безкінечний Бог. Амінь.
26-та бесіда про Божественну Літургію.

Верую ... в Соборную Церковь
У Символі віри ми сповідуємо, що Церква соборна. Соборна від слова «збирати”. Церква являється соборною у тому розумінні, що вона розповсюджена по всьому світу, призначена для всіх людей і всіх народів і має зберігати все, що Христос передав апостолам та їх наступникам. Церква не обмежується ніяким місцем, не обмежується часом, не обмежується певним народом. Вона включає в себе всіх істинно віруючих всіх континентів, всіх часів і народів. Церква не обмежується ніяким місцем і часом. Вона об’єднує небо і землю, до неї належать не тільки люди, які нині живуть на землі, але і всі, хто закінчив життя у істинній вірі у воскресіння.

Старозавітні пророки проповідували, що Царство Христове на Землі, тобто Христова Церква, буде соборною, вселенською. У пророка Ісайї Господь говорить: „Дім Мій буде названий домом молитви для всіх народів ” (Іс. 56,7). Св. пророк Давид молився Богу: „Всі народи, що їх створив Ти, прийдуть і поклоняться Тобі, Господи, і прославлятимуть ім’я Твоє  ” (Пс. 85,9). У книзі пророка Малахії записані слова Господні: „Від сходу сонця аж до його заходу між народами велике Моє ім’я, і на кожнім місці Моєму імені приноситься кадило й чиста жертва ” (Мал. 1,11).
Соборність належить і земній Церкві, до якої належать всі, хто вірує у Христа і проживає на землі у теперішній час. На таку всеоб’ємність Церкви ясно указує Спаситель, коли заповідав апостолам йти з проповіддю Євангелія до всіх народів, до людей всякої країни і всякої мови і навіть до послідніх землі. Апостоли дійсно проповідували всюди так, що „по всій землі пройшов голос їхній, і до краю всесвіту слова їхні ” (Пс. 18,5; Рим. 10,18).
Церква соборна. Це походить від самого характеру християнської релігії. Християнська релігія не є релігією якоїсь окремої нації, окремого народу. Вона покоїться на корінних властивостях і потребах людського духа. Вона якби пристосована до природи душі, яка по словах учителя Церкви – Тертуліана „по природі християнка ”. Тому в Церкві Христовій „немає ні елліна, ні іудея, ні обрізання, ні необрізання, варвара, скіфа, раба, вільного, але все і у всьому Христос ” (Кол. 3,11).
Для того, щоб Церква була соборна, для цього вимагається, щоб вона обіймала весь світ і всіх людей до єдиного. Церква розповсюджувалась і розповсюджується поступово. І тому Церква соборна визначається не по кількості членів, а по тому, що назначена для всіх народів і на всі часи. Церква земна буде існувати до закінчення віку. Вона може примножитись або скоротитись у своїх межах, зменшитись у числі своїх послідовників, може піддатися гонінням, терпіти насилля, але не може наступити такий час, коли б Вона припинила своє існування на землі, коли б вичерпалась в ній благодать Божа, коли б утратилось у Ній істинне учення, припинились би в ній священнодії і священноначалля для передачі дарів всеосвячуючої благодаті Божої. Христос обіцяв, що „врата пекла не подолають ” (Мф. 16,18) створену Ним Церкву. Іншими словами – ніякі злобні плани і зусилля сатани не в змозі подолати Її.

Про соборність Церкви в розумінні перебування Її на всі часи і в усіх країнах світу говорить Сам Спаситель: „І буде проповідане це Євангеліє Царства по всьому світу, на свідчення усім народам; і тоді прийде кінець ”(Мф. 24,14). 
Подолати Церкву значило би подолати Христа, Який обіцяв перебувати у Церкві до закінчення віку, які би не були Її зовнішні умови, які би не були трудності. Св. ап. Павло говорить про неподоланність Церкви, коли пише, що Таїнство Причащення, а отже сама служба Божа, буде існуватиме аж до пришестя Господнього, що указує на те, що буде існуватиме і Церква Господня. Звідси знову видно, що соборність Церкви полягає не в тому, коли вона зовнішньо об’єднує всіх людей на землі. „Істина Церква, - вчив блаж. Ієронім, - полягає не в чисельності народу, а в чистоті і в божественності учення. ” Це значить, що соборною може бути кожна окрема християнська громада, коли вона находиться в однодумності взаємного спілкування, взірцем якого залишається перша християнська єрусалимська громада, в якої „було одне серце й одна душа ” (Діян. 4,32).
Таким чином соборність Церкви треба розуміти у смислі містичного зв’язку і духовно-морального спілкування всіх віруючих між собою із загальною Божественною Главою – Христом. 

Св. Кирил Єрусалимський пише: „Коли ти прийдеш в яке-небудь місто, то не просто питай: де храм Господній? Бо і нечестиві єретики насмілюються називати домами господніми свої вертепи і тому не просто запитуй: де церква, але де Церква соборна. Бо це є розпізнавальний знак цієї святої, загальної всім нам Матері, яка є Невістка Господа нашого Іісуса Христа ”
. 

27-ма бесіда про Божественну Літургію.
„Верую в … Апостольскую Церковь”.

Четвертий характерний признак Церкви – Її апостольність. Апостоли були особливими будівниками Христової Церкви. Через Апостолів Церква насаджена і розповсюджена у світу. Вона створювалась їх проповіддю і повністю зберігає передане Апостолам благовістя Спасителя. „Апостоли, як у багату скарбницю поклали у Церкву все, що відноситься до істини,” – писав св. Іріней Ліонський.
Апостольство Церкви особливо докладно розкрито св. Кіпріаном Карфагенським. Воно полягає в тому, що Церква, одержавши свій початок від Апостолів, а разом з тим все необхідне для свого існування, підтримує з ними постійний внутрішній зв'язок. Цим зв’язком служить перш всього одержана Церквою від Апостолів безперервна ієрархія (священноначалля), учення, священнодії і управління.

Про заснування Церкви на Апостолах говориться в Одкровенні св. ап. Іоанна Богослова: „Стіна міста має дванадцять підвалин, і на них імена дванадцяти Апостолів Агнця ” (Одкр. 21,14).
У істинній Церкві повинно бути все те, чим володіла Церква при Апостолах:

1. Безперервна спадкоємність Богом впровадженої ієрархії повинна йти від Апостолів;

2. Вірність Апостолам в ученні, священнодіях і священному переданні.

Така спадкоємність і таку вірність апостольському переданню має тільки свята Православна Церква. Вона залишилась вірною апостольському переданню в ученні, молитві і в управлінні. Навіть вороги не можуть докорити Церкві у яких-небудь нововведеннях або відступі і Вона з повним правом носить найменування православної,  Яка право або правильно, незмінно зберігає учення і ті основи, які були дані Їй Засновникам Господом Іісусом Христом і Апостолами.

Отже „Церква називається апостольською, бо від Апостолів зберігає вчення, передання і дари Святого Духа і в особах єпископів і пресвітерів має спадкоємців апостольського служіння. ”
     Учитель Церкви Тертуліан пише: «Христос вибрав дванадцять людей, яких назначив бути учителями народів. Вони на місце Юди через жереб вибрали Матфія і обійшовши вселену, навчили народи одної і тої самої віри і по містах заснували Церкви, від яких потім всі Церкви одержали початки віри і зерна учення, а тому й називаються Апостольськими як вітки Апостольських Церков. Таким чином, всі Церкви є перші і всі Апостольські, якщо вони зберігають між собою єдинство».

Але існують інші Церкви, інші релігійні об’єднання, інші групи віруючих, які не належать до Православної церкви. Як це розуміти? Хіба послідовники цих церков, об’єднань, груп не одержать вічного спасіння?

Щоб відповісти на це питання, треба опиратися на таку точку зору: так як земна Церква видима і ще не є повнотою та звершенням усієї Церкви, бо вона повинна відповісти за свої діла на послідньому Страшному Суді Христовому, то вона, ця Церква, творить і діє у своїх межах, не осуджуючи при цьому інших, які не належать до Неї, признаючи їх відлученими. А все те людство, яке належить до Церкви, або зв’язане з Нею нитками, які Бог не зволив їй відкрити, Церква залишає на Суд великого дня.

Іншими словами, переживаючи розділення серед християн, серед Церков, ми повинні перейнятися любов’ю до людей, які знаходяться за межами Православної Церкви, адже і в них серця так часто горять і поломеніють у вірі і в любові, і в подвигах добра. Це потрібно признати, але потрібно пам’ятати і то, що між нами є реальна межа, і що єдності поки що немає.
 

 Про це саме говорив великий богослов 19 ст. святитель Філарет (Дроздов). Він признавав Церкви „не чисто істинними. Не насмілююсь, - писав він, - назвати ту Церкву помилковою, яка вірить, що Іісус є Христос. Християнська церква може бути або чисто істинною, яка сповідує істинне і спасительне божественне учення без додатку помилкових і шкідливих людських поглядів, або не чисто істинною, яка примішує до істинної і спасительної віри Христової помилкові і шкідливі погляди людей. Ти чекаєш, - звертається святитель, - як я буду судити, як я буду говорити про другу половину нинішнього християнства. Я тільки дивлюсь на неї і в якійсь мірі спостерігаю: як Глава і Господь Церкви лікує чисельні і глибокі рани від древнього змія на всіх частинах і членах цього тіла, прикладаючи то сильні лікарства і навіть вогонь і залізо, щоб зм'якшити жорстокості, щоб витягти отруту, щоб очистити рани, щоб відокремити дикі нарости, щоб обновити дух і життя у півмертвих і онімілих суглобах. І таким чином я стверджуюсь вірою в те, що сила Божа, нарешті, видимо восторжествує над людськими немочами, благо над злом, єдність над розділенням, життя над смертю ”.

При цьому добре пригадати слова св. Григорія Богослова: „Ми домагаємось не перемоги, а повернення братів, розлука з якими терзає нас ”.

Звичайно, велика користь для християнського світу бути єдиним: у всіх віросповідань є загальна справа - справа просвітлення мільйонів людей світлом Христовим. І тому дехто проголошує залишити різні догматичні тонкості і дрібні розрахунки в ім’я цього великого діла.

Але для Церкви важливіша  не зовнішня  сила, не багатолюдство сповідників віри, а спасительність, тому що Христос прийшов не для заснування царства на землі,  а для спасіння заблуканих овець. В чому ж полягає спасительність Церкви? Полягає в тому, наскільки Церква зберігає у всій чистоті те життя Христове, зберігати і дотримувати яке доручив Сам Христос. Хіба може Церква допустити у своє середовище інше життя, інше розуміння життя? Це було би відреченням від себе, хоч би ця невелика уступка світу і духу часу принесла Церкві певні вигоди для її особистого земного існування.
Св. ап. Іоанн Богослов так визначив характер християнського єднання: „Що ми любимо дітей Божих, взнаємо з того, коли любимо Бога і дотримуємось Його заповітів ”(1Ін. 5,2). Не всяке єднання, отже, бажане, а тільки таке, заради якого не приходиться жертвувати Христом і Його ученням. І тоді, у такому випадку, ми будемо належати до Єдиної, Святої, Соборної і Апостольської Церкви, яка перебуде до закінчення віку і ворота пекла не здолають її. Амінь.   

28-а бесіда про Божественну Літургію.

Исповедую едино крещение во оставление грехов.

Член Символу віри, який говорить про хрещення йде слідом за сповідування віри у єдину, Святу, Соборну і Апостольську Церкву. І це справедливо, бо не існує іншого способу ввійти у засновану Христом Церкву, як тільки через прийняття хрещення.

Отже це Таїнство є початком всього християнського життя, в ньому людина народжується духовно і повинна розлучитися з усім, що не належить до Царства Божого. „Ніхто, - сказав Христос, -  не може служити двом панам: бо одного буде любити, а іншого ненавидіти ” (Мф. 6,24). 

У бесіді з Никодимом Христос указав на безумовну необхідність хрещення для спасіння: „Хто не народиться від води і Духа, не може увійти в Царство Боже ” (Ін. 3,5).
 По Своєму Воскресінні  з мертвих Христос знову говорить про необхідність Таїнства Хрещення: „Дана Мені всяка влада на небі і на землі … йдіть, навчайте  всі народи, хрестячи їх в ім’я Отця і Сина і Святого Духа, навчаючи їх додержувати всього, що Я заповів вам ” (Мф. 28, 18-20). „Хто увірує і  охреститься, буде спасений; а хто не  увірує, буде осуджений ”  (Мк. 16,16).

В день П’ятидесятниці апостоли одержали хрещення Духом Святим і самі стали здійснювали Таїнство Хрещення над людьми, які прийняли Христову віру і які бажали покаятися і змінити своє життя відповідно до учення Іісуса Христа. Цього дня св. ап. Петро охрестив „майже три тисячі душ ” (Діян. 2,41).

49-е і 50-е Апостольські правила свідчать, що єпископ, або пресвітер зобов’язаний хрестити „по Господньому влаштуванні в ім’я Отця і Сина і Святого Духа ”.
 У деяких місцях Святого Письма говориться про хрещення у Христа, або в ім’я Іісуса Христа. Як тлумачать ці місця древні отці Церкви, то їх треба розуміти, як хрещення християнське. Хреститися в імя Іісуса Христа – значить хреститися в ім’я Святої Тройці. 

У св. ап. Павла є вислів: „Хто в Христі,  той нове створіння ” (2 Кор. 5,17). З Таїнства Хрещення починається відродження людської особистості. Але ця докорінна зміна людської природи у Таїнстві Хрещення здійснюється не механічно, а при морально-свобідній участі  самої людини. Тільки при цій умові гріх знищується у людині і людина у Таїнстві Хрещення стає такою ж чистою і праведною, якою вона колись вийшла з рук Творця. Це і є „друге народження ” людини, її відродження. Св. Афанасій Великий пише: „Істинно блаженний той, хто до св. Хрещення приступає всім серцем. А хто не щиро приймає  Хрещення,  той  не  тільки  не одержує прощення гріхів, але буде ще й осуджений ”.

І хоч у людини після Хрещення панує Христос, до якого прагне душа охрещеної людини, стихія гріха не залишає охрещеного, а перебуває перед її свідомістю як сила що спокушає. Цим пояснюється необхідність морального удосконалення для людини і після Хрещення, а також можливість гріховного падіння. 
Св. Іоанн Златоуст говорить, що „для збереження себе у чистоті недостатньо тільки охреститись і увірувати. Якщо хочемо придбати доскональну святість, то повинні вести достойне йому життя. А це Бог поклав на наші плечі. Таємниче відродження і очищення наше від усіх попередніх гріхів здійснюється  у хрещенні; але бути у подальшому чистому і не допускати до себе знову ніякої нечистоти – це залежить від нашої волі і турботливості. ”

Хрещення необхідне як дорослій людині, так і дітям, бо і вони народжуються з первородним гріхом, і без Хрещення  не можуть одержати відпущення цього гріха. Помісний Карфагенський собор (252 р.) постановив хрестити младенців на другий або третій день по народженні (правило 54). Св. Григорій Богослов звертається до матері-християнки з такими словами: „У тебе є дитятко: не давай часу усилитись пошкодженню, нехай буде освячене у дитинстві і посвячене Богу ”.
 Св. Іриней Ліонський пише про це ж саме: „Христос прийшов спасти через Себе всіх – всіх говорю, які відроджуються від Нього для Бога: младенців, дітей і отроків, юнаків і старців ”.
„Младенці, - говорить св. Іустин Філософ, -  сподобляються благ, які даруються через хрещення, по вірі тих, хто приносить їх до хрещення ”.
 „Церква, - зазначає Оріген, - одержала від апостолів передання хрестити дітей … Діти охрещаються для прощення гріхів. Яких гріхів, чи коли вони згрішили? Яка може бути у них інша причина хреститися, бо … хто родився чистим від нечистого? Ні один (Іов. 14,4). Так як у таїнстві Хрещення омиваються нечистоти народження,  то Хрещення приймають також младенці, бо якщо не народяться від води і духа,  не можуть ввійти  до Царства  Божого. ”

Вступивши до Церкви Божої через Хрещення, младенці можуть бути причасниками Тіла і Крові Христових, і з перших днів земного існування стають посудинами Духа Святого. Святе Письмо указує на Хрещення апостолами цілих сімей (Діян. 16, 14-15; 30-39; 1 Кор. 1,16). І не має підстави стверджувати, що у цих сім’ях були тільки дорослі,   або що при Хрещенні дорослих, діти у цих сім’ях були залишені без Хрещення.

Християнство – перш всього нове життя, яке дане Богом у Христі Іісусі і це життя, по вірі Церкви, дарується всім, у т.ч. і дітям, про яких Христос сказав, щоб їм не перешкоджали приходити до Нього  (Мф. 19,14).

Багато-хто запитує про долю младенців, які померли і не удостоїлись святого Хрещення. Прп. Єфрем Сирін пише, що „младенець, матір якого померла разом з ним під час вагітності, при воскресінні з’явиться дорослою людиною і узнає свою матір, а вона узнає дитя своє .” 
 „Нехрещені, - говорить Златоуст, - не одержують утіхи від молитов Євхаристії. Проте вони одержують деяку користь від милостині, яку подають за них. ” 

Якщо доросла людина при Хрещенні сама сповідує  свою віру у Христа і свідомо приступає до Таїнства Хрещення, то Хрещення младенця здійснюється по вірі хресних і родичів. Вони приймають на себе обов’язки перед Богом і Церквою виховувати дитятко у  Христовій вірі і благочесті.  Хресні батьки відомі у Церкві Христовій з самої глибокої древності. Про них свідчать Апостольські Постанови (кн.3, гл. 16), правила Вселенських Соборів (6 Всел. Соб. пр. 53), а також творіння святих отців. Св. Діонісій Ареопагіт говорить: „Божественні наші наставники, тобто Апостоли, зволили допустити до хрещення і младенців під тією священною умовою, щоб родичі дитяти доручили б його кому-небудь з віруючих, який би добре наставив його у божественних предметах і потім турбувався би про дитятко, як тато, указаний згори, і як страж його вічного спасіння. Цю-то людину, яка дає обіцянку керувати дитятком до благочестивого життя, ієрарх заставляє промовити відречення і священне сповідування … Думаю, - закінчує свої слова св. Діонісій, - що немає нічого дивного у тому, що младенці допускаються до Хрещення ”.

Символ віри, згідно з словами послання св. ап. Павла до Єфесянів (4,6) закликає сповідувати єдине Хрещення. Церква учить про єдине хрещення тому, що благодатне відродження (Ін. 3,3), яке усвідомлюється людиною у цьому Таїнстві, єдине і неповторне, як єдине і неповторне наше природне народження, як єдині смерть і Воскресіння Христові, єдина і нероздільна Пресвята Трійця, в ім’я Якої нас хрестять. Тому Церква не поновлює Хрещення і приймає у своє лоно, не перехрещуючи єретиків, які були раніше дійсно хрещені в ім’я Отця і Сина і Святого Духа у відповідності з 7 пр. Другого Вселенського Собору (381р.). „Ми погреблися з Ним (Христом) хрещенням у смерть (Рим. 6,4). Отже, як неможливо вдруге розіп’яти Христа …, так неможливо і в другий раз хреститися ”, - говорить свт. Іоанн Златоуст.

Хрещення також не повторюється, якщо якийсь християнин відречеться від віри, а після просить Церкву знову прийняти його у своє лоно, бо печать Божа на кожному охрещеному незгладима. Путь покаяння для кожного впалого завжди відкрита, про що нагадує нам Господь у притчі про блудного сина. Амінь.
29-а бесіда про Божественну Літургію.

„Чаю воскресения мертвиых ”

Людина створена Творцем  для життя і людська думка не може примиритися з думкою про смерть. Віра у особисте безсмертя, як і віра в Бога, незламна в людській душі і походить вона з самої природи людського буття. Смерть явилась, як наслідок гріха первородної людини. Св. ап. Павло пише: „Через одного чоловіка гріх увійшов у світ, і з гріхом смерть ” (Рим. 5,12). Внаслідок гріха непослушності Богу, людина позбавила себе раю і пізнала смерть. Гріхопадіння перших людей спотворило як внутрішню, духовну природу людини, так і весь видимий світ. Була порушена згода людської свободи і божественної благодаті. Розрив був настільки сильний, що людина своїми силами вже не могла вернутися у попередній благодатний стан. Для того, щоб людина могла вільно вернутися до Бога, потрібно було, щоб спочатку Сам Бог звільнив її від повинності гріху і смерті.

Господь Іісус Христос Своїм воскресінням з мертвих подолав смерть, відкрив людині дорогу від смерті і тління до вічного життя. І хоч люди дальше залишаються смертними, проте смерть уже не має влади над ними, бо сила смерті переможена Воскреслим Христом, Який, як пише  св. ап. Павло,  являється Первенцем з померлих і Начальником нашого воскресіння (1 Кор. 15, 20-23).

Свята Церква словами Символу віри: „Чаю воскресения мертвых ” сповідує, що дією  всемогутності Божої всі тіла померлих людей знову з’єднаються з їх душами, оживуть і стануть духовними і безсмертними. І це загальне воскресіння з мертвих, за свідченням Святого Письма, збігається з Другим славним пришестям Христовим (1Фес. 4,16).  
Словами „Чаю воскресения мертвых” Церква висловлює не тільки очікування цього, але очікування, поєднане з твердою упевненістю, бо воскресіння з мертвих не просто благочестива надія, а являється абсолютною достовірністю, яка обумовлює віру християн.

Про воскресіння  мертвих було відомо ще у старозавітні часи. „Я знаю – Захисник мій живе, - пророкував праведний Іов, - і останнім Він устане над порохом. Позбавлений навіть шкіри, я встану; і в моїм тілі побачу Бога. Я сам Його уздрю, очі мої побачать, а не хтось інший ” (Іов. 19,25-27). Про загальне воскресіння мертвих передвіщав і святий пророк Єзекіїль. Господь промовив через нього: „Ось Я відчиню гроби ваші, і виведу вас, Мій народе, з гробів ваших … і дам вам дух Мій, і ви знову оживете ” (Єзек. 37,12;14). У пророка Ісайї читаємо: „Твої мерці оживуть, їхні трупи встануть ” (Іс. 26,19). 
Віра старозавітних людей у воскресіння мертвих вражала навіть ворогів народу Божого, про що описується у Другій книзі Маккавеїв. Коли почали катувати третього сина Соломонії, „сам цар і ті, що були з ним, здивувались душевній силі юнака, який не зважав на муки … Простягнувши відважно руки, він заявив безстрашно: я маю їх з неба й заради його закону не дбаю про них; від Нього сподіваюсь знов їх дістати ” (2 Мак. 7, 10-12).
Тож коли Богочоловік почав проповідувати Євангеліє спасіння, віра у Воскресіння мертвих була загальним упевненням юдеїв. Сестра праведного Лазаря Марфа з упевненістю сказала Господу: „Знаю, що воскресне мій брат у воскресіння, в останній день ” (Ін. 11,24).
Христос Спаситель Своїм Воскресінням утвердив істину загального воскресіння мертвих на якому ґрунтується все християнство ( 1 Кор. 15,14). Воскресіння Христа -  це нерушима опора, головна основа нашої віри. Своїм Воскресінням Христос показав істинність Свого Божества, істинність Свого учення, спасительність Своєї смерті, величчя і силу благодатних дарів, які Він подав для заснованої Ним Церкви.  
Велика і важлива істина загального Воскресіння була прийнята святими апостолами,  які розповсюдили її у всі кінці всесвіту. Св. ап. Павло стверджує, через таїнство Хрещення  людина прилучається до Христа і робиться як учасником Воскресіння Христового, так і  спадкоємцем життя вічного. Воскресіння Христове, таким чином, являється початком і запорукою не тільки нашого воскресіння, але й загального відновлення, преображення всього створіння (Рим. 8, 20-23). Корінфянам апостол написав, що коли залунає труба Ангела, то „мертві воскреснуть нетлінними ” (1 Кор. 15,52). І добавив: „ Знаємо, що коли земний наш дім, ця хатина, розвалиться, ми маємо від Бога житло на небесах, дім нерукотворний, вічний ” (2 Кор. 5,1), тобто одержимо від Господа і Спасителя нове, нетлінне тіло. „Бог не нові тіла закличе до воскресіння, - говорить Іоанн Златоуст, - але обновить ті ж самі, які стліли і перетворились у прах .”
 У якому виді будуть перебувати  тіла воскреслих? Прп. Єфрем Сирін говорить: „Тіло праведників буде подібне духу, який зможе, коли захоче, розширюватися і збільшуватися, і коли захоче, зможе скорочуватися і зменшуватися, і коли буде скорочуватися, перебуватиме в одному місці, а коли  розширятися - буде повсюди. ”

У  багатьох виникає запитання: „Хіба можливо воскреснути тілу, коли воно стліло?” Перш, ніж відповісти на це питання, необхідно сказати, що святі отці тління тіла вважають великим благодіянням, і навіть приводом до радості. Святитель Григорій Ниський пише, що  тління не завдає ніякої шкоди божественному образу людини, бо хоч смерть і руйнує тіло, але не знищує його. „Бог може воскресити тіло людини, бо Він всюдиприсутний і всесильний. Він все знає, а отже знає і то, куди дівається кожна частина людського тіла. І якщо Він з нічого створив світ, то звичайно не буде мати нестачі у силі для того, щоб знову оживити зруйновані тіла. ”
 „У воскресінні, - пише св. мч. Іустин Філософ, -  плоть цілковито відновиться. Бо якщо Христос на землі зцілював немочі плоті і відновлював цілісність тіла, тим більше зробить це при воскресінні. ”
 Св. Афанасій Великий це підтверджує і додає: „Коли прийде час загального воскресіння мертвих, тоді велінням Божим кожна стихія віддасть те, що одержала від людини, як це притаманно тільки Творцю людини. ”
 Прп. Єфрем Сирін пише: „Коли звелить Великий Цар, тоді зразу з трепетом і старанністю земля, море і пекло віддасть своїх мерців. І якщо когось викрав звір, чи роздробила риба, чи поклював птах – всі стануть в одну мить .” 
 „Мертві встануть нетлінними і не тільки волос не зазнає утрати, але й не залишиться в них запаху від тління після тривалого часу їх успіня, бо все можливо Богу і нічого немає для Нього неможливого. ”

Селянин радується, говорить св. Іоанн Златоуст, коли бачить, як у землі стліває зерно, куди він його посіяв, але тривожиться, коли бачить, що воно залишилося цілим. Він знає, що тління – це успіх майбутнього врожаю. Подібним чином і ми радіємо, коли похована людина. Тому божественний Павло вірно назвав поховання сіянням, бо сіяння тіла вище всякого іншого сіяння (1 Кор. 15,42-44). Поховання тіла, коли ми живемо по Богу, успадковує нетління, безсмертя і безкінечні блага. У другому місці Златоуст розглядає тління тіла як діло благого і премудрого Бога.  За словами святителя, ми скоріше повинні радуватися, коли померлий стліває і стає порохом. Адже коли хтось хоче перебудувати будинок, то він спочатку виселяє звідти жильців, потім зносить будинок і зводить новий і кращий. І хоч жильці ще не бачать нового і кращого будинку, проте це їх не засмучує, бо вони вже уявляють його. Подібно діє і премудрий Бог. Для того, щоб зруйнувати тлінне житло тіла і звести його у кращому виді, Він перш всього через тілесну смерть виймає з нього душу, а коли ж тіло воскресне, тоді Він знову з більшою славою введе у тіло душу .
 
Під час загального воскресіння мертвих воскреснуть і благочестиві, і нечестиві. Але тіла останніх, ставши вічними, не стануть прославленими. Св. ап. Павло пише, що „є тіла небесні і є тіла земні; та інша слава небесних, інша земних ”(1 Кор. 15,40), тобто існує різниця  не тільки між праведниками, але й між грішниками. Святитель Григорій Палама стверджує, що всі воскреснуть, але як говорить Павло, кожний у своєму порядку ( 1 Кор. 15,23). Той, хто тут умертвив гріховні діла благодаттю Святого Духа, там буде жити з Христом божественним і воістину вічним життям. А той, хто тут умертвив дух плотськими пристрастями і бажаннями, нажаль, буде осуджений разом з творцем і винуватцем всякого зла і відданий нестерпному і безперестанному мученню.

На вірі у загальне воскресіння і на єдності земної і небесної Церкви засноване поминання померлих. Господь Іісус Христос Своїм Воскресінням показав, що смерть не є знищенням і переходом у небуття, а воротами у життя і безсмертя. І християнин дивиться на смерть як на перехід у життя вічне. Про дійсну упевненість у воскресіння свідчать мученики, які у своєму свідченні про Христа не відчували не тільки страху, але навіть фізичної болі. Тому для віруючої людини майбутнє воскресіння не вимагає ніяких досліджень і свідоцтв, як діло вірного, засвідченого і признаного досвіду. Амінь.

30-а бесіда про Божественну Літургію.
„ ... и жизни будущаго века. Аминь. ”
Життя майбутнього віку не може зрівнятися з самою святою радістю цього світу. Бо  радості земного світу затьмарюється страхом: чи не порушуємо ми волю Божу і чи не нехтуємо ділом нашого спасіння. І тому поки носимо плоть,  ми знаходимось у небезпеці. Але у вічному житті ми назавжди звільнимось від всього цього. Якраз ця радість вічного звільнення і придбання раю сповнить нас з нічим незрівняною радістю, яку ми у цьому житті  й уявити не можемо. 

Святе Письмо через св. ап. Павла, який був захоплений до третього неба, говорить: „Не бачило око і вухо не чуло, і на серце людини не приходило те, що Бог приготував тим, хто любить Його ” (1 Кор. 2,9). Там ап. Павло почув слова, які ні одна людина не в стані переказати. Св. ап. Іоанн Богослов у своїй книзі Одкровення описує рай „приготовлений, як наречена, приготовлена для чоловіка свого ”(Одкр. 21,2).Небесний град нерукотворний, завжди повний світла, надійно захищений і надає своїм мешканцям щасливе існування. Вони будуть пити „від джерела води живої ”(Одкр. 21,6) і живитися від дерева життя (Одкр. 22,2) і завжди бачити лик Агнця Христа.
Що говорять чи пишуть про життя майбутнього віку святі отці Церкви? Перш всього вони уникають досліджувати духовні предмети земними мірками, але говорять про тайни вічного життя з дивною точністю і священним трепетом. Вникнути у тайну життя вічного, говорить  прп. Симеон Новий Богослов „неможливо навіть для тих, хто про це учить, не говорячи про тих хто слухає.  ” 

Вічне життя предмет майбутнього віку. Св. Іоанн Златоуст про це так говорить: „Цілковите звільнення відбудеться у майбутньому житті, тому що тепер ми живемо серед світу і багато чого людського приймається нами, бо обертаємось серед нечестивих. Коли уже не буде гріхів, ні людських пристрастей, коли ми не будемо жити разом з нечестивими, тоді наступить цілковите звільнення. А тепер нам подана тільки запорука. ”
 В іншому місці св. Іоанн Златоуст продовжує: „Уяви собі стан того життя, наскільки можна уявити собі. Хоч вповні зобразити його не може ніяке слово, але з того, що чуємо, ми можемо одержати деяке неясне про нього представлення. Веселощі й радощі будуть з ними, а смуток і зітхання зникне (Іс. 35,10). Що може бути блаженнішим такого життя? Там не потрібно боятися ні бідності, ні хвороби. Там не буде ні того, хто ображає, ні того, хто гнівається чи заздрить, чи розпаляється непристойною похіттю, чи того, хто мучиться захопленням влади. Вся буря пристрастей припиниться і все буде у мирі і радості, все прийде до спокою. Світло там не палить тіла, бо там немає ночі, ні вечора, ні холоду, ні жари, ні переміни часів, але якесь становище, яке пізнають одні достойні. Немає там ні старості, ні нещасть, бо все тлінне зникне і всюди запанує нетлінна слава. А що саме важливіше - то це безкінечна насолода від спілкування з Христом разом з ангелами, архангелами і вишніми силами.”

Про це є саме пише також св. Василій Великий: „У країні живих  немає ні ночі, ні сну… Там немає матеріальної їжі, ні пиття …, ні хвороби, ні лікарень, ні судів, ні торгівлі, ні мистецтва, ні грошей, які являються причиною зла, війн і ворожнечі. Там країна живих, які живуть істинним життям у Христі Іісусі. ”
 

Але щоб досягнути блаженного життя, необхідно додержуватись Христових чеснот, бо, як говорить св. Іоанн Златоуст, „тільки одні чесноти переходять у вічне життя. ”
 „Ніщо так не робить ім’я людини безсмертним, - продовжує він, - як чеснота. Це доказують мученики, доказують останки апостолів, доказує пам'ять тих, які жили у чеснотах. Скільки царів зводили міста, будували пристані, давали їм свої імена, але після смерті не одержали собі ніякої користі і, нарешті, були забуті у пам’яті народів. А риболов Петро, який нічого такого не зробив, але будучи відданим чесноті, опанував столичним містом і після смерті сяє більше від сонця. ”
 Отож, пише прп. Макарій Великий, „хто бажає приступити до Господа і успадкувати вічне життя…, повинен почати з того, що перш всього твердо вірувати Господу і всього себе віддавати словам Його заповідей … Потім постійно себе примушувати до всякого доброго діла і до всіх заповідей Господніх, хоч би у серці не знайшлось до того бажання. Тобто заставляти себе до смирення перед всіма людьми, вважати себе меншим і гіршим від усіх, не шукаючи ні від кого ні честі, ні похвали, ні слави, як того вимагає Євангеліє, але завжди мати перед своїми очима Господа, Його заповіді і Йому Одному старатись догоджувати.  Також заставляти себе до лагідності, хоч би цьому противилось серце. Подібним чином треба бути милостивим, привітливим, співчутливим, добрим і скільки можливо себе примушувати до цього. Завжди мати перед очима і смирення Господнє, і життя, і поводження Його і тримати все це незабутньо в пам’яті, як образ і приклад для себе. І скільки є сил примушувати себе до безперестанного перебуванні у молитвах, просячи і віруючи, щоби прийшов Господь і обитель у нас сотворив і наставив, і утвердив би нас у всіх Свої заповідях, щоб душа наша стала оселею  Іісуса Христа. ”

Яке буде життя після воскресіння мертвих, нам не дано знати. Св. ап. і євангеліст Іоанн Богослов так сказав про це: „Ми тепер діти Божі, але ще не відкрилося, що ми будемо. Знаємо тільки, що коли відкриється, будемо подібні до Нього, тому що побачимо Його, як Він є” (1 Ін. 3,2). Завдяки одежі духовного нетління, яку у майбутньому віці подарує нам наш Господь, станемо і ми нетлінними та вічними і ввійдемо у нетлінне лоно небес. Якраз про це св. Церква співає на Пасху: „Той, що отроків з вогню визволив, будучи Людиною, страждає, як смертний, і стражданням смертнеє зодягає у красу нетління, Єдиний Благословенний Отців Бог і Препрославлений.”
 „Тоді, - як говорить нам Христос, - праведники засяють, як сонце, в Царстві Отця їхнього ” (Мф. 13, 43). Деяке відчуття цього блаженства випробували три апостоли при святому Преображенні Спасителя, Який показав своїм учням тільки малу частину слави Свого Божества. І святі апостоли, очевидці цього явлення, були настільки вражені спогляданням божественного світла Преображення, що Петро, забувши про все, сказав Іісусу: „Господи! добре нам тут бути ” (Мф. 17,4). Він, як людина, побачив Самого Царя не „крізь потьмарене скло, гадаючи …, а лицем до лиця ” (1 Кор. 13,12), тобто не через віру, а навіч. Це бачення бажаного лику Христа тим більше буде радувати праведників, що ми уже у цьому житті „відкритим обличчям, як у дзеркалі, дивлячись на славу Господню, преображаємось у той же образ від слави до слави, як від Господнього Духа ” (2 Кор. 3,18). 

Не треба думати, що досягнення вічного блаженства у Царстві Небесному для християнина являється самоціллю, заради якої він живе. Блаженний стан майбутнього віку є наслідком моральної досконалості, богоуподобління людини, які досягаються нею тут, на землі. Спаситель говорить: „Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його, і все це (тобто все інше) додасться вам ”(Мф. 6,33). Тут під Царством Небесним розуміється дійсно євангельський, праведний образ життя, поданий Самим Христом людині, яка проводить його до вічного блаженства уже тут, на землі. Отож треба признати, що вічне життя, як стан людської душі, не залежить від умов простору і часу, не приурочене тільки до загробному світу, а виключно залежить від морального розвитку людини, і може початися у земних умовах. Іншими словами, православне учення признає вічне життя продовженням земного. І тому одержати вічне життя не значить просто перейти  з  однієї  області  буття  в іншу, а значить придбати відому душевну прихильність. 
 
Символ віри закінчується словом „Аминь”, яке має два значення: „дійсно так” і „нехай буде так”. Отже цим словом істинний християнин стверджує свою віру в Бога, Який троїчний в Особах, в Його святу Церкву з установами, які Він надав Їй, і молить правосудного Бога про воскресіння і вічне життя у світлі Лиця Божого.
        Під час співу Символу віри, священик  прочитує його у олтарі. При цьому він знімає покрівець і на двох руках піднімає його над Чашею і Дискосом і робить ним рухи вверх-вниз. Що знаменує цей обряд? Через нього наглядно сповідується то, що на проскомидії виражено словами священика при покладенні на приготовлені Дари покрівця: „Покрый нас кровом крылу Твоею, отжени от нас всякаго врага и супостата”. Розпростертий над Дарами покров являє собою розпростерті крила птаха, якими він покриває своїх пташенят. А коливання покрівця відповідає руху крил птиці, яка такою дією старається відігнати від своїх пташенят ворогів. Таким чином, через коливання покрівця віддається почесть Христу, Який образно представлений у Дарах, як нашому милосердному Промислителю і Захиснику і покриває нас від видимих і невидимих ворогів. Це наглядно помітно при архієрейському богослужінні, коли єпископ, як представник Церкви, від лиця всіх прихиляє свою голову під розпростертий священиками покрівець, немов пташка під крилами птаха.
 Амінь.
         31-ша бесіда про Божественну Літургію.

„Станем добре, станем со страхом  ...”

Приготування до Євхаристичного канону.

Після співу Символу віри священик, а якщо є, то диякон, возгласом: „Станем добре, станем со страхом, вонмем, святое возношение в мире приносити” запрошує віруючих приготовитися до Таїнства святої Євхаристії. З цього моменту присутні у храмі повинні стояти з особливим благоговінням. Як пояснює ап. Яків, брат Господній і св. Іоанн Златоуст „ми повинні стояти як належить перед Богом: зі страхом, смиренням і любов’ю; повинні виправити впалі до долу думки, відкинути своє розслаблення  з-за життєвих  речей, щоб з своєю душею право стати перед Богом. ”
 При цьому ми повинні пам’ятати, що ця Жертва приноситься Богу не тільки за нас, але й від нас, бо всі ми присутні у храмі являємось  співучасниками Божественної служби.

На слова „Станем добре” хор відповідає: „Милость мира, жертву хваления ”. Ці слова означають, що „євхаристична жертва зі сторони Бога є щонайбільшим милосердям до нас і плодом примирення з Богом через Христа Спасителя, тоді як нашого боку вона являється прославленням величчя Бога, яке відкривається у домобудівництві нашого спасіння (Євр. 13,15; Пс. 49,14)”.
 „Ми готові у мирі приносити Богу, як приємне Йому возношення, хліб і вино, - цю милость мира, ці дари Його милосердя до нас, які подаються нам з … благоволінням і радістю. Разом з цими речовинними дарами, ми готові приносити й духовну жертву хвали Богу, готові устами, від переповненого серця, прославляти Його ( Євр. 13,15). ”

Далі священик, згідно з древнім звичаєм, повертається лицем до народу зі словами св. ап. Павла: „Благодать Господа нашого Иисуса Христа, и любы Бога и Отца и причастие Святаго Духа буди со всеми вами ” (2 Кор. 13,13). Цим благословенням священнослужитель бажає присутнім послання від Престолу Пресвятої Тройці вищих духовних дарів – благодаті, любові і спілкування. При цьому, виголошуючи слова: „со всеми вами ”, священик осіняє народ хресним знаменням і знову обертається до св. Престолу. Хор від імені присутніх у храмі, відповідає взаємним духовним побажанням: „И со духом твоим”, тобто і його душі бажає тих самих благ і дарів від Вседержителя Духа. „Це взаємне моління служителя олтаря і тих, що знаходяться в храмі і, навпаки, показує дух братського єднання християн, доступність щирої молитви до Бога і рівність всіх віруючих перед лицем Святішого Судді.”

Для того, щоб при відправленні таїнства святої Євхаристії зібрати почуття душі воєдино, священик закликає присутніх у храмі вознести серця від землі до неба, до вічного і небесного, до Господа Бога і виголошує: „Горе имеем сердца”, тобто вверх, вгору – до Бога. Серце людини являється тим духовним органом, за допомогою якого людина сприймає духовний, небесний світ і входить у спілкування з Богом. Ці слова пояснювали древні отці Церкви. Св. Кипріан Карфагенський у слові про молитву Господню говорить: „Коли стоїмо на молитві, то повинні пильнувати і всім серцем старатися вникати в неї. Всяка тілесна і мирська думка хай відступить і тоді дух буде роздумувати про те єдине, про що молимось. Тому раніше молитви Євхаристії священик, готовлячи думки людей, говорить: горе сердца, щоб коли вони у відповідь скажуть: имамы ко Господу, були наставлені  не що інше тримати у серцях, як тільки думку про Бога …, щоб не попустити ворогу під час молитви ввійти всередину себе. ” 
 
    Заклик „Горе имеем сердца” – один з самих давніших у Літургіях. За вимогами Єрусалимського Служебника, його потрібно виголошувати з піднятими руками. І хоч у сучасних Служебниках про це не нагадується, проте повсюдна практика узаконила її.
При служінні Літургії архієрейським чином, коли хор співає „и со духом твоим; имамы ко Господу; достойно и праведно есть”, єпископ виходить з олтаря на амвон з трикирієм і дикірієм у руках і, повернувшись до народу лицем, осіняє його на всі три сторони і після повертається в олтар. Амінь.
32-га бесіда про Божественну Літургію.
Початок і продовження Євхаристичного канону.

Євхаристичний канон містить шість частин: 1) Згадку про Божі досконалості і про Його доброти; 2) Серафимську пісню; 3) Піднесення  Дарів у жертву Євхаристії; 4) Таїнство освячення Дарів у Тіло і Кров Господню; 5) Подячний вспомин про святих і моління про живих і померлих; 6) Закінчення Євхаристії. 

Священик, за прикладом Христа Спасителя, Який подякував Богу Отцю на Тайній вечері, також й присутніх у храмі закликає до подяки Богові й виголошує: Благодарим Господа. Хор відповідає: Достойно и праведно есть покланятися Отцу и Сыну и Святому Духу, Тройце единосущней и Нераздельней. Під час співу цього піснеспіву, священик читає першу євхаристичну молитву Богу Отцю у якій сповідує безмежне Його величчя разом з Сином і Святим Духом і прославляє діла Його доброти  у відношенні до людини.

Дальше священик піднімає з дискоса звіздицю і при проголошенні слів: Победную песнь поюще, вопиюще, взывающе и глаголюще, робить звіздицею образ хреста над дискосом, торкаючись краями звіздиці країв дискоса. Якщо священик служить з дияконом, то він, приступивши до св. Престолу з північного боку, поступає подібно священику, потім складає звіздицю і ставить її на верхній стороні антимінса. Хор співає Серафимську пісню: „Свят, Свят, Свят Господь Саваоф, исполнь небо и земля славы Твоея, осанна в Вышних. Благословен грядый во Имя Господне, осанна в Вышних” . Цим співом хор повторяє той урочистий спів, який у одному з своїх видінь з уст серафимів чув пророк Ісайя (Іс. 6,3). До цього небесного славослов’я, яке відноситься до всіх Осіб Святої Тройці, хор приєднує земне привітання одному з Осіб Святої Тройці – Христу Спасителю: „Осанна в вышних, благословен грядий во Имя Господне, осанна в вышних”.
 З цим привітанням, яке взяте з Псалтирі (Пс. 117,25), юдеї зустрічали Христа, Який входив до Єрусалиму за декілька днів до Своєї Хресної смерті, бажаючи Йому перемоги над ворогами і успіхів у відновленні престолу царя Давида. І присутні у храмі, повторюючи це древнє привітання Христу Спасителю, віддають Йому  честь, як своєму Царю, Який невидимо присутній у храмі, щоб принести Себе на святім Престолі у жертву Богу Отцю і молять Його, щоб ця жертва була Йому угодна. 
Під час співу згаданих слів, священик читає другу євхаристичну молитву, у якій разом з ангелами, що співають переможну пісню, сповідує святість Божу, а потім прославляє безкінечну до нас любов Бога Отця, Який  Сам будучи безкінечно святим, не постидався нас, грішних. Для нашого спасіння Він послав Єдинородного Сина Свого, щоб ми прийняли плоди викупу і для цього здійснив таїнство Тіла і Крові, а потім заповів на згадку про Нього і нам звершувати це велике таїнство.
 
Друга євхаристична молитва закінчується священицьким виголосом: „Приимите, ядите, сие есть Тело Мое, еже за вы ломимое во оставление грехов”. Ці слова переносять наш духовний погляд до того святого моменту, коли Спаситель світу установив велике Таїнство божественної Любові - Таїнство єднання Бога з людиною і людини з Богом. Під час цього виголосу священик показує рукою на дискос, а хор співає: амінь. Потім, указуючи на св. Чашу, священик виголошує: „Пийте от нея вси, сия есть Кровь Моя Нового Завета, яже за вы и за многи изливаемая во оставление грехов”. Хор протяжно співає: амінь, висловлюючи тверду упевненість у тому, що коли Христос вимовляв ці слова, у Його руках були дійсні Його Тіло і Кров під видом хліба і вина. З іншого боку „амінь являється свідченням благоговіння, яке походить від сердечного упевнення у присутністі Іісуса Христа при служінні цього Таїнства. Крім того амінь – це свята печатка всякої молитви, яка служить свідченням єдності у думках і почуттях присутніх у храмі. ” 

Слова „приимите, ядите ...” і „пийте от нея вси ...” служать основою для здійснення священиком вознесіння і освячення св. Дарів. Він би не насмілився приступити до цього, якби не було на це волі Самого Христа Спасителя, Який не тільки один раз у жертву подав апостолам Своє Тіло і Кров, але й звелів творити і вкушати її на вспомин про неї на всі часи аж до Другого Пришестя (1 Кор. 11, 25-26). 
 
Після закінчення євхаристичної молитви священик тайно молиться і, споминаючи смерть, поховання, воскресіння, вознесіння на небо і сідання праворуч Отця та друге пришестя Христа Спасителя, від повноти подячного серця, він підносить у жертву Богу Отцю хліб і вино та виголошує: „Твоя от Твоих, Тебе приносяще от всех и за вся”. Тобто ми не маємо нічого особистого, чим би могли достойно висловити Тобі, Отче, подяку за Твої благодіяння, які Ти виявив для нас у Єдинородному Твоєму Сині. Тому на знак нашої подяки, приносимо Тобі Твоє, тобто Твої ж дари - цей хліб і це вино, які вибрані з Твоїх чисельних дарів Самим Єдинородним Твоїм Сином при заснуванні Таїнства і просимо за всіх. 

Виголошуючи слова „Твоя от Твоих”, священик  складає руки хрестообразно і піднімає Чашу та Дискос в жертву Богу Отцю. „Правою рукою він підносить хліб, як першу частину Тайни, а лівою – Чашу для того, щоб хрестообразним складенням рук показати, що ця жертва приноситься Богу за всі відомі і невідомі нам благодіяння, особливо за хрест страждання Сина Його, по заповіту Самого Спасителя: це творіть на Мій спомин (Лк. 22,19).” 
 

Хор співає: „Тебе поем, Тебе благословим, Тебе благодарим, Господи. ” Цю молитву можна викласти так: „Ми приносимо Тобі, Боже Отче, у святих Дарах жертву хваління, славослов’я, подяки і зворушливості. Ми співаємо Тобі, як Істоті, Яка безкінечно велика і доскональна; ми славословимо  Тебе, дивного у всіх ділах, премудрого, всеблагого і всемогутнього Творця і Владику всесвіту. Ми дякуємо Тобі, як великого нашого Благодійника, Який не пощадив за нас улюбленого Твого Сина і, надіючись на Твоє милосердя, молимо Тебе заради Його хресної жертви на Голгофі, і заради таємничої Його жертви на Престолі олтаря – молимо про помилування нас від вічного осудження і про наші успіхи у духовних і тілесних потребах. ” 

Під час співу „Тебе поем” священик молиться Небесному Отцю про послання Святого Духа як на молитовників, так і на Святі Дари. На молитовників – щоб очистити їх від всякої нечистоти і щоб вони стали достойними причасниками Жертви Христової, а на хліб і вино,  щоб освятити їх і перемінити в чесне Тіло і Кров Господні. 
  Це для того, щоб принесені Богу Отцю Дари стали жертвою повною і доскональною, однаковою з жертвою, над якою священнодіяв Сам Христос. 
 Після цього священик тайно читає молитву в якій просить Бога Отця, щоб Він прийняв це словесне і безкровне служіння і послав Духа Святого на всіх присутніх і на передлежачі Дари, і створив хліб чесним Христовим Тілом, а вино у Чаші – чесною Кров’ю Христа, закінчуючи її словами: „Преложив Духом Твоим Святым”.  
З молитви св. Іоанна Златоуста „Еще приносим Ти словесную сию и безкровную службу …" починається частина анафори, яка у літургічній науці носить назву епіклезіса (гр. epiklesis – заклик). Епіклезісом у точному смислі слова називають закликання Святого Духа на запропоновані Хліб і Чашу. Закликання Святого Духа можна вважати загальною для анафор Древніх Церков і сприймається загальною церковною свідомістю як момент найвищої молитви, безпосередньо пов’язаній з незбагненною тайною Євхаристії. „Встановлення закликання Духа Святого для освячення Дарів відноситься до апостольських часів і навіть до тих самих днів, коли за свідченням св. Прокла, апостоли після Вознесіння Господнього, разом по обітниці Іісуса Христа однодушно перебували у Сіонській горниці в молитві і благанні (Діян. 1,14), очікуючи з небес пришестя Духа Святого. ”
 Про неї св. Іоанн Златоуст говорить, що це Таїнство і тут робить для тебе землю небом.  Крім цього, молитва епіклезіса разом з установчими словами Таїнства являється самою важливішою частиною анафори. Про освячуючи силу Святого Духа і необхідність Його закликання на Літургії свідчать св. Іустин Філософ, св. Іриней Ліонський, св. Кипріан Карфагенський, св. Василій Великий, св. Іоанн Златоуст, св. Кирил Єрусалимський, св. Єфрем Сирін, прп. Іоанн Дамаскін, свт. Симеон Солунський і багато інших. 

У Літургіях св. Іоанна Златоуста та св. Василія Великого тропар „Господи, иже Пресвятого Твоего Духа …” з деякими слова з Псалтирі є вставкою і внесені у канон Євхаристії пізніше. Це, як вважають, для того, щоб особливою увагою випросити Духа Божого для освячення Дарів. Промовляється цей тропар священнослужителем тричі з теплим молитовним почуттям і підняттям рук. Проте його немає у авторів Літургій, що особливо помітно у Літургії Василія Великого і тому „не читаються ні у древніх, ні у сучасних грецьких, ні у древніх слов’янських служебниках. ” 
 
„Для з'ясування недоречності тропаря у цій частині анафори ми повинні задати собі питання: до Кого ми звертаємось у молитві: Господи, Иже  Пресвятаго Твоего Духа в третий час апостолам Твоим ниспославый, Того, Благий, не отыми от нас, но обнови нас моляхщих Ти ся? Відповідь, безсумнівно, буде однозначна: звертаємось до Сина Божого, Спасителя нашого, Господа Іісуса Христа, Який Своєю обітницею послав від Отця Духа Святого на Своїх апостолів. Коли ж священнослужитель у цій молитві Іісусу Христу, у Літургії св. Іоанна Златоуста, благословляючи хліб, промовляє: и сотвори убо хлеб сей Честное Тело Христа Твоего. А еже в чаши сей - Честную Кровь Христа Твоего, то якраз тут і виявляється неподобність, до якої приводить ця пізніша вставка: Господи Иисусе Христе, сотвори убо хлеб сей Честное Тело Христа Твоего. Виходить, що Христос повинен сотворити Тіло якогось іншого Христа.

Але якщо в анафорі св. Іоанна Златоуста тропар третього часу зовнішньо якось вписується у послідовність слів євхаристичної молитви, то в текст анафори св. Василія Великого тропар вносить непоправимий розлад. Кінцеві слова анафори звучать так: … приити Духу Твоему Святому на ны и на прележащия Дари сия, и благословити я, и освятити, и показати. Тут молитва закінчується і хоч ще не відбулось перетворення Дарів,  незаконно стоїть крапка. Тут явно напрошується питання: що ж показати? – Хлеб убо сей, самое Честное Тело Господа и Бога и Спаса нашего Иисуса Христа; Чашу же сию, Самую Честную Кровь Господа и Бога и Спаса нашего Иисуса Христа, излиянную за живот мира. Така повинна бути цілісність анафори свт. Василія Великого у самомій кульмінаційній її частині. Ми ж обриваємо її на слові показати і читаємо тропар третього часу. Цією вставкою ми відриваємо слова освячення Дарів від євхаристичної молитви …, порушуємо цілісність цієї молитви, ламаємо її стрійну єдність і спотворюємо глибокий богословський  смисл анафори у її центральній частині – епіклезісі. ”
 
Про присутність Іісуса Христа Своїми Тілом і Кров’ю у освячених Дарах  і про образ  цієї присутності Східні отці учать: „Віруємо, що у цій священнодії  присутній Господь наш Іісус Христос не символічно, не образно (як лжемудрствують  кальвіністи), не надлишком благодаті, як у інших таїнствах, але одним натхненням … і не через проникання хліба, так щоб Божество Слова входило у пропонований хліб істотно, як послідовники Лютера … недостойно тлумачать, але істинно і дійсно, так що, після освячення хліба і вина, хліб перетворюється у саме істинне Тіло Господа, яке родилось у Віфлеємі від Приснодіви, хрестилось у Йордані, постраждало, поховане, воскресло, вознеслось, сидить праворуч Бога Отця, має явитися на хмарах небесних: а вино перетворюється … у саму істинну Кров Господа, яка під час страждань Його на хресті пролилася для життя світу.
 ”

Отже освячені зішестям Святого Духа і благословенням Дари, являються для нас повною і досконалою Жертвою, яка має однакову силу з хресною Жертвою, з якою вона по суті складає одну і ту саму Жертву, і від якої вона відрізняється тільки тим, що  перша є безкровною, безпристрасною, друга – кровавою і поєднаною з стражданнями; першу приносить Христос через священика, останню приніс безпосередньо Він Сам; перша відправляється багаторазово для засвоєння людям її плодів, яка була принесена одноразово.
 Амінь. 

33-тя бесіда про Божественну Літургію.

Закінчення епіклезіса – прославлення Божої Матері і поминання святих.
Після освячення св. Дарів, заради принесеної Жертви, священик молиться Богу Отцю за причасників, щоб освячені Дари послужили їм для духовної пильності, для відпущення гріхів, для спілкування у Дусі Святому, для досягнення повноти блаженства у Царстві Небесному, для сміливості перед Богом Отцем, але не в суд і осудження. Дальше молитва приноситься  за тих, які спочили у вірі і за живих. „Ще приносимо Тобі, - мовиться у молитві, - словесну цю службу за спочилих у вірі праотців, отців, патріархів, пророків і апостолів, постників і за всяку праведну душу, яка досягла кінця земного поприща у вірі, за спочилих у надії воскресіння і життя вічного, і особливо за Пресвяту і Пречисту Богородицю Марію”. Священик з кадилом у руках хвалебно і подячно виголошує: Изрядно о Пресвятей, Пречистей, Преблагословенней, славней Владычице нашей Богородице и Приснодеве Марии. „Цей виголос був внесений у текст Літургії у глибокій древності: у другій половині V ст. або у першій VI ст. Цей час у історії Церкви був ознаменований будівництвом багатьох храмів на честь Пресвятої Богородиці і запровадження багатьох Богородичних свят. Хор співає: Достойно есть ... Перша частина цієї пісні була складена на  Афоні у 980 р.,
 а друга: Честнейшую Херувим – являється  ірмосом 9-ої пісні трипіснця Великої П’ятниці, творіння св. Косьми Маюмського († після 743 р.).”
 
Прославляння Божої Матері засноване на тайні Боговтілення і Викуплення. "Як говорить св. Іоанн Дамаскін, через Богоматір, небесне з’єднане з земним, людство з Богом, Божественне з людиною. Пресвята Діва є Матір’ю Господньою. Син Божий запозичив від Пресвятої Діви Марії людську природу і з’єднав Її у Своїй Божественній Іпостасі. Про істину Богоматеринства Пресвятої Діви  неодноразово свідчить Євангеліє і Послання св. ап. Павла. Про це також ясно свідчать святі отці: Ігнатій Богоносець, св. Афанасій Великий, св. Григорій Богослов і багато інших. У найменуванні Богородиця, яке указує на Її виняткову близькість до Бога, міститься незаперечна загальноцерковна підстава шанування Пресвятої Діви Марії, як Особи, яка безпосередньо послужила тайні Втілення і спасіння. Це найменування у 431 р. було проголошене отцями III Вселенського Собору в єфеському храмі на честь Богородиці…  
 Благодать,  яка щедро почиває на Пресвятій Діві, виливається на віруючих за силою Її Богоподібної любові, яка наповнює природу Богоматері. Вона найближче стоїть перед Престолом Божим і молиться за світ. Тому Церква вшановує Богоматір вище святих  і чинів ангельських, як честнейшую Херувим и славнейшую без сравнения Серафим. Її Матірне заступництво перед Богом настільки могутнє, що Вона вшановується не просто Помічницею у нашому спасінні, як ангели і святі, до яких ми звертаємось: молите Бога о нас,  але сприяє цілковитому нашому спасінню і тому ми Їй молимось: Пресвятая Богородице, спаси нас. У свідомості православної людини істинне християнство без вшановування Богоматері, без віри в Її спасительну допомогу не мислиться. Без вшанування Божої Матері умаляється вшанування Її Сина. Як у старозавітні часи без скинії і храму не мислилось істинне релігійне життя, так і у Новому Завіті воно не має істинного змісту без участі у благодатних даруваннях Церкви Святішого Храму Божества – Пресвятої Богородиці.”

Під час співу Достойно есть чи інших піснеспівів, присвячених Божій Матері,
 священик тайно читає молитви у яких закликає святих угодників Божих: св. Іоанна Предтечу, праотців, отців, патріархів, пророків, апостолів, проповідників, євангелістів, мучеників, сповідників, святих, яких у день Літургії вшановує Церква, і просить Бога благоутробно відвідати нас Своїми щедротами. „Це моління ґрунтується на бажанні, щоб заради Безкровної Жертви, блаженство святих зростало більше і більше; щоб ті з них, які стоять на нижчих ступенях приближення до Бога, досягли вищих ступенів. Але, головним чином, святі споминаються ще й тому, що Безкровна Жертва хвалебна і подячна. Православна Церква через неї прославляє і дякує Богу за те, що вони по милості Божій не тільки самі блаженствують при спілкуванні з Ним, але й по своїй близькості до Бога можуть своїми молитвами клопотати перед Ним і за нас. Крім того, вони поминаються при Безкровній Жертві для того, щоби їхні молитви допомагали нам освоїти її спасительні плоди. ”
  
Далі священик тайно молиться про відпущення гріхів всіх від віку спочилих  у вірі і надії воскресіння. Він просить Отця Небесного упокоїти  їх в оселях вічного блаженства, де постійно перебуває Його нестворена Слава і поіменно поминає їх. Від цього поминання померлих, яке здійснюється  по вірі в умилостивляючу силу Безкровної Жертви, буває велика відрада душам, які відійшли у інший світ з вірою у Христа, з надією на Його милосердя, з сердечним покаянням, але при житті не успіли принести плодів покаяння.

Пом’янувши померлих, священик молиться про живих: найперше за православних єпископів, які у святих Церквах правдиво навчають слів Божої істини, за пресвітерів, дияконів і за весь  священицький чин. Дальше, за місто чи село у якому мешкаємо, за храм у якому молимось, за всяке місто і країну, і за спасіння тих, що плавають по морю, подорожують, хворіють, страждають і перебувають у полоні; дальше, за тих, хто благодіє у святих церквах і поминає вбогих і просить священик Бога послати на всіх них свою милість: «І дай нам единими устами і единим серцем славити й хвалити Пречесне і Величне ім’я Твое, Отця, й Сина, і Святого Духа, нині й повсякчас, і на віки вічні». Хор відповідає: «Амінь». Цим і закінчується евхаристичний канон.  
Ці молитви свідчать, яке велике значення придає Церква всьому, що відбувається у житті людини. Ні один бік цього життя не є для неї чим-то незначним і другорядним. Церква все освячує своїми молитвами і піклуванням. Вона благословляє сім’ю і мирну працю людини; вона відчуває  її скорботи і радується з нею. Вона турботливо клопоче перед милосердям Божим у всіх справах і потребах людей. Поминання у молитві об’єднує і прославлених святих на чолі з Пречистою Богоматір’ю і померлих, але які ще потребують молитовного заступництва, а також живих, починаючи, як заповідав апостол, з духовної і мирської влади (Рим. 13, 1-6).

Священик, у своєму молитовному зверненні до святих, поминаючи небесну торжествуючу Церкву, просить її клопотання перед Богом і за Церкву земну. Таким чином, літургічні молитви свідчать, що Церква являється нерозривним цілісним організмом. І тим, що при Таїнстві Тіла і Крові Христових небесна Церква приймає благодатну участь у житті земної Церкви, підтверджується єдність земної і небесної Церкви у Христі Іісусі, як Глави цієї єдиної Церкви, як єдиного Тіла Господнього. 
У своїй молитві священик обіймає весь світ. Всім своїм єством він повинен як би відчути всіх померлих і живих, і особливо тих, хто найбільше потребує молитовного клопотання. У цих клопотаннях неодмінно повинні приймати участь всі, хто находиться у храмі під час Літургії. І чим з більшою любов’ю ми будемо молитися про інших, тим скоріше почує і нас Господь у наших молитвах про себе і про свої потреби. Особливо спасительно молитися про тих, які не мають рідних,  які безвісті пропали, які перебувають у скруті і стражданнях, і які раптово померли. 

34-та бесіда про Божественну Літургію.

Підготовка віруючих до причастя Святих Таїн.
Віруючі приготовляються до причастя Святих Таїн такими попередніми богослужбовими діями: тайною молитвою священика про не осудливе причастя Святих Таїн, яка читається під час просительної ектенії; молитвою Господньою «Отче наш»; молитвою до Бога Отця і молитвою до Христа та возгласом «Святая Святым». 
         Ектенія після освячення Святих Дарів, за своїм змістом є ектенією просительною. Але перші три її прохання служать сполучною ланкою з попередніми молитвами. У проханні: яко да Человеколюбец Бог наш, прием я (їх) во святый и пренебесный Свой жертвенник ... ясно  проглядаються елементи епіклезіса. У проханні: вся святыя помянувше ...    під святими розуміються не тільки святі угодники Божі, прославлені і канонізовані Церквою, але і всі християни як усопші, так і живі, яких поминали на проскомідії і в церковних поминниках. Святими на мові древньої Церкви називались не тільки святі подвижники і мученики, але й всі взагалі християни. Про це свідчить  книга Діянь Апостолів і послання св. ап. Павла (Діянь 9,13; Рим. 1,7; Єф. 3,8 та ін.).

Прохання : о принесенных и освященных Честных Дарех … не є молитвою про освячення Дарів, бо вони уже освячені, але про освячення через причастя цими Святими Дарами нас, що ясно видно з наступного за ним прохання: яко да Человеколюбец Бог наш, прием я во святый и пренебесный и мысленный Свой жертвенник, в воню благоухания духовнаго, возниспослет нам Божественную благодать и дар Святаго Духа, помолимся. На українській мові: «Щоб Чоловіколюбець Бог наш, прийнявши їх у святий і наднебесний і мисленний Свій жертвенник, як пахощі духовні, послав нам Божественну благодать і дар Святого Духа, помолимось».

 Подібно до старозавітних первосвящеників, які входили у Святая Святих з жертвенною кров’ю,  Христос Спаситель, Який приніс за нас жертву на Хресті, також ввійшов з нею у небесне Святая Святих перед лице Бога Отця (Євр. 9, 12-24) і як вічний Первосвященик, цією жертвою вічно клопоче за нас перед Ним (Євр. 7,25; Рим. 8,34), вічно нагадує Йому про нас слідами ран на Своїй прославленій Плоті і ними умилостивляє Його. Таким чином, з часу Вознесіння Іісуса Христа на небо з пречистою Плоттю, перед лицем Бога Отця вічно стоїть якби жертвенник, на якому являється жертвою і приносить її Сам Христос. Тому цей жертвенник у ектенії називається наднебесним, так як Христос вознісся з Своєю жертвою вище всіх небес.
   

Дальше виголошуються вже відомі прохання ектенії, вкінці яких прибавляються такі слова: соединение веры и причастие Святаго Духа испросивше сами себе, и друг друга, и весь живот наш Христу Богу предадим, тобто: «Єдність віри і причастя зі Святим Духом випросивши, самі себе й один одного та все життя наше Христу Богу доручимо».
  Тут у Бога випрошується, щоб освячені Дари призвели на віруючих  спасительні плоди і дії Духа Святого, серед яких найважливішими є віра і єднання всіх у вірі. Тільки при сповіданні однодумства у вірі можливе єднання з Отцем Небесним, сприйняття благодаті Святого Духа і прилучення до Христа Спасителя. 
Під час проголошення просительної ектенії священик тайно молиться, щоб чоловіколюбний Владика сподобив вірних причаститися небесних і страшних Таїн з чистою совістю, для прощення гріхів, для спілкування у Дусі Святому, для успадкування Царства Небесного, не в суд і не в осудження. «На Тебе, Чоловіколюбний Господи, - тайно молиться священику своїй першій молитві підготовки до причастя, - покладаємо все наше життя і надію, і просимо, і молимо, і уклінно благаємо: сподоби нас причаститися небесних і страшних Таїн цієї священної і духовної трапези з чистою совістю, для прощення гріхів і прогрішень, для єднання з Духом Святим, для одержання і успадкування Царства Небесного, не в суд чи в осудження». 
Святі Тайни, які цією молитвою священика приготовлені для себе і для вірних, іменуються небесними і страшними. Чому «небесними»? Тому і в тому розумінні, що мають однакове значення і складають одне і те ж саме з прославленим на небесах людством Господа Іісуса. Чому Святі Тайни називаються «страшними»? Називаються тому, що у них захована Божественна сила, яка попалює, подібно вогню, недостойних і являється грізною силою для духів злоби.
       
Митрополит Солунський Николай Кавасила (ХІV ст.) так говорить про цю ектенію і молитву: «Благодать діє у Чесних Дарах двояким чином. По-перше, тим, що Дари освячуються. По-друге, тим, що благодать через них освячує нас. Першій дії благодаті у Святих Дарах ніяке людське зло не може стати на перешкоді, бо їх освячення не є дією людської чесноти. А друга дія є діло нашого старання і тому йому може помішати наша недбайливість. Благодать освячує нас через Дари, якщо находить нас достойними освячення».

35-а бесіда про Божественну Літургію. 
Молитва Господня «Отче наш» (Мф. 6, 9-13).
Молитовним закликом: И сподоби нас, Владыко, со дерзновением, неосужденно смети призывати Тебе, Небесногго Бога, Отца, и глаголати священик випрошує у Господа удостоїтися нам закликати і славословити словами молитви Господньої Бога – Отця нашого Небесного. У відповідь присутній у храмі народ з вірою, надією і любов’ю співає Молитву Господню. Завершується вона возгласом священика: бо Твое есть Царство й сила і слава, Отця і Сина і Святого Духа, нині й повсякчас, і на віки вічні.

Початкові слова Молитви Господньої містять істину про Бога, яка була відкрита людству Сином Божим, Господом Іісусом Христом. Раніше це ім’я нікому не було відоме. «Я, – говорить Христос, - виявив ім’я Твоє людям» (Ін. 17,6) і послідовники Христові  «прийняли  Духа усиновлення , яким стали кликати: Авва, Отче» (Рим. 8,15).

У словах: «Отче наш, що єси на небесах» (Мф. 6,9) йдеться  про те, що Бог – це Отець всього існуючого. Він не тільки створив весь світ – матеріальний і духовний, видимий і невидимий, але, як Отець, любить своє створіння, турбується про нього і веде його до наміченої цілі добра і досконалості. Слово «отець» близьке і зрозуміле людському розуму і серцю.

Створений Богом світ багатоликий. З одного боку, це світ природи і людини, а з іншого – світ духовний, світ ангельських Сил і Церкви Небесної, яка на біблійній мові називається «небом». Тому Бог є Той, Хто перебуває «на небесах», тобто є Отцем духовного світу. Під небом розуміється та чистота і святість  Божественного буття до якої закликана людина і яка відсутня в ній, коли вона буває  полонена гріхом.
Потім у молитві Господній слідує сім прохань, - тобто те, що нам належить просити у Отця нашого Небесного. У першому проханні: «хай святиться ім’я Твоє» ми повинні просити Отця нашого Небесного, щоб Його ім’я, яке завжди саме по собі святе, святилося за Його благоволінням, в нас і через нас. Господь є повною досконалістю святості, але, прославляючи Його, ми освячуємо себе самих і світ, який оточує нас.

У наступному проханні ми просимо Господа, щоб Він допоміг Своєю благодаттю стати достойними Царства Божого, яке починається, як сказав Спаситель, тут, на землі, всередині нас. Але воно тільки тоді прийде до нас у всій силі, коли в нас перестане діяти гріх і настане «праведність і мир, і радість у Святому Дусі» (Рим. 14,17). 
У проханні «хай буде воля Твоя і на землі, як на небі» ми просимо Бога Отця, щоб Він не попустив нам проводити наше земне життя у гріховних бажаннях і поступках, але по Його волі, яка завжди «блага, угодна і довершена» (Рим. 12,2). «Не моя примхлива і нерозумна, сліпа і розбещена воля, а Твоя – всевидяча і спасительна, світла і добра воля хай буде з нами, Господи! Адже і Син Твій, а наш Учитель і Спаситель, Тобі «був слухняний аж до смерті, і смерті хресної» (Фил. 2,8). Якраз послухом волі Божій ми покладаємо початок заснуванню всередині нас Царства Божого».
 
У четвертому проханні ми просимо Бога Отця: «Хліб наш насущний дай нам на цей день». Тут ми просимо всього того, що потрібно як  для духовного нашого існування, так і для тілесного. Духовний хліб – це благодатні Таїнства Церкви Христової, які були нам дані для нашого спасіння. Особливо і перш всього під хлібом духовним мислиться Таїнство Святого Причастя, про яке Сам Господь сказав: «Я є хліб життя. … хліб, Який Я дам, є Плоть Моя, яку Я віддам за життя світу» (Ін. 6, 48;51). Під хлібом речовинним розуміється все те, що необхідно для людського існування. Про цей хліб Церква Христова теж молиться в одному з своїх прохань великої ектенії: о благорастворении воздухов, о изобилии плодов земних и временех мирных Господу помолимся.

«Дай нам на цей день». Цими словами Господь і свята Церква застерігає нас від надмірних піклувань і навчає просити тільки самого необхідного: «Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його, і все це (тобто хліб насущний) додасться вам. Отже не піклуйтеся про завтрашній день, бо завтра само за себе піклуватиметься. Досить для кожного дня своїх турбот» (Мф. 6, 33-34).
У наступному проханні: «Прости нам провини наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим»,   Господь повчає нас, як нам належить просити у Отця Небесного прощення наших гріхів. Таке прощення  можливе при  умові і нашого їм прощення. Христос повчає нас: «Коли стоїте на молитві, прощайте, якщо щось маєте на кого, щоб і Отець ваш Небесний простив вам провини ваші. Якщо ж не прощаєте, то і Отець ваш Небесний не простить вам провин ваших» (Мк. 11, 25-26). У цьому проханні людські гріхи перед Богом названі провинами. У своєму сповіданні ми звертаємось до Бога, щоб Він по Своєму милосерді простив нам наші провини, бо й ми прощаємо нашим винуватцям по євангельському закону, де сказано: «Якою мірою міряєте, такою відмірено буде вам» (Мк. 4,24). 
Проханням: «І не введи нас у спокусу» ми просимо Бога не попустити нам впасти в гріх; просимо визволити нас від усього, що бентежить наш дух, просимо відвести від таких спокус, які перевищують наші сили. І якщо такі випробовування зустрінуться нам на нашому життєвому шляху, то ми просимо Бога послати нам Свою невідкладну благодатну допомогу. Св. ап. Павло пише: «Вірний Бог, Котрий не попустить вам, щоб ви були спокушені більше, ніж можете, але в час спокушування дасть і полегшення, щоб ви могли перенести» (1 Кор. 10,13). І «як Сам Він перетерпів, бувши спокушеним, то може й спокушуваним допомогти» (Євр. 2,18).

У кінцевому проханні ми просимо огородити і визволити нас від зла і диявола, який  «людиновбивець був споконвіку» (Ін. 8,44) і шукає нашої загибелі. «Противник ваш диявол ходить, рикаючи, наче лев, і шукає кого б пожерти» (1 Пет. 5,8). Нагадуючи нам про ворога нашого спасіння, Господь спонукає нас пильнувати і тверезіти духом, закликає до подвигу, вчить молитися один за одного і молитвою до Отця Небесного укріплятися духовно і так визволятися від бід і напастей.   
При закінченні співу Молитви Господньої священик виголошує славослов’я на честь Святої Тройці: Яко Твое есть Царство и Сила и Слава, Отца и Сына и Святаго Духа, ныне и присно и во веки веков. Смисл цього славослов’я у тому, щоб ми, випрошуючи у Отця Небесного Його багатих і невимовних милостей, і самі подавали достойне поклоніння Богу Отцю, Єдинородному Його Сину і Єдиносущному Духу і перебували у надії, що Він подасть все, що ми у Нього просимо, бо все це у Його владі і все відноситься до Його слави.  

Хор співає: аминь і цим свідчить, що Молитва Господня була принесена людьми з вірою і любов’ю.
 
Молитва Господня – незмінний образ і правило всіх молитов. Вона присутня у всіх церковних Таїнствах і у всіх богослужіннях.  Тертуліан  називає  її  скороченим  Євангелієм  і  говорить: «Як вона коротка словами, так і багата думками». Св. Кіпріан Карфагенський свідчить, що немає іншої більш духовної молитви, ніж Молитва Господня, бо коли ми промовляємо її, ми маємо Самого Господа Клопітиком про нас і про прощення прогрішень наших. Святитель Іоанн Златоуст говорить, що вона є «вінком молитов», а на думку  блаж. Августина, вона є повсякденною молитвою і як хрещення, омиває наші гріхи.
  
36-а бесіда про Божественну Літургію

Коротке пояснення молитви Господньої отцями і учителями Церкви.

Одного разу, перебуваючи в усамітненому місці Господь наш Іісус Христос молився. Після закінчення молитви один з учеників сказав Йому: «Господи! Навчи нас молитися, як і Іоанн учеників своїх» (Лк. 11,1). Задовольняючи цьому бажанню, Господь подав своїм ученикам взірець молитви, яка заховує у собі головні прохання, з якими послідовник Євангелія може звертатися до Бога. Тому ця молитва називається Господньою.
«Коли молитесь, сказав Господь, кажіть: Отче наш, що єси на небесах». «Нова людина, яка відродилась і примирилась з Богом, перш всього говорить: Отче. І це тому, що уже стала Його сином» (Кіпріан Карфагенський). Св. євангеліст помічає, що велике право  називати Бога Отцем християнин одержує по благодатному усиновленні у Христі Спасителі: «Тим, котрі прийняли Його, віруючим в ім’я Його, дав силу дітьми Божими бути» (Ін. 1, 12). Господь навчає нас возносити молитву від лиця всіх віруючих: Отче наш! А словами: на небесах, як говорить св. Іоанн Златоуст, «не замикає Бога на небі, але піднімає молитовника від землі у найвищі краї і горні оселі, і кличе до небес». Хоч Бог всюдиприсутний, але у Святому Письмі небеса представляються місцем особливого явлення Його присутності (Пс. 2,4; 102, 19); там ангели Божі (Ін. 1,51) і всі святі споглядають Його славу; туди і молитовник, взявши крила віри, підносить свої розум і серце.
«Хай святиться ім’я Твоє». Бог Сам в Собі святий і всесвятий, і святіший від усіх святих. Він має особисту славу, сповнену величчям, яка ніколи не змінюється. Але серед людей ім’я Боже може прославлятися добрими ділами, які виконуються у славу Отця Небесного (Мф. 5,16), а може й знеславлюватися нечестивим життям, яке викликає спокусу і осудження зі сторони невірних і маловірних (Іс. 52,5). Тому Спаситель указує молитовникам просити, щоб Бог славився і нашим життям: сподоби нас, Господи, жити так чисто, щоб через нас всі Тебе славили, перед усіма показувати добре життя , щоб кожен хто бачить його возносив хвалу Владиці. 
«Хай прийде Царство Твоє». Господь для того і приходив на землю, щоб відтворити і розповсюдити між людьми Царство благодаті і через нього привести віруючих до майбутнього Царства слави. Чому ми просимо пришестя Царства Божого? Просимо тому, що хоч Бог і царствує, але люди ще учаться служити Йому і ще тільки готовляться до блаженного причастя Його Царства. Царство благодаті перебуває у душі людини не помітно (Лк. 17,20): для деяких присутнє не у всій силі, а по причині гріха для деяких зовсім не проявляється (Рим. 6,12).  Також і Царство слави при послідньому страшному пришесті Христовому багатьох обійде стороною і тільки істинні чада Христові будуть закликані успадкувати приготовлене їм вічне Царство (Мф. 25,34). Моління про Царство являється благоговійним бажанням, щоб воно, розповсюджуючись по землі, утверджувалось у душах віруючих і у свій час привело би їх до «спадщини нетлінної, чистої, нев’янучої, яка зберігається на небесах для вас, яких сила Божа  через віру охороняє для спасіння, що готове відкритися в останній час» (1 Пет. 1,4).
«Хай буде воля Твоя і на землі, як на небі». Людина одержала від Творця свобідну волю і може нею зловживати і замість волі Божої, може слідувати своїм метушливим і гріховним нахилам. Задля цього для морального виховання людини на землі засноване благодатне Царство Христове, яке являється свого роду порогом у приготовленні до Небесного Царства. Там, у світлих небесних оселях, у всіх думки чисті, бажання і наміри святі – там всі насолоджуються миром, радістю і блаженством, бо у всьому і завжди неухильно виконують волю Божу. Находячись у важкій дорозі до Царства Небесного, оточений спокусами і перепонами, християнин молить Бога устами святителя Іоанна Златоуста: «Дай нам, Господи, слідувати небесному життю, щоб і ми бажали того, чого бажаєш Ти; поможи нашій ослабленій волі, яка щиро бажає виконувати діла Твоїх, але яка утримується неміччю плоті. Простри руку тим, які хоч  кульгають, проте прагнуть йти. Душа легка, але її обтяжує плоть: та швидко поривається до небесного, а ця тяжить до земного, але при Твоїй допомозі і неможливе стане можливим».
«Хліб наш насущний дай нам на цей день». Господь наставляє християнина звертатися з молитвою до Отця Небесного про насущний хліб, тобто про все, що потрібно для підтримки життя тілесного і духовного. Для тілесного життя необхідна їда, одежа і житло. Всього цього нам заповідано просити лише на кожен день, щоби піклування про потреби не заглушили думок про всеблаге Провидіння Боже (Мф. 6, 25-31). Для чого раніше часу випрошувати у милостивого Отця про такі потреби, які наступного ранку не знадобляться, чи, можливо, ми не дождемося наступного дня? Обмежуючи природні потреби мірою строгої необхідності, випрошуючи не марних прикрас і предметів розкоші, які приваблюються почуттєвістю, а тільки хліба і не в комори на довгі роки, але тільки на цей день, чадо Отця Небесного думає і про той хліб життя, без якого внутрішня людина умирає з голоду. Цей хліб – слово Боже (Мф. 4,4) і св. таїнства, особливо таїнство Причастя (Ін. 6, 53-56). Пречисте Тіло і св. Кров Господа, як говорить Св. Кирил Єрусалимський, - справді «насущний хліб, який діє на весь склад людини до користі тіла і душі».

«І прости нам провини наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим». Наші гріхи Господь називає провинами перед Богом, бо, одержавши все від Бога, ми і повинні все віддати Йому. Одержавши від Нього природні і духовні дари, ми повинні їх застосувати на добре, відповідно Його волі й закону. Якщо ж ми будемо зловживати дарами Його благості, то станемо винними перед Його правосуддям. Великі і різноманітні провини наші перед Богом, але вони нам прощаються по вірі нашій у Спасителя Господа нашого Іісуса Христа, Який приніс спокутну жертву за гріхи всього світу (1 Ін. 2,2) і дав нам право просити і одержувати прощення гріхів під умовою,  що і ми будемо прощати своїм винуватцям.
Наші винуватці – це ті люди, які згрішили перед нами словом або ділом, виявили до нас несправедливість, нанесли незаслужену образу і завдали шкоди. Господь хоче, як говорить св. Іоанн Златоуст, «щоб ми були милостивими до винуватців, незлопам’ятними до тих, хто грішив проти нас, Господь хоче, щоб їх прощенням ми могли  придбати прощення для себе мірою свого чоловіколюбства, бо нам стільки проститься, скільки й самі зробимо ближнім і випросимо для себе такого прощення, яке й самі виявимо своїм винуватцям».  
«І не введи нас у спокусу». Бог нікого не спокушає, тобто нікого не схиляє до гріху (Як. 1,23), але для випробування чесноти іноді попускає християнину зазнати спокуси з боку ворогів спасіння – плоті, світу і диявола. Такі спокуси св. Кирил Єрусалимський порівнює з стрімким потоком, який важко перейти. «Одні, - говорить він, - як добрі плавці не стрягнуть  у спокусах і минають їх, а інші не такі – входять і топляться». Усвідомлюючи свою неміч і безсилля і віруючи у допомогу благодаті Божої, яка все укріпляє і недостатнє сповняє (Ін 15,5), християнин молить Отця Небесного не допускати до таких спокус, які могли б перевищити його сили і загрожували б падінню чесноти. А у випадку, коли потрібно бути випробуваними і очищеними через спокуси, то молимо дати сили необхідні для перемоги над духовними ворогами.   
«Але визволи нас від лукавого», тобто визволи від усякого зла, яке може трапитись з нами у світі, який весь лежить у злі (1Ін. 5,19), а особливо урятував нас від гріха, який являється причиною всіх нещасть і від підступів винуватця гріха – диявола. Хвороби, смуток, бідність, приниження, гоніння, втрата майна та рідних і взагалі всяке нещастя являється засобом, яким любов Божа врозумляє і виправляє нас ((Євр. 12,6-13). Але по немочі нашої природи ми здригаємось і готові впасти при виді  навіть незначного страждання і тому просимо Отця Небесного, щоб Він заспокоїв  і допоміг нам  устояти проти гріховного знаджування, і огородив нас силою Своєї благодаті та оточив світлими ангелами від страшних сіток злого духа, який «ходить, рикаючи, наче лев, і шукає кого б пожерти» (1 Пет. 5,8).   
«Бо Твоє є Царство і сила, і слава повік». Свою молитву до Отця Небесного християнин, як навчає Господь, завершує прославленням Його всемогутності і надіється, що Він прийме його прохання, бо це у Його владі і відноситься до Його слави. Святитель Іоанн Златоуст говорить: «Цього я прошу у Тебе тому, що знаю: Ти Цар усього, маєш вічну державу і можеш зробити все, що захочеш і володієш вічною славою». 
 Закінчується молитва Господня словом «Амінь», що означає істинно або хай буде так. Це слово підтверджує, що молитва приноситься з вірою і без всякого сумніву. 
36-а бесіда про Божественну Літургію

Пояснення молитви Господньої отцями і учителями Церкви
Тертулліан. Господь наш Іісус Христос явив Себе і Духом Бога, і Словом Бога, і Премудрістю Бога. Духом, Яким діяв всесильно; Словом, Яким учив; Премудрістю, яку відкрив Своїм пришестям. І молитва, яка установлена Христом Господом, складається з цих трьох: з слова, яким проголошується, з духа, яким вона сильна; з премудрості, яка з неї виходить і сприймається. Навчив також Іоанн молитися своїх учнів, але все Іоанново вело до Христа, щоб коли Він вийде на проповідь, все в дусі перейшло до Господа, як і провістив Іоанн, сказавши: «Йому належить рости, а мені умалятися» (Ін. 3,30). Тому і не зреклося того, як Іоанн навчав молитися, бо земне повинно було уступити місце небесному. «Хто з неба приходить, Той над усіма є, хто від землі - земний є і по-земному говорить. Хто з неба йде,Той над всіма є» (Ін. 3,31). І що є не небесне з того. що вийшло від Христа Господа, - як і ця молитва, чи наука як молмитися? Отож вникнемо, благословенні, у йог небесну премудрість, по-перше, про заповідь молитися втайні, як і віри Він вимагав від людини, щоб вірував, що і око, і слух Всемогутнього Бога перебувають у самих тайних і скритих місцях, і скромності віри він нього (людини) бажав, щоби перед Тим Єдиним виявляв свої благоговійні і молитовні почуття у Кого всебачення і все слухання увірував. І потім і в наступні за цим заповіді, яка требувала такої самої віри і скромності, заповіді не бути багатослівним у молитві до Господа, у крайній турботливості про своїх Яким упевнені. Така і є установлена Ним молитва. Вона коротка, але ця короткість дає щедру і усолоджену їжу для тлумачення. Настільки вона коротка (зжата) у словах, скільки ж простора в думці (змислі). Бо не тільки то одне вміщує, що повинно бути в молитві – благоговіння перед Богом, ряд до Нього прохань, але й охоплює все учення Господнє і на пам'ять приводить всі його уроки і настанови, так що воістину є скороченим Євангелієм.   
Господь наш Иисус Христос явил Себя и духом Бога, и словом Бога, и премудростью Бога: духом, коим так всемощно действовал; словом, коим учил; премудростью, которую открыл пришествием Своим. И молитва, Христом Господом установленная, слагается из сих трех: из слова, коим изрекается; из духа, коим столь сильна; из премудрости, какая из ней источается и восприемлется. Научал и Иоанн учеников своих молиться, но все Иоанново предустроялось для Христа, чтоб, когда Он войдет в возраст, все дело сего предустроителя с самим духом перешло ко Господу, как сам же Иоанн предвозвестил, говоря: оному подобает расти, мне же малитися (Ин. 3, 30). Потому и не сохранилось, какими словами научал Иоанн молиться, что земное должно уступить место небесному. Сый от земли, говорит, от земли есть, и от земли глаголет: грядый с небесе, над всеми есть. И еже виде и слыша, сие свидетельствует (Ин. 3, 31). И что не небесно из того, что изошло от Христа Господа, — как и сия молитва, или наука как молиться? Вникнем же, благословенные, в небесную Его премудрость, во-первых, в заповеди о молитве втайне, коею и веры требовал Он от человека, чтоб веровал, что и око и слух Бога Всемогущего присущи в самых тайных и сокровенных местах, и скромности веры от него желал, чтоб пред Тем Единым изъявлял он свои благоговейные и молитвенные чувства, в Коего вездезрение и вездеслышание уверовал; и потом и в следующей за тем заповеди, подобной же веры и скромности требующей, заповеди не многословить в молитве, чтоб мы не приступали с полчищем слов в молитве ко Господу, в крайней попечительности о своих Которого уверены. Такова и установленная Им молитва. Она кратка; но краткость сия даст обильную и усладительную пищу толкованию. Сколько она сжата в словах, столько же она пространна в смысле. Ибо не одно только то содержит, что должно быть изъявляемо в молитве, — благоговение пред Богом, излияние к Нему прошений, но объемлет все учение Господа и на память проводит все Его уроки и наставления, так что она воистину есть сокращение всего Евангелия.

Св. Кипріан Карфагенський. Улюблені браття, євангельські заповіді, не що інше, як божественні навчання, основи для надії, твердиня для укріплення віри, їжа для усолодження серця, паруси для правильної дороги, вірні засоби для одержання спасіння. Влаштувавши на землі послушні вірі уми віруючих, вони приводять до Царства Небесного.   
Св. Киприан. Евангельские заповеди, возлюбленнейшие братия, не что иное суть, как божественные научения, основания для созидания упования, твердыни для укрепления веры, пища для услаждения сердца, кормила для направления пути, верные средства к получению спасения: благоустроил на земле послушные (вере) умы верующих, они приводят к Царству Небесному. Многое благоволил Бог возвестить и дать услышать и чрез рабов Своих — пророков; но сколько выше то, что говорит Сын, что слово Бога, бывшее в пророках, свидетельствует собственным голосом, — не уготовить еще только путь Грядущему повелевая, но уже Сам шествуя и путь открывая и указывая, чтоб нам, которые прежде, блуждая во мраке смертном, ничего не видали и слепыми были, теперь, озаренные светом благодати, верно держат путь жизни под водительством и управлением Господа? Он между прочими спасительными наставлениями и Божественными заповедями, споспешествующими людям ко спасению, Сам дал и образец молитвы, Сам наставил и научил, о чем молиться. Давший жизнь научил и молиться, — по той же благости, по которой благоволил уделить нам и прочие дары, чтоб, обращаясь ко Отцу тою просительною молитвою, которой научил нас Сын, мы были скорее услышаны. Прежде этого (преподания молитвы) Он сказал, что грядет час... егда истиннии поклонницы поклонятся Отцу духом и истиною (Ин. 4, 23), и теперь (дав молитву) исполнил то, что обещал, — так что мы, приявшие Духа и истину от Его освящения, молясь молитвою, Им преподанною, действительно поклоняемся Отцу духовно и истинно. Ибо какая молитва может быть более духовна, как не та, которая передана нам Христом, от Коего ниспослан нам и Дух Святый? Какое моление может быть более истинно у Отца, как не то, которое изречено устами Сына, Который есть Истина? Так что иначе молиться, нежели как Он научил нас, есть не неведение только, но и преступление, после того как Сам Он положил и сказал: разористе заповедь Божию за предание ваше (Мф. 15, 6). Будем же, возлюбленнейшие братия, молиться так, как научил нас учитель — Бог. Любезная и благоприятная молитва — просить Бога Его словом доходить до слуха Его молитвою Христовою, да познает Отец словеса Сына Своего, когда творим к Нему молитву. Кто обитает внутри в сердце, Тот самый да будет и в слове. Так как Его Единого имеем мы ходатаем ко Отцу о гресех наших (см. 1 Ин. 2, 1), то когда мы грешные молимся о грехах своих, будем износить слова Ходатая нашего, ибо, когда Он говорит, что о чем бы мы ни просили Отца во Имя Его, даст нам (см. Ин. 16, 23), то не тем ли действеннее испросим мы просимое во имя Христа, если будем просить Его молитвою?

Св. Григорий Нисский. Божие Слово преподает нам учение о молитве, в котором достойным ученикам Своим, тщательно ищущим ведения о молитве, излагает оно, какими молитвенными речениями надлежит преклонять к себе Божий слух. Когда великий Моисей приуготовлял израильский народ к раскрытию тайны на горе, тогда не прежде удостоил их Богоявления, как предписав народу закон об очищении соблюдением плотской чистоты и омовением, да и после сего не осмелились израильтяне видеть явление Божия могущества, но в ужас приводило их все видимое: огонь, мрак, дым, трубы; и снова обратившись к себе самим, просили законодателя стать их посредником пред Божественным изволением, так как у них не было достаточной силы приблизиться к Богу и перенести Божие присутствие. А наш законодатель Господь Иисус Христос, намереваясь привести нас к Божественной благодати, указует нам словом не гору Синайскую, покрытую мраком и дымящуюся огнем, не гласы труб, звучащих что-то невнятное и страшное, и не соблюдение тридневной плотской чистоты, не водою омывающею скверну, очистив душу, и всю церковь оставив при подошве горы, одному только позволяет взойти на вершину, покрытую мраком, сокрывающим в себе Божественную славу; а, напротив того, сперва вместо горы возводит на самое небо, соделав оное для людей удобопроходным посредством добродетели, потом соделывает не зрителями только, но и причастниками Божественной силы, и приступающих к Нему вводит некоторым образом в родство с превысшим естеством, и не мраком покрывает все превосходящую славу, чтобы неудобозримою была для ищущих, но, озарив мрак ясным светом учения, соделал так, что чистые сердцем в полной ясности созерцают неизреченную славу. Дает же и воду для окропления, не из чуждых потоков почерпаемую, но текущую в нас самих, будет ли кто разуметь под нею источники очей, или чистую совесть сердца, — узаконив не допускать никакой тины порока; да и плотскую чистоту поставляет в воздержании не только от законного общения супругов, но и от всякого вещественного и страстного расположения, и таким образом посредством молитвы возводит к Богу. Ибо такова сила речений, из которых не какие-либо звуки, произносимые в слогах, узнаем из слова Божия, но предначертание восхождения к Богу, успешно приводимое в исполнение высокою жизнью.

Св. Златоуст. Дав образец молитвы ученикам, Господь внушает, что нужно говорить в молитве, научая при этом в немногих словах и всякой добродетели, ибо эти слова заключают в себе не только наставление в молитве, но и научение совершенной жизни. Исследуем же со всем тщанием смысл их и будем хранить их твердо, как законы Божии.

Св. Максим Исповедник видит в сей молитве «богословие, сыноположение по благодати, равночестие ангелам, причастность вечной жизни, восстановление естества в свойственный ему бесстрастный чин, отложение закона греховного и уничтожение тиранства лукавого, владевшего нами лестью.
37-а бесіда про Божественну
 Літургію
Молитва Господня «Отче наш»

«Отче наш, що єси на небесах». До Тебе, Господи, підносимо нашу молитву з синовньою сміливістю і разом з благоговінням. З синовньою сміливістю, бо Ти – Отець наш; Ти накреслив у нас образ і подобу Твою і через це зробив нас рідними з Собою. Ти з отецькою любов’ю думаєш про нас; Ти з чад гніву зробив нас Своїми чадами по благодаті, коли  відродив нас у таїнстві Хрещення і з отецьким милосердям прощаєш гріхи наші у таїнстві Покаяння.
Підносимо нашу молитву до Тебе з благоговінням тому, що Ти – Отець, що єси на небесах. Ти хоч всюди присутній, але переважно проявляєш Свою  присутність там, куди не проникло зло гріха – на небесах, і з висоти Твоєї на весь світ Ти простираєш Свою безмежну владу і силу. Твоя отецька близькість до нас пробуджує в нас сміливість перед Тобою, але Твоя величність, як Царя Небесного, сповняє нас благоговінням до Тебе. Якщо на небесах зі страхом і трепетом стоять перед Тобою і славословлять Тебе сонми чистих і безгрішних духів, то з яким смиренням, з яким глибоким почуттям нашого недостоїнства, ми істоти тлінні, повинні молитися Тобі.
«Хай святиться ім’я Твоє». Тобі єдиному, Отче наш Небесний, належить ім’я істинного Бога; Тобі єдиному належить Божественна слава, честь і поклоніння. Але є люди і цілі племена та народи, які сидять у темряві і тіні смертній, які не знають Тебе і належну Тобі єдиному Божественну честь віддають творінням. Є люди і цілі народи, які хоч і не обожнюють творіння замість Творця, але не віддають Тобі Троїчного поклоніння, не просвітлені вірою в Отця і Сина, і Святого Духа (магометани та юдеї), не прийняли євангельської істини. Але й з тих, які вірують у Євангеліє, не всі право вірують в Тебе, якими являються єретики і різні лжеучителі. Не всі благоговійно вшановують Тебе. А є й такі, які з-за гордості розуму і осліплення зовсім не мають віри в Бога і сміливо проповідують безбожжя. Молимо Тебе, Боже, хай святиться, хай свято вшановується, хай з благоговінням всюди закликається і прославляється пречестне і велике ім’я Твоє, як ім’я єдиного істинного Бога. То ж світлом істинного богопізнання розжени мряку язичеського багатобожжя і магометанських та юдейських заблуджень. Створи, хай святиться ім’я Твоє і між християнами, хай не буде між ними розбіжностей у пізнанні і шануванні Тебе, хай всі вони однодумно, єдиним серцем і єдиними устами сповідують віру в Тебе і славлять Тебе. І так як для розповсюдження істинного знання і шанування Бога потрібні проповідники учення істини, то постав їх, Господи, з нашого середовища. Виведи їх на Твої жнива у потрібній кількості і запали їх з неослабною ревністю виконувати своє служіння. Сподоби і нас самим життям своїм святити, прославляти Тебе і цим спонукувати інших, які Тебе не знають або які вірують у Тебе неправославно і які перед Тобою не благоговіють, щоб їм сподобитися пізнати істинну віру і прийти до істинного богопізнання. Прищепи нам, Отче Небесний, благоговіння до самого звуку імені Твого, хай не буде воно промовлятися нами даремно.

«Хай прийде Царство Твоє». Слава імені Твого, Отче Небесний, вимагає від нас не тільки поклонятися Тобі, як єдиному істинному Богу, але й беззаперечно слухатись Тебе, як Царя всіх і всього. Царствена влада Твоя розповсюджується на весь світ; тому в область Твого Царства входять всі люди, навіть і ті, які не признають Тебе своїм Царем. Але ти хочеш бути Царем над ними не так, як Ти царюєш над істотами нерозумними і бездушними; Ти хочеш, що ми як істоти, обдаровані розумом і свободою, вільно закликали Твою царську владу і покорились їй; особливо Ти хочеш бачити таку добровільну покірність у християнах, як у підданих Твоєму благодатному Царству. Але як багато недостає нам, щоби бути вірними підданими Твого Царства! Як Цар, Ти маєш над нами владу верховного законодавця; але хіба для всіх нас священні Твої закони, які містяться у святому Твоєму Слові, чи всіма вони старанно вивчаються і виконуються? Як Цар, Ти – наш верховний Суддя; але чи всі страшаться  Твого суду  і цим страхом утримуються від гріхів? – Як Цар наш, Ти – і верховний Владика і розпорядник нашої долі; але чи всі з покірністю, смиренням і подякою приймають з Твоєї руки все, що Тобі хочеться послати на їхню долю, чи всі без нарікань переносять утрати, нестатки і скорботи, які по Твоїй волі трапляються їм? Признаємо, Отче наш Небесний, що не маємо до Тебе, як Царя,  належного благоговіння; але разом признаємо і те, що без благодатної Твоєї допомоги ми не можемо бути Твоїми вірними слугами. Тому молимо Тебе: «Хай прийде Царство Твоє». Сам Своєю благодаттю запровадь серед нас Твоє Царство у всій його силі, так щоб наші діла, життя наше свідчили про нас, як про Твоїх вірних підданих, які ревнують про виконання Твоїх законів, благоговіють перед Твоїм Судом, покоряються Твоїм розпорядженням. Даруй, щоб і в земних царствах признавались Твої царствені над ними права, щоб земні царі дивились на себе, як на Твоїх слуг, щоб усі суспільні відношення були відмічені духом вірності Тобі, щоб, нарешті, самі відношення між народами були влаштовані за Твоїми законами. Тоді всі будуть признавати, що прийшло Царство Твоє; і як було б добре, щоб воно скоріше прийшло у всій своїй силі!
«Хай буде воля Твоя і на землі, як на небі». На нас лежить, Отче Небесний, обов’язок не тільки виконувати Твою волю, але виконувати її так, як виконують її на небесах і досягати у її виконанні рівноангельської досконалості. Так як ми з’єднані з небожителями під Головою – Христом (Єф. 1,10), то повинні бути з’єднані з ними однаковою вірністю до Тебе, як загального Царя нашого; але Ти знаєш, Отче наш, як нам важко досягнути рівноангельської досконалості у виконанні Твоєї волі. Небожителі, ангели і прославлені на небі люди уже утвердилися в послушності Твоїй волі, так що для них уже неможливо противитися їй; але нам ще належить боротися з нашою, гріхом ослабленою волею і різноманітними спокусами, щоби нарешті звикнути з такою ж ревністю і постійністю творити Твою волю, як її творять на небесах. Ми не можемо без Твоєї благодатної допомоги з успіхом вести цю боротьбу. То ж не залиши нас без цієї допомоги, навчи і укріпи нас досягнути рівноангельської досконалості у виконанні Твоїх заповідей. Віруємо, що колись буде нове небо і нова земля, на яких буде жити правда (2 Пет. 3,13): але зроби, щоб і на теперішній землі почалося це торжество правди: «хай буде воля Твоя і на землі, як на небі». 
«Хліб наш насущний дай нам на цей день». Отче наш Небесний, Ти дарував нам життя, то ж не залиши нас, щоб його підтримувати. Для цього багато потрібно, але переважно їди; вона є необхідною умовою для здоров’я; а при здоров’ї ми можемо працювати і трудами добувати все потрібне для цього життя. Якщо у нас зовсім немає хліба, то подаруй його, допоможи нам добути його, щоб не померти з голоду. Якщо ж у нас багато запасеного хліба, то благослови використати його у славу святого Твого імені, бо без Твого благословення ми можемо втратити готовий хліб, або він не послужить нам на користь. Ми не просимо у Тебе, Отче Небесний, чужого хліба, даруй нам або благослови їсти хліб наш, на який би ми мали право власності, як на придбаний, при Твоїй допомозі, нашими трудами. Ми не просимо у Тебе щедрої і розкішної їжі, бо боїмося впасти у гріх неутримання. Тому даруй нам хліб насущний, необхідний для існування, дай нам хліб такою мірою, щоб не померти з голоду і щоб підтримати тілесні сили та здоров’я. Даруй нам хліб на цей день і цим укріпи нас у надії на Твоє благовоління до нас на майбутнє, щоб нам з надією на твоє Провидіння, не потрібно було б виснажувати себе надмірними турботами заготовляти їду на майбутнє і разом з цим забувати шукати перше всього Царства Божого. Але найбільше всього не відбирай і не позбавляй нас, Отче Небесний, їди, потрібної для підтримки духовного життя, тієї таємничої їди, про яку сказано: «Якщо не будете споживати Плоті Сина Чоловічеського і пити Його Крові, то не будете мати життя в собі» (Ін. 6,53). 
«І прости нам провини наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим». Провини наші – це наші гріхи (Лк. 11,4). Дари природи і дари благодаті ми одержали від Тебе, Отче Небесний, зобов’язуючись використовувати їх у славу Твого імені. І коли ми використовували їх не згідно з їх призначенням, чи зловживаючи ними, порушували цей обов’язок, або грішили проти Тебе і гріхи робили нас неоплатними боржниками перед Тобою, то вже не можемо нічим викупити їх або заплатити за них, нічим не можемо задовольнити Твоє правосуддя. Неспроможного боржника позичальник має право віддати на суд і на законне стягнення. І ми за наші гріхи  проти Тебе підлягаємо строгій відповідальності перед Тобою. Але не ввійди в суд з Твоїми боржниками, бо хто втримається перед Твоїм судом? Не стягуй з нас боргів наших по закону правосуддя, але прости їх єдино по милості Твоїй, подібно до того, як позичальник прощає борги неспроможним боржникам. Самі ми не заслуговуємо Твоєї милості, але ми віруємо, Отче Святий, в силу клопотання за нас Єдинородного Твого Сина, Який для того і зійшов з неба на землю, щоб праведне осудження, яке висіло на нас, Він прийняв на Себе Одного. Яви нам Свою милість по цій нашій вірі і прости нам гріхи, як і ми прощаємо нашим боржникам, тобто тим, які в чому-небудь винуваті перед нами.

«І не введи нас у спокусу, але визволи нас від лукавого». Щохвилинно ми находимось у небезпеці впасти у гріх внаслідок різноманітних спокус від диявола, істоти лукавої і злої. Він наводить на нас гріх збудженням у нас гріховних думок і бажань, або підсиленням у нас з-за нашої неуваги гріховних схильностей. Його напади особливо небезпечні для нас тоді, коли вони непомітні нам і коли ми менше всього підозрюємо їхню присутність біля нас. Сповідуємо перед Тобою, Отче наш Небесний, нашу неміч  у боротьбі з ворогом нашого спасіння і зовсім не надіємось перемогти його своїми силами. Тому надіємося на Твою всесильну допомогу: не введи нас у спокусу від лукавого, але визволи від цієї згубної спокуси і разом від влади над нами лукавого. Молимо Тебе: або не допусти нас до самої зустрічі з диявольською спокусою, так щоб вона зовсім не торкнулась нас і не приблизилась до нас; або якщо Тобі буде угодно випробувати нашу віру і любов до Тебе боротьбою з спокусами і звабами від лукавого, то подай для протиборства з ними силу і  «не попусти, щоб ми були спокушені більше, ніж можемо, але в час спокушування дай і полегшення, щоб ми могли перенести» (1 Кор. 10,13) і запанували над підступами сатани. 

«Бо Твоє є Царство і сила, і слава повік». Надіємось, Отче Небесний, що Ти почуєш нашу молитву і можеш виконати висловлені у ній наші бажання, бо Тобі належить Царство – панування над усім і, отже, все у Твоїй владі; Ти володієш і всемогутньою силою виконати все, що Тобі угодно. І сама слава Твого імені вимагає прихильної, ласкавої уваги до нашої молитви. Ці заключні слова молитви Господньої виголошує священик.
 «Амінь», - співає хор, чим висловлює однакове зі священиком бажання і надію, що Господь почує нашу
 молитву.                    

38-а бесіда про Божественну Літургію. 

(Коротке тлумачення молитви «Отче наш»)
Отче наш, Ти перебуваєш на небесах де вся святість і чистота! Хай Твоє ім’я буде для нас такою святинею, щоб ми з благоговінням і любов’ю промовляли його і своїми добрими ділами пробуджували до Твого прославлення тих, які не вірують і не знають Тебе. Будь Ти Царем наших думок, бажань і діл, і керуй нами до успадкування вічного і блаженного Твого Царства. Дай нам сили жити не за нашими марними і пошкодженими бажаннями, а по Твоїй всеблагій і святій волі, якій покоряються блаженні ангели і святі на небі. Дай нам хліба і всього необхідно для нашого існування,  -  дай тільки на цей день. Прости нам гріхи, якими ми ображаємо Твою правду і любов,  -  прости, як і ми прощаємо нашим ближнім, які нас кривдять. Не введи нас у такі спокуси, щоб ми були вимушені волею чи неволею, помітно чи непомітно втратити віру і впасти у гріх. І якщо для нас потрібне випробовування, то не дай нам впасти під його тягарем, але визволи нас від злого і лукавого ворога нашого блаженства – диявола, який шукає нашої загибелі. Амінь.
39-а бесіда про Божественну Літургію.

Святая – святим.

Після співу молитви Господньої священик благословляє народ словами: мир всем. Хор відповідає: і духові твоему. Священик: главы ваша Господеви преклоните - і тайно читає молитву у якій дякує Царю невидимому, Який Своєю невимовною силою і багатством милості все із небуття привів до буття. Дальше у молитві говориться: «То ж подивись, Владико, з небес на тих, хто прихилив свої голови, бо схилили вони їх не перед людьми, але перед Тобою, страшним Богом. Отож створи, Владико, щоб Дари, які лежать перед нами послужили нам на добро відповідно потребі кожного. Тих, що плавають і подорожують супроводи, хворих зціли, бо Ти Лікар душ і тілес наших. І в слух: Благодатию и щедротами и человеколюбием Единороднаго Сына Твоего, с Нимже благословен еси, со Пресвятым и Благим и Животворящем Твоим Духом, ныне и присно и во веки веков. Хор протяжно: Аминь. У цей час священик тайно читає молитву перед роздроблення Святого Агнця у якій просить Христа, щоби Він  Сам  дав йому і всім його співслужителям Тіло і Кров, і через нього всьому народу. «Почуй нас, Господи, Іісусе Христе Боже наш, від святої оселі Твоєї і від Престолу слави Царства Твого, і прийди, щоби освятити нас Ти, що сидиш з Отцем на небесах і тут невидимо з нами присутній, і сподоби державною Твоєю рукою подати нам пречисте Тіло Твоє і чесну Кров, а через нас і всьому народу Твоєму».

Підготовчі до святого Причастя дії полягають в тому, що священик тричі молиться: Боже очисти мя грешнаго и помилуй мя, піднімає з діскоса Святий Агнець і проголошує: Святая святым,
 а народ чи хор на це відповідає сповіданням святості Іісуса Христа: Един Свят, един Господь, Иисус Христос, во славу Бога Отца. Аминь. 
 Священик до землі поклоняється перед святими Дарами і слідом за цим завіса у олтарі закривається. Олтар під час причастя священнослужителів стає немов горницею, у якій колись без сторонній глядачів апостоли прийняли причастя з рук Самого Христа. За Його прикладом священик розділяє святий Хліб  і промовляє: раздробляется и разделяется Агнец Божий, раздробляемый и неразделяемый, всегда ядомый и никогдаже иждиваемый, но причащающыяся освящаяй. 
Агнець є раздробляемый и неразделяемый, бо Господь Іісус цілковито, не тільки тілом, алей душею і Своїм Божеством присутній у кожній частині святого Агнця. По вченню Церкви «хоч в один і той самий час буває багато священнодій по всьому світу, але не багато тіл Христових, а один і той же Христос присутній істинно і дійсно. І це не тому, що тіло Господа, яке находиться на небесах, опускається на жертовники, але тому, що пропонований хліб, який у різних церквах після освячення перетворюється, стає  одним і тим же Тілом, що і на небесах, бо у Господа завжди одне тіло, а не багато тіл у багатьох місцях»
.

Агнец ... всегда ядомый и никогдаже иждиваемый. Прообразом Агнця була старозавітна манна, яка впродовж подорожування народу Божого по пустині ніколи не оскудівала, а також п’ять хлібів, від яких після чудесного насичення ними більше п’яти тисячі людей, залишилось ще «сім кошиків кусків» (Мк. 8,8). 
Після роздроблення Агнця одна з його частин опускається в потир. Це з’єднання Тіла і Крові Христових здійснюється для того, щоб представити цілість єства Христового, і для того, щоб наглядно показати схожість Безкровної Жертви з тілом Христовим, що висіло на Хресті. Священик опускає в потир частину агнця ІС (Іісус), промовляючи: исполнение (повнота) Духа Святаго, тобто благодать Святого Духа, яка перетворила хліб на Тіло Христове і вино – в Кров Христову, всією своєю повнотою присутні у святій Чаші. 

Нарешті, у Чашу вливається теплота, тобто зігріта вода, для зображення животворящої сили таїнства і на подобу води і крові, які після проткнення списом витекли з ребра Спасителя тоді, коли Його Тіло зберігало ще тепло. Священик осіняє теплоту хресним знаком  і говорить: благословенна теплота святых Твоих, всегда, ныне и присно и во веки веков. Аминь. І, вливаючи її у потир, каже: теплота веры исполнь Духа Святаго. Аминь.
 Тобто животворящій силі таїнства, яка зображується теплотою, повинна відповідати жива, тепла віра, сповнена благодаттю Животворящого Духа  Святого. Тільки при цій умові причастя Тіла і Крові Христової буде спасительним.
Коли до причастя Святих Таїн були виконані всі приготування, тоді до нього спочатку приступають священнослужителі в олтарі, а потім віруючі біля солеї. Приступаючи до споживання Честнаго и Пресвятаго Тела Господа и Бога и Спаса нашего Иисуса Христа, священик бере Його в праву руку (частина Агнця ХС – Христос), підкладає під неї ліву і благоговійно прихиливши голову, сповідує перед Ним віру в Спасителя  і в таїнство Тіла і Крові Його, молиться про не осудливе спожиття і після цього Тіло Христове споживає. При цьому він глядить, щоб ні одної крупинки не залишилось на його долоні. Потім священик трикратно причащається з чаші честныя и святыя Крови Господа и Бога и Спаса нашого Иисуса Христа во оставление грехов и в жизнь вечную. При кожному питті священик тихо промовляє: при першому: Свяый Боже, при другому: Святый Крепкий і при третьому: Святый Безсмертный, помилуй нас, що відноситься до всіх Осіб Триіпостасного Бога.
 Причастившись Крові Христової, священик промовляє: се прикоснуся устнам моим, и отымет беззакония моя и грехи моя очистит.
 Повторюючи ці серафимські слова після причащання святих Таїн, священик висловлює віру в спасительну їх силу, бо вони очищають душу від гріхів і просвітлюють її подібно тому, як дією вугільного жару очищується від примішок і стає світлим благородний метал.
 
Після причастя священик зразу ж читає подячну молитву до яких приєднує і пасхальні молитослов’я, указані у Служебнику: «Воскресение Христово видевше», «Светися, светися, новый Иерусалиме», «О Пасха велия и священнейшая Христе».
    
       Для того, щоб причастити віруючих, частини Агнця НИ і КА роздробляються на маленькі часточки і опускаються у святу Чашу. Хор у цей час співає причасний стих дня або свята (гр. -  кінонік). Це останнє молитослов’я у чині Літургії, яке на кожен день і на кожне свято має свій текст. Текст у переважній більшості випадків береться з Псалтирі і він відповідає змісту свята або дня. Завершується причасний стих троєкратним співом аллилуиа. 
       Відкриваються Царські врата, священик бере святу Чашу лівою рукою  і, повернувшись до народу, проголошує: со страхом Божиим и верою приступите.
 Хор відповідає: благословен Грядый во имя Господне, Бог Господь и явися нам. Приготовлені повинні приступати до Чаші, со страхом Божиим, бо вони приступають до вогню, який попалює недостойних, а також з вірою в таїнство і любов’ю до Христа. Церковне правило вимагає від причасників святих Таїн приступати «чинно, у глибокому смиренні, і Христу, Який істино перебуває у Тайнах, одноразово поклонитися до землі, скласти на грудях руки хрестообразно, сповідуючи розіп’ятого Христа».
  Св. ап. Павло учить: «Кожного разу, коли ви споживаєте хліб цей і п’єте чашу цю, смерть Господню сповіщаєте, доки Він прийде. Тому-то, хто їстиме хліб цей або питиме чашу Господню недостойно, винний буде супроти Тіла і Крові Господньої. Нехай же випробовує себе людина, і так нехай їсть від хліба цього і п’є від чаші цієї. Бо хто їсть і п’є недостойно, той їсть і п’є на осудження собі, не думаючи про Тіло Господнє. Через це багато з вас немічних і недужних і чимало вмирає» (1 Кор. 11, 26-30). 
      На солеї читається молитва перед святим Причастям «Верую, Господи, и исповедую», «Вечери Твоея днесь» і «Да не в суд и осуждение», після чого миряни з лжиці і з рук священика приймають «честнаго  и святаго Тела и Крове Господа и Бога и Спаса нашого Иисуса Христа во оставление грехов своих и в жизнь вечную».
 Після прийняття святині належить поцілувати підніжжя Чаші, що символізує цілування проколутого ребра Спасителя і в знак прощення і очищення наших гріхів, відійти до приготовленого столу, щоб випити теплоти (гарячої води змішаної з вином) і вкусити антидору.
 
Древні християни причащались кожної Літургії. Нині сила віри і благочестя послабли і часто на заклик приступити до Тайної Вечері ніхто не з’являється. Але хто з присутніх за Літургією буде мати щире бажання не втратити плодів цього Таїнства і осягнути духовне єднання з Христом, той може у цей час читати слова пророка Давида: «Як рветься олень до потоку води, так прагне душа моя до Тебе, Боже. Прагне душа моя до Бога Сильного й Живого (Пс. 41, 1-2). І дальше з вірою  промовляти: Господи Іісусе, приближся до нас, рабів Твоїх і подай, нам швидку і відому утіху. Прийди, що всюду єси і усе наповнюєш й  оселися в нас; і як в третю годину Ти послав на Апостолів Пресвятого Твойого Духа, і від нас не відійми Його, але онови нас, що молимося Тобі».
                                                                  
40-а бесіда про Божественну Літургію.

Перенесення Святих Дарів з престола на жертовник.
Після причастя мирян і подячних молитов після святого Причастя
 священник заходить в олтар, ставить чашу на престол, платом витирає лжицю і згортає вийняті з просфор частиці у Чашу, промовляючи: «Отмый, Господи, грехи поминавшихся зде Кровию Твоею чесною, молитвами святых Твоих». При цій дії священик бере дискос обома руками, долонями охоплює його для того, щоб частиці не розсипались на антимінс і після губкою витирає його, щоб там не залишилося ні однією самої найменшої крихточки. Частички, які випадково потрапили на антимінс, священик збирає при допомозі губки і копія, і поміщає в Чашу. Хор тим часом повільно тричі співає аллилуиа. Потім священик накриває Чашу покрівцем, на дискос складає копіє, лжицю та звіздицю, і, повернувшись до народу, осіняє його хрестним знаменням та виголошує: «Спаси, Боже, люди Твоя и благослови достояние Твое». Хор співає стихиру святої Пятидесятниці: «Видехом свет истинный, прияхом Духа небесного, обретохом веру истинную, нераздельней Троице поклоняемся, та бо нас спасла есть».
 Повернувшись до престолу, священик кадить Святі Дари, бере в руки Чашу і дискос, мовчки хрестообразно осіняє ними антимінс, промовляючи «Благословен Бог наш», осіняє ними народ, виголошуючи: «Всегда, ныне и присно и во веки веков» і переносить їх на жертовник, промовляючи: «Вознесися на небеса, Боже, и по всей земле слава Твоя». Присутні у храмі благоговійно поклоняються Христу Спасителю, Який останній раз за Літургією являється  у Святих Дарах. Возглас «Всегда, ныне и присно ... » підтверджує обітницю Христову про Його безперестанне  і  нерозлучне перебування з віруючими до закінчення віку. Хор співає «Аминь» і приєднує подячну, молитовну пісню: «Да исполнятся уста наша ... »
.
Ці священодії, пов’язані з перенесенням Святих Дарів з престола на жертовник мають глибокий духовний змисл. Промовленям слів: «Отмый, Господи, грехи поминающихся зде Кровию Твоею Честною, молитвами святих Твоих» і опущеням  частичок, які були вийняті з просфор, і занурені їх у Чашу з Тілом і Кров’ю Христовими, Церква сповідує, що євхаристичне єднання є запорукою вічного життя. Священомученик Святитель Ігнатій Богоносець у своєму посланні до єфеської Церкви у другому столітті писав: «Євхаристія являється ліками безсмертя, які не тільки запобігають смерті, але й дарують вічне життя в Іісусі Христі».
 Християнин, який за свого земного життя причащається Божественних Тіла і Крові Господних обожнюється  і воно не припиниться і у невечірнім дні Царства Христового. Крім того причастя являється таємничим з’єднанням з Христом не тільки тих, які якраз на цій Літургії приступали до Святої Чаші, але, взагалі, всіх живих і померлих. Це з’єднання частичок з Честною Кров’ю Божественного Агнця, над якими на проскомідії і після освячення Святих Дарів були прочиті імена всіх, які були подані для поминання, символізує  таємниче очищення гріхів всіх пом’янутих. 
Присутні у храмі під час перенесення Святих Дарів з престола на жертовник моляться: «Христе Боже наш, Ти Який вознісся на небо, вознеси і наш розум, щоб ми, залишивши плотські мудрування і земні піклування, завжди прислуховувались і слідували Твоїм спасительним велінням. Наповни уста наші Твого хваління, щоб ми співали славу Твою за то, що Ти сподобив нас бачити сповнення святих Твоїх, пречистих і безсмертних Таїн; утверди нас у Твоїй святині завжди повчатися правді Твоїй, аллилуїя».
41-а бесіда про Божественну Літургію.

Подячна ектенія, заамвонна молитва, отпуст, молитви після святого причастя.

Після перенесення Святих Дарів на жертовник, священик повертається до престолу, згортує св. Антимінс у знак того, що закінчилось то велике діло, задля якого він лежав на престолі розкритим і виголошується  подячна ектенія: «Прости приимше Божественных, святых, Пречистых, безсмертных, небесних и Животворящих страшных Христовых Таин, достойно благодарим Господа». Тобто: «Уважно прийнявши Божественні, святі, пречисті, безсмертні, небесні і животворчі страшні Христові Тайни, достойно подякуймо Господеві».
 
Отож Дари Причастя називаються Божественними Тайнами. Чому? Тому, що під почуттєвим видом ми невидимо приймаємо Плоть і Кров «непорочного і чистого Агнця» Самого Христа Сина Божого (1 Пет. 1, 19). Святі Дари називаються також святими, пречистими і небесними, бо за словами Самого Спасителя, це «хліб, який сходить з небес … і хто їсть цей хліб, житиме вічно» (Ін. 6, 50-51). Святі Дари іменуються безсмертними і животворящими, бо вони являються істинними Тілом і Кров’ю Єдинородного Сина Божого, «Котрий має безсмертя» (1 Тим. 6, 16) і «Сам дав усьому життя і дихання, і все» (Діян. 17, 25), то й причасникам  Тіла і Крові Його Своїм Словом обіцяв вічне життя і безсмертя. Нарешті, святі Дари названі страшними. Страшними тому, що ті, хто недостойно їх приймає підлягає вічному осудженню. Св. ап. Павло попереджує: «Хто їстиме хліб цей або питиме чашу Господню недостойно, винний буде супроти Тіла і Крові Господньої … Бо хто їсть і п’є недостойно, той їсть і п’є на осудження собі не думаючи про Тіло Господнє» (1 Кор. 11, 27;29) і тому «страшно впасти в руки Бога Живого!» (Євр. 10, 31), бо Він  «вогонь поїдаючий» (Євр. 12, 29).    
Після закінчення ектенії слідують дії, які служать підготовкою присутніх до виходу з храму. Священик виголошує: «С миром изыдем», хор від імені віруючих відповідає: «О имени Господни». Тобто, як би говорять: ми готові вийти з храму з тим миром і благословенням, яке походить від імені Господнього. І священик, показуючи готовність виконати благочестиве бажання молитовників, виходить до них за амвон і виголошує молитву св. Василія Великого: «Благословляяй благословящыя Тя, и освящаяй на Тя уповающыя ... ». У цій молитві священик закликає благословення Боже на присутніх у храмі, просить зберегти насліддя і повноту Церкви і освятити всіх хто любить красу Дому Божого і не залишити тих, які надіються на Бога. Дальше слідують прохання про спокій у світі, у Церквах і між людьми, бо всякий досконалий дар йде від неба і посилається він від Отця світла, Якому належить слава, подяка і поклоніння.
 Святитель Герман, патріарх Константинопольський пояснює причину того, чому  заамвонна молитва читається вголос. Він пише, що дехто з присутніх у храмі вірних хочуть зрозуміти намір і силу тайних молитов, які вичитуються за Літургією. Тому святі Отці ввели цю молитву, яка у скороченому вигляді містить зміст всіх тайних молитов, які знаходяться у чині божественної служби.
  
При закінченні заамвонної молитви хор співає «Аминь» і тричі «Буди имя Господне благословенно от ныне и до века».
 Священик «Благословение Господне на вас, Того благодатию и человеколюбием, всегда, нине и присно и во веки веков», хор «Аминь». Дякуючи Богу за проведене богослужіння святої Літургії і возносячи славу Спасителю Христу, називаючи Його нашою надією, священик виголошує: «Слава Тебе Христе Боже, упование наше, слава Тебе» і з напрестольним хрестом осіняючи себе хрестним знаменням, виходить на солею. Хор від лиця всього народу підтверджує таку подяку священика, співає славослов’я Святій Тройці: «Слава Отцу и Сыну и Святому Духу, ныне и присно и во веки веков, аминь. Господи помилуй (трижды), благослови». Священик лицем до народу виголошує отпуст у якому, дивлячись на день і свято, підносить моління до Христа Спасителя, істинного Бога нашого, щоб Він послав усім усяке добро хлопітництвом за нас Божої Матері, Апостолів, храмового святого і святих, яких у цей день прославляє свята Церква, святих праведних Богоотців Іоакіма і Анни і всіх святих і надіється, що Христос істинний Бог наш, помилує і спасе нас, бо Він благий і чоловіколюбивий. Після отпуста хор співає молитву про збереження на многая лета святішому патріарху, блаженнішому митрополиту і правлячому архієрею, парафіянам храму і всім православним християнам.
 
Після отпуста і прикладання віруючих з рук священика до напрестольного хреста, він входить до олтаря, приступає до Жертовника і з благоговінням потребляє все, що залишилося у Чаші, прочитавши перед цим молитву: «Исполнение закона и пророков Сам Сый, Христе Боже наш, исполнивый все Отеческое смотрение, исполни радости и веселия сердца наша, всегда, ныне и присно и во веки веков»

42-а бесіда про Божественну Літургію.

На останні слова Божественної Літургії «Слава Тебе, Христе Боже, упование наше, слава Тебе»

Вкінці Літургії і кожної православної служби ми чуємо святі слова: слава Тебе, Христе Боже, упование наше, слава Тебе. Виголошуючи ці слова, свята Церква закликає нас з глибини наших віруючих сердець віддати хвалу Надії нашого спасіння - Господу Іісусу Христу. Свята Церква хоче, щоб ми принесли до ніг Христових всю нашу любов, а також почуття подяки за всі незліченні милості, якими Господь обдарував всіх нас щедрою Своєю рукою. Подумаємо, який  невичерпний і невимовний потік милості Божої зливається на нас і яка взаємна любов до Господа повинна горіти у наших серцях!

Уже за то, що ми здорові, що могли прийти у цей святий храм, за то, що ми тут бачимо і чуємо і уже за одно то, що у грудях кожного з нас б’ється живе серце, за наше життя, подароване нам Господом, - хай буде хвала і слава від нині і до віку! 
Що таке наше життя, запитаємо? Життя – це великий дар Божий. У нас завжди так буває, що ми тільки тоді починаємо цінити що-небудь дороге і близьке нам, коли дні життя починають скорочуватися і угасати і коли ми втрачаємо здоров’я. Ось тільки тоді ми починаємо навчатись  цінити і свідомо розуміти це безкінечне щастя.

Але Господь дає нам не тільки життя. Сюди у храм Божий, ми приходимо для того, щоб бути не тільки глядачами. Ми приходимо сюди як діти Небесного Отця, приносимо сюди свої серця, у яких горять світлі і святі почуття віри, надії і любові.

Дух Святий ще з днів нашого дитинства запалив у наших серцях вогонь віри у нашого Небесного Отця і в Його Божественне Провидіння про нас. Запалив також надію на Його милість  і вселив міцну любов до Того, Хто дав нам життя і щастя вірувати в Нього. Тож немає на землі щасливішої людини, яка б знала свого Господа і Творця, хто б вірувала в Нього, прямувала б за Ним, і любить б Його. І ось за це, що Господь дав нам не тільки життя і радість насолоджуватись ним, але й дав радість знати Його та йти за Ним і у Його ніг знаходити для себе повноту земного щастя. За все це хай буде Йому хвала!

З-за своїх немочів ми впадаємо у гріхи. Ми засліпляємось житейською метушнею і забуваємо про те, що післані Господом у цей світ  для успадкування вічного життя. Ми забуваємо про те, що нас очікує кінець нашого земного подорожування, а за ним наступить Суд. Ми забуваємо, що у житті майбутнього віку вірних Господу очікує радість і блаженство у оселях Отця Небесного, а недбайливим грозить відлучення спілкування з Господом. 
І ось ми приходимо в храм, де лунає вічне, ніколи не вмираюче слово Боже. Це Слово будить нас від гріховного сну, нагадує нам про те, що всі ми тут, на землі, - подорожуючі і приходьки, і що ми йдемо до вічного, нетлінного Царства Небесного. Це Слово Боже подібне до хмарового і вогненого стовпа, який колись у пустині показував древним ізраїльтянам дорогу до землі обітованої. Це Слово і до нині указує нам дорогу до неба і вчить, як жити, щоб бути достойним християнського звання. І за то, що Господь залишив нам у спадок своє божественне Слово, яке може розуміти всяка людина, за це Слово, що Його Господь залишив нам для повчання і спасіння, для підкріплення у небезпеках і скорботах – Господу нашому Іісусу Христу хай буде слава!
В останні слова Божественної Літургії: слава Тебе, Христе Боже, свята Церква вкладає особливий змисл. Адже що таке Божественна Літургія? У своїх священнодіях вона відображує все земне життя Господа Іісуса Христа від Його народження аж до Його преславного Вознесіння на Небо. За Літургією ми згадуємо про спокутний подвиг Спасителя і про Його хресну смерть. За Літургією відбувається чудо перетворення приготовлених хліба і вина у Пречисте Тіло і Животворящу Кров Христові. До всіх віруючих направлений заклик приступити до цієї великої Святині з вірою і страхом Божим. І хоч ми не вміємо як належить очистити себе від багатьох своїх гріхів і беззаконь, Господь приходить в оселю нашої душі і тіла з Своїми божественними Тайнами і з’єднує з Собою навіки! Яка це велика милість Господня і яке невимовне щастя для віруючої душі з’єднуватися з Господом. Навіть чисті і безтілесні Ангели не удостоєні цієї честі. Тільки ми, яких Господь закликав і назвав своїми дітьми, сподобляємось бути причасниками Божественних Тіла і Крові Господніх.

Але хіба ми можемо перелічити всі невичерпні дари Отця нашого Небесного? Отже, коли закінчується Божественна Літургія і ми чуємо слова святої Церкви: слава Тебе, Христе Боже, упование наше, слава Тебе, ми повинні у відповідь на незбагнені і безкінечні милості Небесного Отця уміти дякувати і славословити нашого Господа і Спасителя. Дякувати і славословити словами хвали  і тими почуттями замилування і благоговіння, які народжуються у нашому серці, коли ми почули цей заклик Церкви. Але Господь очікує від нас, щоб ми не тільки дякували і славословили Його, але й щоб виявлятли інші дари нашої синовної до Нього любові. Адже все що нам дає Господь: життя, здоровя, слово Боже, причастя святих Тіла і Крові Христових і наше воскресіння з мертвих та життя з Богом – все це Господні таланти, які нам прийдеться  повернути Господу примноженими і Йому присвятити своє життя, щоб у вічному житті почути від Нього радісний голос: «Добрий і вірний рабе! у малому ти був вірним, … увійди в радість Господа Твого» (Мф. 25,21).
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� Проф. Успенский Н.Д., там же, с.37-38.
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� Тут звичайно не йдеться про іноземні мови. У апостольські часи деякі люди мали особливий дар, який  одержав назву гласолалії і полягав у захованому і таємничому  натхненні, яке потребувало тлумачення і вже у такій формі мало повчальну користь. Без тлумачення, тобто без роз’яснення все буде як би на вітер і духовних дарів не принесе.  З внутрішнього боку гласолалія була станом особливої духовної, глибокої молитви. У цьому стані людина безпосередньо розмовляла з Богом і проникала у Його тайни. З зовнішнього боку  вона була настільки грандіозним явищем і достойним Духа Божого, що для самих невіруючих була знаменням, яке явно показувало присутність Бога у християнських зібраннях. Особливо треба звернути увагу на те, що не дивлячись на всю силу почуття, яке захоплювало  людину, яка перебувала у цьому стані, вона ніколи не втрачала над собою влади і контролю, і тут не було нічого спільного з магією язичників і гностиків. Коли цей дар припинився, його благодатне дихання перейшло у інші форми. Деякі  сліди глосолалії можна було помітити ще у часи свт. Іоанна Златоуста. Зокрема у сучасному богослужінні сліди глосолалії присутні у застосуванні при його найважливіших моментах єврейських і грецьких слів: амінь, аллилуїя, Кіріє елейсон. Можливо також, що деяким відголосом гласолалії у давньому греко-слов’янському богослужінні були так звані попівки, чи прибавки до богослужебного тексту сторонніх складів, практика яких зберігалась до 16 ст. Глосолалія також знайшла свою основу у прагненні до створення особливої богослужбової мови, бо грецька богослужбова мова (ітатична) малоймовірно, щоб  колись могла бути розмовною. Це саме можна віднести і до слов’янської богослужбової мови (Див. Скабаланович М. Толковый Типикон. Ч. 1. Киев, 1910, с. 30-37; Лопухин. А. П. Толковая Библия. т. 11, П-бург, 1913, с. 103-110). 
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� ЖМП, 1978, № 1, с. 80.


� У древних християн Літургія оглашенних відправлялась за межами св. олтаря, який до самого початку молитов за вірних був закритий завісою. Коли ж наступав час принесення Дарів, завіса відкривалась (Дмитревский И., там же, с. 251).   


� ЖМП, 1978, № 2, с. 79.


� Епископ Виссарион (Нечаев). Толкование на Божественную Литургию. Киев, с. 148.


    „У VІІ ст. у більшості Церков молитви про оглашенних … утратили своє значення. Яків, єпископ Едеський († 708), у листі до якогось пресвітера Фоми …писав: наші отці передали нам таке: після читання священних книг Старого і Нового Заповіту потрібно прочитати три молитви. Перша – про оглашенних, які після … підходили під руку єпископа чи священика і, прийнявши покладення рук, відходили. Подібно і інші: одержимі та покаянні. Але все це у Церкві уже не проводиться, хоч диякони у деяких місцевостях згадують про те, виголошуючи його по древньому звичаї  ” (Проф. Успенский Н.Д., там же, с. 32-33)


� Свт. Иоанн Златоуст. Тв. т. 12, кн. 1, СПб.,1906, с. 409.


� ЖМП, 1978, № 2, с. 80.


� ЖМП, 1978, № 3, с. 76.


� ЖМП, там же; Даниил Смолодович. Литургика или наука о богослужении Православной Кафолической Церкви. Изд. 2-е. Киев, 1861, с. 97.


� ЖМП, там же.


� Даниил Смолодович, там же. 


«У молитві, яка читається під час Херувимської пісні визначається,  як священик повинен дивитися на себе при відправленні Безкровної Жертви. Він повинен дивитись на себе, як на видиме знаряддя, через яке невидимо і тайно діє Сам Христос. Священик не від своєї особи здійснює священнодію, а від Особи Христа. Христос є єдиний вічний наш Первосвященник; Він не тільки одноразово приніс Себе в Жертву на хресті, але й передав нам священнодію, у якій Сам благоволить до цього часу являтися і до закінчення віку  буде являтися серед нас на трапезі олтаря, Жерцем і Жертвою. Священик, як про це він молиться, є тільки раб Божий, притому недостойний і грішний, і його особа при відправленні страшної священнодії є тільки послушним знаряддям – особа, яка невидимо направляється Богом» (Епископ Виссарион Нечаев, там же, с. 157-158).    


� Епископ Виссарион (Нечаев), там же, с. 154; Настольная книга священнослужителя. Т. 1, М., 1977, с. 256. 


� Даниил Смолодович, там же.


� Епископ Виссарион (Нечаев), там же, с. 156.


� Епископ Виссарион (Нечаев), там же, с.152-153. 


� ЖМП, 1978, №4, с. 74.


� Даниил Смолодович, там же, с. 96.


� Молитвослов. Изд. Высопреосвященнейшего Дионисия, митр. Варшавского, с. 108.


� ЖМП, 1978, № 4, с. 74.


� Молитвослов, там же, с. 109.


� Настольная книга священнослужителя. Т. 1, М., 1977, с. 257.


� Дари поставляються  на антимінсі св. Престолу як би на Гріб Христа Спасителя, який зображений на ньому. Як у Єрусалимі Гріб Господа донині служить головним місцем відправлення Безкровної Жертви, так і у всіх православних храмах, на знак спілкування з Матір’ю Церков – Церквою Єрусалимською, св. Трапеза разом з антимінсом, на якому приноситься Безкровна Жертва, служить подобою Гробу Господнього (Епископ Виссарион Нечаев, там же, с.161). 


� Там же, с. 260; ЖМП, 1978, № 4, с. 75. 


� Дмитриевский И., там же, с. 256.


� Молитвослов, там же.


� Настольная книга священнослужителя. Там же, с. 262.


� ЖМП, 1978, № 6. с. 78.


� Там же.


� «Коли і по якій причині  відмінили благочестивий обряд взаємного цілування серед народу не видно з історії Церкви … Вони тільки показують нам святі звичаї древньої Церкви і благочестя тодішніх християн. Нині, говорить св. Іоанн Златоуст, Церква похожа на жінку, у якої є тільки знаки її минулого багатства, а самого багатства немає. Раніше всі збирались вкупі і співали разом. Правда, і нині ми робимо те саме, але тоді у всіх була одна душа, у всіх було одно серце. А нині – всюди розбрат, згоди ніде немає. Священик і тепер молиться і просить у Бога миру; але тепер про мир багато говорять, а насправді миром ніхто не насолоджується» (Дмитревский И., там же, с. 272).  


�ЖМП, там же, с. 79;  «Древні цілували один одному іноді голову, іноді очі, шию, іноді ж руки, лице і плечі, як і нині роблять священнослужителі в олтарі; але цілування в уста є пізніший звичай» (Дмитревский И., там же, с. 271).


� Даниил Смолодович. Там же, 98.


� Епископ Виссарион (Нечаев), там же, с.167. 


� Дмитревский И., там же. с. 274-275.


     Ті, що приступали до благодаті Хрещення, проголошували  древній Символ віри або хрещальну формулу, яка мала такий зміст: «Вірую у всемогутність Бога Отця і в Христа Іісуса, єдиного Сина Його, Господа нашого, Який народився від Духа Святого і Марії Діви, розп’ятого при Понтії Пілаті і похованого. Він воскрес із мертвих на третий день, взійшов на небеса і сидить праворуч від Отця: Він прийде судити живих і мертвих. І в Духа Святого; Святу Церкву; відпущення гріхів і воскресіння плоті» (Блаж. Августин. Исповедь. 27-е примечания к восьмой  книге. «Богословские труды», сб. 19, М., 1978, с. 1978, с.247). 


� Архимандрит Петр (Люилье). Замечание о Символе веры. ЖМП, 1969, № 1, с. 75.


� Головою викривачів Арія був Олександр, єпископ Олександрійський, але на Соборі виступав Афанасій, який на той час був архідияконом Олександрійської Церкви. У числі опозиціонерів стояли єпископи Євсевій Кесарійський, Євсевій Нікомідійський і Феогнід Нікейський. Собор утвердив єдиносущність (όμοοΰαια) Сина з Отцем, віддав анафемі Арія і утвердив перші сім членів Символу у тій формі, яка зберігається донині (Булгаков С.В. Настольная книга для священно-церковно-служителей. Изд. 3, Киев, 1913, с. 1745-1746). 


� Там же, с. 1746.


� ЖМП, 1978, № 8, с 77. Декілька слів про Вселенські Собори.  Називаються вони вселенськими тому,  що на них, по можливості, збирались патріархи, архієпископи, єпископи і пресвітери з усіх країн тодішнього світу, де тільки були Православні Церкви. Головним приводом для зібрання Вселенських Соборів була поява  єретиків, які бентежили православних християн своїм неправильним ученням відносно існуючих істин віри. На Вселенському Соборі приймали правила або догмати віри. Але крім догматів віри на Вселенських Соборах святими отцями було прийнято багато правил, які стосувались порядку і церковного благочиння. Всі ці догмати і правила, і до тепер мають силу і ними й донині керується св. Православна Церква і дорожить древнім насліддям, як святинею. Святі отці, поборники православної віри, збираючись на Вс. Соб., терпіли різноманітні страждання. Вони з великою мужністю протистояли сильним віку цього, які нерідко підтримували єретиків і готові були все перетерпіти, щоб тільки зберегти цілість і чистоту православної віри. Перед лицем цих ревнителів Христової істини хай посоромляться ті християни, які проповідують безрозбірливість у сповідуванні віри і цим явно допомагають у можливості свободи різним вірам проголошувати свої релігійні погляди, які б вони не були безглуздими. Соборними правилами віри, як Богом дарованими знаряддями ми повинні відхиляти всякі спроби  людей спотворювати істину Православ’я і відвертати нас від церковної однодумності. Безсумнівним для нас повинно бути те, що якщо хтось буде говорити противне цим Соборним ухваленням, той, очевидно, проголошує єресь і якщо такий не врозумиться словом істини, яка зберігається у Православній Церкві і стверджується Вселенською згідністю, то від нього, як від єретика, всякий православний християнин по апостольській заповіді повинен відвертатися (Тит. 3,10). Відвертатись треба  не тільки серцем, але й слухом, так як хитрі і згубні речі лжеучителів і церковних розтлителів, скоріше всього отруюють душі немічних і невипробуваних у вірі, підриваючи в них довіру до проповідників Православ’я. Нині противниками Христової істини  розповсюджуються різні книги, у яких явно і відкрито проповідується  шкідливе учення. У цих книгах багато говориться проти церковних порядків з ціллю підірвати довіру до церковних установ і відхилити православних від однодумності у вірі і любові до Матері нашої Православної Церкви. Хай кожен християнин подумає про це і збереже себе і своїх близьких від схильності деяких слідувати за руйнівними вченнями. Стіймо, браття, твердо у союзі церковному „все досліджуйте, доброго держіться” (1 Фес. 5,20)   


� ЖМП, 1969,№1, с. 76.


� ЖМП, 1978, № 8, с. 77.


� ЖМП, 1969, № 1, с. 76.


� Там же.


� Там же.


� ЖМП, 1978, № 8, с. 77.


� Питирим, архиеп. Волоколамский. Церковь как претворение Триединого Домостроительства. ЖМП, 1975, № 1, с. 60.


� ЖМП, 1978, № 8, с. 77.


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 6, СПб., 1900, с. 755-756.


� Там же, с. 737.


� ЖМП, 1969, № 1, с. 76.


� Цит. по: Карышев И. Духовно-нравственный мир в человеческом учении св. православной веры. СПб., 1904, с. 3-4.


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 9. СПб., 1903, с. 489. 


� Богословские труды. Сб. 3, М., 1964, с. 25.


� Св. Иоанн Златоуст, там же.


� Св. Іоанн Златоуст говорить, що „ім’я Христос походить від помазання … І яким, запитаєш, єлеєм Він був помазаний? Він помазаний не єлеєм, але Духом ” (Тв. т. 9, там же).


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 11, СПб., 1905, с. 638.


� Там же, тв. т. 9, СПб., 1903, с. 578.


� Архимандрит Петр Л’Юилье. Там же, с. 77.


� Там же.


� Там же.


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 8, СПб., 1902, с. 35.


� ЖМП, 1969, № 1, с. 78.


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 6, СПб., 1900, с. 554.  


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 9, СПб., 1903, с. 650.


� ЖМП, 1969. № 1, с. 78.


� Епископ Виссарион (Нечаев). Там же, с. 171-172.


� ЖМП, 1969. № 1, с. 78.


� Новый Завет Господа нашего Иисуса Христа. Приложения к Новому Завету. Брюссель, 1965, с. 588.


� Там же.


� ЖМП, 1961, с. 78.


� Новый Завет. Там же.


� Там же, с. 587-588. „Перш, ніж Він (Христос) став людиною, панувало зло, глибока ніч покривала все, всюди були жертовники та ідольські капища, сморід, дим і потоки крові не тільки овець і волів, але й людей, бо приносили в жертву бісам синів своїх і дочок своїх (Пс. 105,37); і це робив такий народ, який мав пророків, одержав закон, удостоювався споглядати Бога і був вихований багатьма чудесами. Якщо ці люди були такими, то уяви, у якому стані були інші народи світу, де люди віддавались порокам, раболіпствували всім пристрастям, служили бісам, поклонялись камінням, горам, пагорбам, лісистим долинам, деревам, озерам, джерелам і рікам (Єр. 3,3; 5,8; Іс. 1,3; Пс. 13,2-3)  ”(Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 6, с. 550). 


� Св. Афанасий Великий. Тв. ч. 2. Троице-Сергиева Лавра, 1902, с. 233.


� ЖМП, 1969, № 1, с. 80.


� Там же.


� Епископ Виссарион (Нечаев). Там же, с. 172. 


� Св. Иоанн Златоуст. Тв., т.6, СПб., 1900, с. 697.


� БСЭ, т. 20, изд. 3-е, М., 1975, с. 351. В лексіоні «Свіда» - видатному пам’ятнику візантійської ученості (9-11 ст.) у статті про Нерона розказується про суд над Пілатом. Разом з Пілатом на суд були викликані єврейські первосвященики Анна і Каіафа, апостол Петро і Симон волхв. Анну і Каіафу після допиту Нерон відпустив, ап. Петра за його відречення від Христа і Симона волхва за його брехню з гнівом прогнав з суду, а Пілату за то, що він дозволив розіп’яти „чудесну ” людину без царського дозволу, наказав відтяти  голову (Проф. Иванов А.И., доктор церковной истории. Несколько замечаний у вопросу о лексионе „Свида”. „Богословские труды”, сб. 18, М., 1978, с. 229-230).  


� ЖМП, 1969, № 2, с. 64.


� ЖМП, 1974, № 6, с. 55.


� ЖМП, 1978, № 9, с. 67.


� Там же


� Там же.


� Св. Иоанн Дамаскин. Точное изложение Православной веры. СПб., 1894, с. 215.


� ЖМП, 1974, № 5, с. 57.


� А. фон Фрикен. Римские катакомбы и памятники первоначального христианства. Ч. 3, М., 1877, с. 133-134.


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. Т. 11, СПб., 1905, с. 802.


� ЖМП,  1974, № 6, с. 60.


� Христианское чтение. 1904, № 2, с. 216


� По відношенні форми хреста на якому був розп’ятий Спаситель: до нинішнього часу археологи не можуть точно її указати. Існують різні форми хреста. Так у західних християн виключно і повсюди хрест має чотириконечну форму. Наші старообрядці признають правильною восьмиконечну форму хреста. Православна Церква однаково допускає обидві ці форми, а також шестикінечну.


      Про частини Животворящого Хреста свт. Кирил Єрусалимський свідчить, що в його час, хоч святе дерево Хреста й було видиме у храмі, але роздане звідси по частинах, … наповнило собою майже всю вселену. Древніша з частин Хреста була, без сумніву, прислана царицею Єленою до Константинополя після його знайдення у Єрусалимі. Св. Іоанн Златоуст, говорячи про благоговіння древніх християн до Хреста, писав у 4 ст., що багато-хто обкладали частку Хреста золотом і носили її на шиї. У 633 р. папа Сергій установив щорічно виносити в день Воздвиження при богослужінні частину Хреста, яка зберігалась у Римі в церкві Костянтина для поклоніння і цілування від народу. У 1109 р. частина Хреста була перенесена з Єрусалиму  до Парижу і покладена у церкві св. Клавдія. На початку 13 ст. дож Венеції Генріх Дондоло сприяв перенесенню у своє місто частини древа хреста, вправленого у золото, який по переданні носив на собі імп. Костянтин Великий. Частини Животворящого Хреста віддавна зберігались у Московському Успенському соборі, а з 1799 р. у Петербурзі і в інших місцях. Таким чином, Хрест Христов по частинах, як про це сказав ще у 4 ст. св. Кирил Єрусалимський, достався всім кінцям світу, для спасіння якого Христос був розп’ятий на Хресті. Але говорять, що головна частина Древа Господнього, яка з самого початку зберігалась у Єрусалимі у храмі Воскресіння і донині находиться там у олтарі соборної церкви греків у особливому ковчегові.                     
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� Ілія Мінятій у своєму творі «Камень преткновения» пише: «В предметах веры я не нахожу другого надежнейшего способа к открытию истины, как исследовать исторически, что принимала Кафолическая Церковь прежде отделения Западной Церкви от Восточной. Итак, посмотрим, каково древнее предание и верование Кафолической Церкви о исхождении Святого Духа, оставив всякие умствования и софистические рассуждения о сем догмате и не касаясь изречений Священного Писания и Отцев, которые приводятся в сокращенном или искаженном виде и могут быть различно толкуемы и перетолковываемы, потому что таким и подобным образом мы доселе ничего не сделали и никогда ничего не сделаем. 


В IV веке, в 381 году, когда духоборец Македоний богохульствовал, утверждая, что Дух Святой есть не � HYPERLINK "http://azbyka.ru/vera_i_neverie/o_boge/" �Бог�, а тварь, созван был П Вселенский Собор в Константинополе, при Императоре Феодосии Великом и Григории Великом, Архиепископе Константинопольском (в 381 г.). Римским Папой был тогда Дамас. Он ни лично, ни чрез своих наместников не присутствовал на этом Соборе, который состоял из 150 Отцев. Главным предметом рассуждений был вопрос о Святом Духе. Посему тогда был самый удобный случай – исследовать естество Святого Духа и определить учение о Нем, чтобы на будущее время прекратить всякое богохульство касательно Святого Духа. Так и сделано. Собор осудил Македония и благочестиво определил, что Дух Святый есть Бог так же, как Отец и Сын, что Он исходит от Отца, споклоняем и сславим со Отцем и Сыном, как единосущный Отцу и Сыну, и что Он говорил чрез пророков. Посему и к Символу веры, в котором на I Соборе Никейском сказано было только: верую в Духа Святаго, богоносные Отцы II Собора прибавили: Господа Животворящаго, Иже от Отца исходящаго, Иже со Отцем и с Сыном споклоняема и сславима, глаголавшаго пророки.


Если бы в то время Кафолическая Церковь учила, что Дух Святый исходит от Отца и Сына, то почему Собор не означил этого, тогда как главным предметом рассуждения было естество Святого Духа? Почему не сказал в Символе: Иже от Отца и Сына исходящаго, а только: от Отца? Не возражайте мне, что Собор здесь не сказал прямо: в Духа Святаго, от одного Отца исходящаго, а просто: от Отца. Ибо и I Собор Никейский, богословствуя о Сыне, не сказал прямо: в Господа нашего Иисуса Христа, от одного Отца рожденнаго, а просто: от Отца, и однако никто не сомневается, что Церковь веровала тогда в Сына и Слово, рожденное от одного Отца. Точно так же никто не должен сомневаться и в том, что Церковь веровала тогда в Духа Святого, исходящего от одного Отца, хотя прямо и не сказано: от одного. 150 богоносных Отцев веровали, что Дух Святый единосущен Отцу и Сыну, потому и прибавили в Символе: Иже со Отцем и с Сыном спокланяема и сславима. Так точно, если бы они веровали, что Дух Святой исходит от Отца и Сына, то прибавили бы и это. Потому что, если бы таково было естество Святого Духа, то есть что Он исходит от Отца и Сына, и если бы они, веруя таким образом, не сказали бы этого, то, значит, они объяснили бы естество Святого Духа весьма несовершенно и притом в такое время, когда следовало объяснить его самым совершенным образом, чтобы православные знали, чему надобно веровать в этом члене Символа веры, и чтобы на будущее время не оставалось никакого сомнения. Если же они не сказали этого, то по необходимости мы должны сказать, что они так и не веровали. Таково было верование Кафолической Церкви в тогдашнее время!


Спустя 193 года, в VI веке, Император Иустин II, в первый год своего царствования, приказал разослать Символ веры без всякой перемены, как он был составлен на упомянутом II Вселенском Соборе, по всей Кафолической Церкви Восточной и Западной и петь народу пред молитвой Господней.


Подобным образом и в царствование Реккареда в Испании, III Толедский Собор (589 г.) определил в Церквах Испании и Галлии Символ веры без всякой перемены sесиndum formam orientalium ecclesiarum, то есть по образцу Восточных Церквей. А в Восточных Церквах читали святой Символ именно без прибавления слов: и от Сына, следовательно так же читали его тогда и в Церквах Западных.


Вначале IX века по приказанию Западного Императора Карла Великого созван был Собор в Аквисгране, городе французском (в 809 г.). На нем присутствовали вместе с западными многие восточные, и в числе их какой-то монах Иоанн Иерусалимский, который, услыша новое прибавление в Символе, сильно возражал против этого нововведения. Посему император Карл, желая открыть истину, отправил в Рим послов, двух епископов и одного аббата, к Папе Льву III. Папа, после продолжительного рассуждения об этом предмете, осудил и отверг прибавление и определил читать Символ без всякой перемены, а чтобы и впредь никто не смел чего-нибудь прибавить в нем или убавить, приказал сделать две серебряные доски и написать неизгладимыми буквами Символ веры без всякого прибавления, на одной доске по-гречески, на другой – по-латыни, и положил эти доски в храме при гробнице верховных апостолов Петра и Павла, как бы под их защиту.


Об этом свидетельствуют и западные историки, Анастасий Библиотекарь в жизнеописании Льва III, кардинал Бароний в своей хронике и Дионисий Петавий-иезуит в своем догматическом богословии. Так свято та и другая Церковь, то есть Восточная и Западная, содержала определения святых Соборов! Не говорю уже о Соборе, бывшем при Василии Македонянине, в тринадцатый год его царствования, в присутствии самого Императора и сыновей его, также наместников трех патриарших престолов и 383 епископов, легатов Папы Иоанна и святейшего Фотия, Патриарха Константинопольского, на котором, по прочтении Символа без прибавления, все восточные и западные произнесли анафему против тех, кто вздумал бы что-нибудь убавить в нем или прибавить…


Символ есть правило и образец веры, а правило и образец веры должен быть неизменен: «Символ веры (говорит святой � HYPERLINK "http://azbyka.ru/otechnik/Kirill_Aleksandrijskij" �Кирилл Александрийский�), составленный Отцами, никаким образом не должен быть изменяем», и приводит следующую причину: «Потому что не они говорили, а Сам Дух Бога и Отца, Который, хотя исходит от Него, но не чужд и Сына по отношению к существу».


 Но когда нет никакой необходимости, то правило и образец остается неизменным, как премудро говорит � HYPERLINK "http://azbyka.ru/otechnik/Vasilij_Velikij" �Василий Великий�: «Правило и образец, если в нем нет никакого недостатка для того, чтобы быть правилом и образцом, никакой прибавки, для исправления его, не допускает».


Теперь пусть скажут нам латиняне, какая необходимость заставила их изменить Символ веры, который Церковь Христова столько веков благоговейно хранила неприкосновенным и неизменным? По какой причине, к такому соблазну Церкви, сделали они это прибавление, или, положим не прибавление, а объяснение, как говорят они? Защитник латинян, Мануил Калека, в книге своей, сочиненной против нас, говорит, что это прибавление сделано Папой Дамасом по следующему случаю. Говорят, будто после I Собора явилась ересь, называемая сыноотчество (иопатрия), которая учила, что Сын есть Отец Духа Святого, Дух Святой есть внук Отца, и тому подобное, посему Римский епископ Дамас, созвавши Собор, прибавил в Символе, что Дух Святой исходит и от Сына, желая тем опровергнуть мысль о рождении Его от Сына. Калека ссылается в этом на свидетельство какого-то историка Скилицы.


А Иосиф Мефонийский, также приверженец латинян, в своем опровержении окружного послания Марка Ефесского называет Георгием Аристином того историка, который будто свидетельствует, что это прибавление сделал Дамас по упомянутой причине. Но, во-первых, Дамас жил в 350 году, а в 545 и до 809 года, как мы видели выше, читали Символ веры без всякого прибавления. Во-вторых, причина прибавления, приводимая Калекой, неосновательна, потому что, определив, что Святой Дух исходит и от Сына, Дамас этим нисколько не доказал бы, что Он не рождается от Сына, как говорили иопатри-ты, ибо они могли бы возразить, что и о Сыне сказано, что Он исходит: Аз от Бога изыдох – говорит Он Сам в Святом Евангелии (� HYPERLINK "http://azbyka.ru/biblia/?Jn.8:42" \t "win1" �Ин.8:42�), но при всем том Он рождается от Отца. Гораздо лучше было бы Дамасу определить, что Дух Святой вовсе не исходит от Сына, согласно с Символом веры, дабы иопатриты не имели никакого повода говорить, что Дух имеет что-нибудь от Сына» (Илия Минятий. Камень преткновения. О пяти предметах несогласия между Восточной и Западной Церквами.     Книгавторая.http://azbuka.ru/otechnik/?IIija_Minjatij/kamen-pretknovenija=2
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     Блаж. Симеон, архиепископ Фессалоникийский: „Потрібно також звертати увагу на те, щоб брати у восприємники людей благочестивих, які у певній мірі могли б бути  учителями у вірі” (Разговор о святых священнодействиях и таинствах церковных. Гл. 30. СПб., 1856, с.51).


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 12. СПб., 1906, с. 90.


� Корінь слова „воскресати” - „крс”, „крес” являється типово слов’янським, проте значення його не до кінця вияснене. Найбільш ймовірним поясненням можна вважати те, згідно з яким „вос-крес-нути” значить: виявити приховану силу, адже древньоруське „крсити”  означало: видобувати, викрешувати з каменя вогонь. У Воскресінні Христовому надзвичайно могутньою виявилась сила Його Божества, яка до часу була прихована у стані Його добровільного приниження. Також і при воскресінні мертвих проявиться ця сила Божа, яка  прихована у смертній природі людини (1 Кор. 15,43).


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 6, СПб., 1900, с. 216.


� Св. Ефрем Сирин. Тв. т. 5. М., 1995, с. 271.


� Скворцев. Учение Григория Нисского о достоинстве человеческой природы. Труды Киевской Духовной Академии, 1865, октябрь, с. 174-175.


� Св. Иустин Философ. Отрывок о воскресении. М., 1891, с. 473.


� Василиадис Н. Таинство смерти. Св.-Троицкая Сергиева Лавра, 1998, с. 469.


� Св. Ефрем Сирин. Тв. т. 2. М., 1993, с. 240.


� Там же, т. 3, М., 1994, с. 123.


� Василиадис Н., Там же,  с.456-457.


� Св. Григорий Палама, архиеп. Солунский. Добротолюбие. Т. 5. Paris, 1988, с. 258.


� Василиадис Н., там же, с. 545.


� Св. Иоанн Златоуст. Тв. т. 11, СПб., 1905, с. 17.


� Там же, тв. т. 1, СПб., 1898, с. 15-16.


� Василиадис Н., там же, 548.


� Там же, с. 695.


� Св. Іоанн Златоуст. Тв. т. 5, СПб., 1899, с. 242.


� Что такое молитва Иисусова по преданию Православной Церкви. Сердоболь, 1938, с. 44-45.


�„Отроки от пещи избавивый, быв Человек, страждет яко смертен, и страстию смертное в нетление облачит благолепие, един благословен, отцев Бог, и препрославлен” (Триодь Цветная. Канон Пасхи, ирмос 7 песни). 


� У Царстві Божої слави, пише прп. Єфрем Сирін, - „тіла, які наповнені кров’ю і вологою, досягнуть чистоти однаковою з самою душею. А крила душі, які тут обтяжені, там стануть набагато чистішими і подібними тому, що у ній саме чистіше – до розуму. А сам розум, який тут бентежиться у всяких потребах, там стане безтурботним , подібний Божому величчю (Св. Ефрем Сирин. Тв. т. 5, М., 1995, с. 289).


� Архиепископ Сергий (Старгородский). Православное учение о спасении. СПб., 1910, с. 108-109.


� Епископ Виссарион (Нечаев).  Там же, с. 177.


� Дмитревский И.  Там же, гл. 7, § 92, с. 277.


� ЖМП,  1979, № 9, с. 78.


� Епископ Виссарион (Нечаев). Там же, с. 178-179.


� Дмитревский И. Там же, гл. 7, § 94, с. 278-279.


� Дмитревский И. Там же, гл. 7, § 95.


� „Євхаристія – це таємнича трапеза, яка зимінила Пасху Ізраїля; це нова пасхальна трапеза народу Божого, яку Христос, полюбивши учеників Своїх, дарував їм перед Своєю смертю … і звелів їм звершувати її до Свого повернення …  Євхаристія – це благословення, в якому Церква висловлює свою подяку Богу за всі Його блага ” (Проф.-прот. Ливерий Воронов. Евхаристия. Богословские труды, сб. 21, с. 54-55).


� „Осанна – єврейське слово, яке, власне, означає спаси, поможи (Бог), стало в устах євреїв благим побажанням всім тим, хто трудиться для слави Божої. Осанна в вышних, тобто хай почується на небесах і хай буде  сповнене Богом наше осанна, наше благе побажання – благословенний Той, Хто приходить в ім’я Господнє  ” (Православный толковый молитвослов. СПб., 1907, с. 97).


� Епископ Виссарион (Нечаев), там же, с. 178-182; ЖМП,1979, № 10, с. 79-80.


     Літургійні подячні молитви дуже давні і у різних варіантах приводяться в „Ученні дванадцяти апостолів”, у св. Іустина Філософа, у св. Іринея Ліонського і у літургії „Апостольського Передання” св. Іполита Римського.


� Дмитревский И. Там же, §103, с. 294-295.


� Епископ Виссарион (Нечаев). Там же, с. 183.


� Там же, с. 185.


� Дмитревский И. Там же, с. 297.


� Епископ Виссарион (Нечаев). Там же, с. 185-186. Молитва «Тебе поем» внесена до чину Літургії дещо раніше 9-го ст. (Настольная книга священнослужителя. Т. 1, М., 1977, с. 411).


� ЖМП, 1978, № 12, с.78.


� Епископ Виссарион: "Для того, щоб ця жертва стала повною і доскональною недостатньо повторити над Дарами одні тільки слова Христові, які Він сказав на Тайній Вечері, як це викладено у католицьких служебниках. Звичайно тайноводственні слова Спасителя у цьому випадку мають істотну важливість, адже вони заключають в собі заповідь про здійснення Таїнства. Крім цього вони передають сутність Таїнства і служать запорукою того, що у цьому Таїнстві Христос під видом хліба і вина до закінчення віку буде присутній Своїм Тілом і Кров’ю. Але ці слова … складають тільки початкову дію у порядку освячення Дарів. Дари, по чину православної Літургії, і після промовляння цих слів все ще залишаються хлібом і вином і перетворюються у Тіло і Кров Христові тільки після зішестя на них Святого Духа, Який сходить на Дари під час,так званого, прикликання Святого Духа, чи молитвою про послання Його і їх благословенням (Там же, с. 186- 187).


� Дмитревский И. , там же, с. 301. 


� ЖМП, 1979. № 12, с. 78-79.


� Епископ Виссарион (Нечаев), там же, с. 189; Дмитревский И. , там же, с.303; Настольная книга священнослужителя. Т. 1, М., 1977, с. 411.


� Протоиерей Николай Деснов. Еще несколько слов об известных расхождениях между русскими и греками в Литургиях святителей Василия Великого и Иоанна Златоуста. Богословские труды, 31, М., 1980,  с. 87. 


    „Про видалення тропаря з анафор у наш час, здається, не можна й думати, а ось перенести його до проміжної частини анафори, надрукувати його іншим шрифтом – це цілком можливо і необхідно. Тут він … не буде відривати слів благословення Дарів від молитви прикликання Святого Духа для освячення Дарів як їх живильного середовища і не будуть вносити розладу у епіклезісі. Таким чином, будуть збережені непошкодженими євхаристичні молитви прикликанням Святого Духа на Дари і їх благословення ” (Там же, с. 91).


� Епископ Виссарион. Указ. тв., с.189-190.


� Там же, с. 190.


� В одному з Афонських монастирів зберігається ікона Богоматері під назвою: Достойно есть. Передання свідчить, що перед цією іконою вперше ця пісня була проспівана Ангелом і ним же була записана пальцем на кам’яній плиті (там же, с. 191).


� ЖМП, 1980, № 1, с. 78-79.


� Там же, с.79-80.


� На Господні і Богородичні свята, та післясвята співаються ірмоси 9-ої пісні, які присвячені Церквою Божій Матері, а в недільні дні Великого Посту – похвальна пісня прп. Іоанна Дамаскіна "О Тебе радуется, Благодатная, всякая тварь".


� Епископ Виссарион. Указ. соч., с. 191.


� Поминати померлих і молитися про відпущення їхніх гріхів, повчає Святе Письмо. Коли в епоху Маккавеїв у битві полягли воїни, які заховали скарби, що були заборонені законом, Юда Маккавей зібрав дві тисячі драхм срібла і послав до Єрусалиму, щоб принести жертву Богу для їхнього очищення від гріху. Це жертвоприношення він приніс з надією на їх воскресіння, «бо якби він не надіявся, що полеглі встануть з мертвих, зайвим і смішним було б молитися за мертвих» (2 Мак. 12, 44). Ап. Павло молився за померлого Онисифора, щоб дав «йому Господь знайти милість у Господа в той день» (2 Тим. 1,18). Тому початок такого порядку в Христовій Церкві, свт. Іоанн Златоуст відносить до апостольських часів. Не даремно, - говорить він, - заповідано від Апостолів, щоб при страшних Тайнах поминати тих, хто відійшов, бо вони знали, що від цього буває велика користь (Дмитревский И. Там же, § 115, с. 314-315).      





� ЖМП, 1980, № 2, с. 80.


� Дмитревский И. Там же, с. 323; ЖМП, 1980, № 3, с.78.


� Протоієрей Петро Влодек. Православний молитовник. Київ, 1991, с. 41.


� Епископ Виссарион (Нечаев). Там же, с.205.


� Протоієрей Петро Влодек. Там же, с. 43.


� Епископ Виссарион (Нечаев), там же, с. 203.


� ЖМП, там же, с. 79. 


� ЖМП, 1980, № 4, с.75.


� Під час співу Молитви Господньої священикові подається вода, щоб умити уста і руки. Святитель Кирил, архієпископ Єрусалимський пояснює: «Зовсім не заради тілесної нечистоти подається вода, бо ми не входимо в Церкву з тілесною нечистотою. Але це умивання означає, що ми (присутні у храмі)  повинні очистити себе від всіх гріхів і беззаконь. Чи не чув ти блаженного Давида: «Обмию в невинності руки мої і обійду жертівник Твій, Господи» (Пс. 25,6)? Отже, умити руки значить бути невинним в осудженні за гріхи (Свт. Кирилл, архиепископ Иерусалимский. Огласительные и тайноводственные поучення. Поучение тайноводственное 5-е. М., 1900, с. 333). 


�  ЖМП, там же, с. 76.


� Протоиерей Григорий Дяченко. Вера, надежда, любов. Катехизические поучения. Т. 2. М., 1993, с.527-531.


� Епископ Виссарион (Нечаев). Толкование на Божественную Литургию. С.207-213.


�Священник  Гавриил Краснянский. Поучение на неделю 5-ю Великого Поста. «Руководство для сельских пастырей» 1869, № 14, с. 493-494.


� Блаженний Николай Кавасіла, архієпископ Солунський, з приводу проголошення священиком слів Святая святым, пише: «Ось хліб життя, який ви бачите,  отож спішіть прийняти причастя. Але не всі, а тільки ті, хто святий. Під святими тут вважаються не тільки досконалі у чеснотах, але й ті, які прагнуть  досконалості. І їм ніщо не перешкоджає освячуватися через причастя Святих Таїн  і стати святими … Ніхто не отримує освячення сам від себе, бо це не є діло людської чесноти, але  від Христа і через Нього» (ЖМП, 1980, № 5, с. 79).


  Свт. Кирил, архієпископ Єрусалимський: «Святая святым. Святая - це Дари, які прийняли нашестя Святого Духа. Святі і ви, бо сподобилися Святого Духа. Отже Святая святим личить. На це ви говоріть: єдин Свят, єдин Господь  Іісус Христос. Бо справді єдин Свят, Хто по природі Свят. І ми святі, але не по природі, а по благодаті, подвигу і молитві» (5-е тайноводственное поучение, §19, М. 1900, с. 339).   


� «У древності, коли за кожною Літургією всі присутні у храмі вірні приступали до причастя святих Таїн, був звичай святий Агнець не тільки піднімати, але й показувати Його  всьому народу, що готувався до причастя.  Це робилось  для того, щоб народ віддав достойне Богу поклоніння Агнцю і баченням Його утвердився  у благоговійному духовному настрої, який необхідний для достойного прийняття святих Таїн. Пізніше, коли звичай всім приступати до святого причастя втратив свою силу і до присутності за Літургією вірних стали допускати неправославних і тяжких грішників, чого раніше не бувало, було прийнято незгідне з достоїнством великої святині показувати Агнця всім. Залишився тільки в силі звичай піднімати Агнець з словами: Святая святым. Це означало, що для Причастя великої Святині можуть приступати тільки ті, які оберігають себе в чистоті від всякої нечистоти плоті і духа і пам’ятають про своє християнське достоїнство» (Епископ Виссарион Нечаев, там же, с. 215-216). 


      Блаженний Николай Кавасіла: «Ніхто не отримує освячення сам від себе, бо це не є діло людської чесноти, але  від Христа і через Нього» (ЖМП, 1980, там же).      


� Там же, с. 217.


� Блаж. Николай Кавасила: влиття теплої води знаменує собою «зішестя Святого Духа на Церкву» (Дмитревский И. с., 338).


� При причасті Святої Крові є і інший звичай, коли після першого пиття промовляється: «во имя Отца», після другого – «и Сына», і після третього – «и Святага Духа» («ЖМП», !980, № 8, с. 78).


� Ці слова взяті з того місця книги пророка Ісайї, де він бачив Господа, Який сидів на Престолі, оточений Серафимами. Біля Престолу стояв жертовник  з палаючим вугіллям. Один з Серафимів взяв кліщами один вугіль, підніс його до уст Ісайї і сказав: «Приторкнулось оце до твоїх уст і взято від тебе твою беззаконність, і зник гріх твій» (Іс. 6,7).


� Така спасительна дія на душу Пречистих Таїн  виражена в одному з віршів до святого Причастя: «Слове Божий и Боже, угль Тела Твоего да будет мне помраченному в просвещение и очищение оскверненной души моей Кровь Твоя» (пісня 5-а) (Епископ Виссарион, там же, с. 222).


� Прочитання цих пісень, які складені для прославлення Воскреслого Христа, священик від імені причасників сповідує перед Господом, що для них вкушання Тіла і Крові Христових являється пасхальним святом і що, вступивши через це таїнство у найближчий зв'язок з Христом, вони на собі побачили виконання обітниці, яку дав Христос після Свого Воскресіння: «Я з вами по всі дні до кінця віку» (Мф. 28,20). Але яким би не був тісним наш зв'язок з Христом у Святих Тайнах, все-таки він не може нами відчуватися у цьому житті так живо, як у Царстві Слави. Бо тепер ми причащаємось безсмертної їжі під покровом хліба і вина, тоді ж будемо мати з Христом безпосереднє спілкування (Епископ Виссарион, там же, с. 230).


� Необхідно сказати, що у виголошенні «Со страхом Божиим и верою приступите» слова «страхом»  і «вірою» нічуть не протиречать  одне одному, бо тут мова йде не про панічний, рабський страх, а про страх, який виганяється любовю (1 Ін. 4,18), страх синовній, проникнутий шануванням великого Таїнства, любовю до Небесного Отця і боязню оскорбити Його («ЖМП», 1980, № 11, с. 76).  


� Епископ Виссарион, там же, с. 225.


� На відміну від православних християн, західні причащаються одним Тілом Христовим, що суперечить заповіді Самого Установителя таїнства. Він ясно сказав: «Пийте з неї (чаші) всі» (Мф. 26,27) і «якщо не будете споживати Плоті Сина Чоловічеського і пити Його Крові, то не будете мати життя в собі» (Ін. 6, 53). Ап. Павло повчає: «Нехай же випробовує себе людина, і так нехай їсть від хліба цього і п’є від чаші цієї» (1 Кор. 11, 28) (Еп. Виссарион, там же, с. 227).  


� В древності миряни також причащались роздільно: окремо Тіла і окремо Крові, тобто так, як це роблять священики і диякони в олтарі. Після Трульського Собору цей спосіб причащання мирян поступово був замінений причащанням лжицею, тобто спеціально для цього призначеною ложечкою. По-грецьки лжиця називається лабіс, тобто «кліщі», які символізують таємничі кліщі для вугля з видіння пророка Ісайї (Іс. 6,6) («ЖМП», 1980, №11, с. 77).


� Дмитревский И., там же, с. 348.


� Ці подячні молитви, за свідченням святого Златоуста, установлені Церквою і вони відтворюють той  божественний псалом, який проспівали апостоли  разом  зі Спасителем після закінчення Тайної Вечері, піднімаючись на Єлеонську гору (Мф. 26,30) (Дмитревський И., там же, с. 356-357). За нинішньою практикою подячні молитви прочитуються після отпуста Літургії. Вони, за словами святителя, важливі і неохідні для причасників. Хто, як він говорить, насмілився  вийти з церкви раніше прочитання цих молитов, уподобляється Юді і об’являвся недостойним Причастя (Дмитревский И., там же). 


� Від Пасхи до Віддання цей піснеспів заміняється пасхальним тропарем  «Христос воскресе», від Вознесіння до його Віддання співається тропар Вознесіенню, а в суботу перед П’ятидесятницею – або тропар храмовому святому, або тропар Троїцької суботи «Глубиною мудрости ... ».  


� Ця подячна пісня була введена у склад  Літургії у 7 ст. Константинопольським  патріархом Сергієм (Еп. Виссарион, там же, с. 232).


� «ЖМП», 1980, № 12, с.79.


� Слово прости тут можна перекласти так: будемо пильними, як належить людям, які здійснюють важливе діло (Еп. Виссарион, там же, с. 233).


� Дмитревский И., там же, с. 359.


� Існує древня практика, при якій після «Буди имя Господне ... » священик роздавав антидор, а на крилосі читали 33-ий псалом. Антидор (Аντιδώρον), слово грецьке і перекладається замість Дори. Це залишки від просфори, з якої був вийнятий Агнець, тобто внутрішня її частина. Зовнішня частина цієї просфори роздається віруючим, які були присутні за Літургією, але не причащались Божественних Дарів і являється як би заміною святого Причастя для освячення їхніх душ і тілес. Це не простий хліб, але освячений на проскомідії при вийняті Агнця хрестним знаменням  і словами Святого Письма. Тому антидор називається Агіазмою, тобто святинею. Тому церковне правило приписує приймати антидор натще і тільки в храмі. Забороняється давати антидор невірним і тим, які знаходяться під церковною забороною (Дмитревский И., там же, с. 360-363; еп. Виссарион, там же, с. 234-235).    


� У дні Господніх свят, Страсної і Свілої сідмиць перед словами: Христос истинный Бог наш прибавляються слова, які характерні тому чи іншому святу на честь якого здійснюється служба. 


� «У Тобі, Христе Боже наш, відбулося сповнення закона і пророків; Ти виконав усе, що вимагало домобудівництво нашого спасіння, накреслене Отцем Твоїм; наповни радістю і веселлям наші серця завжди, нині і повсякчас і на віки вічні». 


� Підготовлено по виданню: «Митрополит Николай (Ярушевич). Слова и речи. Т. 2, изд. Московской Патриархии, 1950, с. 105-112».
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