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Проповіді на неділі після

П’ятидесятниці
Проповідь на неділю 1-шу після П’ятидесятниці.

Сьогодні Церква слідом за святом П’ятидесятниці вшановує пам’ять всіх святих угодників Божих. Це вшанування служить як би завершенням цілого ряду знаменних богослужбових днів від початку Великого посту і до кінця П’ятидесятниці – днів у які свята Церква згадувала усі великі благодіяння Божі від початку світу аж до наших днів.
 За цей період церковного року перед нашим духовним зором були представлені спогади про перші дні світу і людини, про гріхопадіння прародичів, про прибуття на землю Сина Божого ради нашого спасіння, про життя, діла і вчення Спасителя, про Його смерть, Воскресіння і Вознесіння на небо і, нарешті, про послання апостолам Святого Духа, які по всій землі сповістили тайну спасіння.
В особах святих угодників, які прославляються після закінчення днів П’ятидесятниці подається, таким чином, здійснення тієї великої цілі, ради якої приходив на землю Син Божий. Святі угодники Божі служать живими свідками того, що Спаситель воістину „звершив діло, яке Йому доручив ... виконати ” Отець Небесний (Ін. 17,4), що благодать Духа Святого діє в Церкві Христовій і що царство гріха і зла зруйновано. Святі угодники свідчать, який уділ був призначений людині Творцем; вони свідчать, до якої духовної висоти святості може досягнути людська природа, коли вона укріплена Божою благодаттю.

 Свідкуючи про це, святі угодники і нас ваблять за собою на цей світлий путь Господа, на цей подвиг ради добра. Вони – предтечі наші на путі до неба; вони – зразки покаяння і благочестивого життя; вони – і наші провідники, і помічники на цьому шляху, вони – наші заступники і молитовники за нас перед Престолом Божим.  

Путь спасіння не легкий. На цьому путі стоїть зла сила, яка одвічно старається направити людське серце до зла, осквернити його гріхом. І не під силу була би ця боротьба, якби не цей чудний сонм небесних заступників. Адже вони самі винесли на собі цю ж боротьбу і перемогли зло. І тепер, перебуваючи у Царстві любові і слави небесної, вони допомагають нам у цій боротьбі за вічне спасіння. Бо у Церкві Христовій всі – і живі, і ті, які відійшли від нас – складають одне тіло, яке животвориться одним Духом Божим, всі брати і сестри. Ця загальна любов, яка зв’язує всіх і яка не знає перепон та навіть смерті і тому праведні, чисті душі святих угодників - близькі нам.

Ми не одинокі тут у світі боротьби. З нами цілий сонм кращих людей, які коли-небудь жили на землі, людей, натхненними вірою, що жили любов’ю, сяяли праведністю, готових прийти до нас кожної хвилини. Чи відкажемось ми від цієї допомоги? Чи відвернемось від тієї духовної підтримки, яку з-за природної близькості і любові Христовій готові дати нам наші небесні браття – святі угодники? Чи не з радість, чи не з подякою нам потрібно прийняти цю милість Божу, яка дарується нам у особах святих угодників, що своїм прикладом надихають нас, своїм заступництвом допомагають нам?
Будемо з надією глядіти на них духовними очима, будемо вчитись у них богоугодному життю, будемо слідувати їм у боротьбі зі злом і спокусами, будемо просити їх допомоги і заступництва і вірити, що їхніми молитвами Господь і нас проведе по земному путі збереженими від зла у Небесне Своє Царство. Амінь.

Проповідь на неділю 1-шу після П’ятидесятниці.

Заключний день пам’яті важливіших подій, які визначили наше спасіння, – тобто Голгофських страждань Христа, Його трьохденного Воскресіння, славного Вознесіння на небо і Зішестя Святого Духа на апостолів, - свята Церква присвячує прославленню всіх святих, які від віку угодили Богу. Адже якраз задля того, щоб дати людям можливість досягнути святості і успадкувати Царство Небесне, Христос перетерпів хресну смерть, воскрес з мертвих, вознісся на небо і послав у світ Духа Святого. 

Загальне прославлення всіх святих відзначається ще й тому, що в їх сонмі є багато тайних угодників Божих, імена яких Церкві невідомі. До числа святих ці люди не зачислені, проте уже прославлені Богом на небесах. Щоб не бути по відношенні до них непам’ятливими, земна Церква прославляє їх сьогодні разом з відомими Їй всіма святими. 

Воістину незлічимий сонм святих угодників Божих! Серед них старці і стариці, мужі і жінки, юнаки і дівчата, отроки і отроковиці – люди різного звання, як духовного – від патріархів до простих монахів, так і люди мирського звання - знамениті і безвісні, люди, які жили у різні історичні епохи від давніших старозавітних часів і до наших днів.

Ці люди йшли до Бога і кожен з них творив своє спасіння відповідно своєму духовному закликанню. Одні угодили Богу проповідуванням Слова Божого і розповсюдженням віри Христової, інші засвідчили свою вірність Христу мученицьким пролиттям крові, треті – відреклись від світу, посвятивши себе Богу постійною молитвою і умертвінням свого тіла подвигами крайнього утримання, ще інші, хоч залишались серед людей, угодили Богу своїм праведним і благочестивим життям.

 Всіх їх єднала тверда віра у Христа, яка не знала сумлінь у надії на Нього, єднала гаряча і палка любов до Нього. Христос, Його Божа Особа, Його спасительне вчення, - ось що живило розуми і серця всіх святих. Ради Господа і скорішого з’єднання з Ним вони, за Його заповідями, йшли на різноманітні подвиги, з радістю переносили злидні, образи, скорботи, хвороби, а багато з них добровільно віддавали себе на мученицьку смерть. Ніщо не могло зупинити цих людей на шляху слідування Христу. Полюбивши Спасителя всім серцем, душею і думкою, вони зберегли любов і вірність Йому і Його науці до кінця свого життя. 

Їхня надія не була даремною і по смерті своїй вони з’єднались з Господом у Царстві Небесному, об’єднались між собою і з Главою цього Царства – Христом Спасителем. Відбулось те, до чого вони так самовіддано прагнули в своєму земному житті. Нині всі святі, які від віку угодили Богу, в єдиному сонмі Божих святих представляють Небесну, торжествуючу Церкву, Главою Якої  є Сам Христос Спаситель. 
Церква Христова єдина. Всі святі складають Її небесну, торжествуючу частину, ми ж, віруючі християни, - земну. Але перебування наше тут тимчасове. За словами Святого Письма всі ми подорожні на землі (Пс. 118,19), „чужинці й приходні перед Тобою ”, Боже (1 Пар. 29,15), „а наше життя – на небесах ” (Фил. 3,20), „де  Христос  сидить праворуч Бога ” (Кол. 3,1), де Його Пречиста Матір, де всі святі угодники Божі. І нам приготовлені там місця, адже і ми, за словами апостола, „не чужі і не пришельці, а співгромадяни святим і свої Богові ” (Єф. 2,19).
Чи можемо ми, грішні, надіятися на життя із святими у Царстві Небесному, адже до нього „не ввійде ... ніщо нечисте ” (Одкр. 21,27)? Якщо будемо обтяжені гріхами, то, звичайно, що ні. Але у нас є можливість зробити себе достойними небесного блаженства. Запорука цьому – приклади всіх святих. Вони святими не родились. Подібно нам, вони явилися на світ гріховно немічними, з пошкодженим розумом і волею, з схильністю тіла до спокус і гріхів. Проте вони діяльно боролись з гріхом силою благодаті Божої, вгамовували у собі гріховні пристрасті утриманням, „плоть свою самовіддано розпинали з пристрастями й похотями ” (Гал. 5,24), перемагали  всі спокуси терпінням і страхом Божим. У суровій боротьбі вони досягали тієї святості, до якої закликає святий апостол Петро: „За прикладом Святого, котрий покликав вас, і самі будьте святі в усіх вчинках. Бо написано: будьте святі, бо Я святий ” (1 Пет. 1,15-16). І інший апостол: „Бо воля Божа є святість ваша ” (1 Фес. 4,3).

І ми можемо і повинні прагнути до того, чого досягнули святі. У нас є такі ж духовні засоби, які мали вони. Святий апостол Петро пише: „Від Божественної сили Його даровано нам усе потрібне для життя і благочестя, через пізнання Того, Хто покликав нас славою та чеснотою, якими даровані нам великі й дорогоцінні обітниці, щоб ви через них стали причасниками Божого єства, віддалившись від пануючого в світі розтління похіттю ” (2 Пет. 1,3-4).

Щоб жити з святими на небі, ми повинні за допомогою благодаті Божої слідувати їм тут, на землі, і не тільки вірою, але й життям. Нам потрібно засвоїти їхні святі звичаї, їхній образ думок і почуттів, їхні святі діла і непохитну твердість у виконанні заповідей Божих, їхню старанність у збереженні і очищені себе від всякої нечистоти тіла і духа сльозами покаяння і сердечною зворушливістю, молитовними подвигами і працею. Тільки таким чином ми зможемо достойно ввійти у небесні оселі, з’єднатися з святими у Господі в єдиному сонмі від віку, які угодили  Богу і разом з ними насолодитися невимовним блаженством бачення Божественної слави Христа Спасителя. Амінь.
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Першої неділі після П’ятидесятниці свята Церква прославляє пам’ять всіх святих, які від віку угодили Богу. З благоговінням шануючи святу пам’ять угодників Божих, наших небесних покровителів, мимоволі вознесімось думкою до горнього святилища – Церкви Небесної, де вони з’єднались з Агнцем Божим для вічного торжества життя над смертю, для вічного свідчення про те, що земний подвиг людини в ім’я добра, правди і любові до свого Творця і Бога – великий і прекрасний, як сама любов Божа, яка освячує і оживотворяє цей подвиг.

Подумаємо про цих людей Божих. Постараємось узнати про їхні подвиги і навчимось від них жити християнським життям. Звичайно, що святими не народжуються. Святість – це духовний подвиг цілого життя, це „гаряче прагнення до доскональності і чим сильніше це прагнення, тим вища святість ”.

Ми шануємо святих, щорічно відзначаємо їхню пам’ять, збираючись у святих храмах Божих. Прославляючи святих, ми прославляємо Бога, Який „дивен ... во святых своих” (Пс. 67,36).
 Святий не може бути відокремленим від Бога. Святитель Василій Великий говорить, що честь, яку ми віддаємо святим угодникам „є доказом нашої прихильності до загального Владики ”.
 В іншому місці він пише, що „коли ми переказуємо життя прославлених благочестям, перш всього прославляємо Владику в рабах Його ”.

Інтересні у цьому відношенні слова блаж. Августина. Він пише: „Християнський народ шанує пам’ять мучеників торжеством віри, але так, що ми не приносимо жертви нікому з мучеників, а лише Богу мучеників, хоч і будуємо олтарі в пам’ять мучеників ... То, що приноситься (розуміються молитви, подяки, прохання), приноситься Богу, Який увінчав мучеників ... Ми шануємо мучеників тою честю любові і спільності, якою і в цьому житті шануються святі Божі люди. Але цим шануванням ми служимо Богу і не вчимо шанувати нікого крім єдиного Бога ”.
 Отож, святкуючи пам’ять святих угодників, ми перш всього віддаємо пошану Богові.
Святі являються нашими заступниками біля Престолу Господнього. Ми молимось: „Пресвятая Богородице, спаси нас ”, „Святий Іоанне Предтече і Хрестителю Господень, моли Бога за нас ”, „Святителю отче Николає, моли Бога на нас ”, „Святий великомученице Димитріє, моли Бога за нас ” і т.д. Преподобний Єфрем Сирін писав у похвальному слові мученикам: „Побідоносні мученики, які добровільно терпіли скорботи з-за любові до Бога і Спасителя! Ви маєте сміливість перед Самим Владикою! Клопочіть, о святії, за нас розслаблених і грішних, і сповнених лінивством. Хай прийде на нас благодать Христова і просвітить серця всіх лінивих, щоб улюбити нам Господа ”.

Святі отці Церкви наставляють нас звертатися за допомогою до угодників Божих. Але разом з цим вони рекомендують нам не розслаблятися, але діяти за їхнім прикладом. Св. Іоанн Златоуст говорить у тлумаченні на книгу Буття: „Будемо притікати до заступництва святих і закликати їх, щоб вони за нас молилися. Але не будемо надіятись тільки на їхні молитви, але й самі станемо діяти за їх прикладом ”.
 А святий Діонісій Ареопагіт зазначає, що „хто просить молитов святих і відкидає властиві їм діла, той не дбає про божественні дарування і відступає від ясних і спасительних заповідей ”.
 

Отож, будемо старатись всіма силами віруючої душі притікати за допомогою до святих угодників Божих, щоб за їхнім молитовним заступництвом і за нашими щиросердечними зітханнями, а також за молитвами Церкви Христової Господь не переставав зливати на нас Свою благодать, і в день той, щоб приєднав нас до безкінечної радості вічного блаженства з святими Своїми, які від віку угодили Богу. Амінь.
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Нині Вселенська Церква закликає нас до прославлення всіх святих, які від віку угодили Богу. Нині прославляється весь сонм святих Старого і Нового Завітів, які виявились вірними Богу.

Церква звертає наш погляд на тих, які були подібні нам: вони жили на землі, носили таке ж як ми тіло, переживали і відчували радість і горе, трудились і умирали.
Вони у всьому по єству були подібними нам, але і відрізнялись від нас. Їхні заслуги полягають в тому, що вони мали непохитну віру, так що могли „зробити те, - за висловом Спасителя, - що ...якщо і горі цій скажете: піднімись і кинься в море, буде ” (Мф.21,21). Пророк Мойсей ударом жезла по водах моря заставив розступитись морській стихії (Вих. 14,21); іншим разом, ударом жезла по камені, він викликав з нього воду і напоїв спрагливий народ (Числ. 20,21). Преподобна Марія перейшла води Йордану як по суші. І можна привести безліч подібних прикладів. 
Віра святих прикрашалась послухом і покірністю волі Божій. Праведний Авраам готовий був принести у жертву єдиного сина (Бут. 22,9); апостоли, мученики  Нового Завіту горіли ревністю по Богу (Євр. 6,11-12), були поборниками віри, істини і правди Божої, без боязні  твердо боролись навіть до смерті (2 Кор. 11,24-28; Євр. 11,33-38). Пригадаємо старозавітних мучеників Ананію, Азарію і Мисаїла (Дан. 3, 1-97); святих братів Маккавеїв (1 Мак. 2,1-5); сонм новозавітних мучеників з святим Іоанном Предтечею; святителів Афанасія Великого, Василія Великого, Григорія Богослова і Іоанна Златоуста. Не перелічити всіх їх, борців за правду Божу. І всі їхні діла віри, їхні подвиги були осяяні променями всеперемагаючої любові до Бога і до людей. Разом з тим, вони були непримиримими до зла і неправди, родоначальником яких являється диявол (Ін. 8,44).

Листаючи сторінки історії на яких відбите життя вшанованих Церквою святих, ми читаємо їх заповіти, які звернені до нас. З далеких-далеких часів сивої давнини лунають голоси святих, які закликають нас зробити законом нашого життя заповідь Божу, яка гласить: „Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його ” (Мф. 6,33). При всякому званні і суспільному стані – будемо служити Богу, а через Нього – і людям, а все необхідне у житті земному дасться нам. Шуканням Царства Божого ми не відриваємось від людей і їхніх потреб, не гальмуємо розвиток життя, але очищуємо і прикрашаємо його. Істинне життя не у надлишку смачної їди і розкоші, а в розвиткові духа, досконалості серця, в ділах любові і милосердя. 

Все, що оточує людину і чим вона користується, дається їй Богом, щоб вона ним керувала і чинила добро. Навіть зброя, наприклад, дрючок, який Каїн використав на зло (Бут. 4,8), у руках доброї людини являється опорою під час ходьби і засобом захисту від диких звірів.

Коли людина збирається у морську подорож і знає, що їй прийдеться керувати кораблем, що час не чекає і відплиття близиться, і корабель ось-ось повинен залишити рідні береги і зустрітись з водними просторами, вона повинна знати ціль своєї подорожі, знати напрямок і вся віддатися цій подорожі. Вона повинна на певний час відкласти всяку турботу про тих, що залишились на березі, про дім, про дітей, про родичів, забути отже всі зв’язки, а всі свої почуття, думки і волю віддати розпочатому ділу – ділу подорожі. Тільки при цій умові вона подолає всі труднощі і небезпеки, досягне цілі і  щасливо вернеться до рідних берегів.

Так і ми, вирушаючи  з завтрашнього дня у море посту на честь святих Апостолів, не віддамось у владу хвиль, але як учать нас святі отці, здіймемось з якоря нашого житейського  клопоту, відсторонимо всі земної турботи, піднімемо паруси наших думок на хрест нашого спасіння, закріпимо їх канатами чеснот, візьмемо компас євангельських істин, дамо вірний курс нашому кораблю і попливемо прямим шляхом, маючи своїм кермачем Самого Спасителя, і при попутному вітрові  благодатної дії Святого Духа подолаємо пінливі хвилі, уникнемо підводних скал, ввійдемо у найтихішу небесну бухту Вічної Пасхи, у світлу радість Воскресіння Христового.

Всяка подорож вимагає запасів їди, прісної води і різних приладжень. Будемо і ми розсудливими! Нехай хлібом нам буде любов до Бога і до людей, а свою спрагу вгамуємо дивною водою милосердя, одягнемось в одежу смиренної мудрості, які захистять нас від холодних вітрів самовпевненості і проливних дощів марної слави. Будемо пам’ятати: що весна для землі, то для посту милосердя. Як весняний вітер розкриває на полях і лугах у променях сонця прекрасні квіти, так і милосердя сприяє душі прикрашатись килимом з квіток добротворення і готовить багаті жнива у Царстві Божому.

Ще порівняємо наші серця з лампадою, наповненою олією любові, щоб світити всім. Хай буде це полум’я рівним, тихим і світлим. Хай наша чеснота буде приправлена розсудливістю (2 Пет. 1,5).

Що тілу душа, то посту – щедрість у ім’я Господнє. Коли душа залишає тіло, наступає смерть, так і  у скупого піст робиться безплідним. Піст – життя наповнене чеснотами і як таке - воно умертвляє пороки. Піст - бадьорість душі, стіна чистоти, життя у цнотливості. Піст – гостра зброя, війна Христова проти сил темряви. Всепрощення як основа любові і милостиня – це дві крилі, на яких душа підноситься вверх.
„Милість і справедливість зустрілись ”, - говорить пророк (Пс. 84,11). Християнська справедливість у любові. Творіння добрих діл – основа духовної їди для тих, хто поститься. Рука потребуючого є Небесною скарбницею. Згадаймо слово Господнє: „Збирайте ж собі скарби на небі, де ні міль, ні  іржа не точить і де злодії не підкопують і не крадуть ” (Мф. 6,20). Господь вимагає від нас милості. Знову пригадаємо слова Господа: „Я бажаю милості, а не жертви ” (Ос. 6,6) і не будемо відказувати прохачу на благе. 
Навчимось розрізняти форму милості. Є милість зовнішня, яка полягає у матеріальній допомозі, у слові утіхи. Але є милість духовна: це всепрощення, настанова у ділах віри і, нарешті, покаяння. Сила нашого покаянного почуття хай предстане перед нами у образі пророка Давида, царя Манасії, апостолів Петра і Павла, преподобної Марії Єгипетської і всіх тих, хто милістю Отця Небесного нині успадкували вічні оселі слави.
Ціль нашого життя – притягнення милості Божої. „Блаженні милостиві, бо вони помилувані будуть ”, - каже нам наш Спаситель і Господь (Мф. 5,7). То ж не будемо надіятись на милість там, на Небесах, коли не творимо милості тут, на землі. 

Вшановуючи нині всіх святих і вступаючи з понеділка у піст на честь святих апостолів, покажемо наші тіла і душі угодними Богу, щоб за молитвами святих і самим стати учасниками нескінченої слави і радості, яких би ми змогли досягти благодаттю і чоловіколюбством Господа нашого Іісуса Христа, Якому належить слава з Безначальним Його Отцем і Пресвятим і Благим і Животворящим Духом нині і повсякчас, і на віки вічні. Амінь.
Проповідь на неділю 1-шу після П’ятидесятниці.

                 „Радуйтесь і веселіться, бо
                 велика ваша нагорода на 

                         небесах ” (Мф. 5,12).

Велика радість чекає на небі тих, хто на землі був вірним Богу і ходив правими шляхами. Свята Церква нині прославляє всіх святих, які від віку угодили Богу, а слова: „радуйтесь і веселіться ” Сам Господь адресує тим, хто ще живе на землі і прагне ввійти у життя вічне. Святі на небесах радуються, бо там „смуток і зітхання зникнуть ” (Іс. 51,11). Але радість ця неповна. І не тільки тому, що їх душі ще не з’єднані з тілами, але ще й тому, що вони сумують про наші гріхи. Якщо на небесах буває велика радість навіть про одного грішника, який покаявся, то яка велика повинна бути у них скорбота про нерозкаяних грішників!
Що зробити нам, щоб не було перепони для радості святих? Відповідь проста: покаємось і виправимось. Почнемо чисте і бездоганне життя, і запросимо у свої душі Святого Духа Божого. Ще до приходу у вічність, в земних умовах, як говорить Господь, „Царство Боже всередині нас є” (Лк. 17,21). Воно є радість про Духа Святого. Якщо у нас буде перебувати ця духовна радість, тоді і святі на небесах будуть радіти про нас. Помилково думати, що небесна радість на землі – доля лише великих подвижників і не доступна всякому християнину.

Хто втратив надію придбати Духа Святого, буде постійно сумніватися у своєму спасінні, не буде впевненим у тому, що буде прощений, і не зможе достойно причаститися святих Христових Тайн. Слово „праведність ” він буде вважати для себе даремним; віра його буде нестійкою, надія – непевною, любов недосконалою.

Тому необхідно вірувати, що Господь всіх кличе до Себе, всім хоче спасіння, а тому радість про Святого Духа доступна не тільки вибраним подвижникам, але всім, які живуть вірою: і сімейним людям, які несуть тягар турбот про своїх родичів і дітей, і одиноким, і монахам. Зовнішній стан людини при всій різноманітності її земних обов’язків ніскільки не мішає її серцю бути відкритим для Бога. При чистоті серця, доброму настої духа і відданості волі Божій у серці людини таємниче появляється ця вища неземна радість про Духа Святого, приходить надія спасіння, упевненість у тому, що Господь не відкинув нас. Ми не помилимось, коли назвемо такий духовний стан людини - станом праведності, миру, присутності благодаті Божої. Праведність і радість про Духа Святого рівносильні. Грішник, який кається не втрачає цієї радості, бо у таїнстві Покаяння він сподобляється оправдання і миру Божого. Але Царство Боже не може перебувати у душі, яка любить гріх, адже у Писанні сказано, що „в душу, яка лихе мислить, мудрість не ввійде, ані не оселиться в тілі, запроданім гріхові ” (Прем. 1,4). Грішники, які не каються і зневірились у своєму спасінні, самі себе позбавляють як радості Царства Божого, так і стану праведності у земному житті.

А що таке праведність у земних умовах? Це постійна боротьба з гріхом. Один Господь Іісус Христос був цілком безгрішним. А праведник, як людина, грішить і може навіть впасти. „Праведний, - говорить Соломон, - сім раз упаде ” (Притч. 24,16). Здавалось би, як помічає святитель Григорій Богослов, праведнику не слідувало би і через все життя сім раз впасти у гріх, а він деколи навіть і на день сім раз падає. Який же він тоді праведник? Адже праведник повинен стояти твердо і не падати!

Відповідаючи на це питання, святитель Григорій говорить, що Бог іноді попускає праведнику впасти, щоб він не згордився і не погубив своїх чеснот і заслуг перед Богом. Премудрий Соломон відповідає, чому і той, хто падає, називається праведником: „Бо праведний сім раз упаде й знову встане ”. Він піднімається і цим не втрачає своєї праведності.10 І блаж. Ієронім підтверджує: „Праведний грішить, але імені свого праведного не втрачає, бо покаянням завжди скоро піднімається”.11 Тому, коли хтось згрішив і  зразу ж покаявся, то такого вже не можна називати грішником, бо він піднімається, плаче і, смиряючись перед Богом, піднімається і знову виганяє з своєї душі гріх як непрошеного гостя. „Якщо прийде до твоєї душі гріх, - говорить св. Іоанн Златоуст, - нехай буде у тебе гостем, а не мешканцем”.12 Людина, яка після падіння піднімається покаянням, не грішник, а праведник: якщо навіть і багато разів трапиться людині впасти, така виправдовується перед Богом. На цій людині збуваються слова пророка Давида: „Коли буде падати, то не впаде, бо Господь піддержує за руку його ” (Пс. 36,24).
Образ падіння в гріх буває різним. Одні, впавши у гріх, зразу ж через покаяння, піднімаються, потім знову падають і знову встають. Інші нескоро піднімаються після свого падіння. Звичка до гріху як би перетворюється на їхню природу і стає необхідністю, хоч вони відчувають свою провину і шукають можливості покаятися. Подібні грішники, хоч нескоро, але приходять до себе і з Божою допомогою істинно каються, залишають свій гріховний звичай і вже не вертаються до попереднього звичаю до самої своєї кончини.

        Всім грішникам, які каються, обіцяне спасіння. Святий пророк Давид мовить про таких: „Господь допоможе їм і визволить їх. Він визволить їх від нечестивих і спасе їх, бо вони надіялися на Нього ” (Пс. 36,40). „Вірою старозавітна Раав блудниця ... не загинула з невірними ” (Євр. 11,31) і сам св. ап. Павло ставить її нарівні з великими праведниками. І євангельська грішниця не була відкинута Христом, Який сказав їй: „Прощаються тобі гріхи ” (Лк. 7,48). Святитель Іоанн Златоуст говорить про неї, що вона була блудницею, а стала дівицею, сестрою Христовою – і все це через істинне покаяння.13
         Всі ми, якщо будемо боротися з гріхом, -  а з ним прийдеться боротися все життя, – через покаяння і виправлення не позбудемось милості бути у сонмі праведників. Милість Божа – надія всякому, хто кається  у своїх гріхах.

Тільки треба скинути гріх, перемінити злу звичку, побороти пристрасті і звернутися з покаяння до Бога, щоб почати нове життя. Спасіння далеке від нерозкаяних грішників, а хто кається – спасіння близьке. „Господь близько до всіх, хто призиває Його; хто призиває Його правдиво. Він сповняє бажання тих, що бояться Його, чує молитву їх і спасає їх ”, - так обнадіює всіх нас пророк Давид (Пс. 144, 18-19). Такі стануть новими святими, будуть мати у своєму серці радість про Духа Святого і досягнуть спілкування з святими, бо за словами Господа нашого Іісуса Христа їх очікує „велика ... нагорода на небесах ” (Мф. 5,12). Амінь. 
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      Якийсь юдейський законник запитав одного разу Іісуса Христа: «Учителю Благий! що зробити мені доброго, щоб мати життя вічне?» (Мф. 19,16). Питання, здається, саме просте, але відповісти на нього нелегко. На самому ділі, як спастися, як успадкувати життя вічне? Що ми повинні робити для цього і як заради цього ми повинні вести себе? Так ось, приклади святих, пам'ять яких сьогодні творить свята Церква,  краще всього могли би нам допомогти у цьому питанні. Але цих прикладів настільки багато і вони настільки різноманітні, що важко вибрати якийсь з них: один жив так, другий - інакше, один робив одне, а другий зовсім інше. Один спасався в пустині, другий серед міського шуму, один у храмі, інший на полю бою; один проводив дні і ночі в пості, а інший пив і їв; один приймав всіх до себе, інший не впускав нікого. Одним словом, житія святих і різноманітне, і часто одне іншому зовсім протилежне. Отож, що ж ми повинні робити, щоб успадкувати життя вічне?

Іісус Христос рішив це питання наступним чином.  Він сказав законнику: «Якщо ж хочеш увійти в життя вічне, дотримуй заповідей (Мф. 19,17): … не вбивай; не перелюбствуй; не кради, не лжесвідч; шануй батька й матір; і люби ближнього твого, як самого себе». Інший законник спитав Іісуса: «Яка заповідь перша з усіх заповідей? Іісус відповів йому: перша з усіх заповідей: … полюби Господа Бога твого всім серцем твоїм, і всією душею твоєю, і всім розумінням твоїм, і всією силою твоєю … Друга подібна до неї: полюби ближнього твого, як самого себе. Іншої більшої за ці заповіді немає» (Мк. 12,28-31).
А як ми можемо виконати цей закон? Як можемо доказати нашу любов до Бога і ближніх? Треба жити так, як велить совість і закон Божий. Що совість забороняє і закон Божий не велить, того ніколи робити не треба. І, навпаки, що совість дозволяє і закон Божий повчає, те обов’язково треба робити. Отож треба слухатись своєї совісті і закону Божого. Бо хто слухається закону Божого і своєї совісті, той неодмінно спасеться де би він не жив. Коли  та чи інша людина живе серед метушні світу, то хай живе. Тільки треба жити так, як велить закон і совість і тоді можна спасти свою душу. Якщо хтось відмовився від світу – це теж добре. Тоді хай така людина живе по совісті і по закону, інакше вона не спасеться навіть у в пустелі. Хто їсть і п’є, хай їсть і п’є, тільки нехай їсть і п’є так, як велить совість і закон Божий. Хто поститься, хай поститься, тільки хай нічого не робить проти совісті і закону Божого, інакше і піст не спасе його. Хто займається торгівлею, хай торгує, тільки хай торгує так, як велить совість і закон Божий і такий не загубить своєї душі.  Хто начальствує і керує людьми, хай начальствує і керує, але хай поступає так, як велить совість і закон Божий. Хто перебуває на службі і працює, повинен знати своє діло і робити так, як підказує совість і повчає закон Божий, і тоді спасеться. Взагалі, треба робити і поступати по своєму закликанні і стану, але робити так, як велить совість і закон Божий. Тому-то так сталося, що життя святих таке різноманітне, таке, на перший погляд, одно одному протилежне. Святі находились у різних обставинах, займали різні посади, були різних звань, жили у різних місцях. Тому-то робили різне, поступали неоднаково, але поступали завжди і робили все по своїй совісті і по закону Божому. Завдяки цьому вони прославлені Богом і успадкували життя вічне. 
Отож, щоб ми не зробили, як би ми не жили, де б ми не знаходилися – будемо поступати тільки по своїй совісті і по закону Божому -  і ми спасемося. Що совість велить і закон вимагає, то завжди святе. Величаем вас, апостоли, мученицы, пророки и вси святии и чтем святую память вашу, вы бо молите о нас Христа Бога нашего. Амінь.  
Проповідь на неділю 1-шу після П’ятидесятниці.15
Сьогодні свята Церква вшановує пам'ять всіх святих, які від віку вгодили Богу. Що ж нам говорять святі? Говорять слова апостола: «Будьте наслідувачами мене, як і Христу» (1 Кор. 11, 1). Всі ми, говорять святі, пішли вузькою і скорбною дорогою, хрест взяли як ярмо, прослідували вірою Началовождю нашому, дорогою скорбот і злигоднів прийшли у Царство Отця Небесного, в оселі вічної слави і радості. Одні з нас «зазнали наруги та побоїв, а також кайдани і темниці, були побиті камінням, перепилювані, зазнавали катування, помирали від меча, тинялися в овечих і козячих шкурах, терплячи нестатки, скорботи, озлоблення ; ті, котрих весь світ не був достойний, тинялися по пустелях і горах, по печерах та ущелинах землі» (Євр. 11, 36-38). Але ці короткочасні скорботи привели нас до вічно-блаженного життя; це недовге приниження подало нам вічну славу; ці скороминущі печалі принесли нам вічну і нескінчену радість. Ми, говорять святі, радуємося і веселимося і дамо славу Агнцю, Який сидить на Престолі і постраждав і викупив нас у Бога Своєю Кров’ю.
Але поряд зі святими є й інші, не прославлені Богом, які відійшли з цього життя у вічність, тобто є померлими. То що ж говорять нам всі ці померлі? Те ж що і святі: «Не любіть світу, ні того, що в світі; хто любить світ, у тому немає любові Отчої. Бо все, що в світі: похіть плоті, похіть очей і гордість житейська …  Світ минає і похіть його, а той, хто виконує волю Божу, перебуває повік (1 Ін. 2, 15-17). 

Подивіться на світ. Деякі люди володіли мудрістю і знаннями: уміли вимірювати рух зірок і вітрів, досліджували все і знали про все не тільки на землі, але і під землею і у глибинах морських, що було і що є у світі. Але вся земна мудрість не захистила їх від смерті і коли поставила перед Богом, не оправдала на Суді Божому. Отже, і мудрість, і знання без живої і спасительної віри, без щиросердечного благочестя, без богоугодного життя - «марнота й гонитва за вітром, і ніякої користі під сонцем». 
 Багато хто з людей відрізнялися почестями, займали важливі пости, мали вплив на людей свого кола. Але запитайте кого завгодно з них, що помогла їх важність при смерті? Чи захистила вона їх від хвороб і тілесних страждань, від жахів і томління духа? Чи приготовила їм християнську кончину життя без хвороб, бездоганну, мирну і добру відповідь на страшнім Суді Христовому? І якщо б не якийсь камінь над їхньою могилою, ви не відрізнили би її від могили бідної людини. Отже і почесті і мирські відзнаки без смирення і страху Божого, без благочестя і чесноти –  «марнота й гонитва за вітром, і ніякої користі під сонцем» (Еккл. 2, 11). 
Багато-хто володів великими багатствами, жили у пишних палатах, насолоджувались всім, що може дати це життя для утіхи людини. Запитайте їх, що вони взяли з собою із своїх скарбів? Що користі їхнім душам від всіх задоволень і тілесних утіх? І вони скажуть нам: голими ми вийшли з утроби матері, голими і вернулись в утробу землі – смерть відняла у нас усе. Чаша мирських задоволень перетворилась для нас у чашу горя і страждань, і чим більше ми утішались там, тим більше страждаємо тепер тут. Отже, і багатство, і утіхи світу без чистоти серця і совісті, без діл любові і християнського милосердя - «марнота й гонитва за вітром, і ніякої користі під сонцем». 

Таким чином, і всі святі, і всі померлі повчають нас одному: не причіплятись душею і серцем до земних скарбів і почестей, до плотських задоволень і насолод, а шукати «спершу Царства Божого і правди Його» (Мф. 6,33), старатись оживити дух свій істинною вірою і надією на Бога, зігрівати і усолоджувати своє серце любов’ю до Бога і до своїх ближніх, догоджувати Богу виконанням Його заповідей, збагачувати себе ділами добрими і благоугодними. Св. ап. Павло пише: «Кажу вам, браття: час уже короткий; отже ті, що мають жінок, нехай будуть так, ніби не мають їх; хто плаче, наче не плаче; хто радіє, наче не радіє; і хто купує, наче не купує; і хто користується світом цим, наче не користується; бо минає образ світу цього» (1 Кор. 7,29-31). «Отже, глядіть, робіть обережно, не як нерозумні, а як мудрі, цінуючи час, бо дні лукаві» (Єф. 5, 15-16).  
Не святкове це повчання, подумає хтось, слухаючи це строге слово з горнього світу, яке викриває метушню і нікчемність всього, в чому ми звикли покладати своє щастя, свої радості, свою утіху і блаженство життя, яке забуває про смерть і вічність, про суд Божий і нашу долю за гробом. Але, дорогі, істинне свято для нашої душі буває тоді, коли вона, звільнившись від турбот і житейської суєти, від мирських зв’язків, які гнуть її додолу, може вільно вознестися до Отця Небесного на крилах молитви, подумки побуде в оселі Отця Свого Небесного, молитовно поговорить зі святими.   Істинне свято для нашої душі тоді, коли вона з чистим серцем і незаплямованою совістю предстане перед Престолом Божим, молитовно приймаючи участь у спасительній жертві Святішого Тіла і Крові Сина Божого, а особливо тоді, коли і сама буває причасницею цієї спасительної Жертви. Таке воістину світле свято нашої душі буває не в який-то певний час, а завжди, коли ми щиро цього побажаємо. Тому не можна нічого кращого побажати нам від лиця не тільки всіх святих, але й усіх померлих отців і братів наших, як того, щоб ми частіше справляли для своєї душі таке свято, частіше давали їй можливість відриватись хоч на деякий час від земних життєвих турбот і могли вознестися своїм розумом і серцем у світлі, блаженні оселі Отця Небесного, дихати небесним повітрям молитви. Кращий для цього засіб – залишати на деякий час свої житла, у яких ми зв’язані і обтяжені земними турботами та пристрастями і приходити до храму під молитовний покров всіх святих Божих. Кожна така подорож, якщо вона здійснюється у благоговійному настрої духа, неодмінно віднесе з нашої душі все нечисте та зле і осінить її світлом благодаті Божої, зігріє її святими і високими почуттями. 

Для цього, коли будемо йти до храму Божого, будемо роздумувати про те, що земне життя наше одне і не надто довге, і веде до гробу і до могили; роздумувати, що за гробом чекає або вічність блаженства, або вічність мучень, дивлячись по тому, якою дорогою життя ми йдемо. Хто йде дорогою заповідей Божих, хто страшиться більше смерті переступити хоч єдину заповідь свого Творця і боїться согрішити перед Господом, той перейде від смерті до життя, як про це сказав Сам Господь: «Якщо ж хочеш увійти в життя вічне, дотримуй заповідей (Мф. 19,17). Хто, навпаки, легкодумно переступає святі Господні заповіді, того чекає Божий гнів і кара. Св. ап. Павло пише: «Відкривається гнів Божий з неба на всяке нечестя і неправду людей … Скорбота і тіснота всякій душі людини, яка чинить зло» (Рим. 1, 18; 2,9). Хто йде за Господом Іісусом Христом вузькою і скорбною дорогою хрестоношення, хто відрікся своєї злої волі і у всьому покоряється волі Божій, переносить все, що попускається Провидінням Божим, тобто: спокуси, напасті, скорботи у дусі віри і надії на Бога у дусі смирення і відданості волі Божій, в дусі лагідності і терпіння; хто, відрікаючись старої людини з її ділами, попирає і гасить тілесні похоті і пристрасті – той явиться з Христом і в Його славі. Св. ап. Павло пише: «З Ним страждаємо, щоб з Ним і прославитися» (Рим. 8,17). «Хто Мені служить, - говорить Христос, - нехай Мене наслідує, і де Я, там і слуга Мій буде» (Ін. 12,26). І, навпаки, хто йде назустріч своїм пристрастям і хтивості, живе плоттю, і той «від плоті пожне тління» (Гал. 6,8) і успадкує пекло. Хто не закопує у землю даного йому Богом таланту, але трудиться і примножує його у славу Божу, для блага своїх ближніх; хто старається збагатити себе благими ділами віри і благочестя, любові і милосердя, правди і чесноти, той почує із уст свого Господа: «Гаразд, добрий і вірний рабе! у малому ти був вірним, над великим тебе поставлю; увійди в радість господаря твого» (Мф. 25,22). Хто ж , навпаки, проводить своє життя у бездіяльності і нехтуванні про діла свого звання і про вічне спасіння душі, хто застосовує дані йому Богом сили і засоби тільки на те, щоб подібно євангельському багачу, їсти, пити і веселитись, - тому уже виставлений страшний вирок Судді світу: «Негідного раба вкиньте в тьму зовнішню: там буде плач і скрегіт зубів» Мф. 25,30). 

Коли ввійдемо у храм і станемо посеред нього, нагадаємо самим собі: ось сюди принесуть і тут покладуть і мій гріб у якому буде лежати мертве моє тіло, коли душа моя буде уже в іншому світі і стане перед судом Христовим. Свята Церква прийме мене в обійми своєї матірної любові, але чи узнає вона у мені свого сина, чи дочку, яких вона омила, освятила і оправдала у таїнстві святого Хрещення? Також, чи узнає свята Церква тих, яких вона після гріховного падіння багаторазово обновляла і примиряла з Божим правосуддяму таїнстві Покаяння і благодаттю Святого Духа Божого очищала, освячувала і робила непорочними перед Богом. 
Свята Церква закликає всіх присутніх у храмі до прилежної молитви за тих, які відійшли у вічність, але чи будуть наші браття і сестри, серед яких ми провели своє життя, чи будуть вони мати внутрішнє спонукання принести про нас сердечну молитву до Небесного Отця, яка буде зігріта теплою до нас любов’ю? Чи будуть, навпаки, мати причину плакатися на нас перед Богом? Свята Церква, і сама створить про нас прилежну молитву перед Богом духів і всякої плоті, щоб Він був милостивим до смиренних наших душ на Своєму Суді. Але чи будемо ми достойними цієї милості? Це буде не людський суд, перед яким можна багато чого утаїти, а Суд Бога Серцезнавця, Який бачить не тільки діла, але й думки і бажання. Все, в чому ми согрішили не тільки ділом чи словом, але й розумом і серцем своїм – все буде викрито і осуджено праведним Судом. Не захистить нас від строгості цього Суду ніяке вибачення. Тепер, поки двері прощення відкриті, звернемось до покаяння і поки час довготерпіння Божого не припинився, поспішимо змити і обілити свої душевні ризи сльозами сердечного жалю, щоб увійти у чертог Христов. Не даремно свята Церква співає:  «Душе моя, душе моя, возстани, что спиши? Конец приближается, и имаши смутитися: воспряни убо, да пощадит тя Христос Бог!» 
Коли прийдемо на кладовище і будемо ходити поміж могилами усопших  братів, сестер і рідних наших, згадаймо про те, що тут і ми будемо похованими. Тут наш гріб опустять у могилу, закриють землею, і над  ним підніметься горбик - достойний пам’ятник людської тлінності. Чи прийде на нашу могилу любляча нас  людина і чи пом’яне нас з любов’ю у своїй молитві перед Богом?  Чи пройде байдуже мимо неї, а може ніхто не прийде і ми будемо лежати тут одні до дня страшного Суда Божого і сама пам'ять про нас згладиться між живими і сама наша могила стане безіменною. Правда, ми не будемо забуті святою Церквою, яка буде молитися про нас разом з усіма, які тут лежать. Нас не забуде Господь Іісус Христос, Який Своєю Кров’ю викупив нас. Христос і Господь залишив нам утішні слова: «Настане час, … коли мертві почують голос Сина Божого і, почувши, оживуть» (Ін. 5, 25). Св. ап. Павло доповнює: «Бо тлінному цьому належить одягнутись у нетління, і смертному цьому одягнутися у безсмертя» (1 Кор. 15,53). Тоді-то у всьому своєму величчі відкриється слава «Царство Бога і область Христа Його»   і радість вічна буде над їхніми головами. Від суєти всього земного і тимчасового, до цього світлого і вічно блаженного торжества хай направляється весь розум і серце наше 
Коли, нарешті, будемо повертатись з цвинтаря до своїх жител, то будемо роздумувати: чи довго Господь ще допускатиме нам ходити по цій дорозі і повертатись у ті  тлінні помешкання, які ми називаємо своїми домами і які насправді є тільки тимчасові притулки на шляху до гробу? Чи скоро прийде день, коли ми не підемо вже самі, а принесуть нас сюди і залишать тут назавжди? Але цей неминучий для нас день Господь утаїв від нас, а нам заповів бути готовими на всякий час. Ось чому свята Церква велить нам кожен вечір молитися Господу: «Владыко Человеколюбче, неужели мне одр сей гроб будет; или еще окаянную мою душу просветиши днем? Се ми гроб предлежит, се ми смерть предстоит». Будемо готовими на всякий час залишити все земне і тимчасове, розлучитись зі всім, що таким дорогим вважають люди, щоб не пристрастилось наше серце ні до чого тлінного, щоб і само не успадкувало тління. Не даремно апостол заповів нам:  «Зважайте на себе, щоб ваші серця не обтяжувались об’їданням та п’янством і житейськими турботами, і щоб день той не настиг вас несподівано» (Лк. 21,34). Будемо завжди готовими явитись на небо, в собор ангелів і всіх святих. А для цього необхідно заздалегідь привчити підносити свій розум і серце вверх, до Бога, жити духом своїм в оселях Отця Небесного, шукати «горнього, де Христос сидить праворуч Бога, про горнє помишляти, а не про земне» (Кол. 3, 1-2). Будемо готовими на всякий час стати перед страшним Судом Божим і дати відповідь всезнаючому Судді. А для цього потрібно оберігати свою совість, щоб вона завжди була чистою від мертвих діл неправди і очищати її щирим покаянням. Коли, таким чином, будемо безперестанно готовити себе, то смерть, коли б вона не прийшла до нас, не може нас застрашити. Чи прийде вона до кого у старості, чи у половині днів, чи у самій юності – такий з вдячністю скаже разом з праведним Симеоном: «Нині відпускаєш раба Твого, Владико, за словом Твоїм, з миром» (Лк. 2,29), нині визволяєш мене від самої можливості оскорбляти Твою любов своїми гріхами. Нині приводиш мене у тихе пристанище вічного Твого Царства. Тому «вихвалятиму Тебе, Боже мій, Царю мій, і прославлятиму Ім’я Твоє, по віки й  віки». Амінь.
  Проповідь на неділю 2-гу після П’ятидесятниці.1
Кожен день свята Церква молитовно вшановує пам’ять того чи іншого угодника Божого або декількох святих. Кількість святих перелічити неможливо. І для того, щоб вшанувати кожного з них, Церква установила перший недільний день після П’ятидесятниці святкувати пам’ять усім святим, які від віку угодили Богу. А наша Церква, щоб вшанувати своїх співвітчизників, установила у другу неділю після П’ятидесятниці святкувати пам’ять святих, які просіяли  на наших землях.
 Установивши це святкування, свята Церква бажає піднести наші серця до неба, щоб взнавши про таку кількість небожителів і слідуючи їхнім прикладам, ми могли укріпитись у ділі особистого спасіння.

Скільки є святих на небі? На це питання відповісти не може ніхто. Глядач невимовних одкровень, любимий учень нашого Спасителя Іоанн Богослов свідчить: „Глянув я, і ось, велика кількість людей, яких ніхто не міг перелічити, з усіх племен і колін, і народів і язиків, стояли перед престолом і перед Агнцем у білому одязі і з пальмовими вітками в руках своїх ” (Одкр. 7,9). Для того, щоб уявити собі цю велику кількість святих, досить пригадати, що тільки мученики, які віддали своє життя за Христа і Церкву, складають мільйони. Велика кількість святих угодників Божих свідчить про те, що для всіх відкрите небо, всім можливо з допомогою Божою досягнути святості, якщо до цього буде наше бажання і прагнення. Один з великих учителів Церкви, блаженний Августин, любив себе запитувати: „Якщо могли спастись ті і інші, то чому не можеш ти, Августине, цього досягнути?”1
Що ж спасає людину? Що спасало і освятило ту величезну кількість святих, які нині торжествують на небі, прославляючи Отця Небесного? Людину спасає, перш всього, благодать Божа. Кожен святий може про себе сказати словами апостола Павла: „Благодаттю Божою я є те, що є; і благодать Його в мені не була марною ” (1 Кор. 15,10). І цю благодать, яка спасає нас, Господь дає кожній людині без виключення. В цьому упевнює нас Слово Боже: „Господь хоче, щоб усі люди спаслись і досягли пізнання істини ” (1 Тим. 2,4). І тільки від нас, від наших бажань і творчих зусиль залежить, як використати спасенний дарунок благодаті.
Багато-хто з нас часто говорять: у тих умовах і обставинах, у яких ми живемо, спастись неможливо. Для таких людей потрібно частіше нагадувати слова апостола Павла, який сказав: „Усе можу в Іісусі Христі, Котрий мене зміцнює ” (Флп. 4,13). Інші говорять: мій вік надто юний, щоб мені думати про спасіння, нехай про це думають старики. Таким треба глянути на сонм угодників Божих, серед яких велика кількість не тільки юнаків і дівчат, але й дітей. Ще інші посилаються на свої слабості і немочі. Але й тут необхідно поглянути на лик святих Божих, в якому ми знайдемо і бідних, немічних Лазарів, і розслаблених і хворих. Часто люди посилаються на те, що вони зайняті повсякденною працею і у них, бачите, не залишається часу для свого спасіння. Це теж помилкова думка. У сонмі святих угодників Божих є люди різних професій і станів: прості і знатні, землероби і військові, багаті і бідні, царі і слуги, миряни і священики. Часто ми говоримо про трудності, пов’язані з сповіданням імені Божого, які ускладнюють діло нашого спасіння. У таких обставинах потрібно пригадати про те, що серед чисельного сонму святих є і мученики, які не тільки терпіли, але коли це було потрібно, то і життя своє віддавали за Христа.
Що ж, дорогі, складає джерело блаженства і вічного щастя для насельників неба? На це питання відповідає святий апостол Павло: „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). Перш всього і головним чином, джерело вічного блаженства і радості являє собою близькість до Бога, лицезріння Його, життя з Ним і в Ньому.

Ми відчуваємо особливе почуття радості після довгочасної розлуки з родичами. Наскільки радісніше буває зустріч праведної людини з Богом – Отцем Небесним, з милостивим і благим, особливо якщо ця зустріч відбувається для того, щоб уже ніколи більше не розлучатися.

Небожителі мають радісну зустріч з Христом Спасителем, Який викупив нас від гріха і вічної смерті. Одне благочестиве передання говорить, що в той час, коли отрок Іісус жив у домі Йосифа, якщо комусь з оточуючих було особливо важко і скорботно, він говорив: піду, подивлюсь на Іісуса. Древнє сказання підкреслює, яким великим щастям було бачити Бога.

Пригадаємо, як апостол Петро одного разу вигукнув: „Господи! До кого нам йти?” (Ін. 6,68), до кого нам ще йти, з ким бути, як не з Тобою. Іншого разу, побачивши одкровення Царства Божого,  він говорить: „Наставнику! добре нам тут бути ”  (Лк. 9,33). Це свідчить про те, що близькість до Бога і єднання з Ним є головним джерелом блаженства, щастя і радості.
На небесах людина зустрічається з Духом Святим, Який дарує нам благодатне осіяння, силу віри, міцність надії, полум’я любові до Бога і до людей. Дух Святий укріпляє нас на дорозі нашого спасіння, надихає і наставляє нас до покаяння. І в цьому – джерело вічного блаженства.

Особливу радість блаженства святі мають у тому, що в небесному житті зустрічаються з Матір’ю Божою, до Якої ми привикли звертатись і Яка чує всяке прохання і відповідає на кожне людське зітхання. Вона вічно клопоче перед Богом про наше спасіння. Вона – джерело невичерпної радості.

 Радість небесного буття полягає в тому, що спадкоємці небес з’єднуються з ангелами Божими у постійній радості і прославленні Бога, роздумуючи над незбагненою Його величністю.

І, нарешті, радість і блаженство полягає у спілкуванні один з одним, з рідними і близькими.
У молитвах святих угодників Божих ми черпаємо міцність і силу. Ми завжди покладаємо надію на Всемогутнього Бога, Який прославляється в Тройці, покладаємо надію на спокутні заслуги Христа Спасителя, на благодатну допомогу Святого Духа, на постійні, в чому ми ніколи не сумніваємось, молитви Божої Матері, на допомогу Ангелів, але разом з цим, на основі вчення Церкви і релігійного досвіду, ми віримо у допомогу і заступництво святих угодників Божих, в тому числі і на наших святих співвітчизників. Маючи стільки молитовників, хіба можна розслаблятись у ділах християнського благочестя, в ділі нашого спасіння? Не спастися може тільки той, хто навмисне і свідомо цього не хоче. 
Прославляючи Бога, дивного у святих Своїх, і вшановуючи всіх святих,  які  просіяли у наших землях, будемо слідувати їхній вірі і їхньому життю, щоб милістю Божою успадкувати життя вічне, поділяючи зі всіма святими радість небесного буття.  Амінь. 
Проповідь на неділю 2-гу після П’ятидесятниці.

Нинішній недільний день присвячується спомину всіх святих, які від самого початку просіяли у межах нашої  православної землі. У цей день у храмах звучить урочисте величання: „Величаєм вас, святії всі, в землі нашій просіявшії, і чтим святую память вашу, ви бо молите за нас Христа Бога нашего”. 

Це свято, дорогі, надзвичайно дороге  нам, бо звертаючись до святих і пригадуючи їхні подвиги, ми набуваємо нових сил за їхнім молитовним заступництвом. Святий апостол Павло у посланні до євреїв пише, що безліч людей „вірою перемагали царства, творили правду, одержували обітниці, затуляли пащі левів, гасили силу вогню і уникали вістря меча, зміцнювались від немочі, були сильними на війні, проганяли полки чужинців; ... інші ж замучені були, не прийнявши визволення, щоб одержати краще – воскресення; інші зазнали наруги та побоїв, а також кайданів і темниці, були побиті камінням, перепилювані, зазнали катування, помирали від меча, тинялись в овечих і козячих шкурах, терплячи нестатки, скорботи, озлоблення; ті, котрих весь світ не був достойний, тинялися по пустелях і горах, по печерах та ущелинах землі ” (Євр. 11,33-38). І ось ми, споминаючи сьогодні подвиги святих, які жили у всі часи у межах нашої країни, теж благоговійно схиляємось перед ними, хоч імена багатьох з них нам невідомі. 
Ми свято вшановуємо святого апостола Андрія Первозванного, учня Христового, який, проходячи від Кавказьких гір і берегів Чорного моря до моря Балтійського, благословив нашу землю і на Київських горах установив хрест; ми споминаємо святого Климента, єпископа Римського, який був висланий у Крим і там зазнав мученицької смерті, залишивши нам свої святі мощі. Ми споминаємо і інших святих, зокрема: святу рівноапостольну Ольгу та її внука великого князя Володимира, просвітителя Русі, князів страстотерпців Бориса, Гліба та Ігоря, мучеників Феодора та Іоанна, які постраждали за сповідування Христа; ми також споминаємо Антонія і Феодосія,  і весь чисельний сонм Києво-Печерських святих, Іова і Амфілофія Почаєвських, Серафіма Саровського; цілий ряд святих - просвітителів Північних земель, зокрема, святителів Стефана Пермського, Інокентія Іркутського, Іоанна Тобольського та Димитрія Ростовського. Ми споминаємо поіменно всіх, хто духовно потрудився. Але все ж, якою би не була міцною і глибокою наша церковна пам’ять, ми не можемо назвати навіть малої частини всіх тих, хто жив благочестиво, хто прожив у подвигах молитви і доброчесності,  міцною вірою сповідав свою надію на Бога і успадкував вічне блаженне життя. 
Ми також споминаємо нових мучеників, мучениць, сповідників, які постраждали у часи жорстоких гонінь на Церкву від більшовицького режиму у 20-ті, 30-ті і 40-ві роки минулого 20-го століття, споминаємо убитих, замучених в тюрмах, на етапах, висланих у ліси, гори, моря, ріки і болота. „Настане час, - ще у 18-му столітті пророче говорив преподобний Серафім Саровський, - коли на Русі нашій стільки буде убитих праведників, що Ангели Божі не будуть устигати возносити їхні душі до Престолу Всевишнього .”
Багато сотень і тисяч праведників і сьогодні, в наш час, живуть серед нас і невидимо для світу звершують свій християнський жертовний подвиг. І тому сьогоднішнє свято спонукує нас задуматись над тим, що кожен, хто належить до святої Церкви також стоїть у цьому ряду святих, але одні досягли Престолу Божого, а інші тільки йдуть до Бога; одні прямують твердим поступом, інші йдуть і спотикаються, а деякі ще не зрозуміли цілі життя на землі. Але Господь показує дорогу кожному і веде – кого строго, кого ласкаво, іноді міняючи строгість на ласку, іноді нібито залишаючи на деякий час, випробовуваннями пробуджує нашу ревність. Всі ми, брати і сестри, пройшовши через купіль святого Хрещення, зобов’язані бути святими, тобто вірними Богу. Адже  не комусь, але всім Господь сказав: „Будьте досконалі, як досконалий Отець Ваш Небесний ” (Мф. 5,48), „і хто не несе хреста свого і не йде за Мною, той не може бути Моїм учеником ” (Лк. 14,27). Тому цей недільний день – день особливої відповідальності кожного з нас перед Богом, день випробовування нашої совісті і нашої душі.
Ми іноді вступаємо у суперечку з Богом, зі своєю совістю і починаємо шукати для себе шляхів самовиправдання: нібито не має в нас ні сил, ні умов, щоб свято і благочестиво провести своє  життя. Згадуючи деяких з наших святих угодників, ми говоримо: „Так, він пішов у лісові хащі, а як ми серед шумного міста зможемо повторити його подвиг?” Або: „Чи можемо ми слідувати нашим святим, коли нас все роздратовує і спокушає?” Ми, споминаючи про свої немочі і хвороби, говоримо, що святі йшли своєю дорогою, а ми, грішні, можемо тільки надіятись на милість Божу і шукати більш легкої дороги, а Господь нас зрозуміє. 

Але давайте, уявимо собі всю „хмару свідків ” (Євр, 12,1), як пише святий апостол Павло, тобто незчисленний сонм святих, відомих і невідомих, прославлених і не прославлених, і хай стряснеться і затремтить наша совість,  тому що умови у яких вони  жили  і подвизались були далеко не легкими, але вони не подавляли голосу своєї совісті. У Святому Письмі сказано: „Ви – рід обраний, царственне священство, народ святий, люди відновлення, поставлені для того, щоб сповіщати чесноти Того, Хто покликав вас з темряви у чудове Своє світло ” (1 Пет. 2,9). Багато і інших слів Господа нашого Іісуса Христа і святих апостолів можна привести, щоб пробудити нашу совість і сказати: не має виправдання нашій малодушності! Будемо ж, браття і сестри, як можна частіше приводити собі на пам’ять приклад того високого повсякденного життя святих, яке проходить перед нашими очима і стало надбанням нашої Церкви.
У всі часи, не дивлячись ні на які умови, люди всіх верств, всіх звань йшли до Бога,  вірували, спасались і удосконалювали свій дух. І якщо ми забуваємо про заклик до святості,  звертаємо з дороги Господньої і не хочемо відповідати перед Богом, і перед своєю совістю, то не має виправдання нікому з нас.

Приведемо повчальний приклад. Коли майбутній патріарх Олексій (Сіманський) прийняв чернецтво і сан ієродиякона, його старець, скитський ієромонах Троїце-Сергієвої Лаври, сказав йому: „Від нині життя твоє повинно бути таким, як буцімто хтось дав тобі в руки дорогоцінну кришталеву чашу до верху наповнену водою, і ти повинен так ступати, щоб не розплескати  її ”.
Ми маємо святиню – дорогоцінну кришталеву чашу і воду в ній – це запорука, яку дав нам Господь у купелі святого Хрещення і йти по житті треба не з порожніми руками, не з розсіяним поглядом, а обережними кроками і уважним оком вибирати кожний раз ту стежку, яка дозволить зберегти запоруку благодаті у душі, думках і діях. Коли будемо стримувати пристрасті і оберігати язик від образливих слів, коли у душі будемо укріпляти мир, тоді збережемо цю святиню. Пригадаймо слова преподобного Серафіма Саровського і запам’ятаємо їх: „Притягни мир до своєї душі і навколо тебе спасуться тисячі ”. Дійсно, коли людина умиротворена, коли душа її радісна, коли вона строго берегтиме себе від гріху, то до цієї людини  буде нас притягувати і її приклад допоможе кожному знайти свою рятівну життєву стежку.
То ж прослідуємо, браття і сестри, важкому, але праведному путі наших подвижників і навіть у думках не допустимо нічого лихого. Перебуваючи вірними і слухняними дітьми нашої святої Церкви, у житті своєму будемо старатись слідувати тим, кого ми сьогодні славимо, про кого радуємось і веселимось. Будемо бадьоро, з радістю і смиренням нести свій життєвий хрест. Будемо твердо вірити, що з нами Бог і ніхто проти нас. Амінь.
Проповідь на неділю 2-гу після П’ятидесятниці.

Сьогодні ми побожно шануємо всіх святих, яких прославила за їх віру і благочестя наша Церква. Славимо їх пам’ять, щоб і нам успадкувати вічне блаженство.

Що ми бачимо у святих угодниках Божих? Перш всього, ми бачимо в них світло Христове. З того часу, як „темрява безбожності минула і засяяло правдиве світло Христової науки (1 Ін. 2,8), з того часу, як Бог „покликав людей з темряви в чудове Своє світло ” (1 Пет. 2,9), на землі появилась нова і небачена до цього спілка людей, про яких святий апостол справедливо говорить, що вони є „сини світла і сини дня ” (1 Фес. 5,5).
         Ці „сини світла ” часто, не маючи земного багатства, були багаті вірою, бо благодать Божа була тою силою, яка зміцнювала їх у подвигах земного життя. Якими ж чеснотами сяють для нас святі угодники Божі землі нашої, наші великі і славні  предки?

Про блаженну княгиню Ольгу (10ст.) після її хрещення Константинопольський патріарх говорив: „Блаженна ти у роді твоєму, бо вподобала світло християнської віри і позбулась язичеської темряви. Благословлятимуть тебе сини руські аж до останнього роду ”.

Прп. Антонію Печерському (11 ст.), який прийняв чернечий постриг на святій Афонській горі, ігумен сказав: „Вернись на Русь і будеш там на утвердження багатьох і благословення святої Гори буде над тобою ”. Антоній не мав ні золота, ні срібла, але сльозами, постом і молитвами заснував славетний Києво-Печерський монастир, звідки і поширилось чернецтво на всю нашу землю.
 Прп. Феодосій Печерський (11 ст.) вславився своєю особистою працею на будівництві великої Печерської церкви, подібної до небес, постійним піклуванням про братію монастиря та про добробут кожної людини, яка приходила до нього за допомогою. Він захистив нещасну вдову від неправедного судді, турбувався про спасіння кожного з братії. Як ігумен обителі, він всім показував приклади працелюбності, смирення і лагідності, перебуваючи у постійному молитовному єднанні з Богом. 
Прп. Нестор Літописець (12 ст.) залишив нам описи про початок Русі, її хрещення й поширення віри Христової, про життя ченців Києво-Печерського монастиря та їх подвиги, про перших святих угодників, прославлених у нашій Православній Церкві. 

Св. Михаїл Чернігівський (13 ст.) засвідчив свою тверду віру у Христа Спасителя мужнім сповідуванням її в столиці татарського ханства. 

Св. Макарій, митрополит Київський (15 ст.), відправляючи Божественну Літургію у селі Скригосові, довідався, що до села наближається загін кримських татар, які мають намір захопити у полон і продати у неволю всіх людей, що зібралися на богослужіння. „Рятуйтеся діти! – вигукнув святитель до народу. – А мені не можна. Я віддаю себе на волю Божу. ” Люди сховалися у лісі, а святителя Макарія татари вбили перед св. Престолом.

Старозавітний мудрець говорить, що „нема нічого нового під сонцем ” (Еккл. 1, 9). І дійсно, мучеництво і подвижництво, початок якому було покладено у перші століття християнства, продовжувалось і в більш спокійні часи. Прикладом цьому служить мужнє сповідання християнської віри великомучеником Іоанном Сучавським, який постраждав у Білгород-Дністровську у 15 ст. 
Але особливим чином мучеництво і сповідання віри продовжилось уже у наші, зовсім недалекі від нас часи. У 20-му столітті наша Церква і наш православний народ переніс неймовірні гоніння, які підняли на віру Христову богоборці. Багато тисяч вірних чад Церкви: ієрархів, священнослужителів, монахів, мирян прославили Господа мученицькою кончиною, покірливим перенесенням страждань і позбавлень у таборах, тюрмах і засланнях. Подібно до святих апостолів вони на  шляху віри  перетерпіли всі скорботи і мученицьку смерть за Христа, показавши „себе як служителі Божі, у великому терпінні, в бідах і нестатках, у тісних обставинах, під ударами, в темницях, у вигнаннях, в трудах, у неспанні, в постах, у чистоті, в розсудливості, у великодушності, в доброті, в Дусі Святому, в нелицемірній любові, в слові істини, у силі Божій зі зброєю правди в правій і лівій руці ” (2 Кор. 6, 4-7). Святі новомученики засвідчили свою віру, надію і любов до Христа і Його святої Церкви до останньої каплі крові, залишивши нам істинну прихильність до Святої Тройці. Вони стали служителями Животворящого Духа і явили духовну силу Церкви у випробовуваннях, які так потрясли народ, що і до теперішнього часу ми відчуваємо на собі гніт войовничого атеїзму.
Першим новомучеником нашої землі став митрополит Київський і Галицький Володимир (Богоявленський). Він з духовним величчям і євангельською простотою утвердив у своєму архіпастирському служінні єдність праведного життя і мученицької кончини. Але масовий  і запеклий характер гонінь починається з 1918 р. і своєї кульмінації досяг у 1937-1938 роках. Так, у 1937 р. було заарештовано 136.900 православних священнослужителів і церковних людей, і з них розстріляно 85.300. У 1938 р. заарештовано 28.300 і розстріляно – 21.500. 

Крім цього, безбожна влада своєю диявольською силою заставила відпасти від Церкви мільйони людей і стала виховувати їх у дусі осоружності  і ворожості до Бога. Виник духовний вакуум, який весь час наростав і врешті-решт, не витримавши цього духовного насилля, безліч людей почали відчувати потребу морально піднятися і освятитися, знайти віру і відродитися у благодаті і істині. І таку віру шукаючій душі дають приклади самовідданого сповідництва наших співвітчизників, які жили декілька десятиліть тому і які добре запам’ятали заповіт св. апостола Петра, який написав: „Улюблені! вогняної спокуси, що посилається вам для випробовування, не цурайтеся, ... оскільки ви берете участь у стражданнях Христових ...  Якщо лихословлять вас за ім’я Христове, то ви блаженні, бо Дух слави і Дух Божий спочиває на вас ” (1 Пет. 4,12-14). 
Страшні гоніння, які пережили віруючі, не змогли зломити людського духу. І тепер Церква, надихнувшись подвигами новомучеників і сповідників, відроджується і відновлюється, подібно до євангельського зерна, яке згнивши, сприймає воскресіння і нове життя (Ін. 12,24). Нині з цього благодатного зерна виростає щедра нива духовного обновлення народу. З попелу руїн піднімаються храми, відроджуються монастирі, сотнями будуються нові храми. Але головним надбанням подвигу мучеників і сповідників є самі люди, які за їхнім прикладом віри і любові до Бога приходять нині у храми, щоб стати нездоланним стрижнем Церкви. Вогонь репресій не тільки не зміг знищити на нашій землі православну віру, але, навпаки, явився тим світочем, завдяки якому запалали серця мільйонів людей, а сподівання на Єдиного Бога у них стало твердим і непохитним, бо Христос переміг смерть і всім дарував надію воскресіння. 

Подвиг новомучеників і сповідників приводить у лоно Церкви не тільки молодих людей, але й людей похилого віку, які у ті тяжкі часи, хоч і жили рядом з ними, але були духовно сліпими і не бачили Істини. Тепер і вони, набравшись сил від своїх сучасників, самі приходять до Бога і сповідують їх подвиги.

Будемо, дорогі, у нашому житті слідувати важкому, але праведному путі наших подвижників: рівноапостолів і святителів, мучеників і священномучеників, преподобних і праведних, пам’ять яких ми сьогодні благочестиво вшановуємо. Будемо бадьоро, зі смиренням нести свій життєвий хрест з твердою вірою в те, що якщо з нами Бог, то хто проти нас? „Як сонце ясне, як яскрава ранішня зоряниця, засяяла велична пам’ять святих, що в землі нашій просіяли ..., зогріваючи серця наші до наслідування життя їх побожного та до щирості у вірі”.2Амінь.  

Проповідь на неділю 2-гу після П’ятидесятниці.

У нинішньому Євангелії ми бачимо чотирьох людей, які все що мали, на що покладали свою надію, що у цьому світі любили, - все це покинули для того, щоб піти за Іісусом Христом, Який не мав де й голови прихилити. Тут бачимо, з одного боку, владу, з якою Христос закликає вибраних Ним людей, щоб йшли за Ним, а з іншого – послушність, з якою покликані пішли за Його голосом. Владу, з якою Христос покликав апостолів показує у Ньому божественну силу; а послушність апостолів і палке бажання покликаних вірно служити апостольській проповіді указує, як людина повинна виконувати свій християнський обов’язок.

На березі Генісаретського озера займались своїм ділом чотири риболови. Два з них запускали сітки для ловлі, а трохи дальше два інших закінчили роботу і полоскали свої сітки.  У цей самий час Хтось приближається по березі моря і, підійшовши до перших двох та й каже їм: „Ідіть за Мною, і Я зроблю вас ловцями людей ” (Мф. 4,19). Петро і Андрій пізнали в Ньому Того, Котрого їм на березі Йордану указав Іоанн Хреститель і Котрого назвав Агнцем Божим. Вони пізнали, що це був Той Самий, Який при першій же зустрічі з незнайомим Йому Симоном, дав йому нове, незрозуміле і загадкове ім’я – Петро. Без сумніву, Господу Іісусу, як Серцезнавцю, відкриті людські серця, їх почуття і прихильності. Він здалеку бачив, як близькі до Царства Небесного Петро і Андрій, Яків і Іоанн. Тому Він і вибирає їх до апостольського служіння, як достойних і готових для розповсюдження між людьми світла євангельського учення.

 З одного боку їм треба було послухатись Господнього заклику, а з іншого – як їм було йти за Людиною, яка була їм майже не знайома, тим більше не мала ні багатства, ні влади, ні власного житла, ані популярності. І куди йти з Людиною, яка й Сама не має де прихилити Своєї голови? Петро і Андрій мали хоч якусь хатину, мали човна, сітки, мали роботу і заробіток, щоб прогодуватися. А як тепер все це покидати і йти за Тим, Хто й цього не має? Але Він обіцяє зробити їх ловцями людей. І що це значить бути ловцями людей? Як можна ловити людей? Люди ловлять людей, щоб панувати над ними, поставити їх у свою залежність.  Але Христос нічого такого не мав на увазі. То ж яку відповідь міг дати Петро і Андрій? Вони були поставлені перед непростим вибором. І їхні думки, напевно, могли хитатися між можливістю відізватися на заклик і все залишити і боязню втратити те, що мають. Але перемогла послушність. Петро і Андрій, як пише Євангеліє „зараз же, покинувши сіті, пішли за Ним ” (20). 
Маючи уже двох апостолів, Христос пішов берегом Галілейського озера і таким самим чином закликав двох інших риболовів: Якова і Іоанна. Без всякої суперечки, „покинувши човен і батька свого ”  і ці „зараз же ” (22) пішли за Христом. 
Що ж то за сила, котра небагатьма словами діє так певно і нехибно, долає почуття і думки, розриває самі ніжні родинні зв’язки? Це сила превелика, надзвичайна і надприродна, це сила живого і діючого Слова Божого. „Воно, - пише св. ап. Павло, - проникає до розділення душі і духу, суглобів і мозків, і судить помисли і наміри сердечні ”  (Євр. 4,12). Це саме Слово, Єдиносущне Отцю і Духові, яке на початку світу прорекло: „Нехай буде світло і настало світло ” (Бут. 1,3). Це саме Слово, яке „в останні дні говорило нам через Сина ” (Євр. 1,2) і що Воно веліло людським голосом, те й здійснювалося: людина йде за Боголюдиною, риболов стає апостолом. 
Чому нам більше дивуватись: силі слова Христового, яке пронизувало всю глибину людських сердець, чи безмовній покірності, з якою закликані приймають призвання до царства світла і життя? Але й то й інше достойне здивування. 

Своєю послушністю вони подають і нам приклад послушності слову Христовому. Якщо ми хочемо бути дійсними імені християнина, то і у нас слово Христа повинно бути у виконанні швидким, охочим, непохитним, діяльним, щоб бути уловленими для спасіння і не дати перемогтися трудностями і надією нагород. 
Христос сказав нам: „Хто Мені служить, нехай Мене наслідує ” (Ін. 12,26). Служити Христу – це обов’язок кожного християнина. Він є святий  і найперший обов’язок, порушення якого пояснити не можливо. Бо Христос не тільки дає нам заповідь, але Він дає також силу до виконання заповіді і при цьому не силує і не примушує. 
Слухаючи ці слова у нас може виникнути питання: як нам іти за Христом і як Йому наслідувати? Адже у нас стільки земних сіток, з яких ми ніяк не можемо виплутатись, а дорога за Христом вузька і терниста. І тому, коли хочемо служити Христу, йти за Ним, ми поступово, день за днем повинні скидати з себе все, що нам мішає у слідуванні за Ним, особливо журбу за цим світом і любов до земних утіх.
Господи Іісусе, Христе Боже наш! Якщо Ти  заради нас і нашого ради спасіння піддався великому убожеству, то дозволь і нам бути учасниками Твого святого і спасительного убожества. Дай нам у думках і ділах наших залишити всякі житейські піклування, всяку земну журбу і любов до утіх світу цього, щоб зустріти Тебе „з оливою добрих діл та з світлими свічками віри ” і увійти і Світлицю Твою. 
Проповідь на неділю 2-гу після П’ятидесятниці.3
  У євангельському читанні сьогоднішнього дня ми слухали благовістя про те, як Господь наш Іісус Христос закликав до слідування за Собою перших своїх учеників, які займалися риболовством на Галілейському морі. 

Петро і Андрій, Яків та Іоанн уже були знайомі Іісусу Христу раніше, бо чули про Нього від Іоанна Хрестителя, що це «Агнець Божий, Котрий бере на Се6е гріхи світу» (Ін. 1, 29). Вони відвідували Його у назаретській оселі, вели бесіду з Ним про Царство Боже і щирим серцем увірували в Нього, як про обітованого пророками Месію. Але на той час ще не залишали своїх домівок, ні сімей, ні своїх повсякденних діл і занять. Проходячи по березі Галілейського мооря, Господь побачив їх коли одні з них закидали в море сітки, а інші на березі поралися з своїми снастями і сказав їм: «Ідіть за Мною, і Я зроблю вас ловцями людей. І вони зараз же, покинувши сіті, пішли за Ним» (Мф. 4, 19-20). З цих пір раз і назавжди ці істинні ізраїльтяни, які прагнули Царства Божого, віддали себе Господу Іісусу, присвяти все своє життя благовіствуванню Царства Божого і проповідуванню Євангелія Христового, залиши все – і доми, і рідних своїх, і пішли за Христом. З тих пір бути завжди з Господом, з Ним страждати, для Нього і за Нього терпіти наруги, мучення і саму смерть, було для них жаданою участю і предметом їх полум’яних бажань та молитов.
Від нас, дорогі, Господь не вимагає неодмінного обов’язку, щоб ми залишали все по прикладу апостолів, покидали свої домівки, йшли від своїх родичів, але все-таки обов’язок бути з Христом і слідувати за Ним лежить і на нас, бо і ми ученики Його. Служити одному Господу, любити Його більше всього, жити для Нього одного, є першим і головнішим обов’язком кожного християнина. Вступаючи в число віруючих і чад Божих, ми відреклися від сатани і від всіх діл його, і всього служіння його, і від всієї гордості його - тобто відреклись від диявола, як начальника всякого гріха, який прихилив до гріху першу людину і через гріховну похіть заволодів всім впалим потомством. У Хрещенні ми відреклись від всіх гріховних і беззаконних діл, які є діла диявола, від всього гріховного життя, яке є служінням дияволу, від всієї метушливої мирської пристрасті, від всього на чому стоїть і опирається гординя диявола. 
      І, навпаки, через віру в Христа, Сина Божого,  ми з’єдналися  з Отцем Його і Святим Духом, сповідуючи Його Єдиним своїм Царем і Господом, обіцяючи «служити Йому в святості й праведності перед Ним у всі дні життя нашого» (Лк. 1, 75), обіцяючи Його слухатись у всьому, виконуючи Його святу волю і сповняти Його божественні, животворні і спасительні заповіді, на Нього одного надіятись і Йому передати свою душу і тіло, всі думки і почуття, все життя і долю.
З цим зреченням від гріховного життя, з цією обітницею назавжди належати Господу ми хрестились у ім’я Пресвятої і Животворящої Тройці, тобто погреблися, як пояснює апостол, з Христом у смерть і воскресли з Ним для нового, благодатного життя (Рим. 6,4), умерли для гріха і ожили для правди і чесноти, відкинули «колишній спосіб життя старої людини, яка зотліває в спокусливих похотях, а обновилися духом розуму свого і одягнулися в нову людину, створену за Богом, в праведності і святості істини» (Єф. 4, 22-24). Тільки на цій умові ми прийняті у число учеників Христових, названі дітьми Божими, об’явлені спадкоємцями Царства Божого в оселях Отця Небесного.
Така сила нашого хрещення у Христа, таке значення нашого християнського звання і така сутність християнського життя! В кому немає цих ознак християнства, той хоч і знає Господа, проте не є Його учеником і послідовником. Хто не живе Христовим життям, той хоч би і вірував у Нього і хрестився в ім’я Його, за словом Самого Господа, носить «ім’я, ніби живий, але такий мертвий» (Апок. 3,1). Хто не йде за Іісусом Христом, той йде не царським шляхом догоджання Богу, а йде широким шляхом догоджання світу, який веде до вічної загибелі. Словом, бути з Христом невідступно, слідувати за Ним всюди і завжди є нашим першим, головним й істотним обов’язком від виконання якого залежить і тимчасова і вічна наша доля. 
Хто ж перебуває з Христом? Той, хто з’єднався з Ним живою, твердою і не відступною вірою; хто всім серцем вірує в Нього, як у єдиного істинного Сина Божого, Владику і Господа життя нашого, єдиного Спасителя світу без Якого не має спасіння, але вічна загибель. Також перебуває з Христом той, хто вірує в Нього, як у Єдиного Суддю і Подателя всього, Який має владу або оправдати нас і прославити з Собою, або погубити тіло й душу у геєні вогненній і хто за цю віру, за ім’я свого Господа і Спасителя, за Хрест і Євангеліє готовий покласти свою душу, віруючи обітниці Господній: «Хто хоче зберегти свою душу, той згубить її, а хто згубить душу свою заради Мене, той збереже її» (Лк. 9,24).
Перебуває з Христом той, хто з’єднався з Ним міцною любов’ю, так що «ні смерть, ні життя … ,  ні теперішнє, ні майбутнє, ні висота, ні глибина, ані інше створіння не зможе відлучити нас від любові Божої, що в Христі Іісусі, Господі нашому» (Рим. 8,38-39). Перебуває з Христом той, хто любить «Господа Бога … всім серцем своїм, і всією душею своєю, і всією силою своєю» (Втор. 6, 5), для кого Господь Іісус Христос є все – і світло, і життя, і їда, і утіха, і радість, і насолода, і блаженство.

Перебуває з Христом той, хто з’єднався з Ним живою і ніколи не відпадаючою надією, в Ньому покладає всі свої надії, до Нього направляє всі свої бажання, в Ньому шукає і від Нього чекає всього щастя і всіх радостей життя. Перебуває з Христом той, хто цілком віддав самого себе Господу, всю душу і серце своє, всю участь і долю свою, для кого вічне життя з Христом Господом є перша й найголовніша ціль всієї діяльності, зосередження всіх надій і бажань, всіх думок і прагнень. Така людина і розумом, і серцем, і думкою, і бажанням, і почуттями, завжди і всюди з Христом Господом: в Ньому покладає весь скарб серця і з Ним все життя його закрите у Богові. 
Що значить йти за Христом? Це значить у всьому житті і ділах слідувати Йому, як найвищому взірцю і прикладу істинно святого і богоугодного життя, жити і діяти так, як жив і діяв на землі Сам Господь Іісус Христос. Він покладав всю ціль Свого життя у виконанні волі Отця Небесного, у здійснення діл, які передав Йому Отець: «Моя їжа, - говорить Христос, - є творити волю Того, Хто послав Мене, і звершити діло Його» (Ін. 4, 34).  
Так поступає й істинний ученик Христов: у всьому і завжди він старається догоджувати Господу, виконувати Його святу волю, поступаючи по Його заповідях, не випробовуючи, чому це дозволяється і чому інше не дозволяється. Скоріше такий згодиться би залишитися без нічого у житті, ніж переступити заповідь Божу. Згадаємо, яких почестей і скарбів не пропонували святим мученикам, яких мук вони не винесли, щоб нахилити їх принести жертву ідолам хоч би для виду, але вони були готовими краще перетерпіти всі муки, випробувати тисячу смертей, ніж, хоч би удавано, переступити першу заповідь Божу, яка велить служити і поклонятися тільки єдиному істинному Богу, Творцю неба і землі. 
Господь Іісус Христос був милосердним і співчутливим до всіх. Він прощав грішникам, годував голодних, зцілював страждаючих, закликав до заспокоєння всіх струджених і обтяжених. 

Так поступає й істинний послідовник Христов: він прощає  своєму брату «до семидесяти разів по сім» (Мф. 18,22), подає  що має тим, хто просить у нього, дає їду в ім’я Христове голодному і пиття спрагливому, одіває голого, приймає у дім свій сироту, успокоює подорожуючого, утішає страждаючого, підкріплює своєю порадою падаючого, допомагає хворому, відвідує заточеного у в’язницю, готовий розділити з потребуючим братом своїм все до послідньої сорочки і до останнього шматка хліба.
Господь Іісус Христос являючись безпристрасним і доскональним по природі, постився сорок днів у пустелі, віддавав час ночі молитві до Свого Отця, а в послідню ніч Свого перебування на землі молився до кровавого поту.
Так поступає й істинний ученик Христов: він смиряє свою плоть, гасить пристрасті свої постом і утриманням, привчає себе до строгої помірності у всьому, знаючи, що «Царство Боже не їжа і пиття, але праведність і мир, і радість у Святому Дусі» (Рим. 14,17), згадуючи при цьому страшне слово Господнє: «Горе вам, ситі нині! бо будете голодувати. Горе вам, що смієтесь тепер! бо будете плакати і ридати» (Лк. 6,25). Тому істинний ученик Христов укріпляє дух свій і освячує всі свої діла молитвою і молиться на всякий час духом, присвячуючи молитві до Отця Небесного той час, коли інші або покояться на постелях своїх, або веселяться плотськими радостями. Він огороджує і розум, і серце, почуття, і уста свої страхом Божим. Від того всяке, саме звичайне його діло, освячуючись молитвою і словом Божим, стає  ділом святим і богоугодним. Всяке слово його, яке виходить з серця, наповнене страхом Божим, буває корисне і повчальне, розчинене сіллю благодаті.

Іісус Христос у всі установлені законом свята приходив з Галилеї до Єрусалиму у храм Божий, щоб там молитися, учити і творити чудеса.  
Так і послідовник Христов дні свят Господніх присвячує Господу Богу Своєму. Залишаючи всі діла свої, він приходить до храму Божого, щоб там принести  Господу жертви хвали і подяки за всі Його благодіянні, і випросити Його святе благословення на всі діла і труди свої. Також і у домі  своєму він проводить святі дні Господні у молитві і благоговійних роздумах про діла Божі, у повчанні слова Божого і у милосерді до своїх ближніх. Тому Бог допомагає їм і всі починання їхні благотворні, всі труди їхні успішні, на домах і сімействах їхніх почиває благословення Боже. 
Господь Іісус Христос терпів чисельні наклепи, переслідування, гоніння і мучення від своїх ворогів, не перестаючи робити їм добро, плакав про народ, який відкинув Його і віддав на смерть та молився про своїх розпинателів. 

Так поступає й істинний ученик Христов. Він любить ворогів своїх благословляє тих, хто проклинає їх, добро творить тим, хто ненавидить їх і молиться за тих, хто кривдить і гонить їх (Мф. 5, 44), не платить злом за зло, а, навпаки, благословляє (1 Пет. 3,9).
Хто, таким чином, слідує у всьому за Господом і має перед собою величний приклад Його святішого життя, той безсумнівно прийде туди «де Христос сидить праворуч Бога» (Кол. 3,1), бо «хто Мені служить, - говорить Сам Христос, - нехай Мені наслідує; і де Я, там і слуга Мій  буде» (Ін. 12, 26).
Чи бачите, що і не залишаючи ні дому, ні рідних своїх, ні повсякденних діл і занять своїх, можна прослідувати за Христом, бути завжди з Ним і служити Йому. Не будемо думати, що від цього можуть постраждати наші земні справи, що можуть бути якісь  важливі упущення і ущерби у нашому господарстві, якщо ми будемо думати тільки про те, як догодити Господу, думати тільки про небо, шукати тільки Царства Небесного. Навпаки, тоді якраз всі наші життєві діла приймуть правильний і успішний напрямок, всі наші труди будуть супроводжуватись благословенним успіхом, всі заняття наші одухотворяться, освятяться благословенням згори. Коли перш всього будемо шукати  Царства Божого і правди Його, коли неусипно будемо трудитися не для тимчасових вигод, а для здобуття вічних благ від Подателя всіх Бога, коли будемо діяти не з проявами честолюбства і користолюбства, а з догоджання Богу, з послушності волі Божої, від Нього Єдиного очікувати відплати на небі, тоді тільки і земний добробут наш буде забезпечений і укріплений Божим благословенням. «Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його, і все це додасться вам» (Мф. 6, 33), - це сказав Той, у чиїй владі і небо, і земля, і ми, і всі діла наші. «Я був молодим і постарів уже, - говорить пророк Божий, - але не бачив праведника покинутим, або щоб діти його просили хліба. Він щодня дає милостиню, позичає і рід його в благословенні перебуває» (Пс. 36, 25-26). Амінь. 
Проповідь на неділю 2-гу після П’ятидесятниці.

Минуло вже тисячу років з тих пір, як свята віра Христова засяяла своїм благодатним світлом на древніх землях Київської Русі. Скільки дорогоцінних плодів принесла свята віра нашій Вітчизні і нашому народу! Вона насадила по всьому лицю землі святі обителі і там вперше почалась наша писемність. У монастирях були відкриті перші школи. Там трудились літописці, які записали історію нашої Вітчизни. Православна віра наклала свою глибоку печатку на древньоруські закони, зм’якшивши при цьому язичеські норови. Вона створила і укріпила у нашому народі сім’ю, якої не було у язичестві з-за його багатоженства. 
Тому хрещення Русі є духовним святом. Це не просто згадка про історію нашої країн, згадка про її державність, культуру і думку. Хрещення Русі – це також необхідність задуматись над тим, що дала християнська віра, християнська ідея для пізнання людиною самої себе, свого призначення, путі свого морального і духовного вдосконалення. 
А головне те, що свята православна віра викормила своїм духовним молоком, звела на небо і прославила тисячі Божих угодників, які стали нашими молитовниками, нашими заступниками перед Престолом Божим. І ось сьогодні, у другу неділю після П’ятидесятниці, наша Церква урочисто святкує пам'ять всіх святих, які просіяли на землях нашої країни. 

Їх багато, їх тисячі: одні з них прославлені всією Церквою, декотрі вшановуються на місцях, в окремих областях, інші відомі тільки одному Богу. І знову хочеться сказати: як їх багато! Неусипні молитовники Антоній і Феодосій Печерські, кроткий і смиренний Серафім Саровський, кріпкий волею, мужній і терпеливий у всіх випробовуваннях Зосіма Соловецький, полум’яний борець за Православ’я Іов Почаєвський; великі святителі нашої Церкви, які віддали себе на служіння ділу вічного спасіння людей: Димитрій Ростовський, який все життя присвятив вивченню життя святих людей і залишив нам їх життєописання, Феодосій Чернігівський, просвітитель Сибіру Іоанн Тобольський, Інокентій Іркутського. Та хіба можна перелічити і назвати імена всіх праведників, виплеканих у лоні нашої Церкви? Воістину, нам є чим духовно пишатися, є чому навчитися у цих Божих людей на шляху до Царства Небесного! А головне – побачити на їх прикладах як потрібно вірувати, як потрібно терпіти, як потрібно любити, як потрібно берегти для Царства Небесного свою безсмертну душу. 
В Євангелії є такі слова, які, напевно, багато кому з нас відомі, що «усякому кому дано багато, багато й вимагається, і кому багато довірено, з того більше й стягнеться» (Лк. 12,48). Нам, треба сказати, багато дано нашим Господом. Він  дав «хмару свідків» нашої віри,  як називає святих людей апостол Павло (Євр. 12, 1) і дає їх нам для того, щоб вони були не тільки нашими молитовниками і заступниками, але й учителями і керівниками на дорозі до вічного життя. Ми маємо безліч взірців святої віри в особах не тільки вселенських святих, але якраз наших рідних братів і сестер по плоті і крові.
Багато нам дано, але багато й стягнеться з нас. Свята віра, яку ми бережемо від днів свого дитинства – це насіння, яке повинно давати плоди в душах кожного з нас. Свята віра, яку передали нам у дорогоцінну спадщину предки – це талант, даний Богом кожному з нас, який потрібно зростити, щоб вернути його Небесному Господарю примноженим. 
І ось коли ми пригадуємо про наших угодників Божих, ми нібито ставимо свою совість і серце перед їхнім лицем. Буває, що на живому, плодоносному дереві можуть знайтися сухі гілки, які не дадуть плодів; також і на живому тілі можуть бути омертвілі і безжиттєві органи. Так, можливо, і ми з вами являємось безплідними вітками на величному дереві Христової Церкви? Можливо, і ми з вами мертві, безжиттєві органи на великому тілі Христової Церкви? То ж як узнати, живі ми, чи мертві у Христі?

Святий апостол Павло дає нам таку заповідь: «Перевіряйте самих себе, чи у вірі ви; самих себе досліджуйте» (2 Кор. 13,5). Але як ми це зробимо, як випробуємо себе, як дослідимо себе? Господь Спаситель дає нам відповідь на це питання. Він сказав: «Хіба збирають виноград з тернини, або смокви з реп’яхів? Так усяке добре дерево і плоди добрі приносить, а погане дерево і плоди погані приносить» (Мф. 7,16-17).
Якщо ми приносимо у своєму житті добрі плоди, то являємось добрим деревом, і тоді ми не мертві, а живі органи тіла Церкви Христової. Св. ап. Павло учить і часто св. Церква нагадує нам ці слова: «Плід же духу є: любов, радість, мир, довготерпіння, добрість, милосердя, віра, лагідність, стриманість» (Гал. 5, 22-23). Апостол назвав дев’ять основних плодів істинного життя з Христом. Це плоди, яких від нас терпеливо очікує Господь Іісус Христос і відчиту у яких потребує від кожного з нас на своєму Божественному суді.
Хай кожен, заглядаючи у свою совість і углибляючи в неї свій духовний погляд, відповість собі на питання: чи зростає в ньому любов до Господа, така любов, коли вірний син Небесного Отця любить Господа свого більше всього на світі, більше всього бажає виконати волю Божу, більше всього боїться її порушити і погубити свою безсмертну душу? Істинна любов до Бога проявляє себе в тому, що християнин прагне своєю віруючою душею тісніше і ближче з’єднатися з Спасителем через молитву, через св. таїнство Причастя і, шукаючи цього спілкування з Господом, радується тим хвилинам, у які відвідує його серце Господь, відкликаючись на його заклик і поселяючись у його серці. 
То чи є у нашому серці така любов один до одного, яка не бажає нікому того, чого не бажає собі, тобто та любов, чка заповідана Господом? Також, чи живе у нашому серці радість - світла, свята радість про те, що у нас є безсмертна душа, що всі ми спасенні безцінною Кров’ю Господа Спасителя, народжені Ним для вічного життя? Чи носимо ми в собі радість про те, що наш Небесний Отець ще терпить кожного з нас на землі, ще дає дні життя, щоб у ці решту років ми потрудилися для життя майбутнього віку і щоб свою душу зробили достойною учасницею вічного життя? Чи живемо ми радістю про те, що Господь приготовив для кожного з нас місце в Своєму Небесному Царстві?
Чи перебуває в нашому серці мир про Господа, мир у совісті, коли людина може  споглядати Господа чистими духовними очима, коли з такою ж чистою душею ми можемо дивитись в очі один одному, простивши взаємні образи, не ховаючи брехні і злоби один проти одного, удержуючи свій язик від осудження? 

Чи навчились ми бути довготерпеливими? Це плід життя з Христом, якщо всяку скорботу і прикрість ми приймаємо як би з руки Божої і коли ніяка скорбота  не роздратовує нас і не викликає озлоблення. 

Чи дихає наше серце благістю, коли людина не розрізнює між своїми ближніми друзів і недругів?

Чи сяє наше серце милосердям, коли людина не тільки від надлишку, але й від свого нестатку готова поділитись з немаючим, можливо, останнім шматком хліба, чи останньою монетою?

Чи прикрашує нас віра в Бога, віра яка не знає сумнівів і хвилювань, тверда як скала, віра в силу слова Божого, як слова істинного, всемогутнього Господа Бога? 

Чи являємось ми носіями лагідності, яка не знає ненависті, а буває поблажлива, мирить нас з особистими ворогами, спонукає людину думати тільки про свої гріхи і не осуджувати іншого, хоч би і явного грішника, думати тільки про те, як нам самим явитися перед Господом?

Чи привчаємо ми свою душу до утримання, до боротьби з хтивістю і пороками, до посту не тільки тілесного, але й духовного, до утримання від гріхів? 

Ось це чесноти істинного християнства: любов, радість, мир, довготерпіння, добрість, милосердя, віра, лагідність і утримання.

Відповіді за земне життя кожного з нас Господь потребує по цих плодах. І свою віру ми можемо і повинні провіряти по цих плодах. «По їхніх плодах пізнаєте їх», - говорить нам Господь (Мф. 7,20).

Якщо ми у своєму серці носимо ці плоди, хоч і в не такій доскональній мірі, як святі угодники Божі, але носимо хоч би у мірі, доступній нашим силам – значить ми не мертві, не безжиттєві органи Тіла Христового, не безплідні гілки дерева Церкви Христової - значить  ми живі у Христі. 
Ми живі, якщо наше серце горить вірою у Бога, якщо ми всім своїм єством хочемо Йому слідувати - слідувати Його любові, чистоті, милосердю, відданості волі Небесного Отця. Ми живі, якщо наша совість стоїть на сторожі серця і коли гріх та порок проникає у це серце і затуманює нашу чистоту, ця совість зве до покаяння. Ми живі, якщо ми боїмося вічної погибелі нашої безсмертної душі і під гріховним тягарем шукаємо у Господа на молитві благодаті покаяння і прощення. Ми живі, якщо нас страшить небезпека, що невидимий ворог нашого спасіння знову може заволодіти нашим серцем. Ми живі, якщо наше серце прагне до небес і хоч тремтячими і слабими ногами, але все-таки ми прямуємо духом туди, де святі угодники чекають  нас у свою сім’ю, щоб вічної радості не було кінця.
Блажен, хто так живе. Він йде вірною дорогою до свого Господа. Але коли в нас  панує байлдужість до горя і сліз наших ближніх, якщо в нас мало турботи про спасіння своєї душі і відсутня думка про неминучість смерті і ми своїм серцем живемо тільки у гущі земних турбот і розваг, - то що це значить? Невже сила віри Христової з часом ослабла до того, що не має влади над нами? Невже  оскуділа у Церкві Христовій сила благодаті?

Ні! Світло віри Христової як і раніше сяє по всьому лицю православної землі; не оскудіє і ніколи не зможе оскудіти сила благодаті Святого Духа, яку Церква подає людям. Якщо ми, живлячись Слово Божим і благодаттю Божою, все ж таки залишаємося поганими християнами і недостойними дітьми Небесного Отця, то це тому, що в самих нас ослабла віра, а слаба віра не може мати і тих плодів, яких очікує від нас Господь.
Що ж нам робити з нашою слабою, немічною вірою? Потрібно, перш всього, молитись про її примноження, її укріплення, як святі апостоли просили свого Божественного учителя і казали: Господи, «додай нам віри» (Лк. 17,5). Потрібно укріпляти в собі вогонь віри молитвою, увагою до Слова Божого, старанністю до відвідування храму і нашого богослужіння і роздумами про шляхи Провидіння Божого у житті кожного з нас. Потрібно надихатись прикладами святих людей, прикрашених вірою і всіма тими плодами, які виростають у серцях людей, які зберігають у собі щиру віру. Хочеться від усього серця молитовно побажати вам, дорогі, щоби у наших серцях було більше і більше плодів святої віри, успадкованої нами від предків, щоб не застидались нас наші святі земляки, коли ми прийдемо у їхню сім’ю, в Небесне Царство, але узнали в нас своїх братів та сестер і там прийняли нас перед Лицем Небесного Отця під свій благодатний небесний покров. Величаем вас, святии вси в земли нашей просиявшии, и чтем святую память вашу, вы бо молите о нас Христа Бога нашего. Амінь. 
Проповідь на неділю 2-гу після П’ятидесятниці.

Сьогодні свята Церква молитовно вшановує пам'ять святих, які просіяли на наших землях. Незчисленний сонм угодників Божих, які прикрасили нашу рідну землю. Серед них як люди духовного звання: митрополити, архієпископи і єпископи, священики та диякони, так і мирські люди: прості монахи, юродиві, військові і крім того багато преподобних жінок. Всі вони, незалежно від їхнього положення, добились святості через подвиг духовного життя.  Що значить жити духовно? Жити духовно це значить творити духовні плоди. Св. ап. Павло у посланні до галатів роз’яснює, що плід духа - це «любов, радість, мир, довготерпіння, добрість, милосердя, віра, лагідність, стриманість» (Гал. 5, 22-23), тобто ті головні християнські чесноти, які ведуть людину до блаженства ще тут, на землі, і сприяють спасінню і досягненню вічного спілкування з Богом.  

Святі, пам'ять яких ми сьогодні урочисто вшановуємо, якраз таким шляхом угодили Богу і досягнули вічного блаженства. Крім того, вони показали нам приклади правдивого життя і навчили нас боротися з гріхами. Зокрема, вони довели, що спілкування з Богом можуть досягнути тільки ті, хто очищає свої серця від гріху. Святитель Феофан Затворник пише: «Чи в пустині хто живе, чи в монастирі, чи серед людей звершує своє спасіння, - всякому з них один закон – очистити своє серце від пристрастей».

У таїнствах Хрещення і Покаяння Господь прощає християнину попередні гріхи і подає сили для боротьби з гріхом на подальше життя. Але, нажаль, гріховні почуття і бажання залишаються в людині і викоренити їх можна тільки через постійний подвижницький труд. Тілесний подвиг, тобто піст, пильнування за собою і різноманітні діла милосердя поступово очищають душу від пристрастей і підготовляють її до духовного подвигу, тобто до молитви, читання Слова Божого і духовної тверезості.

Постійна праця над собою – невід’ємна умова досконалості у духовному житті. Так у древніх житіях святих розказується про якогось старця, який у пустелі проводив подвиг мовчання. Його келія знаходилась далеко від води. Одного разу, йдучи по воду, струджений старець подумав: «Що за потрібність переносити мені цей труд? Переселюсь я і буду жити близько біля води». Продумуючи як краще поступити, він оглянувся і побачив когось, хто йшов за ним. Старець запитав: «Хто ти?».        -   « Я ангел Господній, - відповів той, - посланий від Бога рахувати твої кроки, щоб за кожен ти одержав нагороду». Цей приклад показує, що всяка праця заради Бога багато робить для успадкування Царства Небесного.
Інший приклад: учня одного з великих старців бороли гріховні думки, але він мужньо протистояв їм. Святий старець помітив посильний його подвиг і якось сказав: «Якщо ти хочеш, сину, я помолюся Господу, щоб Він взяв у тебе боротьбу». Учень відповів: «Отче, хоч я і труджусь, але бачу і відчуваю у собі благий плід. За причини цієї боротьби я пощуся, більше і більше вправляюся у пильнуванні і молитвах. Але прошу тебе, отче, помолись Господу, щоб дав мені силу витримати боротьбу і подвизатися законно». Тоді мудрий старець відповів йому: «Тепер я взнав, що ти  вірно зрозумів, що цією невидимою боротьбою з духами злоби піднебесної, при допомозі терпіння, звершується вічне спасіння твоєї душі».   

   І святі, які просіяли на нашій землі все життя проводили у строгих тілесних і духовних подвигах, у чеснотах завдяки яким вони змогли подолати спокуси лукавих демонів. 
Людська природа, яка звільняється від гріховної пристрасті стає храмом Божим (Ін. 14,23). Але у всіх добрих починаннях ми потребуємо Божої допомоги, «бо без Мене, - сказав Господь, - не можете робити нічого» (Ін. 15,5). Допомога Бога випрошується щиросердечною молитвою, і Спаситель  обіцяв: «Просіть, і дасться вам» (Мф. 7,7).
Отож, тільки дорогою постійного подвижництва, який указаний святими отцями і подвижниками, які просіяли на наших землях: безперестанні труди у ім’я Господнє, смирення і сердечне покаяння, боротьба з гріхом і пристрастями приведуть нас  до вершин духовної досконалості і до завітної цілі – вічної участі у Царстві Небесному, у чому хай допоможе нам Господь по молитвах всіх святих, які просіяли у землях наших. Амінь.
Проповідь на неділю 2-гу після П’ятидесятниці.

Великий і радісний для нас цей недільний день, бо сьогодні ми творимо пам'ять наших співвітчизників – всіх святих, які просіяли на теренах наших земель. 

Починається ряд святих землі нашої з святої рівноапостольної Ольги – мудрої вдовиці, правительки і матері  християн Київської Русі. Ольга у терпеливій надії виховала свого внука – святого рівноапостольного великого князя Володимира, за правління якого почалась християнізація його держави.  

З Ольги і Володимира на землях нашої країни починається ряд святих від першого митрополита Київського Михаїла до недавно прославленого нашою Церквою Київського митрополита Володимира (Богоявленського). Серед святих нашої Церкви є також великий сонм преподобних від Антонія і Феодосія Києво-Печерських, до преподобних Іова і Амфілофія Почаєвських і Кукші Одеського і безліч новомучеників, які постраждали за віру у роки войовничого атеїзму.  

Серед лику святих є багато князів, будівельників і безліч безвісних воїнів, які зброєю і твердою вірою забезпечували мир і нерушимість рідної землі, поклали своє життя на полі битви. Інші у суровому подвигові чернечого життя, у молитві і пості шукали єднання з Богом, просили Господа про благословення і процвітання і укріплення нашої рідної землі і її народу. 

Згадаємо також подвиг Христа ради юродивих, чиї імена так благоговійно береже наша Церква, подвиг преподобних монахинь, страстотерпців, багатьох по місцях відомих і невідомих пустельників і благочестивих мирян, які чистою совістю і трудом рук своїх послужили ближнім і в щирій молитві відійшли до Бога.  
Подвиг святих був багатогранним. Різноманітними також були шляхи їхнього земного служіння. Сьогодні ми навчаємось тому, що при всяких зовнішніх умовах можливе духовне вдосконалення і успадкування життя вічного. Проте, не про це хочеться говорити в день пам’яті собору наших святих. Хотілось би відзначити ту силу, яка звела їх на висоту досконалості і подібних до нас зробила такими до нас неподібними. 
Цією силою була справжня любов до світу, який їх породив, але того світу, який вони зуміли подолати. Цією силою було почуття своєї єдності з Христовою Церквою і вболівання за долю своєї Батьківщини. Цей особливий дар душі вони відкрили Богу як потаємне бажання свого серця і пронесли його через життя своє як подвиг. Почуття це настільки сильне і нездоланне, що носити його у серці своєму уже і є подвиг. Але виконати це на ділі можливо тільки при сприянні  благодаті Божої. Благодать обновила, примножила і освятила їхні душевні сили, а свята Церква показала їм істинний образ єдності і любові. Адже хто перебуває у Церкві Христовій, у тому і Бог перебуває. Через Церкву Христову освячується весь навколишній світ. У Церкві пізнається глибина Божественного Провидіння і широта участі в ньому людини.
Наші святі, які чистим і вогненним серцем прийняли віру, дивно постигнули цю велику тайну Церкви. Всю силу свого єства вони принесли для ствердження на землі цієї боголюдської єдності. Зблизити Бога і людину у досконалій єдності за образом єдності Пресвятої Тройці – це не тільки себе спрямувати до Бога, але зібрати оточуючих і разом попрямувати спільною дорогою до Нього – такий був дух наших подвижників.

 Святі наші – це святі-трудівники. Подвиг їх – подвиг полум’яного духа і натруджених рук. Як би не був нині зображений на іконі наш святий, в якому би земному званні він не перебував, він перш всього  трудився у самовідреченні заради інших, трудився і полум’янів у молитві не про себе одного, а про всіх відомих і невідомих йому земних братів і сестер. У безмірній сердечній глибині вмістили вони небесну чистоту і земну печаль та радість.

Тому і стоять вони завжди – і особливо у цей день, єдиним ликом перед Престолом Божим, простираючи до Нього свої молебні руки. І молять вони про прощення наших гріхів, про допомогу нам у земних наших турботах, про мир і благоденство рідної землі, про благостояння Православної Церкви нашої, про успадкування кожним з нас слави вічного життя і нероздільної з ними єдності. 

Помолимось і ми загальною з ними молитвою, щоб у єдності святої Церкви і нам успадкувати їх блаженний уділ. Амінь.

Проповідь на неділю 2-гу після П’ятидесятниці.

Згадаємо сьогоднішнє євангельське читання. Апостол Матфей пише: «Проходячи біля моря Галілейського, Христос побачив двох братів: Симона, що звався Петро, і Андрея, брата його, які закидали сіті в море, бо вони були рибалки, та й каже їм: ідіть за Мною, і Я зроблю вас ловцями людей. І вони зразу же, покинувши сіті, пішли за Ним. Ідучи звідтіля, далі побачив Він інших двох братів: Якова Зеведеєвого та Іоанна, брата його, у човні із Зеведеєм, батьком їхнім, які лагодили сіті свої, і покликав їх. Вони, покинувши човен і батька свого, зараз же пішли за Ним. І ходив Іісус по всій Галілеї, навчаючи в синагогах їхніх і проповідуючи Євангеліє Царства, зцілюючи всякий недуг і всяку неміч у людях» (Мф. 4,18-23).

У пророка Ісайї є такі Господні слова:    « … ваші думки – не Мої це думки, а дороги Мої – то не ваші дороги … Бо настільки небо вище за землю, настільки вищі дороги Мої за ваші дороги, а думки Мої – за ваші думки» (Іс. 55, 8-9). Так ось, якщо б Христос поступив згідно з людськими думками, то Він би вибрав не дванадцять рибалок, а дванадцять земних царів і їх зробив би Своїми послідовниками і апостолами. Можна собі уявити, як би ім’я Христове швидко розповсюдилось по всьому світу. Царськими указами були би знищені ідоли і капища перетворились би на християнські храми. З якою б легкістю у всьому людському роді припинилось криваве заколення жертовних тварин і утвердилась би Церква Єдиного і Живого Бога. Без всяких страждань Христос зміг би зійти на один-єдиний царський престол і через дванадцять своїх покірних царів почав би  управляти всім світом. Тоді би і жорстокі серцем юдеї без всякого труда признали б Царя Христа як свого очікуваного Месію і поклонились би Йому.

Але що сталось б з таким царством, створеного на скору руку силою і генієм однієї людини? Сталось би те саме, що сталось з усіма іншими царствами, створених на Землі до пришестя Христового і світ очутився би у тому самому або ще гіршому стані, звідки починав.

, цвіте, покривається зеленим листям, блищить свіжістю і красою, і приносить людям і ангелам соковиті і благодатні плоди.

Якщо б Господь наш Іісус Христос поступив, як поступають люди, Він дійсно зміг би дуже скоро прославитися серед людей, але ми не змогли би спастися від вічної смерті. Адже Христос прийшов не для людської слави, а для спасіння людей. Він прийшов до людей не так як приходить силач на борцівський поміст, щоб показати свою силу та мистецтво і добитися оплесків, але приходить як Друг і Лікар, щоб навістити нас, хворих і безпомічних, наодинці поговорити з нами і подати пораду і лікарство. Тому благо нам, що Господь поступив по Божому і вибрав апостолами не дванадцять царів, а дванадцять нікому у світі невідомих і простих рибалок. 

Чому Христос сказав Андрію і Петру, Якову та Іоанну: «Ідіть за Мною, і Я зроблю вас ловцями людей»? Сказав тому, що Господь знав їх серця. Він знав, що вони подібно дітям вірують у Бога і покоряються законам Божим. Він знав, що вони привикли не керувати і приказувати, а працювати і слухатись. Він знав, що вони нічим не гордились, що серця їхні були сповнені смиренням і послушністю волі Божій. І хоч вони були простими рибалками, зате душі їх прагнули до як можна більшої істини і правди Божої. Тому Христос закликав їх і тому вони пішли за Ним.

Таким же чином Бог поступає зі всіма нами. Він не силує нас ставати на дорогу спасіння, але надає нам можливість самОсь тому-то Христос премудро почав побудову Свого Царства не з верхів, а знизу, не з царів, а з рибалок! І хоч це Царство не зразу повстало у всій своїй красі, бо росло воно дуже повільно, але не зважаючи на це, навіть і тоді, коли цілі армії ворогів, які на протязі століть старались зруйнувати і знищити це Царство, Воно і через дві тисячі років, подібно могутньому дереву пустило глибокі корінняим, вільно і з допомогою свого розсудку вибрати спасіння чи вибрати загибель. І ось коли Бог, Який бачить, що наші серця схиляються на дорогу добра і стають на путь спасіння, Він не бариться нас закликати до себе. І, відповідно, коли наші серця будуть невідворотно сповзати на путь загибелі і зла, Бог залишає нас і нашим господарем стає сатана. Згадаємо долю Юди-зрадника. Коли його серце повністю схилилося до зла і вибрало темну дорогу загибелі, Христос більше не пробував відвернути його від цього. Напроти, побачивши, що в Юду ввійшов сатана, Господь Сам добровільно віддав Себе в руки ворогів. Таким чином, Господь ніколи не обмежує свободи людської волі, але очікує доти, поки вони самі не визначаться у виборі чи то добра чи зла. 

Отже Господь вибрав малих і некнижних, щоб ними посоромити великих і мудрих; вибрав бідних, щоб посоромити багатих. Це означало, що на протязі всього часу проповіді  апостоли будуть шукати  і ловити духовні блага не зусиллями своєї особистої душі, але силою Божою, не своїм розумом, але божественним одкровенням. 

Сьогоднішнє Євангеліє закінчується такими словами: «І ходив Іісус по всій Галілеї, навчаючи в синагогах їхніх і проповідуючи Євангеліє Царства, зцілюючи всякий недуг і всяку неміч у людях». Отже, Господь Іісус Христос, після 30-ти років усамітнення, починає Своє Божественне служіння. Це служіння полягало у тлумаченні старозавітного закону Божого, у проповіді Євангелія і все це підтверджувалось багатьма чудесами і знаменнями. Чому Христу прийшлося тлумачити старозавітний закон? Тому, що хоч цей закон був подібний до доброї і родючої землі, але лжеіменні тлумачі так перекрутили його, що світло цього закону було повністю заховане у терні і осоті людського мудрування. І тому Господу прийшлось переорати цю запущену землю і посіяти на ній нове і здорове насіння.

Це сіяння продовжується до нині і буде тривати до закінчення віку. Це так! Бо як закликав Господь апостолів біля Галілейського озера, так закликає й нас і говорить: ідіть за Мною. І коли ми почуємо цей голос, не будемо баритися ні хвилини, але залишимо все своє минуле і старе, і прослідуємо за Ним. Адже Він закликає нас не як царів, не як пастухів, не як багачів, не як бідняків, не як учених, не як неосвічених, але як людей, які страждають хворобами і немочами. Причина наших хвороб і немочей не що інше, як гріх. Тому припадемо  до Господа нашого Іісуса Христа, як колись припадало до Нього багато хворих і немічних, і помолимось: Господи, Іісусе Христе, Сину Божий, помилуй мене, грішного! Прости мені, Господи, мої незліченні согрішення. Очисти мене силою Твоєю, насити мене Животворящим Хлібом Твоїм, ввійди в мене, як свіже і чисте повітря входить у душну оселю, щоб я сповнюся здоров’ям і миром. І так хай молитвами святих апостолів прославиться Господь у кріпості душ наших і у чистоті тіл наших з Отцем і Святим Духом – Трійцею Єдиносущною і Нероздільною, нині і повсякчас, і на віки вічні. Амінь.
Проповідь на 3-тю неділю після П’ятидесятниці.
 „Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його (Мф. 6,33). Такі слова Господа нашого Іісуса Христа слухали ми  з сьогоднішнього євангельського читання. „Отець ... Небесний знає, що  ми маємо потребу ” (32) у підтримці нашого життя і про це ми повинні не забувати. Адже тіло наше взяте від землі і тому все необхідне для тіла ми зможемо взяти тільки працею на землі. Але ж у нашому тілі перебуває і душа, яка також має свої потреби. А так, як душа призначена для неба, то, звичайно, повинна старатись осягнути це небо. Отже, підтримуючи тіло, ми прив’язані до землі, а стараючись для душі, прив’язані до неба. А що є важливіше запитаємо: тіло і земля, чи душа і небо? Не помилиться той, хто скаже, що важливіші є душа і небо, ніж тіло і земля. І тому більше треба турбуватися про душу. Але люди перекрутили цей порядок і стараються всіма силами  дбати тільки для тіла, а про душу не споминають, нібито її в них не має і ніколи не було. Це є велика помилка, яку признає всяка розумна людина. Від цієї помилки старається застерегти всіх нас Господь у Своїх словах з нині прочитаного Євангелія. 

 Отож, що нам говорить у Євангелії наш Спаситель: „Світильником для тіла є око. Отже, якщо око твоє буде чисте, то і все тіло твоє буде світле; коли ж око твоє буде лихе, то і все тіло твоє темне буде ” (Мф. 6,22-23). Це значить, що чим є око для тіла, тим самим є розум для душі. Хто має чисте і здорове око, той бачить кожний предмет добре, бачить де кладе руку, куди ступає ногою, що робить і куди йде. А в кого око нечисте або закрите, той і одного кроку сміливо і безпечно не може зробити.

Так само і те, коли розум людини чистий і здоровий, він освітлює душу і провадить її дорогою справедливості до Бога і до неба. І знову таки, коли розум чимось затемнений і притлумлений, то він і душу осліплює, і провадить її до вічної загибелі.

Що ж, запитаємо, затемнює і притлумлює розум? Ніщо так, як завзяте старання про тіло і надмірна турбота про речі. 

Від такого старання і турботи застерігає нас Христос і так нам говорить у Своєму Євангелії: „Ніхто не може служити двом господарям: бо або одного буде ненавидіти, а другого любити; або до одного виявлятиме прихильність, а другого зневажатиме. Не можете служити Богові й мамоні ” (24), тобто не можете працювати для  цього світу.

Тут Господь поставив Себе з Своїми заповідями на один бік, а світ з його добром і утіхами -  на інший. Це ті два господарі, яким ми одночасно служити не зможемо. І так ніколи не буває, щоб любов наших душ можна було розділити між Богом і світом, між небесною утіхою і розпустою світу цього; так ніколи не буває, щоб ми могли одночасно думати і про небо і про землю, одним словом, як мовить Спаситель, не можемо ми „служити Богові й мамоні ”.

Запитаємо, яке з цих служінь важливіше? До служби Господу Богу ми приступаємо з перших хвилин нашого життя, коли Він створив нас „на  Свій образ і ... подобу ” (Бут. 1,26), коли дав нам землю у спадкоємство і для життя на ній, коли нас поставив вищими від усіх земних створінь. Ось від того часу Господь прийняв нас до Себе на службу, призначивши нас Своїми слугами. Він, наш Господь і Творець, Господар і Володар від початку нашого життя і до його кінця, а ми Його власність, Його слуги чи живемо, чи умираємо. А коли ми ще пригадаємо, що Отець Небесний послав нам Свого Єдинородного Сина, що Він викупив нас від гріха, простив нам наші провини, і відкрив нам двері неба, то тим більше повинні признати, що служити треба Єдиному Богу і служити Йому до кінця своїх днів: Богу Отцю і Богу Сину і Богу Духу Святому – Тройці Єдиносущній і Нероздільній. Це ми й зробили під час святого Хрещення, коли через уста своїх хресних відреклись від сатани і від всіх діл його, і всього служіння його, і склали урочисту обітницю служити Самому Богу і Сину Його Іісусу Христу, і Святому Духу. Як після цього ми можемо шукати ще іншого господаря?

А іншим господарем Спаситель називає мамону, тобто цей світ з його утіхами, привабами і гріхами. Але хто служить цьому світу, той свого ока не піднесе до неба; хто серце своє прив’яже до цього світу, той не полине з ним до Бога; хто своїми бажаннями прикутий до землі, той думкою своєю не злетить над нею.

А тому і бачимо, що багато-хто живе так, нібито їм одна земля дана на вічність, живе так, що їм ні віра в Бога, ні любов до Бога не зігріває серця. Всі ми турбуємось про повсякденний хліб, проте голоду душевного не всі відчуваємо і даємо можливість померти душі ще при житті тіла.

Є серед людей такі, що думають як саме краще прикрасити свої будинки і запровадити гучні забави, але при цьому уникають прислужити Богу в образі своїх братів, відвідати храм Божий і прикрасити його хоч би  своєю присутністю, не говорячи, що храм Божий потребує більшої уваги.

Бачимо нині і таких, які день і ніч, проводять у гріховних утіхах, а одної години послужити Богу не бажають. Всі вони служать мамоні. 

Проте є і такі люди, котрі служачи мамоні, думають, що вони разом служать і Богу. Приведемо такий приклад. Людина зайнята своїми справами цілий тиждень, збираючи для своєї потреби все необхідне, і при цьому не промовить ні однієї молитви, можливо навіть не згадає про Бога, проте коли випадково навідається до храму Божого раз чи два на рік, то вже думає, що учинив велику прислугу Богові. То чи можна, запитаємо, про таку людину сказати, що вона служить Богу? Ні. Така людина служить мамоні, служить своїм потребам, а тому Богу служити вже не може, бо Сам Спаситель сказав, що „не  можете служити Богові й мамоні ”.

Інший провів цілий тиждень у гріховному служінні: п’янстві, сварках, ворожнечі і на хвилинку заглянув у храм Божий. Хіба такий, запитаємо, послужив Богу? Не послужив, бо Сам Христос нам сказав: „Не можете служити Богу і мамоні ”. 
Отож, якщо служіння  Богу і мамоні сумістити неможливо, то Спаситель наш дальше каже нам: „Не піклуйтесь для душі вашої, що вам їсти чи пити, ні для тіла вашого, у що одягнутися. Чи душа не більша за їжу, а тіло за одежу?” (25). Цими словами Спаситель не каже, щоб ми ні про що не турбувались, не каже, щоб ми нічого не робили, а вказує, щоб те все було, але без надмірної журби, без надмірної пожадливості. Господь указує нам бути спокійними і уповати на Провидіння Боже. Тобто, якщо Господь дав нам життя на цьому світі, то дасть і все потрібне, щоб це життя підтримати: і їду, і пиття, і одежу.

Щоб цю надію на Провидіння Боже утвердити в нас, Господь продовжує: „Погляньте на птахів небесних: вони не сіють, не жнуть, не збирають в житниці і Отець Ваш Небесний годує їх. Чи ви ж не багато кращі за них?” (26).

Тут Господь не подає нам прикладів великих людей: Мойсея, Ілії, Іоанна Хрестителя та інших, які зовсім не журились тим, що будуть їсти і пити. Не подає Спаситель прикладів цих великих людей, бо ми могли би сказати, що не можемо осягнути їхньої святості. Але щоб ми не могли оправдатися, подає нам приклади з життя птахів, які літають у повітрі. Якщо Господь підтримує цих птахів, які в наших очах такі малозначущі, то що говорити про людину, яку Бог створив за Своїм образом, обдарував розумом, безсмертною душею і так підвисив над всім створінням? Якщо Господь старається про менше, то буде старатись і про більше; якщо старається Він про птахів небесних, то буде старатись і про людину, щоб мала з чого жити і не журилась. Адже журбою і піклування за словами того ж Господа, людина не може „додати собі зросту ” (27).
Після того, як Господь сказав про журбу метушливої людини у відношенні їди і пиття, переходить далі до одежі і промовляє: „І про одежу чого піклуєтесь? Подивіться на лілеї польові, як вони ростуть: не трудяться і не прядуть; кажу ж вам, що й Соломон у всій славі своїй не одягався так, як кожна з них. Коли ж траву польову, що сьогодні є, а завтра буде вкинута в піч Бог так одягає, то чи не багато краще вас, маловіри!” (28-29).  
Ці слова Спасителя настільки ясні, що й тлумачення не потребують. Вони показують нам, що в людей, в яких віра слаба, або її зовсім не має, виникає сильна тривога з-за придбання необхідного для життя.  Але коли вони, ці слабі вірою, побачать, що Господь, як Володар природи, мало на що придатну польову траву так прикрашує, то повірять і більшому, що коли Господь дав нам тіло і прикликав нас служити Йому в цьому світі, то Він подасть нам не тільки одежу для прикриття тіла, але й одягне це тіло у безсмертя.

Щоб підтвердити істинність Своїх слів, Христос повторює ще раз: „Отже не піклуйтесь і не кажіть, що нам їсти? чи що пити? або у що одягтися? ... адже ж Отець ваш Небесний знає, що ви маєте потребу в усьому цьому. І додає: Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його, і все це додасться вам ” (31,32). Цими словами Спаситель упевнює, що коли будемо старатись і докладати зусиль заради Царства Божого і правди Його, то не треба боятися, що чогось потрібного не матимемо для життя: їди, пиття та одежі. Коли заслужимо Царство Боже, то неодмінно заслужимо і все інше, потрібне для земного існування. З цього видно, що живемо ми тут не для їди, пиття і одежі, а живемо заради Царства Небесного.
Отже і ми, як слуги Божі, будемо перш всього чинити волю Господню, а що їсти, в чому будемо ходити, про то постарається Отець наш Небесний. Будемо дбати про Царство Боже і правду Його, а всю журбу віддамо  на волю Господа Бога, а Він як повний Господар милосердя і всякого добра не дасть нам, своїм слугам, марно загинути. Покладаючи всяку потребу на Бога, будемо мати на увазі таку правду: хто більше старається про земне, ніж про небесне, втратить і небесне і земне, а хто перш всього старається про небо, той осягне і землю, в чому хай допоможе нам Сам Бог Своєю благодаттю і чоловіколюбством нині і повсякчас, і на віки вічні. Амінь.

Проповідь на 3-тю неділю після П’ятидесятниці.

„Погляньте, -  говорить Господь, - на птахів небесних: вони не сіють, не жнуть, не збирають в житниці; і Отець Ваш Небесний годує їх. Чи ви ж не багато кращі за них? ...Подивіться на лілеї польові, як вони ростуть: не трудяться і не прядуть; кажу ж вам: що й Соломон у всій славі своїй не одягався так, як кожна з них; коли ж траву польову, що сьогодні є, а завтра буде вкинута в піч, Бог так одягає, то чи не багато краще вас, маловіри? ... Та і хто з вас, піклуючись, може додати собі зросту хоч на один лікоть ” (Мф. 6, 26-30). Хто з найбільш турботливих людей може узнати наперед, яким буде завтрашній день, або хто зможе обіцяти собі продовження життя і здоров’я хоч би на одну годину? Хто з самих турботливих може відгородити своє життя від біди і скорботи, від зла і напасті? Хто з самих вправних і знаючих, кидаючи насіння в землю, може надіятись, що посіяне принесе йому багатий урожай? Хто з самих працелюбних і попередливих може бути упевненим, що нажиті ним блага послужать йому „на багато років ” (Лк. 12,19)?
Все це у волі Божій, все залежить від Його благовоління або гніву. Відніміть благословення Боже від землі – і вона закам’яніє під нашими ногами, і на ній сама собою не проросте ні одна жива билинка. Відніміть благословення Боже і від людини, від її життя і сил, від її діл і трудів – і ніяка умілість не продовжить її життя ні на одну мить, і в результаті усіх людських зусиль вийде тільки „марнота й гонитва за вітром, і ніякої з того користі під сонцем ” (Екл. 2,11).
Тому-то і учить нас свята наша віра, щоб ми надіялись не на свій розум і сили, але на всеобіймаючу премудрість і всемогутню силу Божу; надіялись не на земні скарби, „де міль та іржа точить і де злодії підкопують і крадуть ” (Мф. 6,19), але на немеркнучий скарб доброти і милосердя Божого; надіялись „не ... на князів, на синів людських, в яких нема ... спасіння ” (Пс. 145,3), але „щоб служити Богові Живому і істинному ” (1 Фес. 1,3); щоб ми всього очікували не від своїх трудів, турбот і піклування, але від доброти і милосердя Отця Небесного, Який знає всі наші потреби і подає нам усе потрібне раніше нашого прохання; щоб ми страшились не тимчасових бід і небезпек, які не можуть постигнути нас без волі Божої, не злоби і підступності людей, які не можуть причинити нам зла, якщо не попустить Господь Бог, але страшились гніву і неприхильності  Отця нашого  „що єси на небесах ” (Мф. 6,9). Які б не були ми щасливими і благополучними у всьому, будемо пам’ятати, що все, що маємо, чим користуємось і утішаємось у житті, не наше, а все подається нам з неба від Отця світів, все подаровано нам тільки на деякий час і все може бути взято від нас назавжди.

З іншого боку, яке би не було тяжке становище, в якому ми опинилися, якими би сумними обставинами ми не були оточені, ніколи не будемо забувати, що є всевидюще око, яке і бачить, і лічить всі наші сльози; є всевідаюче вухо, яке чує наші стогни  і зітхання; є всемогутня премудрість, яка може звільнити нас від усіх можливих неприємностей; є щонайвища любов, яка любить нас більше, ніж матір дитя своє; є щедра рука, яка готова подати нам все потрібне у свій час. Від яких бід не спасав Господь вірних рабів своїх? Скрізь які небезпеки не провадив їх неушкодженими? „Ти -  Мій! Чи через воду йтимеш, Я з тобою, чи крізь ріки, - тебе не затоплять, чи підеш крізь вогонь, - не попечешся, і полум’я тебе не обпалить ” (Іс. 43, 1-2).
Зрештою, дорогі, ми б глибоко помилялись у надії на Бога, якщо би у всякому випадку і у всіх наших потребах чекали якихсь надзвичайних і чудесних явлень Провидіння Божого над нами. Ми не повинні ні вимагати, ні очікувати, щоб над нами і для нас здійснювались якісь знамення і чудеса: це значило би не уповати на Бога, а спокушувати Його милість і премудрість. Тільки озлоблене невір’я фарисеїв могло вимагати від Господа небесних знамень, а істинна віра бачить всевладну руку Божу у всьому, що не трапляється з нами у житті, яким б воно не було малим чи випадковим. Та і чи потрібно Богу творити чудеса для підтримки нашого життя, коли Його премудрість приготовила все потрібне для нашого тимчасового життя від самого створіння світу, коли весь світ і все, що у світі, існує і живе Його завжди існуючою силою?
Хіба потрібно, щоб хліб наш насущний сходив нам з неба, коли Господь повелів його вирощувати, коли достатньо того, щоб Господь не відняв Свого благословення, щоб не заборонив хмарам орошати землю і сонцю зігрівати своєю живодайною теплотою?
Хіба потрібно, щоб наші будинки виростали, так би мовити, з землі, або щоб одежа наша шилась сама собою, коли для цього потрібно тільки, щоб Господь благословив наші труди, укріпив наші сили і здоров’я та продовжив наше життя?

 Хіба потрібно, щоб Господь видимо посилав  своїх ангелів для допомоги у наших потребах, для полегшення наших трудів, для подання нам доброї поради у скруті і непорозумінні? Благочестива людина – хіба не той самий ангел Господній? Щирий друг та добрий порадник – хіба не той
 самий посланець Божий? Турботливий і добрий начальник – хіба не слуга Божий нам на добре? Лікар, який допоміг нам у хворобі, хіба не посланий Самим Богом наш цілитель? Нежданий збіг сприятливих обставин чи не є справжнім чудом Божої доброти і любові до нас? Треба уміти, дорогі, бачити і цілувати доброчинну руку Отця Небесного у всьому, чим користуємось у своєму житті, що подає вона нам і раніше нашого прохання, і не шукати знамень і чудес, які являються тільки там і тоді, де і коли їх находить потрібними величніша премудрість Божа.

У цьому-то, дорогі, і полягає наша злочинна невдячність перед Отцем Небесним, що, безперестанно користуючись Його незліченими благодіяннями і дарами, живучи і існуючи Його завжди діючою силою і Його божественною благодаттю, ми не відчуваємо і не усвідомлюємо цього. Ми користуємось сонячним світлом, якому сяяти повеліває Отець Небесний, дихаємо повітрям, яке Господь пролив на землю, живимось плодами землі, які Господь повелів вирощувати для нас, одіваємось в одежу і будуємо собі житла, насолоджуємось всім, чим так багатий прекрасний світ Божий, заставляємо служити своїм потребам, своїм задоволенням, і небо, і землю, і море, і ріки, і рослин і тварин. Але чи часто ми піднімаємо свій подячний погляд на Того, Хто все це створив і оберігає і подає нам, силою Чиєю ми самі „живемо і рухаємось і існуємо ” (Діян. 17,28)? Чи не достойна гніву Божого така невдячність? Чи достойні ми іменуватись синами Отця Небесного, надіятись на Його Провидіння, чекати від Нього милості і благовоління? Але цього мало. Ми обертаємо навіть у знаряддя гріха і беззаконня ті самі блага, які подає нам любов Отця Небесного. Одні обертають їх у предмет марнославства і зневажливості, інші  - у привід до нестриманості і розпусти. Одні зловживають ними до виснаження сил і здоров’я, інші все переводять у золото і роблять його своїм кумиром. У кого більше земних благ, той  невгамовно віддається гріховному 
життю і почуттєвим насолодам. Чи дивно після цього, що Отець Небесний, Який зневажений нашою невдячністю іноді не подає нам Свої благодіяння, відбирає від нас Своє благословення, посилає нам мізерність хліба і олії? І чи не повинні ми дивуватись більше тому, що праведний гнів Божий відвідує нас рідше, ніж це по справедливості повинно би бути, і що милосердя і довготерпіння Божі щадять нас від давно заслуженої загибелі?
Бачите, дорогі, що надіятися на Провидіння Отця Небесного необхідно розумно, благочестиво і з страхом Божим. Чи може уповати на любов і милість своїх родичів син-злочинець, який забув їхні благодіяння, знехтував їхньою любов’ю, не покорився їхній владі і волі, не виконав їхніх повелінь? Так і грішник, який забуває про свого Небесного Отця, який ненавидить Його величчя і святість, який безстрашно порушує святу Його волю, який не виконує Його святих і животворних заповідей – чи може бути угодним перед лицем Отця Небесного, чи достойний звертатися до Нього з молитвою, надіятись на Його Провидіння, чекати від Нього дарів любові і доброти? Чи не скаже Господь і йому, як сказав древнім юдеям: „Наближаються до Мене люди ці устами своїми, і шанують Мене язиком, а серце їхнє далеко від Мене; але даремно шанують Мене, навчаючи вченням і заповідям людським ” (Іс. 29,13; Мф. 15,8-9). Навернись всім серцем своїм до Отця свого і Він навернеться до тебе Своєю волею і благословенням. Будь послушний у всьому святій Його волі і Він з любов’ю вислухає молитви твої і виконає на благо всі бажання серця твого. Пробудь вірним до смерті у виконанні заповідей Його і Він буде вірним у словах обітниць Своїх.
Не менш помилковою була би наша надія на Провидіння Боже, якщо би ми, надіючись на Бога, самі залишались безпечними у відношенні  до себе, не  трудились би „в поті лиця” свого по заповіді Господній (Бут. 3,19). Даремно ми обробляли би землю, якщо би Господь не послав своєчасно дощів і тепла, які необхідні для проростання посіяного насіння; але з іншого боку, і дощі і тепло залишились би марними, якщо ми не обробляли би землі і не посіяли в неї насіння. „Коли не Господь будує дім, даремно трудяться будівничі; коли не Господь береже місто, даремно пильнує сторожа ” (Пс. 126,1). Але і допомога Господня даремна, хто не хоче будувати собі будинку, або хто сам відкриває двері своєї хати злодію і розбійнику. Даремно ми старались би продовжити своє життя більше ніж благоволив Господь, але також даремно надіялись би на збереження свого життя, кидаючись стрімголов з високої скали. Так і у всьому – допомога Господня приходить тільки до того, хто трудиться і молиться, а не до того, хто нічого не робить і віддається смутку. Господь хоче, щоб все потрібне для нашого життя, було разом і плодом благословення, яке Він накликає на землю, і плодом праці, яку Він заповів людині. Отже, якщо у трудних обставинах життя, яким Господь попустив бути, щоб дати нам відчути потребу у Його Провидінні і заставити навернутись і прийти до Нього з молитвою, ми будемо тільки горювати і зітхати, не приймаючи зі свого боку ніяких заходів, щоб вийти з важких обставин, віддаючись смутку і бездіяльності і хочемо, щоб Господь якось  визволив нас без  всякого з нашого боку сприяння, то чи не значить це, що ми спокушаємо Господа, бажаємо того, чого не хоче Він, вимагаємо, щоб Господь змінив для нас вічні закони Його премудрості?
Якщо не маючи нічого, крім своїх рук і своєї умілості, для підтримки себе і свого сімейства, ми більшу частину часу проводимо даремно, або займаємось порожніми і дрібними справами; якщо без розрахунку тратимо більше, ніж можемо придбати; якщо, подібно мурашці, не збираємо у погожий час того, що необхідно для нашого життя, то чи достойні ми благословення Божого і чи можемо надіятися на Провидіння Отця Небесного?

І справедливо, дорогі, було би зухвало і безумно уявляти, що Господь буде творити чудеса для підтримки людей, які перебувають у спокої і лінощах; що Господь буде творити чудо для збереження їхнього майна, коли вони самі розтрачують його; що Господь буде чудодіяти для збереження їхнього здоров’я і сил, коли вони самі руйнують його. Чи не буде тяжким це гріхом – надіятись на Бога тільки для того, щоб вести бездіяльне і безладне життя?

Опіки Божої достойний тільки  той, хто старається бути своїми душевними почуттями і схильностями, своїм життям і ділами достойним сином чи дочкою Отця Небесного, хто приймає дари Божі з вдячністю і використовує їх для слави Божої і для спасіння своєї душі, хто, нарешті, проводить життя працелюбне, благоговійне і  богобоязливе. „Шукайте ж спершу Царства  Божого і правди Його, і все потрібне для вашого тимчасового життя додасться вам ” (Мф. 6. 33). Амінь. 

Проповідь на 3-тю неділю після П’ятидесятниці.

„Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його ”, - закликає нас Господь у Своєму Євангелії (Мф. 6,33). Як ми повинні розуміти ці слова? 

Шукати Царства Божого – це перш усього полюбити „Господа Бога ... всім серцем ..., і всією душею ..., і всім розумінням ... а ближнього ... як самого себе ” (Мф. 22,37-39). Шукати Царства Божого - значить шукати Бога через виконання Його святих заповідей. Шукати Царства Божого і правди Його – це зберігати у собі образ Божий, це бути милосердними, як і Отець наш милосердний (Лк. 6,36), бути досконалими, як досконалий Отець наш Небесний (Мф. 6,48), це бути святими, як святий Господь Бог наш (Лев. 19,2). Іншими словами, шукати Царства Божого і правди Його - це безперестанно морально вдосконалюватися.
Шукати Царства Божого – значить  уподібнюватися Богу. Святий Іоанн Златоуст повчає, що  „ми уподібнюємось Богу не тоді, коли їмо, п’ємо і одіваємось, тому що Бог не їсть, і не п’є, і не одівається; але уподібнюємось Богу тоді, коли робимо правду, до людей показуємо любов, буваємо добрими і тихими, творимо ближнім милосердя, стараємось у всякому доброму ділі.”1
Шукають Царства Божого ті, хто всі свої духовні і тілесні сили, всі свої знання, всього себе віддають Богу і ближнім. „Блаженні убогі духом, бо їхнє є Царство Небесне ” (Мф. 5,3). Убогість духа у розумінні святої Церкви – це наша духовна досконалість. „Убогі духом – це смиренні і скрушні серцем ”, - говорить святитель Іоанн Златоуст.2 Убогий духом той, хто відчуває негідність перед іменем Божим, хто свідомо бачить свою гріховність і старається виправити своє життя, ставлячи його на шлях заповідей Христових. Але не той вбогий духом, хто гордиться і звеличується, бо „Бог гордим противиться, а смиренним дає благодать ” (Як. 4,6). Убогий духом той, хто віддає себе для загального, хто служить і ближнім і дальнім, хто, допомагаючи людям, не шукає нагороди і вигоди, це, нарешті, той, хто творить діла „в ім’я Господа Іісуса Христа ” (Кол. 3,17). І таких є Царство Боже, до якого всіх нас закликає Господь.
Шукати Царства Небесного означає пильнувати, щоб земні, тимчасові блага не заволоділи нами, не були перетворені нами на ідола. „Не можете служити Богові й мамоні ”, -  застерігає нас Господь (Мф. 6,24). Святий Іоанн Златоуст говорить, що ніщо інше так не псує нашої душі, як безумна пристрасть до багатства.3
І справді, хто безперестанно клопочеться тільки про особисте збагачення, той бідніє духовно, морально, бо така людина уже не здатна бачити цінності людської душі, яка є безсмертною сутністю. При цьому втрачається людяність, зникає ціль і смисл життя, що приводить до деградації духа, розтління душі і вічної її загибелі, „бо де скарб ваш, там буде й серце ваше ”, -  говорить Господь (Мф. 6,21). 
Будемо пам’ятати, дорогі,  що матеріальні блага не повинні володіти нами і стояти на першому місці у нашому житті. Господь учить, що нам не треба турбуватись що нам їсти чи що нам пити, чи в що одіватись (Мф. 6,25), „адже ж Отець ... Небесний знає, що ми маємо потребу в усьому цьому ” (Мф. 6,32) і все тілесне „дає нам щедро для насолоди ” (1 Тим. 6,17). І будучи благим, „велить сонцю Своєму сходити над лихими і добрими і посилає дощ на праведних і неправедних ” (Мф. 6,45) „раніше нашого прохання в Нього ” (Мф. 6,8). Однак це не означає, що ми повинні покинути всяку турботу, труд і передбачливість. Господь не забороняє нам працювати і турбуватись. Він засуджує тільки нашу метушливу неспокійність. „Погляньте на птахів небесних: вони не сіють, не жнуть, не збирають в житниці; і Отець ваш Небесний годує їх ... Подивіться на лілеї польові, як вони ростуть: не трудяться і не прядуть; кажу ж вам: що й Соломон у всій славі своїй не одягався так, як кожна з них ” (Мф. 6,26;28). Тобто „птиці і лілеї не мучаться думкою про майбутнє, проте це не мішає першим будувати гнізда і виводити пташенят, а другим – накопити у цибулинах за літо поживні речовини”.4
Так і ми не будемо журитися про своє земне благополуччя „що нам їсти? чи що пити? або у що одягтися?” (Мф. 6,31). Адже ми не гірші від птахів небесних і польових лілей, яких Господь і годує, і одіває. Не будемо маловірними і тоді й нас Господь не допустить бути голодними чи голими, бо Він  „знає, що ми  маємо потребу в усьому цьому ” (Мф. 6, 32). Будемо мати на увазі те головне, ради чого ми живемо на землі – шукати „спершу Царства Божого і правди Його, і все це додасться ”  нам. Амінь.
Проповідь на 3-тю неділю після П’ятидесятниці. 5
                     (Мф. 6, 22-33)

Господь сказав: „Світильник для тіла є око”. А народна мудрість каже, що очі є дзеркалом душі. В очах відображується внутрішній стан душі людини: і гнів, і злоба, і заздрість, і блуд, і сріблолюбство. Тому Господь говорить: „Якщо око твоє буде чисте, то і все тіло твоє буде світле”. Бо якщо душа наша буде світлою, то й ми самі будемо світлими, але якщо у очах наших буде відображатися який-небудь гріх, то це буде свідчити, що цей порок існує в нас, а тому ми з-за того гріха будемо темними.

„Отже, якщо світло, що в тобі, темрява, то яка ж тоді темрява?” На це питання, яке поставив перед нами Господь, відповіді немає, бо якщо то, що випромінюють наші очі є темрява, то наскільки страшнішою є та темрява, яка знаходиться в нас самих. Якщо наші очі передають і невелику дещицю нашого гріха, то наскільки мерзенний гріх сам по собі! То ж чому, запитаємо, людині так дорогий і приємний гріх і чому він завойовує наше серце? Відповідь одна: та тому, що ми забуваємо про Бога, забуваємо про суд Божий і до всього духовного відносимось байдуже.

„Ніхто не може служити двом господарям: бо або одного буде ненавидіти, а другого любити; або до одного виявлятиме прихильність, а другого зневажатиме”. Господь сказав ці слова, які всім нам зрозумілі. Звичайно, коли  хтось намагатиметься догодити обом, то нічого з цього не вийде: обов’язково з’явиться якесь непорозуміння і коли ми станемо одному приділяти більше уваги, то другого неодмінно почнемо втрачати. Тому Господь говорить: „Не можете служити Богу і мамоні”. „Мамона” – значить „багатство”, але не тільки у грошовому відношенні, а взагалі тут треба розуміти всяке матеріальне буття. Не можливо одночасно служити і Богу, і світові. Якщо людина віддасть на служіння мамоні, тобто гріху, хоч би частину своєї душі, то тоді Богу буде догодити просто неможливо. 

Неможливо, наприклад, поступати так: день і ніч молитися, роздавати бідним милостиню, кожен день читати Євангеліє, виконувати всі заповіді, весь отже час жити благочестиво, але раз на тиждень, всього одну годину, займатись крадіжками. Це перекреслить все життя. Тому, припустимо, якщо ми відвідуємо храм, причащаємось, вивчаємо Святе Письмо, стараємось догодити Богу і разом з цим трохи когось осуджуємо, то цим перекреслюємо все інше. Тим більше, коли станемо грішити заздрістю, гнівом, ненажерністю, блудом і т.п. Ці гріхи позбавляють людину благодаті Божої і вона опиняється поза Церквою, і буде там до тих пір, поки в ній не відбудеться покаяння. Така людина сама себе відділяє від Церкви, хоч вона і храм відвідує, і по виду нічим не виділяється.

То невже краще ринутися в цю мамону, зайнятись якоюсь прибутковою, але злочинною справою, чи піти в розпусту, цьому служити і віддатись їм понад все на світі? Отож не можливо одночасно віддатись трошки собі, а трошки Богу. Тому нам треба обов’язково вибрати, кому ми збираємось послужити у цьому житті. І коли зробимо цей вибір, потрібно своє життя зорієнтувати на нього.  

Звертаючись до Бога, ми говоримо: „Господи”, що у перекладі на нашу мову означає „господар”. Якщо Бог, Який створив всесвіт і Якого ми називаємо Отцем, є дійсно наш Господар, то ми повинні Його слухатись. Бо який то буде смисл, коли ми будемо говорити „Господи”, а самі будемо поступати так, як нібито наш Господар зовсім інша істота, протилежна Богу? Стається то, що ми не тільки не виконуємо того, що Господь заповідає нам, але ще знущаємось над Ним і лицеміримо. Бо, називаючи Його Господарем, ми нічого не робимо для того, щоб якимось чином Йому підкоритися. Тому Господь так і сказав: „Не кожен, хто говорить Мені: Господи! Господи! увійде в Царство Небесне” (Мф. 7,21). Нажаль, багато людей упевнені, що вони такі віруючі, що у них все так правильно, але насправді багато з таких віруючих можуть опинитися за порогом Царства Небесного. 

Дальше Господь радить, як нам жити для того, щоб послужити Богу і успадкувати життя вічне. „Тому кажу вам: не піклуйтеся для душі вашої, що вам їсти чи пити, ні для тіла вашого, у що одягатися. Чи душа не більша за їжу, а тіло за одежу?” У кожного з нас є чим прикрити голизну. Хто багатший - у того одіж дорожча; хто бідніший - у того одежа простіша. Якщо дозволяють кошти, то можна купити і кращу одежу, і в цьому гріху немає, що він, чи вона так одіваються, але погано, коли для них це стає смислом і ціллю життя, коли вони про це весь час думають і завжди їх це турбує. Тому Господь говорить: „не піклуйтеся”. Бо зайве піклування про їду і про одежу є гріхом і воно суперечить тому, що Господь хоче від нас.

І тому Господь приводить приклад: „Погляньте на птахів небесних: вони не сіють, не жнуть, не збирають в житниці; і Отець ваш Небесний годує їх. Чи ж ви не багато кращі за них?” Так, за призванням людина набагато краща від птахів, але по  своєму житті набагато гірша за них. Птах, коли його гнізду загрожує небезпека, прикидається раненим і відводить загрозу від своїх пташенят. А людина своїх особистих дітей убиває, бо, бачите, йому важко їх прокормити.

Господь говорить: „Чи ви ж не багато кращі” за птиць? По замислу Божому ми, звичайно, кращі: у нас є розум, почуття, колосальні спосібності, навіть такі, що людина може цю Землю, яку Господь дав нам, зірвати декілька разів. Але у моральному відношенні ми живемо набагато гірше від комах, птахів і тварин. Тому нам потрібно у тварин і птахів ще багато чому повчитися – повчитися чистоті життя і моралі. Та ми ж повинні перевершити мораль не тільки птахів і тварин, але й людей, бо закликані до ангельського життя. Царство Небесне – це Царство Духа. А ми про це навіть і не помишляємо і багато-хто з нас навіть не  знають що це таке. Ось так люди далеко віддаляються від Бога.

„Та і хто з вас, піклуючись,  - продовжує Господь, - може додати собі зросту хоч на один лікоть?” Скільки розумних людей пробувають у невідомості і бідності, а скільки таких собі ніяких стають академіками і міністрами. Як Богу угодно, так і буває. Скільки не рвись, неможливо того досягнути, якщо на то не буде волі Божої. Тому Господь і говорить, що це марно. 

„І про одежу чого піклуєтесь? – запитує Господь. – Подивіться, - каже, - на лілеї польові, як вони ростуть: не трудяться і не прядуть; кажу ж вам: що й Соломон у всій славі своїй не одягався так, як кожна з них; коли ж траву польову, що сьогодні є, в завтра буде вкинута в піч, Бог так одягає, то чи не багато краще вас, маловіри? Отже, не піклуйтеся і не кажіть: що нам їсти? Чи що пити? або у що одягтися? Бо всього цього шукають язичники; адже ж Отець ваш Небесний знає, що ви маєте потребу в усьому цьому. Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його, і все це додасться вам”. Чому Господь говорить „маловіри”? Тому що людина з-за маловір’я все боїться, що залишиться без куска хліба, з-за маловір’я боїться, що з нею трапиться якесь нещастя, і старається накопичити і убезпечити себе на „чорний день”. А коли „чорний день” приходить, то коштовний перстень міняється на буханку чорного хліба. Ніяке золото, виявляється, нікого ні від чого не спасає. Можна і в самій привілейованій лікарні померти з-за халатності лікарів, бо лікар туди попав не за спосібністю, а по блату. Так що ні зв’язки не поможуть, ні гроші не спасуть, ні спосібності не дадуть результату.

Тому Господь, запроваджуючи „Новий Завіт”, заключив з нами договір, в якому йдеться: „Дорогі, шукайте Царства Небесного, старайтесь придбати духовні скарби, учіться у всьому догоджувати Богу, а Я Сам потурбуюсь про вас, щоб у вас були і гроші, і одежа, і все, в чому ви маєте потребу”. Проте людина по своєму маловір’ю розмірковує, що краще синиця у руках, ніж журавель у небі і тому надіючись на Бога, сама не хибить, і поки є можливість прихватити - прихвачує, бо потім не буде. І так утомляється, що  й помолитись нормально не вистачає сил.

Тому виходить: весь день людина невідомо для чого трудиться, молитва у неї скупа,  про духовні вправи вона забуває, все це для неї скучне, краще поговорити про мирське: де і що продається, які ціни, яка погода, хто до влади прийшов – і все це цікаво, все це життя. А до життя, до якого закликає Господь, людина не прагне, та й не готова.

Багато-хто думає, що коли наступить смерть і душа предстане перед Богом, Він вимовить свій вирок: ну ось, раз ти не молився, не постився, підеш в пекло і там будеш мучитись. Ні, зовсім не так все відбувається. Бо є вузькі ворота до Царства Небесного і є широкі  брами, які ведуть у загибель. І кожна людина сама своїм життям, своїми поступками  вибирає куди і в які ворота ступити. Як св. ап. Павло написав: „Коли ж хто Духу Христового не має, той і не Його” (Рим. 8,9). Якщо людина не стяжала Святого Духа, якщо вона не знає, що таке Дух Святий, ніколи Його не відчувала, ніколи з Ним не спілкувалась, яке їй може бути Царство Небесне? Адже Царство Небесне – це спілкування з Святою Трійцею через благодать Святого Духа. А людина до цього не прагне і знати цього не хоче. Деякі і в храмі дуже часто бувають по різних причинах, але що стосується якраз духовного, тобто подолання себе і своєї гріховності – і чути не хочуть. Не хочуть, бо це їм не інтересно, бо як вони говорять, у храмі мова завжди про одне і те саме.

     Так, про одне і те саме. Все в Євангелії написано про одне і те саме. Церква дві тисячі років говорить про одне і те саме, хоч і мова міняється, міняється рівень освіти, але смисл той самий – вся та ж проповідь Царства Небесного. Тому хто хоче успадкувати Царство Небесне, хто хоче бачити і відчувати Бога, хто хоче жити з Богом, хто відсторонився від мирського, як другорядного, тільки така людина і досягне Царства Небесного.

Царство Небесне називається благодаттю і даром Божим. Неможливо, виконавши певне завдання, взяти і досягнути Царства Небесного. Такого окремого завдання немає. Всі вони викладені у Новому Завіті. Для їх виконання, для їх засвоєння розумом і серцем, потрібно потратити все життя. Якщо б Царство досягалось інакше, тоді не потрібен був би цей Божий дар, а людина могла би одержати його згідно закону: я виконав закон, то ж, Господи, будь добрий, дай мені заслужене. Але це не так, бо Господь сказав: „Коли  виконаєте все, що вам наказувалося навіть, кажіть, ми раби нікчемні; бо зробили те, що повинні були зробити” (Лк. 17,10). Тому, якщо навіть виконаємо все, Царства Небесного не заслужимо, бо одержати його можна тільки в дарунок за прагнення у його досягненні. 

Так і дитині мама говорить: якщо будеш себе добре вести, то куплю тобі велосипед. І дитина зі всіх сил старається, хоч не завжди це виходить, бо часом вона про це забуває, а потім згадує і просить вибачення, і знову старається все виконати: і відро виносить, і посуду миє. І хоч не завжди це справно виходить, але мама бачить, що дитина старається. І потім одержує велосипед не тому, що поводила себе цілком пристойно, але за старанність, за вірність у досягненні бажаного.

Так поступає з нами і Отець Небесний. По нашій гріховності ми, звичайно, не можемо всього виконати, але, нажаль, ми і не стараємось. А Господь тільки тим, хто старається, хто насправді цього хоче,  дає благодать Святого Духа. Бо можна священика обманути, можна перед іншими людьми прикинутися, все це можна. Ми стали такими собі артистами, що можемо вдавати з себе щось таке, чого в нас ніколи не було. Але шило в мішку не втаїти, воно пролізе назовні. А як тоді Бога обманути, коли Він управляє не тільки нашою душею, всім нашим тілом, але й всесвітом? У Бога нічого не забувається,  кожною нашою клітинкою управляє Бог. „У вас же і волосся на голові все обчислене”, -  говорить нам Господь (Мф. 10,30).  А ми думаємо обманути Його. 

Тому хто у своєму житті зробив вибір бути з Богом, той і досягне Царства Небесного. А хто хоче досягнути у цьому житті купу задоволень, той даремно приходить в храм Божий, краще залишався б дома в оточенні своїх кумирів. І коли такі люди приходять, вони, як не дивно, тільки мішають, створюють якусь перепону у молитві, бо кожен у храм приносить свій дух. Господь тому і каже: „Якщо світло, що в тобі, темрява, то яка ж тоді темрява?” То ж нам треба старатись, особливо коли готовимось йти до храму, відкласти всі  життєві піклування. Всяка людина, яка у храмі думає про що-небудь стороннє, являється ворогом загальної церковної молитви. Якраз по цій причині у древній Церкві ті, хто готовилися до Хрещення,  виходили з церкви, двері закривались і з Богом наодинці залишались тільки ті, яким Бог дійсно потрібний, котрі хотіли з Ним з’єднатися і котрі намагались виконати Його заповіді. 

        Зараз зовсім інший час і все у нас по-іншому, проте в пам’яті Церкви цей високий ідеал завжди зберігається. І все Євангеліє, від початку до кінця, донесло до нас все те, що передали нам святі апостоли і що вони чули від Господа. Тому кожен з нас сам для себе рішає, чи бути йому з Богом, чи бути з сатаною; сам вибирає кому служити і для кого жити. Це діло чисто добровільне, це залежить тільки від нашої волі, а не від виховання, не від освіти і навіть не від дарів Божих. Деяким  це буває простіше: один, припустимо, від природи злий, а інший від природи добрий. Кому легше ввійти до Царства Небесного? Звичайно, доброму. Тому, кому важче, кому легше, але ні від кого ця можливість не закрита. І якщо ми втратимо Царство Небесне, то тільки з-за двох причин: перша – з-за особистого маловір’я, а друга – з-за особистих лінощів до всього духовного. Тому якщо ми цих двох хвороб у собі не зможемо подолати, то Царства Небесного успадкувати не зможемо.

Духовне – вище від тілесного. Тому своє життя ми повинні влаштувати таким чином,                                                                               щоб духовне було на першому місці за сприянням благодаті і чоловіколюбства Господа нашого Іісуса Христа, Якому належить  слава, держава, честь і поклоніння з безначальним Його Отцем і животворящим Духом, нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.
Проповідь на 4-ту неділю після П’ятидесятниці.

Що може зробити сильна віра, маємо на це очевидний приклад у нинішньому Євангелії, де сотник з вірою приступає до Спасителя і отримує від Нього все, чого просив. Послухаємо уважно, як це сталось.

„Як увійшов Іісус у Капернаум, -  мовить Євангеліє, - підійшов до Нього сотнику і благав Його ” (Мф. 8,5). 

Той сотник був у римському війську старший над сотнею воїнів. Хоч він був військового стану і був старшим над іншими, хоч був вихований у язичестві і сам був язичником, проте не зважаючи на все це, підходить до Іісуса з своєю потребою. 

Подібно і ми, коли молимось Богу і віддаємо Йому хвалу, не повинні звертати уваги на своє походження, ні на свій стан. Чим би ти, християнин, не був: для тебе Господь Бог твій Творець, Іісус Христос – Спаситель і Дух Святий – Просвітитель. На всякому місці і на всякий час кожен з нас має потребу від Бога у Його милості. І якщо ми будемо пам’ятати про Бога, то і Він про нас не забуде.

 Якщо сказати більш докладно по відношенні до євангельського тексту, то хоч би і хто з нас був і військовим, чи іншого звання, то і такий не повинен встидатися ввійти у храм Божий, перехреститися, стати на коліна і молити Всевишнього, щоб Він змилувався над ним і допоміг у його службі, яку він несе далеко від свого дому, можливо у далеких краях.

 Яке ж прохання мав сотник до Іісуса: „Господи, - благав він, - слуга мій вдома лежить розслаблений і тяжко страждає ” (Мф. 8,6). Бачимо, що язичник-сотник не виганяє свого хворого слугу з дому, але доглядає його як рідну дитину, а коли вже не зміг нічим допомогти йому, залишає все і кличе на допомогу Іісуса.
Цей приклад служить для всіх нас і особливо для тих, хто має під собою людей, якими керує, щоб не проганяли від себе людей, які впали у хворобу, або постаріли, але всіляко про них турбувались, а при смертній небезпеці – сподобили би їх причастя святих Христових Таїн. Крім цього, старші не повинні своїм підлеглим боронити відвідувати храм Божий, молитися і творити діла милосердя. Там, де це буде мати місце, там, на той дім, на ту установу зійде благословення Боже, як у Старому Завіті воно зійшло на дім Лавана з-за побожного Якова і на дім Пантефрія з-за справедливого Йосифа. До цього так само закликає господарів святий апостол Павло: „Господарі, віддавайте рабам належне і справедливе, знаючим, що і ви маєте Господа на небесах ” (Кол. 4,1). А в іншому місці він пише: „Коли ж хто про своїх і особливо про домашніх не піклується, той відрікся від віри і гірший за невірного ” (1 Тим. 5,8). Так само, з боку тих, хто находиться на службі, чи на роботі у кого би то не було, повинен старатися заслужити собі любов у своїх господарів. А для цього необхідно у кожному ділі, навіть самому дрібному, бути вірним і щирим не тільки в очі, але й поза очі. Про це теж нагадує нам святий апостол Павло, коли пише: „Слуги, слухайте в усьому господарів ваших по плоті, не для очей тільки прислуговуючи їм, як чоловікоугодники, але в простоті серця, боячись Бога. І все, що робите, робіть від душі, як для Господа, а не для людей, знаючи, що в нагороду від Господа одержите спадок, бо ви служите Господу Христу ” (Кол. 3,22-24). Якщо так будуть поступати і господарі і слуги, то цим утворять одну родину, яких сполучить взаємна любов, а Господь, бачачи це, пошле Своє благословення.

Коли сотник почав розповідати про свою потребу, Іісус сказав йому: „Я прийду і зцілю його ” (Мф. 8,7). Ми бачимо, як тільки сотник розповів про свого хворого слугу,  Господь був уже готовий йому допомогти. Для Господа, бачимо, не треба багато слів, щоб Він почув щире прохання вірної людини. Він пообіцяв не тільки зцілити слугу, але й піти туди, щоб це зробити. Так через щиру і побожну молитву, яка виходить з глибини серця, а не тільки промовлена устами, Господь дає більше, ніж можна було б гадати. І навпаки, коли ми тільки формально, про людське око просимо Бога, то і мало що одержуємо, а можливо і нічого не одержуємо. Тому будемо просити у Господа  з твердою вірою, від усієї сили нашої душі, молитвою побожною і чистою, сердечною і витривалою, і така молитва поєднана з вірою і надією, подасть нам все і більше того.
Що дальше говориться у сьогоднішньому Євангелії? Почувши, що Господь хоче відвідати його дім, сотник каже до Іісуса: „Господи! я недостойний, щоб Ти увійшов під покрівлю мою; але промов тільки слово і видужає слуга  мій ” (Мф. 8,8).

Вислухавши ці слова сотника, ми не можемо не подивуватись чого тут більше: віри чи покірності волі Божій? Напевно, тут присутнє і те, і інше, бо ці чесноти одна без іншої існувати не можуть. Покірністю язичник-сотник проник у тайну Божества Христового і зрозумів те, чого не розуміли і не хотіли розуміти юдеї, зрозумів те, що Господь „втаїв ... від мудрих і розумних і  те, що відкрив  ... дітям ” (Мф. 11,25).
А вірою сотник пізнав, що на світі він ніщо без Божої сили і допомоги; він пізнав, що стоїть перед всемогутнім Богом в образі скромної людини, одне слово Якої може зробити все, може оздоровити його хворого слугу навіть на відстані.

Покірливість і віра хай будуть завжди перед нашими очима, особливо у відповідальні моменти нашого життя, особливо, коли ми приступаємо до святих Христових Таїн. Подумаймо тоді: Хто є Христос, а хто ми; подумаймо, яким повинно бути чистим і прибраним наше серце, щоб туди увійшов і поселився наш Господь і Бог Своїми Пречистими і Животворчими Тайнами. І чим більше ми признаємо себе недостойними і негідними приймати Господа, тим досконалішими і гіднішими будемо в очах Божих, Який „прийшов покликати не праведників, а грішників до покаяння ” (Мф. 9,13).
Що дальше говорить сотник до Господа: „Бо і я людина підвладна, але, маючи під собою воїнів, кажу одному: іди і йде; і другому: прийди і приходить; і слузі моєму: зроби це і зробить ” (9). Цими словами сотник хотів сказати, що якщо і мене, як людину, котра має під собою воїнів і слуг, слухаються, то тим більше послухають Тебе, Господа, як всемогутнього і слову Якого покоряється все небесне і земне створіння, то, безсумнівно, покориться Тобі і хвороба, яка вразила мого слугу.

Як бачимо послух, який виявляли підопічні до свого сотника кладеться за основу порядності людини і за підґрунтя спокою і безпечності життя на землі. Кожен з нас має над собою вищих і старших, кожен з нас має також під собою і підлеглих. Подумаймо, що станеться у світі, коли ніхто нікого не захоче слухатись? Який безпорядок настане тоді, яке насилля, жах і безвладдя пануватимуть серед людей. Тому послух підноситься до висоти Божої заповіді. Сам Спаситель нагадує нам: „Віддайте кесареве кесареві, а Боже Богові ” (Мф. 22,21). „Нагадуй їм, -  пише святий апостол Павло своєму учневі Титу, - щоб слухалися і корилися начальству і властям, були готові на всяке добре діло, нікого не лихословили, були не сварливі, а тихі і виявляли всяку лагідність до всіх людей ” (Тит. 3,1-2). 

Дальше у Євангелії говориться, що коли Іісус почув прохання сотника, то здивувався і сказав оточуючим: „Істинно кажу вам, і в Ізраїлі не знайшов Я такої віри ” (Мф. 8,10). 

Сотник глибоко упокорився перед Господом і за те Господь підносить його: Він підносить його вище язичників і вище за юдеїв. Придивимось уважніше тепер, чи не вище сотник і від нас, християн? Дивувався Христос, що сотник не будучи юдеєм, не знаючи Святого Письма, так легко увірував у Нього як у Бога. Ще більше треба дивуватись тепер, коли ми, будучи християнами, так часто слухаючи про Іісуса Христа і про Його науку, не слідуємо цій науці. Що з того, що ми носимо ім’я християн, що своїми устами сповідуємо православну віру, коли діл віри не сповняємо і буваємо спокусою для іновірних і невірних.

Дивувався Христос колись, що знайшов таку сильну віру у язичника-сотника. Дивується Христос і тепер, коли після всього того, що Він зробив для світу, коли звільнив його від гріху, прокляття і вічної смерті, бачить тепер серед людей  злодіїв, перелюбців, неслухняних, віроломних, ненависних, лінивих до роботи і недбайливих до молитви. Що очікує таких людей, нас дальше повчає Євангеліє.
Спершу Христос Спаситель, похваливши сильну і велику віру сотника, додав: „Кажу ж вам, що багато прийдуть від сходу і заходу і возляжуть з Авраамом, Ісааком і Яковом у Царстві Небесному, а сини царства вигнані будуть у тьму безпросвітню: там буде плач і скрегіт зубів ” ( Мф. 8,11-12). Що сказав Христос, те і сталось: багато народів зі всіх сторін світу прийняли віру Христову і стали християнами. А сини царства, тобто юдеї, котрих Господь Бог через пророків приготовив до Христового пришестя, до яких Христос прийшов з проповіддю – відкинули і немилосердно замучили. І за цю сліпоту вони були вигнані з свого краю, розпорошені по всьому світі і жили як вівці без пастиря. Але гірше попереду, коли за словами Спасителя їх очікує безпросвітна темнота, плач і скрегіт зубів. Замість них Господь покликав нас і ми стали синами і дочками Царства, дітьми  Божими. Хай доля юдейського народу буде нам пересторогою і попередженням. Бо як давні євреї вважали себе спадкоємцями Царства Небесного, так і християни, іменуючись ними, хочуть тільки самим хрещенням зійти на небо, хочуть без світильника і без віри, і добрих діл бути присутніми на бенкеті Царства Небесного. Як здивується багато з таких християн, коли застануть двері Царства зачиненими, а з зсередини почують голос Небесного Жениха: „Я ніколи не знав вас, відійдіть від Мене, хто чинить   беззаконня ” (Мф. 7,23).
Отож, прийнявши віру Христову, будемо старатись виконувати її ділами своїми; будучи християнами, будемо жити по-християнськи; будучи прийняті замість древніх юдеїв за синів і дочок Царства, будемо пам’ятати про ту гордість з-за якої вони все втратили.

Сказавши Своє пророцтво про рід юдейський, Христос сказав сотникові: „Іди, і, як вірував ти, нехай буде тобі. І одужав слуга його в ту ж  мить ” (Мф. 8,13). 
Слова, які Спаситель сказав сотнику упевнюють нас, що все залежить від нашої віри. Якщо про щось просимо у Господа, будемо вірити, що Господь подасть нам, будемо вірувати, що наша молитва буде вислухана. У клопотах і печалях будемо вірити ще сильніше, що Господь не залишить нас без утіхи і без допомоги. І як Він оздоровив слугу сотника, так  оздоровить і нас від гріховної недуги  і душевної нечистоти, щоб ми у здоров’ї душевному і тілесному могли прославляти Небесного Отця, з Його Безначальним Сином і Животворящим Духом завжди, нині і повсякчас, і на віки вічні. Амінь.

Проповідь на 4-ту неділю після П’ятидесятниці.1
(Мф. .8,5-13)

„Як увійшов Іісус у Капернаум, підійшов до нього сотник і благав Його: Господи! слуга мій вдома лежить розслаблений і тяжко страждає. Іісус говорить йому: Я прийду і зцілю його.  Сотник же, відповідаючи сказав: Господи! я недостойний, щоб Ти увійшов під покрівлю мою; але промов тільки слово і видужає слуга мій ... Почувши це, Іісус здивувався і сказав тим, що йшли за Ним: істинно кажу вам, і в Ізраїлі не знайшов Я такої віри ... І сказав сотникові: іди, і, як вірував ти, нехай буде тобі. І видужав слуга його в ту ж  мить ”.

Ось як буває! Сотник тільки попросив – і слуга в ту ж мить видужав, хоч він тяжко страждав і навіть не міг піднятися. А ми часто молимось за хворих і молимось довго, і нічого не виходить. І ось сьогодні Господь подає нам приклад сотника. Якщо ми будемо слідувати йому, то і наша молитва буде такою ж діючою. Тому нам треба дуже уважно вникнути у це Євангеліє, щоб ми теж свою молитву могли зробити такою ж плідною.

Чим незвичайний цей сотник? По-перше, він просив не за себе, не за сина, не за дочку чи внучку, навіть не за воїна, який був у його підпорядкуванні, а за свого слугу. Це говорить про його велику любов, бо рідко який начальник так любить свого підлеглого, що буде турбуватись про нього, кудись буде йти і клопотати. Ось перша чеснота: у сотника було дуже милостиве серце, яке було спосібне любити людину, яка була від нього набагато нижча по своєму стану.

Далі йдеться, що сотник сказав: „Господи! я недостойний, щоб Ти увійшов під покрівлю мою; але промов тільки слово і видужає слуга мій ”. Чоловік цей мав велике смирення. Він міг просто послати пару воїнів і наказати: ось Цього приведіть до мене. Адже сотник був окупантом, стояв на чолі капернаумського гарнізону і був великим начальником. Але замість того, щоб послати за Іісусом своїх підлеглих, він сам йде до Нього  і просить Його. І мало того, що просить; бо коли Господь, побачив, що цей чоловік милосердний і дійсно співчуває хворому і сказав: „Я прийду і зцілю його ”, то він відповів: „Я недостойний, щоб Ти увійшов ” у мій дім. Тобто сотник мав велике смирення, маючи при цьому велику владу. А як влада страшно псує людей? 

Мало хто з людей може витримати тягар влади, бо всі перед нею починають гнути спину, догоджати. І людина, якщо у неї не достає розуму, починає ці знаки уваги приймати на свій рахунок, хоч люди смиряються не перед нею, а перед владою. І коли таких зміщають або вони помирають, то всі раптово про них забувають і навіть не згадують.

Але сотник цій спокусі не піддався, він з великим смирення підійшов. І до кого він підійшов? До мандрівного Проповідника, Якого всякий міг образити, Який навіть не мав свого постійного мешкання, не мав де голови прихилити, попросту був бідняком. І він цьому Бідному говорить: „Я недостойний, щоб ти увійшов під покрівлю мою ...І далі: „Я людина підвладна, але, маючи під собою воїнів, кажу одному: іди і йде; і другому: прийди і приходить; і слузі моєму: зроби це і зробить ”. Тобто сотник показав, що підлеглі слухаються його не гаючись – але тут він зустрів Божественну владу, і з-за цього він складає свою владу і признає, що вона ніщо не варта у зрівнянні з тою владою, яку має Син Божий. Тобто будучи людиною, яка має великі можливості, він все ж таки у глибокому смиренні підійшов до Спасителя. 

„Почувши це, Іісус здивувався і сказав тим, що йшли за Ним: істинно кажу вам, і в Ізраїлі не знайшов Я такої віри ”. В чому ж ця віра проявилася? Проявилась у словах сотника: „Скажи тільки слово і видужає слуга мій ”. Він не говорив: треба обов’язково щось зробити, щось обов’язково заказати, провести якісь дії. Він мав таку глибоку віру, що не потребував якихось доказів того, що Іісус – Син Божий. „Скажи тільки слово і видужає ”, - і все.  Тому Господь здивувався і говорить: „І в усьому Ізраїлі не знайшов Я такої глибокої віри ”.
Тобто у діях і словах сотника ми бачимо самі найголовніші християнські чесноти: сильну віру, нелицемірне милосердя, любов до людини і, нарешті, величезне смирення. Тому „і одужав слуга  його в ту ж мить ”.
Праведний був цей сотник і Господь почув його негайно. І коли Господь не зразу сповняє наші молитви, то це не тому, що Він нас не чує.  А чому, запитаємо, бариться? Бариться, бо ми далеко не праведні. Господь, сказано у Писанні, любить праведників і грішників милує. Тому якщо ми хочемо заслужити у Господа милості, бажаємо схилити Його волю до нашого прохання, то повинні свою волю поєднати з волею Божою. Сотник з вірою,  любов’ю і смиренням підійшов до Спасителя і попросив: зціли мого отрока. І якщо б Господь Іісус Христос відповів йому: ти знаєш, голубчику, Богу угодно, щоб твій отрок хворів, - то можна бути впевненим, що він би смиренно відійшов і сказав: що ж? хай буде воля Твоя. Але Богу було угодно, щоб отрок видужав.

Ми часто хочемо одержати від Бога одного, другого, третього – і не одержуємо не тільки тому, що у нашій молитві немає смирення і віри, але в нашій молитві часто відсутня любові. У ній в основному присутнє самолюбство, бо ми здебільше просимо собі. І якщо навіть молимось за когось, то це частіше всього не з-за співчуття до цієї людини, а тому, що її тяжка доля досаждає нам і нам важко терпіти. Тому ми і просимо за нього, щоб одержати облегшення собі. І Господь, знаючи це, не припиняє наші скорботи. Він чекає, коли окріпне наша віра, коли зросте наше милосердя до ближніх, коли наше смирення дасть дорогу благодаті Божій. І якщо ми хочемо, щоб Господь звернув на нас увагу і був радий за наші поступки, думки і слова, нам потрібно досягнути успіху у цих трьох чеснотах: тобто у вірі, милосерді чи любові та смиренні.

По-перше, у смиренні. А смирення – це значить завжди мати мирний незворушний дух; вважати себе гіршими всіх, недостойними всього того, щоб нам подається.

По-друге, у вірі. Необхідно безсумнівно і твердо вірувати у істинність кожного слова, яке сказав Господь. Тобто потрібно свою душу так повернути до Євангелія, щоб кожне слово дійсно сприймалось нами як істина. Так, на словах ми нібито віруємо Євангелію, а на ділі ні, бо творимо такі діла, які незгідні з євангельським духом. 

І, звичайно, мало у нас милосердя. Господь дав головну заповідь, без якої не можливо ввійти до Царства Небесного і яка гласить: полюби ближнього. І не просто полюби, а полюби як самого себе; не бажай йому того, чого не хочеш, щоб зробили тобі. Як це все просто! Якщо не хочемо, щоб нас убили, - і ми не повинні убивати нікого. Якщо не хочемо, щоб нас образили, - не будемо і ми ображати. А у нас виходить так, що ми собі завжди віддаємо перевагу. Нам потрібно навчитися входити у становище іншого, сприймати оточуючих людей, не як біологічних об’єктів, які мішають чи допомагають нам жити у даний час, а подумати, що у них теж є почуття, турботи і, можливо, скорботи. Потрібно, отже, навчитись сприймати іншу людину, як самого себе.

Ось як цей сотник: захворів слуга. Він би міг сказати: нехай помирає, яка різниця. Візьму іншого, подумаєш, слуга! Але, ні. Його біль він сприйняв близько до себе. Хворіє-то один, а співчуває інший. Але у нас так не завжди виходить. І тому, що ми порушуємо цю заповідь, ми часто робимо страшні поступки: наприклад, мама в утробі вбиває своє дитя.  І чому це відбувається? Відбувається тому, що людина не відчуває чужої болі; вона не розуміє, що рядом жива людина і не співчуває їй.

 Господь говорить: „Щоб усі були єдине ” і Він молився про цю єдність (Ін. 17,21). А вона може настати тільки тоді, коли буде любов. Без неї досягнути Царства Небесного неможливо, бо туди можна ввійти тільки люблячи Бога. І коли людина любить Бога, то це значить, що вона буде любити і милувати все. Тому Господь і сказав, що друга заповідь подібна до першої. Якщо людина навчиться любити Бога, то вона не буде вибирати кому і чому дати перевагу, а буде любити все: і дерева, і тварину, і тим більше людину, як вище творіння Боже. 

Чому багато людей по неділях не ходять до храму, а  надають перевагу мирським справам, або сплять до обіду. Інше діло, коли виникають серйозні перепони. Але коли все нормально і  церковна служба пропускається, то це говорить, що людина зовсім не розуміє, що там у храмі відбувається; у неї зовсім холодне серце; вона абсолютно не відчуває присутності Бога у своєму житті. А раз людина не відчуває Бога, то як вона може Його любити? А раз вона не любить Бога, то як може любити іншу людину? А якщо немає любові, тоді можливий всякий гріх, всяке безумство, будь-які навіть уму незбагнені жахливі проступки.

Чому це відбувається? Тому, що людина живе гріхом, а не любов’ю до Бога. І коли щось з людиною станеться і вона почне молитись, спробує якимось чином увернутися від тяжких обставин, то нічого не відбувається. Каже: „Господи, поможи!”, але відповіді ніякої. Вона нічого не одержує, бо Господь знає: якщо зараз їй допомогти, звільнити її від того, що її мучить, дати то,  що вона просить, ця людина знову вернеться до своїх попередніх діл. Тож хай краще вона посумує і, перебуваючи у цій скорботі, постійно просить Бога, стукаючи то в одні, то в інші двері і, можливо, поступово щось зрозуміє і в її серце проникне хоч один промінь благодаті Божої. 

Для того, щоб ми закріпили у своєму розумі і серці образ євангельського сотника, нам треба зрозуміти: якщо ми хочемо щось негайно одержати від Бога, то повинні володіти, по-перше, міцною вірою в те, що Господь нас чує. А якщо Він нам чого-небудь не дає на даний момент, то, значить, що Господь знає, що нам це не на користь. Тобто, ми повинні мати велике смирення і просити у Бога якраз зі смиренням. 

І обов’язково потрібно прагнути до милосердя. А милосердя можна придбати тільки тоді, коли ми будемо відказувати собі, відривати від себе заради наших ближніх. І до цього треба прагнути постійно, цим треба займатись кожен день і кожну годину. І якщо ми досягнемо у цьому  успіхів, то молитва наша буде діючою і Бог нас почує. Йому ж слава честь і поклоніння з Єдинородним Його Сином і Пресвятим і Животворящим Духом нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.  
Проповідь на 4-ту неділю після П’ятидесятниці.

Сьогоднішнє євангельське читання відкриває віру язичників і невір’я тих, які хвалькувато називали себе вибраними і правовірними. Цей невеличкий євангельський уривок строго застерігає нас, що, ми, християни, не повинні забуватися і гордитися тим, що ми ходимо до храму, молимось Богу і сповідуємо Христа, щоб на суді Божому не виявилося того, що ті, які перебували поза Церквою мали більше щирої віри і більше добрих діл.

Нагадаємо євангельський текст: «Як увійшов Іісус у Капернаум, підійшов до Нього сотник і благав Його: Господи! слуга мій вдома лежить розслаблений і тяжко страждає. Іісус говорить йому: Я прийду і зцілю його. Сотник же, відповідаючи, сказав: Господи! я недостойний, щоб ти увійшов під покрівлою мою; але промов тільки слово і видужає слуга мій: бо і я людина підвладна, але, маючи під собою воїнів, кажу одному: іди і йде; і другому: прийди і приходить; і слузі моєму: зроби це і зробить. Почувши це, Іісус здивувався і сказав тим, що йшли за Ним: істинно кажу вам, і в Ізраїлі не знайшов Я такої віри. Кажу ж вам, що багато прийдуть від сходу й заходу і возляжуть з Авраамом, Ісааком і Яковом у Царстві Небесному; а сини царства вигнані будуть у тьму безпросвітню: там буде плач і скрегіт зубів. І сказав Іісус сотникові: іди, і, як вірував ти, нехай буде тобі. І одужав слуга його в ту ж мить» (Мф. 8, 5-12).

Те, що Христос сказав і що зробив у приведеному випадку, Він використав з найбільшою користю: Він зцілив хворого, відкрив велику віру сотника, докорив юдеям за їхнє невірство і промовив важливе пророцтво про прийдешнє Царство, а якраз, що ввійдуть до нього не ті, які були надто упевнені, а ті, які й не думали що воно існує. 

Сотник був язичником. Він не знав ні Мойсеєвого закону, ні учення пророків. Але користуючись одним природним розумом він пізнав, що Христос не є звичайна Людина, а що Він Бог. Тому він говорить: Господи! я недостойний, щоб Ти увійшов під покрівлю мою; але промов тільки одне слово і хвороба відступить і слуга мій встане! Яка сильна віра цього сотника у Христа і в Його силу! У Христовій присутності сотник бачить присутність самого неба, бачить полум’я небесного вогню, бачить сяйво небесного світла. І він подумав: для чого такому Вогню входити у мій дім, коли достатньо буде одної іскри? 

     Але сотник не обмежується цими словами. Він пояснює, що у його підпорядкуванні сто воїнів, а сам він підпорядкований вищим. Але ті, що у його підпорядкуванні слухають його і виконують всі його розпорядження. А Христос, розмірковував сотник, зможе зробити більше, бо Він нікому не підпорядковується і під Його всесильною владою перебувають всі створіння природи і всі люди у світі. Перед Його словом долу схиляються ангельські полки і ніщо не може противитися Йому. «Він сказав, і сталося, Він повелів, і створилося» (Пс. 32,9), - каже пророк Давид. Тому для Христа зцілити слугу – діло невелике. Йому не треба йти туди особисто, не треба бачити хворого, не потрібно брати за руку і піднімати його. І тому хай скаже тільки слово і видужає слуга мій. Такі були думки сотника про Христа і така була його віра у Христа. 

     «Почувши це, - пише євангеліст, - Іісус здивувався  і сказав тим, що йшли за Ним: істинно кажу вам, і в Ізраїлі не знайшов Я такої віри». Чому Христос здивувався? Адже Він заздалегідь знав, що скаже сотник. Здивувався Він тому, щоби врозумити всіх, хто йшов за Ним. Здивувався, щоб показати всім, чому треба у цьому світі дивуватися. Здивувався великій вірі сотника і щоб навчити Своїх послідовників дивуватись великій вірі. І воістину, ніщо у цьому світі не достойне такого здивування, як велика віра людини. Христос не дивувався красі Генісаретського озера, не дивувався людській мудрості, ні багатству, ні силі, бо все це мізерне у зрівнянні з красою, багатством, премудрістю і силою Царства Небесного. Не дивувався Він великому плину народу на свята в Єрусалимі, бо надто мале це скупчення у порівнянні з чисельним ангельським собором, який Він споглядав від початку створення світу. 

       Отже дивувався Христос великою вірою людини, яка являється найдорожчою цінністю від усіх благ на землі. Бо вірою раб стає вільним, наємник – сином Божим, а смертна людина стає безсмертною. «І в Ізраїлі, - сказав Христос, - не знайшов Я такої віри». Тобто, не знайшов Я її в юдейському народі, якому би належало мати найміцнішу віру від  усіх народів на землі. Бо цьому народу з самого початку через чисельні знамення і чудеса, через полум’яні слова пророків Господь відкрив силу і могутність, показав Своє піклування і любов. Такої віри, як сотник не мали на початку навіть апостоли, ні сестри Лазаря у домі якого часто бував Христос, ні Його рідні і друзі у Назареті, серед яких Христос зростав.

      Тому Господь промовляє пророцтво, яке було скорботне для юдеїв і радісне для язичників: «Кажу ж вам, що багато прийдуть від сходу й заходу і возляжуть … у Царстві Небесному; а сини царства вигнані будуть у тьму безпросвітню: там буде плач і скрегіт зубів». Це пророцтво на сьогодні у значній мірі сповнилось і до тепер продовжує сповнятися. Багато народів прийняли Христа, а між тим євреї, яким спочатку було запропоновано Царство, і донині продовжують впиратися у своїм невір’ї у Христа і перебувають ще в дальшій країні, ніж у якій перебував блудний син. Так вибрані стали невибраними, а невибрані – вибраними: перші стали останніми, а останні першими. 

   «І сказав Іісус сотникові: іди, і, як вірував     ти, нехай буде тобі. І одужав слуга його в ту ж мить». Господь сказав слово - і стало так. Без лікарств хворий встав. Бо не лікарства зцілюють, а Бог. Бог зцілює – або безпосередньо Своїм словом, або через лікарства і трави – відповідно меншої або більшої віри хворого. Бо не має у світі лікарства від будь-якої хвороби, яке б могло відігнати хворобу і вернути здоров’я без сили Божої, без присутності Божої, без слова Божого. 

Хай буде слава Живому Богу за Його незліченні зцілення вірних Своїх могутнім Своїм Словом – і в минулі часи, і теперішні, і майбутні. Поклонимось Його Святому і Всесильному Слову, Яким Він творить нове, лікує хворих, піднімає занепалих, прославляє забутих, стверджує вірних і навертає заблуканих, і все це – ради Іісуса Христа, Сина Свого Єдинородного, Господа і Спаса нашого. Поклонимось також разом з воїнствами ангелів і святих Отцю і Сину і Святому Духу – Тройці Єдиносущній і Нероздільній, нині і повсякчас, і на віки вічні. Амінь.
Проповідь на 5-ту неділю

по П’ятидесятниці.

Коли ми читаємо Євангеліє, то помічаємо, що деякі люди, які слідували за Христом, виявляли маловір’я. Тому Господь повів цих людей у середовище язичників, де панувала непроглядна темрява безбожності, щоб  таким способом викрити їх і пристидити. А що відбулось, послухаємо сьогоднішнє Євангеліє.

«Коли Христос прибув … до країни Гергесинської, Його зустріли двоє біснуватих, що вийшли з могильних печер, дуже люті, так що ніхто не міг пройти тією дорогою. І ось вони закричали: що Тобі до нас, Іісусе, Сину Божий?прийшов Ти сюди передчасно мучити нас. А далеко від них паслося велике стадо свиней. І біси благали Його: якщо виженеш нас, то пошли нас у стадо свиней. І Він сказав їм: ідіть. І вони, вийшовши, пішли в стадо свиней. І ось, все стадо свиней кинулося з кручі в море і втопилося у воді. Пастухи ж побігли і, прийшовши у місто, розповіли про все і про те, що було з біснуватими. І ось, все місто вийшло назустріч Іісусові; І, побачивши Його, просили, щоб Він відійшов за межі їхні. Тоді Він, увійшовши в човен, переплив назад і прибув до Свого міста» (Мф. 8, 28 - 9,1). 

    Отже, Христос зустрів двох біснуватих, які кричали: «Що Тобі до нас, Іісусе, Сину Божий? прийшов Ти сюди передчасно мучити нас». Тут саме важливіше те, що біси, на відміну від багатьох сучасників Христа, пізнали Іісуса і сповідали Його Божественне достоїнство. Проте сповідували Його не з почуттям радості, але закричали зі страхом і трепетом, побачивши перед собою  свого Суддю. Закричали вони у відчаї, подібно до багатьох людей, які лише у муках і відчаї відкривають уста, щоб промовити і закликати ім’я Боже. «Прийшов Ти сюди передчасно мучити нас». Так! Біси очікують судного дня і мучень після закінчення віку. Але й одна поява і присутність Христа ще до закінчення віку викликало у них жах і  страждання. У той час, коли Христос був відсутній, біси відчували себе в людях сміливими і безсоромними, і тримали всіх навколишніх у страхові. А у присутності Христа вони затремтіли і принижено стали просити Господа, щоб Він не посилав їх у пекло, яке є їх справедливим житлом і місцем мучень. Чому вони просили цього? Просили, бо коли вони у людях, то хоч випробовують великі муки, але ці мучення послабляються тим, що їх розділяє хтось інший і від цього їм стає легше. 

    Ап. Павло пише, що біс є пакосником для тіла - «жало в плоть» (2 Кор 12,7). По тілу він як по драбині піднімається до душі, чіпляється за серце і розум людини поки не спотворить, не опустошить і не забере божественної краси, і чистоти, розуму і правди, любові і віри, надії на добре і волі до добра. І тоді біс сідає у людині, як на своєму престолі, бере у свої руки і душу, і тіло, і як вершник поганяє людиною. Ось такий стан біснуватих про який описує Євангеліє. І вилічити таких людей означає воскрети їх з мертвих і навіть більше.  Якщо душа у руках Божих, Він може вернути її в тіло – і тіло оживе. Але з цими біснуватими сталось те, що страшніше смерті. Їх душі були украдені і поневолені бісами. Отже, потрібно було забрати душу у біса, а для цього потрібно була його вигнати з людини і вернути людині чисту душу.
    Ціль бісів не тільки отруїти людське існування, але й погубити душу як для цього життя, так і для майбутнього. І якщо б Господь не утримував їх, попустив би їм, вони б погубили людський рід так, як вони в одну мить погубили велике стадо свиней. Але Бог любить людей, підтримує їх і захищає нас від цих самих страшних ворогів вічного спасіння. 

    І коли Христос Своєю божественною силою зцілив біснуватих, вигнав з них всю нечисту силу, то жителі тієї місцевості замість подяки за спасіння свої співбратів, показали великий жаль за втрату свиней. Замість того, щоб позвати Господа у гості, вони просять як можна скоріше покинути їх. Замість того, щоб прославити Бога, вони оплакують свиней.  Але не будемо спішити осуджувати цих мешканців:  перш всього поглянемо на сьогоднішню обстановку. Скільки тепер людей навіть тих, які накладають на себе хресне знамення і які сповідують Христа устами і язиком, але які не довго думають, щоб убити двох людей, щоб привласнити собі дві тисячі свиней. З іншого боку, чи багато знайдеться сьогодні людей, які би пожертвували дві тисячі свиней, щоб спасти двох людей? Для таких Євангеліє велика перепона і вони женуть від себе Христа, лиш би залишитися наодинці з своїми бісами.  

    Євангельська розповідь закінчується словами: «Тоді Він увійшов у човен, переплив  назад і повернувся до свого міста». Ані жодного слова не сказав Він гергесинцям. Хіба допоможуть слова, коли не допомогли великі божественні чудеса? Він не дорікнув їм. Він мовчки ввійшов у човен і відплив від них. Бачимо: яка поблажливість, яке терпіння, яка божественна висота!  Римський полководець Цезар гордо писав своєму сенату: «Прийшов, побачив, переміг!» А Христос прийшов, побачив, переміг і – промовчав. І зробив Свою перемогу дивною і вічною. І хай язичники вчаться на прикладі цього гордого полководця, а ми будемо учитися на прикладі кроткого Господа Іісуса Христа. Він нікому не нав’язується, але хто Його приймає, приймає Життя, а хто від Нього віддаляється, залишається у вічному біснуванні і вічній смерті. 

    Господи Іісусе Христе, Сину Божий, помилуй нас, грішних, зціли і спаси! Бо Тобі належить честь і слава з Отцем і Святим Духом - Тройці Єднносущній і Нероздільній, нині і завжди і на віки вічні. Амінь.
 Проповідь на 5-ту неділю

по П’ятидесятниці.1
В сьогоднішньому Євангелії від Луки, яке повіствує про зцілення Іісусом Христом гадаринського біснуватого є такі слова: «Біси, вийшовши з чоловіка, увійшли в свиней, і кинулося стадо з кручі в озеро, і потонуло» (Лк. 8, 33).
Як не дивно, але до цього часу ще є люди, які сумніваються у реальному існуванні темної бісівської сили, яка спосібна вселятися в людей і робити їх своїми послушними знаряддями. Особливо, непростимо це для правосланих людей нашої країни, які пережили і продовжують переживати весь жах за останні майже сто років. 
А Святе Євангеліє нас ясно вчить, що біси дійсно існують і можуть вселитися в людей, які і стають «біснуватими», втрачаючи контроль над собою і стаючи іграшкою в руках безпощадної бісівської сили. 

І ось якраз сьогоднішньої неділі за Літургією читається Євангеліє, в якому говориться якраз про такий випадок. Христосприходить у Гергесинську країну і зцілює там двох буйних біснуватих, які були настільки лютими, що нікому не давали пройти тою дорогою, біля якої вони мешкали. І як на це відреагували гергесинці? Замість того, щоб з подякою припасти до ніг Іісусових і просити Його залишитися в них, вони раптом всім містом виганяють Його геть.

Що ж це таке страшне осліплення і таке незрозуміле затьмарення умів і сердець? Їх визволили від великих небезпек, а вони проганяють Благодійника і не бажають скористатися ще більшими благами, які безсумнівно проявились би, якщо би Христос Спаситель залишився з ними. Але вся справа в тому, що гергесинці втратили стадо свиней і їм жалко стало тварин.   
Всупереч строгій забороні Мойсеєвого закону, вони розводили свиней, а Господь вигнав з бісів з тих двох людей і звелів їм ввійти в свиней, після чого оскаженіле стадо кинулось з кручі в озеро і затонуло. І  Господь поступив так нарочно, щоб знищити таким способом плоди беззаконної діяльності жителів Гергесина. Проте цей випадок їх нічому не навчив! Їхня совість не пробудилась! То, що двоє їхніх мешканців перестали бути сташними і визволились від хвороби і зробились  нормальними людьми їм не було дорого. Те, що Господь прийшов до них просвітити світлом Своєї Божествественної науки, вони не поцінили. Ними заволодів нестерпимий жаль про матеріальну втрату і побоювання, що дальше перебування у них Господа прнесе їм ще нові матеріальні шкоди і порушить їх звичний, давно заведений гріховних образ життя.

Ця приведена у Євангелії життєва картина зустрічається постійно і серед нас. Бо настрій гергесинців не що інше, як затаєне біснування, яке полягало у противлінні Богу і Його Божественному закону. 
Види і зовнішні форми біснування можуть бути різними: від самих страшних і буйних до малопомітних і штучно утаєних. Святитель Феофан Затворник проьцуе говорив так: «Коли біси вселяються в людину, то вони не завжди виявляють свою присутність, але затаюються і нишком, стиха повчають свого господаря всякому злу і відхиляють його від добра, так що той упевнений, що все робить сам, коли насправді виконує волю свого ворога». 
Как передают все три евангелиста-синоптика, повествующие о чудесном исцелении гадаринских бесноватых, бесноватые, при виде Господа Иисуса Христа, стали кричать «гласом велиим»: «Что нам и Тебе, Иисусе Сыне Божий? Пришел еси прежде времене мучити нас» (Мф. 8:29).

Но разве Христос-Спаситель пришел мучить этих несчастных, а не спасти их от мучивших их бесов?

В этом-то и состоит разгадка ужасной тайны вселения бесов в человеческую душу. Коль скоро человек, по неосмотрительности, допустил в свою душу беса, бес, вселившись в него, поглощает собою его личность, пленяет его «я», овладевает его волею и делает человека послушным орудием своей злой воли. Такой человек думает, что он самостоятелен в своем поведении, что он «сам все делает», а в действительности всеми его поступками руководит поселившийся в нем бес, или даже целый легион бесов, как в этом несчастном бесноватом. Поскольку воля его в плену у беса, то он и начинает отождествлять себя с живущим в нем бесом: все, что приятно бесу, ему приятно; все, что враждебно и мучительно бесу, и ему враждебно и мучительно. Вот почему, увидев своего Спасителя, этот несчастный человек, вместо того, чтобы радоваться, отчаянно кричит: «Что Тебе до меня? Умоляю Тебя, не мучь меня!» (Лк. 8:28).

Каким же образом можно дойти до такого ужасного состояния? Как бес может получить доступ в душу человека?

На это мы находим много указаний и в Слове Божием и в писаниях святых отцов Церкви и великих христианских подвижников благочестия. Каждое забвение Бога, в чем бы оно ни проявлялось, каждое произвольное нарушение заповедей Божиих, сколь бы маловажным оно ни казалось, всякий проступок против совести, этого голоса Божия в душе человека, уже открывает бесу доступ в его душу. Особенно же любезны бесу греховные страсти, то есть часто-повторяющиеся грехопадения, которые вошли у человека в привычку, стали как бы его второй природой.

«Гордость – демон», говорит наш великий праведник святой Иоанн Кронштадтский: «злоба – тот же демон; зависть – тот же демон; мерзость блудная – тот же демон; насильная хула – тот же демон; насильное сомнение в истине – тот же демон; уныние – демон; различны страсти, а действует во всех один сатана; различны страсти, а вместе – лай сатанинский на различные лады, и человек бывает одно – один дух с сатаной» (Моя Жизнь во Христе» т. 2, стр.6).

И весьма характерно: каждый, одержимый какой-либо страстью, как бы эта страсть его ни мучила и не терзала, с самой крайней враждебностью относится ко всему, что противится его страсти. Так: гордый ненавидит смиренных, злобный и гневливый не выносит кротких и тихих, блудник пылает крайним раздражением на целомудренных, и т.д. и т.п. И самыми большими врагами своими одержимые страстями считают тех людей, которые обличают их или как-то стараются помочь им освободиться от той или иной страсти, указывая на нее, уговаривая и вразумляя их или принимая какие-либо решительные меры к их отрезвлению и возвращению на путь нормальной, здоровой, духовно-трезвой жизни. Совершенно точно так, как враждебно встретили Христа-Спасителя гадаринские бесноватые или жители той страны, не пожелавшие, чтобы Господь у них остался: ведь и они были в сущности тоже бесноватыми, хотя и в менее заметной форме. Сжившись вполне с своими любимыми страстями, или, что тоже, с обитавшими в них бесами, они не желали исцеления от Господа-Чудотворца, а потому и не приняли Его.

Как убеждает нас повседневный жизненный опыт, а особенно в страшное, как никогда прежде, переживаемое нами время, одержимость страстями и есть беснование.
Посмотрите, как преданный греховным страстям и сам внутренне терзается и других мучит. Страсти, как учат наставники духовной жизни, это – тайные змеи, которые постоянно грызут сердце человека и никогда не дают ему покоя. Одержимый страстями не знает душевного мира, да и не может приобрести его, пока не преодолеет своих страстей. Мало того: он способен разрушать душевный мир и всех тех людей, с которыми приходит в соприкосновение.

Искоренить страсть – это и значит изгнать мучающего беса.
Чтобы убедиться в истине всего вышесказанного, надо только хорошо понаблюдать окружающую нас современную жизнь и углубиться в собственную душу.

Все то, что произошло на нашей несчастной родине, да и теперь еще не изжито, – разве это не подлинное беснование и притом в самых ярко-выраженных формах?

А то, что происходит сейчас в так называемом «свободном мире» и что в начале лишь тайно, изподтишка подготовлялось; разве это не то же самое беснование? На наших глазах и оно начинает принимать те же самые грубые формы, что и у нас на родине, ибо источник всего этого ведь один и тот же – все та же темная злая бесовская сила, жаждущая гибели человека!

Страшно сказать, но и то, что творится сейчас во всех поместных православных церквах и в так называемом «христианском мире» – мире «инославном» – со всем этим подрывом всех вековечных устоев, с этой беспощадной ломкой древних установлений Церкви, ведущих свое начало от апостольских времен, порою грубым, а иногда хитро-лукавым ниспровержением всех исконных верований и благочестивых традиций, завещанных нам первохристианством, – кто, положа руку на сердце, по чистой совести, осмелится возразить, что все это не самое настоящее беснование – попытка диавола через верных слуг своих искоренить истинную веру и Церковь?
Сатана, нагло подняв голову, триумфальным маршем шествует уже по всему миру, пожиная себе обильные плоды.
Жутко становится, когда подумаешь, как мало сейчас осталось людей, трезво смотрящих на все в мире происходящее, людей честных и искренних, не продавших душу свою сатане за те или иные земные блага, не работающих всецело своим греховным страстям и не беснующихся, подобно огромному большинству.

Весь мир сейчас становится похожим на страну Гадаринскую, не желающую исцеления от Господа-Исцелителя и изгоняющую Его прочь от себя.
Пусть даже слышим мы иногда лицемерно произносимые слова правды, но самые дела произносящих ясно показывают, что это – только одни слова: на словах – одно, а на деле совсем другое! А ведь Господь понятно и вразумительно сказал: по плодам их узнаете их (Мф. 7:16-20).

Сколько красивых слов нередко произносится сейчас о мире и любви, но где этот «мир» и «любовь» видны в делах? А если и показывается иной раз видимость таких «добрых» дел, то за ней ясно скрывается грубый расчет и то или иное своекорыстие, совершенно обесценивающее их.

Фальшь и ложь воцарились в мире, как это и предрекал святой Апостол Павел в своем Втором Послании к Солунянам, говоря, что наступит время, когда люди «будут верить лжи» (2Фес. 2:11), «да будут осуждены все, не веровавшие Истине, но возлюбившие неправду» (там же, ст. 12).

Надо знать, что об этом опасно сейчас открыто говорить вслух перед всеми: возненавидят и заклюют, не дадут жить на этом свете, или объявят сумасшедшим, как это и в действительности нередко теперь практикуется в отношении неприятных и нежелательных людей, которых нужно куда-то запрятать подальше, чтобы они не беспокоили и не мешали. Поистине мы дожили уже до того времени о котором предрекали древние отцы-подвижники, говорившие: Наступит время, когда люди будут безумствовать, а тому, кто не безумствует, станут говорить: «Ты безумствуешь, потому что ты не похож на нас».
Но не думают, не помышляют эти безумцы-бесноватые мира сего, во зле лежащего, о том, какая участь их ожидает.

Бесы, изгнанные Господом из Гадаринских бесноватых, вошли в свиней, а свиньи, взбесившись, бросились в Генисаретское озеро и утонули.

Подобная же участь ожидает и этих людей, одержимых бесами, но с тою разницею, что ввержены они будут в «озеро огненное, горящее огнем и серою», где будут мучиться «во веки веков» (Апок. 21, 8; 20, 10), вместе с диаволом, зверем-антихристом и лжепророком, которым они верно служили на земле, ведя борьбу с Господом Иисусом Христом и Его истинными и искренними последователями.

А нам, которые хотят работать Господу нашему Иисусу Христу и только ЕмуОдному, необходимо вооружиться в переживаемые нами страшные временатерпением, памятуя Его наставление: «В терпении вашем стяжите души ваши!» (Лк. 21:19) и другое: «Претерпевый до конца той спасен будет» (Мк. 13:13).

Пусть другие беснуются – пусть даже все беснуются вокруг нас – не будем принимать никакого участия в этом всеобщем бесновании, чего бы нам это ни стоило! Аминь.
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Проповідь на 5-ту неділю

по П’ятидесятниці.

Сьогодні ми слухали Євангеліє наступного змісту: одного разу, коли Господь  „прибув ... до країни Гергесинської, Його зустріли двоє біснуватих, що вийшли з могильних печер, дуже люті, так що ніхто не міг пройти тією дорогою. І ось, вони закричали: що Тобі до нас, Іісусе, Сину Божий? Прийшов Ти сюди передчасно мучити нас. А далеко від них паслося велике стадо свиней. І біси благали Його:  якщо виженеш нас, то пошли нас у стадо свиней. І Він сказав їм: ідіть. І вони, вийшовши, пішли в стадо свиней. І ось, все стадо свиней кинулося з кручі в море і втопилось у воді. Пастухи ж побігли і, прийшовши у місто, розповіли про все і про те, що було з біснуватими. І ось, все місто вийшло назустріч Іісусові, і, побачивши Його, просили, щоб Він відійшов за межі їхні. Тоді Він, увійшовши в човен, переплив назад і прибув до Свого міста ” (Мф. 8, 28-34; 9,1).

Отже, за словами нинішнього Євангелія Господь прийшов у гергесинську країну і зцілив двох біснуватих, які жили на міському цвинтарі. І були ці біснуваті до того люті, що ніхто не смів проходити поблизу. 

Цим зціленням Господь зробив благодіяння як самим біснуватим, так і жителям того міста, визволивши їх від злоби цих біснуватих.

Своїм оповіданням євангеліст Матфей нагадує нам, що і ми також піддаємось спокусам і бісівським підступам, які роблять як нас самих, так і всіх хто нас оточує, нещасливими.

І дійсно! Дехто з нас має біса гніву, інший – біса самолюбства, інший – біса заздрості, інший – біса гордості, інший – біса насолоди, або розкоші, чи сріблолюбства, чи лінощів, і т.п.
Тож будемо просити Господа від всього серця: як зцілив Він гергесинських біснуватих, так визволив би і нас від всіх спокус, щоб і ми були лагідними, терпеливими, милосердними, працелюбними, смиренними, справедливими, тобто щоб ми були справжніми християнами, які б служили Всевишньому від всього серця і любили ближніх, як самих себе.

Між тим, гергесяни, які звільнилися від страшних біснуватих замість того, щоб подякувати Спасителю за Його благодіяння, просили Його відійти з їхньої країни.
Така недостойна поведінка, на жаль, викриває злу душу. Якщо ми повинні любити всяку людину, то тим більше ту людину, яка зробила нам те чи інше добро, ту чи іншу добру послугу. Тому не будемо слідувати невдячним гергесянам, але будемо висловлювати вдячність всім, хто тим чи іншим чином, в тій, чи іншій мірі зробив нам добро.                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                 
Проте Іісус, почувши прохання відійти, не обурився і не став докоряти жителів за їх невдячність, але ввійшов у човен і відплив у Капернаум.

Так і ми не повинні обурюватись і роздратовуватись, коли зазнаємо невдячності від тих, кому ми творили добро. Не повинні ми також чекати нагороди за наші добрі діла, тому що приносячи користь своєму ближньому в надії одержати на неї нагороду, ми, напевно, будемо поступати так задля особистої користі і наші благодіяння назавжди втратять своє моральне значення. 

Отже, невдячність злих не повинна знищувати прекрасних плодів нашої християнської любові. Ніякої нагороди за наші благодіяння ми не повинні чекати, крім задоволення, яке виникає в нас при виконанні наших обов’язків і милостивого благословення, яке Бог посилає доброчинцям. 

Будемо, дорогі, молитись, щоб і нам виконанням добрих діл удостоїтись цього Божого благословення і удостоїтись вічних Його благ у Царстві Небесному. Амінь.
Проповідь на 5-ту неділю

по П’ятидесятниці.

Те, що нам запропонувала сьогодні свята Церква, читає вона два рази на рік: один раз сьогоднішньої  п’ятої неділі, а другий раз -   двадцять третьої неділі після святої П’ятидесятниці. Два рази повторює це Церква для того, щоб нам краще уявити той страшний стан, у якому перебуває кожен грішник, який уподібнюється до тих двох біснуватих, про яких пише святе  Євангеліє. Коли Іісус Христос прибув на протилежний берег Генісаретського озера „до країни Гергесинської, Його зустріли двоє біснуватих, що вийшли з могильних печер, дуже люті, так що ніхто не міг пройти тією дорогою ” (Мф. 8,28). Жахливий стан тих двох біснуватих є найкращим доказом лютості нечистого духа і невимовного нещастя тих, котрі своїми гріхами сприяють дияволу заволодіти ними і затягти у вічну погибель. В чому ж полягав жахливий стан тих двох біснуватих? Полягав у тому, що вони були надзвичайно лютими і не давали нікому перейти тою дорогою. Той стан подібний до стану кожного грішника, особливо п’яниці і розпусника. Як лютували біснуваті, так поступає й п’яниця: він не звертає жодної уваги на просьби жінки, на плач дітей, на застереження свого духовного отця і на громадський осуд, а тягне останнє, що має, а що не має, то украде, щоб до кінця упитися. І не досить, що сам п’є, але вабить кожного, кого знайде, щоб пив з ним і гнівається на сусіда, лає жінку, проклинає дитину, коли його не слухають і не хочуть приймати з ним участі. А це значить: він лютує і нападає.

Подібно поступає й розпусник. Для нього немає нічого святого: він не кориться присязі  супружної вірності і нічим не гидує, тільки б задовольнити своїй бридкій пожадливості. А щоб до цього добитись всюди наглядає за своєю черговою жертвою. Він буде просити, обіцяти і горе тому, хто наважиться повірити його словам! А це значить, що він не знаходить собі місця; отже він лютує і нападає. 

 Що ж робити нам, християнам, щоб не підпасти владі таких біснуватих? Всіма силами треба уникати їх і не вступати з ними у спілкування, але здалеку їх обходити, як обходили люди біснуватих, про яких читалось у Євангелії. А щоб не дати дияволу оволодіти нами, будемо всіма силами зберігати себе у чистоті і невинності, розум свій утримувати від всяких нечистих і гріховних думок. У Святому Письмі говориться: „Жертва Богові – дух упокорений; серця скорботного і смиренного Ти не відкинеш ”(Пс. 50,19). Отож, коли тільки у нашому серці виникне нечисте побажання, чи забагнемо чогось злого, яким є п’янство, тілесна нечистота і розпуста, тієї ж хвилини подавимо пожадливість, умертвимо злу похіть і твердо наміримось навіть не мислити про подібні речі. При цьому треба пам’ятати, що Господь завжди бачить нас, завжди перебуває з нами і знає, що діється у серці кожної людини. Тому, коли нас хтось схиляє до гріху, або власна думка тягне до злого поступку, повторимо слова Йосифа, які він сказав у Єгипті жінці Пантефрія, яка схиляла його до гріху: „Як же мені вчинити таке велике зло і згрішити перед Богом?”(Бут 39,9). У хвилини такої спокуси будемо молитись: „Господи Іісусе Христе, Сину Божий, помилуй мене грішного!”; „Пресвятая Богородице спаси нас; віджени від мене смиренного і окаянного раба Твого всі скверні, лукаві і огидні думки і погаси полум’я моїх пристрастей. ” Також не забудемо звернутися і нашого Ангела-хранителя: „Святий Ангеле-хранителю мій, поможи мені, не відступай від мене за неутримання моє і не дай лукавому демону оволодіти мною!” Так поступаючи, ми не впадемо у диявольські сітки і не піддамося намірам злих людей, а будемо служити Єдиному Богу.
Що дальше говориться у сьогоднішньому Євангелії? Біснуваті закричали: „Що Тобі до нас, Іісусе, Сину Божий? прийшов Ти сюди передчасно мучити нас ”(Мф.8,29). Чуємо, що біснуваті назвали Іісуса Сином Божим. Це сповідання явилось дією всемогутності Христа, Який і злих духів нахиляє коритись Йому, щоб учні та народ побачили, що Він має владу і могутність над дияволом. Тим часом, нечисті духи стали нарікати, що їх передчасно прийшли мучити. З цього дізнаємось, що для диявола є великою утіхою перебувати в людині і мучити її, і є великою карою, коли його звідти виганяють. Бо диявол ні про що так не думає, тільки би, оволодівши людиною, перебувати і ній як можна довше і тримати над нею владу аж до конечної її загибелі. 

То ж якими ми повинні бути завжди обережними, щоб перемагати спокуси диявола і не датися йому,  і знову: яку повинні мати силу, щоб вирватися з його влади. 
Нечисті духи, які перебували у біснуватих нарікали на Іісуса, що Він нібито передчасно їх мучить і велить їм вийти з них. Так і грішники, а якраз пияки і розпусники, нарікають на Бога і на людей. На Бога нарікають, що на старості до гріху втратили спосібність, що з роками вони вже не мають сили,  здоров’я і коштів, щоб пити і блудити. На людей нарікають, що їх відволікають від п’янства і розпусти, і настановляють на праву дорогу. Щоб і ми не дійшли до цього, щоб не стали такими грішниками, біснуватими, будемо пам’ятати слова Святого Письма: „Не покладайся на прощення занадто, додаючи гріхи до гріхів і не кажи: а що, милосердя Його велике, то й безліч гріхів мені Він відпустить ... Не гайся повернутися до Господа, не відкладай з днини на днину, бо зненацька вибухне гнів Господній, то й загинеш у годині помсти ”(Сир. 5,5-7). Це значить, що коли згрішиш, не нарікай ні на кого, але ж зразу без відстрочки покайся. Бо грішники привикли відкладати покаяння, наприклад, аж до Великого посту, але хто їм сказав, що вони доживуть до того часу.
„А далеко від них, - говориться дальше у Євангелії, –  паслося велике стадо свиней. І біси благали Його: якщо виженеш нас, то пошли у стадо свиней ”(Мф. 8,30-31). Чому злі духи просять Іісуса,  щоб Він не виганяв їх з тієї країни, а послав їх у стадо свиней? Тому, що вони привикли перебувати серед людей, чинити їм всякі пакості, спокушати їх на всякі беззаконня і, нарешті, щоб через потоплення стада викликати у народу ненависть до Іісуса.

Того самого бажають запеклі грішники. Вони бажають жити на цьому світі як можна довше, але не для того жити, щоб покаятися і зректися попередніх гріхів, не для того, щоб стати чемнішими і мудрішими, а для того, щоб продовжувати свій гріховний образ життя і надалі спокушати людей. Вони хотіли б, щоб після смерті не було ніякого суду і ніякої кари за гріхи і,  уподібнюючись безсловесній худобі,      ухилитися за свої злі поступки від усякої відповідальності.

З цього видно, до якого великого падіння  доводить людину нерозумне життя. Тому будемо просити Господа Бога, щоб дав нам духовні і тілесні сили, уникати гріху і не ступати на стежки неправди.
Дальше у Євангелії: „І Він сказав: ідіть. І вони вийшовши, пішли в стадо до свиней. І ось, все стадо свиней кинулося з кручі в море і втопилося у воді ”(32). Свиня у євреїв вважалась самою нечистою з свійських тварин з-за своєї нечистоплотності, а також через те, що вона грала важливу роль у язичеських жертвоприношеннях ( Іс. 65,4; 66,3; 2 Макк. 6,18-31). Тому звідки взялися свині серед жителів тих країв, можна тільки догадуватись. Напевно, як думають деякі тлумачі, євреї вирощували їх на продаж язичникам. Втім, у тих краях жили також язичники, яким могли належати ті тварини. Але якби то не було, запитаємо: для чого Христос, Який всім чинив добро, гадаринським жителям зробив таку шкоду, тобто допустив загибель великого стада тварин? Якщо свині належали євреям, то така втрата була зрозумілою, бо вони тримали їх всупереч закону. Якщо ж свині належали язичникам, то й вони поступали незаконно, бо тримали цих тварин серед народу, для якого вони були гріхом і спокусою. Крім всього цього, Христос, як всевідаючий Бог, знав, що жителі Гадаринської країни були жорстокосердими  і тісно прив’язаними до свого господарства і не про що не думали, тільки б примножити своє майно, навіть таким незаконним способом і зовсім не думали про душу та її спасіння.
Подібне може статися з нами. Коли ми так погружаємось у земні справи, що й думки ніколи піднести до неба і забуваємо про Бога і про вічну душу, Господь як Небесний Лікар посилає нам або хворобу, або якусь втрату, або якусь неприємність. Як ми маємо це приймати? Маємо приймати з щирою подякою, бо то є лікарство для нашої душі і при цьому все терпеливо переносити і думками  не відганяти від себе Іісуса, як це зробили жителі Гадари, про що дальше мовиться у Євангелії.
„Пастухи ж побігли і, прийшовши у місто, розповіли про все, що було з біснуватими. І ось, все місто вийшло назустріч Іісусові, і, побачивши Його, просили, щоб Він відійшов за межі їхні ”(Мф.8,34). Чому мешканці Гадари просять Іісуса, що Він покинув їхні краї? Просто говорячи, вони побоялись будь-якої переміни у своєму житті і зовсім не взяли до уваги, що від тепер у їхньому місті вже буде спокійно, і можна буде всюди безпечно пройти, і що біснуваті стали здоровими і нормальними людьми. Але що ж? Як жили вони у духовному неуцтві, не мали правдивої віри, не думали про своє духовне просвітлення, то так привикли до того порядку, що  вважали його непохитним і вічним. Але коли до них прийшов Христос і показав перед ними Свою божественну силу, створив перед ними чудо зцілення біснуватих, то вони не на жарт стурбувались, і побоялись мати близько біля себе таку Людину, яка заподіяла їм таку велику шкоду і порушила порядок їхнього порочного життя. Це був страх не перед Божим величчям і силою, а страх невір’я і марновірства, який виявив у людей тільки одне бажання – бажання „щоб Він відійшов за межі їхні ”. Тому ким був Іісус і для чого Він до них приходив, вони не питали, але хотіли якнайскоріше збутися Його. 

Як було з тими жителями, так часто буває і серед нас. Ми так привикаємо до світського і безрелігійного життя, що в серці виростає холодне відношення до всього святого і духовного. Ми так любимо свій образ життя, свій мнимий спокій душі, що зовсім не помічаємо свого духовного омертвіння. В багатьох людей не тільки пропадає бажання поглянути на становище своєї душі, але, напроти, виникає якась прихована ворожнеча по відношенні до Церкви і по відношенні до вимог нашого християнського закликання. Для таких стає тяжко і неспокійно, коли їм нагадують, що існує всевідаючий Бог, що душа людини безсмертна і що кожному по закінченні земного життя прийдеться дати відповідь перед правдивим Суддею за всі свої поступки. 
І що робить Христос у подібних випадках? Він поступає так, як поступив з жителями гадаринської країни. Євангеліст пише: „Тоді Він, увійшовши в човен, переплив назад і прибув до Свого міста ”(Мф. 9,1). Тобто Христос Сам іде від тих, хто боїться Його благодатного відвідання. І хто знає, чи ще колись відвідає Він душі таких людей, хіба, можливо, на Своєму Страшному і останньому суді.

 Апостол пише: „Коли почуєте голос Божий,  не  робіть  жорстокими  сердець  ваших”  (Євр. 3,7-8). Отож,  будемо, дорогі, молитися і праведно жити, і не станемо уподібнюватися гордим і невдячним жителям гергесинської країни, щоб Господь не відійшов від нас, як колись відійшов від тих, які образили Його. Підемо слідом за зціленими і помолимось Богу такими словами: „Яви нам, Господи, милість Твою і Твоє спасіння дай нам! ”(Пс. 84, 8). ”Засвіти в серцях наших нетлінне світло Твого Богопізнання і очі розуму нашого розкрий на розуміння Твоєї євангельської науки. Дай нам страх Твій і любов виконувати Твої блаженні заповіді, щоб подолавши усі тілесні пристрасті, ми провадили духовне і праведне життя та думали й чинили тільки те, що угодне Тобі. Бо Ти є освячення наше і Тобі славу віддаємо Отцю і Синові і Святому Духові, нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.”1 
Проповідь на 5-ту неділю

по П’ятидесятниці.2
(Мф. 8,28-9,1)
Сьогодні у євангельському читанні ми слухали розповідь про зцілення Господом Іісусом Христом біснуватих у Гергесинській країні. Коли Господь проходив через ту частину Галілеї, де рядом з євреями проживали язичники, Йому прийшлось зустрітись з двома біснуватими чоловіками. Вони вели образ життя помішаних і жили у печерах, нападали на прохожих, і людям було страшно проходити тою місцевістю. Всі ми чули, що Господь зцілив їх.
Хочеться звернути увагу не на обставини самого зцілення, а на його наслідки, на наслідки тієї милості Божої,  того втручання Бога у діла людей і побачити, як люди сприйняли цю милість Божу, це чудо Боже і це Божественне милосердя. 
Коли після повеління Господнього стадо свиней затонуло в морі, пастухи побігли і розказали про це жителям, і ті вийшли назустріч Господу і просили Його вийти від них. Запитаємо: чому? По-перше, тому, що Господь заподіяв їм матеріальну шкоду. Вони були язичниками і на відміну від євреїв, тримали свиней. І ось, коли був заподіяний збиток їхньому багатству, вони просто, по-людськи, не стерпіли, бо вважали своє матеріальне благоденство самим важливішим у житті. Нажаль так буває. 
По-друге, ці люди злякалися порушення звичайного образу свого життя. Люди привикають, як і ми з вами, до відомого порядку життя, знають, що є ось такі і такі діла, і за цими ділами ідуть такі-то наслідки, і коли вони бачать, що образ їхнього життя порушується, в їхнє життя вторгається щось незрозуміле, щось чудесне, щось надприродне, щось таке, яке суперечить їхнім звичкам, то ці люди лякаються і уникають його і якби відштовхують це нове і незрозуміле від себе. Нажаль, так бувало через всю історію людства.
Таким чином, люди самі попросили Господа відійти, бо своє матеріальне благоденство, привичний, розмірений порядок, уклад  свого життя, його звичай і спосіб вони ставили вище всього. Вони не були готові до жертовності, не були готові постраждати матеріально і не були готові дивитись в обличчя новим незвичайним змінам.

Так завжди було в історії світу і народів, і ця євангельська розповідь стосується не тільки минулого, але й усіх часів, всіх місць і нас з вами. І дальше говориться у Євангелії, що Господь відійшов від них і пішов у місто, яке Він вважав Своїм.  
Господь на протязі історії християнства, історії Церкви, з тих часів, коли Він втілився, постраждав, воскрес, викупив рід людський і заснував Свою Церкву, часто змушений був йти від людей. Теж і люди часто віддалялися від Господа з-за свого матеріального благоденства, з-за своїх матеріальних міркувань, звичаїв і образу свого життя. І Господь як тоді, так і до нині віддалявся у Своє місто.

Тоді було зрозуміло в яке місто віддалявся Христос. А коли Він воскрес і вознісся на небо, коли Його Церква розповсюдилась по лицю всієї Землі, і коли люди продовжували виганяти від себе Бога, запитаємо: де Його місто в яке Він відходить? І ось відповідь на це дає св. ап. Павло у сьогоднішньому посланні. „Браття! –пише він, - бажання серця і молитва до Бога за Ізраїль на спасення. Бо свідчу їм, що мають ревність Божу, та не за розумом. Бо, не розуміючи праведності Божої і намагаючись поставити власну праведність, вони не скорились праведності Божій ” (Рим. 10,1-3). Ап. Павло у посланні до римлянів торкається питання вибраного народу. У Старому Завіті до явлення Христа жив Богом вибраний народ ізраїльський - народ, з яким Господь Бог уклав союз для того, щоб цей народ серед зла, язичеського середовища, серед загального затьмарення тих часів зберіг істинну віру в Бога, істинне одкровення Боже, істинне богошанування, і ще для того, щоб з цього народу вийшов Спаситель світу. І народ Ізраїлю, старозавітний народ Божий, відчував себе вибраним народом, народом Божим, який мав обітницю Божу. По їх розумінні, відповідь на поставлене питання – куди Господь йде, якщо люди просять Його відійти, де це місто, куди Він йде, де Він буває, як дома, був таким: Він йде в наше місто, бо народ наш вибраний Богом і наш народ має Божу обітницю.

Але коли народ єврейський відпав від обітниці, бо не прийняв Месію, відкинув Спасителя світу, Якого чекав, Якого обіцяли пророки, Який явився, щоб спасти рід людський, коли богообраний народ відкинув Його і, мало того, вимагав Його розп’яття, вимагав смерті Його, коли, таким чином, богообраний народ перестав бути богообраним народом, - тоді явилась Церква Христова, тоді віруючі в Господа Іісуса Христа стали новим Ізраїлем, новим обраним народом Божим, який має обітницю Божу і має союз з Богом. 
Колись єврейський народ так твердо вірував у свою праведність, свою законність, свою богообраність, що поставив цю свою богообраність, цю свою віру наріжнім каменем всього свого життя. Але коли прийшов Христос і сказав, що приніс спасіння всім людям, а не тільки богообраному народу, то народ єврейський не прийняв Його, бо по їх розумінні це суперечило почуттю богообраності, тому почуттю, що спасіння тільки у них і від них. 
Що ж сталось після цього, тобто після приходу Спасителя? Сталось майже те саме, що з старозавітним єврейським     народом. Коли Церква Христова, християни, стали новим Ізраїлем, з якими Бог уклав союз, через який повинен був спастись весь світ, то і ми зіткнулися з подібною спокусою. Бо церковний народ теж став у цій спокусі відчувати, що тільки ми вибрані Богом, тільки ми спасемося. А решта? Решта, говорили, загине, - бо всі вони не вибрані Богом, вони не віруючі, вони не християни, вони не сповідують Бога. Таким чином і перед нами повстала ця спокуса – спокуса особистої праведності Божої, як і апостол пише: „Бо свідчу їм, що мають ревність Божу, та не за розумом. Бо не розуміючи праведності Божої і намагаючись поставити власну праведність, вони не скорились праведності Божій ” (Рим. 10,2-3). Ось це сталось і з нами - християнами, коли ми у цьому своєму віруванні стали упевнювати, що ми – народ Божий, що ми – праведники, які вірні Богу, які успадкують спасіння і цим поставили особисту праведність вище праведності Божої. А праведність Божа полягає в тому, що Бог „хоче, щоб усі люди спаслися і досягли пізнання істини ” (1 Тим. 2,4), кожній людині, а не тільки богообраному, не тільки законному, не тільки цьому праведному, не тільки тому, хто відвідує і буває у храмі. Кожній людині Бог хоче спастися і досягти пізнання істини. 

Дальше апостол пише: „Бо всякий, хто покличе ім’я Господнє, спасеться. Але як покликати Того, в Кого не увірували? Як вірувати в Того, про Кого не чули? Як чути без проповідника? І як проповідувати, коли не будуть послані? Бо написано: які прекрасні ноги тих, хто благовістить мир, хто благовістить добро!”(Рим. 10,15-15).

Таким чином, апостол дальше говорить цьому богообраному народу Божому і всім нам, що вони, а після і ми, не тільки поставили свою праведність вище праведності Божої, (а праведність Божа полягає в тому, що всі люди повинні спастись і всі люди одинакові перед Богом), але, нажаль, вони перестали іншим людям проповідувати цю істину, і апостол говорить: звичайно, що „всякий, хто покличе ім’я Господнє, спасеться ”. Але як вони будуть закликати, якщо вони не увірували? А як вірувати, якщо вони не чули, а як можна чути, коли не було проповідника? 

Таким чином, задача, обов’язок кожного віруючого не в тому, щоб він почував себе праведником, вибраним, а задача полягає в тому, щоб він проповідував, свідчив Божу істину, Божий спадок, Боже буття, Боже спасіння перед усіма людьми. Немає християнської громади, немає християнської церкви, якщо немає проповіді, якщо немає розповсюдження вчення Христового по всьому лицю Землі. Це наш святий обов’язок, це не право наше, це наш обов’язок.  Бо сказано: „І як проповідувати, коли не будуть послані? І дальше: „Які прекрасні ноги тих, хто благовістить мир, хто благовістить добро!” Ми всі послані на проповідь слова Божого, ми всі свідки Божі на землі. І через нас люди можуть і повинні приходити до Христа. 

А якщо вони не приходять? Апостол відповідає на це словами пророка Ісайї: „Господи! хто повірив тому, що почув від нас?”(Рим. 10,16; Іс. 53,1). І дальше говорить, що очі їх сліпі, вуха їх німі, ми проповідуємо, а вони не приймають (Рим. 11,8). Ось так буває. Буває, що істина Божа падає на кам’янисту ниву, у людей очі як би осліпли і вуха не сприймають, і вони глухі та сліпі по відношенні до істини Божої. Так буває часто. І тому апостол запитує: якщо вони невіруючі, то невже загинуть? І відповідає: „Невже Бог відкинув народ Свій ” (Рим. 11,1), який був Ним вибраний? Зовсім ні. „Не відкинув Бог народу  Свого, який Він наперед знав ”, - пише апостол, навіть у тому випадку, коли він не вірить і відрікся від Нього (Рим. 11,2). А яким чином? А таким, що серед загального моря невір’я „за обранням благодаті, зберігся остаток ” (Рим. 11,5), корінь віруючих і ось цей остаток, цей корінь, ця основа, ця група віруючих, цей стержень Церкви Христової пробуде повіки і він ніколи не зникне. І з-за нього, з-за цих віруючих, з-за цих святих праведників Бог може спасти і помилувати всіх інших. Мало того, щоб спасти і помилувати, говорить апостол у цьому посланні, Господь через цей остаток віруючих, через цей корінь і стержень Церкви, який повіки перебуває вірним Господу, може з часом навернути і невіруючих до Бога. 
Ось так, дорогі, нам треба розуміти прочитані сьогодні Євангеліє і послання апостола. Коли люди Господа виганяють, Він видаляється у своє місто, а це місто – наші серця, місто це – ми з вами, віруючі Йому до кінця свого життя і всі інші віруючі, які будуть до закінчення віку. Ми то місто, де Господь мешкає. Але ми не просто місто, де Господь мешкає. Наш обов’язок, як говорить апостол,  проповідувати, сіяти слово Боже життям,  своєю діяльністю і свідченням своїм показувати людям спасіння, щоб навернути їх з дороги невір’я і беззаконня на стежку істини, праведності і святості. І якщо це нам удасться, якщо вони будуть мати вуха – і не чути, очі – і не бачити, то все рівно праведністю праведників Божих, якими позначається святість Церкви, всі по милості Божій спасуться. І апостол закінчує такими словами: „О, глибино багатства і премудрості і розуму Божого! Які незбагнені суди Його і недосліджені путі Його! Бо хто пізнав ум Господній? Або хто був порадником Йому? Або хто дав Йому наперед, щоб Він мав віддати? Бо все від Нього, Ним і для Нього. Йому слава повіки, амінь ”(Рим. 11,33-36).
Проповідь на 6-ту неділю після П’ятидесятниці.

Після зцілення гадаринських біснуватих Христос переправився на протилежний берег Генісаретського  озера „і прибув до Свого міста ” (Мф. 9,1), яке звалось Капернаум. Саме слово Капернаум перекладається як „село Наума”, або „село утіхи ”. У Капернаумі Христос по звичаю  увійшов до житла апостола Петра, яке зразу ж заповнилось людьми, які бажали послухати Його слів, а також зцілитися від своїх хвороб. Прийшли сюди теж і недруги Христові, тобто книжники і фарисеї з Галілеї, Юдеї і з Єрусалиму, щоб не стільки стати свідками науки і діл милосердя новоявленого Учителя, як запідозрити Його у порушеннях закону і переданнях старців.

Незважаючи на таке велике скупчення людей і лукавих недругів, Господь, оздоровивши тут багатьох, зцілив також одного чоловіка, якого принесли, напевно, його друзі, бо був він, як пишеться в Євангелії, розслаблений (Мф. 9,2), тобто паралізований. Спосіб, яким Іісус зцілив його відрізнявся від усіх інших, якими Він ставив на ноги хворих людей. Господь спочатку відпустив розслабленому гріхи, з-за чого фарисеї і книжники дуже розгнівались, бо таке право має тільки Один Бог і поступати так, на думку фарисеїв і книжників, є не що інше, як хула на Бога. Правда, недруги Христові своє обурення не виявляли відкрито. Вони, як помічає євангеліст Матфей, тримали „лукаве в серцях ” своїх (Мф. 9,4).

Якраз цей момент і використав Господь, щоб переконати цих хитрих і лукавих ворогів у Своєму Божестві. Євангеліст пише: „Іісус же, вбачаючи помисли їхні, промовив: навіщо ви думаєте лукаве в серцях ваших? Бо що легше сказати: прощаються тобі гріхи, чи сказати: встань і ходи” (Мф.9,4-5).

Тобто Господь як би так сказав фарисеям: того, що Я сказав, що „прощаються тобі гріхи ” ви, звичайно, побачити не зможете. І тому, щоб переконати вас, що вся причина розслаблення хворого полягає у його гріхах, Я повелів йому встати і ходити. І так поступивши, показую вам, що Я не тільки Людина, яку ви бачите перед собою, але разом і Правдивий Бог, що прийшов на світ спасти грішників. 

І як Господь повелів, так і сталось: розслаблений, який до цього часу не міг поворухнути ні рукою, ні ногою „устав, узяв постіль свою і пішов до дому свого ” (Мф.9,7). Люди, побачивши таке незвичайне чудо, дуже дивувались і славили Бога „Котрий дав таку владу людям ” (Мф.9,8).

Це все про що сьогодні ми слухали з Євангелія. Тепер уважно послухаємо, чого ми можемо навчитись з прочитаного.

Святе Євангеліє називає Капернаум  - містом Іісусовим. Ніде ми більше не зустрінемо на сторінках Євангелія жодного міста, яке б мало назву Іісусового. Не названий так Віфлеєм, де Христос народився, не названий так Назарет, де Христос перебував до тридцятилітнього віку. А ось Капернаум названий Іісусовим і то, напевне, тому, що тут Спаситель наш, вступивши на проповідь, звик перебувати найчастіше і навчати людей найбільше. Дім апостола Петра у Капернаумі став осередком Христової діяльності, а човен того ж самого апостола – кафедрою, з якої Він промовляв до народу свої знамениті притчі і повчання. 

В той час, як Віфлеєм не пізнав Іісуса, Назарет вигнав Його, а Єрусалим не прийняв, Капернаум, місто переважно язичеське, не тільки пізнав і прийняв, але й покаявся і увірував у Нього, і цим показав грубу невдячність юдеїв та страшну закам’янілість їхніх сердець. 

Капернаум у розумінні і на мові євреїв значило також „місце покаяння ”. З цього навчаємось, якими ми повинні бути, щоб Христос перебував у нас, як Він колись перебував у Капернаумі. А для цього треба зробити своє серце полем для покаяння, землею пухкою, щоб насіння науки Христової, зрошеної сльозами жалю і покаяння, пустило добре коріння і дало хороший урожай добрих діл.

Жителі Капернаума час від часу терпеливо виглядали Господа, коли Він був відсутній, а коли приходив, то щиро Його зустрічали і уважно слухали. Тож нехай і серце кожного з нас горить бажанням приймати в себе Свого Спасителя і Господа, охоче слухали Його євангельське слово і жити згідно з ним. „Ось, стою при дверях і стукаю, -  говорить Спаситель, - якщо хто почує голос Мій і відчинить двері, увійду до нього, і буду вечеряти з ним, і він зі Мною ” (Одкр. 3,20).

Але повернемось до розслабленого, поглянемо на його слабість і на те, що зробив з ним Іісус, щоб звідси взяти для себе уроки повчання.

Все, про що йдеться в Євангелії про розслабленого говорить нам про одне: причиною його хвороби був гріх. І тому Христос як Серцевідець, перш ніж оздоровити тіло, спочатку зцілює душу, тобто прощає гріхи, а вже потім велить розслабленому встати і йти. Цим Господь показує нам, що гріх далеко більше нещастя, ніж тілесна хвороба. І тому, коли нам випаде терпіти хворобу, не будемо забувати, що перш ніж будемо просити Господа про зцілення свого тіла, яке тимчасове, приглянемось до своєї вічної душі: в якому вона стані, що в ній діється і щиро покаявшись у своїх проступках, будемо з вірою очікувати повернення і тілесного здоров’я.

Господь милосердний до кожного, а особливо до тих, хто усвідомив хворобу своєї душі. Це прекрасно показується в іншому місці Євангелія, де Господь порівнює Себе з чоловіком, у якого пропала одна з ста овець і він залишив дев’яносто дев’ять і, знайшовши пропалу, скликає своїх сусідів, щоб вони з ним порадувались з-за цієї заблуканої, але знайденої вівці.

Так і ми повинні уявляти себе тою заблуканою овечкою, яку завжди шукає милосердний Господь і коли знаходить у покаянні, то скликає небо і землю, тобто ангелів і людей, щоб тішитись з Ним разом, „бо оцей мій син був мертвий і ожив, пропав був і знайшовся ” (Лк. 15,24).

Ось як Господь Своїм безмежним милосердям оповиває нас, спішить за нами, невимовно радується, називає нас своїми дітьми (Мф. 9,2). Тож не забудемо цього Божого піклування, і з свого боку пізнаймо свої гріхи, попросимо за них прощення, виправимо своє гріховне життя, а Господь не забариться прийти до нас, щоб очистити від усякої душевної і тілесної нечистоти.

Бачимо з сьогоднішнього Євангелія, що таке прохання до Господа не залишиться без відгуку навіть і тоді, коли за нас з вірою проситимуть інші люди. „Побачивши віру чотирьох, що принесли розслабленого, Христос сказав йому: дерзай чадо! прощаються тобі гріхи твої ” (Мф. 9,2). Це означає, наскільки важлива за нас молитва наших ближніх. Так молитва праведної Моніки привернула милосердя Боже до її сина Августина, який перемінившись, з великого грішника став єпископом Церкви і святителем Христовим.

 Не будемо і ми пропускати благої можливості молитися Богу за наших рідних і близьких серцю, які відійшли від правої дороги віри і ступили на стежку нечестя. Припоручимо їх Божому милосердю, щоб вони отямившись, пізнали свої заблудження і повернулись під надійну опіку святої  Церкви.

Фарисеї, які у тайні своїх сердець звинувачували Христа у богохульстві, представляють нам тих людей, які мають звичку немилосердно осуджувати інших і несправедливо про них думати, приписуючи їм тільки злі поступки, а їхні добрі діла заперечувати і замовчувати. Вони це роблять тому, що судять поверхово і не знають дійсних причин з-за яких їхні ближні поступали так, а не інакше. Але суд таких людей не повинен нас стримувати творити добро і поступати згідно з правилами християнської віри і веліннями нашого сумління.

Спаситель, будучи Богом, хоч і знав, що фарисеї осуджують Його у богохульстві, проте не відступив від того, що належало Йому зробити для хвали Божої і користі розслабленого. Він, знаючи все, що творилось у їхніх думках, ні, не покарав їх, а, навпаки,  врозумив і поставив діло так, що вони самі зрозуміли несправедливість своїх думок і побачили, що перед ними Іісус Христос, Син Божий, Який прийшов світ не судити, а спасти його.

Навчимось з цього і ми терпеливо обходитись з тими людьми, які несправедливо про нас судять і перекручують справжній образ наших учинків і діл. Хоч ми не зможемо їх переконати якимось чудом, як це зробив Христос у відношенні Своїх недругів, але можемо це показати терпінням, любов’ю і смиренням, а особливо своїм жертовним життям.

А з іншого боку, будемо старатись і самі не впадати у несправедливі осудження своїх ближніх не тільки словами, але й думками, бо Господь завжди бачить наше серце і знає його думки і запитає нас, як запитав колись фарисеїв: „Навіщо ви думаєте лукаве в серцях ваших?” (Мф.9,4).

Коли Іісус запитав фарисеїв, що легше сказати: простити гріхи, чи оздоровити хворого, вони самі не знали, що відповісти, бо і те і інше може зробити тільки Бог. Тоді Христос зцілив розслабленого Своїм словом, а люди, побачивши таке чудо прославили „Бога, Який дав таку владу людям ” (Мф.9,8).

Звеличимо і ми Господа Бога за всі Його великі добродійства, і тоді Він назве нас своїми дітьми, і прийме до Своєї небесної хвали, бо Господь „Світло вище всякого світла, Радість, вища за всі радості, Спокій, вищий за всякий спокій. Господь – Життя вічне і Спасіння, що перебуває по віки вічні”.1 Амінь.

Проповідь на 6-ту неділю після П’ятидесятниці.2
Ми слухали сьогодні євангельське читання про зцілення Господом Іісусом Христом розслабленого (Мф. 9,1-8). Коли принесли на носилках хворого, Христос подивився на нього і сказав: „Чадо! прощаються тобі гріхи твої!” (Мф. 9,2). І тоді книжники і фарисеї, які хотіли зловити Його у всякому слові, щоб Його звинуватити, подумали: „Він богохульствує, бо хто може відпускати гріхи, крім Бога? Христос, знаючи їхні думки, сказав їм: що легше сказати: прощаються тобі гріхи, чи сказати: встань і ходи?” (Мф. 9,5).  Коли ми читаємо, чи слухаємо ці євангельські слова, виникає питання: дійсно, що легше сказати? З точки зору фарисеїв і з нашої, неможливо сказати ні те, ні інше. Бо нам неможливо сказати: прощаються тобі гріхи твої, бо ми самі грішні. І не сміємо ми сказати розслабленій людині: встань і ходи, бо ми не впевнені, що вона встане і буде ходити. Проте Господь сказав, що легше сказати: „Прощаються тобі гріхи і після цього сказав: встань і ходи ” Чому?

Тут нам треба подумати, коли б нам прийшлось обов’язково сказати або то, або друге. При нашому природному гріховному стані, у нашому звичайному житті, нам краще було б сказати: „Прощаються тобі гріхи твої ”. Чому? Тому, що ми промовили б слова, які ніхто не зможе провірити, - чи дійсно прощаються ці гріхи. А якщо б ми насмілились сказати: „Встань і ходи ”, то це легко провірити і зразу ж б стало видно – чи встане він і піде, чи ні. 

У нашому житті ми дуже часто промовляємо високі і благородні слова, які не можуть бути провірені життям. А слів, які треба би було доказати ділом, ми уникаємо. Таким чином, ми часто захоплюємось зовнішньою благочестивою формою святих слів, наприклад: „спаси  тебе, Господи ”, „Господь  помилує  тебе ”, „Господь тобі подасть ”, „Господь з тобою ” та ін. Можливо ми застосовуємо ці слова від щирого серця, але часто ці слова залишаються тільки словами. Ми їх не можемо конкретно доказати, бо ми самі слабі, немічні і грішні. Ось це розходження між красивою, благочестивою зовнішністю нашого життя і нашими ділами являється трагічним розходження у нашому християнському житті, являється тим, що нас більше всього порочить як християн. Чому можна так говорити? Бо люди чують наші благочестиві слова, наповнені глибоким смислом і мудрістю, і вірять, і захоплюються, і бувають розчуленими, а потім бачать, що наше життя, наші діла не підтверджують наших слів, а іноді суперечать їм. Люди розчаровуються в нас, в наших словах, а, значить, і в християнстві і в Церкві. 
Ви знаєте, які важкі випробовування пережила Церква на наших рідних землях і які перетерпів наш народ.3 І тому запитаємо зараз себе: за всі ці роки стояння за віру і важких випробовувань, скільки у вас, на Заході, було вимовлено благочестивих, розумних, щиросердечних слів про те, як потрібно жити, як треба сповідувати віру. І це було правдою, але, нажаль, правдою тільки на словах, бо конкретне життя і сповідництво віри, навіть до смерті, було там, у Союзі. Ті діла, про які говорив Христос: встань і ходи, були там, бо тільки там можна було провірити, як ми сповідуємо Христа: словом, чи самим ділом і життям. Тільки там можна було сказати великі святі слова, повні глибини і мудрості, але такі слова, за які потім можна було покласти своє життя, підтвердити їх конкретними фактами і  своїм життям. І ось випробовування – не словами, а ділами – наш народ, наша Церква витримала. Вона може заявити перед всім світом, що вистояла у цьому випробовуванні. Проте це не значить, що все кінчилось. Попереду, можливо, буде ще більше випробовувань. Необхідно зазначити, що почався рух, новий рух серед інтелігентної молоді, почалось входження у Церкву нового покоління, яке не було виховане у благочестивих віруючих сім’ях, але яке було виховане у невіруючих сім’ях, притому в упевненому невір’ї і які потім шляхом глибоких роздумів і внутрішніх мучень вистраждали своє навернення до Христа. Це не наша заслуга. Це заслуга нашого віруючого народу і слава Богу,  Який Духом Святим був присутній серед людей, які були далеко-далеко від Церкви і яким, здавалось, не було дороги до Церкви, але вони різними шляхами приходять в Церкву і стають такими віруючими, з якими нам важко зрівнятися. Бо для нас віра і Церква звичні, для нас це рідна і знайома атмосфера, без якої ми жити не можемо. А для них це пов’язано із сповідництвом: зі скандалами у сім’ї, з ризиком у навчальних закладах, з трудностями по роботі, з необхідністю розлучитись з любимою людиною, який був твоїх женихом і кинув тебе, чи була твоя наречена і пішла від тебе після того, як ти пішов цим шляхом, а у нього чи неї не вистачило сил або бажання, або віри йти разом. 
І в нас сотні, тисячі таких живих, конкретних прикладів. Сотні і тисячі таких молодих людей, які, можливо, прямо скажемо, не дуже церковні, бо вони не виховані у церковному дусі, але вони більші сповідники, ніж ми з вами. 

 І ось це нове, що ми тепер спостерігаємо в Церкві, яке можна призупинити, перешкодити, уменшити його, але яке взагалі зупинити ніхто у світі уже не зможе. Отже цей рух уже почався і він буде прискорюватися, бо за ним йде всесильна благодать Господа нашого Іісуса Христа, Який побачив сповідницьку віру народу на протязі непростих десятиліть богоборства, Який провірив народ у приниженнях, у трудностях, у тіснотах, у такому стані, що здавалось уже все! …  

І Господь провірив, чи розходиться слово з ділом і чи у ці часи наш благочестивий народ говорив тільки  святі слова, чи більше жив, стояв і сповідував Христа. І хочеться на закінчення сказати, що в цьому євангельському читанні і про нас говорить Христос: ”Прощаються тобі  гріхи твої: встань і ходи. ”
Так, історично ми грішні. Наша Церква гріховна багатьма гріхами у минулому. Але Господь побачив, як вона проходила через горнило випробовувань, побачив, що за 60-ть років у нас було у тисячу раз більше святих, ніж за всю історію нашої Церкви, що у нас зараз ходять живі святі, ті, яких, коли прийде час, а він обов’язково прийде, наша Церква проголосить святими, канонізує не десятки, сотні, а тисячі нових святих. 

Ось так Господь побачив віру свого народу і говорить йому: ”Встань і ходи ”. І встає наша Церква і йде у славу Божу проповідувати Христа всьому світу! Амінь.

Проповідь на 6-ту неділю після П’ятидесятниці.4
(Мф. 9,2-7)

Сьогодні св. Церква пропонує нам читання з Євангелія від Матфея про те, як Господь зцілив розслабленого, якого принесли і поклали коло Нього. „І побачив віру їхню, - говориться, - Іісус сказав розслабленому: дерзай, чадо! прощаються тобі гріхи твої! При цьому деякі з книжників сказали собі: Він богохульствує. Іісус же, вбачаючи помисли їхні, промовив: навіщо ви думаєте лукаве в серцях ваших? Бо що легше сказати: прощаються тобі гріхи, чи сказати: встань і ходи? Та щоб знали ви, що Син Чоловічеський має владу на землі прощати гріхи, -  тоді говорить розслабленому: встань, візьми постіль твою та йди до дому твого. І він устав, узяв постіль свою і пішов до дому свого”. 

Це Євангеліє для нас утішне, бо всі ми являємось розслабленими, всі ми живемо за часів загальних хвороб і втоми. Це показало минуле століття і початок цього, коли людство розніжилося і перестало бути спосібним навіть на незначний подвиг. Кожен з нас пробує молитися, намагається щось зробити з собою, якось себе приструнити, але бачить, що нічого не виходить і тому впадає у відчай. І цим страждаємо не тільки ми, але й все людство. Подвижників майже не залишилось і земля збідніла на християнський подвиг. Тому, коли ми читаємо житія святих, то нам здається, що не може бути, щоб люди так постились, щоб люди так молились, робили такі добрі діла і творили такі чудеса. Це нам здається неможливим, бо це неможливо нам. Але ж в християнстві все засновано на подвигові. Людина грішна, і для того, щоб жити праведно, їй необхідно створити подвиг: потрібно не давати гріхові діяти в собі, а, навпаки, прагнути до чесноти.  Але сил у людини бракує, і тому вона злиться, впадає у відчай – а робити цього не потрібно. Наш час – час невеликих діл, малих подвигів. І в сьогоднішньому євангельському читанні нам у цьому поданий приклад. Жив розслаблений чоловік, і нічим він не міг показати Богу свою вірність: не міг ні поклонів класти, ні Писання читати, ні по святим місцям їздити, ні до святих мощів прикластися. Але він міг вірувати. Віра – це постійне прагнення до Царства Божого. І ось коли цей розслаблений прожив певний Богом призначений час, і поніс подвиг терпіння, Господь побачив його віру і підняв його з постелі хвороби.

 Це Євангеліє вселяє в нас надію, воно говорить, що навіть та метушня, яку ми піднімаємо на духовному поприщі, не даремна, бо показує Богу наше устремління. І ні в якому разі нам не потрібно засмучуватись з-за того, що ми такі розслаблені, бо Господь від нас  не вимагає чогось великого, знаючи, що ми, власне, ні на що велике не годні. Тоді як нам жити? В чому повинна проявлятись наша віра? Ось простий приклад: падає дощ, а у нас немає ні парасолі, ні плаща і немає рядом дерева, щоб заховатись під ним. Залишилось йти і терпіти. І в нашу задачу це теж входить, бо ми не можемо ні собі зарадити, ні захиститись від гріха; у нашій душі діє всяке зло, і ми не в змозі це виправити, очистити, якось потрудитись над собою, у нас не вистачає духовних сил. Тому нам потрібно терпіти – і зовнішні обставини і самих себе. І цим терпінням ми будемо здобувати свої душі, тобто поступово направляти їх до Царства Небесного.

 Треба йти християнським шляхом не дивлячись ні на що. Хоч самими маленькими кроками, але постійно направлятися і бажати Царства Небесного, постійно вірувати, що прийде час – і Господь обновить нас єдино відомим Йому Самому способом. Так може бути, бо Господь бажає цього, але Він чекає і нашого прагнення. Як говорить Златоуст, що Господь і наміри наші вітає. І ось за ці наміри, за то, куди направлена наша душа, і з-за терпіння Господь нас підніме. 

Св. ап. Павло пише: „За даною нам благодаттю, маємо різні дарування, то, чи маєш пророцтво, пророкуй за мірою віри; чи маєш служіння, перебувай у служінні; чи учитель, - у навчанні; чи утішитель, утішай; хто роздає, роздавай у простоті; начальник, начальствуй зі старанністю; хто милосердствує, милосердствуй  зі щирістю. Любов нехай буде нелицемірна; ненавидьте зло, прихиляйтесь до добра; будьте братолюбиві один до одного з ніжністю; випереджайте один одного шанобливістю; у старанності, не лінуйтесь; духом палайте; Господеві служіть; утішайтесь надією; в скорботах будьте терпеливі; в молитві постійні; у потребах святих беріть участь; будьте гостинні до странників; благословляйте гонителів ваших; благословляйте, а не проклинайте. Радуйтеся з тими, хто радується, і плачте з тими, хто плаче. Будьте однодумні між собою; не звеличуйте себе, а наслідуйте смиренних; не будьте зарозумілі; нікому не відплачуйте злом за зло, але дбайте про добро перед усіма людьми. Якщо можливо і залежить від вас, перебувайте в мирі з усіма людьми. Не мстіть за себе, улюблені, а дайте місце гніву Божому. Бо написано: Мені відомщення, Я віддам, говорить Господь (Втор. 32,35). Отже, якщо ворог твій голодний, нагодуй його; якщо хоче пити, дай напитись йому; бо роблячи це, тим збереш йому на голову палаюче вугілля (Притч. 25,21022). Не бувай переможений злом, а перемагай зло добром”(Рим. 12,2-21).

Св. ап. Павло дає нам цілу програму, але він не говорить: робіть по тисячу поклонів в день, або: не їжте такої-то їди, або постіться тижнями. А що вимагається від нас? Бути нормальними людьми. Зараз, у наш час, залишилось дуже мало надійних і вірних людей, на яких можна покластись, яким можна сказати  - і вони зроблять так, як ви просили, які нічого лишнього не вдіють, не ухиляться від поставленої задачі. І ось у ці дні і роки, у які нам Провидінням Божим випало щастя жити, ми перш всього повинні старатись бути нормальними людьми і це буде подвигом на фоні загального розслаблення.

Як ми говорили, св. ап. Павло не вимагає від нас чогось надприродного, не говорить: пересувайте гори, п’ятьма хлібами нагодуйте тисячі голодних або роздайте все, що маєте, бо ми на це не спроможні. Але бути нормальними людьми, на яких можна покластись, які не брешуть, не грубіянять, не підсиджують, які не підступні, завжди ведуть себе пристойно, - хоч би цього досягнути, щоб мати добре свідчення від навколишніх. І хай з точки зору загального християнського ідеалу праведності нам буде ще далеко до досконалості, але на загальному фоні повної розслабленості це уже буде подвигом.

Тому потрібно себе постійно привчати до терпіння. Воно повинно стати нашою головною чеснотою. Як Господь сказав? „Терпінням вашим спасайте душі ваші” (Лк. 21,19). І перш всього потрібно навчитись терпіти самого себе, тому що пристрасті, які киплять у нашій душі, часто приносять нам великі страждання. І якщо у нас бракує сил подолати ці пристрасті, ми повинні хоч би не давати їм волі, не дозволяти, щоб вони проявлялись, а старатись зі всіх сил, за допомогою Божою, терпіти їх. Ось, наприклад,  хтось нас роздратовує чим-небудь і хочеться цій людині сказати якесь вразливе слово – то у даному випадку нам потрібно обов’язково утриматись і сказати: „Господи поможи мені!” І потім, коли ми навчимось утримуватись у словах, ми зможемо утриматись і в думках: „Господи, та що я таке думаю, прости мене, грішного; як же я міг допустити таку думку?” І так постійно, терплячи себе, ми будемо направляти себе до Царства Небесного.

Господь знає нашу нездібність вчинити великий подвиг, тому Він і за цей невеликий – підніме нас. Порукою цьому є сьогоднішнє Євангеліє. Господь, побачивши віру їх, сказав: „Встань, візьми постіль твою, та йди до дому твого”. А де наш дім? Він в оселях Отця Небесного. Господь дав нам віру не для того, щоб ми її розтратили на дорогах цього світу, а щоб вона привела нас до дому, до Отця, Якого ми покинули гріхами своїми, Якого ми забули і Якого ми не відчуваємо. 

Ми, нажаль, живемо тільки для себе: у нас виникають певні плани і задачі, які ми виконуємо, але ми забуваємо про головне; за цими ділами, образно, за цими деревами ми не бачимо лісу, забуваємо для чого живемо. А пам’ятати потрібно. Щоби ми не робили, де би не жили, чим би в даний момент не займалися, ми повинні своє життя присвячувати Богу, все потрібно робити заради Господа. Чи їмо - їмо заради Господа і це нас вчасно зупинить. Коли ми вже з’їли скільки потрібно і захотіли ще – ось тут зупинимось, бо хіба можна заради Господа переїдати? Сидимо і говоримо з людиною і раптом замітили, що почали осуджати – знову зупинимось, бо з людиною поговорити можна, але хіба можна осуджувати для слави Божої? І так у всьому. 

Наш подвиг повинен полягати у цьому постійному контролі над собою. Якщо нас ніхто не виховав, а багатьох з нас з-за безбожності родичів, християнському життю не вчили. Добре, що можливо бабуся навчила молитву „Отче наш”, тому нам і потрібно самовихованням займатись постійно, а не плисти у житті за течією. І в цьому самовихованні й буде полягати наш подвиг і плоди його не пропадуть марно. Один великий подвижник ще 1650 років тому сказав: „Ми виконали заповіді Божі, а ті, які будуть жити після нас, виконають половину”. Його запитали: „А ті, які будуть жити у послідні часи?” „Вони, - говорить, - не виконають ні одної заповіді Божої, але у світі будуть такі скорботи, що якщо вони перетерплять їх, то по благочестю перевершать нас і будуть перед Богом вищі за нас”. 

Якщо ми, будучи такими розслабленими, такими ненавченими у православній вірі, такими розбещеними і недотепними, а все-таки почнемо трудитись заради Господа і все будемо терпіти раді Нього, заради Царства Небесного, то Господь не тільки введе нас до Царства Божого, але й поставить вище багатьох подвижників, які жили до нас. Адже природно, що з хворого менші вимоги, а Господь прийшов не праведників спасати, а грішників. Ми нічого не можемо; деякі все намагаються спасати своїх дітей, внуків – а треба у першу чергу привести до порядку самого себе. Це наша задача і, прямуючи цим шляхом, можна досягнути успіхів, адже Господь не відбирає у нас надії і це Він показує прикладом зцілення розслабленого.

Ми теж такі розслаблені, що не можемо самі прийти до Бога, нас треба обов’язково принести.  І в храм ми прийшли як би не самі і навіть не знаємо, чому ми тут. Можливо за молитвами невідомих нам людей ми опинились тут і за чиїсь молитви одержали дар віри. Ось читаємо, як деякі люди шукали істину, ходили, вивчали, поки її на знаходили. А нам все дано у готовому вигляді: ми взяли і повірили. Ось взяти когось з нас і нашого сусіда; життя у нас нібито однакове. І родичі наші з одної місцевості, але один з нас пішов пиво пити, в інший пішов до храму Божого. Чому так сталось? Як чином Господь нас всіх вибрав? Це нам невідомо і про це ми дізнаємось тільки після смерті і там стане ясно, чому так сталось.

Багато людей ходять до храму, відстоюють службу і майже нічого не розуміють, але ж їх все-таки щось привело сюди? Дехто приходить і говорить: „Я хочу хреститися”. Запитуємо: „Для чого це тобі потрібно?” Він говорить: „Не знаю, просто хочу, і все”. Звідки таке прагнення? Ось поїсти, попити, одягнутися, кудись піти відпочити – це зрозуміло. Але прийняти хрещення – такий і не знає, що таке хрещення; не знає, які обов’язки на нього покладаються; не знає що з цього вийде, а бажання у нього уже виникло. Розум відстає, а серце уже бажає. Чому і як? Незрозуміло. 

 Так, дорогі, Господь влаштовує наше спасіння. З повного розслаблення, а все-таки старається нас підняти, якось навести на розум, старається привести нас хоч би до якоїсь норми. Тому треба перед собою поставити певний моральний ідеал, адже, звичайно, ми не можемо у своєму житті бути подібними Господу нашому Іісусу Христу, не можемо бути подібними апостолу Павлу, який сказав: „Подібні мені бувайте, як я Христу” (1 Кор. 4,16); ні Антонію Великому, ні Феодосію Печерському – ми цього не можемо. То що нам потрібно робити і яким чином поступати? А просто подумати: як би у цьому випадку поступила людина, про яку всі говорять, що вона людина добра і порядна? Ось так і робити, і це буде кроком вперед назустріч істині. Потрібно завжди поступати так, як поступила би на нашому місці нормальна і порядна людина. І тоді все зразу стане зрозумілим. Нормальна і порядна людина могла би так поступити? Ні, не могла б, значить і я потерплю, хоч мене все роздратовує, роздирає, але я наперекір цьому - потерплю. 

І коли ми весь час будемо старатись і перебувати у цьому терпінні, Господь пошле нам благодать і укріпить нас, дасть нам мужність, тому що весь наш подвиг полягає у одному: ми повинні прожити це життя. Господь дав нам життя і воно складне. У багатьох людей виникають такі незносні скорботи, що думається: наші - просто ніщо у порівнянні з ними. А люди ж терплять. І ось прожити це життя і залишитись вірними Богу, придбати смирення, тобто згодитись з своїм хрестом, - тільки таким чином можна спастись. Іншого путі для нас немає, тому що всі ми розслаблені. Господь і св. Церква сьогоднішнім Євангелієм закликають нас на цей малий подвиг і  несінням цього подвигу ми надіємось досягнути приготоване нам вічне і небесне Царство  милістю і чоловіколюбством Господа нашого Іісуса Христа, з Яким Отцю, разом і Святому Духу честь і слава по віки вічні. Амінь.  
Проповідь на 7-му неділю після П’ятидесятниці.
 У сьогоднішньому євангельському читанні розповідається, що коли Христос проходив по дорозі, два сліпці йшли за Ним і кричали: „Помилуй нас, Іісусе, Сину Давидів! Коли ж Він увійшов у дім, сліпі приступили до Нього. І говорить їм Іісус: чи віруєте, що Я можу це зробити? Вони говорять Йому: так, Господи! Тоді Він доторкнувся до очей їхніх і сказав: по вірі вашій нехай буде вам. І відкрилися очі їхні ” (Мф. 9,27-30). 
Чого ми можемо навчитись з прочитаних слів? Святий Григорій Богослов говорить: „Чудеса Господа і Спасителя нашого потрібно так розуміти, щоб вірувати в істину їх дійсності і  розуміти, що вони підказують нам дещо особливе. Ми не знаємо, - продовжує святитель, - хто були ці сліпці, але знаємо, кого вони нам представляють. Сліпець є рід людський, який був вигнаний з раю солодкості і, не маючи уяви про ясність вишнього світла, страждає у темряві свого заблудження, але з явленням Спасителя до того просвітлюється, що починає бачити і бажати радості внутрішнього світла і на путі життя навертається до доброї діяльності”.1 
Ось чому у Євангелії так часто розповідається про зцілення сліпих, бо зцілення сліпого таємниче означає навернення до Христа грішної людини. Ось чому Сам Господь Іісус Христос говорить: „Я світло світові; хто піде вслід за Мною, той не ходитиме в темряві, а матиме світло життя ” (Ін. 8,12).
Пішли услід за Христом учні і апостоли Його і пронесли Його світло, тобто віру в Господа Христа, по всій землі. Пішли слідом за Ним святителі, пастирі і учителі Церкви і передали світло Христове своєму словесному стаду. Пішли слідом за Ним преподобні отці і матері, всі праведні і все їхнє життя було в у світлі і сяяло цим світлом.

Послідовниками Христовими - християнами називаємось і всі ми, віруючі у Господа Іісуса Христа, але як часто наше життя буває далеким від світла Христового. Не схожі ми ні на апостолів, ні на мучеників, ні на інших праведників. Як сліпі ступають невпевнено, так і ми нетвердо йдемо по дорозі життя, як сліпі часто спотикаємось і падаємо. Падаємо, коли згоджуємось на гріх, падаємо часто, тому що часто грішимо і порушуємо заповіді Божі. Не бачимо дороги по якій йдемо, бо  прив’язаність до гріха засліплює наші   духовні очі.
Як євангельські сліпі  не бачимо ми Господа і хоч знаємо з святого Євангелія, що Він з нами обіцяв перебувати „по всі дні до кінця віку ” (Мф. 28,20), але не зважаючи на це, не відчуваємо Його присутності.

Але якщо ми хочемо одержати від Нього допомогу, тобто, якщо ми хочемо звільнитись від гріха, то повинні зробити то саме, що зробили сліпі: йти за Христом, шукати Його і просити, щоб Він помилував нас.

Господь Іісус Христос, як пише святий апостол Павло, „учора і сьогодні і навіки Той же ” (Євр. 13,8). Тому Своїм словом Він сьогодні може зробити то, що Він колись зробив сліпим – може відкрити наші очі. Христос запитав сліпих: „Чи віруєте, що Я можу це зробити?” і на їхнє ствердження відповів: „По вірі вашій нехай буде вам ”.
По вірі нашій, дорогі, буде і нам. Бачити Господа Іісуса Христа духовними очима – це значить твердо вірити в Нього, вірити Його слову, пам’ятати, що Він з нами „по всі дні до кінця віку ” і ніколи про це не забувати.
І якщо ми будемо пам’ятати, що завжди і всюди, у всякий час і на всякому місці Господь з нами, всі наші діла бачить, всі наші слова чує, всі наші думки, самі тайні, знає, то світло життя буде з нами. Зміняться наші слова і поступки, зміняться самі думки наші. 

Якщо ми будемо пам’ятати, що Господь  завжди бачить нас, як насмілимось зробити щось лихе, як зважимось звершити нерозумний поступок? Якщо ми будемо пам’ятати, що Господь з нами і чує нас, як насмілимось промовити різке або гниле слово?
 Якщо ми будемо пам’ятати, що Христос з нами і знає всі наші думки, то як помислимо щось нехороше чи лукаве? Якщо ми будемо пам’ятати про Господа Спасителя, то світло життя буде з нами і ми понесемо його з собою у наші житла і сім’ї, туди де працюємо, всюди, де буваємо. „Так нехай сяє світло ваше перед людьми, щоб вони бачили ваші добрі діла і прославляли Отця вашого Небесного ” (Мф. 5,16). 
Проходимо ми по своїй життєвій дорозі і таємниче проходить серед нас Христос, а ми все ще не бачимо Його. Але як сліпі пішли туди, де був Христос, так і ми приходимо в храм, тому що знаємо, що Господь особливо буває присутнім тут, бо Він Сам сказав: „Де двоє чи троє зібрані в ім’я Моє, там і Я серед них ” (Мф. 18,20). Тут ми слухаємо слово Христове: то ж не відійдемо від Нього, поки не будемо почуті. У серці своєму будемо йти за Ним, від всієї душі будемо просити Його помилувати нас. І Христос Сам просвітить наш розум, відкриє наші духовні очі, адже Він сказав: „Просіть, і дасться вам; шукайте, і знайдете; стукайте, і відчинять вам; бо кожен, хто просить, одержує, і хто шукає, знаходить, і хто стукає, тому відчинять ” (Мф. 7,7-8). Амінь.
Проповідь на 7-му неділю після П’ятидесятниці.

Сьогодні свята Церква пропонує нашій увазі наступні  євангельські слова: „Коли йшов Іісус ..., за Ним ішли двоє сліпих і кричали: помилуй нас, Іісусе, Сину Давидів!  Коли ж Він увійшов у дім, сліпі приступили до Нього. І говорить їм Іісус: чи віруєте, що Я можу це зробити? Вони говорять Йому: так, Господи! тоді Він доторкнувся до очей їхніх і сказав: по вірі вашій нехай буде вам. І відкрились очі їхні; і сказав їм Іісус сурово: пильнуйте ж, щоб ніхто не довідався. А вони, вийшовши, розголосили про Нього по всій землі тій. Коли ж ті виходили, то привели до Нього чоловіка німого біснуватого. І коли біса було вигнано, німий почав говорити. І народ, дивуючись, казав: ніколи не було такого в Ізраїлі. А фарисеї говорили: Він виганяє бісів силою князя бісівського. І ходив Іісус по всіх містах і селах, навчаючи в їхніх синагогах, проповідуючи Євангеліє Царства і зціляючи всякий недуг і всяку неміч у людях ” (Мф. 9,27-35).

У цьому Євангелії, якщо ми уважно прослухали його зміст, Господь дає нам прекрасний урок відносно марнославства і людиноугодництва.  Адже марнославство і людиноугодництво не тільки не показують нашої любові до Бога і до ближнього, а, навпаки, свідчать лише про самолюбство, з чого витікає як особисте, так і загальне нещастя.

Двоє сліпих йшли слідом за Іісусом по дорозі і благали Його зжалитись над ними і зцілити їх. Іісус Христос уникає марнославства, яке не сумісне з істинним добротворенням і не зцілив їх на дорозі перед народом, але зцілює тільки тоді, коли ввійшов у дім і упевнився у їхній вірі, так як божественна благодать дається тільки там, де існує віра.

Коли очі сліпих відкрились, Господь повелів їм не розголошувати нікому про те, Хто їх зцілив. Своєю особистою дією Христос закріпив ту заповідь, яку Сам дав, а саме, щоб „ліва рука  не знала благодіянь, яких робить правиця ” (Мф. 6,3).

То ж і ми, слідуючи божественному вченню і прикладу Спасителя, відкинемо людиноугодництво і метушливе марнославство, які роблять людей нещасливими, бо викликають не тільки сміх, але й злобу заздрісних і несправедливих людей.

Стараючись досягнути нашими добрими ділами не похвали від людей, а благословення Божого і внутрішнього спокою совісті, будемо дотримуватись мудрого смирення, яке виявляє характерну рису істинного християнина і істинно добродійної людини. 

Але якщо, роблячи добро, ми повинні бути смиренними, скромними, стриманими, то тим більше так ми повинні поступати тоді, коли добро зробили нам. Так зробили зцілені сліпці: вони вийшли з будинку, сповнені радістю і вдячністю та прославляли Господа по всій країні. Будемо і ми поступати подібно зціленим, маючи на увазі, що тільки заздрісні і горді не відчувають вдячності і не прославляють своїх доброчинців.

Після зцілення двох сліпих, Іісус зцілив глухонімого, подарувавши йому божественні дари слуху і мови. При цьому народ дивувався і славословив Бога за Його благодіяння, а заздрісні і злі фарисеї осуджували Його. 

Будемо, дорогі, уникати фарисейства, не станемо заздрити, осуджувати і переслідувати добрих людей і їхніх добрих діл.

У сьогоднішньому Євангелії говорилось, що сліпі молили Спасителя про зцілення. Будемо і ми молити Його про своє зцілення від душевного осліплення, про відкриття і просвітлення наших духовних очей, щоб ми могли побачити божественне світло спасительних істин, які Бог  відкрив всьому людському роду. Адже достовірно відомо, що ті, які зрозуміли і прийняли ці істини, живуть і відходять з цього світу щасливими. Між тим, осліплені ведуть життя у потемках, бо ходять без вірного наставника, без надії і утіхи.

Дивуючись зціленню глухонімого, якому Господь дарував слух і мову, будемо благати нашого Спасителя, щоб Він відкрив і наші вуха, щоб ми могли уважно слухати Його божественні заповіді і виконувати їх. Будемо молити Господа, щоб Він і нам подарував благодатний дар слова, щоб ми могли постійно говорити правду, відвертались від брехні, осудження, ворожнечі, лихомовства, богохульства і наклепу, які геть знищують християнську любов і мир, ту любов і той мир, які по волі Божій повинні панувати на землі  поміж людьми.

О, всеблагий наш Спасителю! Ти зцілював сліпих і глухонімих, і всяку душевну і тілесну неміч, зціли Своєю божественною благодаттю і наші згубні пристрасті, щоб оздоровившись душею і тілом, і проживаючи у мирі і любові, ми могли славити і благословляти Тебе, Боже наш, по віки вічні. Амінь. 
Проповідь на 7-му неділю після П’ятидесятниці.

Чи добре бути сліпому? Звичайно, що ні. Тому Господь зцілює двох сліпих. Чи добре бути німому і біснуватому? Звичайно, що ні. Тому Господь зцілює німого біснуватого. Про все це ми дізнаємося з сьогоднішнього євангельського читання.

Коли Господь воскресив дочку Іаіра і вийшов з його дому, за ним у натовпі народу йшли двоє сліпих, які у простоті серця голосно кричали: „Помилуй нас, Іісусе, Сину Давидів ” (Мф. 9,27). Але Господь нібито не звертав на них уваги, поки не зайшов у дім свого перебування. „Для чого Христос заставив сліпих йти за Собою? – запитує святитель Іоанн Златоуст і відповідає: - Для того, щоб і в цьому випадку навчити нас уникати людської слави”.3 Він веде їх у дім з наміром зцілити їх наодинці. Це видно з того, що після зцілення Він не велів нікому про це розказувати. Це також викриває юдеїв: сліпі, не маючи зору, приймають віру тільки на слух, а юдеї, які бачили чудеса своїми очима, поступають протилежно. Про завзятість сліпих можна судити по їх крику і по їх щирому бажанні одержати зцілення. Але Господь не спішить виконати їхнє прохання.  Він хотів, щоб народ, після стількох чудес, більше звертав увагу на Його божественне вчення, ніж дивувався Його чудесами. А для сліпих це Господнє мовчання послужило випробовуванням і доказом їхньої віри.

„Коли ж Він увійшов у дім, - говориться у Євангелії, - сліпі приступили до Нього ” (Мф. 9,28). ”Господь частіше зцілював тільки по проханні, - говорить святитель Іоанн Златоуст, - щоб не подумали, що Він заради честолюбства Сам шукає випадку творити такі чудеса, і щоб показати, що зцілені Ним були достойні цього. Його любов до людини співпадає з вірою сліпих”.4 „І говорить їм Іісус: чи віруєте, що Я можу це зробити?” (Мф. 9,28), тобто, чи можу Я зцілити вас від сліпоти. Спаситель, як серцевідець Бог, знав і віру, і бачив благоговіння сліпих; проте запитує їх тому, щоб нам показати, що без віри божественна благодать людині не подається.  „Не сказав Христос, - помічає святитель Іоанн Златоуст, - віруєте, що Я можу умолити Отця Мого, можу випросити у Нього, але сказав: чи віруєте, що Я можу це зробити? І вони відповіли Йому: так, Господи! - віруємо від усього серця. Уже називають Його не Сином Давидовим, а Господом. Тоді Він доторкнувся до очей їхніх і сказав: по вірі вашій нехай буде вам (Мф. 9.29). І цими словами укріпляє їхню віру, показує, що вони самі участували у своєму зціленні”. І в цей момент „відкрилися очі їхні; і сказав їм Іісус суворо: пильнуйте ж, щоб ніхто не довідався ” (Мф. 9, 30), що Я це чудо здійснив над вами. Тут, як і в інших місцях Писання, Господь дає нам досконаліші взірці людських дій, які відповідають законам Божим. Він прихиляє нас до того, щоб слідувати Йому і в думках, і в почуттях, і  у вчинках.

„Коли ж  сліпі виходили, то привели до Спасителя чоловіка німого біснуватого ” (Мф. 9,32). „Німота буває від природи, іноді від нещасних випадків, що приводить до пошкодження мови, але ця хвороба, - зазначає святитель Іоанн Златоуст, - була неприродною і  походила від зловмисника диявола. Тому і потрібно було, щоб біснуватого привели інші”.5 Біс зв’язав його мову, а з мовою і душу; він не міг просити ні сам за себе, ні через інших, а тому Господь і не питав його про віру, але зразу ж зцілив з-за віри тих, які привели його. „І коли біса було вигнано, німий почав говорити ” (Мф. 9,33). З цих прикладів, як і з усього Євангелія, ми дізнаємося наскільки благий Господь: Він не залишає без уваги людських бід і хвороб.  
Але чи всіх хворих зцілив Господь? Чи всіх бісів вигнав? Чи всіх мертвих воскресив? Ні, тільки у деяких небагатьох випадках. Чому? Бо Господь, як помітили ми з сьогоднішнього євангельського читання, зціляв тільки тих, хто звертався до Нього з вірою. Тільки вірою у Господа нашого Іісуса Христа, Сина Божого, Який є „путь і істина, і життя ” (Ін. 14,6), людина може бути справді здоровою. Ось у Кому Джерело нашої сили і нашого життя! І приблизитися до Цього Джерела живої води і пити з нього можна тільки, маючи тверду віру. „Віра, - говорить святий Златоуст, -  матір всіх благ, лік до спасіння ... Подібно тому, як люди, силкуючись переплисти море без корабля, хоч і можуть подолати деяку відстань, діючи руками і ногами, але, просуваючись вперед, скоро поглинаються хвилями, так і ті, які керуються тільки особистим розумом, перш ніж чому-небудь навчились, „зазнали загибелі корабля у вірі” (1 Тим. 1,19).6 „Не той віруючий, хто вірить всьому, але той, хто вірує Богу ... Залиш досліджувати і прийми віру. Віра просвіщає все, віра освячує все, віра робить людину достойною Святого Духа ... Де віра, там і сила; а де невір’я, там і неміч. Віра – початок благ; віра – джерело благ. То ж приймемо цю зброю спасіння”, - закликає святий Іоанн Златоуст. 7
 Віра – це також наш духовний зір і наш духовний слух, без чого ми і бачачи на бачимо і чуючи не чуємо. А що ми повинні бачити і чути? Христа, Який є „путь і істина, і життя”  (Ін. 14,6).
Таким чином, віра є не тільки дорогою до придбання тілесного здоров’я, але й дорогою до пізнання Істини, тої Істини, Яка учить нас право жити, тої Істини, яка показує, що таке духовне здоров’я, без якого не може бути здоров’я тілесного. 
Господи Ісусе Христе, Сину Бога Живого! Створи і над нами чудеса, про які ми знаємо з святого Твого Євангелія. Як подарував Ти світло очам двом сліпим, так просвіти і наші духовні очі, щоб ми пізнали Твою силу та істину. Як Ти відкрив вуха глухому, так відкрий слух нашої душі, щоб ми могли слухати Твоє душеспасаюче вчення. Як Ти зцілював колись всяку хворобу і неміч, так зціли і нині різноманітні пристрасті кожного з нас: помилуй нас, Іісусе, Сину Давидів ”. Амінь.  
Проповідь на 7-му неділю після П’ятидесятниці.

Уже четверту неділю підряд свята Церква читає Євангелія, у яких говориться про чудеса, які творив Господь наш Іісус Христос. Намір святої Церкви полягає в тому, щоб ми могли переконатися, що Іісус Христос був не тільки Людиною, але був одночасно Богом, і як Бог творив ті чудеса. Зупиняючись на цих чудесах, укріпимось у вірі у Господі, як у правдивому Богові і будемо у кожній потребі нашого життя звертатись до Нього, щоб і Він нам допоміг, як допоміг тим людям, про які сьогодні мовило святе Євангеліє. 
Коли одного разу Іісус Христос з учнями і багатьма людьми, які хотіли слухати Його божественної науки і зцілитися від своїх хвороб, йшов, при дорозі Його очікувало двоє сліпих, які як тільки почули від людей про Його приближення, почали голосно кричати: „Помилуй нас, Ісусе, Сину Давидів!” (Мф. 9,27). Так ті два сліпці молять Христа Господа, як Лікаря душ і тілес, щоб Він відкрив їм очі і дав прозріти. І який сліпець не бажав би того, коли знаємо, що сліпота є одне з найбільших нещасть на світі. Але, дорогі, є на світі сліпота і іншого роду, від якої люди страждають набагато більше, але на яку мало звертають увагу, котрою не дуже журяться і зовсім не стараються від неї звільнитися. А та сліпота є духовна, яка далеко не безпечніша від сліпоти тілесної. Як маємо двоє очей для тілесного зору, так маємо двоє очей для духовного зору, тобто розум і сумління. Коли розум і сумління пошкоджуються у людині гріхом, і як би втрачаються, то перестають ті очі бачити і показувати їй у належному світлі те, що їй потрібно знати і робити. Така людина стає душевно сліпою. То ж запитаємо: що для нас небезпечніше і нещасливіше – бути без очей, чи без розуму і совісті? Неважко відповісти на це: без очей, але з здоровим розумом і чистою совістю людина - все-таки людина і людина добра, а з очима, але без розуму і совісті людина уже не людина, а тільки один вид людини. Як без сонця на небі, тілесне око не може нічого побачити, але все стає для нього темрявою, так і для сліпих душею не світить немеркнуче Сонце Правди, Христос Бог наш: до них не проникають животворні промені благодаті Божої, вони не приймають „того, що від Духа Божого, бо вони вважають це безумством; і не можуть зрозуміти, тому що про це треба судити духовно” (1 Кор. 2,14) і тому блукають у темноті незнання Бога і далекі від чистої правди світла і досконалості. І для таких сліпих людей що буде значити заповідь Божа щодо чистоти серця і щодо уникнення від гріху? Для них все це ніщо. Вони живуть тільки для того, щоб жити, щоб використати всі земні блага як можна довше, а який там буде кінець, яка доля після смерті, їх зовсім не турбує.
Нарешті для сліпого тілом його нещастя закінчується разом з цим життям, а після смерті він може ввійти у світлі оселі Царства Небесного, якщо при сліпоті тілесній не був уражений сліпотою духовною. А для душевного сліпця і земна радість має свій кінець, а після смерті вхід через двері вічності недоступний. Господь каже: „Хто зречеться Мене перед людьми, зречусь того і Я перед Отцем Моїм Небесним ” (Мф. 10,33); Господь нагадує: „Не віруючий в Сина, не побачить життя, але гнів Божий перебуває на ньому ” (Ін. 3,36). Бачимо, дорогі, як сліпота душевна набагато страшніша від сліпоти тілесної. Будемо стерегтись, щоб через гріх не впасти в неї. А якщо помітимо за собою признаки цієї сліпоти, то разом з євангельськими сліпцями закличемо: „Помилуй нас, Іісусе, Сину Давидів ” (Мф. 9,27).
У Євангелії дальше говориться, що коли Іісус „увійшов у дім,  сліпі  приступили до Нього ” (Мф. 9,28), бо надіялись від Нього одержати зцілення та побачити Його. Іісус Христос і тепер постійно перебуває у Своєму Домі у Пречистих Своїх Тайнах і вхід до Нього для кожного з нас вільний, і приступити до Нього легко. Але коли ми тільки тілом стоїмо перед Іісусом, то де тоді може бути наше серце і наша душа? То ж, хай і нас оживляє присутність Христова та укріпляє нашу віру, огортає надією і наповнює любов’ю, коли приближаємось до Господа, щоб відкрились наші духовні очі, щоб просвітився наш розум, щоб відкинувши дорогу темноти і гріха, ми вийшли б на дорогу світла, яка провадить до Отця нашого Небесного. 

В домі  „говорить Іісус сліпим: чи віруєте, що Я можу це зробити?” (Мф. 9,28). Для чого серцезнавець  Христос запитує сліпих про їхню віру? Для того, щоб вони виявили свою віру перед усіма і щоб цим прикладом і інших притягнути до віри. А словами: „Так, Господи!” -  сповідують віру у силу Христову, бо хотіли як би так сказати: „Так, Господи, віруємо всім серцем, що то, що ми просимо, Ти можеш зробити, а тому умилосердься над нами і оздоров нас, нещасливих ”. 
 І під час нашої молитви, дорогі, Господь питається нашого серця, чи ми віруємо в те, чого просимо. Будемо пам’ятати, що Господь Бог вислухає ту молитву, в якій думка, серце і уста будуть єдиними, коли душа і тіло будуть проникнуті своїм Творцем. Бо як може Господь вислухати ту молитву у якій уста просять Бога про допомогу, а серце не вірить в це? То ж будемо просити Бога устами і серцем і кожну молитву закінчимо словами сліпих: віруємо, Господи, що ти можеш це зробити!
Коли Господь переконався у вірі сліпих, то „Він доторкнувся до очей їхніх і сказав: по вірі вашій нехай буде вам ” (Мф. 9,29). Якими були щасливими прозрілі, яка велика нагорода була їхній вірі! Вони прозріли і побачили Самого Іісуса Христа, Самого Спасителя і Доброчинця свого: Він був перший, на кого впало світло їх очей. Як вони вірили, так і сталось!
Христос і до нас промовляє, проте ми продовжуємо ходити у тій самі самій темноті, живемо у тій самій сліпоті. Євангельські сліпці отримали нагороду за свою віру, а ми відбуваємо кару за наше невір’я. І не будемо дивуватись, бо як віруємо, так  і одержуємо. Що з того, що Христа ми приймаємо до серця, коли в нашому серці немає віри. Тому і не відкриває нам Спаситель наших очей, а інколи навіть карає за наше невірство ще більшою сліпотою у якій живемо і якої самі позбутись не хочемо. Уже настав час, коли Христос став  промовляти до нас, щоб ми прийняли Його, увірували в Нього, як в Бога, увірували в Його міць, а в нагороду тої віри прозріли і побачили Його Самого.
Коли сліпі прозріли „сказав їм Іісус сурово: пильнуйте ж, щоб ніхто не довідався. А вони, вийшовши, розголосили про Нього по всій землі тій ” (Мф. 9,30-31).  Отже Христос заборонив говорити про своє чудо. Ми ж, коли зробимо щось добре спішимо, щоб про те узнали люди і за це хвалили нас. Але, дорогі, ми повинні творити добро не для ока, не для вдячності і похвали від людей, а з любові до Отця нашого Небесного, Який бачить, що діється в тайні, а потім нагородить явно перед усіма людьми. 
Хоч Господь не вимагає від нас похвали, але уже сама вдячність до Нього заставляє нас прославляти Його доброту і безконечне милосердя. „Хто хвалиться, -  пише святий апостол Павло, - нехай хвалиться в Господі. Бо не той достойний, хто сам себе хвалить, але кого хвалить Господь ” (2 Кор. 10,17-18). На що ми б не поглянули, все це ми маємо від Господа Бога, то як не хвалити Його? 
Дальше у Євангелії говориться, що коли зцілені сліпці „виходили, то привели ... чоловіка німого біснуватого ” (Мф. 9,32). Іісус змилосердився над нещастям того чоловіка і він „почав говорити ” (Мф. 9,33). З того часу, як Іісус Христос Своєю смертю на хресті подолав силу диявола, той не може без попущення Божого оволодіти нами, якщо ми не допустимо смертельних гріхів. „Невже ви не знаєте, - пише святий апостол Павло, -  що кому ви віддаєте себе в раби на послух, того ви і раби, кому покоряєтесь; чи то раби гріха  - на смерть, чи то послуху – на праведність?” (Рим. 6,16). „Хто чинить гріх, - це слова апостола Іоанна, - той від диявола, бо спочатку диявол согрішив ” (1 Ін. 3,8). Ось так, через гріх, диявол бере у свою владу людину, віднімає у неї мову, щоби вона не могла звернутися за допомогою Божою. І бачимо, що великі грішники ні в храм, ні до сповіді не приступають, а хоч і приступають, то утаюють свої гріхи, бо диявол затикає їхні уста, щоб вони не покаялись і не спаслися.
Тому ті з нас, хто формально сповідувався, або хто утаїв перед Господом свої гріхи, нехай отямляться і вирвуться з диявольських сіток через щире покаяння, щоб дією благодаті Божої стати до нормального життя. Амінь.
Проповідь на 7-му неділю після П’ятидесятниці.8
(Мф. 9,27-35)

„Коли йшов Іісус ... за Ним слідом ішли двоє сліпих і кричали: помилуй
 нас Іісусе, Сину Давидів”. Таку картину у той час можна було  спостерігати дуже часто, бо Господа Іісуса Христа завжди оточувало багато хворих. І ось, євангеліст Матфей розповідає нам сьогодні  про двох сліпих, які просили у Господа зцілення. „Коли ж Він увійшов у дім, сліпі приступили до Нього. І говорить їм Іісус: чи віруєте, що Я можу це зробити? Вони говорять Йому: так, Господи! Тоді Він доторкнувся до очей їхніх і сказав: по вірі вашій нехай буде вам. І відкрились очі їхні”. 

Ми часто свою молитву  оцінюємо неправильно. Якщо нам удалося помолитися спокійно, ніхто нам не мішав, на душі було тихо і думки не тривожили, то на душі у нас виникає приємне почуття виконаного обов’язку і нам здається, що ми помолились побожно. Насправді, у більшості випадків, ми глибоко помиляємось. Власне, поганої чи хорошої молитви не існує – існує або молитва, або її немає. І молитва може оцінюватись тільки по її результату: то що сповняється, якраз і є справедливою молитвою, тобто там було спілкуванням з Богом.

Сліпі, які йшли за Іісусом Христом звернулись до Бога і одержали то, що просили. Чому євангеліст Матфей з багатьох зцілень описав тільки це? Адже за час Своєї проповіді на землі Господь створив стільки чудес, що весь світ не міг би вмістити написаних про це книг. Але тільки окремі чудеса залишились у церковній пам’яті і слугують нашому повчанню. Часто багато-хто приходить до храму з якоюсь потребою і кожен щиро бажає, щоб його прохання було почуте і сповнилось. І в сьогоднішньому Євангелії написано, що нам треба робити, щоб наша молитва дійшла до Бога. Тому важливо, щоб цей євангельський уривок ми добре засвоїли і слідували йому.

      Коли у людини виникає яка-небудь потреба, вона готова звертатись куди завгодно, особливо якщо це стосується здоров’я. Людина то ж у більшості плотська і, природно, тілесне їй ближче. І тому не дивно, коли мама не тривожиться, що її дитина ніколи не чула про Святе Письмо і не знає що це таке, що вона сторониться всякої чесноти, наприклад, лагідності або милостивого серця. А коли у дитини щось сталось з рукою чи ногою, мама не знаходить собі місця. Або, наприклад, дитина починає вередувати, а мама не вживає ніяких заходів: „Подумаєш, - каже, -  покричить і перестане, діти всі такі”. Але ж каприз являється проявом гордині і свавілля, тобто показує худі якості душі. Тож мама цим не хвилюється, але коли дитина розіб’є ніс, або хтось її зачепить, вона, боронячи її,  готова навіть вступити у бійку. 

Виходить якби нелогічно: коли ця дитина виросте, коли вона постаріє і, нарешті, помре, то рука, і нога - перетвориться в порох, в той час, як сама  душа її буде жити вічно. То ж запитаємо: чому ж мама турбується не про душу, а тільки про тіло своєї дитини? Чому вона, сама перебуваючи у полоні плоті, проявляє турботу тільки про їду, про здоров’я і тепло; всі її інтереси виключно тілесні: на м’якішому поспати, смачніше поїсти, красивіше і модніше одітись. Якщо б  мама була духовною і мислила духовними категоріями, вона не за це б переживала, а думала б про душу дитини і про те, як приблизити дитину до Бога.

Євангельські сліпці теж просити про тілесне прозріння, бо сліпота є страшною трагедією: краще бути без ноги, ніж без очей. Сліпому жити дуже важко, це тяжкий хрест – не бачити світла Божого. Дослідники говорять, що близько 80 відсотків інформації людина одержує через зір. Тому залишитися без очей – це значить на 80 відсотків втратити зовнішнє життя. Ці люди позбавляються майже всіх задоволень, які має зряча людина, спілкуючись з зовнішнім світом. І ось вони просять – і їхня молитва почута. Чому? Щоб це зрозуміти, подивимось, як вони просять. „Іісусе, Сину Давидів”, - звертаються вони до Христа. Назвати  того часу кого-небудь у Галилеї і Палестині Сином Давидовим – це значить здійснити цілий переворот. Потрібно було бути дуже хоробрим, щоб когось сповідати Сином Давидовим, бо це те саме, що сказати „Месія”, тобто „Спаситель”. Але їхня віра у Христа була такою сильною, що вони, будучи сліпими, пізнали, що Ця Людина не проста, а Вона є воістину Сином Божим. Якраз по цій причині Господь і зцілив їх. У Ізраїлі було багато сліпих, бо було дуже багато інфекційних хвороб, були часті війни, але Господь зцілив якраз цих. 

Вони твердо вірили, що Господь може їх зцілити, і знали, що їм треба тільки упросити – і вони просили довго, ішли слідом, йшли і  безперестанно просили, поки Господь не зважив, що уже пора. Господь, бачимо, сповнив їхнє бажання не з першого разу. Запитаємо: чому Він барився, чому зразу не зцілив їх? Чому мучив людей? Адже Йому було достатньо сказати одне слово, а Він допровадив їх аж у дім. Діло в тому, що Господь не творив чудес на показ. Він хотів, щоб про це прозріння знали тільки ці двоє. Тому Він „сказав їм ... суворо: пильнуйте ж, щоб ніхто не довідався”. Бо всяке марнословство про ті речі, які Бог творить над людиною, опустошають її душу.

Взаємовідносини людини і Бога здійснюються через молитву і церковні таїнства. Сліпці молились – і Господь здійснив таїнство, коли доторкнувся до їхніх очей. І ми з вами маємо можливість приторкуватись до Тіла Христа Спасителя у святому Причащенні і кожен раз  з нами відбувається це чудо. Чого нам не достає? Чому ми часто просимо і не одержуємо того, чого просимо? По-перше, тому що у нас відсутня безсумнівна віра в те, що Господь може це зробити. І Господь чекає до тих пір, поки наше бажання одержати настільки підсилиться, що ми зрозуміємо: ніхто на світі, ні одна людина, нам не допоможе, тільки Він, Господь наш Іісус Христос; тільки Він хоче і може нам допомогти. Якщо ця віра заповнить всю нашу істоту і ми не будемо слабіти у молитві, а будемо продовжувати просити  і твердо вірувати, що Господь це дасть і нашу віру не осоромить. Він дасть те, що ми просимо у той момент, який буде сприятливий і для нас, і для всіх оточуючих; дасть, коли ми дозріємо для того, щоб прийняти дар, за який просимо.

Нажаль, ми часто просимо не то, що нам потрібно. Самий простий приклад: живе сім’я -  тато, мама і дитина. Але вони з Богом не мають ніякого спілкування – Бог Сам по Собі, вони самі по собі. А Господь хоче їх привести до Себе: дає їм всякі блага, таланти, всяко їх ублажає, але в них не просипається ніяке почуття подяки. Тоді Господь рішає спасти їх по-іншому: і ось сина поражає хвороба. Родичі туди-сюди і нарешті до Бога: Господи, поможи. Але Господь якби так думає: якщо Я поможу їм зразу, то вони знову до кінця не проснуться. Отже син буде хворіти  до тих пір, поки всі вони не прийдуть до Бога остаточно. Ось тоді зцілю його, каже Господь, коли Я побачу, що він буде служити не собі, а Мені: не буде прокладати собі шлях до кар’єри, почестей, великих грошей; коли побачу, що він буде постійно прагнути до вишнього, а мирські прагнення будуть на другому плані.

Люди часто просять: зціли, зціли, - а Господь не дає зцілення, бо Йому потрібно інше. Бо всяка хвороба від Бога, Господь її попускає, щоб людина трохи розворушилася. Є така народна приказка: поки грім не вдарить – мужик не перехреститься. Ось цей грім і гримить – і цим Господь облегшує людині дорогу до Себе. Людина заметушилась, загрузла у своїй суєті, у своїх земних ділах і думає, що це і є життя, а Господь хоче показати інше життя, життя духовне. І людина спочатку молиться від жаху, молиться від горя, а потім поступово приходить до норми і починає молитися від радості, починає любити Бога і пізнавати Його.

Але не у всіх так виходить. Буває, людина два рази прийшла до церкви, помолиться, бачить – нічого не міняється і думає: піду до екстрасенса; цей не поміг, піду до бабки-гадалки. Церква рядом, але ні; їдуть за сотні кілометрів, щоб там йому якусь водичку дали, або ще щось. Вода, яку освячує Церква Духом Святим не годиться, треба якоїсь особливої. А чому особливої? Тому, що не має віри, що тут присутній Сам Христос – Той Самий, Який створив цю землю і всіх нас; Який створив воду і гори, звірів і птахів, сонце і всю вселену; Який управляє всіма процесами у кожній клітині нашого організму; Який знає про нас все – всі наші гріхи і всі наші достоїнства і у Якого тільки одне бажання – спасти нас від гріху. 

А у людини віри немає. Каже дехто – моя молитва слаба. Нібито від наших зусиль залежить молитва. Ні, від нас у молитві потрібна тільки добросовісність. Молитва не динамометром виміряється. Одним позначається молитва: чи сповняє Бог прохання цієї людини чи не сповняє. А це залежить від того, що один більше вірує, а другий менше. Тому-то треба молитись довго, щоб від молитви укріплялась віра. Тому одному, щоб щось одержати від Бога, треба два рази помолитись, в іншому - молитися двадцять років. І такому треба молитись до тих пір, поки його віра не укріпиться. І коли віра укріпиться – Господь і подасть йому.

Напевно всі помічали: під час посту у нас і настрій духовний і молитись є бажання. А коли піст кінчається і ми розговілись, появляються лінощі і дрімота, і молитися якось не хочеться і відвідання храму відкладається. Ми розслабляємось і у нас віра як би послаблюється. І часто буває так: якщо людині дати те, чого вона просить, то вона швидко заспокоюється і охолоджується у духовному житті. То ж чому людина забуває Бога? Забуває від благополуччя. Коли у неї все гладко, у неї виникає запитання: для чого молитись Богу, коли і так все в порядку? Їсти є що, одежа є, квартира, машина і гараж є. Для чого потрібен Бог? Потрібне здоров’я, гроші на задоволення, а Бог, виходить,  не потрібен зовсім. І Бог знає цю нашу порочність, наше людське безстидство і чорну  невдячність. Адже все, що ми маємо і чим володіємо, нам дав Бог. А людина помилково вважає, що все це саме по собі прийшло. Тому така біда і стається, бо Господь знає цю нашу невдячність, маловір’я і самолюбство, і тому Він іноді нас обмежує якраз в тому, до чого ми надмірно прикладаємо своє серце. В ідеалі ми повинні просити у Бога не тілесного здоров’я, а повинні просити Царства Небесного і духовного прозріння. Тому Господь і очікує доти, поки наші плотські прохання перетворяться на прохання духовні, коли ми настільки укріпимось духом, що будемо своє земне життя вважати за ніщо у  їх порівнянні з скарбами духовними.

Ось така премудра милість Божа до нас! З таких незрячих, люблячих свою плоть, майже що тварин, Господь через скорботи, хвороби, втрати підносить на висоту небесну, спочатку робить нас людьми, а потім і ангелами, які взагалі про плотське не думають зовсім. Ось така турбота Божа про нас! І як ми повинні цінити цю турботу! То ж коли нас торкнеться якась скорбота, якась хвороба, ми повинні знати, що це не є нещастям. Бо деякі кажуть: ось сталось нещастя, біда. Ні, це нас Господь спасає, це Він нас зве до Себе, це дотик до нас руки Божої. Не біда сталась, а наука і напоумлення, щоб ми не замкнулись у своїй непомірній ситості. 

Господь нас будить, ми ж продовжуємо спати і не то що просимо, а вимагаємо у Нього: дай, щоб було здоров’я, дай щоб всього було навалом, щоб нас ніхто не чіпав, щоб всі до нас привітливо відносились, жаліли, ублажали, подарки давали. Ми плотські і тому Господь так б’є нас, а інакше як нас напоумити. Ми такі непослушні діти Отця Небесного, що ніякі умовляння, ніякі дари, ніякі ласки на нас не діють, потрібен тільки ремінь. І завдяки йому ми, слава Богу, все ж таки стаємо трохи схожі на людей. І нам треба вчитись за це дякувати Богу. Якраз цьому і вчить нас сьогоднішнє Євангеліє. 

Ми – люди в більшості невірні і невдячні Богу. І ці сліпі, про яких ми слухали сьогодні теж виявились невдячними. „Пильнуйте ж, - сказав їм Христос, - щоб ніхто не довідався. А вони, вийшовши, розголосили про Нього по всій землі тій”. Господь зцілив їх, відгукнувся на їх довгі прохання – а вони відплатили Йому чорною невдячністю. І так більшість з нас, людей: дай нам швидко то що просимо – і ми забуваємо про своє недавнє страждання, а разом забуваємо і Бога, і продовжуємо жити по-старому. Тому ми просимо у Бога, а Господь нібито не чує нас. Поки нас щось тисне і мучить, ми будемо кликати Бога, а коли цього немає, Бог забувається до наступного разу. Тому-то наші скорботи і не припиняються. Якщо Господь взявся нас спасати, Він буде старатись, як люблячий Отець, поки не спасе. Тому не треба противитися Божому спасінню, а приймати то, що Господь посилає, бо це нам на користь. 

Господь у Святому Письмі нам про все розказав, що можна робити і що не можна, що ні в якому разі не можна робити, а що треба робити обов’язково. Але ми все рівно хочемо свого, все рівно живемо по-своєму, все рівно робимо, що хочемо, бешкетуємо. То ж як нас ще спасати? Іншого способу немає. Тому, слава Богу, що Господь наш, як милостивий Отець, не дивлячись на то, що ми так себе невдячно ведемо, мав би вже давно від нас відвернутися і назавжди покинути, а Він все рівно нас любить, жаліє і спасає Своєю благодаттю і чоловіколюбством. Йому ж слава, подяка і поклоніння з Єдинородним Його Сином і Святим і Животворящим Духом нині і повсякчас, і на віки вічні. Амінь. 
Проповідь на 8-у неділю після П’ятидесятниці.

Сьогоднішнє недільне Євангеліє говорить про насичення п’яти тисяч народу п’ятьма хлібами і двома рибами. Дивне і грандіозне чудо! Але у всі часи аж по нині у Церкві Христовій звершуються ще більш дивне чудо: чудо насичення не простим земним хлібом, але чудо вкушання віруючими Хліба Небесного. У євангеліста Іоанна написані слова Христові: „Я є хліб життя; хто приходить до Мене, не відчуватиме голоду, і хто вірує в Мене, ніколи не матиме спраги ... Батьки ваші їли манну в пустині й померли; хліб, який сходить з небес, є такий, що, хто його їсть, той не помре. Я хліб живий, який зійшов з небес; хто їсть цей хліб, житиме вічно; хліб же, який Я дам, є Плоть Моя, яку Я віддам за життя світу ” (Ін. 6,35;48-51).

І ось, дорогі, за кожним православним богослужінням, центром якого являється Літургія, відправляється Таїнство святого Причастя, або по іншому Євхаристія. Віруючі сподобляються Святого Тіла і Крові Христових.
Старозавітний псалмоспівець Давид міг тільки пророче передчути, яке велике щастя Господь подає людям: „Спробуйте - говорить він, - й побачите, який добрий Господь ” (Пс. 33,8). Установлена на Тайній вечері Євхаристія, явилась знаменням Нового Завіту між Богом і людьми, того Завіту, який Христос Спаситель заключив з нами Своїм спокутним подвигом. Даючи учням хліб, Спаситель 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). 

У богослужбовому і релігійному житті Євхаристія займає центральне місце, бо без неї немає Церкви. А Церква за своєю таємничою природою євхаристична, вона є „тіло Христове ”, як про це пише святий апостол Павло (1 Кор. 12,27). Євхаристія чи Причастя також є Тіло і Кров Христові і немислимі поза Церквою. „Поза Церквою немає Євхаристії і поза Євхаристією немає Церкви, немає і церковності, і  не може бути церковного єднання”.1 Святе Письмо свідчить, що перші християни у Єрусалимі „постійно перебували ... в єднанні та переломленні хліба і в молитвах ” (Діян. 2,42), де апостоли освячували хліб і вино, і присутні приймали Святе Причастя.
Святі отці називають Євхаристію „таїнством таїнств ” і це тому, що у Древній Церкві хрещення, миропомазання, священство та інші таїнства не відправлялись без Причастя. У церковному житті кожного християнина все концентрувалось навколо Літургії, навколо Євхаристії.
 Безкровна євхаристична жертва по своїй сутності позачасова: вона захоплює минуле, теперішнє і майбутнє. Євхаристія універсальна, вона приноситься „за всіх і за вся ”, за живих і померлих, за Церкву земну і небесну. Православний єпископ чи священик усвідомлює, що він, відправляючи Євхаристію, стоїть перед Богом і підносить молитви, подяки, прохання, клопочеться і умилостивляє Бога за весь світ, за всіх людей. „Чаша  благословення, яку ми благословляємо, - пише святий апостол Павло, - чи не є приєднання Крові Христової? Хліб, який ми переломлюємо, чи не є приєднання Тіла Христового? Один хліб, і нас багато одне тіло; бо всі причащаємось від одного хліба”  (1 Кор. 10, 16-17).
Православна Церква сповідує, що в певний момент дією Святого Духа хліб і вино реально перетворюються в істинні Тіло і Кров Христові. Це чудо перевершує людський розум і приймається нашою вірою згідно з словами Спасителя, Який сказав: „Людям це неможливе, Богові ж усе можливе” (Мф. 19,26).
Чудо перетворення Святих Дарів, по глибокому переконанні нашої віри – це чудо всемогутньої сили Божої, для якої немає меж, це чудо Божої любові і премудрості для вічного життя. Не випадково у православному „Служебнику ” Святі Дари Христові називаються „святими, небесними, Божественними, безсмертними і животворчими тайнами ”.
Святий Ігнатій Богоносець, який жив у 2-му столітті писав, що для християнина „Євхаристія – це лік безсмертя”.2 Дійсно, з’єднуючись з Христом, причасник одержує багатство благодатних дарів Святого Духа, Причастя Святих Таїн одухотворяє розум причасника, збагачує його серце, викликає замилування, благоговіння, подяку, направляє волю до подвигів любові і милосердя до людей. При достойному Причасті ми стаємо білішими „від снігу ” (Пс. 50,9), стаємо храмами „Святого Духа ” (1 Кор. 6,19). Тому святий Ігнатій Богоносець запрошує нас  „частіше збиратися для Євхаристії і славослов’я Бога. Бо якщо ви часто збираєтесь разом, - пише він, - то падають сили сатани і однодумністю вашої віри руйнуються згубні його діла”.3 
Нехай же Господь сподобить нас завжди приймати Небесний Хліб достойно і через це сподобить вічного життя. „Владико, Господи Ісусе Христе! Подателю добра! Дай мені всеціле покаяння, дай і серце невтомне на шукання Тебе. Пошли мені благодать Твою та обнови в мені вигляд Твого Образу. Я відхилився від Тебе, але Ти не покинь мене. Прийди та знайди мене; приведи мене на пашу Твою та приєднай до вибраних овець святої Твоєї отари. Підживи мене поживою святих Твоїх Таїн, за молитвами Пречистої Твоєї Матері і всіх Твоїх святих Твоїх. Амінь.”4
Проповідь на 8-у неділю після П’ятидесятниці.

Нинішнє Євангелія розповідає, як одного разу Іісус Христос наситив п’ятьма хлібами і двома рибами п’ять тисяч народу. Це чудо відбулось перед самим святом єврейської Пасхи, коли зі всіх сторін до Єрусалиму потягнулись великі натовпи людей, щоб там у єдиній церкві цілої країни віддати честь Богу отців своїх. Слух про науку і чудні діла Іісуса рознісся по всьому краї і, довідавшись, що Іісус тепер знаходиться біля Генісаретського озера, прочани побажали побачити і почути Його. Євангеліє так описує подальші події. „І, вийшовши, Іісус побачив багато людей, змилосердився над ними, і зцілив недужних їхніх ”(Мф. 14,14). Хоч серед цих людей було багато таких, які прийшли туди не більше, як з-за цікавості, Спаситель не відпустив їх без нагороди, бо змилосердившись над ними, зцілив страждаючих різними хворобами без всякого з їхнього боку прохання.
Так милосердно Господь поступає і  з нами, бо подає Свої  відомі нам і невідомі доброчинства, не очікуючи наших прохань і все це робить для того, щоб наше серце з вдячністю пробуджувалось любов’ю до Нього і щоб ми всюди і завжди відчували серед нас Його присутність.
На протязі дня народ уважно слухав Спасителя і не помітив, як наблизився вечір. Євангеліє говорить: „Як настав вечір, приступили до Нього ученики Його і кажуть: місце тут пустинне і час уже пізній; відпусти людей, нехай підуть у селища і куплять собі що їсти ”(Мф.14,15). Ученики не просять, щоб Христос нагодував людей, а щоб відпустив людей. Вони тому так поступають, бо ще не мали віри в Нього як в Бога. Бо якщо б вони мали віру, то знали б, що Той, Хто словом Своїм створив світ, Який у пустині підтримував Свій народ манною небесною і поїв водою із скали, Котрий перетворив воду у вино, Той і тепер  в пустині  може наситити тисячі людей. Апостоли ще не знали, що там, де Христос, там завжди достаток і там плодоносить пустиня.
Що ж відповів Христос на прохання учеників? „Іісус же сказав їм, не треба їм іти, ви дайте їм їсти ”(Мф. 14,16). Чому Христос так сказав? Сказав так, щоб вони відчули і пізнали свою безсилість і ясніше побачили чудо, яке мало відбутись. „Ви дайте їм їсти ”, - сказав їм Іісус для того, що там, де людині вистачає сили і розуму, вона сама повинна діяти і трудитись і аж тоді, де сили людини недостатні – просити допомоги Божої. Нарешті, сказав Іісус „ви дайте їм їсти ” для того, щоб порадитись з учениками, яким способом можна було би нагодувати людей у цьому безлюдному місці. Христос - безкінечна Премудрість радиться з учнями. З цього ми повинні навчитись не нехтувати у своїх земних ділах, хоч були би досвідченими і розторопними, не нехтувати порадою інших людей. А у ділі спасіння своєї душі радитися з людьми, які мають досвід духовного життя.
Коли Іісус не велів відпустити народ, але сказав апостолам самим дати їм їсти, ті „кажуть Йому: у нас тут тільки п’ять хлібів і дві риби ”(Мф. 14,17). Самі апостоли упевнились, що нагодувати цими п’ятьма хлібами стільки народу неможливо. Ніхто з них навіть не помислив про чудотворну силу Христа, хоч уже багато разів бачили дивні діла Його і навіть самі творили чудеса іменем Господнім. 
А хіба в нас не проявляється те саме невірство, коли багато разів  на собі бачили доброту і милосердя Боже і кожного дня отримували з Його рук добродійства все ж таки під час хвороби чи іншого скрутного випадку жаліємось, плачемо, журимось і втрачаємо всяку віру і надію. Така недовіра у силу Божу є найбільшою нашою невдячністю. Християнин ніколи не повинен втрачати віри і надії у доброту і силу Божу, бо „Іісус Христос учора і сьогодні і навіки Той же ”(Євр. 13,8).

Почувши, що апостоли мають п’ять хлібів і дві рибі, Спаситель сказав: „Принесіть їх Мені сюди ”(Мф.14,18). Це і нас побуджає бути готовими  все що маємо від Господа жертвувати і уділяти для добра нашим ближнім. Приклад апостолів учить нас, щоб ми це робили з охотою, адже на Страшному суді Христос якраз найбільшу увагу буде звертати на те, що ми зробили для потреб наших ближніх.
„І звелів, - говориться дальше у Євангелії, - народові сісти на траву ”(Мф.14,19). Це для того Спаситель учинив, щоб запобігти безпорядкам і щоб кожен з присутніх, перебуваючи на своєму місці, без перепони міг побачити те, що діялось перед їхніми очима. Так і ми, перебуваючи у храмі Божому, повинні придержуватись порядку і займати таке місце, щоб іншому богомольцю не бути на заваді і щоб кожен добре бачив, що тут діється і мав змогу добре чути богослужіння. А найбільшого порядку ми повинні притримуватись, коли приступаємо до святої Чаші. В той момент ми повинні перейнятися страхом Божим і оживлені вірою у ту урочисту хвилину пригадати, що находимось біля підніжжя Престолу Господнього і під видом хліба і вина приймаємо правдиві Тіло і Кров Агнця Божого, Який помер за нас на Хресті.

Коли всі посідали на траві, Христос „взявши п’ять хлібів і дві рибі, підняв очі на небо, благословив, переломив і дав ученикам хліби, а ученики – народові ”(Мф.14,19). „Підняв очі на небо ”, - означає помолився. Цим Господь дав приклад і для нас. Отож, коли починаємо якусь справу, щиро помолимось Богу і будемо впевнені, що хто з Богом, той щасливо закінчить почате. Також особливу увагу необхідно звертати на молитву перед і після закінчення їди. Як то гарно, коли родичі з дітьми починають сніданок, обід чи вечерю молитвою Господньою „Отче наш ” і звернуть свої серця до Того, від Кого походить всякий дар. При такому столі не буде чути непристойної бесіди і пустого сміху. Все там буде дихати побожністю і спокоєм, і при такій правдиво  християнській трапезі буде підкріплятися не тільки тіло, але й душа. Святий апостол Павло говорить: „Чи ви їсте, чи п’єте, чи щось інше робите, все робіть на славу Божу ”(1 Кор. 10, 31). Отже, нічого на славу Божу без молитви творити не можна. Молитва, таким чином, являється  самим вірним, надійним і єдиним засобом богоспілкування, бо „всяке творіння Боже ... освячується словом Божим і молитвою ”(1 Тим. 4,4-5).   
„Преломив, - сказано, - і дав ученикам хліби, а ученики – народові ”(Мф.14,19). На Сході і в Палестині хліби пекли тонкими і тому їх не різали, а ламали. Хоч ученики усвідомлювали, що не можуть нагодувати таку кількість людей, але вони скорилися всесильній волі Божій і стали, таким чином, виконавцями того діла, яке вважали для себе неможливим. Господь звелів принести п’ять хлібів і дві рибі – і вони приносять; сказав розсадити народ рядами на траві „по сто і по п’ятдесят ” (Мк. 6,40) – і вони виконали це. Отож послух, який проявили апостоли, нехай буде і для нас правилом життя і діяльності. Бо що таке послух? Послух – це не вимушене і пасивне  підпорядкування, а вільна згода з Божим задумом. Послух дає людині можливість своє життя зробити служінням Богу і ввійти у Його радість. Послух охоплює всі сторони життя. Це, перш всього, послух Богу через Євангеліє і через слово Його Церкви завдяки яким людина позбувається первородного непослуху і вступає у тайну спасіння. У земному вимірі  у послух входить покірність вищій владі, „бо немає влади не від Бога ”(Рим. 13,1), покірність родичам, подружня покірність. Але необхідно помітити, що християнин кориться тільки там, де цим послухом він служить Богу і якщо потрібно, він повинен стати проти всякого несправедливого веління, бо Апостоли учать, що „Богові треба коритися більше, ніж людям ”(Діян. 5,29).
Євангеліє дальше говорить: „І їли всі і наситились ”(Мф.14,20). Людина не потребує багато, щоб  заспокоїти вимоги тіла. Тільки тому завжди не досить, хто своє черево зробив богом: чим більше такий їсть, тим більше голодний, чим більше п’є, тим більше прагне. Але хто дар небесний споживає зі страхом Божим, хто їсть і п’є, щоб жити, а живе для того, щоб угодити Богу, той швидко заспокоює голод і спрагу своєї душі і тіла, бо як сказав Спаситель самарянці „всякий, хто п’є цю воду, знову  захоче пити, а хто питиме воду, яку дам Я йому, той не захоче пити повік; але вода, яку дам йому Я, стане в ньому джерелом води, що тече в життя вічне ”(Ін. 4,13-14).

Не досить того, що всі наситились тими п’ятьма хлібами і двома рибами, але як зауважує євангеліст, апостоли „набрали кусків, що залишилось, дванадцять повних кошиків ” (Мф.14,20). Це сказано для нашого повчання, щоб ми уважно відносились до кожної, навіть незначної     справи, якщо хочемо одержати більше. Тому будемо шанувати дар Божий і якщо самі не використовуємо його, віддамо його потребуючим. Це стосується не тільки хліба, бо всяке добре повчання є даром Божим. Отже коли що почуємо за богослужінням, не пропустимо мимо уваги ні одного слова, але складемо все то у своєму серці для своєї користі і користі наших ближніх.

Всіх тих людей, „що їли, було близько п’яти тисяч чоловіків, крім жінок і дітей ”  (Мф.14,21). Євангеліст не тільки розповів про примноження хліба, але й разом з цим похваляє людей, що не тільки вони самі, але до Іісуса Христа теж прийшли  їхні жінки і діти. За прикладом тих людей і ми всі підемо до храму Божого, особливо у недільні і святкові дні з усіма своїми домашніми, бо „щедрий і милостивий Господь, довготерпеливий і многомилостивий ... Милість же Господня од віку й довіку  на тих, що бояться Його і правда Його на дітях дітей тих, що додержують Заповіти Його і пам’ятають заповіді Його, щоб виконувати їх ”(Пс. 102,8;17-18). Господь не залишить нас без нічого, бо „ті, що шукають Господа, не матимуть недостатку ні в якому добрі ” (Пс. 33,10).

„І зараз же, - говориться в Євангелії, - звелів Іісус ученикам Своїм сісти в човен і відправитись раніш Нього на той бік, поки Він відпустить народ ”(Мф.14,22). Вдячний народ, як чуємо, не покидав свого Учителя і Господа, поки Той не відпустив його, бо зрозумів користь такого спілкування. А що відбувається при наших богослужіннях? Деякі не дочікуючись його закінчення, покидають храм, так і не дочекавшись благословення служителя олтаря Господнього. І, навпаки, яка радість і утіха наповнює серця тих християн, які побожно перебувають у храмі, уважно слухають Слово Боже і з страхом Божим і вірою приступають до Причастя святих Христових Таїн. „Одного я прошу у Господа, - говорить святий пророк Давид, - одного бажаю, щоб жити мені коло Дому Господнього у всі дні життя мого, дивитися на Красу Господню, щоранку молитися а храмі Його ”(Пс. 26,4). 

Щоб нам завжди пам’ятати про чудо примноження, свята Церква на всеношній кожного урочистого свята, благословляє п’ять хлібів, пшеницю, вино і олію, і молить Господа Бога, примножити їх „в усьому світі, а вірних, що їх споживають – освятити, бо Ти Христе Боже, - говориться в молитві, - благословляєш і освячуєш усе ”. І дійсно, мільйони людей, які живуть на землі, а також звірі, птахи, риби і свійські тварини для життя потребують поживи. Хто, запитаємо, все це живить і утримує? Все то утримує Господь Бог і Своїм благословенням все Ним створене множить і щедрою рукою роздає на благо всякому створінню, бо „великий Господь наш і велика сила Його, і розуму Його немає числа ”(Пс. 146,5).

Як ті люди, про яких читалось у сьогоднішньому Євангелії, так і ми сьогодні є голодні душевно. То ж поспішімо до Господа і Спаса нашого Іісуса Христа і будемо молити Його, щоб напоїв нас Своїм божественним ученням і наситив ласкою Своєю, щоб ми благодаттю Його досягнули невимовних благ з Безначальним Його Отцем і Животворящим Духом, нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь. 
Проповідь на 8-у неділю після П’ятидесятниці.

 Все, про що Господь Іісус Христос говорив і все, що Він робив було направлено до однієї цілі і ця ціль була  - Царство Небесне (Мф. 6,33). І сьогоднішнє Євангеліє описує одно з доцільних і потрібних чудес: примноження хлібів у пустинному місці для декількох тисяч голодних людей, не враховуючи жінок і дітей. Коли «настав вечір, - пише Євангеліє, - приступили до Нього ученики Його і кажуть: місце тут пустинне і час уже пізній; відпусти людей, нехай підуть у селища і куплять собі що їсти. Іісус же сказав їм, не треба їм іти, ви дайте їм їсти. Вони ж кажуть Йому: у нас тут тільки п’ять хлібів і дві риби. Він сказав: принесіть їх Мені сюди. І звелів сісти народові на траву і, взявши п’ять хлібів і дві риби, підняв очі на небо, благословив, переломив і дав ученикам хліби, а ученики – народові. І їли всі і наситились; і набрали кусків, що залишились, дванадцять повних кошиків; а тих, що їли, було близько п’яти тисяч чоловіків, крім жінок і дітей. І зараз же звелів Іісус ученикам Своїм сісти в човен і відправитись раніш Нього на той бік, поки Він відпустить народ» (Мф. 14, 15-22).

         Все, що ми сьогодні слухали з Євангелія, зображує не тільки саму подію насичення п’яти тисяч народу хлібами і рибою, але й має таємничий та внутрішній смисл. Пригадаємо: на Тайній вечері перед Своїми стражданнями Христос назвав хліб, який Він благословив Своїм Тілом. А у події насичення Христос творить те саме, правда, не словом, а числом хлібів. Адже, що означає число п’ять? П’ять означає п’ять тілесних почуттів, які представляють все людське тіло. Риба означає життя. У перші століття існування Церкви Христос зображувався у виді риби, що і сьогодні можна бачити у древніх християнських катакомбах. Отже, Христос віддає Своє Тіло і Своє життя людям. Дві рибі означає те, що Христос приніс Себе у жертву як у Своєму земному житті, так і після Воскресіння приносить Себе в Церкві донині і буде приносити аж до закінчення віку. Що означає, що Христос особисто переломив хліби? Означає те, що Він добровільно приносить Себе в жертву ради спасіння людей. А то, що Він дав хліби і рибу ученикам означає, що вони будуть проповідувати Христа по всьому світу і  божественними Тайнами Тіла і Крові будуть насичувати всі народи. 12 кошиків хліба і риби, які були зібрані після насичення - означає щедрість апостольської проповіді.

Всі ці тайни, які були нами перелічені глибокі і невичерпні. Хто зможе їх дослідити до кінця? Хто насмілиться у цьому короткочасному житті спуститися у їх глибини? Але для тих, хто читає Євангеліє частіше і відноситься до Нього благоговійно, молитовно роздумує про Нього і слідує Йому у своєму житті – відкриваються євангельські глибини і розносяться пахощі божественного слова.

За це Господу нашому Іісусу Христу належить всяка слава, честь і поклоніння з Безначальним Його Отцем і Животворящим Його Духом – Трійцею Єдиносущною і Нероздільною, нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь. 

Проповідь у понеділок  

9-ої седмиці.1
(Мф.18, 1-11).

„Дивіться, не зневажайте жодного з цих малих ”(Мф. 18,10). Чи думали ми, що ці слова Христові відносяться прямо і безпосередньо до нас? Хіба у нас немає „цих малих ”, за якими нам належить дивитись? Хіба мало розпусних дочок і синів – злодіїв і гультяїв, за яких ми проливаємо гіркі сльози? Чому це так? Тому, що не пам’ятали мудрих слів Христа Спасителя. І вже тоді, коли нам стає тяжко від поведінки наших дітей, ми плачемо і молимось Богу, щоб Він допоміг. Проте молитва наша залишається безплідною, бо неможна покладати на Бога свої батьківські обов’язки і турботи по вихованню дітей. Якщо слуга не дбає про свої обов’язки і чекає, щоб їх виконав господар, хіба той стане працювати за нього, хіба не розгнівається на недбайливого слугу? То ж чого ми хочемо від Бога?
Святитель Іоанн Златоуст суворо сказав, що недбайливі „родичі, які нехтують християнським вихованням своїх дітей, вважаються більшими беззаконниками, ніж дітовбивці, бо дітовбивці розлучають тіло з душею, а вони і душу і тіло увергають у геєну вогненну ”. Тяжку відповідь дасть перед Богом кожен безпечний тато, кожна безпечна матір. 
У Першій книзі Царств розказується про благочестивого єврейського первосвященика Ілія, який 50 років був суддею ізраїльського народу. Йому прислуговував святий пророк Самуїл, тоді ще отрок. Одного разу у сні цьому святому отроку Господь повелів сповістити первосвященику Ілієві, що його очікує страшна Божа кара за недбальство про своїх дітей. А нечестиві діти Ілія були священиками і своєю поведінкою озлобляли народ і відвертали його від Бога (див. 1 Цар. 2,12-17; 3,10-14). За таке нечестя Господь покарав не тільки цих священиків, але й самого Ілія (див. 1 Цар. 4,11-21). 

І це загрожує кожному, хто не буде піклуватися про виховання дітей. А про тих, хто всім серцем прагне виховати дітей у благочесті, ми чуємо на кожній утрені з Псалтирі такі слова: „Милість же Господня од віку й до віку на тих, що бояться Його. І правда Його на дітях дітей тих, що додержують Заповіти Його і пам’ятають заповіді Його, щоб виконувати їх” (Пс. 102, 17-18).
Подумаймо, яку тяжку відповідальність ми несемо перед Богом, якщо не виховуємо своїх дітей за християнською мораллю. Скажіть, що буде з вашою дочкою, якщо вона з юності буде віддаватись розпусті, а потім вийде заміж і родить дітей? Чи буде на ній благословення Боже і на всій її сім’ї? Ні, від неї почнеться неблагочестивий, противний Богу рід.

То ж як треба виховувати дітей? Так, як виховували християни перших століть. Вони з самого раннього дитинства привчали дітей до молитви, храму, постів, до церковних Таїнств, учили їх грамоті по книгах Святого Письма. Вони ніколи не дозволяли дитині сісти за стіл і починати їсти без молитви; вселяли дітям, що кожне діло, кожен крок християнина починається хресним знаменням і молитвою. 

Перші християни хоч і навчали своїх дітей філософії, музиці, мистецтвам, але при цьому керувались глибоким і святим правилом: „Того вважай нещасним, хто знає все і не знає Бога; того називай блаженним, хто знає Бога, хоч би і не знав нічого іншого ”. Не думайте, що заборонялось дітям вивчати світські науки. Великі Отці і Учителі Церкви самі у молодості дуже старанно вивчали всі мирські науки. Святителі Василій, Григорій Богослов, Іоанн Златоуст були високоосвіченими людьми. 
І нашим дітям належить бути освіченими, стати ученими. Але потрібно, щоб їх навчання і виховання не обмежувались одною світською мудрістю світу цього. Надзвичайно важливо, щоб наряду з цим вони пізнавали вищу правду і істину, щоб вивчали Закон Божий і заповіді Христові, привикали до постійного благочестя. Тоді і тільки тоді вони не заблудяться на шляху людської мудрості, коли пізнання Бога у них буде поставлене на перше місце. 

Але як насаджувати в дітях вищу християнську мораль? Перш всього своїм життям, бо всяке словесне повчання чи педагогічне мистецтво – ніщо і пустота, у зрівнянні з тим прикладом, який бачать діти у своїх родичах. Скажіть, хіба виростуть хорошими людьми наші діти, які в особах своїх родичів бачать взірці аморальності? Чи буде чистою і цнотливою дочка, якщо матір сама подає їй приклад перелюбства? Хіба не привчаться до крадіжок діти, якщо ми не будемо відвертати їх від цього гріху з самих юних років і говорити: „Та що ж, вони ще діти, що з них питати?” Якщо ми не хочемо питати їх, то запитає з нас Господь і строго скаже: „Чому ви дозволяли вашим дітям красти з самих молодих літ, чому не вчили їх заповідям Божим, чому не відвертали відрази до хуліганства?” Страшну відповідь дамо ми перед Богом за всяку спокусу, яку бачать у нас наші діти, за всі сварки, лайки, бійки, які відбуваються на їх очах. Якщо ми так самі поступаємо, тому ж навчаться і діти.
Святитель Іоанн Златоуст, вселенський учитель, сказав про недостойних родичів: „Ви як би навмисне стараючись погубити дітей, наказуєте їм робити тільки те, через що спастися неможливо. Сказано: горе вам що смієтесь тепер (Лк. 6,25), а ви подаєте дітям безліч приводів до сміху; сказано: горе вам, багаті! (Лк. 6,24), а ви тільки про те і стараєтесь, щоб вони розбагатіли; сказано: горе вам, коли всі люди говоритимуть про вас добре! (Лк. 6,26), а ви часто тратите все своє майно з-за людської слави. І ще: хто гнівається на брата свого даремно, підлягає суду (Мф. 5,22), а ви вважаєте слабими і боягузливими тих, хто мовчазно переносить образливі слова інших. 
Христос велить відвертатись від лайки і звади, а ви постійно займаєте своїх дітей цими злими ділами. „Хто любить свою душу, - сказав Христос, - погубить її ”(Ін. 12,25), а ви усіляко залучаєте їх до цієї згубної любові. „Прощаєте, - говорить Він, - якщо щось маєте на кого, щоб і Отець ваш Небесний простив вам провини ваші ”(Мк. 11,25), а ви навіть дорікаєте дітям, коли вони не хочуть мстити своїм кривдникам. Христос сказав, що хто любить славу, ті хоч і постяться, моляться і дають милостиню, все це роблять без користі; а ви тільки про те й стараєтесь, щоб ваші діти здобули славу.
І зле не тільки те, - продовжує святитель Іоанн Златоуст, - що ми вселяємо у дітей противне заповідям Христовим, але ще й те, що ми добро зневажаємо, називаючи скромність неосвіченістю, лагідність – боягузтвом, справедливість – слабістю, смирення - раболіпством, незлопам’ятність – безсиллям. Ми схиляємо дітей до таких діл, за які Іісус Христос визначає неминучу загибель; ми про їх душу, як про щось непотрібне, не турбуємось, а про то, що дійсно лишнє, турбуємось, як про саме необхідне і саме важливе ”.

Ці справедливі слова святителя Іоанна Златоуста, які виголошені півтори тисячі років тому, можна повторити і тепер, адже хіба ми не виховуємо своїх дітей подібно, не вселяючи їм страху Божого? Хіба ми не прикладаємо всі турботи для того, щоб дати своїм дітям як можна краще положення у житті, поставити їх у ряди тих, хто володіє владою, у ряди багатих і сильних? Хіба ми не вселяємо дітям думки, що сила в грошах, що необхідно здобувати побільше знань заради забезпеченого і привільного життя? Але хіба про це ми повинні турбуватись? Якраз навпаки.
Виховання дітей необхідно починати з пелюшок, бо у тому віці вони легко засвоюють всяку науку. Їх душа м’яка як віск, на ній відбивається все, що захочете: і наш дурний приклад, і благочестиві слова, і все саме світле, і чисте. Святитель Тихон Задонський говорить: „Мале деревце, куди нахилити його, туди і буде рости; новий посуд буде видавати той запах, яким ви його наповните, вливаючи у нього або сморідну рідину, або ароматну і чисту ”.
Тепер часто говорять: „Хіба дітям під силу читання Святого Письма чи спів псалмів? Це діло монахів і стариків, а дітям потрібні іграшки і привілля ”. Ми повинні виховувати дітей добрим прикладом. Архієпископ Харківський Амвросій Ключарьов в одній із проповідей казав: „Коли ні одна людина у сім’ї не може лишитись без ранішньої і вечірньої молитви, коли тато не виходить з дому на роботу, не помолившись перед святими іконами, а мама нічого не починає своїх турбот, не перехрестившись, коли і малій дитині не дозволяють доторкнутись до їди, поки вона не зробить на собі знак хреста, хіба цим діти не привчаються у всьому просити допомоги Божої і на все закликати благословення Боже, і вірувати, що без допомоги Божої пропадає безпека у житті, без благословення не буде успіху у людських справах?”

Для дітей не може залишитись безплідною віра родичів, коли ті у важких життєвих обставинах з сльозами на очах говорять: „Що робити? Хай буде воля Божа ”, а при небезпеці: „Бог милостивий і Він допоможе ”, при успіху і радості: „Слава Богу, Бог послав ”. Тут завжди і у всьому сповідується Божа милість і Боже правосуддя.
Мама, до якої звернена вся любов і ніжність дитини, з благоговінням стоїть перед іконою Спасителя і молиться, а дитина дивиться то на неї, то на образ і не потрібно довго пояснювати того, що це значить. Це перший безмовний урок богопізнання, перший і самий важливий урок благочестя. І такі уроки родичі можуть і повинні завжди, і у всьому подавати своїм дітям.

Родичі повинні берегти дітей від всього дурного, дочок утримувати від читання розпусних романів, не дозволяли їм без міри розважатися і постійно дивитись телевізор. Їх треба привчати до трудового життя у домашніх умовах.
А ще не слідує забувати про те, що не можливо виховувати дитину, ніколи її не караючи. Велику помилку роблять ті родичі, які душі не тямлять в своїх маленьких дітях, любуються ними і прощають всі їхні провини. Про таких у Святому Письмі сказано: „Випестиш сина, - а він тебе розчарує, гратимешся з ним, - а він тебе засмутить ... За юності його не давай йому волі й очей не заплющуй, як поводиться по-дурному. Ще замолоду роби його шию гнучкою, товчи йому боки, поки він ще молодий, бо, ставши впертим, він буде неслухняний ”(Сир. 30,9;11-12). Святитель Тихон Задонський повчає родичів: „Юні, які не були вчасно навчені, прийшовши у зрілі роки, стають як дикі коні. Тому, християнине, люби своїх дітей і карай їх. Хай вони нині, поки молоді, відчувають це на своїм тілі, щоб після ти не зазнав на собі їх зухвальства. Хай вони плачуть від тебе тепер, щоб ти не плакав від них потім. Втім, помірність у всім похвальна і потрібна ”. Не можна карати дітей з роздратуванням, зі злобою і з ненавистю. Врозумляти їх потрібно спокійно і з любов’ю. Тоді діти, відчуваючи цю любов, зрозуміють, що вони заслуговують покарання, і тоді воно буде корисливим і зуміє виправити їх. 

Ось бачимо, які величезні задачі стоять перед нами у ділі виховання дітей; бачимо, які святі обов’язки матерів. Немає більш важливого обов’язку, немає більшої відповідальності  перед Богом для матері, ніж добре виховання дітей. Якщо не будемо піклуватись про виховання своїх дітей, то будемо мучитися і плакати, дивлячись на них, а перед Богом дамо відповідь, і на все потомство накличемо гнів Божий. Отож не будемо переставати турбуватись про своїх дітей, завжди показува їм чистий і святий приклад благочестя, і тоді Господнє благословення буде від віку і до віку на дітях наших і на нас самих. Амінь.
Проповідь на 9-у неділю після П’ятидесятниці.

Зразу після чудесного насичення п’яти тисяч людей п’ятьма хлібами і двома рибами, про що йшла мова у євангельському читанні минулої неділі, Господь Іісус Христос, відпустив народ, повелів учням Своїм у човні переправитися на протилежний берег Генісаретського озера, а Сам, за звичаєм, піднявся на гору помолитися. Вночі піднявся вітер і море почало штормити. Учні стали вже боятися за своє життя, але, як пише євангеліст Матфей, при наближенні ранку, скрізь нічну пітьму, апостоли раптом побачили Іісуса, Який йшов до них по морю. Неждана і незвичайна поява Спасителя ще більше  стурбувала учнів: вони подумали, що це привиддя і від страху закричали. А Господь поспішив заспокоїти їх Своїм милосердним, всемогутнім словом: „Заспокойтесь! це Я, не бійтеся ” (Мф.14,27). Ці люб’язні слова до того підбадьорили учнів, що „Петро сказав Йому у відповідь: Господи! якщо це Ти, звели мені прийти до Тебе по воді ” (Мф. 15,28). Господь дозволив і Петро, віруючи слову Спасителя, залишив  човен і почав йти по воді Йому назустріч. Але коли звернув увагу на сильний вітер і високі хвилі, злякався, почав тонути і кричати: „Господи, спаси мене!” (Мф. 14,30). Спаситель простягнув руку, підтримав його і сказав йому: „Маловірний! чого ти засумнівався?” (Мф.14,31). Коли Іісус Христос і врятований від води Петро ввійшли в човен, буря стихла і хвилі заспокоїлись. Побачивши всю цю дивну картину, апостоли підійшли до Іісуса, поклонились Йому і сказали: „Воістину Ти Син Божий ” (Мф. 14,33).

Чудесна подорож апостола Петра по морі показує нам, дорогі, які незвичайні діла може творити в людині тверда віра і як багато чого у житті нашому залежить від сили цієї віри. Апостол Петро з повною вірою у слово Господнє  йшов безпечно і безперешкодно посеред небезпеки. Але тільки похитнулась його віра, зразу зникла бадьорість, зникла рівновага і замість них ним оволоділи малодушність і страх - він почав тонути і лише при допомозі Спасителя був підтриманий у тяжку хвилину. Не водяна буря загрожувала апостолу Петру загибеллю, а, за висловом одної церковної пісні, „буря помишленій сумнітельних”.2 Так само, не вода його держала, а міцність віри, і не з приводу його сміливої рішучості йти по воді, а з приводу нестачі віри Господь милостиво звернувся до нього: „Маловірний! чого ти засумнівався?” 
Різноманітні випадки такого скрутного становища, у якому находився Петро, бувають у житті кожного з нас. В одній з богослужбових пісень свята Церква називає нинішнє життя людини „житейським морем”3 і часто порівнює його з бурхливою стихією, по якій ми пливемо у старому, трухлявому човні нашого тіла до призначеного Богом берега. Наш кораблик, тобто життя кожного з нас, несеться по бурхливих хвилях життєвого моря і  часто ми самі віддаляємось від Бога, скеровуючи свій корабель у морські глибини, які ми самі собі творимо. 

В іншій богослужбовій пісні, свята Церква порівнює становище утопаючого Петра з положенням людини утопаючої у глибині гріхів, де вона просить Великого Керманича – Христа Спасителя, подати їй руку допомоги, як колись Він це зробив Петру.4 Буває так, що життєве море піднімається „напастей бурею ”, тобто хвилюється бурями, які не залежать від нас, бурями, які не ми піднімаємо, а саме: різними прикростями і злигоднями, хоч і тут головною причиною служить та ж загальна напасть гріха, яка постигла весь рід людський. Для того, щоб нагадати про Себе, приблизити нас до Себе, Господь допускає нам пережити різні випробовування. В такі прикрі моменти і сама віра наша починає хитатись.

Бувають, нарешті, у людини думки сумніву відносно тих чи інших предметів віри: провидіння Боже нам здається не таким ясним, рука Божа робиться для нас не такою помітною. І дивиться у таких випадках людина на світ Божий безцільно і сумно.

 У всіх таких випадках головний для людини засіб зберегти у собі дух віри і не впасти у невір’я полягає в тому, щоб звернутись з проханням про допомогу до Спасителя і сказати Йому Самому про всю убогість свого становища. Він Милосердний завжди з нами, завжди закликає нас без страху прийти до Нього, завжди простирає до нас божественну руку Своєї всемогутньої допомоги, завжди готовий укріпити  ослаблену віру. Необхідно тільки, дорогі, безперестанно при всіх обставинах свого життя глядіти „на начальника віри Іісуса ” (Євр.12,2), надіятись на Його всемогутню силу і з глибини серця кликати: „Господи! спаси мене!” – і ця коротка, але щиросердечна молитва прикличе на нас Боже благовоління. Всяка струджена маловір’ям душа повинна звертатись до Цілителя душ і тілес з такою молитвою: „Вірую, Господи, бажаю вірити, але відвідай мене Сам і допоможи мені! Вірую, Господи! допоможи моєму невірству ” (Мк. 9,24). І свідомість нестачі своєї віри спроможна замінити силу самої віри, бо буде служити її посильним висловленням. Амінь. 
Проповідь на 9-у неділю після П’ятидесятниці.

У євангельському читанні нинішнього дня ми слухали, дорогі, дивну і повчальну для нас повість. 

Після чудесного насичення п’ятьма хлібами п’яти тисяч  людей, відпустивши народ, Господь Іісус Христос повелів своїм учням переправитися у човні на протилежний берег Генісаретського озера, а Сам, за звичаєм, віддалився на гору для молитви. Вночі піднявся вітер і  на озері стали підніматись високі хвилі. Застигнуті бурею апостоли почали страшитись за своє життя, так як не надіялись побачити Свого божественного Учителя перш, ніж досягнуть берега. Але над ранок у сутінках вони раптом побачили Господа, Який йшов до них по морю. Це ще більше застрашило їх, бо їм здавалось, що це примара, яка сповіщає їм загибель. Крик жаху мимоволі вирвався з їхніх уст, але Господь поспішив заспокоїти їх Своїм милосердним, а разом і всемогутнім словом: „Це Я, не бійтеся ” (Мф. 14,27), - тим словом, якому, як вони не раз були свідками, підкорялося все. Це наповнене батьківською любов’ю слово до того підбадьорило учнів, що один з них, Петро, насмілився навіть запитати: „Господи! якщо це Ти, звели мені прийти до Тебе по воді ” (Мф. 14,28). Господь милостиво відповів на цю дитячу простосердечну просьбу: „Іди ”, - без сумніву для того, щоб він упевнився на досвіді, яка ще немічна і безсильна його віра і як безглуздо впадати у небезпеки, не маючи  тої віри Божої, для якої не має нічого неможливого. Не мало сумніваючись, але віруючи слову Божому, Петро вийшов з човна і пішов по хвилях. Але скоро вся його бадьорість зникла і віра похитнулася. Сильний вітер і хисткі хвилі привели його до малодушності і страху; він почав тонути і з криком звернувся до Іісуса: „Господи, спаси мене!” (Мф. 14,30). Господь простягнув руку, витягнув його з хвиль і сказав йому: „Маловірний! чого ти засумнівався?” (Мф. 14,31). Як могла похитнутись твоя віра у Моїй присутності, при виді Моєї чудотворної сили і допомоги, коли сам визвався іти до Мене по воді? Що ж буде з твоєю вірою, коли постигнуть тебе спокуси, коли Моя присутність буде для тебе невидимою, і поведуть тебе „куди не хочеш ” (Ін. 21,18)?
Коли Господь і врятований Ним від потоплення Петро ввійшли до човна, то буря утихла і хвилі заспокоїлись. Все це, звичайно, пробудило в учнях почуття особливого благоговіння до Господа: вони впали перед Ним і поклонилися Йому.

Ця євангельська розповідь вселяє в нас, дорогі, не тільки велике таїнство нашої віри, що Господь Іісус Христос є воістину Син Божий, єдиносущний Отцю, всемогутній Владика всесвіту, Якому покоряється все створіння, Якого „і вітри і море слухають ” (Мф. 8,27), але й ту утішну і повчальну для нас істину, що Господь і Спаситель наш завжди близько біля нас у всякий час дня і ночі; що Він є всемогутнім помічником і визволителем нашим у всіх обставинах життя і що ми, немічні і піддані різноманітним прикростям у житті, безперестанно маємо потребу у Його божественній помочі. 
Не без причини людське життя порівнюють з бурхливим морем, по якому ми пливемо у хиткому човні нашого тіла до позначеного Господом берега. Мряка і темрява оточують нас; хвилі різноманітних спокус і бід ударяють у наш нестійкий човен і кожної хвилини загрожують потопленням. Правда, Отець Небесний не залишив нас сиротами і безпомічними у цьому світі. Він обдарував нас різними дарами своєї благодаті, які необхідні не тільки для продовження, але й для прикрашення, підвищення і удосконалення нашого земного життя. Він дарував нам розум, здатний пізнавати як самих себе, так і оточуючі нас предмети; розмірковувати, що корисно і що шкідливо нам, винаходити засоби для того, щоб зробити життя і приємним, і спокійним; вклав у нашу душу свідомість до розпізнання добра і зла – цей внутрішній і невимовний Свій голос, який закликає нас до істини і чесноти, який нагадує нам про правду і суд; вклав у наше серце прагнення до Нього, Єдиного Джерела істини і добра, доскональності і блаженства, - цей внутрішній світильник нашої душі, який дає нам бачити „невидиме Його ... і Божество, від створення світу через розглядання творіння ” (Рим. 1,20); просвічує наш розум поняттям про Бога, Творця і Промислителя всесвіту, про Його щонайвищу святість, премудрість, доброту і правосуддя, оживляє наше серце надією вічного життя перед лицем Живого Бога. 
Коли ж своїм гріхопадінням ми самі потьмарили у собі це божественне світло, яке сяяло в нашій душі, Отець Небесний послав Єдинородного Сина Свого – „Світло істинне, що освічує кожну людину, яка приходить у світ ...,  щоб усякий, хто вірує в Нього, не загинув, а мав життя вічне ” (Ін. 1,9;3,16); зробив все, щоб ми і тепер могли „провадити ... життя тихе й безтурботне у всякому благочесті і чистоті ” (1 Тим. 2,2), а в майбутньому - успадкували вічне Його Царство.
Крім цього, божественне Провидіння Отця Небесного так упорядкувало і наше зовнішнє життя, що ми не одинокі і не безпомічні у світі: ми народжуємося і живемо серед подібних нам людей і зв’язані з ними різноманітними зв’язками. Коли ми були дітьми, нас виховували родичі, коли постаріємо і знеможемо, нас зобов’язані доглянути і заспокоїти ті, яким ми у свою чергу служили опорою. І в  літах досконалих, коли ми у змозі трудитись і придбавати все потрібне для свого життя, завжди і у всьому ми користуємось працею інших людей, подібно тому, як інші користуються плодами нашої праці. Одежа, яку ми носимо, зроблена руками багатьох людей, дім у якому живемо, є творінням об’єднаних зусиль багатьох робітників. Їда, якою ми укріпляємось, добута і приготовлена не нами одними. Таке премудре влаштування людської суспільності, де кожен трудиться для всіх і всі для нього, де кожен находить опору і допомогу у всіх, рівно і сам зобов’язаний помагати другим.

Але як не забезпечене, здавалось би, земне життя людини, як не вигладжена земна її дорога до небес, проте людину можуть застигнути посеред життєвого моря і мряка незнання, сумнівів і заблуджень, і буря особистих пристрастей і зовнішніх спокус, і хвилі різних бід і нещасть.

 Не можна не признатись, дорогі, що наш розум є сліпий вождь навіть у житейських справах, не говорячи про справи духовні. Ми не можемо передбачити того, що станеться навіть через хвилину, не можемо обійняти поглядом всієї сукупності різноманітних обставин, від яких залежить успіх наших діл, не можемо бачити всіх наслідків навіть своїх особистих дій, не можемо підчинити своїй волі всього бажаного нами, так щоб все могло виконуватись за нашими бажаннями і планами. Що ж може успіти людина сама по собі у цьому світі, де не має нічого у її владі і де все може бути проти неї? Що планує людина у думках своїх і вважає його непохитним, то легко руйнується на ділі. Будує нові плани – і виникають перед нею нові перепони. Сильно бажає досягнути того, а зустрічає інше, гониться за щастям, а настигає біду, шукає радості, а находить горе, чекає насолоди і спокою, а зустрічає гіркоту і скорботу. Від того у нас, що не крок, то помилка; що не починання, то яка-небудь невдача; що не день, то неприємність, що не година, то гіркота. Так проходить і все життя – у прагненнях без одної, ясно усвідомленої і точно вивіреної цілі, у заходах без вірного успіху, в бажаннях, які появляються одне за іншим і не заспокоюються ні на чому, в подіях, які, збурюючись в уяві, стають порожньою, обманливою примарою, і все життя наше, в кінці кінців, „геть усе, – за словами старозавітного мудреця, -  марнота й гонитва за вітром і ніякої з того користі під сонцем ” (Екл. 1,11).
У цій темряві особистого незнання і безсилля, людина вірніше всього могла б керуватись Словом Божим, яке і дане їй як світильник, що сяє у темному місці, доки світло благодаті Божої не озорить її душу і правиця духовного бачення не освітить її серця. Але особисті пристрасті і спокуси світу застеляють у наших очах світло Слова Божого. Пануюча у світі „похіть плоті, похіть очей і гордість житейська ” (1 Ін. 2,16) робить нас як би іграшкою різноманітних вітрів, жалкими мучениками безперестанних неприємностей і прикростей. Втрачаючи своє вище призначення – ту богоподібну досконалість, яку указав нам Господь: бути „синами Всевишнього (Лк. 6,35), бути досконалими, „як досконалий Отець наш Небесний ” (Мф. 5,48), - ми неправильно дивимось на самих себе і на інших людей, неправильно розуміємо оточуючі нас предмети, багато думаємо про себе, багато надіємось на інших, багато цінимо те, що не має ніякої ціни, багато служимо своїм забаганкам і пристрастям серця. Тому і радуємось маловажному, турбуємось дрібницями, гонимось, подібно дітям, за пустими іграшками, журимось і побиваємось про те, що не варте смутку, надіємось на те, в чому „нема ... спасіння ” (Пс. 145,3), боїмось „страху там, де нема його ” (Пс. 54,6). А якщо при цьому на нас впадуть дійсні біди, постигнуть реальні нещастя: розлука з близькими, хвороби і пов’язані з ними страждання, - чи не буваємо ми тоді близькі до цілковитого потоплення у відчаї і безплідних сльозах? 
При цій непроглядній оточуючій нас темряві,  серед бурхливих хвиль життєвого моря, ми зможемо знайти істинний спокій і безпеку тільки у сердечній упевненості, що ми пливемо по цьому життєвому морі, подібно до апостолів, тобто не самі собою, а по волі Господній, пливемо до призначеного Господом берега вічного життя, у блаженне пристановище Царства Божого, пливемо у невидимій, але при цьому рятівній для нас присутності серед нас Самого Господа, Який ходить по цьому морю і успокоює його бурхливі хвилі.

Чому ми існуємо у світі? Тому, що Господь Бог у предвічній Своїй Раді визначив сотворити „людину на Свій образ і на Свою подобу ” (Бут. 1,26). Але Він створив нас не для смутку, а для радості, не на страждання, а для блаженства. „Господь Бог насадив сад у Едемі, на сході, й оселив там чоловіка, що його був утворив ” (Бут. 2,8). Але ми самі вигнали себе з цього раю  через порушення заповіді Божої; самі накликали на себе грізний суд правди Божої. „Проклята земля через тебе. В тяжкім труді живитимешся з неї по всі дні життя твого. Терня й будяки буде вона тобі родити, і їстимеш польові рослини. В поті лиця твого їстимеш хліб твій, доки не вернешся в землю, що з неї тебе взято ” (Бут. 3, 17-19). І до нині чисельними своїми гріхопадіннями ми накликаємо на себе праведний гнів Божий; самі своїми неправдами і беззаконнями вносимо безпорядки, замішання і безладдя у наше приватне і суспільне життя. Ось звідки походять ті гіркоти, прикрості і невдачі, які кожен з нас зустрічає у своєму житті майже на кожному кроці; ті незадоволення, напасті, озлоблення приниження, які так часто доводиться нам терпіти у колі своїх ближніх, у суспільних і сімейних справах; ті втрати, прикрості, нещастя і біди, які попускаються на нас або премудрістю, або караючою правдою Отця Небесного, словом – все скорботне, гірке, смутне, чим обтяжується наше життя, чим нищаться наші радості, чим боляче стискається наше серце, від чого ллються невтішні сльози, а з грудей вириваються тяжкі зітхання. Чи не зобов’язані ми нести цей хрест з покірністю волі Божій, як достойну і праведну відплату за наші гріхи, пити цю гірку чашу, розчинену нашими гріхами, яку подає нам не тільки караюча, але й милуючи нас любов Отця Небесного?

Правда, таке уявлення скоріше всього привело б нас до відчаю, ніж до утіхи і підбадьорення. Але свята віра в Господа Іісуса Христа в самій необхідності страждань у цьому житті відкриває нам благотворні наслідки їх для майбутнього життя. Бо що говорить нам свята наша віра? То, що Господь Іісус Христос, Який викупив нас Своїм Хрестом від вічної смерті і Своїми стражданнями ввійшов у славу Свою, яку мав у Отця раніше заснування світу і нам дарував можливість викупати гріхи наші, зцілювати наші душевні рани, загладжувати неправди і беззаконня наші тимчасовими стражданнями і дорогою тимчасових скорбот піднятися слідом за Господом у вічну Його славу. „Блаженні убогі духом, бо їхнє є Царство Небесне. Блаженні ті, що плачуть, бо вони втішаться ... Блаженні ті, що прагнуть і жадають правди, бо вони наситяться ...Блаженні гнані за правду, бо їхнє є Царство Небесне ... Блаженні ви, коли ганьбитимуть вас і гонитимуть і зводитимуть на вас усяке лихослів’я та наклепи через Мене. Радуйтесь і веселіться, бо велика ваша нагорода на небесах ” (Мф. 5,3-12). Тепер і страждаючи з-за особистих гріхів, ми маємо утішну надію, що „хто страждає тілом, перестає грішити ” ( 1 Пет. 4,1) і „будучи ... судимі, караємось від Господа, щоб не бути засудженими зі світом ” (1 Кор. 11,32). Терплячи тепер по волі Божій які би то не було прикрості, ми упевнені, що „Бог поводиться з нами, як із синами ..., бо Господь, кого любить, того карає; б’є кожного сина, якого приймає ” (Євр. 12,7;6). В які б тепер ми не були поставлені умови, перед нашим поглядом завжди світиться радісне світло Царства Божого, куди веде і приведе нас Господь Іісус Христос, якщо вірно і непохитно прослідуємо за Його стопами. „Хто Мені служить, нехай Мене наслідує; і де Я, там і слуга Мій буде ... Нехай не тривожиться серце ваше; віруйте в Бога і в Мене віруйте. В домі Отця Мого осель багато ... Я йду приготувати місце вам. І коли піду і приготую вам місце, прийду знову і візьму вас до Себе, щоб і ви були там, де Я” (Ін. 12,26: 14,1-3). Там у цих оселях Отця Небесного наше істинне перебування, там вічне, безкінечне життя наше, там перебуває вічна радість і блаженство, там забудуться всі земні скорботи. 
Але й тепер, серед хвиль житейського моря, які налітають на нас, придивимось, дорогі, скрізь облягаючу нас темряву невідання світлим оком живої віри і ми побачимо біля себе Господа, Який ходить по морю. Він, премилосердний, завжди з нами, у всякий час дня і ночі, завжди закликає нас без боязні прийти до Нього, завжди протягує до нас божественну руку Своєї всемогутньої допомоги. Чи чуємо ми голос Спасителя: „Маловірний! чого ти засумнівався?... Прийдіть до Мене, всі струджені і обтяжені, і Я заспокою вас; візьміть іго Моє на себе і навчіться від Мене, бо Я лагідний і смиренний серцем, і знайдете спокій душам вашим; бо іго Моє добре, і тягар Мій легкий ” (Мф. 14,31; 11,28-30). Які би не були великі і тяжкі гріхи наші, це джерело  наших скорбот і нещасть, „Я, - говорить Господь, - стираю твої провини заради Мене Самого, гріхів твоїх не згадаю вже більше ... Мені бо не люба смерть грішника ... наверніться ж і живіть!” (Іс. 43,25; Єз. 18,32). Які б небезпеки нам не загрожували, як би нам тяжко не було „в день суму мого я взиваю до Тебе, бо Ти почуєш мене, Боже ” (Пс. 86,7). Які б нас не тривожили скорботи і напасті, яка би мряка нудьги не облягала нашу душу, „скажу я до Бога: Захиснику мій! Нащо Ти забув мене? Чого я, сумуючи ходжу, коли ображає ворог? ... Чому сумуєш, душе моя, чому хвилюєшся в мені? Надійся на Бога, бо я ще буду хвалити Його, Спасителя мого і Бога  мого ” (Пс. 41,10;12). Завжди, у всіх обставинах нашого життя, не будемо переставати молити з глибини серця до всемилостивого Господа Іісуса: „Господи! спаси мене!” (Мф. 14,30). Амінь.
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Для того, щоб зберегти в собі безцінний дар Божий, яким являється віра, потрібно знати перш всього причини, від чого цей дар слабіє і утрачається, а потім необхідно узнати умови, при яких можна вернути втрачене і зберігати його у собі.

Учитель Церкви – Тертуліан сказав, що душа людини по природі християнка. Це значить, що в душі кожної людини є щось таке, чого неможливо знищити в ній і що тільки на деякий час це почуття може бути подавленим, приспаним, але його неможливо убити до кінця. І цим почуттям – є почуття релігійне.

Що ж, запитаємо, заглушує у нас віру в Бога, затемнює нашу свідомість і наші духовні очі? Все це роблять наші пристрасті, тобто наша прихильність до гріху. Про наші пристрасті, про наші недоліки ми часто говоримо між собою, ми усвідомлюємо, що вони є у нас, але ми не усвідомлюємо до чого ми можемо дійти з нашими пристрастями. Але як би то не було, безсумнівним фактом  є те, що наші пристрасті  нас так осліплюють, що ми дивлячись не бачимо і слухаючи не розуміємо. Пристрасті те ж саме, що більмо на оці, те саме, що бур’яни на полі.
Пристрасті бувають двох видів: тілесні і духовні. Тілесні пристрасті діють переважно у дитячому і юнацькому віці, а духовні – у зрілому і похилому. Хтивість тіла – це є ворог номер один юнака; сріблолюбство, гордість, честолюбство, властолюбство – це вороги зрілого віку.
Хто віддасться цим пристрастям, той і стає їх рабом і такі люди поволі відвикають від вищих інтересів, інтересів духовних і йдуть односторонньою дорогою - дорогою плоті. Молодий хлопець чи дівчина, які віддались потягу тілесної похоті, стають чужими всьому ідеальному і високому. Такі люди здебільше стають мрячними, слабовільними, в’ялими і тілом, і душею; і звичайно людьми далекими від релігії і від Церкви.
Ми чомусь про такі питання говорити уникаємо нібито у нас все чисто і гладко. Але будемо знати, що людина, яка розпустилась у молодості, стримати себе не може навіть у старості. І по причині цього віри не має у багатьох людей. 

Але не кращі і духовні пристрасті. Візьмемо тільки дві: гордість і сріблолюбство. Пригадаємо, що ангел світла, яким був Денниця, впав внаслідок гордості. Ця пристрасть так осліпила світлого ангела, що він навіть повстав на Бога і був скинутий до пекла...
Юду, учня Христового, погубило сріблолюбство. Адже Юда не був таким завжди; без сумніву, що коли Господь вибирав його, він був не таким, як ми бачимо його після. Що ж його погубило? А ось ця пристрасть, що зветься сріблолюбством. Він так віддався їй, що слухаючи слова життя вічного з уст Самого Богочоловіка, не задумувався, що вони означають; бачачи Його чудеса – не вражався їх величчям, бо був зайнятий у той час своїм ділом.
Отже, самими небезпечними для нас ворогами у нашому духовному житті є наші пристрасті. З ними всім нам і потрібно перш всього боротися всіма силами для того, щоб не втратити у собі всього дорогого, і саме головніше – не втратити своєї віри у Бога, не втратити свого спасіння.

Але це один бік справи. Є ще інший. Якщо пристрасті убивають в нас все хороше і святе, то що ж підтримує в нас все хороше і святе? Любов ... Любов підтримує. Любов є сукупність доскональності, - говорить святий апостол (Кол. 3,14). Любов є одна з головних умов по якій можна пізнати Бога. „Хто любить, народжений від Бога і знає Бога. Хто не любить, той не пізнав Бога, тому що Бог є любов ” (1 Ін. 4,7-8). Так як Бог у сутності Своїй є найчистіша і безмовніша любов, то щоб пізнати Бога, відчути Його близько біля себе і в собі – потрібно мати відповідну силу в собі, тобто і в собі треба мати любов. Тільки тоді, коли ці сили взаємодіють, відбувається велика тайна богопізнання.
Отже, любов є сама істотна і сама необхідна умова для богопізнання і в кого її не має, або вона слаба, тому необхідно пробудити її в собі, щоб через неї появилась віра в Бога.

Що ж можна порекомендувати всім нам для цієї цілі? Перш всього молитву. Вона має таке є саме значення для духовного життя людини, як дихання для тіла, як роса і дощ для рослин. Трудно привикнути до молитви, проте необхідно. Не хочеться молитись – а ми все-таки будемо продовжувати молитися через силу і цим ми загартуємо свою волю і направимо її до добра.

 Потім, можна порекомендувати і утримання. Утримання у всьому і завжди. Якщо будемо гасити свою хтивість утриманням, то для духа нашого буде більше свободи. Правило тут можна підказати таке: їсти завжди треба, щоб недоїсти, пити завжди треба так, щоб не допити. Вставати з-за столу треба не з важким шлунком, а з деякою легкістю. Це і буде, висловлюючись мовою святих отців - утриманням.
Дальше, треба годувати свою душу доброю їдою, - тобто треба частіше читати Слово Боже, корисні і душеспасительні книги і утримуватись від таких книг, які можуть завести нас у тупик, завести у непорозуміння, завести у спокусу; іншими словами, ми не повинні дати свободі непристойним думкам і бажанням, а повинні боротися з ними.
А для цього треба частіше приходити у   храм до сповіді і причастя. Коли  відчуємо, що нам важко, що у нас виникли якісь сумніви по відношенні до віри – негайно треба сміливо йти до священика і сказати йому: отче духовний, мені важко на душі; помолись за мене і прочитай розв’язувану молитву і будьмо упевненими, що якщо так поступимо, - нам стане радісно і світло на душі. Якщо хтось встидається підійти до священика під час богослужіння, можна підійти після, підійти у вільний час – і повірте, що ви зробите добро для своєї душі. 

Ось, що, дорогі, хотілось сказати сьогоднішнього дня. Будемо старатись берегти свою віру і з дня на день зміцнювати її. Амінь.
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Господь звелів „ученикам Своїм сісти в човен і відправитися ... на той бік” (Мф. 14,22). Такі слова ми чули у сьогоднішньому Євангелії. Нам теж Господь  сказав: давайте відправимось на той бік земного життя і кожен з нас, народившись з матірної утроби,  поплив щоб переплисти  море дарованого життя. До цього нас закликав Господь, бо ніхто не може сказати: це я сам захотів жити – і родився, і тепер живу. Кожна людина якраз такого зовнішнього виду, якраз таких здібностей, такого улаштування закликана до життя Богом від тих чи інших родичів.

Народ каже: життя прожити – не поле перейти. Навіть велике поле, перейти не просто, а ось у житті буває дуже багато всяких випробовувань, труднощів, скорботи і хвороб. І ось перебуваючи у складних умовах, кожна людина намагається вийти з них своїми силами, закликаючи на допомогу  силу Божу і Господь допомагає. Ми по-різному відкликаємось на цю допомогу Божу: одні з вдячністю, інші з докорами.   

Дещо подібне випробували ученики Спасителя. Коли „човен був уже на середині моря, - говориться у сьогоднішньому Євангелії, - і било його хвилями ... ученики побачивши, що Він іде по морю, стривожились і говорили: це привид; і зі страху закричали. Але Іісус зараз же заговорив до них і сказав: заспокойтесь! це Я, не бійтеся ...і вітер стих. А Петру, який хотів прийти до Нього по воді і тонув, сказав: маловірний! чого ти засумнівався?... Ті, що були в човні, підійшли, поклонились Йому й сказали: воістину Ти Син Божий” (Мф. 14,24-27, 31-33). Але був й інший випадок, коли теж „знялася велика буря; хвилі били в човен так, що він уже наповнювався водою. А Христос спав  на кормі на узголов”ї. Його розбудили і говорять Йому: Учителю! невже Тобі байдуже, що ми гинемо? І, вставши, Він заборонив вітрові і сказав морю: умовкни, перестань. І стих  вітер, і настала велика тиша. І сказав їм: що ви такі боязливі? Чому не маєте віри? І страх великий напав на них, і говорили між собою: хто ж Цей, що і вітер і море слухають Його?” (Мк. 4,37-41). В обох випадках Христос докорив своїм учням за сумніви і маловір’я.

Кожен з нас закликаний до життя Богом, і Бог кожного веде по життю. Але коли людина забуває, що вона не сама по собі живе, а живе по милості Божій, то вона починає всього боятись. Коли людина втрачає віру в Бога, вона живе у постійному страхові, у неї виникає багато всяких переживань: як би їй не залишитись голодній, як би не втратити роботу, як би не простудитись і не захворіти. І Господь відкриває нам причину цього страху і дає нам зрозуміти, що він виникає від нашого маловір’я. Бо відійшовши від Бога, людина не відчуває, що  у неї „і волосся на голові все пораховане” і ні один з них без волі Божої      не випаде (Лк. 12,7).

Наше життя у руках Божих, а всі наші страхи навіяні дияволом і цей страх виганяє любов. Але істинна любов до Бога виганяє страх і вона робить людину безстрашною. Коли людина любить Бога всім своїм серцем, всією душею і всією силою, то вона нічого не боїться, бо вона відчуває, що знаходиться під сильною рукою Божою. Якщо ж людина чогось налякається, вона зразу ж починає тонути у житейському морі. Це неминуче, бо коли людина впускає у своє серце страх, невір’я, це значить, що вона впускає у серце своє диявола, який відтісняє звідти благодать Божу. 

І сьогоднішнє Євангеліє якраз говорить про це. Господь звертається до Петра: „Маловірний! Чого ти засумнівався?” Я тут, і „простяг руку, підтримав його” (Мф. 14,31). І нам чого боятися, якщо з нами Бог? А людина з-за свого маловір’я, постійно боїться, постійно будує життя не на Богові, не на тому, що вона християнин, а на своїх житейських розрахунках. Людина чомусь вважає, що якщо у неї будуть гроші, то вона буде щаслива; або якщо у неї буде здоров’я, значить буде довго жити. Або наприклад, жінка думає: ось я зараз з чоловіком розійдусь, і буде мені спокій. Все це, дорогі, безглуздість, тому що Господь кожному дає хрест у залежності від його душі, для того, щоб людину спасти і привести до Царства Божого. А людина будує своє життя не по заповідях Божих, а по якихось особистих примхам і навіть не задумується, а чи згідно це з волею Божою. І виявляється, що дуже часто буває не згідно. Тому причина всіх наших страхів - як би щось не сталось - у маловір’ї. І тому всякий страх - це є гріх, це є відступ від Бога.

Можливо хтось запитає: а для чого тоді Господь вклав у нас почуття страху? Адже це природне почуття, яке нам притаманне. Для чого тоді воно існує у серці людини? Дійсно, страх повинен бути у нашому серці, але зовсім іншого роду – страх Божий. Мати страх Божий – означає боятися порушити заповідь Божу; означає жити так, щоб кожну секунду боятися як би чим не прогнівати Бога, як би не зробити чогось такого, від чого би від мене відвернувся Господь. І свою природну спосібність до страху потрібно направляти якраз на це. У всьому іншому, ми повинні жити цілковито спокійно, знаючи, що без волі Божої з нами нічого не станеться.

 Якщо з людиною щось стається, то буває тільки з-за двох причин. По-перше, як наслідок гріха. І якщо людина уважно подумає, помолиться Богу, то побачить, що частіше всього винна вона сама. Але буває один випадок з ста, коли дійсно людина прямо не винна у тому, що з нею сталось,  але для розвитку її душі їй необхідно це перетерпіти. Бо Царство Боже має таку властивість, що туди, як говориться у Євангелії, можна ввійти тільки у весільній одежі, тобто до цього входження обов’язково треба приготовитись і очистити свою душу. 

До прикладу: ось живе на світі малодушна людина, а Господь хоче, щоб вона подолала свою малодушність і стала мужньою, замість боягузтва придбала хоробре серце, бо для життя у Царстві Божому їй якраз цього не вистачає. І щоб вона у собі це виховала, Господь постійно ставить її у такі обставини, де їй треба проявити мужність, щоб ця мужність закріпилась у серці людини, а боягузтво пропало і щоб вона всю надію свою училася покладати на Бога, а не на якісь свої слабі сили і потуги. „Сила Божа, - пише апостол, - виявляється в немочі” (2 Кор. 12,9). І коли людина узнає, що вона немічна, тоді ввіряє себе Богу і говорить: „Господи, Ти Сам мене управ, Ти Сам мене збережи, Ти Сам мене спаси”.

То, що Господь з нами робить і як Він нас веде, це нам завжди потрібно з-за двох причин: або як наслідок наших гріхів, або як допомога Божа для нашого спасіння, для покращання якості нашої душі. Тому в тому і іншому випадку потрібно з радістю приймати те, що Господь нам посилає. Що саме страшне може з нами статись? Чого більше всього боїться людина? Боїться смерті. Але чи боїмось чи ні, а ми все рівно помремо. Тоді чого боятись? Хіба так аж важливо, як ми проведемо 15-20 років, що залишилися: у двохкімнатній чи в трьохкімнатній квартирі, у місті, чи в селі? Набагато важливіше, як ми умремо. З чим ми прийдемо до Бога – ось що важливо. 

І хоч ми все це розуміємо, але серце наше слабе, віра наша ще слабша, і гріхів у нас стільки, що ми Бога і не відчуваємо. Тому коли на нас навалюється якесь життєве випробовування, нам здається, що все пропало. Що ж робити у таких випадках? А треба робити те, що зробив апостол Петро. Він страшно злякався, адже буря страшна і хвилі високі, і почав тонути,  і думав, що вже кінець. Але закричав: „Господи, спаси мене!”. Господь був рядом і Він „зараз же простяг руку, підтримав його” (Мф. 14,30-31). І від нас недалеко Господь. Він все прекрасно знає: нам у цей важкий  для нас час треба з усієї глибини душі звернутись до Нього: „Господи, спаси, бо гинемо!” Не просто так навмання: прийду до храму, поставлю свічку, другу і може поможе. Так, Господь і це бачить, і Він не відвернеться з-за того, що людина звертається у  такій формі, і завжди готовий їй допомогти. 

Якщо нам трапляться важкі обставини: чи то хвороба, чи втрата, чи смуток – і на нас нападе страх, ми повинні знати, що це від підступів  лукавого. Причина цьому -  маловір’я, а порятунок – у молитві: „Господи, поможи і прожени нечистих духів, що діють на мене через безумство моє. Нехай відійде від думок моїх дух ненависті і злопам’ятства, дух заздрості і лукавства, дух боязні та пригнічення, дух гордині та всякої злоби, щоб з милості Твоєї мені досягнути повноти віри і разом з Ангелами і всіма святими прославляти преславне Твоє Імя”. І Господь зглянеться на нас маловірних, і допоможе. А то як у нас буває: ми самі неправдиві і тому нам здається, що й Бог такий же. Але Бог вірний у всьому і Його слово непохитне. Раз Господь сказав у Євангелії, так воно і є. І якщо ми такі маловірні, але все-таки звертаємось до Бога, то Він, як матір, почувши крик своєї дитини, біжить їй на допомогу – хоч з дитиною нічого не сталось, просто вона хоче бути рядом з матір’ю. Так і Господь на крик нашої душі приходить, утішає і заспокоює ту бурну хвилю, яка нахлинула на нас. 

Тому молитися нам потрібно не про те, щоби спастися від життєвих обставин, від хвороб, від яких-то труднощів, а молитися нам потрібно про одне: щоб Господь дарував нам укріплення у благодаті Святого Духа. Але з-за того, що ми люди немічні, грішні, то про благодать Божу ми зовсім не згадуємо і вона находиться поза нашими інтересами. Ми люди надто тілесні і нам би тут влаштуватися, щоб все будо добре і щоб все було гладко, і щоб здоровими нам бути аж до смерті. Ось така у нас задача і про це ми у Бога весь час і просимо. А Господь хоче нам подарувати Царство Небесне. Він нам допомагає і у цих проханнях коли ми молимось за здоров’я, або коли хтось попадає у скрутне положення, але ціль Його пришестя на Землю не така. Він прийшов, щоб ми стали синами і дочками Царства і Господь хотів би, щоб ми просили тільки про одне: про дарування нам Царства Небесного. Він так і сказав: „Шукайте ж спершу Царства Божого ... і все це додасться вам” (Мф. 6,33).  

Тому то, що буде з нами, потрібно просто потерпіти – значить так угодно Богу, значить це корисно для нашої душі. І було добре, коли б ми свою свідомість перебудували на духовний лад, щоб нам прагнути до духовного, прагнути до Царства Небесного, а всі життєві труднощі долати з Божою допомогою. А ми все жаліємось, все нам не так. Ми повинні усвідомити, що і хвороби, і важкі обставини – не що інше, як виявлення Божої милості до нас. Адже ми пливемо по водах житейського моря. Кругом  високі хвилі, то ж куди нам діватися? Тільки до Бога: „Господи, допоможи, Господи, утихомир, Господи напоуми, Господи, дай мені терпіння”. Все наше спасіння – в Богові. І для цього Господь і посилає нам всякі випробовування, щоб нас хоч трошечки навернути до Себе. А коли у нас буде спокійно і сито – Бог  стає людині  не потрібним. Для чого людині Бог, коли в неї повно грошей, нової марки два автомобілі, двохповерховий дім напакований всім, що тільки душа забажає – що ще потрібно? І так все добре, а якщо щось заболіло, то є престижна лікарня десь закордоном. 

Тому, коли Господь любить людину, Він їй посилає випробовування, щоб пробудити в ній покаяння, щоб людину хоч трошки струснути і щоб вона подумала: можливо я чимось согрішив, можливо я в чомусь не прав. І тому коли у нас виникають якісь труднощі, це значить, що Господь нас любить і Він зве нас до Себе, Він хоче, щоб ми Йому помолились. А коли у нас все добре, ми молимось з трудом. Відкриємо молитвослов і зіваємо, промовляємо слова молитви, а самі думаємо зовсім про інше. А коли у нас щось болить, або хтось з дітей попав у неприємні обставини – тут і молитва появилась, і сльози пішли, і поклони ми готові робити, і до храму на службу прийти, і з’їздити кудись в монастир – тобто появляється зовсім інше відношення до всього духовного і вічного. Чому? Тому, що Господь зачепив за живе. 

„Перепливаючи пучину цього життя, я потопаю через безліч моїх гріхів. І, не маючи спасіння в думках моїх, кличу до Тебе Петровим голосом: спаси мене, Христе! Спаси мене, Боже, як Чоловіколюбець”6.  Йому ж слава, честь і поклоніння  по віки вічні. Амінь.  

Проповідь на 10-ту неділю після П’ятидесятниці.1
Сьогоднішнє євангельське читання складається з двох частин: у першій частині, у розповіді про зцілення біснуватого глухонімого, рід людський характеризується правдивими і досить жорсткими словами і цією оцінкою Спаситель підводить як би підсумок всім Своїм закликам, звернених до людини. Господь наголошує на тому, що люди глухі до віри і каже: „О, роде невірний і розбещений! доки буду з вами? доки терпітиму вас?” (Мф. 17,17). 

У другій частині, у бесіді з Своїми учнями, находимо поглиблену вимогу Христа до людей у відношенні віри.

Все євангельське слово не перестає закликати до віри і до Небесного Царства, і для підтвердження правдивості Свого вчення Господь творить багато чудес. Але чудесні дарування благодатної сили відбуваються там, де присутня віра. І як Господу було прикро, коли після стількох чудес, загальна картина людської обмеженості у питаннях віри не мінялась.
У одного чоловіка, говориться у сьогоднішньому Євангелії, тяжко хворів єдиний син. Цей чоловік чув про Христа і про Його зцілення, і після того, як безрезультатно перепробував всі земні засоби для спасіння сина, приводить його до Христа. Приводить, звичайно, не тому, що вірить у Христа, а з-за безвихідного стану. Він все випробував, йти більше нікуди і може, гадав він, поможе ... Він як би так говорив: ви навчаєте чомусь новому і зцілюєте, то попробуйте зцілити і мого сина. У цьому зверненні, як видно, не має ніякої віри, тут тільки земна потреба. Але навіть при відсутності віри цей чоловік падає перед Іісусом на коліна і молить Його: „Господи! помилуй сина мого; якщо можеш, змилосердься над нами, допоможи нам ” (Мф. 17,15; Мр. 9,22). Але хто глибоко вірує, той не зможе так сказати: „Якщо можеш ... допоможи нам ”.
І тут Господь справедливо обурився: прийшов чоловік, якого життя загнало у глухий кут, знає, що перед ним – Небо, знає, що він закликає силу Божу, і що дорога до Бога – безсумнівна віра - і бормоче: я показував свого сина Твоїм учням, та вони не помогли. Якщо Ти щось можеш, поможи ...
В особі цього чоловіка Господь викриває весь людський рід: „О, роде невірний і розбещений! доки буду з вами? доки терпітиму вас?” О, невірний роде! Ось Я з вами, а ви такі бездушні, і як раніше копошитеся в землі і в ній знаходите для себе утіху. Ось які жорстокі слова були адресовані до впертого у своїй сліпоті тата. 
Тільки тоді, коли розплющились очі засліпленої душі, коли чоловік побачив свою оголеність  і відвернувся від неї, він  вигукнув „крізь сльози: вірую, Господи! допоможи моєму невірству ”, увійди у мою убогість (Мк. 9,24). Тепер він просить не за сина, а за себе - сліпого і бідного. І лише після цього приходить Бог до людини і здійснює чудо зцілення „і отрок, - сказано, -  видужав у ту ж  мить ” (Мф. 17,18). 
Ці непрості Христові слова звернені і до нас. То ж  провіримо себе, чи є у нас настрій тата, який викликав Господній гнів?
Божі заклики, тобто  заклики до віри і до спасіння долинають до наших душ з самого нашого народження... Але дух зла мучить людей,  і кидає їх у всі стихії землі, як „часто кидався  в огонь і часто у воду ” біснуватий хлопець (Мф. 17,15). Дух зла паралізує слух душі і робить людину нездатною творити добро і правду (Мк. 9,17). І ось, коли ми загнані у безвихідь і кидаємося у пошуках допомоги, ми, нарешті, згадуємо про Бога і якимось чином хочемо підійти і приблизитись до Нього. Але таке наше звернення, якщо воно відбудеться, ще не є віра. Це скоріше звернення нагальної потреби, коли діватись уже нікуди. І ми повторюємо слова євангельського чоловіка, про якого йде сьогодні мова, які він хоч не вимовив, але мав на увазі: „Адже Ти Бог, поможи нам!”
Це безпорадне звернення рабської душі, яка у своїй нікчемності ще й посміла послати Богу докір у тому розумінні, що я ж прийшов до Тебе, чого Ти мовчиш, чому не оправдаєш моєї віри, чому не помагаєш, поможи, нарешті! 
Признаймось, що сказане стало страшною правдою, яка повторюється кожного дня. І тому як життєво звучить до цих пір Боже обурення: „О роде невірний і розбещений! доки буду з вами? доки терпітиму вас?” Хай це справедливе обурення Боже торкнеться кожного вуха, адже ці слова докору звернені до всіх людей, до всіх нас. І тому ми без лукавства повинні оцінити свою віру і свої звернення до Бога. Чи не виявиться наше невір’я нижче від невір’я цього євангельського чоловіка?

Всім, напевно відомо, що віра є перш всього осудження гріха в самому собі, відрив від гріху і спрямованість у стихію Бога. Тільки при наявності цих умов приходить Бог, звільнює від гріха і веде до царства відродження. Це ж наочно  показує чудо спасіння апостола Петра, яке говорить, що ми самі, у своїх руках, тримаємо ключ до спасіння. І якщо ми самі не виконаємо вказаних умов по яких до нас може прийти Бог, то віра наша виявиться порожньою і нічого нам не дасть. Якщо ми не проявимо своєї скерованості до Бога, Бог не зможе спасти, хоч би стояв рядом, як з апостолом Петром серед бурхливого моря. 
Але цього, дорогі, мало! Потрібно усвідомити, щоб побачити свою оголеність, свою убогість, свої лахміття душі і молити за себе: „Господи, спаси! Спаси і захисти від моєї убогості, підніми як розслабленого, дай прозріти, як сліпому, підтримай, як Петра, дай руку! Запали у мені віру як вогонь життя, допоможи моєму невірству ...”

А Господь милосердний. Як тільки тато усвідомив свою убогість і ринувся до Бога, Бог зразу ж відгукнувся. Так буде і з нами, якщо ми додержимось умов, а саме: осудимо себе, відірвемося від гріха і з постійністю ринемо у область Божу так, щоб нас не утримували ніякі пута, ніякі кайдани і щоб ми могли піднятись і легко ширяти над стихією землі.
Звичайно, ми безсилі, але не будемо забувати, що Господь милостивий і сьогодні, і завжди показує нам засоби для придбання сили віри. Ці засоби указані у другій половині сьогоднішнього євангельського читання – у бесіді Христа з учнями після чуда зцілення глухонімого біснуватого. Отже, коли учні залишились на одинці з Господом, вони запитали Його, чому вони не могли зцілити хворого, адже Христос наділив їх силою зцілення? Господь відповів, що вони не могли зцілити з-за нестачі віри.
Дивна відповідь прозвучала з уст Господніх! Як вона точно розкриває дію віри. Цією відповіддю Господь підтверджує, що віра як сила - є поринання у світ Божий,  занурення у потік Божого дійства. Тільки тоді може сповнитися то, про що сказав Христос учням: „Якщо ви матимете віру з гірчичне зерно і скажете горі цій: перейди звідсіль туди, і вона перейде; і не буде нічого неможливого для вас ” (Мф. 17,20).

Що ж відбулось: поки учні залишались скутими законами землі, чуда не відбулось. Вони не змогли увійти у світ Бога і викликати дію Його законів. А так, як потрібно було не тільки увійти у світ Божий, але й прибрати з дороги силу зла, яка зв’язала хворого, то потребувалось особлива напруга віри. Господь пояснює, що для одержання цього, тобто особливої сили віри,  необхідні певні вправи, які б спряли вірі. Ці вправи – подвиг молитви і посту.

Ось яке повчання дає нам Христос! Віра живиться подвигом - подвигом молитви і посту. Піст і молитва, таким чином, допоможуть нам відірватися від гріха і спрямуватись у стихію Бога і вони будуть нашою опорою у звільненні від полону зла. 

Чому так? Тому, що для подвигу потрібне неспання, а якраз до сплячої людини приходить ворог (Мф. 13, 25). Бо коли душа безпечна, вона приречена до внутрішнього і зовнішнього зла і як результат, вона не може осудити його і не може відірватися від нього. Душа може це зробити тільки тоді, коли вона не спить, а це досягається подвигом.
Запитаємо, чому Господь з усіх подвигів указує тільки на подвиг молитви і посту? Бо перевестися у область Божу вірою найбільш сприяє молитва, яка являється бесідою людини з Богом. Сама головна вимога від молитви, як подвигу виховання віри той, що молитва повинна створити належну основу для того, щоб душа могла піднятись від землі до неба, у надземну сферу, у простір Духа.

Ось куди сягає молитва! І тому, що вартує наша звичайна молитва, яка чіпляється за вістря земних пристрастей і шпичаки земних предметів? Будемо уникати такого стану і зробимо молитву тим, чим вона повинна бути – спрямованістю до Бога.
Що стосується посту, то його ціллю є не тільки утримання від певної їди, але перш всього утримання від гріху. Важливо не те, скільки ми постимося і коли постимося, а те, щоб піст став для нас діяльною зброєю проти гріху. Важливо, щоб ми думали про піст не як про нашу повинність перед Богом, а як про насущну потребу нашої душі. 
Отож, почнемо з того, що оголимо свою убогість і  стягнемо з себе лахміття душі, які прикривають її і разом з євангельським чоловіком помолимось: „Господи, прикрий мою убогість, бо вона як нестерпимий тягар, давить мене. Поможи і улий у мене віру, як вогонь, що винищує зло; віру, як силу, яка відкриває Небо. Дай молитву, як крила, які піднімуть туди. Господи, дай мені прозріти, як сліпим. Дарами благодаті і милосердя підніми мене  з одра хвороби, як Ти підняв розслабленого. Могутньою рукою Своєю утримай мене від нових потоплень у безодню, як ти утримав апостола Петра. І щоб я більше не чув, Спасителю Мій, слова Твого обурення: о, роде невірний і розбещений! доки терпітиму вас?  Хай мені зазвучить голос любові Твоєї: маловірний! чого ти засумнівався і захитався? Йди, віра – все твоє спасіння. ” Амінь. 
Проповідь на 10-ту неділю після П’ятидесятниці.2 

Прийшов до Іісуса „чоловік і, ставши перед Ним на коліна, сказав: Господи! помилуй сина мого. Він у час нового місяця біснується і тяжко страждає, бо часто кидається в огонь і часто у воду” (Мф. 17,14-15). Тобто він сповідував Христа Господом і попросив Його, як Бога про помилування. Тому Господь зцілив цього нещасного хлопця, який з дитинства був біснуватим. Біснуваті у тій чи іншій мірі всі люди, але ми переважно називаємо біснуватими тих, хто не може володіти собою і у кого воля повністю знаходиться у владі  диявола. 

Господь очікує навернення кожної людини, і щоб навернути її до Себе, у Нього є багато всяких засобів.  Про це Він одного разу так сказав через апостола: „Ось, стою при дверях і стукаю” (Одк. 3,20). Господь стукає в серце кожної людини, але серце буває часто настільки закам’янілим, що не сприймає цього. І щоб людина все-таки щось почула, Господь попускає їй постраждати – або самій, або тим, кого вона любить. Коли людина бачить страждання любимої істоти, а рідко так буває, щоб не любити своїх дітей, - тоді серце її починає співчувати.

Співчуття – властивість Божественна. А людина – це єдина істота на землі, яка спосібна співчувати. І ось, щоб викликати співчуття і людину зробити людиною, Господь попускає страждання її близьких. І це часто приводить до успіху. Тобто тоді серце людини починає чути, що Господь зве її. Через страждання близьких багато-хто приходить до Бога і тому страждання наших близьких, і любимих завжди потрібно сприймати як наслідок наших гріхів. Можна думати, що Господь вичерпав всі можливості нас врозумити. Тому з цього завжди треба робити урок – треба каятись.

Тато, про якого говориться у Євангелії, попросив у Господа помилування, він звернувся до Христа за милістю від усього серця. Але спочатку він звертався до учеників. І коли апостоли залишились на одинці з Христом, вони запитали: а чому ми не могли зцілити? Раніше ми ходили з проповіддю і зцілювали біснуватих, лічили хворих, чому ж тепер ми не мали ніякого успіху? Господь відповів їм: „Через невір’я ваше” (20). А що таке віра, чому її тут не хватило? Віра – це не є згода нашого розуму з деякою інформацією. Сатана теж вірує, що є Бог, але ми не називаємо його віруючою істотою. Таким чином, віра не є довіра до інформації про існування Бога. Віра - це животворна сила і людина її або має, або не має, або має мало. І ось цієї божественної сили у апостолах і не хватило, щоб зцілити хлопця. Тому Господь сказав їм: „Цей же рід виганяється тільки молитвою і постом” (21). 

У чому полягає сила молитви? Чому угодник Божий помолиться, навіть просто подумає і зразу видно результат? А інший може годинами і місяцями молитися, а результатів не видно. Чому в одному випадку Бог чує людину, а в іншому як би не чує? Адже не можна собі навіть уявити, що Бог не чує наших молінь. Він, як пишеться у Писанні „створив небо і все, що на ньому, землю і все, що на ній, і море і все, що в ньому” (Одкр. 10,6), дав їм закони і ними керує світом. Тому коли нам потрібно, щоб природний хід подій змінився на нашу користь, ми звертаємось до Бога. Але насправді молитися можна тільки Духом Святим. Коли людина з’єднується з Ним через благодать Божу, тоді Дух Святий Сам починає молитися в нас і вибирати з глибин душі невимовні слова. А поки цього з’єднання не відбулось, молитва залишається безплідною.  Тільки благодать Божа, не- сотворена сила Божої сутності являється могутньою і самовладною силою, яка творить чудеса і вона не належить людині. Тому ні один святий ніколи в житті не говорив: я зцілив, я допоміг, я зрушив гору, я зупинив полки ворогів. Вони говорили, що зробив це Бог, хоч самі вони просили, але через них діяла благодать Божа. 

І ось для зцілення біснуватого отрока апостолам не хватило тої міри благодаті, яка могла би цю могутню бісівську силу вигнати з дитини. Тому стребувалось втручання Самого Бога. В цьому і полягає відповідь, чому наша молитва часто буває безплідною: вона буває безплідною в силу нашої безблагодатності. А чому ми буваємо безблагодатними? Тому що ми не хочемо вчитися лагідності і смиренню. Господь тільки лагідним і смиренним може дати благодать, а ми горді, марнославні, непокірні і уперті. А ці властивості нашої душі противні Богу. Тому благодать Божа не може у повній мірі поселитися у нашому серці. 

Господь, щоб нас спасти одного разу сказав: „Навчіться від Мене, бо Я  лагідний і смиренний  серцем, і знайдете спокій душам вашим” (Мф. 12,29). Цей спокій полягає в тому, щоб нашу душу покинули всі біси, які гніздяться в ній і являються збудниками наших страстей. Всі ми люди пристрасні. І як проявляється кожна пристрасть, можна визначити, що за біс її викликає. І потрібно вигнати з своєї душі цю бісівську рать, щоб не дати їй можливості заволодіти нами до кінця, як це сталось з багатьма людьми. Скільки ми знаємо людей, які не можуть кинути пити, бо ними заволодів біс п’янства. Людина не може собою володіти, бо якась могутня сила бере за комірець її душу і кидає назустріч цьому пійлу, яке робить її повнішим ідіотом. Людина втрачає друзів, жінку, дітей, роботу, стає цілковито безумною і поступки її не нормальні. 

А чому людина вкидає себе у таке безумство і втрачає все? Чому цього не робить ніяка тварина, а тільки розумна істота, якою являється людина? Бо нею володіє біс. І таке біснування буває повне або часткове, час від часу. Ось захопив нас гнів - і ми починаємо кричати, вимовляти непристойні слова, про що після жаліємо і думаємо: що зі мною відбулось? А відбулось те, що ми дали можливість бісу діяти в нас і він все  добре і прекрасне, що ми мали зруйнував. 

Щоб вигнати цю бісівську силу з нашого життя, потрібно поститись і молитись. Мається на увазі не сам тілесний піст, бо хоч тілесні вправи корисні, проте вони мало що рішають. Тому ми повинні зупинитись на духовному пості, який полягає в тому, що ми утримуємось від кожної пристрасті, яку у собі помічаємо і не даємо їй можливості заволодіти нами. Ось, наприклад, закипів у нас гнів. Треба всіма силами старатись, щоб не дати йому можливості вирватись назовні. Своєю волею противитися волі диявола і молитись: „Господи, помилуй мене, Ти бачиш, що зі мною відбувається? Ти бачиш які мерзенні істоти просто роздирають мене на частини, заставляють робити, говорити і думати те, чого я не хочу; не допусти, Господи, щоб вони насміялись наді мною!” Якщо ця молитва буде йти з глибини серця, якщо вона буде розчинена з лагідністю і смиренням, то Господь допоможе. І якщо ми так будемо поступати завжди, то подолаємо в собі пристрасті. Хоч не зразу, але поступово вони перестануть нас мучити і тоді ми знайдемо спокій у душах наших, незворушність у пристрастях і у цих душах стане віддзеркалюватись образ Божий. 

Це, власне, і є спасіння. Бо якраз такими, з віддзеркаленим образом Божим, Бог нас і створив. Для того Він і на землю прийшов, щоб нам вернути цей стан. І якщо ми хочемо стати такими, для цього треба затратити все життя і прикласти всю свою волю. Але якщо частину своєї волі ми витратимо  на зло, і тільки частину на добро, то ніколи нічого не доб’ємось. Сам Господь сказав: „Ніхто не може служити двом господарям” (Мф. 6,24). Наскільки ми серйозні у наших діях, настільки  Господь допомагає нам сприйняти благодатний дар. Ось чому вчить нас сьогоднішнє Євангеліє. 

А для чого після зцілення отрока Господь сказав учням: „Син Чоловічеський буде виданий в руки людські, і уб’ють Його, і на третій день воскресне” (22)? Чому Господь визнав доречним якраз у цей момент ще раз нагадати апостолам, що Його очікує хресна смерть і що Він буде убитий? А тому, що коли, з одного боку, виступає добра людська  воля, а з іншого - воля диявола, закон духовного життя вимагає жертви. Ми родились грішниками, а в процесі життя гріх ще більше розвився в нас, особливо любов до себе. Ми хочемо цей світ поставити собі на службу і нам розставатися з цим дуже важко. Це стало якби нашим другим характером. Тому, щоб спасти себе від цієї душевної мерзенності треба  багато чого убити в собі, тобто відкинути від себе. Святі отці, які до нас пройшли цією дорогою, говорили: „Дай кров і прийми дух”. Тому християнство і разом з ним спасіння осягне той, хто буде мужньо, твердо і не хитаючись звершувати свій життєвий шлях. Господь так і говорить: „Якщо хто хоче йти за Мною, нехай зречеться себе, і візьме хрест свій, та йде за Мною” на Голгофу, щоб там розіп’ятися з своїми гріхами і похотями (Мф. 16, 24). І щоб це в нас відбулось, ми повинні брати приклад з Іісуса Христа. „У вас, - пише св. ап. Павло, - „повинні бути ті самі почування, як і у Христі Іісусі: Він, будучи образом Божим, ... принизив Себе Самого, прийнявши образ раба ..., був слухняним аж до смерті, і смерті хресної” (Фил. 2,6-8). Отже, якщо Христос, будучи істинним Богом,  відказався від Своєї божественності і, прийнявши на себе образ людини, пішов на  жертву, виявив у всьому покірність, смирення і самозречення, то і ми, як християни, повинні жити в згоді, забути всякі розбіжності, відкинути гординю, прагнення до просування і престижу і жити у лагідності та смиренні, щоб нам у майбутньому віці благодаттю Божою досягнути безсмертне життя у славу єдиного Життєдавця Христа, Якому належить слава, держава, честь і поклоніння з Безначальним Його Отцем і Животворящим Духом, нині і повсякчас, і на віки вічні. Амінь. 
Проповідь на 11-у неділю після П’ятидесятниці.

Ця притча була сказана Спасителем з приводу того, що апостол Петро звернувся до Нього з питанням: „Господи! скільки разів прощати брату моєму, який согрішить проти мене? чи до семи разів?” Господь відповів на це: „Не кажу тобі: до семи, але до семи десяти разів по сім ” (Мф. 18,21-22), тобто ми не повинні назначати навіть міри поблажливості при неприємностях з боку інших людей. Заповідь про християнську незлобність і поблажливість до тих, хто нас скривдив чи образив краще всього іншого виражає дух загальної християнської любові. І хто тільки відчув, що значить гріх перед Богом, якої тяжкої відповідальності перед Богом ми безперестанно підпадаємо з-за нього, той не стане тяготитись виконанням цієї заповіді, яка являється необхідною умовою для одержання прощення гріхів від Бога. Всякий з нас, усвідомлюючи свою гріховність перед Верховним Владикою всіх людей Богом і Отцем Небесним, скаже: цей неоплатний боржник – я, що одержав від Господа чисельні таланти і не можу віддати свого боргу, бо витратив даремно дані мені скарби, для зла використав всі дари Божі. Але Отець Небесний подібно царю, який великодушно простив весь борг своєму рабу, побачивши його сльози і смирення, і мені прощає всі мої гріхи, коли я з вірою в Єдинородного Сина Його приступаю до Нього з сльозами покаяння.

А хто для нас той боржник, якого прощений царедворець покарав за 100 динарів? Це наш побратим, наш ближній, який чимось завдав нам прикрості, чи образив нас. Невже і ми будемо мстити йому? Якщо будемо, то і нас буде чекати те саме, що сталось з жорстокосердим царським боржником! Сам Господь Іісус Христос, пояснюючи смисл Своєї притчі, говорить: „Так і Отець Мій Небесний учинить з вами, якщо кожен з вас не простить від серця свого братові своєму провин його ” (Мф. 19,35). Такий вічний і непохитний закон правди Божої! Такий неминучий наслідок жорстокосердості до ближнього! Тому чи може злопам’ятна і мстива людина бути у Царстві Божому, яке є Царство любові, миру і радості про Духа Святого? Чи  достойно, щоб безжалісний до брата свого, сподобився співчуття і милосердя Отця Небесного? „Немилостивий суд тому, хто не творив  милості ”, - говорить святий апостол Яків (Як. 2,13). 
Отже, дорогі, ось головний обов’язок кожного з нас, хто шукає собі прощення від милосердного Господа Бога: прощати самому всіх інших, прощати від усього серця, геть викоріняти з душі своєї всяку злобу, досаду і гнів. Закріпимо в серці своєму заповіт святого апостола Павла: „Будьте один до одного добрими, милосердними, прощайте один одному, як і Бог у Христі простив нам ” (Єф.4,32). Амінь.

Проповідь на 11-у неділю після П’ятидесятниці.

Притчею сьогоднішнього Євангелія Іісус Христос хотів показати нам милосердя і довготерпіння Всевишнього Бога до покаянних грішників. Цією ж притчею Господь указує, що і нам необхідно бути до інших поблажливими, незлопам’ятними і великодушними, щоб своїм злобним і мстивим характером не викликати на себе гнів Божий.
Небесного Царя Іісус Христос у сьогоднішній притчі порівняв з царем земним, який потребував звіту від своїх боржників. Так і всесильний Цар всесвіту – справедливий і всезнаючий Бог – у свій час потребує звіту від нас у наших думках, бажаннях і поступках. 

Раніше всіх, говориться у притчі, перед земним царем явився чоловік, який був винен йому тисячу талантів. Але так як він не мав чим заплатити, то цар наказав продати і його, і жінку, і дітей, і все що він мав, щоб викупити борг.

Такий строгий вирок над цим несправедливим боржником навчає нас, що грішники і ті, що впали у злобу не тільки втрачають свою свободу і стають рабами своїх гріхів, але й позбуваються всякого блага і всіх божественних дарів.
Боржник, який завинив тисячу талантів, почувши вирок, впав перед царем і сказав йому: „Господарю! потерпи на мені, і все тобі заплачу ” (Мф. 18,26). Цар змилосердився над ним, відпустив його і простив йому весь борг.

Отже, якщо і ми із скрушеним серцем припадемо перед Господом і принесемо наше щире покаяння у своїх проступках, то нашою сердечною молитвою випросимо собі довготерпіння і прощення у Бога, адже Він наш Господь не тільки справедливий, але й всеблагий і багатомилостивий.

Пішов прощений боржник і зустрів одного з своїх друзів, який завинив йому всього сто динарів. Він став вимагати від нього віддати цей незначний борг, а нарешті віддав його у в’язницю, не дивлячись на прохання потерпіти трохи і він віддасть йому ці сто динарів. Цар, узнавши про це, розгнівався на свого лукавого боржника, який одержавши від нього помилування і прощення, не захотів помилувати того, хто був винен йому мізерну у порівнянні з його боргом суму. Тому цар віддав його на муки, поки він не віддасть йому всього боргу. Закінчивши цю притчу, Іісус Христос прибавив: „Так і Отець Мій Небесний учинить з вами, якщо кожен з вас не простить від серця свого братові своєму провин його ” (Мф. 18,35).

Отже, дорогі, згідно з цією Божою заповіддю, будемо великодушними, поблажливими і незлопам’ятними по відношенню до наших ближніх, маючи на увазі, що і ми самі не безгрішні, бо кожного дня грішимо перед Богом і перед людьми. Не забудемо, що промовляючи слова молитви Господньої: „І прости нам провини наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим ” (Мф. 6,12), ми просимо Господа простити нам гріхи наші, обіцяючи Йому і самим прощати гріхи тим, хто провинився перед нами.

Будемо твердо пам’ятати цю священну обітницю, прощаючи нашим братам і сестрам по вірі, і взагалі всім людям без виключення, їхні гріхи не тільки „до семи, але до семи десяти разів по сім ”, як сказав Спаситель Петру (Мф. 18,22). А коли у нашому серці появиться схильність до гніву і помсти, негайно поспішимо подавити ці нечестиві і згубні бажання, пригадавши сьогоднішню притчу і покірливий образ Іісуса, Який прощав з хреста своїм вбивцям і молився Отцю Небесному: „Прости їм, бо не знають, що роблять ” (Лк.23,34). Слідуючи цьому божественному прикладу високої любові, незлопам’ятності, великодушності і довготерпіння, проведемо наше земне життя у згоді, мирі і виправленні себе благодаттю і чоловіколюбством Господа нашого Іісуса Христа, Якому належить всяка слава, честь і поклоніння, з безначальним Його Отцем і Пресвятим і Благим і Животворящим Духом, нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.
Проповідь на 11-у неділю після П’ятидесятниці.

 (Лк. 18,23-35).
Основною темою сьогоднішнього євангельського читання являється заклик до нас ніколи не гніватись і не мстити ближньому, навіть якщо б він нас тяжко образив і завдав нам моральної і матеріальної шкоди. Чому так? А тому, що образа ближнього не може зрівнятися з тяжкістю і величиною гріхів, якими ми ображаємо Бога. Якщо Господь прощає нам провину, яка незрівняна більша від  вини ближнього, то ми теж повинні простити і не мстити йому. У противному разі Господь подає образ кари, яка очікує немилосердної і мстивої людини. 
„Царство Небесне, - почав свою притчу Спаситель, -  подібне до царя, який захотів порахуватися з рабами своїми ” (23). Тим царем є Сам Іісус Христос. І той Небесний Цар довіряє людям Свої дари і кожному з них надає місце у цьому світі і обов’язки. Від Господа ми одержуємо дарування душі: розум, волю, пам’ять і всі сили тіла. Одним словом, все що ми маємо, маємо від Бога. Але все це дав нам Господь не для того, щоб ми його марнували, а щоб дали відповідь, як за життя ми ним користувались.

„Коли він почав рахуватися, привели до нього одного боржника, який винен був йому десять тисяч талантів ” (24), тобто суму надзвичайну велику, борг неоплатний, яку той боржник накопичив крадіжками, несправедливістю і вседозволеністю своєї влади над іншими.

Образом цього чоловіка Господь хотів показати, якими великим боржником перед Ним  являється нерозкаяний грішник, який, нажаль, не бачить і не пізнає всього того, що він робить і чому він служить. 

„А як він не мав чим заплатити, то господар його звелів  продати його, і жінку його, і дітей, і все, що він мав, і заплатити ” (25). Це є вірний образ нашого стану. Бо що ми можемо учинити, щоб загладити свої гріхи? Ми нічого такого не маємо, а тим часом борг наш безупинно росте. „Беззаконня мої, -  пише пророк Давид, - перевершили голову мою і, як тягар великий, пригнітили мене ” ( Пс. 37, 4). І тому не маючи можливості сплатити такий великий борг, як той цар з притчі, так і Небесний Цар, має право запровадити нас у неволю.

„Тоді раб  той упав і, кланяючись йому, говорив: господарю! потерпи на мені, і все тобі заплачу ” (26). І коли на нього впав такий важкий тягар, відкрились його очі про безмірність його провини. 

Подібно цьому і тепер багато людей не помічають  тяжкості своїх гріхів, або хоч і пізнають їх, проте не придають їм належного значення. Забувають, або не знають слів св. ап. Павла, який пише: „Невже думаєш ти, чоловіче, що втечеш від суду Божого, засуджуючи тих, що роблять такі діла, і роблячи те саме? Або зневажаєш багатством милосердя, лагідності і довготерпіння Божого, не розуміючи, що милосердя Боже веде тебе до покаяння?”(Рим. 2,3-4). Якщо нас Господь загрозою Своїх кар розворушить і втямить, тоді і ми, як той слуга впадемо перед Ним і будемо просити, щоб Він відпустив нам час заплатити свій борг. Але як зможемо зібрати такі міліонні суми? Немає у нас такої можливості. Тому треба щиро просити: „Господи, продовж мені час для покаяння, щоб за допомогою Твоїх хресних страждань, Твоєї смерті і Воскресіння   я міг сплатити свій неоплатний борг ”. „Господар, - пишеться в Євангелії, - змилосердився над рабом тим, відпустив його і борг простив йому ” (27). 
Чоловік той просив у свого господаря всього лише потерпіти, а одержав прощення всього боргу. Яким би хто не був великим грішником, але якщо побачимо всю свою неміч, то Цар Небесний змилосердиться над нами, звільнить від кайданів диявола і через уста служителя олтаря простить нам всі наші гріхи. Така невимовна доброта і таке безмірне милосердя Боже! І отже, коли одержимо від Бога таке прощення, чи можемо знову порушити його і як буде, коли нарешті станемо перед Престолом Божим?

„Раб же той, вийшовши, знайшов одного з товаришів своїх, який був винен йому сто динарів ”. Для прощеного відкрилась прекрасна можливість показати, що прощення, яке він отримав, зробить і його милосердним і добрим. Тим більше зрівняти борг його: 1000 талантів і товариша – сто динарів, смішно! Але сталось не так. „Схопивши його, - сказано, - душив і казав: віддай мені, що винен ”(28).

І тепер знайдуться люди, які поступають так само. Хіба не буває так, що людина, вийшовши після сповіді і Причастя з храму Божого, де вона умолила Господа і одержала від Нього прощення своїх провин, випадково зустрічається з кимось, хто її колись чимось образив і поступає з ним немилосердно. 
„Тоді товариш його впав до ніг його, благав його і говорив: потерпи на мені, і все віддам тобі ” (29). Але холодне серце того не зворушилось на благання боржника і „повів  і посадив його в темницю, доки не віддасть боргу ” (30). Що й мовити: людина так багато отримує від Бога, а сама не хоче простити своєму ближньому навіть невеликої провини. І нерідко незначна образа піднімає таку бурю злості, яку нічим не можна утишити. Звідси витікають довголітні судові справи, звідси ненависть, звідси бажання помсти, яких зупиняє тільки смерть.
„Товариші його, - мовиться дальше в притчі, - побачивши таке, дуже засмутилися і, прийшовши, розповіли своєму господареві все, що сталося ” (31). Хто ж ці товариші? То є сльози і нарікання тих, котрих ми утискаємо, котрих переслідуємо гнівом своїм і це є сильним голосом, який кличе Бога про допомогу. То є заступництво перед Престолом Божим ангелів-хранителів тих наших ближніх, яких ми не хочемо простити. То, нарешті,  є молитви побожних людей, які бачать несправедливість нашої поведінки і у своїх зітханнях жаліються на нас перед Богом.

„Тоді господар покликав його і каже: злий рабе! весь той борг я простив тобі, бо ти ублагав мене. Чи не належало й тобі помилувати товариша твого, як і я помилував тебе?” (32-33). Господь скаже всім  немилосердним на Страшному суді Своєму: „Я Цар і Бог ваш прощав вам найтяжчі образи і чисельні проступки, а ви брату вашому не хотіли простити самої невеликої провини. ” І в цих словах уже не буде відчуватися милосердя Божого, тільки страшна Його справедливість. Але з цими словами ще не наступить кінець бо, „розгнівавшись, господар віддав його мучителям, доки не віддасть йому всього боргу ” (34). Хто ж ці мучителі? Злі духи, і гризота особистого сумління. На який час господар віддав немилосердного боржника мучителям? Поки не верне боргу. Але ж з попереднього знаємо, що той слуга не мав нічого, щоб віддати свого боргу, і так виходило, що він мав залишатися там аж до смерті, а у відношенні душі, то на вічно. Отож кожного немилосердного грішника очікує така участь. 
„Так і Отець Мій Небесний, - закінчує Свою розповідь Спаситель, - учинить з вами, якщо кожен з вас не простить від серця свого братові своєму провин його ” (35). Отже, хто не простить, тому і Господь не буде прощати. А кому Господь не простить, що їх очікує? 

Кожен день ми молимось: „І прости нам провини наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим ” (Мф. 6,12). Будемо, дорогі, обережними, щоб при цих словах не було у наших серцях гніву і жорстокості, інакше вони стануть не молитвою, але хулою на Святого Духа та вічним відлученням від слави Божої. Господь заповів нам: „Я дав вам приклад, щоб і ви робили так само, як Я зробив вам ” (Ін. 13,15). Тож будемо сповняти цю обітницю і молити нашого Спасителя: „Поглянь на нас, Господи,  з висоти слави Твоєї! Ми готові, як Ти заповів, любити  ворогів наших, благословляти тих, хто проклинає нас, добро творити тим, хто ненавидить нас і молитися за тих, хто кривдить і гонить нас. Допоможи нам, Господи, благодаттю Своєю, щоб ми поступали милосердно подібно Тобі. І Твоє милосердя хай побудить нас прощати винуватцям нашим, як і Ти прощаєш нам провини наші ”. Амінь.       
Проповідь на 12-у неділю після П’ятидесятниці.

Сьогодні свята Церква пропонує нашій увазі євангельське читання про багатого юнака, який прийшов до Іісуса Христа і запитав Його, як можна одержати життя вічне. Господь відповів, що треба виконувати заповіді, які Бог дав народу через пророка Мойсея. Юнак сказав, що всі заповіді він ретельно виконує, але що ще не вистачає йому. І тут Господь наш для досягнення досконалості назначає для юнака особливий подвиг – подвиг слідування за Христом, який у свою чергу був пов’язаний з відреченням від всього матеріального добра, яким він володів. Але юнаку стало жаль свого добра і він з-за цього не став послідовником Христовим і, думається, не став спадкоємцем Царства Небесного.

Що ми повинні взяти для себе з прочитаного Євангелія? Ми повинні взяти до уваги, що зовнішнє виконання заповідей Божих ще не створює в нас Царства Божого. Потрібен ще внутрішній подвиг очищення своєї душі від гріховних нахилів, потрібно зректись себе, взяти хрест свій і аж тоді піти за Христом (Мф. 16,24). А все це не просто і не кожному вдається, а тільки тому, хто трудиться і щиро старається, бо „Царство  Небесне силою добувається ” (Мф. 11,12). Христос навчає: „Не кожен, хто говорить Мені: Господи! Господи! увійде у Царство Небесне, а той, хто виконує волю Отця Мого Небесного ” (Мф. 7,21). Треба перемогти себе, перемогти свою відчуженість, самолюбство і особливо гордість. І вже тоді, виконуючи чесноти, наша душа стане причасницею Божої благодаті, аж тоді ми відчуємо, що  „настало для нас Царство Боже ” (Мф. 12,28).
Тому, дорогі, перш ніж робити добро, будемо старатись підготувати для цього свою душу щирим покаянням та прощенням провин своїм ближнім. Іншими словами, відречемось від гріховного багатства душі і тоді Цар Небесний прийде і оселиться в нас, і очистить нас від усякої скверни. Амінь. 

Проповідь на 12-у неділю після П’ятидесятниці.

Сьогоднішнє євангельське читання розказує, як до Христа підійшов юнак і запитав: „Учителю Благий! Що зробити мені доброго, щоб мати життя вічне? Він же сказав йому: ... Ніхто не благий, як тільки один Бог, якщо ж хочеш увійти в життя вічне, дотримуй заповідей. Говорить Йому: яких? Іісус же сказав: не вбивай; не перелюбствуй; не кради; не лжесвідч; шануй батька й матір; і люби ближнього твого, як самого себе. Юнак говорить Йому: все це я зберіг з юності моєї; чого ще не вистачає мені? Тоді  Іісус, звертаючись до юнака і разом з тим, як би наголошуючи на безмежності всякої заповіді Божої, сказав йому: коли хочеш бути досконалим, піди, продай добро твоє і роздай убогим; і матимеш скарб на небесах; і приходь та йди слідом за Мною. Почувши слово те, юнак відійшов у скорботі, бо мав багато добра. Іісус же сказав ученикам Своїм: істинно кажу вам, що тяжко багатому ввійти в Царство Небесне; і ще кажу вам: легше верблюдові пройти крізь вушко голки, ніж багатому ввійти в Царство Боже. Почувши це, ученики Його дуже здивувались і сказали: так хто ж може спастись? Іісус, поглянувши, сказав їм, людям це неможливо, Богові ж усе можливе ” (Мф. 19, 16-26).

Чому навчають нас, дорогі, ці євангельські слова? Якщо подивитись поверхово, то кожен християнин старається виконувати головні заповіді Божі, які гласять: не вбий, не перелюбствуй, не кради, не свідчи неправдиво, шануй своїх родичів, люби свого ближнього, як самого себе ... І, напевно, кожен з нас зможе сказати Господу: „Все  це  я зберіг з юності моєї ”.  Що ж Господь нам відповість на це? А Він скаже: „Ви чули, що сказано древнім: не вбивай ... А Я кажу вам, що всякий, хто гнівається на брата свого даремно, підлягає суду; а хто скаже на брата свого: рака (нікчемний чоловік), підлягає синедріону (верховне судилище); а хто скаже: потвора, підлягає вогню пекельному ” (Мф. 5,21-22). 

Хто ж тепер з нас зможе запевнити, що він справді виконав заповідь: не вбивай? Хто про це може сказати, якщо ми не раз і не двічі осуджували своїх ближніх, обзивали їх всякими словами, ненавиділи і цим їх убивали? І, виходить, заповіді Божої „не убий ”, ми не дотримались!
Древній закон гласив: „Не перелюбствуй. А Я, - каже Христос, - кажу вам, що всякий, хто дивиться на жінку з похіттю, вже вчинив перелюб з нею в серці своєму ” (Мф. 5, 27-28).

 Запитаємо, дорогі, хто з нас, вільний від цього гріха? Крім цього, багато-хто порушує святість шлюбу і різними гріхами розхитує його підвалини, забуває про християнське виховання дітей, залишаючи їх напризволяще.
Закон говорить: „Не кради ”.  І хоч ми всяко стараємось не присвоювати собі чужого, але все-таки у глибині свого серця зазіхаємо на чуже добро, заздримо і в своїй душі крадемо те, що неможливо вкрасти наяву. І так взявши кожну заповідь Божу і належно провіривши себе, ми прийдемо до висновку, що ми їх, як належить, не дотримуємось.
А Христос, що хоче від нас? Він хоче, щоб ми не тільки зовнішньо виконували заповіді, але й прагнули до їх досконалого дотримання. А воно полягає в тому, що ми повинні йти за Христом. Господь каже: „Якщо хто хоче йти за Мною, нехай зречеться себе, і візьме хрест свій, та йде за Мною ” (Мф. 16,24). А зректися себе значить підчинити свою волю волі Божій. Це значить робити не те, що нам вигідно, а робити те, що заповідає нам Господь, Який каже: „Любіть ворогів ваших, благословляйте тих, хто проклинає вас, добро творіть тим, хто ненавидить вас і моліться за тих, хто кривдить і гонить вас ” (Мф. 5,44).
Заповіді Божі, як і Сам Бог – безмежні. „Заповідь Твоя широка без краю ”, - мовить святий пророк Давид (Пс. 118,96). Скільки б ми їх не виконували, досягнути їх вершини нам не під силу. Але якраз у цьому полягає і на цьому ґрунтується наш християнський подвиг: з кожним днем удосконалюватись. Нас не повинна страшити безмежність і широта заповіді Божої, як був застрашений нею євангельський багатий юнак, про якого сьогодні йде мова. Безмежність Божих заповідей – це той простір, це та свобода, де нам пропонується широкий вибір використати сили нашого людського духу.
Важливим засобом для діяльного виконання заповітів Божих для нас служитиме також пам’ять про Бога. „Пам’ятати про Бога, - пише преподобний Антоній Великий, - треба частіше, ніж дихати. Хто пам’ятає про небесне, той вірує в Бога і знає, що всі створіння є діло Його благої волі”.1„І християнин повинен пам’ятати про Бога, - повчає нас святий Макарій Великий, - так як написано: любитимеш Господа, Бога Твого, всім серцем твоїм (Втор. 6,5), тобто не тільки тоді треба любити Бога, коли ми знаходимось у храмі, але й тоді, коли находимось в дорозі, коли ведемо бесіду, коли приймаємо їду, чи робимо інше благе діло. Будемо любити Бога, бо Він говорить нам у Святому Письмі: де скарб ваш, там буде й серце ваше (Мф. 6,21). До чого прив’язане серце людини і чого вона бажає, то і буває для нею богом. Якщо серце людини завжди прагне до Бога, то Бог і являється Господарем її серця”.2 
        Але що нам мішає у своїй душі мати пам’ять про Бога? Мішають: гнів, наша зневага до людей, наше бажання усім диктувати свою волю і, нарешті, наше марнослів’я. Такими ділами ми виганяємо з своєї душі пам’ять про Бога і приліплюємось до того, що не може наситити нашої душі, ми приліплюємось до того, що тимчасове, тлінне, ми приліплюємось до скарбів цього світу подібно тому євангельському юнаку, про якого ми сьогодні читали у святому Євангелії. З-за цього нам тяжко всього себе  віддати Богу, тяжко себе пересилити і заставити свою волю підкорити волі Божій з тим, щоб наш розум насичувався розумом Божественним, щоб наші мисленні очі були повернуті до Сонця Правди – Христа Бога нашого, а не були у полоні наших безкінечних життєвих турбот, щоб наше серце було наповнене  благими намірами і щоб воно горіло в нас бажанням завжди перебувати з Господом у виконанні Його святих заповідей.
     А якщо нам тяжко перебувати з Богом, якщо нам тяжко виконувати Його святі заповіді і ми обтяжуємось Його благою і доскональною волею, прийдімо і припадемо до Його стоп, і будемо молити Його, щоб Він послав нам благодать Святого Духа Свого, благодать, яка немічне  лікує і збідніле поповнює, і яка допоможе нам у цьому нелегкому для нас ділі – ділі любові до Бога, ділі щирого виконання Його заповідей, пам’яті про те, що Господь являється Джерелом самих різноманітних дарувань. Ними ми „живемо і рухаємось і існуємо ” (Діян. 17,28), і ради них ми пізнаємо Бога. „Зростайте, - закликає нас святий апостол Петро, -  в благодаті і пізнанні Господа нашого і Спасителя Іісуса Христа. Йому слава і нині, і в день вічний. Амінь ” (2 Пет. 3,18). 
Проповідь на 12-у неділю після П’ятидесятниці.

У нинішньому Євангелії Господь наш Іісус Христос відповідає нам на важливе питання, яке Йому було запропоноване багатим юнаком: „Що зробити мені доброго, щоб мати життя вічне?” (Мф. 19,16). Господь указує йому на заповіді, які Бог дав людям, звертаючи особливу увагу на заповіді відносно любові до ближнього і обминаючи заповіді відносно Самого Господа Бога і це тому, що на любові до ближнього ґрунтується  любов до Бога, і без любові до ближнього неможливо любити Бога, „бо той, хто не любить брата свого, якого бачить, як може любити Бога, Котрого не бачить?” (1Ін. 4,20).
„Люби ближнього твого, як самого себе ” (Мф. 19,19), - ось серцевина всіх заповідей, без якої всі інші втрачають своє значення і силу. І ось якраз цієї заповіді бракувало юнаку, який запитував Христа про можливість досягнення вічного життя. І недаремно Христос пропонує йому продати своє добро і роздати, тобто виконати конкретну заповідь по якій виявиться любов юнака до ближніх. „Любов представляє тобі ближнього, як тебе самого, - говорить святитель Іоанн Златоуст, - і навчає тебе радіти при його благополуччі, як твоєму особистому і відчувати його нещастя теж як твої особисті. Любов з’єднує багатьох в одне тіло і робить їхні душі оселями Святого Духа, бо не в розділених одна від одної, а в з’єднаних по душі може перебувати дух миру. Любов робить загальними для всіх блага кожного, як говорить книга Діянь: 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 (4,32)”.3
В одному давньому пам’ятнику на євангельську тему пишеться, що коли юнак відповів, що він все виконав, Христос говорить йому: „Як ти говориш, що виконав закон і пророків, коли у законі сказано: люби ближнього твого, як самого себе? Ось дивись, багато твоїх братів, синів Авраама, одіті у лахміття, помирають з голоду, а твій дім наповнений всяким добром і з цього всього їм нічого не досталось”.
В уяві юнака склалась упевнена думка, що він вже все виконав, проте не так судив Христос, бо з-за неправильного відношення до своїх ближніх всі його „добрі діла без любові не вартували нічого”4. Поведінка юнака була, отже, егоїстичною, самолюбивою. Тому Христос, хоче виправити його і велить йому продати все своє добро, роздати убогим, велить стати йому Своїм послідовником, і аж тоді він матиме „скарб на небесах ” (Мф. 19,21).
Христос відкриває нам і іншу істину, а саме -  відкриває смисл вічного життя. Вічне життя відкривається не тільки у старанному виконанні заповідей, правил чи норм, а переважно у любові, у жертовній любові до ближніх.
Вічне життя – це не тільки нескінчений потік часу. Воно полягає в тому, що це є життя з Богом і в Богові. А „Бог є Любов ” (1 Ін 4,16). Він щедро обдаровує любов’ю і хто сам проявляє любов до ближніх у своєму земному житті зможе бути приєднаний до вічного життя, зможе бути приєднаним до вічної Любові. Про це свідчить Святе Письмо. У притчі про Страшний Суд читаємо такі Господні слова: „Тому що ви зробили це одному з цих братів Моїх менших, то зробили Мені ” (Мф. 25,40); „Заповідь нову даю вам, щоб ви любили один одного; як Я полюбив вас, так і ви щоб любили один одного ” (1 Ін. 13,34).

Історія про багатого юнака проливає світло і на іншу проблему нашого земного життя, а саме: небезпеку багатства. „Тяжко багатому ввійти в Царство Небесне ” (Мф. 19,23), - сказав Спаситель. В чому суть цієї трудності? 

По-перше, багатство придає людині перекручене почуття своєї незалежності. Адже виникає таке гріховне почуття, що все і всіх можна купити, але це тільки хвороблива уява людини.

По-друге, багатство приковує людину до цього світу, „бо де скарб Ваш, - сказав Спаситель, - там буде й серце ваше ” (Мф. 6,21). Якщо інтереси людини замикаються цим світом і його проблемами, то, звичайно, вона ніколи не буде думати про інший світ, світ майбутнього життя. Один чоловік після оглядин замку і навколишніх територій, сказав: „Важко помирати людині з-за таких речей ”. Отож людина настільки може бути заінтересована у земному, що геть забуває про небесне. Вона настільки буває зайнята видимим, що забуває про невидиме. І в цьому трагедія, що видиме – минуще і тимчасове, а невидиме – вічне і спасительне. „Бажаючі збагачуватися, - пише святий апостол Павло, - впадають у спокусу і в тенета і в багато які безрозсудні і шкідливі похоті, що топлять людей у бідуванні і пагубі ” (1 Тим. 6,9-10).
По-третє, багатство робить людину самолюбцем. Хтось сказав, що людина перебуває у достатку  тоді, коли у неї є трохи більше, ніж є. Коли людина досягає повного набору всього, вона починає боятися, що настане день, коли все це пропаде і життя у такому випадку стане ареною  боротьби, щоб все це утримати. Замість того, щоб відкрити у собі здібність роздавати, людина замикається у своєму добрі і страшно боїться щось утратити. Проте „обов’язок любові до ближніх полягає в тому, - говорить святий Іоанн Златоуст, - щоб не від них приймати, але їм давати,  бо блаженніше, - сказано, - давати, ніж приймати  (Діян. 20,35)”.5
Отож дорога християнина до вічного блаженства проходить через дотримання заповідей Божих, а для ревнителів про вищу досконалість  - через строгу безкорисливість і слідування за Іісусом Христом. І одне, і друге досягається у міру зречення від земних і тимчасових благ,  у міру ослабленням земних зв’язків,  у міру очищенням серця, одним словом - через зречення своєї гріховності. Адже ми так багаті тим, що нас робить гордими, самозадоволеними – ось від чого нам в першу чергу треба відказатись: забути про себе і звернути увагу на ближнього. І тоді ми почуємо від Христа слова утіхи, слова ствердження. Так – особистими силами людина цього зробити не може, але як сказав Спаситель апостолу Павлу: „сила Моя виявляється в немочі ” (2 Кор. 12,9). Ми, отже, можемо діяти силою Божою і як сказано у сьогоднішньому євангельському читанні, те що неможливе для людини – „Богові ж усе можливе ” (Мф. 19,26). Амінь.
Е) «Нищие», «малые», «младенцы» в Евангелиях.

«Нищие» получают обетование блаженства, тайны Божии открываются «младенцам». Они следуют за Иисусом Христом. Но противники Иисуса постоянно именовали Его последователей «мытарями и грешниками» (Мк 2. 15-16 пар.; Мф 11. 19 пар.; Лк 15. 1), «мытарями и блудницами» (Мф 21. 32), «грешниками» (Мк 2. 17; Лк 7. 37-39; 15. 2; 19. 7). Экзегетический анализ (Иеремиас130-135) показывает, что понятие «грешник» в окружавшей Иисуса среде применялось не только в общем значении нарушителей закона Божия, но и к людям презираемых профессий. Речь идет не только о занятиях, которые, осуждаются общественной моралью, но прежде всего о занятиях, которые подталкивают к бесчестному поведению. Таковыми грешниками считались игроки в кости, ростовщики, сборщики налогов, мытари, а также пастухов. И в Евангелиях, когда речь идет о «грешниках», наряду с людьми, образ жизни которых считался предосудительным, имеются в виду и представители презираемых профессий. Самыми типичными a`martwloi, (грешниками) в Евангелиях предстают мытари, то есть сборщики пошлин. Они были подвержены искушению постоянно обманывать население, которое относилось к ним как к откровенным обманщикам. Их сторонились, и бойкот распространялся также на их семьи. Мытари были лишены гражданских прав: они не могли занимать никаких выборных должностей и выступать в суде в качестве свидетелей. Фарисеев, естественно, шокировало общение Иисуса Христа с мытарями. Они – грешники, не в ритуальном смысле и не по причине политического сотрудничества с римскими оккупантами, как это часто утверждалось, но исключительно по моральными соображениям.

Последователи Иисуса часто называются также «малыми» (Мк 9. 42; Мф 10. 42; 18. 10,14), «меньшими» (Мф 25. 40,45), а также «младенцами» (Мф 11. 25 пар.: oi` nh,pioi), которым противопоставляются «мудрые и разумные». Слово nh,pioj (евр. päti, арам, šabra) во враждебном окружении Иисуса Христа носило уничижительный характер. Так именовались люди, не имеющие никакого религиозного образования, а вместе с тем и не набожные. Пренебрежительный оттенок в словах «малые, самые малые, младенцы» показывает, что эти обозначения Его последователей, как и обозначение их «грешниками», исходили от противников Иисуса Христа. Таким образом, в круг Его учеников преимущественно входили люди, которым, с точки зрения фарисейского раввинизма, спасение едва ли доступно. Но именно они окружают Иисуса Христа. Именно их Он называет «нищими», «труждающимися и обремененными» (Мф 11. 28).

Понятие «нищие», как показывает первое из «блаженств», употребляется у Евангелистов Луки и Матфея в разных смыслах. Различие имеется уже в самом тексте. Если следовать критическому тексту, Лк 6. 20 дает краткую форму: maka,rioi oi` ptwcoi, (блаженны нищие), а Мф 5. 3 – более длинную форму: maka,rioi oi` ptwcoi, tw/| pneu,mati (блаженны нищие духом). В пользу того, что первоначальным является краткое oi` ptwcoi, высказывается ряд убедительных соображений (Иеремиас 133). При этом Евангелисты Лука и Матфей связывают со словом ptwcoi, разный смысл. Как уже было показано, в Евангелии от Луки имеются в виду действительно нищие, бедные, хотя и не из принципиального отвержения богатства как такового. Не следует также думать, что oi` ptwcoi, означало просто всех не имеющих собственности. Из текста Лк 6. 22 видно, что здесь скорее всего имеются в виду ученики Иисуса Христа, которые из-за своего ученичества вынуждены терпеть нищету, голод и преследования. Евангелист Матфей в первом «блаженстве» (Мф 5. 3), как и в других случаях, старается избежать всякого возможного недопонимания. Поэтому он редактирует дошедшее до него предание. Так, он полагает, что недостаточно быть только нищим. Ибо и для нищего его нищета может быть препятствием для вхождения в Царство. Так может быть, например, если из-за нищеты он ни о чём ином не думает кроме денег и богатства, или если нищета становится для него предметом гордости. Царство Божие достаётся только тому, кто внутреннебольше ни от чего не зависит: ни от богатства, ни от власти, ни от права, ни от преимуществ. Поэтому Евангелист Матфей уточняет: «Блаженны нищие духом!» (oi` ptwcoi, tw/| pneu,mati). Таким образом первое из обетований блаженства понимается в чисто религиозном смысле, более одухотворенно. Сама формулировка «нищие духом» опирается на ветхозаветные примеры: «сокрушенные духом» (Ис 57. 15; 66. 2), «сокрушенные сердцем и смиренные духом» (Пс 33. 19). То есть под oi` ptwcoi, понимаются смиренные, нищие перед Богом, которые, подобно просящим милостыню, стоят перед ним с пустыми руками, сознавая свою духовную нищету. Итак, у Евангелистов Луки и Матфея акцент делается на разные стороны понятия «нищие». Евангелист Лука больше нацелен на внешнее притеснение, а Евангелист Матфей – на внутреннюю нужду. Это различие объясняется несходством ситуаций, в которых находились церкви обоих Евангелистов. Ситуации наложили отпечаток и на потоки предания. Однако, источник и того и другого предания – слова Самого Иисуса Христа.

Что же вкладывал в понятие «нищие» Иисус Христос? Есть одно место в Евангелиях, которое помогает прояснить этот вопрос. «Нищим благовествуется (ptwcoi. euvaggeli,zontai)» (Мф 11. 5). В параллельном месте Лк 4. 18 дается прямая цитата из пророка Исаии: «Господь помазал Меня благовествовать нищим (lebaśśer ‘anawim)» (Ис 61. 1). В контексте Ис 61,1 общее понятие «нищие» поясняется рядом параллельных частных понятий. С ним чередуются выражения: «сокрушенные сердцем», «пленные», «узники» (ст. 1), «сетующие» (ст. 2), «унылые духом» (ст. 3). Поэтому можно с уверенностью утверждать, что «нищие» – это угнетенные в самом широком смысле слова: люди, которые не в состоянии себя защитить, себе помочь. Первоначально близкие понятия ‘ani / ‘anaw означали просто убогих и несчастных. Но в проповеди ветхозаветных пророков они понимаются в более широком смысле, охватывая всех притесняемых и бедняков, которые знают, что целиком должны полагаться на помощь Бога. Именно в этом широком смысле понятие «нищие» употребляет также и Иисус Христос. Именно этих людей Он называет также алчущими, плачущими, малыми, меньшими, младенцами, труждающимися, обремененными, последними, потерянными, больными, грешниками. Именно их презирало окружающее общество. Но именно на них Иисус Христос смотрит с бесконечным состраданием.

Проповідь на 12-у неділю після П’ятидесятниці.6
Господь сказав ученикам своїм: „Істинно кажу вам, що тяжко багатому ввійти в Царство Небесне; і ще кажу вам: легше верблюдові пройти крізь вушко голки, ніж багатому ввійти в Царство Боже ” (Мф. 19,23-24). Але не треба думати, що Господь сказав це тільки про багачів, які мають багато грошей. Ні, це відноситься до всіх тих, хто прагне до багатства і хоче його всім серцем, а таких багато є і серед бідних і убогих.

Всім нам потрібно засвоїти належне відношення до багатства, яке заповідав нам Господь. Навіть апостоли, які були ближче всіх до Бога, коли почули Його слова „дуже здивувались і сказали: так хто ж може спастись ”, якщо і багатим це не можливо (Мф. 19,25)? Запитаємо, чому апостоли так здивувались? Вони були євреями, а тоді євреї вважали, що багатство – це Боже благословення. У ізраїльському народі на багатих дивились шанобливо і вважали, що якщо людина одержала благословення від Бога через багатство, значить вона близька до Нього. Але, всупереч цьому, Господь сказав: „Легше верблюдові пройти крізь вушко голки, ніж багатому ввійти в Царство Боже ”. Іншого разу про тих, хто переситився багатством Господь так сказав у Нагорній проповіді: „Горе вам, багаті! Бо ви вже одержали свою втіху. Горе вам, ситі нині! бо будете голодувати ” (Лк. 6,24-25). Чому, запитаємо, вони голодуватимуть і страждатимуть невимовною спрагою? Тому що багатство – це страшно важкий тягар, який хилить до низу і не дозволяє підняти голову до неба. Бо хто такий багатий? Це раб своїх скарбів, а „де скарб ваш, - говорить нам Спаситель, - там і серце ваше буде ” (Лк. 12,34).  
Негативно говорить про багатих і св. апостол Яків: „Послухайте, браття мої улюблені: хіба не бідних обрав Бог бути багатими вірою і спадкоємцями Царства, яке Він обіцяв тим, котрі люблять Його? А ви зневажили бідного. Хіба не багаті утискують вас і хіба не вони тягнуть вас на суд? Хіба не вони знеславлять добре ім’я, яким ви називаєтесь?” (Як. 2,2-7). Св. апостол Павло пише, що „бажаючі збагачуватися впадають у спокусу і в тенета і в багато які безрозсудні і шкідливі похоті, що топлять людей у бідуванні і пагубі, бо корінь всього лихого є сріблолюбство, якому віддавшись, деякі ухилились від віри і самі себе віддали багатьом скорботам. Ти ж чоловіче Божий, тікай від цього ” (1 Тим. 6,9-11).   
Отже для того, щоб ввійти у Царство Небесне, потрібно не на багатство надіятись, а всім серцем безперестанно прагнути до вічної правди Божої, потрібно бути служителем добра. А хіба може прагнути до неба той, хто зв’язаний своїм багатством, хто служить не духу, а плоті і живе для своєї насолоди і спокою? Коли всі бажання направлені на догоджання плоті, до задоволень, тоді не знайдеться місця до опанування вищими духовними пошуками істини і добра, бо багатство засліплює і майже завжди придбається неправдою.

І нинішній час, у який ми тепер живемо хіба на свідчить про це? Розгорнулась небачена гонитва за придбаннями, причому для цього застосовуються всі засоби: тиск, залякування, шантаж, а деколи і фізичне знищення суперників. А чому між державами виникають війни, як не з-за привласнення і накопичення багатств? 

Де ж  тут, скажіть, милосердя, любов, жалість і співчуття? А якщо цього немає і серце багатих повне тим, що противне любові, значить, немає їм місця у Царстві Божому. 

Церква, закликаючи шукати „спершу Царства Божого і правди Його ” (Мф. 6,33), звичайно, не забуває і про потрібність хліба насущного (Мф. 6,11), вважаючи, що кожна людина повинна мати достатньо засобів і коштів для достойного прожиття. Але разом з цим Церква застерігає від надмірного захоплення матеріальними благами і осуджує тих, хто зваблюється „турботами, багатством та життєвими насолодами ” (Лк. 8,14). Чому Церква застерігає? Тому, що погоня за багатством згубна для духовного стану людини і може привести до повного падіння її особистості. 

Проте, спастись може і багатий, і таких прикладів є багато у Святому Письмі і житіях святих. Серед них Авраам і старозавітні патріархи, праведний Іов, Никодим і Йосиф Аримафейський.  І спаслись вони тому, що володіючи багатством, використовували його  згідно з волею Божою і за законом любові, бо радість і повнота життя – не у придбанні і володінні, а в даруванні і жертві. Не даремно св. апостол  Павло закликає нас пам’ятати слова Господа Іісуса, Який сказав, що „блаженніше давати, ніж приймати ” (Діян. 20,35). Тому Церква закликає кожного християнина дивитись на власність, як на дар Божий, який поданий для особистого блага  і блага своїх ближніх. 
Одночасно Святе Письмо признає право людини на власність і осуджує зазіхання на нього. Ще у Старому Завіті в одній з десяти заповідей наказується: „Не зазіхай на дім ближнього твого; не пожадай жінки ближнього твого ..., ані чого-небудь, що належало б ближньому твоєму ” (Вих. 20,17). У Новому Завіті таке відношення до власності набуло більш глибокого морального змісту. Тому-то Господь багатому, який шукав досконалості сказав: „Піди, продай добро твоє і роздай убогим; і матимеш скарб на небесах; і приходь та йди слідом за Мною ” (Мф. 19,21). 
Один крок залишався цьому юнакові до вищої досконалості, але він „відійшов у скорботі ” (Мф. 19,22) і не захотів зробити цього кроку. Бачимо, як одна пристрасть може пошкодити багатьом чеснотам; бачимо, як пристрасть до земних предметів обтяжує душу, затьмарює розум, зв’язує волю, погашає уже явлене бажання небесних благ, віддаляє від уже придбаної благодаті, руйнує великими трудами виплекану надію вічного життя. 

Не будемо думати, що Євангеліє у даному випадку просто веде бесіду про якогось юнака. Ні, тут справа про долю кожної людини, яка пристрасна до багатства. І Євангеліє нам нагадує, що ця пристрасть може довести до зради ученню Христовому. 
Що ж робити, запитаємо, невже покинути все, що маємо і поповнити число бідняків? Ні, бо Христос тільки в окремих випадках вимагав добровільної бідноти. Тому те, що вимагає необхідність життя і дозволяє право нашого земного обов’язку - ми повинні мати і в цьому не має нічого гріховного. Але будемо берегтись присвоювати те, що нам не належить і домагатись того, чого ми не заробили своєю працею.

 Якщо ми не пов’язані обітницею безкорисливості, яку дають люди при постригові у монахи, то користуючись законно придбаним багатством, не повинні забувати правила, яке ще у давнину проголосив пророк Давид: „Коли багатство намножується, не віддавайте йому серця ” (Пс. 61,11). Але якщо хтось з людей не зуміє разом з володінням багатством зберегти своєї душі, то краще відмовитись від нього, щоб не загубити її. Якщо цього  не буде можливо зробити раптом, то можна це робити поступово через роздачу накопиченого потребуючим, хоч скупість і жадоба будуть на цьому заважати. Це допоможе їм стати на шлях благочестя, а Господь побачивши ці жертви, пошле цим людям мудрість і силу ще з більшою щедрістю і любов’ю  роздавати  у славу Божу, Якому належить слава, честь і поклоніння по віки вічні. Амінь. 
Проповідь на 12-у неділю після П’ятидесятниці.

 (1Кор.15,1-11; Мф. 19,16-26).

У апостольському читанні ми сьогодні слухали такі слова св. Павла: „Нагадую вам, браття, Євангеліє, яке я благовістив вам, яке ви і прийняли, в якому і утвердилися, яким і спасаєтесь, якщо додержуєтесь того слова так, як я благовістив вам, коли тільки не марно увірували ” (1 Кор. 15, 1-2). То ж запитаємо: про яке Євангеліє нагадує нам апостол? А то, „що Христос помер за гріхи наші, за Писанням ... і що явився Кифі (Петрові), потім одинадцятьом; потім явився більш ніж п’ятистам браттям одночасно, більшість яких живуть і донині, а деякі померли; потім явився Якову, також усім апостолам; а після всіх явився і мені ” (1 Кор. 15,3-8). Чому св. Павло вважав віру у воскресіння Христове настільки важливою? Які особливі цінності находяться  у цій апостольській проповіді?
Віра у воскресіння Христове являється доказом чотирьох важливих фактів, які мають вирішальний вплив на життя людини в цьому і майбутньому віці.
1) Воскресіння Христове доказує, що істина сильніша від неправди. Іісус Христос прийшов з істинною проповіддю про Бога і про добро. А вороги добилися Його смерті, бо не хотіли, щоб їх брехлива позиція  була відкинута. І якщо би вони досягли своєї цілі, то неправда перемогла б істину. Але цього не сталось, бо Христос воскрес.

2) Воскресіння Христове доказує, що добро сильніше від зла. Сили зла розіп’яли Іісуса. І якщо б не було воскресіння Христового, вони б неодмінно запанували. Якийсь історик написав: „Один урок і тільки один, можна сказати, ясно повторює історія: світ все-таки побудований на таких моральних підвалинах, що врешті-решт, доброчесним буде добре, а порочним -  погано ”. Але якщо б воскресіння Христового не було, то цей самий принцип був би підданий небезпеці і ми ніколи не були б впевнені в тому, що добро сильніше від зла. 

3) Воскресіння Христове доказує, що любов сильніша від ненависті. Поведінка людей, які добились розп’яття Христового, супроводжувалась жорстокою ненавистю. І ця жорстока ненависть дійшла до того, що посміла милосердю Христовому приписати злу диявольську силу. Якщо би не було воскресіння Христового, то вкінці-кінців людська ненависть перемогла б любов Божу. Але воскресіння Христове виявилось тріумфом любові над всім і навіть там, де могла проявитись ненависть. 

4) Воскресіння Христове доказує, що життя сильніше від смерті. Якщо б Христос помер, щоб ніколи не воскреснути, це б свідчило про те, що смерть може взяти саме прекрасне і блаженне життя, і знищити його. Але Христос воскрес і це являється кінцевим доказом того, що життя сильніше від смерті.  
Ось яке Євангеліє благовістив св. апостол Павло. 

Тепер перейдемо до євангельського читання сьогоднішнього дня.  

Питання про життя вічне завжди знаходилось у центрі уваги кожної людини, яка шукала істини. Господь Іісус Христос дає пораду, що хто хоче успадкувати вічне життя, повинен дотримуватись заповідей: не вбивати, не перелюбствувати, не красти, не лжесвідчити, шанувати батька й матір і любити ближнього, як самого себе (Вих. 20, 13-16; Лев. 19,18).

Як ці заповіді відтворювались в історії людства? Там, де заповіді виконувались - істина перемагала неправду, добро долало зло, любов була сильнішою за ненависть і життя стояло вище від смерті.

Понад тисячу років тому великий князь Київський Володимир пізнав правдивого Бога, просвітився сам і просвітив світлом християнської віри всю свою державу, всі її великі простори. Його наступники теж щиро вірили в Бога, виконували Його заповіді і тому міцніла держава, а народ утверджувався у добрі. Це видно з молитви до Всевишнього, яку від свого імені і від імені всієї Київської держави промовив Великий князь Ярослав Мудрий: „Помини, як Благий і нас, вбогих Твоїх ... Ти Бог наш і ми люди Твої, уділ Твій, спадщина Твоя ...  Не підносимо рук наших до бога чужого, не держимо єретичної науки, але визнаємо Тебе, правдивого Бога. Доки стоїть цей світ, не наведи на нас напасті і спокуси, і не віддай нас у руки чужоземців, щоб місто Твоє не назвалось містом полонених і стадом зайдів у не своїй землі, щоб народи не сказали: де є Бог їх? Не напусти на нас скорботи, голоду, наглої смерті, вогню, повені, щоб немічні не відпали від віри. Продовж ласку Твою на людей Твоїх, ворогів прожени, спокій подай, народи у смиренні збережи, нестатки зміни добробутом. Князів наших зроби грізними для народів, бояр умудри, міста розшир, Церкву зрости, спадщину Твою охорони, мужів, жінок і дітей спаси. Тих, хто у неволі, в полоні, у в’язницях, в подорожі, на морі, в голоді, в спразі й наготі – усіх помилуй, усім подай втіху, всіх порадуй, подай їм радість тілесну і душевну ”. 

Цим словам вже тисячу років. Бачимо, як правитель народу уболівав за дотриманням заповідей Божих і сам був їх першим виконавцем. 

Князь Володимир Мономах жив глибокою вірою у Божу любов і Божу всемогутність. Він заповів нащадкам своїм, всім нам, щоб не бажали крові тих, на кого були лихі. При цьому нагадав, що Бог терпить усі гріхи наші і дає змогу через покаяння, сльози і молитви досягнути над ворогами перемогу. 

Він наказував помагати бідним, дбати про вдовиць і сиріт. Заборонив вдаватись до смертної кари. Велів дотримуватись присяги, шанувати священиків, ченців, старших і людей похилого віку. Радив викинути з сердець гордість і остерігатись лінощів. Закликав шанувати гостя, звідки не прийшов би, бо гості, як він говорив, розносять славу по світу: добру чи лиху. Закінчуючи своє „Повчання дітям”, князь Володимир Мономах підсумовує: „Що вмієте – того не забувайте, а чого не вмієте, того вчіться ... І нехай сонце не застане вас у постелі ”.

Ось як заповідали нам оберігати віру православну і дотримуватись заповідей Божих наші славні предки. А що сталось, коли на чолі народу стали безбожні правителі? Як попирався закон Божий, як нищилось все, що нагадувало про святість і духовність? І до чого ми дійшли? Дійшли до глибокої руйнації, духовної деградації, бо втратили віру, залишили Христові заповіді, відкинули Церкву, а дітей своїх не повчали Божим істинам. І до нині школи наші залишаються поза вивченням закону Божого, перебуваючи в атеїстичному полоні.  В юні серця, отже, не засіваються зерна євангельської правди.

Нашу країну щороку відвідують жахливі аварії на шахтах і вибухи на складах з боєприпасами. В основі цих жахливих трагедій лежить порушення норм та правил, прийнятих у відповідних галузях народного господарства. Це і відображає причину суспільної і економічної кризи, яка полягає у зневазі до Божого закону і легковажне ставлення до заклику Церкви. Без реального навернення до Бога, без справжнього вцерковлення, а отже без відновлення провідної ролі євангельських засад життя кожного з нас - марно сподіватись на подолання життєвих криз, нестатків і бідності.

Без Бога що пожнемо? Хіба що осот неправди, терня зла і кукіль ненависті. 

„Не лжесвідчи ” (Мф. 19,18),  - це одна із заповідей Божих, яку Спаситель наш Іісус Христос подає нам у Своєму Євангелії. І ми чули сьогодні про цю заповідь, яку Господь заповів юнакові. Але що ми чуємо і бачимо навколо себе? Чуємо від великих і малих керівників про успіхи, але ці успіхи в лапках. Бо одне за одним закриваються великі і малі підприємства і тисячі людей стають безробітними. А тими заробітками, які люди одержують, утримати сім’ю неможливо. Тисячі людей виїхали за кордон у пошуках роботи через що руйнуються сім’ї, села занепадають і стають безлюдними, дівчатам і жінкам доводиться терпіти наругу на чужині.

„Не укради ”, - ще одна заповідь, яку сьогодні знову нагадує нам Господь. Але дивіться, що робиться всюди, коли нічого не можна добитися без хабара. Воістину, як пише св. пророк Давид, всі „заблудили, всі нікчемні  стали ” (Пс. 13,3).

Отож будемо молитись і просити Бога, щоб змилосердився над народом своїм, подав розум правителям, щоб вони у своїм правлінні не нехтували вічними істинами Божими, Його святими заповідями, а їх виконували і давали приклад своїм підлеглим, щоб таким чином стверджувалась віра Христова і стало ближчим досягнення вічних благ, до яких нас закликає Євангеліє, апостольські слова і весь християнський досвід наших благочестивих предків. Амінь. 
Проповідь на 12-у неділю після П’ятидесятниці.7
Одне з виголошених Спасителем повчань було звернене до заможного юнака, який прийшов до Спасителя із запитанням про те, що йому необхідно робити, аби мати життя вічне. Приведемо цю розповідь, яку ми сьогодні слухали під час Літургії.
„Хтось, підійшовши, сказав: Учителю благий! Що зробити мені доброго, щоб мати життя вічне? Він же сказав йому: ... Ніхто не благий, як тільки один Бог. Якщо ж хочеш увійти в життя вічне, дотримуйся заповідей. Говорить Йому: яких? Іісус же сказав: не вбивай; не перелюбствуй; не кради; не лжесвідч; шануй батька й матір; і люби ближнього твого, як самого себе. Юнак говорить Йому: все це я зберіг з юності моєї; чого ще не вистачає мені? Іісус сказав йому: коли хочеш бути досконалим, піди, продай добро твоє і роздай убогим; і матимеш скарб на небесах; і приходь та йди слідом за Мною. Почувши слово те, юнак відійшов у скорботі, бо мав багато добра. Іісус же сказав ученикам Своїм: істинно кажу вам, що тяжко багатому ввійти в Царство Небесне; і ще кажу вам: легше верблюдові пройти крізь вушко голки, ніж багатому ввійти в Царство Боже. Почувши це, ученики Його дуже здивувались і сказали: так хто ж може спастись? Іісус, поглянувши, сказав їм, людям це неможливо, Богові ж усе можливе ” (Мф. 19, 16-26).

У цьому євангельському оповіданні порушується тема значення багатства для духовного життя людини. Слова Спасителя, які майже дві тисячі років тому були звернені до заможного юнака, нині є досить актуальними для багатьох наших співвітчизників, які зробились багатіями за дуже короткий час. Нерідко, засліплені своїми земними скарбами, ці люди до певного часу, а може навіть й ніколи, не ставлять собі тих питань, з якими приступив заможний юнак до Спасителя. Але необхідно признати, що потреби людського духу є набагато вищими ніж опертя на надмірну матеріальну забезпеченість земного існування, тому рано чи пізно вічні питання: „Для чого я живу?” і „як мені досягнути життя вічного?” – повстають і перед заможними.

Що таке матеріальне багатство на фоні духовного життя людини? Як його розуміти: чи є воно абсолютним злом, чи рівень добробуту сам по собі морально нейтральний; а можливо, навпаки, статок може бути корисним для людини і в її духовному житті? Адже заможний юнак, про якого йшлося у сьогоднішньому Євангелії, був доброю і порядною людиною. Багатство не заступило для нього релігійної перспективи життя, і він залишився особистістю з духовними інтересами та запитами. Чому? Тому, що юнак з дитинства виконував заповіді Божі: не вбивав, не чинив перелюбу, не крав, не свідчив неправдиво, шанував батька й матір, - отож і статок його, очевидно, теж був нажитий праведним шляхом. Здавалося б, усе гармонійно поєднувалось в цій людині – і матеріальне, і духовне.
Тому Господь справді побачив у цьому юнакові хорошу й гідну особистість, але Своїм Божественним поглядом Він також прозрівав у ньому й те, що було приховано від очей і почуттів сторонніх. І Спаситель одним лише словом немовби скидає з душі юнака певний покров, оголюючи саму серцевину його духовного життя: „Коли хочеш бути досконалим, - сказав йому Христос, -  піди, продай майно твоє і роздай убогим; і матимеш скарб на небесах; і приходь і йди слідом за Мною ”.
І юнак відійшов із сумом у серці. Очевидно, він ніколи не ставив перед собою питання про те, що означає для нього багатство; не ставив питання: чим з нинішнього достатку він готовий поступитися, а з чим розлучитися не зможе. Це питання ставить перед ним Христос. І виявляється, що юнак, попри всі свої очевидні чесноти, не здатен відмовитися від багатства навіть в ім’я Самого Бога, навіть заради можливості йти за Спасителем і супроводжувати Його.
У цьому оповіданні розкривається дивовижна істина, яка полягає в тому, що навіть для добросердної, порядної, благочестивої людини багатство може стати найвищою цінністю. Не Бог, а багатство. Чому так? Та тому, що багатство саме по собі має величезну принадну силу. Воно не лише забезпечує комфорт і легкість існування. Якщо людина дуже заможна, якщо вона досягає значного фінансового статку, то разом із тим одержує владу над близькими при повній незалежності від них і, що найбільш тривожно, певну ілюзію автономного буття, незалежного від волі Божої. І, здавалось б, дійсно, навіщо Бог тому, коли його власні гроші роблять земним владикою, хто за них без особливої напруги фізичних сил одержує все, що забажає, в чиєму підпорядкуванні перебувають інші люди, хто здатний купити становище і вплив, а за відповідних обставин навіть здоров’я і життя. Так народжується приваблива й за своєю сутністю згубна для людини примара абсолютної свободи.

Християнська ж віра, навпаки, робить Бога центром, осередком існування, смисл її полягає у встановленні та зміцненні зв’язку між Богом і людською особистістю, того зв’язку, який ми називаємо релігією. Іншими словами, релігійний спосіб життя відзначається тим, що живий зв’язок із Богом, надія на Бога й віра в Нього є для людини найвищою цінністю; тоді як багатство, яке створює ілюзію всемогутності, незалежності й невразливості, витісняє Бога з її життя. Не випадково Господь говорить в іншому місці Святого Письма: „Не можете служити Богу й мамоні ” (Мф. 6, 24).

Отже, служіння Богові є несумісним із прихильністю до багатства. І від того, яка з двох сил візьме гору в душі людини, залежить спосіб її життя. Тобто, влада багатства здатна зруйнувати релігійний спосіб життя, розірвати нитку, що пов’язує людину з Богом, згасити надію на Всевишнього й віру в Нього. Тому Господь і каже, що „легше верблюдові пройти крізь вушко голки, ніж багатому ввійти в Царство Боже ”. 
Отже, чи означає відповідь Іісуса багатому юнакові, що Господь закликає Своїх послідовників неодмінно відмовитися від власності й розділяти свою долю з нужденними, щоб і самим стати подібними до них? Звичайно, ні. У випадку з заможним юнаком Іісус звертається до нього персонально, відповідаючи на його запитання про те, що потрібно йому зробити, „щоб мати життя вічне ”. І більше ніде в Євангелії нам не зустрінеться вимога Спасителя відмовитися від багатства як неодмінної умови слідування за Ним. Заклик роздати майно не є твердим і безкомпромісним наполяганням, адресованим до всіх людей. Як виявляється, це необхідна умова лише для тих, хто шукає духовно-моральної досконалості. Історія християнства має чимало свідчень такого зречення статку людей, які шукали вищого ідеалу релігійного подвижництва. 

Та все-таки, як бути тим, хто не має цього покликання і, живучи в миру не має наміру розлучатися зі своїм багатством, зі своїми  матеріальними цінностями? Святе Письмо дає відповідь і цим людям. Господь так говорить: „ Де скарб ваш, там буде й серце ваше ” (Мф. 6, 21).

Це дивні за своєю точністю й значимістю слова. Якщо  матеріальний бік стає для людини  головним, якщо він переростає в найвищу цінність і перетворюється на єдиний скарб її життя, якщо служіння мамоні й накопичення багатства стають метою та суттю усіх дій, то така людина опиняється на шляху, що веде до погибелі. Бо вона втрачає релігійний вимір і характер життя, і Бог відвертається від неї, навіть якщо людина формально вважає себе віруючою й дотримується заповідей, як дотримувався їх багатий юнак. Бо непорушним є моральний закон, сформульований Ісусом: „Бо де скарб ваш, там буде й серце ваше ”. 

Однак, якщо в людини вистачає духовної зрілості й розсудливості сприймати земний скарб, не як абсолютну цінність, а лише як необхідну умову свого існування й допомоги іншим людям, то в цьому разі багатство не може вважатися недостойним. Адже не воно стало домінантою життя такої людини, а ним стало вище, прекрасне й спасительне релігійне начало, яке визначає духовний склад особистості. 

 Як же дізнатися, чи людина є господарем свого багатства, чи його рабом? Дуже часто єдиним мірилом, яким можна скласти уявлення про систему моральних цінностей заможної людини, залишається її здатність і готовність до милосердя. Якщо вона не бачить необхідності пожертвувати бідним і потребуючим дещицю від своїх доходів, якщо добро й милосердя не знаходить місця в її серці, то можна говорити про те, що багатство згубило її, що душа її поневолена мамоною й далека від турботи про спасіння.

Отже, потрібно вчитися творити справи милосердя, бо милостиня для заможного – це єдина можливість урятуватися, не відмовляючись від свого багатства, єдина умова „мати життя вічне ”.
І тому так важливо, щоб імущі люди віднайшли у своїй душі християнське прагнення та здатність ділитися посланим Богом матеріальним статком із тими, хто потребує допомоги.
А для всіх нас, які не володіють великими матеріальними статками важливо багатіти не гріхами, а добрими ділами. З того, що ми маємо, наситимо голодних, щоб нам удостоїтись обіцяного благословення, і успадкувати Царство Небесне благодаттю і чоловіколюбством Господа нашого Іісуса Христа, якому належить слава, держава з Безначальним Його Отцем і Животворящим Духом, нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь. 
Проповідь на неділю 13-ту по П’ятидесятниці.

Сьогоднішнє євангельське читання знову нагадує нам притчу Господа Іісуса Христа про те, як один господар  засадив і старанно влаштував виноградник і віддав обробляти і охороняти його садівникам. А коли наступив час збирання плодів, він послав за ними своїх слуг. Але садівники одних із слуг вигнали, а інших навіть убили. А коли господар, нарешті, послав до них свого сина, вони вивели його з винограднику і убили (Мф. 21, 33-39).
Коли Господь Іісус Христос розповів цю притчу, то запитав у присутніх: „Отже, коли прийде господар винограднику, що він зробить з цими виноградарями?”. Йому відповіли, що злих людей він покарає смертю, а виноградник передасть іншим, „які віддаватимуть йому плоди у свій час ” (Мф. 21,40-41). 
 З притчі видно, що вона безпосередньо відноситься до долі єврейського народу. Виноградник є Царство Боже у Його поступовому розвитку на землі, садівники – це ті, яким ввірено керівництво народом Божим, це ті, які вчили і просвічували народ; слуги, які підпали побиттю – це посланники Господні – пророки; а син – це Сам Син Божий, Якого юдеї повинні були прийняти з належною честю. Це Той Самий Син, Ім’я Якому Іісус, Той Самий Син, про Якого у Псалтирі пишеться, що Він буде відкинутий подібно, як будівничі відкидають камінь, який на їхню думку непридатний для будівлі (Пс. 117,22-23), але цей Самий Камінь – Христос явився основою для побудови Божественної будівлі; Він явився „главою угла ” (Мф. 21,42), на якому виросте Царство Небесне.
А так, як Цього Сина, як і пророків, керівники єврейського народу відкинули, то Спаситель добавив: „Тому кажу вам, що відніметься від вас Царство Боже і дане буде народові, який приносить плоди його ” (Мф. 21,43).
Ця притча, хоч вона стосувалась долі єврейського народу, має вічне і неминуще значення для всіх нас. Всі, хто в своєму житті і діяльності виявиться невідповідним своєму закликанню, своєму призначенню, того Господь відсторонює, будь це окрема особа чи будь це цілий народ. Яскраве підтвердження цього ми бачимо на історії Богом вибраного народу, народу, якому були ввірені обітниці Царства Божого і який, проте, не признав у Христі свого Месії, коли Він прийшов до них. Це можна бачити також і в житті окремих людей. Відхилення від тої дороги, яка указана Провидінням Божим, неминуче приводить до загибелі.

Тож, дорогі,  звернемось перш всього до самих себе. Ми, як сини і дочки Церкви Христової, закликані стати дітьми Божими. Наше закликання високе, але й відповідальні обов’язки воно накладає на кожного з нас і великі дари дає нам Господь, щоб допомогти нам досягнути високої цілі нашого життя. 
Господь дбайливою рукою веде людей до спасіння. Він посилав пророків, Він „так полюбив ... світ, що віддав і Сина Свого Єдинородного, щоб усякий, хто вірує в Нього, не загинув, а мав життя вічне ” (Ін. 4,16). Господь у кожному поколінні людей посилає Своїх вибранців, щоб нас врозумити і наставити. Господь через Церкву Свою щедро роздає Свої благодатні дари, допомагаючи нам боротись зі злом у собі і в навколишньому світі.
 Але як колись вибраний народ Божий віднісся до пророків, яких посилав Господь, як він віднісся до Сина Божого, Якого убив, так і ми часто зневажливо відносимось до правдивого слова, коли воно направлене для нашого напоумлення; ми з нетерпінням і наріканням відносимось до випробовувань, які посилаються нам для нашого очищення.

Таке ж наше відношення і до Сина Божого. Адже ми омиті дорогоцінною Кров’ю Христа Спасителя і все ж, не дивлячись на це, скільки людей „знов розпинають у собі Сина Божого і зневажають Його ” (Євр. 6,6), знову добровільно і охоче йдуть дорогою неправди і лукавства. Як євангельські садівники впустили сина у виноградник, так і ми приймаємо Христа у своє життя, приймаємо Його Євангеліє, Його науку і заповіді, але згодом, як ті вивели його з саду і убили, так і ми викидаємо з свого життя Його заповіти, забуваємо і нехтуємо Його вченням, губимо Божу правду і навіть зраджуємо вірі.

 Чи не тому відніметься і від нас Царство Боже і Його благодатні дари – „любов, радість, мир, довготерпіння, добрість, милосердя, віра, лагідність, стриманість ” (Гал. 5,22-23) і чи не впадемо ми у стихію зла і неправди?

Поки ще є час, поки живемо – звернемось від всього серця до Господа з покаянням, станемо на дорогу Його заповідей і будемо щиро молити, щоб „не по гріхах наших Він учинив нам і не по неправді нашій відплатив нам ” (Пс. 102,10).

       „Тому молимося Тобі, Господи, дай нам благодать і силу, щоб ми співали Тобі розумно та молилися безперестанно, звертаючи очі до Тебе, Спасителя і Доброчинця наших душ, зі страхом благаючи про наше спасіння. Почуй же, Милосердний Господи, і помилуй нас. Прожени від нас невидимих ворогів наших, що борють нас, і прийми подяку нашу та дай нам благодать серцем і устами славити Тебе. Навчи нас заповітів Твоїх і навчи молитися Тобі, бо ми нездібні належно молитися, якщо Ти Святим Твоїм Духом не підкріпиш нас. А те, що згрішили ми аж до цієї години словом чи ділом, чи думкою, з волі своєї чи проти волі, милостиво нам прости. Бо коли на беззаконня наші будеш зважати, Господи, то хто встоїть? Очисти і не споминай, бо Ти Єдиний Святий, Помічник Всесильний і Хоронитель життя нашого і Тебе благословляємо повіки вічні. Амінь. ” 1
Проповідь на неділю 13-ту по П’ятидесятниці.

 (скорочений варіант)
Сьогоднішнє євангельське читання нагадує нам притчу Господа Іісуса Христа про те, як один господар  засадив і старанно влаштував виноградник і віддав обробляти і охороняти його садівникам. А коли наступив час збирання плодів, він послав за ними своїх слуг. Але садівники одних із слуг вигнали, а інших навіть убили. А коли господар, нарешті, послав до них свого сина, вони вивели його з винограднику і убили (Мф. 21, 33-39).

Коли Господь Іісус Христос розповів цю притчу, то запитав у присутніх: „Отже, коли прийде господар винограднику, що він зробить з цими виноградарями?”. Йому відповіли, що злих людей він покарає смертю, а виноградник передасть іншим, „які віддаватимуть йому плоди у свій час ” (Мф. 21,40-41). 

Ця притча, хоч вона стосувалась долі єврейського народу, має вічне і неминуще значення для всіх нас. Всі, хто в своєму житті і діяльності виявиться невідповідним своєму закликанню, своєму призначенню, того Господь відсторонює, будь це окрема особа чи будь це цілий народ. Яскраве підтвердження цього ми бачимо на історії Богом вибраного народу, народу, якому були ввірені обітниці Царства Божого і який, проте, не признав у Христі свого Месії, коли Він прийшов до них. Це можна бачити також і в житті окремих людей. Відхилення від тої дороги, яка указана Провидінням Божим, неминуче приводить до загибелі.

Тож, дорогі,  звернемось перш всього до самих себе. Ми, як сини і дочки Церкви Христової, закликані стати дітьми Божими. Наше закликання високе, але й відповідальні обов’язки воно накладає на кожного з нас і великі дари дає нам Господь, щоб допомогти нам досягнути високої цілі нашого життя. 

Господь дбайливою рукою веде людей до спасіння. У кожному поколінні людей Він посилає Своїх вибранців, щоб нас врозумити і наставити. Господь через Церкву Свою щедро роздає Свої благодатні дари, допомагаючи нам боротись зі злом у собі і в навколишньому світі.

 Але як колись вибраний народ Божий віднісся до пророків, яких посилав Господь, як він віднісся до Сина Божого, Якого убив, так і ми часто зневажливо відносимось до правдивого слова, коли воно направлене для нашого напоумлення; ми з нетерпінням і наріканням відносимось до випробовувань, які посилаються нам для нашого очищення.

Таке ж наше відношення і до Сина Божого. Адже ми омиті дорогоцінною Кров’ю Христа Спасителя і все ж, не дивлячись на це, скільки людей „знов розпинають у собі Сина Божого і зневажають Його ” (Євр. 6,6), знову добровільно і охоче йдуть дорогою неправди і лукавства. Як євангельські садівники впустили сина у виноградник, так і ми приймаємо Христа у своє життя, приймаємо Його Євангеліє, Його науку і заповіді, але згодом, як ті вивели його з саду і убили, так і ми викидаємо з свого життя Його заповіти, забуваємо і нехтуємо Його вченням, губимо Божу правду і навіть зраджуємо вірі.

 Чи не тому відніметься і від нас Царство Боже і Його благодатні дари і чи не впадемо ми знову у стихію зла і неправди?

Поки ще є час, поки живемо – звернемось від всього серця до Господа з покаянням, станемо на дорогу Його заповідей і будемо щиро молити, щоб „не по гріхах наших Він учинив нам і не по неправді нашій відплатив нам ” (Пс. 102,10).

       „Тому молимося Тобі, Господи, дай нам благодать і силу, щоб ми співали Тобі розумно та молилися безперестанно, звертаючи очі до Тебе, Спасителя і Доброчинця наших душ, зі страхом благаючи про наше спасіння. Почуй же, Милосердний Господи, і помилуй нас. Прожени від нас невидимих ворогів наших, що борють нас, і прийми подяку нашу та дай нам благодать серцем і устами славити Тебе. Навчи нас заповітів Твоїх і навчи молитися Тобі, бо ми нездібні належно молитися, якщо Ти Святим Твоїм Духом не підкріпиш нас. А те, що згрішили ми аж до цієї години словом чи ділом, чи думкою, з волі своєї чи проти волі, милостиво нам прости. Бо коли на беззаконня наші будеш зважати, Господи, то хто встоїть? Очисти і не споминай, бо Ти Єдиний Святий, Помічник Всесильний і Хоронитель життя нашого і Тебе благословляємо повіки вічні. Амінь. ” 2
Проповідь на неділю 13-ту по П’ятидесятниці.

У сьогоднішньому євангельському читанні нам подається приклад самої чорної і самої жахливої людської невдячності юдейського народу по відношенні до Господа нашого Іісуса Христа. Наш Спаситель у формі  притчі подав пророцтво про долю свого народу.  Притча була промовлена у єрусалимському храмі перед юдейськими первосвящениками і старійшинами напередодні Своїх страждань і розп’яття на хресті. 
У цій притчі виноградник означає ізраїльський народ. Цей народ був вибраний Богом, щоб через нього здійснилося спасіння всього роду людського. Огорожа, якою був обнесений виноградник означає закони, які були дані народу і якими нібито стіною він був захищений від іновірних. Виностік означає обітницю Господню про прихід Месії, якою богообраний народ на протязі століть вгамовував спрагу, як живоносним питтям. Вежа означає старозавітний храм, який після пришестя Христового  став прообразом новозавітної Церкви. Під виноградарями треба розуміти старійшин народу, первосвящеників і учителів. Слуги, яких посилав господар – це пророки. Вони об’являли старійшинам і народу волю Божу. А плоди винограду? Плоди винограду – це чесноти, які були результатом послушності закону Божому. Нарешті сином, якого послав до виноградарів господар, являється Єдинородний Син Божий - Господь Іісус Христос. 
У цій притчі Христос до самих дрібниць приводить все, що незабаром буде з Ним. Сказав, що юдейські старійшини відречуться від Христа, підбурять на свою користь народ, викинуть Його за огорожу Єрусалиму і віддадуть Його іноплемінникам на розп’яття.  
На що треба звернути увагу, коли слухаємо чи читаємо цю Господню притчу? На довготерпіння, яке Господь проявляв на протязі довгої старозавітної історії до юдейського народу. Але терпінню приходить кінець. Тому після закінчення притчі Христос запитує слухачів: «Отже, коли прийде господар виноградника, що він зробить з цими виноградарями? Говорять Йому: злочинців цих покарає смертю, а виноградник віддасть іншим виноградарям, які віддаватимуть йому плоди у свій час» (Мф. 21,40-41).
Хто ж ці інші виноградарі, яким господар віддасть свій виноградник? Це будуть не тільки нові виноградарі, але й виноградник буде насаджений новий. Бо з часу земного життя Христового і дальше завдяки апостольській проповіді, виноградник Божий розповсюдиться по всій Землі. І буде він складатися не тільки з рештки ізраїльського народу, але з усіх народів Землі. Цей виноградник буде названий Церквою Божою, а виноградарями у ній будуть апостоли, святителі, отці і учителі Церкви, мученики і сповідники, архієреї та ієреї і всі служителі Господні, які «віддаватимуть йому плоди  у свій час».
А юдеям Господь довго терпів, хоч вони убили всіх пророків, яких Бог посилав до них.  Але коли вони наважились на убивство Спасителя, аж тоді їх постигло праведне покарання. Місто Єрусалим захопили римляни, вщент зруйнували його, тисячі жителів померли від голоду і епідемії, інші були знищені від меча, решта була розсіяна по всій Землі. І сповнилися слова народу перед судищем Пілатовим: «Кров Його на нас і на дітях наших» (Мф. 27,25).

Все, що сказав Господь у притчі є наукою для нас. Ми, напевно, помічаємо, що Бог не всякого злочинця карає зразу. А карає десь пізніше або навіть після його смерті. Покарання за гріхи мудрістю Божою посилаються іноді не зразу і це для того, щоб закоренілий грішник не впав у відчай. А з іншого боку, таке Боже довготерпіння укріпляє нашу віру у майбутній Суд Божий, бо багато злочинців у цьому житті всякими способами ухитряються уникнути земного суду і не одержують тут кари за свої злочини. Тому, горе тому, хто безкарно насолоджується своїми гріхами до самої смерті! Тож не будемо їм заздрити! Вони вже одержали все, чого бажали у цьому житті, а в житті майбутнього віку їм залишиться прийняти тільки осудження. 
 Ми часто ніяк не можемо зрозуміти суть наших страждань, хвороб і небезпек, яких ми зазнаємо на протязі нашого життя. Тож подумаємо, що якщо безгрішний Господь Іісус Христос, наш Спаситель, так тяжко страждав і прийняв страшні мучення, то як нам грішним не страждати. Той, хто багато грішить і  не страждає, такий зовсім не подібний до Христа і тому не буде мати з Ним участі у Царстві Божому. Тому хай застрашаться ті,  у яких все життя протікає без мук, хвороб і страждань, але наповнене нерозкаяними гріхами. «Якщо будеш великодушно переносити біди, які спіткали  тебе - говорить святитель Іоанн Златоуст, - то звільнишся від них. Адже і багачу Авраам сказав: чадо! згадай, що ти одержав усе добре твоє в житті твоєму, а Лазар – зле; отже, тепер він тут тішиться, а ти страждаєш» (Лк. 17,25).3 
Тож будемо радіти, коли нас спіткають страждання і скориставшись ними, покаємось перед Богом і виправимо своє життя. Хай ніхто не говорить: якщо Бог довготерпеливий, то покаяння можна відкласти на потім. Також хай ніхто не говорить: якщо Господь так довго терпів юдеям, то може і нам потерпіти ще деякий час. Тож не будемо обманюватися. «Думки бо Мої, - говорить Господь, -  не ваші думки, і дорогі ваші – не Мої дороги» (Іс. 55,8). Коли покаяння відкладається, то робить його чим раз все важчим, бо гріховна звичка все сильніше і сильніше укоріняється в нас, все більше і зі всіх сил отуманює наш розум і обкаляє наше серце. І що тоді стається з людиною? Тоді вона проти своєї волі переходить від одного тяжкого гріху до ще тяжчого, і стає подібною до злих виноградарів, які спочатку  убивали пророків, а вкінці дійшли до убивства Сина Божого.
 Щоб з нами не сталося подібного, треба сердечно і своєчасно покаятись у своїх гріхах не на словах тільки, а на самому ділі. «Я знаю багатьох, - говорить Златоуст, - які хоч постяться і носять грубі одежі, але одночасно мають жадібність до грошей набагато більшу, ніж торгівці, віддаються більш сильному гніву, ніж звірі і частіше знаходять задоволення у марнослів’ї, ніж інші у похвальбі. Це не є покаянням, а тільки маревом і тінню покаяння», - закінчує свою думку святитель.4 Що ж тоді може очікувати для себе така людина, як не того, що зазнали злі виноградарі?

Христос для нас є підвалиною, яка призначена для нашого спасіння. Цю підвалину, чи наріжний камінь, який, як сказав Господь, відкинули будівничі 5  може утвердити  наше спасіння, але він може нас і роздавити. У Євангелії Христос так і промовив: «Той, хто впаде на камінь цей, розіб’ється, а на кого він упаде, того роздавить» (Мф. 21, 44). Бо хоч Господь сильний Своєю милістю, але Він також кріпкий Своєю правдою. 

Тож поспішимо скористатись «багатством милосердя, лагідності і довготерпіння  Божого» (Рим. 2,4), поки вони щедро виливаються на нас. Не будемо очікувати того, коли рука милості ухилиться і на нас опуститься рука правди, бо «страшно  впасти в руки Бога Живого!» (Євр. 10, 31). Не будемо відкладати праці у виноградниках своїх душ, щоб коли прийдуть слуги Господаря, ми б могли без затримки віддати їм Господом вирощений і нами зібраний урожай.  Добре знаємо, дорогі, що кожного дня ангели Божі відносять людські душі з цього світу, як зібраний урожай. То ж нехай не виявляться наші душі безплідними! Потурбуємось, щоб Господь Своєю благодаттю наставив і врозумив нас охоче трудитись у винограднику своєї душі і принести добрі та щедрі плоди нашого життя, і так досягнемо Небесного Царства Христа Бога нашого, Якому з Отцем і Пресвятим Духом належить всяка слава, честь і поклоніння по віки вічні. Амінь.     
Проповідь на неділю 14-у після П’ятидесятниці.

Наближався час страстей і смерті Христових. Проте Іісус, бажаючи послідні години Свого життя присвятити на те, щоб юдеї узнали до чого доведе їхнє невір’я, сказав їм притчу, яку нинішньої неділі пропонує нам свята Церква. 

„Царство Небесне, - мовить Спаситель, - подібне до чоловіка-царя, який справляв весілля синові своєму ” (Мф. 22,2). Царем тим є Всемогутній Бог, а Його Сином  - Спаситель наш Господь Іісус Христос. 

Щодо весілля, то знаємо, що воно без гостей не буває. То ж весільну гостину треба розуміти так, що з одного боку, нею являється Христова Церква, яка виконує своє земне служіння, а з іншого – нею є Небесна торжествуюча Церква і зв’язане з нею вічне блаженство.

Дальше у притчі розповідається, що  коли настав час весілля, цар „послав рабів своїх покликати званих на весілля; і, - сказано, - не схотіли прийти ” (3).

Заснувавши на землі Свою Церкву, Господь Іісус Христос послав Своїх слуг, щоб запросити до Неї людей. Цими слугами були апостоли і учні, котрі ще за життя Іісуса були послані проповідувати Його благу вістку.

Треба признати, що  вістка про те, що Господь Бог знову ласкаво приймає всіх людей до Себе, могла утішити людей більше всього. Бо як потопаюча людина ловиться за тріску, щоб спасти своє життя, як хвора людина швидко протягує руку до ліків, щоб підвестись з ліжка, то, можна думати, що і люди, які потопали у гріхах, і були вражені гріховною хворобою, з готовністю підуть за голосом тих, котрі проповідували їм вічне спасіння.
Але, нажаль, так не сталось, бо як свідчить євангеліст, запрошені гості не схотіли прийти. Євангеліє не пояснює тої причини, чому вони не відгукнулись на запрошення. Проте, як би це не було, виглядало воно великою невдячністю до Самого Господа Бога, Який з великої Своєї ласки і без всякої нашої заслуги запрошував людей! Це було також великою зухвалістю, щоб без всякої причини противитись заклику Божому, - заклику, який повинен бути святим для кожної людини! Яка гордість опанувала цими людьми, щоб так легковажно зректися честі стати синами Божими! 

Та не тільки з притчі ми дізнаємось про це. Дізнаємось з самого нашого життя. Чи багато з тих, кого сьогодні ми не бачимо в храмі Божому, могли б указати причину своєї відсутності? Чи багато з тих, які грішать і грішать без кінця зуміли б сказати, чому так живуть? Про таких Сам Бог через пророка Ісайю говорить: „Ось раби Мої будуть співати від радості серця свого; ви ж, грішники, кричатимете від сердечного болю і від скрушення духа плакати будете ” (Іс. 65,14).

Цар той, йдеться дальше в притчі, „знов послав інших рабів, кажучи: кажіть званим: ось, я приготував мій обід ... і все готове; приходьте на весілля ” (4).Отож, цар не загрожує нічим, а тільки запрошує прийти. Але як ті приймали Його запрошення? „Вони, - як пише Євангеліє, - знехтували те, пішли, хто на своє поле, а хто до своїх торгів ” (5).
Так поступили колись давні євреї, котрі не хотіли приймати Христової віри; так поступаємо і ми тепер, коли не хочемо жити за правилами цієї віри. Бо і тепер свята Церква кличе нас через своїх служителів, які говорять: все готове, приходьте на гостину. Готове слово Божої правди, яке для нас є світлом на всіх дорогах цього світу; готова ласка Божа, яка нас укріпляє у добрі і приближує до небес; готові святі Таїнства, які очищають нас від гріхів і примиряють з Богом. Все готове, лише приходьте: так кличе нас Церква кожною своєю наукою, кличе нас звуками дзвонів і кличе хрестом, який до небес підноситься на наших храмах! Так кличе нас свята Церква. А як ми? Ми як гості з Євангелія замість того, щоб піти до храму помолитися Богу, йдемо або на поле, щоб там заховатись від Бога, або йдемо на місця звеселянь і зборищ, або йдемо на місця торгівлі, щоб там свою віру забути. Бог нас бачить всюди, а ми ховаємось від Нього; Він нас кличе, а ми не слухаємось, Він нас запрошує, а ми тікаємо від Нього і відрікаємось від гостини, приготовленої для нашого спасіння. А інші, як мовить Євангеліє „схопивши рабів його, скривдили і вбили їх ” (6).
Так колись поступили євреї: вони переслідували, били і вбивали пророків, апостолів і учнів Христових, переслідували перших християн. Слухаючи це, ми тішимось думкою, що подібного за нами не знайдеться. Але коли  придивимось ближче, то повинні признати, що і ми у дечому являємось причетними до тих самих мерзотних діл. Бо і нині багато-хто таємно, а дехто явно ненавидить служителів Божих, а ті, хто не ненавидить, то і доброго нічого не робить тим, хто навчає і навертає людей на дорогу справедливості і вічного спасіння.
Яка буде за це кара, дальше говорить Євангеліє. Розгніваний цар за таку зневагу „пославши військо своє, винищив убивців і спалив їхнє місто ” (7). Це не тільки слова притчі, але й дійсна правда. Євреї, як ми чули, повбивали пророків Старого і  апостолів Нового Заповіту і розіп’яли на хресті Сина Божого. Яка ж була за то відплата? Тисячі і тисячі з них загинули від меча римського війська, тисячі і тисячі загинули від голоду і спраги, а Єрусалим з своїм величним храмом був геть зруйнований. Інші жителі, які залишились живими, розсипались по всьому світу і жили у різних країнах без батьківщини, без царя і без храму.
І як тих давніх євреїв, так і нас Господь може покарати. Бо і на нас Він має військо, а тим військом є: війни, голод, потоп, засуха, землетруси, озонові діри, смерчі і таке інше. То є великі нещастя, якими Господь за гріхи карає цілі села, міста і країни. Також кар зазнають часом поодинокі люди, родини і сім’ї, а саме зазнають слабостей, тяжких хвороб, припадків і різних нещасть. І щаслива людина, котра в цьому взнає Господа Бога, Який карає його за гріхи! Щасливий, хто приймає всі ті кари з покорою, прихиляється ними до покаяння, використовує їх для того, щоб відірватись від світу і триматись Бога!

„Тоді, - говориться дальше у притчі, - говорить цар рабам своїм: весілля готове, а звані не були достойні; отже, ідіть на роздоріжжя і всіх, кого знайдете, кличте на весілля. І раби ті, вийшовши на дороги, зібрали всіх, кого тільки знайшли, і злих і добрих; і весілля наповнилося возлежалими ” (8-10).

Як там були „злі і добрі ”, так і нині серед нас є багато таких, які недостойні бути присутніми за службою Божою, тим більше бути причасниками Таїн Христових. Бо зваживши, якими гріхами пригнічене наше сумління, якими беззаконнями осквернена наша душа, ми б не насмілились і ногою переступити порогу дому Божого. Адже той, хто на протязі  тижня марнує дар Божий у беззаконні, той, хто  ошукує інших, кривдить та обкрадає, або той, хто бавиться бридкими думками та ділами розпусти – чи може вважати себе гідним находитися в домі Господа Свого, коли Богу приємні лише ті молитви, які походять з невинного, скрушеного і чистого серця? Такий грішник не тільки не вважає себе за негідника, але й легковажить своїм становищем. Проте, хіба з-за такого грішника не відбудеться Богослужіння? Адже коли пророки, Іоанн Хреститель і апостоли приготовляли людей до прийняття Євангелія і коли багато-хто не приймав цієї проповіді, то що - відмінилось Царство Боже на землі? Коли в це Царство не ввійшли євреї, то прийшли інші народи. Вони увірували в Іісуса Христа, увірували в Його благовістя і стали насельниками і співучасниками Царства Божого, яке тепер обіймає весь світ.
Проте коли ми беремо участь в цьому земному Царстві Христової Церкви, то хіба це означає, що ми  будемо учасниками Небесного і вічного Царства. Про це дальше мовиться у притчі. „Цар, увійшовши подивитись на возлежалих, побачив там чоловіка, вдягненого не у весільний одяг. І каже йому: друже! Як ти ввійшов сюди, не маючи весільного одягу?” (11-12). Що означають ці царські оглядини? Вони означають суд, яким зразу ж після нашої смерті Господь буде випробовувати наше земне життя. Святий апостол Павло так і пише, що „людям визначено один раз умерти, а потім суд ” (Євр. 9,27). З цього, дорогі, видно: щоб дістатися на гостину до Царства Небесного, мало тільки вірити в Іісуса Христа, треба ще мати на собі весільну одежу. 

Що ж то за весільна одежа? То є невинність, котру ми отримали при святому Хрещенні. То є оправдання, яке ми одержували у Таїнстві Покаяння при глибокому жалю у своїх гріхах. 

Так, одежа весільна значить одежу невинності, або одежу оправдання і тільки в цій одежі пізнає нас Господь Іісус Христос своїми. Але той і ті, хто не зберіг цю одежу невинності і осквернив її гріхами і пороками, того і тих Господь запитає і що він відповість Йому? Що говорить євангельська притча? Вона говорить, що „він мовчав ” (12). А чому мовчав? Бо не знав, що сказати для свого оправдання.

 Що ж відповімо ми, дорогі, коли Господь і нас запитає, коли ми не жили по-християнськи, жили гірше, ніж язичники. Як сміли, скаже Він, не каючись щиро у своїх гріхах, не поправивши своє життя, приступати до Священної Моєї Трапези Тіла і Крові? Як ви, належно не приготовившись до смерті, прийшли на цей світ вічності без покаяння та з оскверненою душею? І тоді ми замовкнемо. Так замовкне кожний, хто не буде мати на собі весільної одежі, одежі невинності, бо час земного життя пройшов, а після нього настає час суду і винесення вироку.

З того бачимо, дорогі, що ми закликані і то є ласка Божа, але щоб бути обраними при ласці Божій – від нас самих залежить. Це є для нас наукою, щоб ми з страхом і трепетом проходили своє спасіння, бажали того спасіння не тільки серцем, але щоб досягати того правдивим християнським життям і ділами справедливості і любові. Амінь. 
Проповідь на неділю 14-у після П’ятидесятниці.

„Царство Небесне, - говориться у сьогоднішній євангельській притчі, -  подібне до чоловіка царя, який справляв весілля синові своєму і послав рабів своїх покликати званих на весілля ”(Мф. 22,2-3). Проте вони не прийшли. Тоді цар послав інших рабів ще раз покликати званих на весільний бенкет. Але запрошені знову відмовились і замість того зволіли краще піти хто на поле, а хто на торгівлю, і при цьому образили і навіть убили посланників царя. Тоді цар розгнівався і послав своє військо, винищив тих убивць, а місто їхнє спалив. Після винищення убивць, цар послав своїх слуг на роздоріжжя кликати на весільний бенкет всіх, хто тільки попадеться їм назустріч. Тож слуги, вийшовши на дороги, стали запрошувати всіх і багато-хто з запрошених відгукнулись і прийшли. Але цар помітив, що один з запрошених не був у весільній одежі і сказав йому: „Друже! Як ти ввійшов сюди, не маючи весільного одягу?”(Мф. 22,12). Той не відповів нічого. Тоді цар наказав вигнати та зв’язати його і кинути у вогонь вічний ...
Дорогі! Чоловік цей усвідомлював, що він достойний вигнання і він, таким чином, осудив сам себе. „Разом з створінням людини, - говорить св. Іоанн Златоуст, - Бог вклав у неї невблаганного суддю – закон совісті, якого всередині має кожен з нас”1. Ця совість на початку спонукує нас робити добро і уникати зла, а при закінченні кожного діла обвинувачує нас, якщо ми поступили недобре. Совість говорить нам: „Йди вузькою дорогою чеснот і при кінці побачиш вічний спокій ”. Совість вимагає від нас поклонятися Богу, славословити і дякувати Йому, шанувати родичів, уступати і давати кожному своє, вести чесне, благочестиве і діяльне життя. „Ніщо не доставляє стільки утіхи, - говорить Златоуст, - як чиста совість, хоч би ви були оточені безліччю спокус”.2 Після кожного скверного діла вона викриває нас. Проте буває так, що голос совісті придушується, але вона обов’язково пробуджується якщо не на смертній постелі, то після смерті. Там вона просвітлюється і почне голосно говорити  нерозкаяному грішнику: „Ти учинив то чи інше зло, ти согрішив там і там! Хіба не говорила я тобі і хіба не пробуджувала у тобі тривоги, хіба не закликала тебе до частого покаяння? Ти не слухав і тепер не уникнеш заслуженого тобою покарання!”
Кожний нерозкаяний грішник з’явиться на суд Божий і принесе з собою свідка – своє особисте серце. Це серце, подібне до книги з двома розкритими сторінками і як вони будуть заповнені, виявиться якість кожної людини. На одній сторінці  будуть написані добрі діла, а інша сторінка заповниться нашими гріхами і злочинами. І ось на суді Бог скаже: „Тут пусто! Ніякої любові до Бога і до ближніх! Ніякого милосердя: ні предметного, ні духовного. Якщо колись і було щось зроблено доброго, то без щирої думки, без щирого наміру, а тільки заради нагород або слави ...” 
Звертаючи погляд на другу сторінку Господь скаже: „А тут повно злих думок і побажань та аморальних поступків. Все це не відмито, не загладжено сльозами покаяння і отже серце осквернене ”.

Совість являється нашим істинним внутрішнім судилищем. Нерідко злочинець може уникнути людського суду, але він ніколи не уникне суду своєї совісті. Совість відчуває кожен рух серця і дає належну оцінку кожному наміру, бажанню, кожній думці і ділу. Тому коли починає викривати совість, то виникає нестерпна мука. Святитель Іоанн Златоуст каже, що коли „через гріх людина стає надто байдужою, в ній пробуджується совість, цей непідкупний суддя, і вона повстаючи проти нас, викликає в нас безперестанну скорботу і немов кат терзає і мучить наш розум, показуючи міру гріхів”.3 Грецький імператор Конста мав брата Феодосія, якого велів патріарху постригти в монахи і посвятити в диякони. Після цього він неодноразово з його  рук причащався святих Христових Таїн. Через деякий час імператор звелів умертвити брата, як свого суперника за владу. Коли це сталось, імператор постійно став бачити свого убитого брата у сні з чашею: брат, підносячи  царю цю чашу, говорив: „Напийся, брате, моєї крові ”. Не знаходячи спокою від таких жахливих снів, він рішив перейти жити до Риму. Але ніде нещасний цар не знайшов спокою своїй душі. Його всюди переслідувала страшна тінь і говорила: „Напийся, брате, моєї крові ”. Тільки насильницька смерть припинила його страждання. 
Як можна частіше будемо, дорогі, читати книгу своєї совісті. Коли вечором ляжемо в ліжко і залишимось наодинці і ніхто не буде нам мішати, тоді раніше, ніж заснемо, розкриємо книгу своєї совісті і будемо читати її, чи не провинились ми в чомусь – думкою, словом або ділом. Якщо виявиться, що провинилися, то зразу ж, без зволікання погасимо свої гріхи сердечним розкаянням. 
Будемо жити за законом Божим і по совісті, щоб для нас наша совість була не жорстоким мучителем, а благим і лагідним утішником і керівником. 
Господи, „прийми в цю годину наші молитви і направ життя наше до заповідей Твоїх. Душі наші освяти, тіла очисти, помисли направ, думки очисти і визволи нас од усякої скорботи, біди й страждання. Оточи нас святими Твоїми Ангелами, щоб ми, воїнством їх бережені й проваджені, прийшли до єдності віри й до пізнання неприступної Твоєї слави, бо Ти благословен єси на віки вічні. Амінь.”4
Проповідь на неділю 14-у після П’ятидесятниці.5
У сьогоднішньому євангельському читанні Церква пропонує нам притчу Господню про весільний бенкет. У цій притчі Царство Небесне порівнюється з весіллям, яке Отець Небесний влаштував Своєму Сину. 
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Тому Господь і уподібнює Царство Небесне до весільного бенкету.  І за нашим богослужінням, вершиною якого є Божественна Літургія, ми стоїмо перед лицем Самого Христа Спасителя. Господь каже, що „багато званих” закликані у Царство Небесне, але „мало обраних” (Мф. 23,14), бо не всі відгукуються, навіть не кожен віруючий. 

І ось сьогодні Отець Небесний знову влаштовує весільний бенкет. Відправляється недільна Літургія і Господь всіх віруючих, які належать до тої чи іншої парафії закликає прийти до храму, проте багато-хто по різних причинах відмовляється прийти. Це як у притчі говориться, що звані „знехтувавши те, пішли, хто на своє поле, а хто до своїх торгів” (Мф. 23,5), тобто у людей свої справи: у кого діти, у кого внуки, хтось будується, у когось вийшла з ладу домашня техніка, а багато-хто пішли торгувати. Незважаючи на це, Господь всіх зве на весільний бенкет, всіх зве у Небесне Царство – не в якесь там символічне, а в саме реальне: зве у храми, де  Духом і Тілом присутній Сам Христос, і кожен може не тільки послухати, що нам сьогодні скаже Христос, не тільки відчути Його близькість, але навіть доторкнутися до Христа. Ми можемо вкусити Його Пречистих Тіла і Крові, тобто прийняти в себе Христа і з’єднатися з Ним. І ось таке з’єднання християнської душі з Христом відбувається на цьому духовному бенкеті: Тіло Христове розчиняється у нашому тілі, а Кров -  у нашій крові. Яку ще вищу благодать можна собі уявити? Що для людини може бути бажанішим, ніж таке спілкування з Христом?  Що може бути більш радісним і більш повнішим? До чого ще можна прагнути на Землі, як не до з’єднання з Христом, якщо, звичайно, людина Його любить?   

І ось Господь всіх зве, але приходять не всі. У Євангелії сказано: „Почувши про це, цар розгнівався” (Мф. 22,7). Це часто відбувається у нас і серед нас, коли люди починають нехтувати Христовим закликом, полишають заповіді Божі, обминають десятою дорогою храми, які будували наші сучасники чи предки, а це значить, що вони втрачають з ними духовний зв’язок і не в змозі передати його своїм нащадкам. У Євангелії так і сказано, що „цар розгнівався, і, пославши військо своє, винищив тих убивць і спалив місто їхнє” (Мф. 22,7). І дійсно у цій життєвій катастрофі загинуло багато, так званих, віруючих.

У Євангелії дальше говориться, що цар сказав своїм рабам: „Весілля готове, а звані не були достойні; отже, ідіть на роздоріжжя і всіх, кого знайдете, кличте на весілля. І раби ті, вийшовши на дороги, зібрали всіх, кого тільки знайшли, і злих і добрих, і весілля наповнилось” (Мф. 22,8-10). Про кого це сказано? Це сказано про всіх нас, бо що ми собою представляємо? Багато з нас не знають ні заповідей Божих, ні Святого Письма, не одержали належного християнського виховання, багато з нас мають смутну уяву про християнську віру і про Бога. Ми тільки збираємось навчитись чомусь вічному і доброму. Серед нас є добрі і злі, витримані і нетерпеливі, мовчазні і  говіркі. І Господь зібрав тут усіх нас, кого знайшов спосібним хоч трохи зрозуміти суть благої вістки Христової. 

Дальше події у притчі розвиваються таким чином: „Цар увійшов подивитися на возлежалих, побачив там чоловіка, вдягненого не у весільний одяг. І каже йому: друже! як ти ввійшов сюди, не маючи весільного одягу? Він же мовчав. Тоді цар сказав слугам: зв’язавши йому руки і ноги, візьміть його і вкиньте у тьму зовнішню: там буде плач і скрегіт зубів; бо багато званих, та мало обраних” (Мф. 22. 11-14). Що означають ці слова Христові? Хто з нас буде зв’язаний і викинутий у тьму зовнішню, тобто у зовнішній світ, світ пристрастей і в погибель? Той, хто попав сюди випадково. А що таке весільна одежа? Раніше на Сході, запрошеним на весілля, господар видавав пишну одежу. Зараз у спеціальну, пишну одежу наряджають тільки молоду під час весілля. Запитаємо: де ми можемо одержати весільну одежу, коли приходимо до храму? Можемо її одержати на сповіді. Адже з ніг до голови ми опутані своїми гріхами і Господь устами священика нас запитує: „Які у тебе гріхи на совісті?” А він чи вона мовчать і відходять після цієї сповіді такими ж брудними і неочищеними, а тому й не одержують весільної одежі. На превеликий жаль ми зустрічаємось з таким явищем, коли людина мало або зовсім не помічає своєї гріховності і тоді вся вона, образно говорячи, у брудній одежі. І для того, щоб брати участь у весільному бенкеті Отця Небесного, щоб з’єднатися з Христом Спасителем, потрібна друга одежа, а ту брудну треба скинути, тобто треба покаятись. Не говорити, що „у всьому грішний”, „грішний, як усі”, „що крок, то гріх”, „ми всі грішні”, бо у такому випадку нічого позитивного з нами не відбудеться і це говорить тільки про те, що людина хоче приступити до Чаші без покаяння. 

Само бажання причаститися – походить від Бога, а те, що ми часом, слідуючи своїм думкам, які навіюються нам сатаною, під всякими приводами відказуємось від Причастя, то цього треба уникати. Бо всіх нас зве Христос і говорить: „Пийте з неї всі” (Мф. 26,27). Але єдиною умовою цього з’єднання являється покаяння, бо всі ми у гріхах.

Але якраз з покаянням відбувається велика плутанина. Частіше всього вона пов’язана з незнанням людини, коли вона ще ніколи в житті не сповідалася і ніхто її цьому не навчав.  У людини появляються питання: що говорити,  як говорити і що потрібно робити, щоб відбулась сповідь? Що спочатку цілувати Хрест чи Євангеліє? Але правильність полягає не в тому, що спочатку цілувати, а в тому, що людина повинна усвідомити, що вона стоїть перед Богом і недостойна бути в храмі, і брати участь у цій великій священнодії. Людина повинна усвідомити, що вона тут приходько, що вона бідна і убога, яку підібрали десь на дорозі, змилостивилися над нею і впустили сюди. 

Ось з такими почуттями треба входити до храму. І коли ми стоїмо, щоб приступити до сповіді і одержати весільну одежу, то повинні придивлятися, що прилипло до нашої весільної одежі від минулої сповіді. Адже до нас постійно чіпляється певний гріх, який ми робимо ділами, словами, думками і почуттями. Нам треба бачити свою нечистоту і каятися, треба всі сили своєї душі направити на те, щоб одежу нашої душі,  яку ми одержуємо, зберігати чистою і незаплямованою. Тоді поступово наше життя буде так мінятися, що з людей чужих Богу і Церкві - ми станемо дітьми Божими і чадами Церкви. 

Джерело нашого очищення є Чаша Христова. Якщо забрати звідси Чашу Христову, то це буде уже не храм, адже центром і осередком нашого духовного життя є ця Божественна служба – Євхаристія,  свідками якої ми буваємо кожен раз, коли приходимо на це святе місце. Дехто говорить, що до церкви ходить рідко, але завжди молиться дома. Це добре, що людина молиться дома, так і потрібно робити, але приступити до Причастя і з’єднатися з Христом не тільки духовно, але й тілесно, людина може тільки у храмі. Без Причастя не може бути ні молитви, ні добрих діл і не буде християнського життя. Тому ціллю нашого життя повинно стати постійне Причастя, яке для нас являється Царством Небесним. Коли ми причащаємося, то возносимось до Престолу Божого і сідаємо праворуч Бога Отця.

 Проте деякі говорять, що цього вони не відчувають. А чому не відчувають? Тому що ми настільки буваємо зв’язані гріхами, що в нас осліплені духовні очі і закритий духовний слух. Але якщо ми будемо старатись і поступово очищуватись від гріха, то відкриються наші духовні очі і появиться духовний слух. Тому коли ми знаходимось у храмі, то повинні утримуватись від бесід і ніщо стороннє не повинно захоплювати нашу уяву. „Всяке нині, - співається за Літургією у Херувимській пісні,  - відкладемо піклування”, бо храм є Небом, Царством Небесним, іншого просто не існує. І це „Царство Боже, - каже Христос, - всередині вас є” (Лк. 17,21). Божественне життя, спасіння, безсмертя, вічність розкривається уже тут. Ми причащаємось трапези вічності тому, що Тіло Христове воскресле і безсмертне, і ми вкушаємо Його для того, щоб і нам обожнитися, і розкрити у собі спосібності до Царства Небесного, сприйняти його. А багато людей нехтують цим, відкладають, бо їм лінь підготовитись, попоститись і якісь забобони захоплюють їхню уяву. Байдужість до Чаші – це байдужість до Христа. Хто не любить Іісуса Христа, тому анафема, тобто відлучення, як сказав св. ап. Павло (2Кор. 16,22). Хто не любить Євхаристії, тому анафема, бо цим провіряється все. І дальше: як людина відноситься до Христа, так вона відносить і до Отця Небесного. Тепер, коли Христос вознісся на Небеса, відношення до Христа провіряється відношенням до Святого Причастя. Якщо Св. Причастя  - це серцевина всього життя людини, значить, людина дійсно прагне до Царства Небесного, дійсно хоче бути з Христом. Якщо у людини крім цієї спраги є ще якісь бажання, це буде говорити про те, що вона просто не розуміє, для чого приходив Христос.

Євхаристія – це наріжний, пробний камінь нашої віри і нашого відношення до Бога. Тому до Причастя треба готуватись особливо. Якщо святі апостоли причащались щоденно, то коли пройшло декілька десятків років, християни стали причащатись раз на тиждень. З плином часу періодичність Причастя скорочувалось і уже до 4 століття появились християни, які причащались тільки один раз на рік. А тепер є й такі, які взагалі не причащаються, хоч по церковним правилам хто хоч би раз на рік не причастився, той стає, власне, не християнином і робиться уже як би не хрещеним. Чому це відбувається серед нас? Тому, що коли ми причащаємось, ми, на жаль, нічого не відчуваємо і з нами нічого позитивного не відбувається. 

І ось ця байдужість є дуже тяжким гріхом проти Христа. Тому нам треба змінити своє відношення, треба в цьому покаятись, все своє життя перевернути, щоб нам з вірою і любов’ю приступати до святої Чаші. Бо, власне, якраз в ній джерело нашого духовного життя і тільки в ній наше спасіння. Тільки через святе Причастя ми приймаємо в себе благодать і з’єднуємось з Христом. 

А то як у нас буває? Причастились і ще молебень хочемо щоб священик відслужив, під облачення попасти і цим показуємо, що нібито Чаша Господня недостатня. У нас багато що перетворилось у формальність, бо ми у результаті Причастя не тільки не з’єднуємось з Богом, а, навпаки, тут на землі причащаємось, а на небі – ні, бо наше Причастя буває недостойним з-за нашої метушні і гордості. 

Тому наше духовне життя повинно, так ми мовити, йти у двох напрямках. З одного боку, ми повинні постійно прагнути до Причастя Христових Таїн, а з іншого, ні на секунду не забувати, хто ми такі, завжди пам’ятати, що ми цього зовсім не достойні, і постійно зі всіх сил трудитись над своєю душею, очищати її від гріха, щоб прийняття Святих Таїн було для нас не на шкоду, а на користь, бо все, що відноситься до Христа, як пише апостол, „гостріше від усякого меча двосічного” (Євр. 4,12).

„Владико, Господи Іісусе Христе! Ти стражданнями Твоїми мої страждання зцілив, і ранами Твоїми мої рани вилікував. Дай мені, грішному, сльози покаяння; освяти тіло моє  пахощами Твого Животворящого Тіла, і насити душу мою Твоєю Чесною Кров’ю проти гіркоти, що нею мене супротивник напоїв. Піднеси мій розум до Тебе, бо він прилип до землі, і виведи мене з ями погибелі, бо я не маю покаяння, не маю душевного жалю за гріхи, не маю сльози втішаючої, що приводить дітей Твоїх до їх насліддя ... Але, Владико, Господи Іісусе Христе! Подателю добра! Дай мені цілковите покаяння, дай і серце невтомне на шукання Тебе! Пошли мені благодать Твою і обнови в мені вигляд Твого Образу ... Прийди та знайди мене; приведи мене на пашу Твою та приєднай до вибраних овець святої Твоєї отари. Підживи мене поживою святих Твоїх Таїн, за молитвами Пречистої Твоєї Матері і всіх Твоїх святих. Амінь”.6        
Проповідь на неділю 15-у після П’ятидесятниці.
        Сьогодні, дорогі, ми слухали євангельське читання про те, як до Христа Спасителя підійшов законник, який спокушав Його питанням: „Учителю! яка найбільша заповідь в законі ”, і як Господь відповів йому: „Люби Господа Бога твого всім серцем твоїм, і всією душею твоєю, і всім розумінням твоїм: це є перша й найбільша заповідь; друга ж подібна до неї: люби ближнього твого, як самого себе; на цих двох заповідях утверджується весь закон і пророки ” (М. 22,36-40). 
Відповідь Спасителя пояснює, як повинна жити людина, щоб успадкувати життя вічне. Любов до Бога і любов до людини немислимі одна без другої. Господь – це наш Небесний Отець, Творець світу, вища Істота, перед Якою кожен з нас з благоговінням схиляє голову, до Якого кожний звертає святі зітхання й молитви. Господь Бог не тільки подає нам життя, але й дарує вічність. Любов людини до Бога природна, бо ми не можемо інакше відноситись до Свого Творця, як тільки люблячи Його всім серцем і всією душею. Тому як важливо, дорогі, не дозволяти утручатися в неї нічому нечистому, берегти її для Бога. Людська душа – центр нашого духовного світу, який повинен бути чистим і світлим, адже тільки чиста і світла душа може любити Господа і любов тільки такої душі угодна Богу. 
Іісус Христос закликає любити Бога „і всім розумінням ”, тобто розумом, який визначає свідоме відношення людини до Бога і навколишнього світу. Так любити Бога – значить зусилля розуму - вищого дару Божого, направляти тільки на благі діла, проникати в тайни Провидіння Господнього, прославляти Бога за Його дивні творіння і мудрість, які відкриваються тим, хто постигає світ і його досконалість.
Такий зміст першої і найбільшої заповіді Господа, яку ми часто відокремлюємо від заповіді любити людину. Люблячи Бога, ми прагнемо виконати Його заповіді, служити Йому, але коли діло стосується перетворення заповідей в життя, далеко не всі ми виявляємось щирими виконавцями волі Божої.

Багато-хто вважає: саме головне молитва до Бога і любов до Нього і забувають про те, що любов до Бога нічого не варта, якщо ми не любимо один одного. Тому-то Господь і говорить: „люби ближнього, як самого себе ”, тобто побажай ближньому того, чого і ти сам собі бажаєш, і любов твоя до себе нехай стане для тебе мірилом відношення до інших людей. Тільки при цій умові двоєдина заповідь про любов до Бога і людини буде нами виконана.

Всі ми залежимо однин від одного і всі ми складаємо єдину людську сім’ю, і тому взаємне відчужування, породжене гріхом і відсутністю любові означає про невиконання заповіді Божої про любов до ближнього. Звичайно, важко заставити себе любити і поважати наперед нам відому злу людину, але Слово Боже справедливе. Господь укріпляє наш дух прикладом Своєї вищої, досконалої любові, яка привела Сина  Божого, щоб спасти і добрих, і злих, і допомагає перемагати наші безблагодатні почуття. Тільки любов, подібна до Божої, тільки молитва і подвиг виховання добрих почуттів поступово створює у людині нову духовну свідомість – свідомість християнську. 
Потрібно уміти прощати, щоб виконати заповідь Божу про любов до ближнього. Господь в одній із Своїх притч прямо сказав: „Коли не будете прощати людям провин їхніх, то і Отець ваш не простить вам провин ваших ” (Мф. 6,15). Отже, щоб виконати заповідь про любов до Бога і ближнього, ми повинні пересилювати обмеження природного стану душі і вирости духовно в міру любові Христової, в міру досконалості, до якої Христос закликає кожного з нас. Тільки то серце полум’яніє вогнем всепрощаючої любові, в якому дією благодаті Божої народжується співпереживання співчуттю Божому до людей. Любов допоможе відкинути все, що стає перешкодою для добрих відношень. Метушливе вийде з поля духовного зору, якщо ми звернемо увагу на головне у людині, нехай навіть вона не викликає нашої симпатії. Ми побачимо тоді, що цю людину долають пристрасті і гріхи, долає духовна хвороба, яку потрібно лічити, щоб спасти дорогоцінний скарб, який перебуває в ній і який називається образом Божим.

Істинний християнин, який живе Духом Божим, без сумніву, зуміє виконати заповіді про любов до Бога і про любов до ближнього, бо він все прощає, піднімаючись вище образ і відчуження. Він бачить перед собою людську душу у її гріховних ранах і молиться за неї Богу. Він любить її любов’ю Христовою, бажаючи їй зцілення і повернення до Бога, як Його надбання.

Молитва за нелюбимих особливо угодна Богу. З житій святих ми знаємо, що якраз молитви мучеників за мучителів істинні перед Богом і, нерідко, коли мученик одержував свободу, він говорив: „Господи, я тепер не маю тієї сміливості молитися за своїх кривдників, тому що мене люблять, і мене вже не гонять ”. Просвітлена, істинно-глибока молитва за тих, хто гонить, ненавидить, робить нам прикрості, воістину означає високу духовну досконалість, бо в ній молитовник уподібнюється Самому Христу – вищому моральному ідеалу всіх християн. Для багатьох з нас подвиг такий не під силу, але не потрібно падати духом. Нехай кожен випросить у Господа великий і благодатний дар молитви і любові. Той, хто одержить його, зрозуміє, яке блаженство і щастя, коли душа любить і Бога, і людей, забуваючи особисті неприємності і образи. Тож будемо прагнути до того, щоб любов до Бога „всім серцем ..., і всією душею ..., і всім розумінням ” і тільки вона визначала наше життя, і щоб любов до ближнього знайшла своє християнське, щиросердечне, духовне вираження у благородних почуттях, які заховані в душі, але зримо відкриваються у молитвах і добрих ділах. Амінь.
Проповідь на неділю 15-у після П’ятидесятниці.

Учителі Закону, які в юдеїв звались фарисеями виконували заповіді Божі поверхово і думали, що цього вже достатньо. Вони ненавиділи Іісуса Христа, який вчив і наставляв догоджати Богу не поверхово, але щоб це догоджання походило з серця людини. Ця ненависть доходила до тої міри, що до Христа підходили, або як у значиться у Євангелії, спокушали, щоб витягнути з Нього якесь слово, щоб після цього оскаржити перед старшими, або пристидити перед людьми. Таке траплялось декілька разів, але нічого з того не виходило, бо Іісус Христос, являючись предвічною Правдою, умів їм так відповісти, що вони змушені були замовчати і самі залишались пристидженими. Проте не дивлячись на такі невдачі, фарисеї не покидали випадку добитись свого. І, власне, про таку якраз спокусу йшлося в Євангелії, яке подає нам нині Свята Церква.

„Один  ... законник, - пише св. Євангеліє, -  спокушаючи Його, запитав, кажучи: Учителю! яка найбільша заповідь в законі?” (Мф. 22, 35-36). Таким питанням фарисей нібито хотів узнати, яка заповідь з поміж усіх заповідей є такою, на яку треба звертати найбільшу увагу. Може всі заповіді одинакові і між ними немає жодної різниці? А якщо така різниця є, то котра заповідь між іншими займає перше місце?

Іісус Христос на це питання відповів так: „Люби Господа Бога твого всім серцем твоїм, і всією душею твоєю, і всім розумінням твоїм; це перша й найбільша заповідь ” (Мф. 22,37-38).   Спаситель наш, углядівши приховану хитру думку фарисея, а також як Всезнаючий, переконавшись, що в серці запитувача немає приписаної законом любові, приводить йому той закон і указує, що любов до Бога є першою і найбільшою з усіх заповідей. Ту любов до Отця Небесного повинна мати кожна людина, як створіння Свого Творця, як слуга Своєму Всемогутньому Господу, як убога до Свого Добродія. А коли Бог є нашим Творцем, Господом і Добродієм і нашим Отцем, то і любити ми повинні Його всім серцем, всією душею і всім розумінням.

Що то значить любити Бога всім серцем?  Це значить, що ми любимо Його понад всі створіння, понад всі предмети і речі. Це означає, що ми з свого серця видаляємо все те, що не згідне з любов’ю до Бога і не утримуємо у своєму серці нічого іншого, крім Самого Бога.
Дальше, що означає любити Бога всією душею? Любити Бога всією душею значить робити все тільки те, що Йому угодне і відвертатись від всього того, що Йому неугодне і завжди і всюди про Нього пам’ятати. 

І що, нарешті, значить любити Бога  всім розумінням? Це значить, щоб всі думки і почуття починались і закінчувались в Богові. 

Що ж робити, щоб так любити Бога? Багато з нас говорять, що любити на цьому світі треба перш всього тата і маму, жінку і дітей, родичів і приятелів. Так, якщо ми їх любимо, то робимо добре. Але роздумаймо і запитаймо самих себе, хто нам дав тата і маму, жінку і дітей, родичів і приятелів, яких ми маємо? Ми, як віруючі, скажемо, що їх дав Бог. А коли так, то і любити ми повинні Його більше всього, більше як тата, як маму, як жінку, як дітей, більше ніж все, що маємо і що називаємо своїм. Якщо не будемо любити Бога, то Він відійме від нас все, що ми любимо більше за Бога. Ми повинні признати, що для нас добрі, бажані і любимі наші близькі. Але при цьому, ми повинні звернути свою думку до Господа Бога і твердити: „Добрий Ти для мене, Господи і Боже, що для мене даєш все для добра! Все це я люблю, проте Тебе я люблю більше, ніж їх, бо їх маю від Тебе, бо вони є Твоїми дарунками. 

Але якщо хтось з нас немає ні тата, ні мами, ні чоловіка, ні жінки, ні дітей, якщо він сирота, то що ж тоді? Тоді для нас ще легше любити Бога понад все. Тоді можемо говорити разом з пророком Давидом: „Коли батько й мати покинули мене, то Ти, Господь, прийняв мене ... Господь – Світло моє і Спаситель мій, кого мені боятися? Господь охорона життя мого – кого мені страхатися? ... Ти – Поміч моя, не відкинь мене і не покинь мене, Боже Спасителю мій ” ( Пс. 26, 10;1;9). Тому „молитиму Тебе, Господи, Кріпосте моя ” (Пс. 17,1). Отже, якщо ми самі без родини і приятелів, то будемо пам’ятати, що з нами всюди і завжди Господь. А коли так, то любімо Господа Бога всім серцем, всією душею і всім розумінням.

Але по чому можемо пізнати, що так ми любимо Бога? Можемо пізнати по тому, коли будемо виконувати волю Божу і сповняти Його заповіді, тобто коли будемо готовими скоріше постраждати, ніж образити Бога, коли будемо готовими скоріше позбутись своєї слави і привілеїв, ніж зрадити Богу. Кому Господь Бог наймиліший понад все на світі, хто весь перейнятий любов’ю до Бога, хто буде про те страшитись, щоб виконувати волю божу, пам’ятати заповіді Його, для того, як мовить Христос, любов до Бога буде першою, найбільшою і найважливішою заповіддю.

 Але ж хіба на цьому закінчується всяка заповідь? Відповідь на це читаємо дальше у нинішньому Євангелії. Іісус каже законовчителеві: з заповіддю про любов до Бога сполучена й інша, так саме важлива і подібна до першої: „Люби ближнього твого, як самого себе ” (39). Чому Спаситель так наполягає, що любити ближнього так само важливо, як любити Бога? Відповідь на це питання неважка, бо знаємо з Писання, що хто любить Бога, той чинить волю Божу, а воля Божа полягає в тому, щоб і ближнього ми любили як самих себе. Хто не любить ближнього, той не виконує волі Божої, той і Бога не любить. В любові до ближнього, отже, виявляється любов до Бога, так що де немає одної, там не буде і іншої. Тому й св. євангеліст Іоанн Богослов написав: „Хто каже: я люблю Бога, а брата свого ненавидить, той говорить неправду: бо той, хто не любить брата свого, якого бачить, як може любити Бога, Котрого не бачить?” (1 Ін. 4,20); „хто ненавидить брата свого, той перебуває в темряві ” (1 Ін. 2,11). „Усякий, хто ненавидить брата свого, є людиновбивця ” (1Ін.3,15). Щоб це краще зрозуміти, покажемо його на прикладі.

Дорогий твоєму серцю приятель на довгий час залишив свій дім і доручив тобі свою дитину з проханням дозирати її і бути її за тата. Ти радісно прийняв дитину свого приятеля, проте після його від’їзду про дитину не дбав і дитина з-за цього стала немічною, терпіла нестатки і голод, зазнала всяких збиткувань. Тож відповімо собі, чи любимо ми свого приятеля, коли так несправедливо поступали з його дитиною? Якщо не любимо дитини, то не любимо і її тата, тобто свого приятеля. А тим приятелем є Господь Бог, бо кожна людина на цьому світі є Його дитиною. Адже кожен з нас створений за образом і подобою Божою, кожен з нас викуплений неоцінимою Кров’ю  Іісуса Христа і кожен з нас, людей, закликаний до одного Царства Небесного. І тому в кожному нашому ближньому ми повинні бачити дитину Божу, дитину, яку любить Отець Небесний і яку закликав до блаженної вічності. З цього прикладу, дорогі, ми бачимо, що люблячи  ближнього, ми  самі тоді любимо Бога і теж бачимо, що любов до ближнього так саме важлива, як і любов до Бога.

І як ми маємо любити ближнього? Так, як любимо самих себе. Але що то значить: любити ближнього, як самого себе? Це значить не робити ближньому нічого такого, чого собі б не зробили. І робити ближньому то, що собі приємне і бажане. Так, наприклад, потребує наш ближній нашої одежі, а ми маємо дві – віддамо йому; потребує хліба - уділимо йому, а Бог все нам віддасть, за все віддячить. Потребує наш ближній допомоги у кривді, оборонимо його і тільки від Бога будемо очікувати віддяки. Потребує наш ближній, щоб його ми відвернули з дороги загибелі і навернули на дорогу спасіння, тоді й душу свою покладемо за нього, як і Христос душу Свою поклав за нас. А любов та до ближнього нехай буде не тільки на слові, але й на ділі, як про це пише св. ап. Іоанн Богослов: „Діти мої! Будемо любити не словом, чи язиком, а ділом і правдою ” (1 Ін. 3,18). Якщо так будемо любити, то будемо любити як самих себе. Бо ближнім нашим, як про це говорить нам Спаситель, є кожна людина без винятку: чи вона добра, чи зла, чи нашим приятелем, чи ворогом, чи достойним того, чи не недостойна, чи вона іновірець, чи християнин; тобто кожен є нашим ближнім.

Об’явивши законовчителю, що людина має любити Бога всім серцем, всією душею і всім розумінням, а ближнього як самого себе, Іісус Христос добавив: „На цих двох заповідях утверджується весь закон і пророки ” (40). Цим узагальненням Спаситель хотів показати, що в цій двоєдиній заповіді вміщується весь Закон Божий, вся воля Божа і вся міць Царства Небесного. Тобто, хто любить Бога і ближнього, той не убиває, не краде, не перелюбствує, не свідчить і не присягає несправедливо і нічого чужого не бажає, словом виконує весь закон.

Але щоб так любити Бога, треба Його пізнати, а до пізнання приводить віра. Щоб любов пробудити, оживити і укріпити, потрібна віра в Бога, отже і віра в Спасителя нашого Іісуса Христа, бо як пишеться у св. ап. Павла: „Праведний вірою – живий буде ” (Євр. 10,38). До тої віри Іісус Христос хотів привести фарисеїв, бо бачив, що в їхніх серцях ніякої любові не було. Як це відбувалось, оповідає дальше нам сьогоднішнє Євангеліє. Бо коли Господь розмовляв з тим фарисеєм, біля них зібралося багато інших фарисеїв і Христос запитав їх: „Що ви думаєте про Христа, чий Він Син?” Фарисеї на те відповіли: знаємо, що Спаситель має походити від Давида (42). 

До цього часу фарисеї розмовляли з Іісусом Христом, як з рівною з собою людиною і всіляко старались зловити Його на якомусь слові, щоб потім Його оскаржити або осміяти. А тепер запитання дає їм Христос, знаючи як Бог їхні противні думки, і питання стосується Свого Божества. І коли фарисеї відповіли, що Христос є сином Давида, то Христос дальше запитує їх: „Як же Давид, з натхненням, зве Його Господом, коли говорить: сказав Господь Господеві моєму: сиди праворуч Мене, доки покладу ворогів Твоїх до підніжжя ніг Твоїх ” (Пс. 109,1) (43-44). Якщо, мовить Христос, „Давид зве Його Господом. То як же Він син Йому ” (45). Адже ні один тато не називає свого сина Господом, то чому це робить Давид, який був не тільки царем, але й пророком і в якому діяв Дух Святий? Давид так сказав, бо Спаситель, Іісус Христос, був разом Богом і Людиною. Як Людина, Він походив з роду Давидового і був його нащадком, був сином Давида і тому так часто називав Себе Сином Чоловічеським. Але як Бог – Іісус Христос є Сином Божим і тому Господом всіх людей, а разом з ними і Господом Давида, а тому й назвав Його Давид Господом своїм.

 Що цим хотів показати Іісус Христос фарисеям? Хотів показати, що ці слова пророка Давида сказані про Нього, і що Він є не тільки правдивою Людиною, але й правдивим Богом.

Спаситель як би так хотів сказати фарисеям: пізнайте в Мені того Господа, до якого Бог Отець мовив: сядь по праву  сторону від Мене, поділяй зі Мною міць і владу, будь рівним зі Мною: світлом від світла, Богом істинним від Бога істинного. Пізнайте в Мені Христа, Спасителя і не будьте Моїми ворогами, бо Сам Господь сказав, що всіх неприятелів Моїх Він покорить під ноги Мої, іншими словами переможе всіх ворогів і на Страшному Суді зітре і в ніщо оберне, чого ви вбережіться і бійтесь, коли не віруєте в Мене як в Бога і Спасителя. 

„І ніхто не зміг відповісти Йому ні слова, - так закінчується сьогоднішнє Євангеліє, - і з того дня ніхто не посмів питати Його ” (Мф. 46). Замість того, щоб признати, що вони не розуміють нічого з того, про що запитував їх Христос, замість того, щоб попросити Його розтлумачити їм ту науку і, нарешті, замість того, щоб признати в Ньому Свого Спасителя і Бога – фарисеї, сказано, з стидом відійшли і вже не наважувались більше спокушати. Отож вони воліли за краще піти з стидом, ніж увірувати в Того, Котрий міг зробити їх щасливими. Фарисеї воліли краще залишитись ворогами і противниками Христовими і загинути навічно, ніж стати Його слухачами, учнями і послідовниками. Отож, горе кожному, хто уникає світла Божої науки, горе тому, хто залишається у темноті і невченні, і не хоче просвітитися світлом божественної істини.

Так, з Божою допомогою, ми пройшли нинішнє євангельське читання. Будемо старатись, дорогі, пізнати Іісуса Христа, як Сина Божого, увірувати в Нього, як в істинного Бога, бо ця віра будитиме, живитиме і укріплятиме любов до Бога і ближнього. Маючи цю віру, полюбимо Господа всім серцем, всією душею і всім розумінням, а ближнього полюбимо як самих себе. А люблячи так Бога і ближнього – виконаємо весь закон. Виконуючи ж весь закон – зможемо надіятись благословення Царства Небесного і вічної нагороди у Христі Іісусі, Господі нашому, Якому з Отцем і Святим Духом слава, честь і Держава по віки вічні. Амінь.     

Проповідь на 16-ту неділю після П’ятидесятниці.

       Царство Небесне подібне до одного чоловіка, який „вирушивши в чужу країну, покликав своїх рабів і доручив їм  майно своє: одному дав п’ять талантів (талант – вага срібла), другому два, іншому ж один, кожному за спроможністю його, і відразу ж виїхав. Той раб, який одержав п’ять талантів, пішов і використав їх на діло і придбав інші п’ять талантів; так само і той, який одержав два таланти, придбав інші два; а той, який одержав один талант, пішов і закопав його в землю і заховав срібло господаря свого. Коли минуло багато часу, приходить господар рабів тих і вимагає в них звіту. Підійшов той, який одержав п’ять талантів, приніс інші п’ять талантів і сказав: господарю! п’ять талантів ти дав мені; ось ще п’ять талантів я придбав на них. Господар його сказав йому: гаразд, добрий і вірний рабе! У малому ти був вірним, над великим тебе поставлю; увійди в радість господаря твого. Підійшов також і той, який одержав два таланти, і сказав: господарю! два таланти ти дав мені; ось, інші два таланти я придбав на них. Господар його сказав йому: гаразд, добрий і вірний рабе! у малому ти був вірним, над великим тебе поставлю; увійди в радість господаря твого. Підійшов і той, який одержав один талант, і сказав: господарю! я знав тебе, що ти людина жорстока, жнеш, де не сіяв, і збираєш, де не розсипав; і, побоявшись, пішов і заховав талант твій в землі; ось тобі твоє. Господар його сказав йому у відповідь: лукавий рабе і лінивий! ти знав, що я жну, де не сіяв, і збираю, де не розсипав; тоді треба було тобі віддати срібло моє купцям, і я, прийшовши, одержав би своє з прибутком; отже, візьміть у нього талант і дайте тому, хто має десять талантів, бо кожному, хто має, дасться і примножиться, а в того, хто не має, відніметься і те, що має; а негідного раба вкиньте в тьму кромішню: там буде плач і скрегіт зубів. Сказавши це, проголосив: хто має вуха слухати, нехай слухає!” (Мф. 25, 14-30).
Таланти – це ті дари, якими Господь наділяє людину. Необхідно звернути особливу увагу на людину, яка одержала один талант. Психологія цього чоловіка дивна. Він не старається примножити свій дар, але з заздрістю дивиться на тих, кому господар дав у два і п’ять разів більше, ніж йому. Від нього вислизнула та розумна далекоглядність, якою керувався господар. Він не хоче слухати голосу благого розуміння і не думає про те, яка велика відповідальність тих, які одержали більше; він не запитує себе, чи зможе він нести цей обов’язок і чи зможе він витримати той тягар, якого він домагається. Він не думає про те, що господар щадить його і любить його так, як любить інших. Його переслідує тільки одна думка: ті мають більше; їхнє щастя приносить і завдає йому болю, ним оволодіває заздрість і у нього відсутня простота.
Що таке простота? Всі ми діти одного Отця Небесного, всі ми брати у Христі і тому нам нічого гордитись один перед одним. Якщо тобі Господь дав які-небудь переваги, таланти, здібності, багатство, славу, то вони не твої, вони Божі, Божий дар, як про це пише святий апостол Павло (Єф. 2,8). І ось, хто простий серцем, той прекрасно це відчуває, відчуває своє маленьке і разом з тим рівне з усіма людьми становище. І ось з цього стану, з такого усвідомлення свого співжиття з людьми у такої людини виникає добре, ввічливе, ласкаве, нечванливе, рівне, спокійне відношення до інших. Це і буде називатись сердечною простотою. 
Проста серцем людина нікого не образить, нікому не стане поперек дороги, нікого не осудить, нікому не позаздрить. Хто простий серцем, той згодиться на важку працю, саму принизливу і неавторитетну; така людина не придирлива до їди і одежі, вона не вимагає і не шукає комфортного життя. Чому так? Тому, що простота втримує людське серце у постійному упокоренні і свідомості свого недостоїнства. Хто простий серцем, той співчуває потребуючим допомоги, той легко входить у становище нещасних, скорботних і страждаючих. А чому? Тому, що сердечна простота незлобива, м’яка, велелюбна, лагідна, а все це якраз робить людину з простим серцем здатною на добрі діла, робить її милосердною. Хто простий серцем, той, нарешті, належно і благоговійно молиться Богу, у серці того постійно живе страх Божий, живуть віра і любов. Прості серцем не здатні до невір’я і вони ніколи не виступають проти Бога. 
Ось такі достоїнства простоти. А Господь любить сердечну простоту і йде їй назустріч Своєю благодаттю. Тому у серцях простих поселяється Дух Святий, Який веселить їхні серця, знищує в них прояви нудьги і спопеляє в них плотські рухи, так, що можна сказати, що прості серцем разом бувають і чистими серцем.

Ось до чого нам треба прагнути, дорогі: одержавши від Господа ті чи інші дарування, у простоті серця будемо їх примножувати, а Господь, вірний Своїм обітницям, осінить нас вічною славою, подасть нам радість, яку не зможе відняти у нас ніхто і ніщо. Амінь.
Проповідь на 16-ту неділю після П’ятидесятниці.1
У євангельському читанні сьогоднішнього дня ми слухали про те,  якої нещасної участі зазнав лінивий і лукавий раб, який, одержавши від свого господаря талант, не потрудився примножити його, подібно іншим рабам, але закопав його в землю.

Чому він так поступив? Звичайно тому, що вважав дане йому надто незначним, малим, над чим можна було би потрудитись і потурбуватись. Але хіба не те саме буває і в нашому житті, коли ми на мале і маловажне майже не звертаємо уваги. Опускаємо, наприклад, зробити що-небудь добре тільки тому, що воно з першого погляду – дрібниця; або робимо що-небудь худе тому, що воно здається невеликим злом; чи не стараємось викоренити в собі яку-небудь недобру звичку тому, що вона здається нам мізерною; нехтуємо своїми обов’язками тому, що вони уявляються нами надто дрібними; відкладаємо до іншого, більш вільного часу яке-небудь діло тому, що воно представляється нам малозначущим. І ще багато чого не робиться нами по тій причині, що здається неголовним? Але премудрість Божа заповідає нам: „У малому ти був вірним, над великим тебе поставлю ” (Мф. 25,23) і тому правилом мудрого являється робити все: не тільки велике, але й мале з необхідною увагою і старанністю.  
Що потрібно звертати увагу на все велике, що не можна легкодумно відноситись до всього важливого – це очевидно само-собою; це, без сумніву, кожен робить у міру своїх сил і спосібностей. І сама розсіяна людина прикладе старанність, коли їй  поручають якесь важливе діло; і самий легкодумний не зразу згодиться на який-небудь явно  безчесний  і аморальний поступок. Отже про велике і без нагадування розуміє кожен.

Але ми не повинні забувати і про мале. Чому? По-перше, тому що ми не завжди уміємо вірно розрізняти велике від малого. Нам уявляється іноді великим і важливим те, що само по собі не тільки не істотне, але справедливо нікчемне по відношенні до нашого спасіння і вічного життя. 

Нам нерідко здається, що великим діло у нашому житі є придбання як можна більше скарбів, щоб забезпечити своє життя на довгі роки. Цього треба остерігатись, бо це обман і сітки лукавого. Господь говорить: „Цієї ночі душу твою візьмуть у тебе; кому ж дістанеться те, що ти заготовив?” (Лк. 12,20).
Над здається надзвичайно важливим придбати у людей славу і пошану. Але знаймо, що це тільки марево, яке зникає подібно до пари. „Горе вам, - говорить Господь, - коли всі люди говоритимуть про вас добре! бо так робили з лжепророками батьки їхні ” (Лк. 6,26). 

Ми дорожимо увагою, прихильністю і покровительством сильної людини і на цьому будуємо своє майбутнє щастя. Будемо остерігатись цього. Слово Боже говорить нам: „Не надійтесь на князів, на синів людських, бо нема в них спасіння. Вийде дух із нього і знову він вернеться в землю свою; того ж дня зникнуть і всі думки його ” (Пс. 145, 3-4), а з ними пропадуть і всі наші надії. Так само і все те, „що високе в людей, те мерзотне перед Богом ” (Лк. 16,15), бо у Бога сама справедлива оцінка всьому. 
З іншого боку, нам часто видається малим все те, що в дійсності велике і важливе. Нам, наприклад, здається малозначущим бездумно вимовити те чи інше слово. Але будемо пам’ятати, „що за всяке пусте слово, яке скажуть люди, - говорить Сам Господь, - вони дадуть відповідь в день суду, бо за слова свої будеш виправданий і за слова свої будеш осуджений ” (Мф. 12, 36-37).
Дехто ні в що не ставить нескромного і спокусливого погляду. Але не так судить про це Господь і Суддя наш: „Я кажу вам, що всякий, хто дивиться на жінку з похіттю, вже вчинив перелюб з нею в серці своєму ” (Мф. 5,28). 

Дехто з людей не звертає ніякої уваги, проходячи мимо бідного і знедоленого. Але будемо знати, що в його особі ми зневажаємо Самого Господа Іісуса Христа, Який скаже на Своєму Суді: „Істинно кажу вам: тому що ви не зробили цього одному з менших цих, то не зробили Мені ” (Мф. 25,45).

Нам здається малозначущим, коли ми заздрісним оком дивимось на те, що є в інших, а не має в нас. Будемо остерігатись і цього, бо тут ми теж порушуємо заповідь Свого Творця, Який сказав: не зазіхай „на дім ближнього твого; не пожадай жінки ближнього твого, ані раба його, ані рабині його, … ані чого-небудь, що належало б ближньому твоєму ” (Вих. 20, 17), бо все це приведе тебе до вічного осудження.

Твоя посада у суспільстві показується тобі надто простою? Вона навіть презирлива серед людей? Не будемо падати духом: у суспільстві всі посади важливі і необхідні, і вірний у малому буде поставлений над багатьма. Про Різдво Спасителя світу перші почули від ангелів і перші удостоїлись поклонитися Йому, на перший погляд, останні у суспільстві люди – пастухи, які стерегли вночі своє стадо. У київських печерах нетлінно почивають не одні святителі і князі, але й смиренні приватники, просфорники і гробокопателі. 

Що, на перший погляд, менше і не значніше від лепти – самої мілкої монети часів земної проповіді Христа Спасителя? Але за неї одна вдовиця заслужила велику похвалу від Господа. 

Що таке чаша холодної води? Але хто подає її в ім’я Христове, той за Його обітницею заслужить небесну нагороду. 

Отже, будемо остерігатись і малаго гріху, так як він, як беззаконня, ненависний Богу. Не будемо обминати своєчасно виконати і саме мале добре діло, так як воно, як всяке добре діло, приємне перед Спасителем нашим Богом. 

Не будемо нехтувати і малим ще й тому, що з малого складається і з малого походить велике, і самі події виникають іноді з самих малих причин. З малого зерна виростає велике дерево, з малих краплин утворюється неоглядне море, з дрібних піщинок виростають цілі гори. Так буває як у матеріальному, так  і у духовному.

Невелике, з першого погляду, діло - попробувати плоду від дерева пізнання добра і зла. Але це привело до жахливих наслідків.

Здається, що невеликий гріх порушити одну яку-небудь з малих заповідей. Але порушник одної заповіді переступає весь закон, ображає Законодавця, відкидає Його владу над собою, а тому, як пише св. ап. Яків, хто „согрішить у чому-небудь одному, той стає винуватим у всьому ” (Як. 2,10).  

Від одного необдуманого слова виникає сварка, потім ворожнеча і ненависть, які закінчуються іноді надто плачевно. Від одного необережного погляду  збуджується похіть, яка „зачавши, породжує гріх, а вчинений гріх породжує смерть ” (Як. 1,15). Один свавільний поступок породжує інший, потім з’являється звичка, яка швидко зростає і стає нездоланною пристрастю. Хіба не таким шляхом багато-хто доходить до страшної розпусти, до повного духовного омертвіння, до жорстокості у гріхах і кінцевої загибелі? 

Ніхто не народжується злодієм, а ним поступово стають, коли крок-за-кроком йдуть шляхом порушення заповідей Божих, починаючи з малого і переходить до більшого. З іншого боку, і добродійними не робляться раптом, а поступово. Тож почнемо з малого доброго і дасть Бог, дійдемо і до доброго великого. Але щоб  цього досягнути, не пропустимо ніякого малого доброго діла. Тоді для нас не будуть важкими і великі подвиги любові до Бога і ближніх. Благо тому, хто бере на себе ярмо заповідей Божих з юності своєї. Для нього іго Христове стане добрим і тягар легким (Мф. 11,30).   

Отож не тільки у великому, але й у малому будемо вірними. З благоговінням будемо дивитися на щонайвищий приклад цього піклування, який подає нам Сам Творець і Промислитель всього. Адже що таке волосинка? Але у Небесного Промислителя „і волосся на голові все обчислено ” (Мф. 10,30) і без Його волі не впаде ні один волосок.
Що значить польова трава, „що сьогодні є, а завтра буде вкинута в піч ”? Але Бог одіває її так , „що й Соломон у всій славі своїй не одягався так, як кожна з них ” (Мф. 6, 29-30). „Чи не дві малі пташки продаються за … дрібну монету? І жодна з них не впаде на землю без волі Отця вашого ” (Мф. 10, 29), Який годує і одіває і їх. 
 Що перед Богом й сама людина? Але Отець Небесний не пощадив для її спасіння Свого Єдинородного Сина. Хто завжди поступає за цим правилом, тобто все велике і мале старається виконати з належною увагою і щирістю, не позволяючи собі ніякого легковажного поступка, для кого всяке, хоч і мале діло велике уже тому, що воно добре і приємне перед Спасителем нашим Богом, а всяке недобре діло низьке і безчесне уже тому, що воно зло перед Богом, той воістину благий і вірний слуга. З уст Господа свого він почує: „У малому ти був вірним, над великим тебе поставлю; увійди в радість господаря твого ”  (Мф. 25, 23). Амінь.
Проповідь на 17-ту неділю після П’ятидесятниці.

Під час подорожі по Галілеї Іісус Христос одного разу приблизився до кордонів Тиру і Сидону – двох фінікійських міст, які у древності  були знамениті багатством і торгівлею. Євангеліє нічого не говорить про Господню проповідь у цій землі. З нього ми дізнаємось тільки про те, що Господь лише проходив через цю країну. Можна собі уявити, як почував Себе на цих  землях, які були покриті тьмою язичества, Той, Який готовий був покласти душу Свою за спасіння всього людства. Але ще не настав час проповіді язичникам. Ще багато справ залишилось здійснити Христу у самій Юдеї...

Сьогоднішнє євангельське читання говорить, що до Іісуса підійшла жінка з тої країни, „родом сирофінікіянка ”(Мк.7,26) і благала Його: „Помилуй мене, Господи, Сину Давидів, дочка моя тяжко біснується ” (Мф. 15,22).
Цій жінці, як думається, не важко з пророцтв було узнати, що колись явиться Месія – Спаситель всіх людей. Але хто увірив цю жінку, що явлений у Юдеї Пророк і Чудотворець якраз є Той Самий Месія і нащадок царя Давида? Чому ця язичниця не поділяла тих помилкових про Спасителя слухів, які розповсюджувались серед юдеїв?

 По всьому видно, що у темряві язичества почало  уже проникати світло Христове, то „світло на просвітлення язичників ”, про яке благовістив праведний Симеон  (Лк. 2,32). По всьому видно, що серце жінки-фінікіянки, як добра земля, була напоєна небесною росою, що в ньому уже діяло насіння благодаті Божої, яке виростило віру, яку Христос назвав великою (Мф. 15,28). 
Отож, дорогі, звернемо увагу на цю зразкову віру і не постидаємось повчитися у цієї віруючої язичниці ...
Псалмоспівець Давид пише: „Я згадую дні давні, розмишляю про діла Твої ...” (Пс. 142,5). Історія – великий учитель. У потемках древніх століть нам світить одна велика істина - Провидіння Боже про спасіння людей від вічної смерті. Але часто ця істина затемнювалася у людських умах і вони бачили історію тільки як незрозумілий хаос, бачили історію, яка не була керована Провидінням Божим.
„Сонце, - говорить святитель Іоанн Златоуст, - є сама світла зірка, проте хворі очі не бачать його світла. Так і Провидіння Боже ясніше від усякого сонця, але люди з помилковими думками і закритим слухом мають потребу в тому, щоб їх розум відкрився”.1  
І, навпаки, люди, які керуються релігійним світоглядом, тобто люди, які вірують у Бога, не можуть не бачити в історії творчої руки Божої, не можуть не замітити на її темних сторінках світлих обрисів і золотих літер, написаних вірою „від  слухання ... слова Божого ” (Рим. 10,17), віри, яка невгасимо тліла у серцях древніх людей, щоб засяяти великим світлом у часи християнства. 
Звернення до Христа жінки-язичниці було, звичайно, ділом Божої благодаті, яка торкнулась серця нещасної матері, дочка якої страждала страшною хворобою. Любляче серце матері пронизувалося стражданнями дочки і вона у гіркому почутті безнадійно просила Іісуса: „Помилуй мене, Господи, Сину Давидів, дочка моя тяжко біснується ”. Але що ж їй відповідає Господь після довгих її прохань? Він сказав цій жінці: „Недобре взяти хліб у дітей і кинути псам ” (Мф. 15,26). 
Як розуміти ці слова Христові? Треба розуміти так: Христос „посланий лише до загиблих овець дому Ізраїлевого ” (Мф. 15,24), а жінка була язичницею. Але невже спасіння, яке Господь „приготував перед  лицем  усіх  народів ”(Лк. 2,31), було закрите для неї?

Ні, не були закриті для жінки-язичниці двері спасіння! Залишення Христом жінки без допомоги було тільки тимчасовим випробовуванням її віри, щоб потім відкрити силу цієї віри перед усіма юдеями. Бо коли язичниця перемогла це важке випробовування, Господь похвалив її велику віру і зразу ж зцілив біснувату дочку. Це було уроком для багатьох маловірних юдеїв і залишається вічним уроком і для нас маловірних і слабо вірних християн. 
Великий скарб – віра і велике нещастя – її збідненні і занепад. На вірі ґрунтується вся наша християнська релігія, а з її занепадом рушаться основи релігії, а разом з нею і людська мораль. 

Споглядаючи нинішні часи, ми з скорботою замічаємо, що простору дорогу, яка, за словами Спасителя, веде на погибель, обрали  багато-хто (Мф. 7,13), люди живуть як язичники, „бо замінили істину Божу неправдою і поклонялися, і служили тварі замість Творця ” (Рим. 1,25). Але якщо ми пригадаємо, що ми  тепер живемо не у язичеській темряві, а у світлі Христовому, то чи не гірші ми від язичників? Язичники, за словами апостола, „не маючи закону ” і не знаючи учення Христового, „законне роблять ” (Рим. 2,14) і знали „праведний суд Божий ” (Рим. 1,32), а тому прагнули взнати істину, і багато язичників, які жили до Христа, у лиці своїх кращих представників як би попереджували світло Христове і приготовляли людей до прийняття Спасителя світу.
Отже, серед язичників було помічене прагнення до істинної віри, яка і привела їх до явленого у світ Христа. А сучасні християни, які притримуються язичеських поглядів, не стільки приближуються до Христа, скільки віддаляються від Нього усім строєм свого життя, не стільки прагнуть до істинної віри, скільки відхиляються від неї, виправдовуючи невір’я висновками свого розуму і ними безчестять Бога (Рим. 2,23).
Але, незважаючи на це, світло Христове озаряє наші віруючі серця і ніяка темрява язичества  не погасить цього світла у наших християнських душах. ”Доки світло з вами, віруйте у світло, щоб бути вам синами світла ” (Ін. 12,36). „Світло Христове просвічує всіх!”2 Амінь.
Проповідь на 17-ту неділю після П’ятидесятниці.

Уже при самому Різдві Христовому Господь Бог ясно об’явив, що Спаситель прийшов не тільки для юдеїв, але й для язичників і взагалі всіх людей. Це теж показали три східних царі у супроводі дивної зірки, яка появилась на сході, коли прийшли поклонитись новонародженому Младенцю Христу, як Своєму Богу і Спасителю. Це також показує нині прочитане Євангеліє, в якому мова йде про зцілення хворої дочки одної язичниці. 
Подорожуючи, Господь Іісус Христос „пішов у країни Тирські і Сидонські. І ось, жінка хананеянка, вийшовши з тих місць, кричала Йому: помилуй мене, Господи, Сину Давидів, дочка моя тяжко біснується ” (Мф. 15, 21-22). 
Необхідно сказати, що це єдиний зафіксований випадок, коли Іісус находився за межами території Палестини. Велике значення цього уривку священного тексту полягає в тому, що він знаменує собою розповсюдження Євангелія по всьому світу.

На території Тира і Сидона проживали фінікійці. І ось жінка, у якої жорстоко страждала дочка, узнавши про чудеса, які робив Іісус, йшла за Ним і у відчаї просила допомоги. Та жінка мала хвору дочку, а хто з нас немає хворої душі, обтяженої гріхами. Проте ми не спішимо за Іісусом, як та жінка, не просимо і не молимо про оздоровлення своєї душі, яка жорстоко страждає під тягарем гріхів і знаходиться у диявольській неволі.
„Жінка ханенейка … кричала … помилуй мене, Господи, Сину Давидів, дочка моя тяжко біснується. Але Він не відповідав їй ні слова. І підійшли до Нього ученики Його і благали: відпусти її, бо кричить услід за нами ” (23).

Чому, запитується, Господь не відповідав на клич і моління жінки? Господь, безперечно, співчував цій жінці. Він хотів їй допомогти, але мішало те, що ця жінка була язичницею, походила з хананейського роду, а хананеї з давніх часів були ворогами ізраїльтянів. Тому, щоб щось зробити їй, необхідно було розбудити в серці цієї жінки справжню віру. Отже, що хотів показати Христос Своїм мовчанням? Хотів укріпити віру і надію цієї язичниці, а разом з тим і апостолам показати, що віра спосібна творити чудеса. 
Щоб віру жінки поставити ще на вищий щабель, Господь Іісус Христос „сказав у відповідь: Я посланий лише до загиблих овець дому Ізраїлевого” (24). Це для жінки були важкі і жорстокі слова. Вона втрачала всяку надію на допомогу. Їй залишилось тільки повертатись додому і там над своєю нещасною дочкою проливати гіркі сльози. Але хананейка так не поступила. Разом з перепонами росла і укріплялася її віра. „Вона, - говориться, - надійшовши, поклонилась Йому і каже: Господи, допоможи мені  (25). Адже, Ти знаєш мою недолю, моє нещастя і потребу, Ти бачиш мою віру, відаєш мою надію - тож допоможи мені ”. 

Цей поступок жінки хананейки учить нас, як нам потрібно молитися. Вона при всіх перепонах не переставала просити, при всіх трудностях не остивала у молитвах. Побачивши таку сильну віру жінки, Господь не зразу пішов їй на зустріч, але сказав, що „недобре взяти хліб у дітей і кинути псам ” (26). 

Щоб ці слова Христові добре порозуміти, треба зазначити, що євреї себе називали дітьми Божими, а язичників звали псами, або бродячими псами. На відміну від цих бродячих собак, „у грецькому оригіналі Євангелія застосована зменшувана ступінь від слова собака – кунарія. Кунарія – це були маленькі домашні собачки,  які  відрізнялись  від бездомних собак ”.3
Жінка порозуміла слова Христові і з дотепністю відповіла: „Так, Господи! але й пси їдять крихти, що падають зі столу господарів їхніх ” (27). Вона якби так говорила Господу: „Я не хочу, щоб юдеї з-за мене мали якийсь нестаток; але зауваж, Господи, що те, чого їхні діти не хочуть їсти і що з стола змітається, і викидається, ці крихти будуть для мене у пригоді ”.

Ця відповідь жінки хананейки мала переконати апостолів і всіх юдеїв, що Христос нічого не вчить поганого і недозволеного, коли виконає її прохання. Крім цього ця відповідь біла повна самої чистої і щирої покори.  Тому Христос, дізнавшись про віру і покору жінки, „сказав їй у відповідь: о, жінко! велика віра твоя; нехай буде тобі, як ти хочеш. І одужала дочка її у той же час ” (28). Цими словами Христос хвалить її віру, підносить її терпіння у подоланні всіх перешкод, які вона зустріла. 
У всіх цій розповіді по хананейську жінку ми бачимо перш всього, як зростала її віра. Спочатку вона назвала Іісуса Сином Давидовим. На той час це був загальновідомий, розповсюджений політичний титул. Цим титулом люди неодноразово називали Іісуса – великого чудотворця у світлі Його земної сили і слави. Отож жінка кричала не просто тому, щоб випросити допомоги, а випросити благовоління у великої всевладної людини. Наразі при спілкуванні з Іісусом вона угляділа в Ньому щось таке, чого неможливо висловити людською мовою, побачила щось божественне і неземне. Прийшовши до Людини – Людини великої вона міняє своє відношення до Неї і вже звертається до Іісуса як до Живого Бога. І ця віра проявляється в тому, що жінка поклонилася Йому, поклонилася Богу.  
Ось яку переміну ми бачимо у поведінці жінки язичниці. Ця жінка принесла Іісусу прекрасну, сміливу любов і зростаючу віру по мірі того, як вона находилась колінопреклоненою перед Іісусом: у неї  тверда наполегливість і неослабна бадьорість.
То ж пізнаємо з цього Євангелія правдиву і високу вартість віри і силу молитви до Господа. То ж коли одержимо те, чого просимо з першого разу, то ще вище піднесімо голос наших молінь і нашої подяки Господу. Якщо ж нам буде відмовлено у проханнях, то не перестанемо молити і просити. Звернемо увагу на наше життя і покаємось у своїх помилках і проступках, які стоять непроглядною стіною і не допускають наших молитов до Престолу Отця Небесного. Змиримось під кріпкою рукою нашого Творця і тоді наша віра та надія на милість Божу здолають всі перепони і трудності на шляху до осягнення вічних осель у Христі Іісусі, Господі нашому, Якому належить всяка слава, честь  і держава з Безначальним Його Отцем і Животворящим Духом нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.   
Проповідь у неділю перед 

Воздвиженням.1
Через декілька днів будемо святкувати Воздвиження Чесного Животворящого Хреста Господня. Це дуже древнє свято і Церква  по-особливому відмічає не тільки саме Воздвиження, але й має звичай відзначати суботу та неділю перед Воздвиженням.

Як ми знаємо, у житті християнської Церкви все пов’язано, все сконцентровано, все об’єднано навколо Хреста Господнього, бо Хрест є символом всього діла Господа нашого Іісуса Христа, символом всієї нашої християнської Церкви, символом життя кожного з нас. Бо як у житті і спасительному подвигові Господа Іісуса Христа, так і в житті кожного з нас все дається через боротьбу, все проходить крізь страждання і торжества, приниження і перемоги, крізь смерть і воскресіння. Хіба буває у житті щось доброго, видатного (і це ми знаємо з особистого досвіду), чого б ми могли досягнути без зусиль, без страждань, без боротьби, без того, що ми можемо назвати свого роду хресним шляхом, страждальною дорогою? І тільки тоді наш успіх, наша радість, наша перемога цілком усвідомлена, цілком для нас глибока і значима, якщо ми її вистраждали через боротьбу, через страждання, через всякого роду перепони. Тому з самого початку християнства Хрест, на якому страждав і помер Господь наш Іісус Христос, був для всіх християн символом не тільки страждання, не тільки жертвенної смерті Господа Іісуса Христа для спокути людських гріхів і для спасіння роду людського, але був також і символом перемоги, воскресіння і торжества Господа нашого Іісуса Христа, а з Ним – торжества істини, торжества життя, торжества добра і любові над злом, над мрякою, над заблудженнями і над смертю. 
Свято Воздвиження пов’язано з двома великими епохами, великими подіями у історії християнської Церкви. У першу чергу, ми у цей день згадуємо знайдення Чесного Животворящого Хреста царицею Єленою при Константині, - першому християнському імператорі, яке відбулось у Єрусалимі 326 року. Так, як тоді це знайдення відбулось на другий день Пасхи, то свято і було тоді установлено на цей день. Через десять років імп. Константин у Єрусалимі побудував чудовий храм на честь Воскресіння Господнього і Хрест Господній був поставлений там і з цієї нагоди був скликаний спеціальний собор, щоб відсвяткувати цю урочисту і радісну подію. І так, як освячення цього храму на честь Воскресіння Христового тоді було здійснено 11 вересня, то за постановою цього собору свято Воздвиження і стало відзначатися у цей день. У зв’язку з тим, що храм був освячений на честь Воскресіння, тоді й виникла ця чудесний церковна пісня, яка з’єднує Хрест і Воскресіння: „Кресту Твоєму поклоняємся, Владико, і святоє Воскресеніє Твоє славим ”. Це було історичне, але разом з тим і глибоко символічне поєднання: поєднання хреста, страждання, приниження – і воскресіння, торжества і перемоги.

 Потім, уже у 7 столітті, персидський цар Хозрой, язичник, вогнепоклонник і ворог християн, воював з християнською державою Візантією, у володінні якої перебував на той час Єрусалим, і завоював Близький Схід, Сірію, Палестину, Єгипет і Малу Азію. У 614 р. він також захопив Єрусалим. Християнське населення Сіона на чолі з патріархом Захарією, Хозрой  полонив і переселив у глибину Персії, а Пречисте Дерево Животворящого Хреста Господнього відвіз до столиці Персії, Ктесифон. Для християн це було великим ударом, великим горем. І ось візантійський  імператор Іраклій після цілого ряду походів, після довгої боротьби, в 628 р. не тільки переміг персидського царя, не тільки зруйнував персидську державу, але й звільнив з полону патріарха єрусалимського з християнами, а також Чесне Дерево Хреста Господнього. Імператор особисто сам, з великою радістю і урочистістю, але разом з смиренням взяв на свої плечі Хрест Господній і вніс його в Єрусалим, де він був поставлений на своє попереднє місце 14 вересня. І з того часу, тобто з 7 ст. Церква святкує Воздвиженя якраз у цей день. А так, як освячення храму на честь Воскресіння Христового при Константині у 336 р. , який установив це свято, було у суботу, то вирішили відмічати перед Воздвиженням особливі два святкові дні – суботу і неділю перед Воздвиженням.

Ось така історія і передісторія цього свята, події, яку ми з вами сьогодні згадуємо. Але для нас з вами, в умовах життя Церкви у теперішніх умовах, це свято – субота і неділя перед Воздвиженням – має ще й особливе значення. У Євангелії від Іоанна, яке сьогодні читалось під час Літургії, сказано, що „ніхто не сходив на небо, тільки Той, Хто зійшов з небес, Син Чоловічеський, Сущий на небесах ”, тобто Господь Іісус Христос (Ін. 3,13). Таким чином, зійти на небо та досягнути вищої степені щастя і блаженства у вічному житті, людина сама по собі не в змозі  з-за своєї обмеженості, і тільки Господь наш Іісус Христос, Який на небесах, Він зійшов на землю, щоб нас, людей, піднести на небо. Тільки при допомозі Божій, через сприяння благодаті, милості і любові  Божої ми можемо досягнути вічного спасіння, вічного життя і блаженства на небесах. 

І дальше у Євангелії говориться: „І як Мойсей підніс змія в пустині, так належить піднестися Синові Чоловічеському, щоб кожен, хто вірує в Нього, не загинув, а мав життя вічне. Бо так полюбив Бог світ, що віддав і Сина Свого Єдинородного, щоб усякий, хто вірує в Нього, не загинув, а мав життя вічне. Бо не послав Бог Сина Свого в світ, щоб судити світ, а щоб світ був спасений через Нього ”(Ін. 3,14-17). 

Це не тільки велика радість, не тільки основа нашої надії на спасіння, але разом з тим це дуже важливе ствердження для нашого життя. Бо ми, віруючі, ми, ревні чада Церкви Христової, ми, які відвідуємо храм, молимось, стараємось додержуватись всіх церковних узаконень, звичаїв, обрядів, постів, - ми дуже часто піддаємось спокусі вважати, що тільки ми, які додержуються цих церковних правил, тільки ми будемо або можемо бути спасенними а ті, хто поза Церквою, ті, хто не знає цього, відкидає і не додержується цього - всі загинуть. Між тим Євангеліє нам говорить, що „так полюбив Бог світ ”, не нас з вами, не тільки тих, хто вірує в Нього, а весь світ, „що віддав і Сина Свого Єдинородного ”, і Він прийшов не для того, щоб судити світ, а щоб спасти світ. Спасіння Боже сповіщене і доступне, і дароване всім людям. Від людей залежить – прийняти це спасіння або відкинути, але до спасіння закликані всі люди, всі люди викуплені безцінною Кров’ю Господа нашого Іісуса Христа, пролитої на Хресті. За всіх Він був розіп’ятий, за всіх Він помер, для всіх Він воскрес. Він єство людське – всіх людей – возніс з Собою на небо і сів праворуч Бога Отця. І ось цього нам не треба забувати. 
Св. ап. Павло у Посланні до галатів - цей уривок теж читався сьогодні – говорить: „Бачите, як багато я написав вам власною рукою ” (6,11). Діло в тому, що в древності листи писали спеціальні писарі, а автор тільки диктував листа. Таке робили й апостоли: вони диктували, а писарі писали. Але коли наступав дуже важливий момент, коли апостол хотів підкреслити, що дальше буде саме важливе, тоді він писав своєю особистою рукою. Для чого? Для того, щоб відзначити це саме важливе у своєму посланні. І ось він тут пише: „Бачите, як багато я написав вам власною рукою ”, що означає: дивіться, наступне – саме головне у цьому посланні і тому зверніть на це увагу. І дальше він пише: „Ті, які бажають хвалитися плоттю, примушують вас обрізуватися ” (6,12).

Діло в тому, що християнство виникло у середовищі боговибраного ізраїльського народу, у людей обрізаних, але християнство було Новим Заповітом Бога з людьми, благою вісткою істини Божої і спасіння всім людям, а не тільки боговибраному народу ізраїльському. Цього не могли і не хотіли зрозуміти обрізані люди того часу. Вони думали, що тільки через них спасіння, і всякий, хто хоче спастися, повинен досягати цього спасіння через них, тобто обрізатися, прийняти  всі правила старозавітної релігії і тільки тоді такі можуть бути спасенними, тільки тоді блага вістка і діло Господа Іісуса Христа буде по відношенні до цих людей дійсна. І ось всередині ранньої християнської громади виникла страшна напруга і жорстока суперечка: чи стосується блага вістка християнства і діло Іісуса Христа до всіх людей, чи вона стосується тільки до старозавітного боговибраного народу. Іншими словами, щоб стати християнами, чи варто приймати обрізання  та інші обряди Старого Заповіту? 

Апостол говорить: я пишу вам власною рукою, а він писав тим, які стали християнами з інших народів, були необрізаними і не додержувались закону Мойсея. Отже ті, хто заставляє вас обрізуватись, тобто приймати  звичаї і старозавітний уклад життя, - писав своєю рукою апостол, – ті, посилаючись на людську слабість і людську гординю, бажають  похвалитися тим, щоб всі стали такими, як вони, і тільки тоді ними може бути досягнуте спасіння. Тобто ревнителі старозавітних законів силувались показати, що весь людський рід повинен бути точно таким, як вони, додержуватись тих самих обрядів, тих самих звичаїв, жити так, як живуть вони, і тільки тоді спокутне діло Господа Іісуса Христа для християн з язичників буде спасительним.  Але, говорить дальше апостол, - вони „самі не додержуються закону ” (6,13), проте вимагають цього від вас. 
Дорогі, хіба цього не трапляється з нами, коли ми заставляємо людей, які приходять до нас і не знають ні наших обрядів, ні звичаїв, ні молитов, ні наших уставів, не знають укладу нашого життя і не живуть так, як ми, і навіть на можуть жити, як ми, бо вони живуть у цілком іншому, мирському середовищі, де просто неможливо додержуватись цих уставів і обрядів. Але, з іншого боку, вони стараються вірити в Господа Іісуса Христа, бо Дух Святий пробуджує їхній інтерес. Як за апостольських часів  заставляли обрізуватись, додержуватись всіх звичаїв і обрядів старозавітної релігії, так і ми їх зараз заставляємо додержуватись всіх наших звичаїв, всіх обрядів, установлень, і якщо вони їх не знають і не додержуються, ми їм дорікаємо, ми їх гонимо, ми їм говоримо: ви не так молитесь, не так і не там стоїте, не так хреститесь, ви не так одіті, ви не дотримуєтесь ні наших звичаїв, ні постів, ні молитви, і потім ви – ідолослужиттелі, ви погані.
Хіба це не то, що було коли апостол писав: вони „хочуть ... похвалитися вашою плоттю ”? Адже це ми з вами бажаємо випробувати цю гордість, що ось ми знаємо, ми все уміємо, а ось ви, які приходять зі сторони, ви не знаєте, ми, мовляв, для вас учителі – ми бажаємо „похвалитися вашою плоттю ”.
І апостол дальше пише: „А я не бажаю хвалитися, хіба тільки хрестом Господа нашого Іісуса Христа, Котрим для мене світ розп’ятий і я для світу ”(6,14). Таким чином, єдина наша похвала і радість – це не наші звичаї, не наші обряди, не наш життєвий уклад, а єдина наша радість, похвала і гордість – це  Хрест Господа нашого Іісуса Христа, тобто Його хресні страждання, Його Воскресіння, Його перемога над смертю. Ось для нас похвала, єдина похвала – Хрест Господа нашого Іісуса Христа, „Котрим, - говорить апостол, - для мене світ розп’ятий і я для світу ”. Що це значить? Це значить, що світ я сприймаю через Хрест Господа нашого Іісуса Христа, що світ я сприймаю хресним шляхом, так що прямую через страждання до перемоги. І світ розіп’ятий для мене, світ теж іде свого роду хресним шляхом від зла до добра, від смерті – до вічного життя, від страждання – до радості і перемоги. Ось тільки цим можна і потрібно хвалитися!

І дальше апостол говорить: „Бо у Христі Іісусі не має ваги ні обрізання, ні не обрізання, а нове створіння ” (6,15). Що це значить? Це значить, що у Христі Іісусі не важливо – такий обряд чи такий обряд, якщо будеш додержуватись того, що було раніше, чи будеш триматись чогось нового. У Христі Іісусі важливо тільки „нове створіння ”. Ми повинні бути новими людьми – ось це важливо! Християнство – це блага вістка нового життя, не нових обрядів, не якогось нового укладу життя і звичаїв, але нового, морального, святого, досконалого життя. Людина повинна у християнстві як би заново родитися. Ось це оновлення людини у Христі Іісусі -  єдине, що важливе. І апостол говорить: „Тим, які живуть за цим правилом, мир їм і милість ” від Бога. 
І далі саме важливіше. Апостол тут говорить: „А втім, ніхто не обтяжуй мене: бо я ношу рани Господа Іісуса на тілі моїм ”(6,17). Це значить, говорить апостол, що я своїм життям беру участь у стражданнях Господа Іісуса Христа. Я теж страждаю, тому хай мені ніхто не дорікає. Саме важливе, що я своїм життям беру участь у стражданнях Господа нашого Іісуса Христа, а значить, буду участувати і у воскресінні Його  і в перемозі Його. 
Це дуже важливо з двох сторін. Ті, хто до нас приходять, хоч і не являються таким ревними, традиційними, уставними православними християнами, ті, чия душа тягнеться до Бога, але не знають і не додержуються приписів церковних, ті часто можуть сказати нам, і це буде правдиво перед Богом: що ви нам дорікаєте? Ми рани Господа нашого Іісуса Христа носимо на нашому тілі. Вони так не скажуть, бо вони цих слів не знають, але воно так і є, бо вони за свою віру у Господа Іісуса Христа йдуть на риск і часто страждають за це. Ми що? Прийшли, помолилися і пішли. Який нам риск від цього? Ніякого. Бо ми тут уже двадцять, тридцять і п’ятдесят років.  Весь  світ привик, що ми тут, ми свого роду професіонали від релігії. Але ж вони тільки приходять, вони приходять звідти, і вони зазнають всякого роду утисків і неприємностей. Ось вони й можуть сказати: що ви затрудняєте нас – ми рани Господа нашого Іісуса Христа на тілі носимо, ми страждаємо за Нього, не так, як ви.

І останнє. Це можуть сказати не тільки окремі люди, але й вся наша Православна Церква, яка на протязі всієї історії до кінця  світу і до другого Пришестя, йде і буде йти хресним шляхом, шляхом позбавлень, шляхом страждань від світу цього, шляхом різноманітної боротьби. Ми, віруючі, ми, народ Божий, народ святий, ми, тіло Церкви, ми можемо сказати про себе всім, хто нам дорікає, всім, хто говорить, що ми слабі, що ми нічого не робимо, що інші краще поступають, інші енергійні, сильні боротися з гріхом, - там, на Заході, там, на Півночі, там, на Сході, - ми їм можемо сміливо відповісти: „Втім, хто нам дорікає? Ми рани Господа нашого Іісуса Христа на тілі своєму носимо! Так – на тілі Церкви рани Господа Іісуса Христа!”
Ось це, дорогі, є запорукою нашої перемоги. Як Господь переміг на Хресті – через жертву, через смерть – до Воскресіння і прославлення, так і Церква Христова, так і ми з вами разом з Христом і Церквою через страждання, через рани – переможемо, бо перемога, яка перемогла світ, є віра наша! Амінь.

Проповідь у неділю перед 

Воздвиженням.2
На сторінках Святого Письма є багато текстів, які дивують розум і серце всякої благочестивої і благоговійної людини. Але сьогоднішній недільний день, який передує святу Воздвиження Хреста Христового, зупинимось на словах св. ап. Павла і на словах Самого Господа нашого Іісуса Христа. 

„Благоугодно було Отцю, щоб у Ньому була вся повнота, і щоб через Нього примирити з Собою все, умиротворивши через Нього, Кров’ю хреста Його, і земне і небесне ” (Кол. 1,19-20). Так говорить св. ап. Павло у посланні до Колосянів. Те ж саме він говорить у другому посланні до Коринфянів: „У Христі Іісусі Бог примирив з Собою світ, не ставлячи в провину людям злочинів їхніх, і дав нам слово примирення. Отже, ми – посланники від імені Христового і мовби Бог умовляє через нас: від імені Христового просимо: примиріться з Богом ” (2 Кор. 5, 19-20).
Як разюче і дивно то, що Сам Бог просить нас, щоб ми примирилися з Ним. І ось, як це розуміти, хіба ми не Бога повинні просити, що Він простив нас, грішних і окаянних? А Він Сам просить, щоб ми примирились з Ним, хоч  самі  являємось такими, що ображаємо Його святість. Хіба може бути більше смирення, чим смирення Бога Отця, яке промовлене у цих словах?! Він Сам як би просить у нас прощення, Сам просить, щоб ми примирились з Ним. „Пам’ятайте, що ви, колись язичники по плоті,  - говорить св. ап. Павло Єфесянів, - … були в той час без Христа відчуженими від громади ізраїльської , чужі завітам обітниці, не мали надії і були безбожниками в світі, а тепер у Христі ви, що колись були далекими, стали близькими Кров’ю Христовою ” (Єф. 2, 11-13).
І хоч ми не язичники по милості Божій, але серед нас є багато таких, які були далекі до Бога, далекі до Христа, а тому і до нас відносяться ці слова Писання: „Бо Він є мир наш, Котрий створив з обох одне і зруйнував перегороду, яка стояла посередині ” (Єф. 2, 14).
Запитаємо, з яких це обох  Він створив одне і яку перегороду зруйнував? Відповідаємо: з язичників і народу, який у Нього увірував. „Скасувавши ворожнечу плоттю Своєю, а закон заповідей вченням, щоб з двох створити в Собі Самому одну нову людину, створюючи мир, і в єдиному тілі примирити обох з Богом хрестом, убивши ворожнечу на ньому ” (Єф. 2, 15-16).

Тут знову слова про те, що хресна смерть Господа Іісуса Христа потрібна була для того, щоб примирити нас з Богом, щоб скасувати диявольську ворожнечу, якої так багато у людському роді. Все це Він зробив, щоб примирити нас з Богом.

То невже ми нині не примиримось, якщо Сам Бог просить примирення? Невже будемо продовжувати ворожнечу, якої так багато і яка так страшна? 

Хрест Христа зруйнував цю ворожнечу між християнами, стер голову диявола хрестом Своїм.  І ми чули у сьогоднішньому Євангелії такої ж ваги дивні слова: „Так полюбив Бог світ, що віддав і Сина Свого Єдинородного, що усякий, хто вірує в Нього, не загинув, а мав життя вічне ” (Ін. 3, 16). Про всіх нас турбується Господь, щоб ніхто не загинув через незнання Христа, через невіру в Нього, хоче, щоб кожен з нас мав життя вічне. „Бо не послав Бог Сина свого в світ, щоб судити світ, а щоб світ був спасений через Нього ” (Ін. 3,17). Адже наступить страшний і жахливий час, коли вдруге прийде Христос, щоб судити світ  і всіх нас, окаянних. Перший раз Він прийшов не для того, щоб судити світ, а щоб Кров’ю Своєю спасти людський рід, спасти тих, хто всім серцем увірували в Нього, і не тільки віруючих, але й виконуючих заповіді Його. „Віруючий в Нього, не буде осуджений, а невіруючий уже осуджений, бо не увірував в ім’я Єдинородного Сина Божого ” (Ін. 3, 18). Тобто віруючий не судиться, йому не страшний Суд Божий, а невіруючий уже осуджений за те, що не увірував у Сина Божого. А „суд полягає в тому, що світло прийшло у світ, а люди полюбили темряву більше, ніж світло, бо діла їхні були лихі; бо кожен, хто чинить зло, ненавидить світло і не йде до світла, щоб не викрились діла його, бо вони злі, а хто говорить правду, йде до світла, щоб відкрились діла його, бо вони створені були в Бозі ” (Ін. 3, 19-21). 

Невже хтось з нас після цього буде любити темряву? Невже діла кого-небудь з нас будуть такими темними, так ненависними Богу, що їх треба буде ховати під покровом темряви? Невже всі ми всім серцем, всіма думками, всім диханням своєї душі  не полюбимо Господа Іісуса, який пролив  за нас Свою  Кров, Якою  Господь примирив з Собою світ, щоб ми не загинули? 
Смирення Христове воістину безмірне, бо у Апокаліпсисі Іоанна Богослова читаємо такі дивні Христові слова: „Ось, стою при дверях і стукаю; якщо хто почує голос Мій і відчинить двері, увійду до нього, і буду вечеряти з ним, і він зі Мною ” (Апок. 3,20). Просить як вбогий … Невже знайдеться хтось такий, хто не відчинить? Стоїть Христос біля дверей серця кожного з нас і потихенько стукає, і чекає, чи не відкриються двері, щоб Він ввійшов і справив  з нами вечерю. Хай буде така вечеря для кожного з нас  милістю та благодаттю Господа нашого Іісуса Христа, Якому належить слава, честь і поклоніння з Отцем і Святим Духом нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь. 
Проповідь на неділю після Воздвиження.

„Хто хоче йти за Мною, нехай зречеться себе, і візьме хрест свій, і йде за Мною ”(Мк. 8,34). Такими словами нам даються такі обов’язки, без яких ми не можемо бути справжніми християнами, а отже, не можемо спастися.

Що значить зректися себе? Це значить просто старатися як можна менше грішити, відкинути від себе все нечисте і гріховне і прагнути до чистого і святого. І все це необхідно робити з відчуттям чистої християнської любові.

Нести хрест – значить благодушно, без нарікання переносити у своєму житті все, що б з нами не сталось: чи буде це втрата близьких нашому серцю, втрата майна, хвороби, утиски і наклепи ворогуючих проти нас людей, одним словом, самі відчутні нещастя. Розуміється, що важко виконати цю заповідь, але її дав нам Сам Господь. Ось, дивлячись на Його Хрест, і потрібно пам’ятати, що Він перетерпів за нас, і тоді ми не будемо шукати приводу, щоб відказатись нести хрест свого життя, тим більше, що цей хрест, який Господь накладає на нас як не можна краще очищає нашу душу. Недаремно св. Давид написав: „Випробуй мене, Боже, і пізнай серце моє, пізнай думки мої ” (Пс. 138,23). І тому багато благочестивих людей просили у Господа випробовувань у цьому житті, позбавлення, скорботи і хвороби, як очищаючої жертви за свої гріхи.
Був старець по імені Мироген, який від великої строгості життя став хворіти водянкою. Його постійно навіщали старці, щоб послужити йому. „Краще моліться за мене, - говорив хворий, - щоб внутрішня моя людина не страждала водянкою. Я ж молю Бога, щоб Він продовжив мою хворобу ”. Єрусалимський архієпископ, почувши про авву Мирогена, хотів прислати йому дещо для тілесних потреб, але той не прийняв нічого з присланого. „Краще помолись за мене, отче, щоб мені уникнути вічного мучення”.1
Зректися себе і нести хрест свій потрібно християнину, бо в цьому ми слідуємо за Господом. Але не буде християнського хреста там, де при першій невдачі ми залишимо свої прекрасні наміри і при першій перепоні станемо жертвувати вірою і совістю. Хіба не буває такого, що коли тільки нас постигне хвороба і життя наше опиниться у небезпеці, ми починаємо посилати до неба ремство, і образливі нарікання. У цьому випадку знову таки нам треба дивитись на Хрест Господа і пригадати, як Спаситель йшов по дорозі Своїх страждань. А при цьому треба пам’ятати слова святого апостола Павла: „Як примножаться в нас страждання Христові, примножує Христос і втіху нашу ..., бо короткочасне легке страждання  наше викликає без усякої міри вічну славу ” (2 Кор. 1,5;4,17). „Терпінням вашим, - заповів нам Господь, - спасайте душі ваші ”(Лк. 21,19). Йому ж слава з Безначальним Його Отцем і Животворящим Духом, нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.
Проповідь на 18-у неділю після П’ятидесятниці.
За словами нинішнього Євангелія, одного разу Іісус Христос прийшов на берег Генісаретського озера і побачив при березі два порожніх човни, а біля них  порались риболови, які полоскали свої сіті. В один з цих човнів, котрий належав Петрові, ввійшов Іісус і попросив його, щоб той відплив трохи від берега. Народ, який слідував за Христом міг тепер добре бачити свого Учителя і чути Його божественну науку. А Іісус, тим часом, почав проповідувати.

З цього короткого євангельського уривку ми бачимо насамперед прекрасний приклад того,  з яким великим бажанням люди йшли і слухали Свого Учителя. А між цими людьми, напевно, були і господарі і господині, які порались біля своїх маєтків, управляли домами, були матері, які доглядали своїх дітей, були слуги, які находились від владою своїх господарів. Проте всі вони уміли так опровадити свої обов’язки, що і там успіли, і сюди прийшли, щоб послухати Іісуса.
А чим виправдаються колись перед Господом Богом ті з людей, яким трудно вишукати час, щоб у неділю або свято подолати деяку відстань і у храмі Божому молитвою приблизитись до Іісуса і Свого Спасителя? 

На що ще можна звернути увагу? Ті люди, про яких пише євангеліст Лука, мали своїх учителів, тобто фарисеїв і законників, але вони не йшли до них, а старались наглядіти Іісуса і йшли за Ним у самі віддалені закутки. Чому так? Бо вони відчули, що Іісусова наука походить від Бога і до Бога приводить.

Так і ми, дорогі, не будемо слухатись людей, які нас навчають злого і до злого приводять, але підемо за Іісусом, Який у наших православних храмах через уста служителів і проповідників виголошує предвічну правду і через неї веде до тимчасового і вічного блаженства.

В Євангеліях читаємо, що Іісус Христос навчав і в єрусалимському храмі і в синагогах, і на горі, і в пустелі, а сьогодні ми чули, що Христос повчав на воді. З цього видно, що вся навколишня природа є величавим храмом Божим, в якому слава Всевишнього відкривається всім людям. Пророк і цар Давид так і пише: „Господня земля і все, що наповнює її, всесвіт і все, що живе в ньому ” (Пс. 23,1). І тому, хто хоче славити Господа Бога, не повинен прив’язуватись ні до часу, ні до місця, бо повсюди і завжди може побачити славу Божу, і пречудні діла Його, де все прославляє Його пресвяте Ім’я.
Але чому в даному випадку Іісус вибрав човен і воду Генісаретського озера, щоб там проповідувати? Тому, що човен, чи корабель є образом Церкви Христової. Отож, хто бажає знайти Христа Іісуса, той може побачити і почути Його у Церкві, „яку Він придбав Кров’ю  Своєю ”(Діян. 20,28) і де Він завжди перебуває Своє благодаттю і чоловіколюбством.

Після закінчення повчання  і коли розійшлися люди, Господь побажав провести залишок часу з своїми учнями. Він сказав Петрові відплисти човном на глибину озера і закинути сітки для лову. Бачимо, що Іісус спершу вчив, а потім запросив до праці. Отож все має свій час: і час повчання у слові Божому і час для праці. І це є правдивий порядок: спершу треба шукати Царства Божого і правди Його, а потім старатись про потреби тіла і цього порядку треба дотримуватись завжди.

Обидва брати Андрій і Петро хоч пішли за Христом і стали Його учнями, але не залишали своєї професії – риболовства. Ми  ніде не находимо, щоб Христос ганив чи забороняв їм тої праці. З цього можна вивести, що кожен господар, ремісник, купець, воїн, вчитель, лікар, будівельник, землероб тощо, може подібно апостолам-риболовам, стати угодними Богу, якщо ті обов’язки, які покладаються на них, виконуються сумлінно.

 Дальше, як оповідає Євангеліє, почувши волю Спасителя, Петро відповів: „Наставнику! ми трудились всю ніч і нічого не піймали, але за словом Твоїм закину сіть ”  (Лк. 5,5). Апостоли трудились цілу ніч аж до самого ранку і не зловили ні одної рибинки. Вони навіть помили сіті, показуючи цим, що на цьому їхня праця закінчилась. Але, виконуючи волю Спасителя, Петро і його спільники знову випливають на глибину озера, щоб продовжити свою працю. Все це робиться без нарікання, без гніву; тільки декілька слів про нічну невдачу пролунали з уст Петра.
Коли і нам не удасться якась робота або справа, не будемо нарікати, не будемо сердитись і когось звинувачувати, але весь жаль свій і всю журбу складемо перед підніжжям розіп’ятого за всіх нас Спасителя. Адже пожалівся і Петро перед своїм і нашим Спасителем, але не залишив, а знову завзято взявся до роботи. Так будемо поступати і ми.

Закинувши сіть, оповідає дальше Євангеліє, - „вони піймали дуже багато риби, аж проривалась сіть у них ” (Лк. 5,6). Звідки ж появилось стільки риби, звідки таке багатство? З цього чудесного улову, з цієї дивної події ми насамперед повинні пізнати, що без Бога наша праця буде марною, а з Богом стане благословенною і нам на користь. Також ми пізнаємо, що хто перш всього шукає Царства Божого і правди Його, той одержить і все потрібне для життя, а хто буде йти всупереч Божому закону, той втратить як вічне, так і тимчасове.

Так само важлива послушність Богу. Адже що принесла непослушність, коли Адам пішов всупереч заповіді Божій? Він і сам зазнав смерті і весь рід людський привів до того ж. І, навпаки, послушність Христова Богу Отцю зняла непослушність Адамову і весь рід людський був звільнений від первородної клятви.

І в самій євангельській події, про яку ми сьогодні говоримо, послушність зробила свою справу. Апостоли послухались Бога і їхній човен наповнився рибою. Це було нагородою за їхню працю. Спаситель міг би силою Своєї всемогутності наповнити човни Своїх послідовників без праці. Проте Бог так не поступає. Господь подає Своє благословення туди, де старанно трудяться і вірно працюють. Тому недаремно Боже натхнення надихнуло апостола Павла написати у своєму посланні: „Хто не робить, той не повинен їсти ” (2 Сол. 2,10). А тому будемо працювати і трудитись, будемо самовіддано виконувати діла свого призначення, а Господь не залишить нас, допоможе нам і благословить нас. Так було в давнину, так є, і так буде завжди до закінчення віку. У Псалтирі читаємо: „Я був молодим і постарів уже, але не бачив праведника покинутим, або щоб діти його просили хліба ” (Пс. 36,25).
Дальше в Євангелії значиться, що апостоли, піймавши стільки риби, „дали знак товаришам з другого човна, щоб прийшли допомогти їм; і прийшли, - пишеться, - і наповнили обидва човни так, що вони почали тонути ” (Лк. 5,7). Апостол Петро не став чекати, щоб Іісус Своїм словом допоміг витягнути сіть, але зве своїх товаришів, бо знає, що хто шукає допомоги Божої, то сам повинен прикласти руки. Лінивого і недбайливого Господь не благословляє і благословити не може.
І ми бачимо, що декому у цьому житті подається достаток і багатство, але по невеликому часі до них приходить нестача і зубожіння. Чому так? Тому, що дехто хоче робити без Бога, а дехто хоче, щоб все робив Бог і тільки на Бога надіється, а сам пальцем не хоче поворушити.
Велике діло у житті людей – взаємодопомога. Апостол Петро кличе своїх друзів допомогти – і вони зразу йдуть йому назустріч. Тож і кожна людина, кожен з нас, повинен поспішати допомогти своїм ближнім. Господь так розподілив наші потреби і наші дарування, що кожен з нас,  практично, не може обійтись без допомоги інших. Тож будемо допомагати охоче, не чекаючи нагороди, як і Сам Спаситель нам заповів: „Якою мірою міряєте, такою відміряється і  вам ” ( Мф. 7,2).
Побачивши вперше у своєму житті такий великий і щедрий улов, апостол Петро відчув свою недостойність. „Симон Петро, - говориться в Євангелії, - припав до колін Іісуса і сказав: Господи! вийди від мене, бо я чоловік грішний. Бо жах охопив його і всіх, що були з ним, від того улову риби, яку зловили; також і Якова та Іоанна синів Заведєєвих, які були товаришами Симона ” (Лк. 5,8-9).

Апостол Петро, як бачимо, нічого собі не приписує, не говорить, що то його заслуга, але визнає від кого походить то благословення. В Іісусі Христі, як Богові, він визнає чудотворного Подателя, а в собі бачить тільки багатогрішну людину і признає себе недостойним бути учасником тої безмежної Божої доброти, свідком якої він став. 

Так повинно бути і серед нас; не собі приписувати ті успіхи, які навідують нас, але все приписувати Богу, а себе признавати гріховними і недостойними. Тільки треба зазначити, що почуття цієї недостойності і гріховності не повинні нас лякати настільки, щоб і ми сказали Господу: „Відійди від мене ”. Пророк Іона у Старому Завіті також тікав від Бога. Але Господь і на морі, і в глибині морській був з ним однаково близьким. Хоч людина часом тікає від свого сумління, але страшний голос цього сумління переслідує її всюди і завжди її кличе. Перед Богом і Його правдою нікуди втекти, нікуди заховатись. Справедливо сказав пророк Давид: „Господи, Ти випробував мене і добре знаєш мене. Ти знаєш, коли я сяду і коли я встану; Ти наперед знаєш думки мої. Стежки мої і місце перебування мого Ти визначив, і всі дороги мої відомі Тобі. Ще нема слова на язику в мене, а вже Ти, Господи, все добре знаєш ... Куди піду я від Духа Твого і від Лиця Твого куди втечу? Зійду на небо – Ти там перебуваєш; піду під землю – і там Ти. Чи візьму крила в ранньої зорі і переселюся на самий край моря, і там рука Твоя поведе мене і правиця Твоя держатиме мене ” (Пс. 138,1-10).
Христос, як дальше описується в Євангелії, побачивши страх Петра, промовив до нього: „Не бійся! віднині будеш ловцем людей ” (Лк. 5,10). Який нинішній твій улов риб, таким  буде благословенний  труд твій у проповіді Євангелія Царства Небесного.

„Не бійся!” – є слово заохочення і для кожного з нас, бо коли Господь з нами, то хто може бути проти нас? Тому кріпись і мужайся, душе християнська, і не бійся, якщо Бог з тобою, то і світ, і пекло не зможуть подолати тебе. Тільки будь старанним і не пропусти уловити для Царства Божого всякого, хто находиться на дорозі гріха і направити його на дорогу праведності. 

Так, Петро і його спільники не пропустити скористатися цим великим чудом і витягти човни на землю, залишити все і прослідувати за Спасителем і Господом. Не пропустимо і ми свого шансу, своєї благодатної можливості життя на землі. Адже у багатьох з нас човен життя прогнив і ось-ось зможе затонути у гріховному морі. Проте ми, на жаль, не спішимо за прикладом апостолів витягнути його на берег спасіння і поспішити за Христом. Покиньмо і сіті, якими ми уловляли світ з усіма його хтивими і ганебними поступками, які були противними нашій християнській вірі і сумлінню; покиньмо і людей, які не дають нам піти за Христом і бути Його правдивими учнями. „Господи щедрий і милостивий, довготерпеливий і багатомилостивий! Почуй молитву мою і уваж на голос моління мого. Дай мені ознаку доброго, настав на путь Твою, щоб ходив я в Істині Твоїй. Звесели серце моє, щоб боявся я Імені Твого, бо Ти Великий і твориш чудеса. Ти – Бог Єдиний і нема нікого подібного до Тебе, Господи. Ти сильний в милості і добрий в могутності, щоб помагати і потішати і спасати всіх, що надіються на Ім’я Твоє, Отця і Сина і Святого Духа, нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь”.1  
Проповідь на 19-у неділю після П’ятидесятниці.

            „Любіть ворогів ваших ” (Лк. 6,35).

 Ось, що заповідає своїм послідовникам Начальник віри Господь наш Іісус Христос! Він велить любити ворогів. Але чи прихилиться наше серце до того, хто відштовхує нас від себе своєю ненавистю і злим бажанням; чи стане це серце відноситись співчутливо до того, хто посягає на нашу честь, здоров’я і власність; чи будемо ми мати прихильність до того, хто погрожує підірвати наш добробут, натворити нам всяких неприємностей або навіть відібрати у нас життя? Ні, це діло важке, це непростий подвиг і здійснити його нелегко!
Не будемо сперечатись, що легко виконати заповідь Господню про любов до ворогів. Але хіба без подвигів мислимо зійти на висоту моральної досконалості, угодити Богу і досягнути вічного спасіння? За словами Святого Письма, - „Царство Небесне силою добувається, і хто докладає зусилля, здобуває його ” (Мф. 11, 12);  „Терпінням  вашим спасайте душі ваші ” (Лк. 21,19).

Хіба велика заслуга любити тих, які нас люблять, вітати наших друзів, робити добро нашим добродійникам? Так поступають і грішники – митарі і язичники. Інше діло – любити ворогів своїх, благословляти тих хто проклинає нас, добро творити тим, хто ненавидить нас і молитися за наших кривдників і гонителів. Ось це – верх чеснот, що складає висоту моральної досконалості, велике торжество над потребами пошкодженої людської природи. Це властиво тільки істинному християнину. Блаженний Августин учить: „У світі немає нічого дивнішого, ніж любов до ворогів. Не говоріть, що прощення ворогу, тобто поступливість – це знак слабості. Ні, тут-то ми і можемо показати торжество нашого християнського виховання, міцність нашої чесноти, коли проявимо самовладання і благородство духа.” „Любити друзів, - говорить Тертуліан, - можуть всі люди; але любити ворогів притаманно одним християнам ”.

Через діяльну любов нашу до ворогів ми по-справедливості становимось благодатними синами і дочками Отця Небесного, Який „велить сонцю Своєму сходити над лихими і добрими, і посилає дощ на  праведних і неправедних ” (Мф. 5,45) За нашу незлобність і витримку проти ганьблення і підступів ворогів ми по праву зачисляємось до сонму слухняних учнів лагідного і смиренного Іісуса, Який коли Його злословили, взаємно не злословив, страдаючи – не загрожував, але передав то праведному Судді (1 Пет. 2,23). Нашою молитвою за кривдників і гнобителів ми відкрито показуємо себе істинними послідовниками розіп’ятого Господа, Який коли висів на хресті, молився за своїх розпинателів до Отця Небесного: „Отче! прости їм, бо не знають, що роблять ” (Лк. 23,34). „Любов до ворогів, - говорить св. Іоанн Златоуст, - є любов до Бога, Який дав заповіді і закони, є слідування Йому. То ж знай, що коли ти зробив добро ворогам, то ти зробив не їм, а собі, не їх любиш, а підкоряєшся Богу ”. 

Крім слідуванню Отцю Небесному, крім слідуванню прикладу Господа Іісуса Христа, сердечною любов’ю до наших ворогів, щиросердечним прощенням їхніх кривд, ми можемо знайти собі у Бога благовоління і прощення особистих наших гріхів. „Відпусти ближньому твоєму сто пенязів, щоб Господь відпустив тобі тисячу талантів, - учить св. Тихон Задонський.”  „Прости гріхи ближнього, щоб тобі одержати прощення від Господа. Якщо невільно він образив тебе, то чим більше ти простиш, тим більше і сам одержиш прощення. Кривди, які ми несправедливо терпимо від кого би то не було, Бог поставить нам у відпущення  гріхів або для одержання нагороди ”, - говорить св. Златоуст.

Маючи високу ціну в очах Божих, любов наша до ворогів сильно впливає і на переміну ворога на краще, на його примирення з нами. 

Коли наш ворог бачить, що ми проявляємо до нього привітливість, співчуття, сприяння і допомогу при всьому його жорстокосерді до нас, він врешті-решт прийде до себе, постидається свого злопам’ятства і мстивості, розчулиться і з словами вибачення прийде і назавжди припинить неприємні з нами спілкування. Св. ап. Павло учить: „Якщо ворог твій голодний, нагодуй його; якщо хоче пити, дай напитись йому; бо, роблячи це, ти збереш йому на голову палаюче вугілля ” (Рим. 12,20), тобто своєю добротою до ворога в ньому пробудиться совість і вона почне безперестанно викривати його у неправоті його до тебе. Саул, гонитель Давида, упевнившись у тому, що той не дозволив ні собі, ні іншим торкнутися його, як помазаника Божого, заплакав і сказав Давиду: „Ти справедливіший від мене, бо ти чинив мені добро, а ж відплатив тобі лихом ” (1 Цар. 24,17).

Але коли станеться, що ми не зможемо прихилити нашого ворога на добру дорогу, у всякому випадку, ми не повинні ненавидіти його і переслідувати, або платити йому злом за зло. Бо у противному випадку, як пише про це св. ап. Павло, - „коли ж ви один одного гризете і з’їдаєте, стережіться, щоб ви не знищили один одного ” (Гал. 5,15). Адже не погасимо вогонь маслом, не потушимо іскри тим, що будемо роздмухувати її. В тому і іншому випадку вогонь розгорається сильніше і чим більше підливати масла, тим полум’я буде вищим і страшнішим. Подібно цьому і ворогуючі: чим дальше вони будуть від примирення, тим більшою злобою будуть наповнені їх серця: за образою буде слідувати мстивість, за мстивістю озлоблення і так до виснаження обох сторін.

 Тому ми, навпаки,  повинні жаліти свого ворога, що він став знаряддям диявола, який являється одвічним людиновбивцею і ненависником братолюбства. І дальше: ми повинні молити Бога, щоб Господь врозумив нашого суперника, зм’якшив його серце, пробудив у ньому розкаяння за створене і жалість до того, кого він образив. Господь хоче, щоб всі спаслися і прийшли до пізнання істини. Серце наше у руках Божих і куди Він захоче, туди і направить нас. Блаженні схимонахи Феофіл і Зосима учать, що за ворогів треба молитись, адже здебільше вони самі не бачить, що творять. А св. Златоуст говорить: „Істинно-християнська любов в тому і полягає, що утримується навіть від справедливої помсти, віддаючи її Богові, Який каже: хто мститься, той від Господа помсти зазнає і за свої гріхи здасть докладний рахунок ” (Сир. 28,1)”. Коли ми прощаємо ближньому за кривду, яку він нам наніс, то Бог або Сам віддасть йому, або простить наші гріхи. Св. Іоанн Златоуст говорить: „Треба ненавидіти, але не ворогів, а їх вчення; не людину, а порочне їхнє життя і розпущену волю. Людина є діло Боже, а заблудження – діло диявола. Тому не змішуй Божого з диявольським ”.
 Отож, дорогі, будемо любити своїх ворогів, будемо благословляти, а не проклинати, будемо віддавати  їм добром за зло. Так поступаючи, ми привернемо їх на свою сторону, схилимо їх до примирення, а якщо і не удасться нам погодитись з ким, ми все-таки залишимось правими перед Богом, виконаємо волю Божу, заповідь Господню про любов до ворогів і через це станемо улюбленими синами і дочками Отця Небесного, удостоїмось великої нагороди у вічності, одержимо всепрощення і помилування від Праведного Судді – Христа Бога нашого, Якому слава і держава по віки вічні. Амінь.

Проповідь на 19-у неділю після П’ятидесятниці.

„Як хочете, щоб робили вам люди, так і ви робіть їм ” (Лк. 6,31). Ось коротка настанова Господа Іісуса Христа про те, як треба жити нам по закону Божому. Чого бажаємо собі, того ж будемо бажати і іншим, і чого не бажаємо  і не робимо собі, того не будемо бажати і робити іншим. Ще у Старому Заповіті один з мудреців говорив: „Хто яму копає – у неї впаде; хто сіть розставляє – впіймається в неї ”(Сир. 27,26).
Щоб ми не зробили іншому недоброго - рано чи пізно, самі зазнаємо того ж. „Не судіть, то і вас судити не будуть; не осуджуйте, то й вас не осудять; прощайте, то й вас прощатимуть; давайте, і дасться вам; мірою доброю, утрушеною, натоптаною, переповненою віддадуть вам, бо якою мірою міряєте, такою ж відміриться і вам ” (Лк. 6,37-38).

У повсякденному житті ми забуваємо ці золоті правила. Про інших думаємо чи говоримо що попало, а на самих себе ніколи не звертаємо уваги. Якщо хтось і має який-небудь добрий намір, то завжди виконує його з вигодою для себе, нічого не уступаючи. А тим часом, Господь говорить: „Коли ви любите тих, хто вас любить, яка вам за те дяка? бо  і грішники люблять тих, хто їх любить. І якщо ви робите добро тим, хто вам робить добро, яка вам за те дяка? бо і грішники те саме роблять? ... Але ви любіть ворогів ваших, добро творіть, і позичайте, нічого не сподіваючись; і буде вам нагорода велика і будете синами Всевишнього; бо Він добрий і до невдячних і злих ” (Лк. 6,32-35).
Господь говорить, що добро своїм роблять і грішники-язичники. За що ж християнину одержувати нагороду, якщо він буде жити так само, як живуть язичники? Християнська любов повинна бути вищою від звичайної людської любові. Вона повинна простиратися не тільки на своїх, але й на чужих. Адже всі християни – діти Отця Небесного, викуплені Кров’ю Єдинородного Сина Божого; всі ми діти однієї сім’ї - Церкви, яка провадить нас до небесної Вітчизни. Хіба можлива у цій сім’ї ворожнеча і ненависть, заздрість і лайки, або навіть нелагідне спілкування з іншими? Звичайно, так не може бути. У живій свідомості цього, у всіх віруючих ранньої Церкви „було одно серце і одна душа ” (Діян. 4,32).
Ці Господні заповіді трудні для тих, хто більше схильні до зла, ніж до добра, особливо трудна заповідь про любов до ворогів. Трудні вони, але не можна назвати їх неможливими для виконання. Якщо це було б неможливим, то Господь не заповідав б нам такого. Хто навчиться прагнути до всього доброго і буде просити у Бога допомоги, тому все можливе.

Звернемо нашу увагу, дорогі, на заповідь про любов до ворогів. Як і чим повинна висловлюватись ця любов? Перш всього, потрібно знати, хто наші справжні вороги. Ми іноді спішимо назвати своїми ворогами тих, хто не є наш ворог, а він просто наш ближній, який вільно або невільно зробив нам неприємність. Істинний наш ворог той, хто шкодить нашій душі, нашому спасінню. Ворог нам той, хто даремно нас ненавидить, старається забрати у нас життя, здоров’я, майно, пошкодити нашому доброму імені.
То в чому повинна проявлятись наша любов до ворогів? Любити ворогів, значить не мстити їм, не робити зла, але це не те саме, що потурати злу, або його замовчувати. Зло - завжди зло і зі злом треба боротись у всіх його видах і проявах. Його треба викорінювати по можливості добром, любов’ю, молитвою, творінням добра або праведним покаранням і в крайньому випадку – ізоляцією злої людини з свого середовища. „Вилучіть розпутного від вас самих ”, - радив святий апостол Павло коринфським християнам (1 Кор. 5,13).
В особі ворога треба бачити те ж саме творіння Боже, але яке заблукало, яке душевно хворе, яке находиться у небезпечному стані. Обов’язок християнина -  попробувати всіляко виправити і спасти його.

Щоб навчитись любити ворогів по заповіді Христовій, нам треба навчитись не мстити ворогам, не платити злом за зло, бо від цього зло тільки збільшується. Якщо ми наміримось не мстити ворогу, то ми уже почали виконувати заповідь Христову, ми уже одержали велику перемогу, але не перемогу над людьми, а над собою, над злом, над дияволом – винуватцем зла.
Добре не мстити ворогу, але краще робити ворогу добро. Це – добрий знак і якщо ми це зробимо, то ступимо на другий – вищий щабель незлобивості. Тоді ми станемо послідовниками Христа, Який молився за своїх ворогів на хресті і спас свого гонителя Савла.

Таку чесноту у своєму житті явив преподобний Серафим Саровський. Розбійники напали на нього, вимагали від нього грошей, побили його і залишили ледве живим, і коли були спіймані і віддані під суд, то були прощені преподобним.
Так, з допомогою Божою, постараємось любити всіх людей, і добрих і злих, любити, як любимо себе, а це значить: бажати іншим того самого, чого бажаємо собі. Коли  будемо любити людей, тоді пізнаємо Бога і полюбимо Бога, Який дав нам заповідь любити наших ближніх (1 Ін. 4,8,20). Через любов до людей ми станемо подібними Самому Богу,  „тому що Бог є любов ” (1 Ін. 4,8,16) і виконаємо Божий закон. „Отже, будьте милосердні, як і Отець ваш милосердний ” (Лк.6,36). Амінь.

Проповідь на неділю 20-ту після П’ятидесятниці. 
У сьогоднішньому євангельському читанні ми слухали слова Христа Спаси​теля: „Не плач ”, які були звернені до бід​ної наїнської вдови, яка втратила свого єдиного сина (Лк. 7,13).

Нам може бути зрозуміла біда цієї скорботної одинокої жінки. Сльози проти її волі лилися з очей. І де вона могла взяти стільки твердості і сили духа, щоб спокійно перенести страшне горе, яке так боляче, так жорстоко терзало її материнське серце?

Її скорбота збільшувалась ще і від того, що і на дальше вона не мала ніякої надії на яку-небудь радість. Особливо сокрушало її серце свідомість приближення безпомічної і беззахисної старості. Ті, хто супроводжував гріб померлого як не старались, але так і не могли втішити цієї бідної вдови. Та й хто з людей міг полегшити її материнське горе?
Але там, де безсильна людська допомога, проявляється всемогутня сила Божа. Спаситель світу, Який прийшов звільнити людину від смерті і пекла і дарувати їй утіху і блаженство, завжди готовий допомогти тим, хто бідує і страждає. Як пише святий євангеліст Лука, Господь побачивши заплакану жінку „змилосердився над нею і сказав їй: не плач. І, підійшовши, доторкнувся до мар: ті, що несли, зупинилися, і Він сказав: юначе! Тобі кажу, встань! Мертвий, піднявшись, сів і почав говорити; і віддав його Іісус матері його ”(Лк. 7, 13-15).
Ці слова Спасителя світу, які наповнені глибокою любов’ю і жалем, відносяться не тільки до наїнської вдовиці, але й до всіх людей всіх часів. І ми з вами також випробовуємо у житті немало скорботних хвилин. Слова божественного Посланця „не плач ” повинні сприйматися і нами як натхненний заклик до терпеливого несіння свого життєвого хреста, Який обіцяв Свою благодатну допомогу.
Християнин не повинен падати у відчай ні в яких скорботних обставинах свого життя, бо відчай чужий християнському духу. Навпаки, скорботи інколи служать навіть засобом, який витвережує нас від духовної сплячки, сприяє душі в її  проходженні до назначеної цілі – спасіння.
Ми не повинні дивитись на скорботи, як на дещо жорстоке, але повинні приймати їх з християнською покірністю і терпінням. Тільки у такому випадку вони будуть сприяти нашому духовному обновленню і спасінню. Шлях, який
 веде у благодатну вічність, за словами Спасителя вузький і скорботний, але якраз такий вказаний людині Божим Провидінням (Мф. 7,14). Тому християнину слідує приймати всі скорботні обставини як з руки Самого Всевишнього, „Котрий хоче, щоб усі люди спаслися і досягли пізнання істини ”  (1 Тим. 2,4).

       Почуті нами слова Святого Письма відносяться до воскресіння не стільки тіла, скільки душі людини – цієї безцінної перлини, яка являється не чим іншим, як іскрою божественного життя, чия смерть набагато страшніша смерті тілесної. Смерть духовна спричиняється гріхом і від цієї смерті гине численна кількість людей. За словами Святого Письма, Творець створив Адама безсмертним і смерть прийшла у світ разом з гріхом прародичів і стала долею кожної людини. І якщо ми сумуємо про втрату своїх рідних, яких украла смерть, то це природно. Але християнське учення це питання розглядає більш глибоко. Воно вчить берегти безсмертну душу, всяко огороджувати її від гріха, готовлячи її для вічного життя в Богові.

       Як нечисте повітря виснажує і ослаблює тіло, заражує його хворобами і раніше часу зводить людину у могилу, говорить один з святих отців, так і гріхи, зроблені нами, оскверняють душу і позбавляють її благодаті Божої. За гріх порушення заповіді Божої Адам виганяється з раю і накладає прокляття і смерть на себе і на весь людський рід; води потопу при Ної покривають безліч людей; вогнем знищуються Содом і Гомора; єгиптянів вражають кари, а фараон з усім військом потонули у морських глибинах – все це і багато інше в історії народів хіба не служить ясним свідченням того, яку злу і згубну силу таїть у собі гріх, який позбавляє людину уже в цьому житті щастя і радості та віднімає блаженство у вічності? А Праведного, ні в чому не винного Святішого Сина Божого хіба не наші гріхи прип’яли до хреста і віддали ганебній смерті, яку Він покірливо прийняв, готовлячи нам спасіння? „Утікай від гріха, немов від гадюки, бо як підійдеш – то вона тебе вкусить ”, - пише премудрий Сирах (21,2). І не одне яке-то місце вразить у тебе гріх, але занапастить всю душу, всю істоту.

Буде добре, якщо ми вчасно скинемо з себе це противне гріховне ярмо і звернемось до єдиного Лікаря душ і тіл, Яким є Бог. Але якщо гріх уже вспів настільки оволодіти нашою волею, що зробив її безсилою боротись з ним, то необхідна особлива дія спасаючої благодаті Божої, щоб вернути нас на добру дорогу, інакше людина, залишена на саму себе, може загинути на віки.
Будемо, улюблені, за допомогою Божою,                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                      ухилятись від гріху, щоб нам після тілесної смерті не зазнати смерті духовної, тобто назавжди залишитись чужими Богу. Воскресінням сина наїнської вдови, Господь Іісус Христос увіряє нас перш всього у істині загального воскресіння і повчає нас готовитись до нього. Господь закликає нас оживляти свої душі вірою, надією і любов’ю, а якщо вони погрузли у глибину гріховну, то воскрешати їх через покаяння і причастя Святих Христових Таїн. Тому будемо прикладати всі старання, молитися і закликати Бога на допомогу, вірячи, що Він, як пише святий пророк Давид, „близько до всіх, хто призиває Його, хто призиває Його правдиво. Він сповняє бажання тих, що бояться Його, чує молитву їх і спасає їх. Господь охороняє всіх, що люблять Його ... Хвалу Господню будуть виголошувати уста вірних. І всі творіння нехай прославляють Ім’я Його по віки й віки ” (Пс. 144,18-21). Амінь. 
Проповідь на неділю 20-ту після П’ятидесятниці. 

У прекрасній галилейській країні, поблизу чудового Генісаретського озера, у долині між горами Фавор і Єрмон, лежало маленьке місто Наїн. Саме слово „Наїн”, значить - приємний, достолюбезний. Але ось  це прекрасне місто було охоплене смутком. Того дня, коли Іісус Христос, за розповіддю євангеліста, підходив до Наїна, з його воріт виносили померлого (Лк. 7,12). Хто був цей померлий, якого йшли ховати? Це не був старик, який уже давно бажав і чекав вічного спокою: це був юнак, якого смерть вкрала у розквіті літ. Смерть старця не вражає так глибоко наше серце, як смерть молодої людини, юнака. Юнак падає не як плід, який дозрів на дереві життя, а як багатообіцяюча квітка, пошкоджена нічним холодом. 
Померлий юнак, якого ховали жителі міста Наїна, був єдиним сином у своєї матері. Господь дарував їй тільки одне це дитя. Вся материнська любов її зосереджувалась на цьому сині: вона оберігала його, як зіницю ока,  турботливо охороняла кожен його крок. Але смерть не звертає уваги на ніжну любов, якою з’єднані між собою близькі люди. Вона невмолима, вона немилосердна, у неї холодна рука і кам’яне серце.
 Але це ще не все горе матері, яка ховала єдиного сина. Ця мати була одинокою вдовою: вона недавно оплакала смерть свого чоловіка. Тому-то в скорботі цієї жінки прийняли участь багато жителів невеликого Наїна. „Чимало народу, - говориться в Євангелії, -  йшло з нею з міста ” (Лк. 7,12). Вдова мала одну тільки надію і цією надією був її син. Він, гадалось, мав стати опорою і утіхою в її старості, і він мав закрити її очі, коли вона помре. А між тим, ось їй самій прийшлось закрити очі своєму синові і скорботно йти за його гробом.

Вся наша земля, дорогі, є якби великим містом Наїн, з якого одним за одним виносять ховати мертвих. Всі принади, всі радості, все щастя цієї землі покриті якби трауром і погребальним покривалом. Що ж сказати про тих людей, які живуть безпечно?

За юдейським звичаєм померлого несли дуже швидко. Але раптом носильники зупинились, уражені тим величчям, з яким Іісус Христос, Який входив у цей час у Наїн, підійшов до гробу. Ми нерідко боїмось підійти до гробу і тремтимо, находячись недалеко від померлого. Але Іісус не знає такого страху. Господь, Який володіє живими і мертвими, стоїть тут біля гробу мерця і кличе до нього: „Юначе! тобі кажу, встань! Мертвий, - говориться в Євангелії, - піднявшись, сів і почав говорити; і віддав його Іісус матері його” (Лк. 7,14). Тоді у смерті була віднята здобич! Тоді жало смерті було зламане!
Для людської природи смерть здається страшною. Що хижий звір для стад худоби, що серп для квітів і польового колосся, що вітер для засохлих листків лісу, то смерть для людей. Смерть руйнує будову людського тіла, вона не щадить ніякого творіння цього життя; сльози заручених і обвінчаних, голосіння вдів, скорботні ридання сиріт супроводжують смерть. Але цей останній ворог буде знищений. І коли він буде подоланий до кінця, тоді боротьба буде закінчена і перемога буде навіки виграна. Тому Іісус Христос говорить вдові: „Не плач ” (Лк. 7,13). 

У дім плачу приходять різні утішники. Іноді їх утішливі слова звучать даремно, не викликають ніякої дії, для убитого горем не приносять ніякої надії. Є ж такі утішники! Є і такі утішники, які своїми словами ще більше ранять скорботне серце. Вони говорять лише про невмолиму долю, якої ніхто не може змінити, говорять про неминучу смерть, яка нікого не щадить. А інші утішають сердечною і дійсною участю - участю, яка розуміє смуток людей і співчуває цьому смуткові. Але самий найкращий утішник є Господь Іісус Христос. Він являється перед нами воскреслим з мертвих і говорить: „Я є воскресіння і життя: віруючий в Мене, коли і помре, оживе ... Істинно, істинно кажу вам: хто вірує в Мене, має життя вічне ..., хто слово Моє слухає і вірить у Того, Хто послав Мене, той має вічне життя, і на суд не приходить, а перейшов від смерті в життя ” (Ін. 11,25; 6,47; 5,24). Так, „Бог ...  не є Бог мертвих, а живих. Бо в Нього всі живі ” (Лк. 20,38). Наші померлі родичі і ближні живуть в Ньому. Правда, смерть ще панує на землі; але з тих пір, як Владика життя Іісус Христос прийшов на світ, Він завжди утішає скорботних при гробі мертвого, завжди говорить їм: не плачте! І як колись Він воскресив у місті Наїні померлого юнака і вернув його матері, так голос Його в останній день світу пролунає над гробами всіх від віку померлих і тоді знову з’єднаються одні з одними ті, які на землі любили одні одних і одні одних оплакували. Якою радісною буде ця зустріч!

Разом з ощасливленою матір’ю і разом з воскреслим юнаком припадемо перед Спасителем нашим і сповімо Йому: Ти один Спаситель світу, „Ти Христос, Син Божий, грядущий у світ ” (Ін. 11,27), Ти один переводиш від смерті до життя. Амінь. 
Проповідь на неділю 20-ту після П’ятидесятниці. 1
Колись на землі, біля воріт міста Наїна, пролунало творче слово Христа Спасителя: „Не плач ” (Лк.7,13). Біди і сльози у житті людини неминучі. Можна собі тільки уявити, скільки людей талановитих, по-творчому настроєних трудились, щоб преобразити світ. Скільки пережито мук, пролито крові і віддано життів, щоб назавжди визволити світ від бід і скорбот. А сльози все продовжують литись. Адже скільки людей на нашій Землі продовжують страждати і від соціального зла, і від  недосконалості людського суспільства, а також від особистих нахилів і поведінки. Про одне людське горе сьогодні розказує святий апостол Лука.

Бідна вдова втрачає єдиного сина, єдину радість життя і опору в старості. Їй щиро співчувають оточуючі, які прийшли, щоб провести її сина в останню дорогу. Господь зжалився над нею і говорить її страждаючій і плачучій душі: „Не плач ”.
Такі слова люди часто говорять одні одним, намагаючись заспокоїти і облегшити горе. Але ці слова не можуть зупинити сліз. Тільки Господь, у руках Якого утримується весь світ і всі людські життя, має владу і чудотворну силу допомогти людині сповна. І віруючі люди звертаються до Нього, твердо віруючи в Нього і надіються на Його всесильну Божу допомогу. Сама людина не в силах подолати і перемогти зло. Зло ввійшло у світ як його елемент, як страшна стихія. Віруючі люди приймають біди у своєму житті як волю Божу, як Боже попущення заради нашого напоумлення і спасіння. В моменти, коли уже не залишається ніякої надії, люди звертаються до Бога. І ми віримо, що Господь допомагає кожному, хто до Нього звертається.

Сама страшна і неминуча біда у житті людини – це смерть. Ось чому сьогодні рядом з словами „не плач ”, ми чуємо чудодійні слова Христа Спасителя: „Юначе! тобі кажу, встань! Мертвий піднявшись, сів і почав говорити; і віддав його Іісус матері його ” (Лк. 7,14-15). 

Чому  Господь воскрешає з мертвих юнака – сина бідної наїнської вдови? Адже рано чи пізно цей юнак все рівно помре? Для чого ця відстрочка? Для того, що якраз в ній, як чудодійній силі Христа Спасителя, полягає наша християнська впевненість про загальне воскресіння з веління Божого і голосу архангела.

 Смерть з веління Божого, для всіх людей з певного часу, стала обов’язковою. Не стали виключенням і святі, зазнала смерті і Чесніша від Херувимів Божа Матір. І Сам Христос прийняв смерть по людству заради нашого спасіння. Своїм прикладом, Своїм преславним воскресінням Христос засвідчив світу дійсність загального воскресіння. Нічого дивного в тому немає, сказали б ми, адже Він Господь, Владика життя. Він воскрес з мертвих, але Він – Бог!

І ось, під час Свого земного життя на прикладі таких самих смертних, як ми, Христос показує Свою силу і владу. І це ми спостерігаємо неодноразово на сторінках святого Євангелія. І сьогодні ми чули, що Господь воскресив юнака, сина бідної наїнської вдови, щоб упевнити нас у дійсності воскресіння. У світлі цього, на смерть ми, християни, дивимось як на народження для нового життя, життя вічного і безсмертного. Життя людині дається не тільки від народження до смерті, а назавжди, навічно. Як зерно сіється в землю, щоб дати нову рослину і новий плід, так і людина душею йде до неба, а тілом – у землю, щоб потім ожити, воскреснути. Воскреснуть всі, воскреснуть не тільки душі, але й тіла для нового і вічного життя. 

Утвердившись на фактах воскрешення Христом людей, які подаються нам у святому Євангелії, і зокрема на факті воскрешення сина наїнської вдови, ми з радістю і упевненістю сповідуємо незаперечну істину, вміщену у Символі віри: „Очікую воскресіння мертвих і життя майбутнього віку. Амінь ”. 
Проповідь на неділю 20-ту після П’ятидесятниці. 

Святий апостол Павло у Посланні до євреїв пише, що вірою „жінки одержували померлих своїх воскреслими ” (11,35). Тут він розуміє вдову із Сарепти Сидонської, сина якої воскресив пророк Ілія (3 Цар. 17, 22-23) і вдову сонамитянки, сина якої воскресив пророк Єлисей (4 Цар. 4,32-37). Вони удостоїлись стати прикладом покликанню язичників і їхньої віри.
А Господь наш Іісус Христос, згідно з Євангелієм сьогоднішнього дня, змилосердився над вдовою з міста Наїна і нічого не допитуючись,  воскресив її сина і віддав його їй. Цим єдиним показав, що Він Господь над життям і смертю. Це воскресіння, говорить святитель Григорій Палама, означає „обновлення нашого розуму. ...Кожен з нас, - продовжує він, - несе в собі мерця і цим мерцем є наш розум, якого Господь прийшов воскресити ”. 2 Розум наш обплутаний гріхами і „якщо не покаєтесь, - сказав Господь, - усі ... загинете ” (Лк. 13,3,5), доки не оплаче свої беззаконня, доти не прийде Утішитель, щоб подарувати вічне життя і вічну радість, адже „блаженні ті, що плачуть, бо вони втішаться ” (Мф. 5,4). І щоб бути цими блаженними і одержати вічне, і безсмертне життя, святі угодники радять перш всього очистити розум. „Людина, - пише святий Симеон Новий Богослов, - грішить трояко: розумом, словом і ділом. Але все починається з розуму. Отже перш всього треба лічити розум. Бо коли освятиться розум, тоді він не допустить робити щось неугодне Богові. Освячений розум – це воскресіння душі у цьому житті, внаслідок чого станеться воскресіння тіла у майбутньому житті для вічної слави і блаженства ”.
Христос після  хресної  смерті, яку прийняв за нас, воскрес із мертвих і став Начальником вічного життя. Він „первенець серед померлих ...  смерть уже не має над Ним влади ” (1 Кор. 15,20; Рим. 6,9) і Він дарує нам не тільки це смертне і тлінне життя, в якому панує душевний дух, але й життя, побудоване на духовних законах, життя вічне і безсмертне. Але так як це вічне життя ще поки переривається смертю, то з-за цього Господь воскрешає мертвих, щоб не ради них, а ради нас привести нас до віри, яка є подавальницею вічного життя. І цього юнака Господь воскрешає не ради його самого, але заради його матері, бо змилосердився над нею. 3
Будьмо і ми, за словами святого апостола Павла, „один до одного добрими, милосердними, будемо прощати один одному, як і Бог у Христі простив нам” (Єф. 4,32) знаючи, що „блаженні милостиві, бо вони помилувані будуть ” (Мф. 5,7) і Господь у відповідь на наше милосердя, милосердя ділом, змилосердиться і над нами. Наскільки Бог вищий і сильніший за людину, настільки Він і відплатить людям за їхні добрі діла. Господь, - пише святий апостол Петро, - „постраждав за нас, залишивши приклад, щоб ми йшли по слідах Його ” (1 Пет. 2,21). 
Побачивши чудесне знамення воскресіння сина наїнської вдови, юдеї „славили Бога, кажучи: великий пророк устав між нами, і Бог відвідав народ Свій ” (Лк. 7,16). Тим більше прославляти Бога повинні ми, бо нам відомо, що Іісус Христос під час Свого земного служіння створив не одне це чудо, але безліч, увінчавши їх Своїм особистим воскресінням. Особливо ми повинні славити Господа Бога за то, що над нами Він створив велике чудо відродження, бо Він „нас, мертвих, за злочини, оживотворив з Христом, ... і воскресив з Ним, і посадив на небесах ” (Єф. 2,5-6). До того ж Він осипає нас дарами Своєї благодаті і творить між нами чудні діла. Адже то що ми живемо, не дивлячись на наші гріхи, які достойні смерті, є велике чудо Його благодаті і милосердя. То ж прославимо Бога „в тілах наших і в душах наших ” (1 Кор. 6,20), представляючи їх „в жертву живу, святу, благо угодну Богові ” (Рим.12,1), „очистимо себе від усякої скверни плоті і духа ”(2 Кор. 7,1), стараючись бути святими „в  усіх вчинках ” (1 Пет. 1,15). Тоді не тільки своїми чеснотами будемо славити Господа, але й всі, побачивши  наші „добрі діла, прославлять Отця нашого Небесного ” (Мф. 5,16).
Спасителю наш, поможи нам „поводитися гідно звання, до якого ми покликані”, -  звання християнського (Єф.4,1) і все робити „на славу Божу” (1 Кор. 10,31). По невимовному Своєму милосердю Ти розбудив сина наїнської вдови від смертного сну до нового життя, то ж не дай і нам засинати у гріхах смертоносного сну, але пробуджуй нас до святої і животворної діяльності „і дух потужний віднови в нутрах наших” (Пс. 50,12), щоб ми в оновленому дусі „жили уже не за людськими похотями, а за волею Божою” (1 Пет. 4,2) у славу Твого імені і в нашу похвалу на суді Твоєму. Амінь.4
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Сьогоднішнього недільного дня св. Церква пропонує нам євангельське читання про воскрешення Господом Іісусом Христом сина наїнської вдови. У зв’язку з цим нам небезінтересно буде узнати що таке життя і що таке смерть з християнської точки зору. 

У Євангелії від Іоанна є такі слова: „Істинно, істинно кажу вам: хто держатиме слово Моє, той не побачить смерті повік” (Ін. 8,51). Слово „смерть” є у нашій мові, але так як ми люди плотські, то сприймаємо смерть як припинення біологічного існування. А так, як турботи про тіло займають у нас основний час нашого життя, наших сил і думок, то смерть для нас означає тільки смерть тілесну. Проте крім цих чисто біологічних понять є ще й духовні.

Що таке життя? Що це за сила, яка заставляє паросток підніматись від землі, або клітині – розмножуватись, або дитині з маленької ставати дорослою людиною, або дереву рости? Як так стається, що квіточка, або тварина, або людина бере з навколишнього середовища якісь елементи, переробляє їх з допомогою якоїсь сили і ця сила дає йому життя і розвиток? А коли ця сила виснажиться, то тіло перестає існувати. То дерево тягнуло соки з землі – а тепер не тягне; людина їла, був у неї хороший апетит, а тепер перестала їсти і помирає.

Це ж саме відбувається і в духовному плані: душа теж має можливість жити і має можливість померти. Душа може перебувати у стані, який подібний до біологічного засипання. Деякі комахи, наприклад, засихають і можуть перележати десятки років, але як тільки попадають у сприятливе для життя середовище, відновлюються і починають повзати. Так і душа людини може заснути і бути нібито мертвою, а потім ожити і почати духовне життя. Про цю смерть і говорить  Господь: „Хто держатиме слово Моє, той не побачить смерті повік”.

Що таке життя і смерть з точки зору Святого Письма.  Життя – це спілкування з Богом, а смерть – це порушення спілкування з Богом. Бог вічний і тому спілкування з Богом називається вічним життям, а порушення цього спілкування називається вічною смертю. Уже маленькі діти, починаючи з трьох років, задаються цим питанням. Але потім поступово, по причині впадіння у гріх, це питання відходить у них на десятий план. Але ж наша біологічна смерть є тільки вказівкою, нагадуванням про те, що існує ще й смерть духовна і це для того, щоб нам якось сколихнутися і задуматись про це, задуматись про це головне питання нашого буття.

 І якщо після смерті тіла існування людини припиниться, тоді наше життя втрачає всякий смисл. Чим би ми не були, яку би посаду ми не займали, померти все одне прийдеться. Але Одкровення Боже і наше внутрішнє упевнення дає нам знання про те, що з біологічною смертю життя не кінчається. А якщо воно не кінчається, значить нам треба бути готовими до того, що нас очікує за гробом. І Господь, щоб нас підготовити до цього вічного буття, зійшов на землю і заснував Церкву.

У Церкві поєднані як би два плани буття: життя земне і життя небесне. Входячи в Церкву через св. Хрещення, Церква, яка являється собором святих людей, які вірують у Христа, людина починає жит и вічним життям, тим життям, яке буде продовжуватись після смерті тіла. Тому, коли ми становимось частиною Тіла Христового, в нас по благодаті Божій і дару Святого Духа починається вічне життя у всій його повноті.

Але як узнати, чи почалось у нас це божественне життя, це блаженство безсмертя, чи незважаючи на наші старання, не зважаючи на те, що ми і хрещені, і храм Божий відвідуємо, в нас продовжується смерть? Це видно з того, як ми живемо. Кожний з нас народжений від грішних родичів і являється людино грішною. В нас мешкає стара гріховна людина. І цій старій, гріховній людині притаманні всякі пристрасті, думки, бажання і прагнення. Але з тих пір, як ми увірували в Христа Спасителя, в нас почала жити і інша людина – людина нова. У неї теж є прагнення, але прагнення до неба, до молитви, до храму, прагнення зробити добре діло, звільнитися від гріху.

І в нас борються дві людини: стара, яка  тягне нас до смерті і відводить нас від Бога і  нова, яка, навпаки, підносить до Бога. І куди буде схилятись наша воля? Або до піклування про тіло, або, навпаки, в нас буде прагнення нести свій хрест, буде прагнення до благодаті Божої, до християнського подвигу і самовідречення. І якщо це прагнення переможе і наша воля буде направлена до добра, у такому випадку, стара людина буде в нас відмирати, а нова зростати до тих пір, поки  ми не преобразимося. Наше земне життя і дане нам для преображення, щоб ми з старих, заздрісних, блудних, жадібних, сварливих, люблячих тільки себе, перетворились на ангелів небесних, які б нехтували собою заради користі і блага ближніх своїх, заради того, щоб послужити Богу і щоб своїм життям прославляли не себе, не шукали б свого, а шукали би Бога і багатіли би в Бога. Ось ціль існування Церкви на землі і нашого перебування на ній.

Хтось каже: ось я в церкву ходжу, постів дотримуюсь, Святих Таїн причащаюсь, Євангеліє уже декілька раз перечитав, значить у мене є це устремління до небесного, значить Бога я пізнав. Ні, це тільки зовнішній признак, який не завжди співпадає з істиною.  Як було у фарисеїв: піст два рази на тиждень, постійне відвідування храму, додержання всіх дрібниць приписів закону, постійна молитва, творіння милостині, знання Святого Письма, історії свого народу і всіх обрядів: де стояти, як молитись, що робити. А коли прийшов до них Сам Син Божий, вони говорять, що в Ньому сидить біс.

Перед ними світла душа Христа, а в їх душі чорнота, яку вони вважають за світло, тому світло Христове здається їм темрявою. Чому люди часто, які відкидають і ненавидять Христа, називають християн мракобісами? Якраз в силу цього. Бо кожна людина про себе мнить, що вона добра і чиста, що вона на правильній дорозі, а це є страшним заблудженням. Коли хтось починає думати про себе непогано, коли вважає, що прав, щось розуміє, щось засвоїв, в чомусь просунувся – це свідчення того, що такий відступив від Бога, бо істинне боговидіння завжди показує людині всю глибину її падіння. А коли людина цього не бачить, коли вона починає когось навчати, комусь доказувати своє, упевнена у своїй правоті – це перший признак відступлення від Бога. 

Те саме відбулось з фарисеями: перед ними Син Божий, Який прийшов за них пролити Свою Кров, а вони беруть каміння, щоб кидати в Нього. Яке безумство, але ж вони були людьми, які вірували в Бога, які постились, знали Святе Письмо. Формально в них всі признаки богошанування: нібито і в церкву ходять, і моляться, а насправді, на Бога кричать і Бога вбивають як фізично, так і в самих собі. 

У апостола Іоанна Богослова якраз пишеться про це. Чому він приводить нам цей діалог з юдеями? Тому, що нам це дуже корисно знати, бо це відноситься до нас. Так, ми ходимо в храм, ми причащаємось, так, напевно, багато з нас кожен день читає Святе Письмо і молиться. Чи добре це? Це прекрасно, без цього не можливо спастись, але цього не достатньо. Потрібно все прочитане виконувати у своєму житті і виправлятися. Якщо цього не відбувається, значить, ми являємось розпинателями Христа, ми являємось лицемірами, – і горе нам. Горе нам, якщо ми слово Боже не приймаємо за дороговказ,  якого нам треба щоденно триматись.

Якщо ми комусь не простили, якщо ми шукаємо свого, бажаємо, щоб нас ублажали, прагнемо задовольнити своє особисте марнославство, якщо ми шукаємо мирського, тілесного, шукаємо у своєму житті старої людини, значить у нашому серці відбулась розлука з Христом. А в нас, як пише св. ап. Павло, „повинні бути ті самі почування, як і у Христі Іісусі” (Фил. 2,5). А якщо ми шукаємо свого, шукаємо якоїсь справедливості, своєї правди, хочемо користі собі, хочемо себе прославити, себе ублажити, то це не можна зробити іншим засобом, як тільки відкинути від себе Христа.

Але що ж  нам впадати у відчай, коли у нас на серці заздрість, нечистота, осудження, роздратування? Ні, потрібно з цим боротись. Ось, наприклад, я прийшов до дому, а там мене починають лаяти. Справедливо, чи не справедливо, але на мене кричать і роздратовуються. А я теж, як людина грішна, природно, закипаю, але так, як недавно я був у храмі і почув, що гніватись – це смертний гріх, то з усіх сил стараюсь стриматись від гніву і починаю молитись Богу: Господи, прости мене, збережи, утримай; якщо я не можу утримати своє серце, то хоч утримай мій язик і очі, щоб вони не кидали блискавки і щоб я нічого не говорив у відповідь і не оправдовувався, а щоб прийняти все, що мені кажуть і цим їх усмирити.

І якщо ми всі сили своєї душі направимо на те, щоб утриматись, Господь, побачивши, що ми хочемо подолати гріх, зразу ж пошле нам свою благодать і вона укріпить нас і ми побачимо, що гнів відступить. Але у зв’язку з тим, що гріх нам приємний, ми хочемо відомстити, настояти на своєму, хочемо іншого поставити на своє місце і шукаємо правди. У такому разі починається перепалка, яка все рівно ні до чого доброго не приведе, бо нікому нічого доказати не можливо. Коли людського серця не торкнеться благодать Божа і по благодаті вона не засвоїть істини, все даремно. 

Ось, фарисеї, якими були мудрими, освіченими, грамотними, благочестивими – і все рівно, як об стіну горохом. А прості риболови, хоч були неуками у законі, які навіть не знали, що в суботу не можна колоски розтирати і їсти, - вони прийняли Христа Спасителя, бо серцем були ближчими до Бога. Тому якщо ми хочемо бути християнами, жити небесним життям, якщо ми бажаємо визволитись від вічної смерті, то нам потрібно головний упор робити на внутрішнє життя, старатись змінити своє внутрішнє єство, вступити у боротьбу з гріхом, старатись зненавидіти діючий у нас гріх і завжди, коли бачимо його прояви, викорінювати. І Господь, бачачи, що ми цього бажаємо, буде нам помагати. Ось це і є знання Бога, Його видіння, бо той, хто бачить Бога, той буде творити Його волю. 

Чому багато хто читає Святе Письмо, але нічого не розуміє. ”Отче наш” каже кожен  день, але не бачить, що там є такі слова: „І   прости нам провини наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим” (Мф. 6,12). Не бачать, що треба за все і всім прощати, інакше нас Бог не простить нам наших гріхів. Чим ми зможемо оправдатись на Страшному Суді перед Богом, чим зможемо загладити безліч гріхів, які творимо? А нічим і надіятись ми можемо тільки на прощення. А прощення залежить тільки від якості нашої душі. Якщо уміємо прощати, терпіти, відрікатись від свого, душу свою погубити ради Євангелія, то успадкуємо Царство Небесне, а якщо ні, то не успадкуємо. Господь скаже: а пам’ятаєш, ти ось тому не простив. І Царство Небесне буде закрите, бо Господь прощав тобі мільйони гріхів, ти жив і користувався всім на землі, їв, пив, сміявся і користувався всякими іншими благами, а сам не міг простити людині невеликої провини.

Ось чому ми читаємо і не розуміємо. Гріх нам мішає. Це наш єдиний ворог. І коли ми сповідуємось, нам не просто треба назвати гріх, а побачити весь жах цього гріху у якому ми каємось. А деякі люди мають навіть сміливість оправдувати себе на сповіді, замість того, щоб каятись. Це цілковита нісенітниця: стоїмо на суді Божому, перед Хрестом і Євангелієм, і замість покаяння починаємо себе оправдовувати, нібито Спаситель нам не потрібний. Замість того, щоб сказати: так, Господи, я ось це натворив, прости, більше не буду, постараюсь краще померти. Але замість цього деякі сповідники починають оправдовувати себе, придумувати якісь обставини, нібито Бог не знає всіх цих обставин, не знає наших оправдань. 

Тому нам треба вчитись покаянню, щоб постійно очищувати свою душу. Ось, як у псалмі написано: „Гріх мій повсякчас передо мною” (Пс. 50,4), щоб я не відволікався ні на хвилину, бо можу знову згрішити. І Господь побачить, що ми трудимось і до гріху не відносимось бездушно, як дехто говорить: Бог простить. Не добре, коли дехто вважає, що прощення Боже – юридичний акт. Це тільки у людей так буває: підійшов – прости. Той і простив. А прощення Боже находиться у нашому серці. Якщо ми стали правими, то Господь простив нас, а коли залишаємось грішниками – значить Бог нас не простив. Прошення Боже – це коли Господь посилає в наше серце Свою благодать, якою очищує нас від гріхів. А якщо цього немає, значить ми залишаємось грішниками і ніякого Царства Небесного ми не знаємо і не відаємо, а тільки на дорозі до Нього. Якщо дійдемо, то слава Богу, якщо ні – вся провина на нас, бо Бог зробив все, щоб нас спасти.

Ось бачимо, як все просто, але для виконання трудно. І якщо би не поміч Божа, ніхто би не спасся. Бо від нас вимагається тільки постійне бажання, яке сповняється любов’ю до Бога. Якщо у нас є любов до Бога, то ми все відкинемо: і марнославство, і пошуки свого, бо більшого скарбу, ніж коли Бог у нашому серці -   немає. Влада, золото, здоров’я – все це ніщо коли зрівняємо їх з скарбами Божими. Краще лишитись без нічого, ніж бути багатим, ситим і жити у царських палатах, але не мати Бога, бо все це тимчасове, а бути з Богом –  вічно.

Тому Господь і говорить: „Хто держатиме слово Моє, той не побачить смерті повік”. Це значить, що такий буде з Богом, а це починається з Церкви. Церква – є початком вічного життя. Тому якщо ми стали дітьми Церкви на землі, то станемо дітьми вічного Небесного Царства, якого хай всі ми сподобимось благодаттю Безначального Бога Отця, Якому слава, честь і держава з Предвічним Його Сином і Святим і Животворящим Його Духом нині і повсякчас, і на віки вічні, амінь. 

Проповідь в неділю пам’яті святих отців 7-го Вселенського Собору.1
(Про шанування святих ікон)

Сьогоднішнього недільного дня свята Православна Церква шанує пам’ять отців 7-го Вселенського Собору. Вони утвердили догмат про шанування святих ікон. Хотілось би розказати про ікони та про їх шанування по вченню святої Православної Церкви.

Був у історії Церкви такий час, коли за ікони постраждали тисячі православних християн: єпископів, священиків, монахів і мирян. Противники шанування ікон виносили їх з храмівта жител і безпощадно знищували. У 787 р. у м. Нікеї зібрався 7-ий Вселенський Собор, який постановив, що ікони не суперечать істинам християнської віри. На Соборі було вироблене і затверджене вчення про іконошанування.
Чому ми зупинились на питанні про ікони? Зупинились, бо і тепер серед різних християнських груп є іконоборці. З іншого боку не всі православні християни усвідомлюють чому ми шануємо ікони, чому ми їх цілуємо, чому маємо їх у храмах і своїх житлах.

Отже і тепер серед різних християнських груп ікон не шанують. Вони не тільки не шанують їх, але й борються проти них, поступаючи подібно древнім іконоборцям. І декому з нас, напевно, приходилось чути від сучасних іконоборців, як вони безбожно відносяться до образів.
Перш всього, що таке ікона? „Ікона” – слово грецьке і означає - „зображення ”. Отці 7-го Вселенського Собору учать, що шанування ікон „полягає в тому, що ми вважаємо ікону не богом, а тільки зображенням, портретом і, шануючи ікону, ми кланяємось, тобто віддаємо честь не дереву, чи фарбам, а тому, хто зображений на ній: Богу, святим ангелам, Пресвятій Богородиці і святим угодникам”.2 

 Напевне у нас виникне питання: для чого потрібні святі ікони і яку ціль вони переслідують?

Ікони нам потрібні, по-перше, для укріплення нашої віри, для нагадування нам про великі діла Божі (Втор. 6,5-10) і святих Його, щоб дивлячись на їх зображення, спонукати слідувати їхньому життю (Євр. 13,7).

 По-друге, ікони потрібні для виявлення любові до Бога. Якщо по любові ми маємо у себе зображення рідних і близьких нам людей, то тим більше, по тій же любові, повинні мати зображення Бога і Його угодників.  
Третя причина, задля якої ми повинні мати ікони. Бог дарував людині різноманітні дари. Серед них дар слова, дар співу, музикальний дар, тощо. Цими дарами людина прославляє Бога і ними вона відрізняється від тварин. Серед дарів, якими Бог звеличив людину є також художній  дар, чи дар живопису, який теж повинен служити для прославлення Бога. То ж якщо ми відкажемось від цього дару, не будемо ним користуватись, то виходить, що ми зводимо себе на рівень нерозумних тварин.

І, нарешті, четверта причина. Є такі люди, які не мають можливості прочитати священні події у книгах Святого Письма, є і малограмотні. Так ось, то що написано буквами в Біблії, то саме на іконі нарисоване фарбами. Наприклад, якщо хтось не прочитав, або не міг прочитати у Євангеліях про страждання Спасителя, але при цьому розглядає ікону страждань Христових – той прекрасно зрозуміє, що на ній нарисоване і зрозуміє це серцем.3
Отці 7-го Вселенського Собору так і записали: „Мистецтво живописця є заняттям священним ... Живописці не суперечать Писанню, ... що говорить Писання, то вони і представляють”.4
Ми не будемо докладно зупинятись на звинувачування сучасних  іконоборців щодо святих ікон. Саме страшне те, що вони пішли проти святої Церкви – Церкви Соборної і Апостольської. Цю Церкву заснував Сам Христос – Син Божий; на хресті Він пролив Свою безцінну Кров, був похований і воскрес із мертвих. Господь Іісус Христос був подібний до нас, тільки без гріха. Хіба не маємо ми права Його зобразити і дивитись на цей дорогий нам образ Божий. А іконоборці говорять, що ми покланяємось ідолам. Отці 7-го Вселенського Собору про шанування ікон ухвалили таке: 
„Ми недоторканими зберігаємо всі церковні передання - письмові і неписьмові. Одно з них заповідає робити живописні іконні зображення, так як це згідно з історією євангельської проповіді служить підтвердженням того, що Бог-Слово істинно, а не уявно втілився і служить на користь нам ... На такій підставі ми, послідовники божественного вчення святих отців наших і передань Православної Церкви з усякою старанністю і обережністю ухвалюємо, щоб святі і чесні ікони пропонувались (для поклоніння) точно так, як і зображення Чесного і Животворящого Хреста, чи будуть вони виготовлені з фарб чи мозаїчних плиток, чи з якого-небудь іншого матеріалу, тільки щоб були зроблені належним чином, і чи будуть знаходитись у святих храмах Божих, на святому посуді чи одежах, на стінах і дощечках, чи в домах і при дорогах, і чи будуть це ікони Господа і Спасителя нашого Іісуса Христа, чи Непорочної Владичиці нашої  святої Богородиці, чи чесних ангелів і всіх святих праведних мужів ... Честь, яка віддається іконі, - учать святі отці Собору, - відноситься до її первообразу і той, хто покланяється іконі, покланяється істоті, яка на ній зображена”.5
Святий Іоанн Дамаскін, який багато перетерпів, захищаючи святі ікони, пише про них: „У всякому ділі необхідно знати, що істинне і що неправдиве, і яка ціль – хороша чи худа. Так в Євангелії пишеться і про Бога, і про сатану ... і про все, як добре, так і зле ... Так, коли діло йде про ікони, потрібно дослідити, чи істинні вони і для чого зроблені. Якщо істинні і справедливі, і служать для слави Божої і святих Його, для слідуванню чесноті і відверненню від хиб і до спасіння душ, то ми повинні їх приймати і шанувати, але не інакше, як зображення, як приклади ... Часто буває, що ми і не думаємо про страждання Христові. Але як тільки побачимо ікону розп’яття Христового, згадуємо про спокутні Його страждання, падаємо і поклоняємось не матеріалу (з якого зроблене розп’яття), а Тому, Хто зображений, подібно тому як поклоняємось не матеріалу, з якого зроблене Євангеліє, але тому, що ним зображується ...”6
Коли імператор Лев Ісаврянин почав гоніння на святі ікони і став називати християн, які шанували їх - ідолопоклонниками, Григорій, єпископ Римський, писав у листі до гонителя: „Це не так, імператоре, як ти говориш. Ікони служать нам тільки засобом для нагадування: вони пробуджують і підносять наш лінивий і грубий розум до вишнього світу, предметам якого ми не можемо не давати імен, назв і образів. Ми не вважаємо ікони за богів, як ти говориш, - хай не буде! – Ми не на них покладаємо надію. Якщо перед нами находиться ікона Господа, ми говоримо: Господи, Ісусе Христе, Сину Божий, поможи нам і спаси нас! А якщо перед нами ікона святої Його Матері, то ми говоримо: свята Богородиця, Мати Господа, будь нашою заступницею перед Сином Твоїм, істинним Богом нашим для спасіння душ наших! Якщо ж ікона мученика, наприклад Стефана, то говоримо: святий Стефане, ти що пролив кров свою за Христа, маєш сміливість перед Богом, як перший мученик, будь нашим заступником! Так ми звертаємось і до всякого іншого мученика. Ось куди направляємо ми молитви при допомозі ікон!”7
Сучасні іконоборці твердять, що шанування ікон почалось тільки після VII Вселенського Собору, а до нього не існувало. Але є безліч свідчень, які підтверджують, що шанування святих ікон почалось ще за глибокої християнської древності. Св. Афанасій Великий, отець IV століття пише: „Ми, віруючі, поклоняємось іконам не як богам, подібно еллінам, ні! Але тільки проявляємо нашу прихильність і любов до тої особи, яка на іконі зображена ... Ми, віруючі, поклоняємось і цілуємо ікони не для чого іншого, як для чого цілуємо  своїх дітей і родичів, тобто, щоб через це показати їм свою душевну любов, як колись і юдеї, поклоняючись скрижалям Закону і двом золотим херувимам,  не камінь і золото через це шанували, але Господа, Який звелів це влаштувати”.8
Є ще більш ранішні згадки про шанування ікон. Так св. Мефодій Патарський, який жив у III столітті, пише: „Виготовлені з золота зображення Ангелів (Божих), ... ми маємо на честь і славу Його (Бога)”. 9
Про ікони пишуть також отці II століття, а в цьому столітті, як ми знаємо, помер апостол і євангеліст Іоанн. Здається, що такі ранні свідки краще знали вчення Апостолів про ікони, ніж теперішні іконоборці.

Крім всього цього, Священне Передання говорить, що євангеліст Лука був живописцем і написав ікони Спасителя і  Богоматері. Передання також свідчить і про те, що Сам Христос подарував Едеському царю Авгарю Свій Нерукотворний Образ.
Нарешті, і сама земля виступає  проти іконоборців. У Римських підземеллях, так званих катакомбах, де перші християни ховались від язичників, були храми, в яких серед різних символів, знаків, знайдені ікони Спасителя, Божої Матері, апостолів Петра і Павла, і самі різноманітні зображення з біблійної та євангельської історії.

Все це свідчить і свідчить незаперечно, що ікони існували з самих перших часів християнства. На завершення хочеться закликати вас, дорогі, до благоговійного шанування святих ікон. Захищаючи святі ікони, ми відстоюємо суть Православ’я, відстоюємо, отже, основу нашого спасіння. А вороги ікон хай знають, що ті, які „не поклоняються іконі, не покланяються і Сину Божому, Який є живим образом і незмінним відображенням невидимого Бога”.10
„Хай знає кожна людина, - говорить св. Іоанн Дамаскін, - що той, хто приступає до знищення ікони є ворогом Христа, Богоматері і святих, і захисником диявола і демонів його”.11„Препрославлений єси, Христе Боже наш, що Отців наших, наче світила, на землі поставив і через них нас усіх до віри правдивої привів. Многомилостивий, слава Тобі.”12 Амінь.

Проповідь в неділю 21-у після П’ятидесятниці.
Яка повчальна притча сьогоднішнього Євангелія! Цією притчею Господь наш  Іісус Христос зрівнює Своє євангельське учення з насінням землероба в тому відношенні, що як насіння, яким б воно не було якісним, потребує доброї землі, щоб рости і приносити плід, так і божественне учення хоче доброї душі, щоб дати багатий плід.

„Вийшов, - сказав Іісус у Своїй притчі, - сіяч сіяти зерно своє і, коли сіяв, одне впало при дорозі, і було потоптане, і птахи небесні поклювали його; в інше впало на камінь і, зійшовши, засохло, бо не мало вологи; в ще інше впало поміж тернів, і виросли терни і заглушили його; інше ж упало на добру землю і, коли зійшло, дало плід у стократ ” (Лк. 8,5-8).
А ось і пояснення притчі: під насінням розуміється слово Боже; під різними місцями, куди падало зерно, розуміються різні слухачі божественного вчення. Але між слухачами є багато таких, які, маючи вуха, не чують, тобто не звертають ніякої уваги на божественне учення: вони йдуть до храму Всевишнього не з-за благочестя і такі слухачі, звичайно, від слова Божого не одержують ніякої користі, так як вони подібні до широкої дороги, на якій зерно витоптується перехожими і викльовується птицями. Інші слухачі божественного учення, маючи жорстоке серце, хоч і приймають слово Боже, але в їх закам’янілому серці воно не може прорости, подібно насінню сіяча, яке упало на кам’янисту землю. Треті постійно зайняті мирськими турботами, мучаться сріблолюбством, сластолюбством і честолюбством. І все це терня подавляє слово Боже і не дає йому вирости. Але існують, нарешті, слухачі, які мають добре, наповнене любов’ю і благочестям серце, - серце яке вникає в слово Боже, надихається ним і щиро бажає вдосконалити, і очистити свою душу. Вони-то і представляють ту добру землю, на якій слово Боже росте і дає плід у стократ. 
Хто з нас, дорогі, не бажав би опинитися серед цих добрих слухачів. Хто з нас не бажав би, щоб почуте нами слово Боже дало щедрі плоди? Хто не бажав би через виконання божественних заповідей у достатку придбати земні і небесні плоди божественного вчення?

То ж відкинемо, дорогі, нашу нечуйність і байдужість до всього божественного, щоб не стати нам широкою дорогою, і щоб птиці небесні не поклювали спасительного насіння віри. Будемо напоювати свої серця любов’ю, миром і благочестям, щоб вони не зачерствіли і щоб спасительне насіння не засохло в них. Вирвемо, нарешті, з своїх сердець згубні, гріховні побажання, мирську суєту, які подавляють релігійне почуття. Посічемо терники, які заглушають спасительне насіння, щоб учення слова Божого вільно керувало нашими думками і бажаннями, словами і ділами. Тоді слово Боже, впаде на наші добрі серця, буде рости і приносити плоди для нашого блага і в славу Отця Небесного. Тоді наші душі наповняться великою духовною радістю про Христа Іісуса та благодатною ревністю до виконання Його божественних заповідей. Тоді і ми удостоїмось того вічного блаженства, учасниками якого являються всі, хто уважно слухав і виконував слова і волю Свого божественного Учителя Господа нашого Іісуса Христа, Якому належить всяка слава з Отцем і Святим Духом. Амінь. 
Проповідь в неділю 21-у після П’ятидесятниці.
„Вийшов сіяч сіяти зерно своє і, коли сіяв, одне впало при дорозі, і було потоптане, і птахи небесні поклювали його; а інше впало на камінь і, зійшовши, засохло, бо не мало вологи; в ще інше впало поміж терня, і виросли терни і заглушили його; інше ж упало на добру землю, і коли зійшло, дало плід у стократ. Сказавши це, виголосив: хто має  вуха  слухати,  нехай слухає ”  (Лк. 8,5-8).

Сіяч, дорогі, є Іісус Христос; зерно – слово Боже, а земля – людське серце; добре серце - добра земля; а зле, нечисте, подавлене пристрастями  серце – погана земля.

Отож, Спаситель зрівнює слово Боже. яке Він проповідує, з зерном, яке кидається в землю. Зерно кидають в землю, а слово Боже проповідують. Зерно може прийнятись землею або залишитись на її поверхні і буде потоптане перехожими або покльоване птахами. Подібно до землі  слово Боже також або приймається людським серцем, або не доходить до нього, слухається і не засвоюється, слухається і скоро забувається. Зерно, яке сприйняте землею, дуже часто хоч і проростає, але потім або в’яне, або заглушається бур’янами. Так і слово Боже дуже часто виганяється з серця людського життєвими турботами чи гріховними прагненнями. Зерно, яке впало на добру землю, виростає і приносить урожай. Так і слово Боже, коли воно сприймається серцем, проникає всю людину, до кінця преображає її і приносить плоди віри, яка проявляється у добрих ділах і благочестивому житті.

У матеріальному світі всяке життя і всяке зерно походить від Бога. Господь сказав: „Нехай земля вродить траву, ярину, що розсіває насіння ” (Бут. 1,11). Так і духовне насіння, слово Боже, у світ приніс Єдинородний Син і, посіявши його у серцях Своїх учнів, заповів їм: „Ідіть по всьому світу і проповідуйте Євангеліє всьому творінню ” (Мк.16,15).

З того часу божественне зерно життя сіється у серцях людей. Воно живе і діюче, завжди „корисне для навчання, для викривання, для виправлення, для наставляння в праведності ”, щоб була „досконала Божа людина, до всякого доброго діла готова ” (2 Тим. 3,16-17).

Мертва і безплідна сама по собі гріховна природа впалої людини. На ній проростають терники неситих думок і почуттів, осот беззаконня і неправди. Але коли на ній засіється насіння Боже, коли зроситься вона благодаттю Пресвятого Духа, тоді в ній виникає нове життя, наповнене добрими думками і почуттями, вона сповняється квітковими запахами чеснот і приносить добрі плоди: „любов, радість, мир, довготерпіння, добрість, милосердя, віру, лагідність, та стриманість ” (Гал. 5,22). Залежить і від нас, яку землю ми готовимо для сіяння і як сприймаємо посіяне.

З зерном, насінням можна порівняти всяку добру думку, всяке добре бажання. Коли в нашій душі народжуються добрі думки і бажання, але подібно до зерна, яке падає на погану, необроблену землю, і тоді гине, так гине і вмирає в жорстокому і твердому серці і насіння слова Божого. У іншому випадку добра думка глибоко западає в душу людини, всю її обіймає, не дає їй спокою, всюди переслідуючи її і вимагає сповнення. І ось, завдяки цьому, думка переходить у твердий намір, а намір – у діло. Так з малого зерна виростає велике дерево з добрими плодами.

З проростання зерна, яке вкинуте в землю, можна зрівняти ріст духовного життя християнина. Зерно саме по собі мале і ледве помітне. І духовне життя спочатку буває ледве помітним і відчутним. Зерно приймається, проростає, показується зелень, потім появляється стебло і нарешті колос. Так і духовне життя християнина: спочатку появляється думка прослідувати за Христом, потім ця думка переходить у бажання, бажання поступово дужчає, серце християнина все більше і більше розширюється у любові до Бога і людина відчуває у собі незбагнене насолоду у всьому відчувати, мислити, говорити і робити по духу учення Христового. Нарешті, все це стає навиком, стає потрібністю до такої міри, що робиться незрозумілим: як це інші можуть жити без цього, тобто без Христа і не заради Христа.

Сьогодні запитаємо себе: чи стараємось ми посіяти і проростити у своїх серцях зерна добрих намірів і бажань? Чи є в нас, у нашій діяльності ростки християнських чеснот? Адже наше життя на землі коротке, час сівби ще коротший. Миттю пройде життя, закінчиться час сівби, ми очутимось біля дверей гробу і тоді страшно буде появитись на той світ без нічого. Землероба, який полінувався засіяти своє поле, зимою очікує голод. Також гіркою буде доля безпечного християнина, який нічого не зробив корисного для слави Божої, на користь ближньому, для спасіння своєї душі. Без сівби не буває жнив: так не буде що жати у вічності і недбайливому християнину. Побоїмось гірких наслідків нічогонероблення, лінощів і недбальства. Будемо сіяти, трудитись, працювати, каятись і молитись і за короткочасні труди пожнемо плоди вічності. Амінь. 

Проповідь в неділю 21-у після П’ятидесятниці.
Спаситель наш Господь Іісус Христос, бажаючи навчити людей, як вони повинні слухати Слово Боже, сказав їм притчу, яку свята Церква пропонує нам нинішнього недільного дня. 

Один господар, говорить Христос, вийшов засіяти своє поле. Одна частина того поля межувала з дорогою  і тому багато засіяного тут зерна потоптали перехожі люди та поклювали птахи. Що тут було посіяне не зійшло і отже даремний був висів, даремна й праця. Друга частина посіяного зерна упала на кам’янисту землю і так як вона була виорана мілко, то коли зійшло і пригріло сонце, то  засохло з-за нестачі потрібної вологи. Ще одна частина того поля було тернистою. Посіяне у тім місці зерно зійшло разом з терням, але з часом терня переросло той молодий засів і приглушило його. Але одна частина зерна упала на добру землю, посів гарно зійшов і видав щедрий урожай. 

Маючи на думці той спасительний пожиток, який світові мала принести Його Божественна наука, Христос закликав: „Хто має вуха слухати, нехай слухає ”(Лк. 8,15). 
Коли Христос закінчив притчу, апостоли були раді почути з уст Самого Спасителя, що значила вона, а тому просили Його пояснити притчу. І Христос пояснив їм притчу, в якій полем було назване серце людини. Як плодючість поля залежала від якості землі, так і пожиток Слова Божого залежить від серця людини, яка слухає його. Насіння, мовить дальше Христос, є свята наука, а поле при дорозі - то люди, які її неуважно слухають і тоді приходить диявол, і забирає Слово, щоб воно не послужило їхньому спасінню. Під каменистою землею розуміються люди, котрим подобається свята наука, а часом і займає, але не вкорінюється в них глибоко. Коли приходять спокуси, гоніння, такі скоро забувають про Слово і готові навіть відректися від віри.

Потім, терниста земля, продовжує Спаситель, означає людей, котрі захопилися земними ділами і серце своє віддали світові і його утіхам до такої міри, що всі добрі задуми і всі спасительні наміри були придушені.  
А земля родюча, котра посіяне на ній зерно вертає стократно, є образ людей, які приймають святу науку всім серцем, боронять її від спокус, вірно її визнають і щиро сповняють.

Виклавши ученикам притчу і бажаючи, щоб її якраз так розуміли і пам’ятали, Христос ще раз сказав: „Хто має вуха слухати, нехай слухає ”.

Це є виклад нинішнього Євангелія, а наука з нього для всіх нас буде такою: господар, який сіяв насіння є не Хто Інший, як Іісус Христос, що прийшов на цей світ сіяти між людьми Божественну науку. Три роки Він навчав людей, а потім доручив світову ниву своїм апостолам. Апостоли ж знаючи, що не вічно будуть перебувати на цьому світі, вибрали собі спадкоємців, які мали продовжити Божу науку. Спадкоємцями ж тих святих апостолів були і є єпископи, які мають на собі обов’язок продовжувати сіяти Слово Боже. То є господарі Господом Богом поставлені, які насіння науки Христової кидають в землю людського серця. І прикро стає господареві, коли він належно обробляє своє поле, щиро на ньому трудиться і сіє на ньому здорове зерно, а воно потім ні насіння, ні праці його не вертає. Так прикро має бути і тому проповіднику, який навчає людей і через науку Слова Божого  показує людям дорогу до вічного спасіння, а вони не тільки не приймають тої науки, але й при нагоді сміються з неї, а самого проповідника Слова Божого вважають за ворога.
І чого іншого може очікувати нинішній учитель, коли у Самого Спасителя, Котрий був найнадійнішим Господарем і насінням Котрого була наука небесна, три зерні пропали марно і аж четверте принесло плід? Як мало заохочення дає це свідчення для всіх проповідників Слова Божого! Якщо Божественний Спаситель так часто трудився даремно, то що зроблять прості, немічні і слабі пастирі на ниві проповіді Божественної Істини, які знають, що з поміж усіх слухачів знайдеться тільки декілька, в яких посіяне на сердечну ниву Слово Боже дасть добрий плід? Але ж хіба це дає право не проповідувати?  Хіба господар, після того, як його засів не вдався, на другий рік перестає засівати своє поле? Отак і пастирі душ не можуть перестати навчати, тим більше, що вони мають заповіт Спасителя, Який сказав апостолам: „Йдіть, навчайте всі народи ”(Мф. 28,19).  І св. ап. Павло пише: „Коли я благовіствую, то нічим мені хвалитися, тому що це неодмінний обов’язок мій, і горе мені, коли не благовіствую!”(1 Кор. 9, 16).
Насіння, яке сіяв Небесний Господар Іісус Христос, а по Нім апостоли і їх послідовники – є Слово Боже. Як сівач не придивляється куди впало зерно: на добре чи на зле місце, так і проповідник не звертає уваги на те, чи підготовлені, чи не підготовлені люди слухають його проповідь і чи до доброго, чи до злого серця попаде його слово. Знаючи, що наука, яка виходить з його уст не є його власна, але наука Того, від Імені Якого він говорить, тобто Самого Бога, то завжди має надію, що його слухачі – кожний по своєму прийме це Слово: одні для користі і вічного спасіння, інші на осудження і погибель. Але в цьому Слово Боже не винне, а винна зла воля людини. Кожна наука є доброю, але обертається в ніщо, коли впаде на землю злого серця. І тому не будемо дорікати науці Слова Божого, якщо ми залишимось без поживи, проте станемо дорікати самим собі, бо ми самі є того причиною.
Узнавши про те, хто сіє насіння Слова Божого, подивимось тепер на землю, на котру падає посіяне зерно.

Отож одна частина зерна упала на полі при дорозі і перехожі потоптали його, а птиці поклювали. Тою потоптаною і покльованою землею є така людина, яка будучи у храмі, не робить різниці чи вона слухає Слово Боже, чи просто слово людське, а тому і не бере, і не стягає його до свого серця, не приміряє до себе. Серце такої людини твердіє і стає подібним до потоптаної землі при дорозі. Різні думки і бажання, шум і крик світу цього – все це проходить через серце тої людини і затоптує це серце, як затоптують люди землю, по якій ступають. Упаде ж яке зерно на таку землю, то хіба зможе воно пустити корінь, коли залишене на поверхні, птахи поклюють його. Диявол-спокусник, який тільки про те дбає, як позбавити нас спасіння, буквально видирає з серця такої людини зерно Слова Божого, яке попало туди і вкоріняє в ній дух гордості, який підсікає думки людини аж до тої міри, що тій людині не хочеться уже ніякої науки Слова Божого. Така людина робиться нібито найрозумнішою і наймудрішою від усіх, насміхається над Словом Божим і тим робить ниву свого серця ще твердішою.
 Люди, які подібні до потоптаної землі є людьми неуважними. І коли вони стоять у храмі, то хоч все бачать і все чують і навіть милуються серцем, проте коли виходять з храму, то нічого не пам’ятають, що відбулось, ніби там і не були. Такі люди у храмі присутні тільки тілом, а душею залишаються вдома, або там, де найчастіше звикли бувати. Хвала тільки, що були у храмі, а жаданого пожитку не віднесли додому і тому серце таких подібне до утоптаної землі, на яке упало зерно і не змогло прорости і зійти.

Друга частина посіяного зерна упала на каменисту землю, зійшло, але коли загріло сонце воно, не маючи вологи, – засихає. Тою каменистою землею є люди легковажні і не постійні, котрим подобається свята наука, котрі її хвалять і охоче приймають і хотіли би по ній жити, але коли тільки прийде спокуса до злого – забувають про все.

 Каменистою землею є людина, котра почувши у храмі, що не годиться красти, бере ту науку до серця, думає з допомогою Божою не робити більше кривди нікому. А тим часом, коли у цьому Слово Боже допомагає людині, вона забуває про це Слово, забуває те,   про що щиро мислила у храмі більше не красти і знову стає злодієм, яким була й раніше.
Каменистою землею є людина, яка почувши в проповіді, або на сповіді, що великим гріхом є упиватися, бере цю науку до серця, закликає Господа Бога на допомогу і думає більше ніколи не упиватися. А тим часом, приходить спокуса і коли побачить той напиток, забуває про науку, яку плекала у своєму серці, і знову стає пияком, яким був і раніше. Господь осяює серце подібних людей Своєю благодаттю і ці люди відчувають це, але, нажаль, на цьому все кінчається. Такі люди не кращі від жителів Єрусалиму, які сьогодні кричать „осанна ”, а завтра будуть кричати „розіпни, розіпни Його ”; не кращі за єгипетського фараона, який все обіцяв відпустити євреїв з полону і не відпускав, не кращі від всіх тих, які сьогодні клянуться у вірності, а завтра-післязавтра будуть попирати свою клятву.
Всі такі і подібні їм люди мають серце як камениста земля, на котрій хоч упаде зерно, хоч воно і зійде, але коли пригріє сонце спокус – геть засихає.

Ще інше зерно, як читається у нинішній притчі, упало між терням  і зійшло, і росло, але поки терня його не переросло і не заглушило. І тою тернистою землею є люди поділеного і роздвоєного серця, котрі Слово Боже розуміють, беруть його до серця і хотіли би по нім жити і чинити волю Божу. Але що з того, коли в землі їхнього серця находиться багато терня і осоту, тобто вони багато і занадто клопочуться про земні речі, прив’язуються до утіх світу. Все це і побідне йому спиняє і не допускає сонячне світло - світло благодаті Божої, витягує з землі всі соки. А Слово Боже хоч  зійде і росте, але не маючи між тим терням ні сонця, ні роси, ні соків – марніє, всихає і не приносить жодного плоду. 
А клопоти світу цього такі: старання про себе, старання про домашніх і родину, старання про хліб і щоденне утримання, старання біля господарства. І хіба перечислити всі клопоти, які мішають Слову Божому. І всі ці клопоти Спаситель називає терням, бо всі вони подібно терню ранять і роздирають серце людини неспокоєм, працею і журбою. І все воно чим дальше, тим більше розростається і нарешті в’яже серце і душу людини так, що вирватися вона вже не зможе.

Так не одна людина, слухаючи Слово Боже у храмі, радо прийняла його до свого серця, охоче міркує жити по ньому і повернувшись до дому, взявшись до своєї справи, пам’ятає про науку Слова Божого і про Самого Бога. Таким був і юнак, про якого пишеться у Євангелії, що він прийшов до Іісуса і радо слухав Його настанови, поважав Його слова, але коли Той повелів продати все що має і роздати бідним і йти за Ним, засмутився і більше не хотів слухати Господа.

Таким теж був Ірод, який спочатку слухав Іоанна Хрестителя і поступав за його порадами. Але потім утіхи світу зробили його убивцею того самого Іоанна. 

Такі серця, які віддаються журбі, жадобі скоріше збагатитись, утіхам світу цього і всякій розпусті є як земля заросла терням. Хоч упаде туди зерно науки Божої і по правді зійде і проросте – але потім придавить його терня, тобто журба, багатство і утіхи світу цього.

Нарешті, аж четверте зерно упало на добру землю, землю плодоносну. Там воно зійшло, виросло і принесло аж стократний плід. Такою землею є люди, котрі для прийняття Слова Божого належно приготовились: серце своє очистили від гріхів, скрушили його покаянням, зросили сльозами жалю і  все віддали, що могло помішати прорости Слову Божому. Вони жадають щиро служити Богу і для цього ладні принести саму жиру жертву. Такі люди не бувають у храмі даремно, що почують тут – не забувають того і вдома, і всюди, де знаходяться і йдуть дорогою, якою Господь Бог повелів йти. Вони подібні до посудини, котра все, що в неї покладуть, чи уллють - утримують і нічого звідти не пропадає. Вони є тою доброю і плодоносною землею, на яку з утіхою позирає господар і котра його працю нагородить стократно. То є люди, котрі не тільки говорять: „Господи, Господи ”, але й виконують волю Отця Небесного. А такими людьми були апостоли і ученики Христові і особливо Пречиста Діва Марія.
Якщо, дорогі, і ми захочемо мати пожиток з Слова Божого, то не будемо думати, що ми вже все перечитали і все знаємо, і тому вже ніякої науки нам не потрібно. Тому відкиньмо з своїх сердець непотрібні та шкідливі думки, і будемо уважно слухати, читати і вивчати Слово Боже, додержуючись його заповітів у всіх своїх поступках. А прийнявши до серця Слово Боже, будемо старатись всіма силами жити згідно з ним і не давати змоги перепонам і спокусам подолати в собі науку Христову. Цим старанням ми зробимо наші серця доброю і родючою землею, котра по благодаті Божій принесе нам стократний плід на цім світі і вічну нагороду у Царстві Небесному у Христі Іісусі, Господі нашім, Якому слава і держава з Безначальним Його Отцем, Святим і Животворящим Духом, нині і повсякчас, і на віки вічні.   Амінь.
Проповідь в неділю 21-у після П’ятидесятниці.
     Господь наш Іісус Христос вибирає з явищ  світу цього деякі прості події і предмети, щоб через них відкрити людям тайни життя вічного. Адже що може бути самим звичайним, як сіль, закваска, гірчичне зерно, трава і польові лілії, пшениця і бур’яни, камінь і пісок? Ніхто, хто дивиться на них тільки очима, навіть не подумав би знайти в них таїн Царства Божого. А Христос зупиняється на цих предметах і звертає на них увагу людей, щоб показати і пояснити духовне життя людини. Господь, знаючи сліпоту людей, і тому як премудрий Учитель вів людей від матеріальних предметів і фізичних фактів до істин духовних і вічних. Тому Він й говорив людям притчами, які являлись для них єдино доступним засобом їхньому баченню, слуху і розуму.

     Сьогоднішнє Євангеліє подає відому Христову притчу про сіяча, яка зовнішньо розказує про звичайну сівбу, але внутрішньо у своїй серцевині таїть Самого Господа Іісуса Христа і стан різних людських душ, пояснює причину їхньої загибелі і вказує шлях до спасіння – все зразу.

     Отже, сьогоднішня євангельська притча: «Вийшов сіяч сіяти зерно своє і, коли сіяв, одне впало при дорозі, і було потоптане, і птахи небесні поклювали його; а інше впало на камінь і, зійшовши, засохло, бо не мало вологи; в ще інше впало поміж тернів, і виросли терні і заглушили його; інше ж упало на добру землю і, коли зійшло, дало плід у стократ. Сказавши це, виголосив: хто має вуха слухати, нехай слухає» (Лк. 8, 5-8).

     Вся ця притча ясна і правдива. І всякий землероб зміг би підтвердити своїм особистим досвідом, що якраз так і відбувається з посіяним на полі зерном. І всякий розуміє: щоб одержати добрий урожай, необхідно і поле огородити, щоб через нього не ходили і зібрати з ниви каміння, викорчувати та спалити терня і таким чином, ниву зробити доброю землею. Але це кожному й так відомо і тому ця притча була не для цього розказана, а для захованого у ній духовного смислу, якого раніше ніхто не знав.  

      Сіяч – це Сам Христос,  зерно - животворяще євангельське учення, а різні ділянки ниви являють собою різні стани людських душ. Одні душі – немов смуги при дорозі, інші – як камениста частина ниви, треті – як місце, яке заросло терном, а четверті, як добра земля, що приносить щедрий урожай.  Але запитаємо: чому сіяч кидає своє насіння на такі ділянки, які не придатні і які не принесуть користі? Тому, що Євангеліє відкрито всім і не обмежується якоюсь однією групою людей.  Господь заповідав своїм учням: «Що кажу вам у темряві, говоріть при світлі, і що чуєте на вухо, проповідуйте на покрівлях» (Мф. 10,27). І ще тому насіння розсипається всюди, що Бог «хоче, щоб усі люди спаслися і досягли пізнання істини» ( 1 Тим. 2,4) і не бажає, «щоб хто загинув, а щоб усі прийшли до покаяння» (2 Пет. 3,9). Якщо би Господь сіяв Своє божественне учення тільки серед добрих людей, тоді у злих появилась би відмовка, що вони навіть не чули про Євангеліє і вину про свою загибель приписали би Богові, а не особистій гріховності.  То, що багато людей не користуються словом Христовим, зовсім не значить, що це слово посіяне даремно. Адже Богу все можливо: Він може зробити так, щоб Його урожай на добрій землі став ще ряснішим. 

Отже під час сівби частина зерна упала при дорозі. «Це ті, - пояснює Христос, - котрі слухають, але потім приходить диявол і забирає слово із серця їхнього, щоб вони не увірували і не спаслись» (Мф. 8,12). Як насіння, яке упало при дорозі топчуть люди і клюють птахи, так диявол топче і клює слово Боже у людському серці. Тому мудра людина загороджує дорогу при вході у своє серце, щоб злий дух не ввійшов у нього і не топтав того, що там було посіяно Богом. Бо коли у серці відкрита дорога для злих людей і бісів, то цей натовп не тільки топче зерно Божого слова, але й насіває своє зле насіння.

Чому, запитаємо, диявол забирає слово Боже з серця людей? Христос пояснює: «щоб вони не увірували і не спаслись». З цього виходить, що віра у слово Боже є основою нашого спасіння. У тих, хто довгий час не зберігає у своєму серці слово Боже, воно не зігрівається вірою, а отже, душа спастися не може. Поки серце ще не зігріте словом Божим, диявол спішить викрасти і унести з серця такої людини слово Боже. Тому блажен той, хто в своєму серці оберігає слово Боже як зіницю ока, як найдорожчий скарб і не дозволяє ні людям, ні бісам топтати і розтаскувати цей святий посів.

«А те, що упало на камінь, це ті, які тільки почують слово, з радістю приймають, але не мають кореня, дочасно вірують, а під час спокуси відпадають» (Мф. 8,13). Спочатку вони з радістю приймають, деякий час вірують і, нарешті, з-за страху відпадають. Як тому ув’язненому, який багато років пробув за гратами скажуть, що він уже вільний, спочатку радіє, що вже на свободі, але коли подумає, що йому прийдеться привикати до нового образу життя і нових справ, лякається з-за цього невідомого для нього майбутнього, і як не дивно, з охотою вертається у попереднє місце, і отже, сам закриває перед собою двері в’язниці.

У боязливих людей серце настільки заземлене і від того закам’яніле, що воно лякається будь-яких змін і тому відпадає від слова Божого, відкидаючи його, і знову вони знову прилипають до своєї землі. Чому прилипають? Бо земля приносить скорі плоди, а плодів слова Божого треба чекати. При цьому цих боягузів мучать сумніви і вони думають: якщо я упущу свої земні плоди, які тримаю у руках, то хто знає, чи дочекаюсь я плодів, які мені обіцяє слово Боже? І так боязливі, засумнівавшись у Богові і увірувавши в землю, відкидають істину і приймають неправду. І віра, не пустивши кореня у закам’янілому серці, зникає, і слово Боже, посіяне на камені, вертається до свого Сіяча.

Слово Боже вимагає глибини, але у таких тільки на поверхні серця зеленіє трава віри в Бога, а дальше твердий камінь. І коли для них засяє сонце правди Божої, при світлі якого вони бачать, що слово Боже хоче глибини, що його коріння проникають до самого дна сердечного, до дна душі і розуму, тоді їх охоплює страх. А коли для таких людей приходять скорботи і гоніння за слово Боже, вони, не сумніваючись, відпадають. Всі такі хоч обіцяють служити Богу, на ділі служать дияволу. Тому, як Бог повірить їхнім обіцянкам, якщо вони не повірили в те, що Він обіцяв їм Своїм словом?

«А те, що впало поміж тернів, це ті, що слухають слово, а коли відходять, заглушаються турботами, багатством та життєвими насолодами і не дають плоду» ( Мф. 8,14). Що таке терні на мові Євангелія? Терні – це лишні турботи, любов до багатства, життєві насолоди. Коли поміж цього терня впаде насіння слова Божого, то воно хоч і сходить, але не виростає. Під турботами у цій притчі розуміються піклування про тимчасове життя; під багатством – багатство зовнішнє; під насолодами – утіхи мирські, плотські, тління і скороминущі. Як можна уникнути всього цього? Св. ап. Петро у своєму Соборному Посланні пише: «Усі турботи ваші покладіть на Бога, бо Він піклується про вас» (1 Пет. 5,7). Одну-єдину турботу покладає на нас Господь – турботу про душу і про її спасіння. Всі інші турботи заглушають насіння цієї великої турботи. Істинне багатство дарується Богом, але не добувається через крадіжку у людей, або в природи. Ще у Старому Заповіті Премудрий сказав, що хто покладається на багатство той упаде (Прит.11,28). Така людина помре озлобленою, незадоволеною, і убогою, і нічого не маючи, з’явиться на Суд Божий. А насолоди? Саме вони є тим осотом і терням, які заглушають слово Боже. Цар Соломон з гіркотою  признається, що він «глянув на всі діла, що руки його вчинили, і той труд, що ним він трудився; і ось: геть усе – марнота й гонитва за вітром, і ніякої з того користі під сонцем» (Еккл. 2,11). Отож, істинна насолода, багатство, радість і веселість у слові Божому. А все інше – лише видимість і шкарлупа.

«А те, що впало на добру землю, це ті, які, почувши слово, бережуть його в доброму і чистому серці, і приносять плід в терпінні. сказавши це, Він виголосив: хто має вуха слухати, нехай слухає» (Мф. 8,15). Добра земля – це добрі душі, душі, які прагнуть правди і жадають любові. І коли у такі душі падає роса і манна небесна із уст Христових, вони купаються в радості і виростають до небес, і приносять незліченні плоди. У цих душах немає каміння і терня, але тільки чиста і родюча земля у якій росте тільки один посів – посів, який засіяний Господом нашим Іісусом Христом і який зберігається  «в доброму і чистому серці». Добрі люди тримають слово Христове записаним не на папері, бо папір знаходиться поза ними і може загубитися; і не в пам’яті його тримають, бо пам’ять знаходиться на краю людської свідомості і може забутися. А зберігають слово Христове у самому своєму центрі – у доброму і чистому серці, де слово не забувається і не пропадає.

 «Хто має вуха слухати, нехай слухає». Такі слова оголошує Христос, закінчуючи свою притчу. Оголошує їх, щоб пробудити внутрішній слух в оглухлих людей. Оголошує, щоб Його життєва премудрість луною докотилась  через всі часи і століття і щоб про неї узнали  всі покоління людей аж до закінчення віку. Оголошує, щоб попередити про небезпеку і показує одну-єдину вузьку дорогу, яка веде до спасіння самого дорожчого у світі, яким являється душа кожного з нас, душа людини. 

Хай буде честь і слава Живому і Живоносному Господу і Спасу нашому Іісусу Христу з Отцем і Святим Духом – Тройці Єдиносущній і Нероздільній нині і завжди, і по віки вічні. Амінь. 
Проповідь на неділю 22-у після П’ятидесятниці.
Тема сьогоднішньої нашої проповіді - загробне життя. Багато хто не вірить у загробне життя. А віруючі часто бентежаться від того, що не можуть уявити собі, яким буде це вічне життя. Всі, напевно, мають надію на зустріч за гробом з близькими людьми. Але чи можлива така зустріч? Послухаємо, що  про це говорить Слово Боже. Поки ви на землі, говорить Господь, - „здобувайте собі друзів ” на небі, щоб коли минеться життя, вони „прийняли вас у вічні обителі ” (Лк. 16,9).

Якийсь подвижник захворів і, чекаючи кончини, запросив до себе старця, з яким жив у духовному союзі. Той впевнений, що побачиться з ним у майбутньому житті, послав сказати йому: „Якщо ти проживеш до суботи, то прийду, а якщо відійдеш, побачимось на тому світі ”.

Життя за гробом не самітне. Апостол Іоанн Богослов бачив під олтарем небесним „душі убитих за слово Боже і за свідчення, яке вони мали ” (Одкр. 6, 9). Потім він ще бачив, як перед престолом і перед Агнцем стояла велика кількість людей зі всіх племен і народів „у білому одязі і з пальмовими вітками в руках своїх ”. Після запитання – хто вони і звідки прийшли, йому відповіли, що вони прийшли, перетерпівши великі скорботи, і за це вони нині перед престолом Божим і служать Богу день і ніч (Одкр. (7, 9-15). „Пам’ятайте, - пише св. ап. Павло, - наставників ваших, котрі проповідували вам слово Боже,  віруючи, що їх душі у Царстві Небесному, і, дивлячись на кончину життя їхнього, наслідуйте віру їх ” (Євр. 13,7). Господь своїм учням і всім віруючим обіцяв: „Візьму вас до Себе, щоб і ви були там, де Я” (Ін. 14,3).

Отже, душі які угодили Богу, після тілесної смерті з’єднуються з Ним, проте не роз’єднуються між собою. Притчею про багатого і вбогого Лазаря, яка була сьогодні прочитана, Христос учить нас, що для душ, які відійшли, у іншому світі приготовлені різні місця, темні і світлі, між якими глибока безодня, і неможливо перейти з одного місця в інше. Проте з цього не витікає, що зустріч душ по смерті буде неможливою. Тут більше йдеться про неможливість зустрічі добрих і злих душ.

Приготовити душу, зробити її здатною творити добро і його сіяти, чи, навпаки, погубити душу в гріхах, залежить від самої людини, від того як вона проведе своє життя. Віра і моральна поведінка, образ життя і діла, взаємна любов чи ненависть покажуть, чи будуть ці люди разом у майбутньому житті, чи будуть вони розділені.

Безбожники говорили і говорять, що ніякого життя за гробом не має і що коли людина помре, то все кінчено! ... Але подумаємо, невже людина, з якою наше життя було у такому тісному союзі, зникла назавжди? Невже, справді, смертю все кінчається і ми, не надіючись на побачення з померлими, повинні задовольнятись тільки одними згадками і жаліти за ними? Для чого ми являємось на світ Божий і для чого ми живемо на землі? Невже могила являється кінцем всьому і гіркою насмішкою? 

Звичайно, що ні! Наше віруюче серце відвертається від подібних думок, від яких віє могильним холодом! Наша віруюча душа ображається і гнітиться від такої „земної мудрості ”!

Той, хто не вірить у безсмертя, говорить що з того світу ніхто з померлих не вертався, щоб засвідчити істину загробного життя. Але ж Господь Іісус Христос якраз і прийшов на землю з небес, тобто з того світу, „щоб свідчити про істину ” (Ін. 18,37). Господь приніс нам вповні достовірне свідчення про правдивість загробного життя. Подібно до мореплавців, які ще не так давно відкривали нові землі, ми теж пливемо по життєвому морі до нової та незнайомої нам країни з упевненістю у її існуванні. Але подібно до мореплавців ми не можемо не турбуватись, журитись, хвилюватись серед життєвої суєти і шквалів пристрастей. Можна уявити, з якою радістю ці мореплавці прийняли би вістку, яка б говорила їм: „Не падайте у відчай! Те, до чого ви прагнете, скоро буде; скоро ви побачите бажану країну своїми очима!”

Таку вістку відносно загробної країни сповістив усьому світу Господь Христос, Який „зійшов з небес ”. Він воскрешав мертвих і Сам воскрес із гробу. Він дав нам ясну притчу про загробне життя – притчу про багача і Лазаря (Лк. 16,19-31). Господь говорив про чисельність осель у домі Отця Небесного (Ін. 14,2). Про що це говорить? Про те, що вічне блаженство не має меж і воно буде дароване всім праведникам скільки би їх не було. І як у великому домі, хоч і багато кімнат, але його мешканці можуть вільно пересуватись, щоб бачити один одного, так і в домі Отця Небесного всі оселі являють собою одне нероздільне Царство Небесне. Там не мають сили союзи тілесного походження і суєтні земні прив’язаності, там „ні женяться, ні виходять заміж, а перебувають, як Ангели Божі на небесах ” (Мф. 22,30); там не має ні їди, ні пиття, але всіх насичує любов і радість про Духа Святого. І не має сумніву, що люди, які на землі чесно прожили, у взаємовідносинах з іншими показували любов і згоду, які своїм життям проповідували Христа, зустрінуться в одних і тих самих небесних оселях,  зійдуть на „лоно Авраамове ” (Лк. 16,22) і подібно Лазарю – утішаться. А злі, ненависні люди – люди, які жили на землі, щоб тільки їм було добре, жили для свого задоволення і не думали про ближніх, утискали їх – будуть далекі від цих блаженних осель і знайдуть місце у темних і безпросвітних місцях пекла і там серед страждань зустрінуться з такими ж, як самі – злими і продажними душами.

Господь Бог хай убереже нас від такого осудження. Будемо жити в любові і мирі, будемо чесно виконувати свої християнські, громадянські і сімейні обов’язки, будемо нести світло і радість про Христа, будемо вірними Божим заповідям і заповітам святої Церкви Христової, дітьми якої ми являємось. Помолимось, щоб Господь простив нас і послав благодать Свою, якою Він „освічує кожну людину, яка приходить у світ ” (Ін. 1, 9). Амінь.
Проповідь на неділю 22-у після П’ятидесятниці.
Коли нас спокушає мирська суєта, то ми обов’язково прийдемо до помилкових оцінок і неправедних висновків. Для того, щоб допомогти нам розібратися в цьому житті, свята Церква подає нам притчу Господа Іісуса Христа про багача і Лазаря (Лк. 16,19-31). 

До дня смерті з цих двох щасливішим був багач, а нещасним – бідний Лазар. Але прийшла смерть і все знищила. Все змінилось у багача і в Лазаря, і всі узнали, хто був багач, а хто – бідний. Виявилось, що Лазар був багатшим від усіх, а той – бідніший від усіх. 
Відомо, що коли кінчається театральна вистава, говорить святитель Іоанн Златоуст, актори знімають маски і стають такими, якими вони є насправді. Те саме стається, коли приходить смерть і кінчається спектакль земного життя. Тоді втративши маску багатства і бідності, ми появимось в нашому істинному вигляді. Нас будуть судити по наших ділах і тоді стане ясно, хто багатий, а хто бідний, хто в честі, а хто безславний.
Ось ми бачимо вождя чи будь-кого з сильних світу цього, який розлучається з земним життям. Цей критичний момент життя і наступна за ним смерть знімає маски і показує його таким, яким він є насправді. Раніше йому були притаманні гордість, самовдоволення і свої дні він проводив у безтурботності. Що сьогодні стало з його тілом, якому було присвячено скільки радостей і утіх? „Не потрібно великого труда, щоб упевнити тебе, - говорить Златоуст. – Поглянь уважно, подивись на прах, на попіл і на мерзоту. Подивись уважно і гірко ридай ”.  

Це емоційне потрясіння душі не повинно викликати в нас тільки короткочасного жалю і звичайних сліз. Треба прийти до мужнього і твердого упевнення. Коли усвідомимо, що незабаром і нас очікує такий самий кінець, то спробуймо розбудити у глибині своєї душі святі почуття жалю і розкаяння. І постараємось, щоб ці святі почуття привели нас до покаяння, стали постійним образом життя, вилились у конкретних ділах, які були б угодні Богу.

Врозумимось і побоїмось, - говорить Златоуст, - коли бачимо смерть іншого, відкинемо всяку безпечність. Роздивимось на всі свої справи, виправимо гріховне життя, змінимось на краще у Христі Іісусі, Господі нашому, Якому належить слава з Отцем і Святим Духом, нині і завжди, і на віки вічні. Амінь.       
Проповідь на неділю 22-у після П’ятидесятниці.
Сьогоднішнє Євангеліє подає нам читання про багача і бідного Лазаря. „Один чоловік, - читаємо, - був багатий, одягався в порфіру і вісон і щодня розкішно бенкетував. Був же один убогий, на ім’я Лазар, що лежав біля воріт його весь у струпах. І бажав насититися крихтами, що падали зі столу багача, і пси, приходячи, лизали струпи його ”(Лк. 16,19-21). 
Бачимо у цій розповіді двох людей, які різняться між собою щодо достатку і способу життя. Багач не знав що то таке голод і біда, і тому не звертав зовсім ніякої уваги на бідного Лазаря, який лежав під його воротами і навіть пси були милосердніші від нього, бо приходили і лизали рани нещасному.
Спаситель не звинувачує багатого, що він,  можливо, несправедливо успадкував маєток або своє добро обернув на утиск ближніх. А гріх його в тім полягав, що все, що мав, він обернув проти себе, бо їв і пив без міри, веселився безперестанно і при цьому не змилосердився над бідним і навіть крихти не подав йому, щоб полегшити його становище. І тому потім Господь не змилосердився над ним.
А Лазарю досталась тяжка доля, але всі його струпи послужили прославленню його душі і були тими коштовними каменями, за якими ясніла його терпеливість і надія на Бога. При всій своїй убогості і недолі він не нарікає на Бога, не заздрить багатому, бо не хоче нічого, хіба що крихт з його столу. І за цим не забарилась його заслуга перед Богом.
Різниця між багатим і нещасним Лазарем ще в тому, що Спаситель замовчує ім’я багатого і цим хоче нас навчити, що ім’я людини, яка б вона не була багатою і славною, не має  перед Богом ніякої сили і значення, якщо воно не записане у книгу життя вічного. Тому таке ім’я стає негідним і тому уста Господні замовчують його. „Не спом’яну імен їх устами Моїми ”(Пс. 15,4), - говорить Господь через пророка Давида. А бідного Христос називає по імені, щоб показати, що його ім’я залишиться як у людській пам’яті, так не буде забуте і у Бога.
Яку ще різницю можна побачити між багачем і бідним Лазарем? Коли прийшов час помирати багатому, то він добре знав, що смерть припинить його утіхи і веселощі, і він все залишить. Як тяжко прийшлось йому розлучатися з світом, де він жив так весело і розстатися з людьми, які оточували його і супроводжували його радості і допомагали йому вести розпутне і безтурботне життя. 
А Лазар, маючи умирати знав, що смерть розлучить його з цим світом, де він не зазнав нічого радісного, але тільки терпів і бідував. Він знав, що зі смертю закінчиться його недоля і почнеться правдиве щастя і безкінечна утіха.

„Прийшло вмерти вбогому, - говориться у притчі, - і віднесений був Ангелами на лоно Авраамове. Помер же і багатий, і поховали його ” (Лк. 16,22), тобто з всякими почестями був проваджений на цвинтар, а душа його у великій бідності предстала перед Престолом Божим, звітуючи про своє життя. Що йому було з того, що він з-за життя на землі їв, пив і щоденно веселився: приятелі порозбігались і  все пройшло ... А душа його опинилась „в пеклі, будучи в муках ”. І „підняв очі свої, - говориться дальше у притчі, - побачив здалеку Авраама і Лазаря на лоні його ”(Лк. 16,23). Аж після смерті, перебуваючи в пеклі, підвівши очі, він побачив рай, котрий він утратив і аж тепер переконався, що існує небо, до якого дістатися він не може. Коли жив на світі, то бачив тільки землю і  її утіхи, і тільки в них бачив своє щастя.

Але хіба мало тепер засліплених людей, подібних до цього багача? Але нещасна та сліпота, яка викрита буде аж у пеклі. То ж становище немилосердного багача хай навчить і переконає кожну людину, що Господь як справедливий Суддя по смерті людини буде дивитись не на її маєтки і багатства, не на стан і посаду, але на життя, яке вона провадила на цій землі.

Коли багатий побачив на небі Авраама і Лазаря на лоні його, то „голосно закричавши, сказав: отче Аврааме! змилосердься наді мною і пошли Лазаря, нехай умочить кінець пальця свого у воду та прохолодить язик мій, бо я мучусь у полум’ї цьому ”(Лк. 16,24). Називає Авраама отцем своїм, щоб цим нахилити його до милосердя. За свого життя він, напевно, і не згадав імені того Авраама і не хотів знати, яким той Авраам був  увічливим і гостинним. Аж тепер признався до нього і аж тепер  називає його своїм отцем. Але вже пізно! 

Так і грішникам там буде пізно признавати Господа, Якого тут не згадували, буде пізно називати Отцем своїм, Якого не слухали, пізно також буде назватись сином святої Церкви, Якої ніколи не признавали, не відвідували і повчань Якої ніколи не слухали, а тому й не виконували.

Дальше молить багатий про милосердя того самого Лазаря, для якого він колись був немилосердним, просить хоч би краплі води у того, котрому за життя і крихти хліба не дав! Але у пеклі вже випросити нічого не можна, бо там немає милосердя і помилування, немає допомоги ні утіхи.
 А так як у пеклі буде вже пізно просити милосердя Божого, то будемо просити Його тепер, молити Його за життя, щоб відкрив нам духовні очі, щоб у своєму гріховному осліпленні не впасти у безодню пекла. Тепер за життя опам’ятаймось, тепер покаймося і заплачемо над своїми гріхами, тепер перемінимо життя своє, тепер будемо пам’ятати про Бога як добрі діти тата свого, тепер будемо уважати Церкву, як матір і виконувати її заповіти і настанови. Бо після, якщо не виправимось, якщо не покаємося, не допоможе нам ні просьба, ні плач, ні молитва, ні нарікання, ні розпач, бо буде вже пізно і даремно!

Коли багатий так просив про помилування, Авраам відповів йому: „Чадо! згадай, що ти одержав уже добре твоє в житті твоєму, а Лазар – зле; отже, тепер він тут тішиться, а ти страждаєш ”(Лк. 16,25). Лазар, говорить Авраам, за життя був увічливим: злидні і недоля не зламали його, і вони відкрили йому двері Царства Небесного. А багатий при всьому добрі і щасті у своєму житті був немилосердним і коли щастя скоро минулось, гріхи його зіпхнули у прірву пекла.

То ж бачимо, що від нас самих залежить чи вибрати небо, чи пекло. Якщо хочемо ввійти на небо, то не будемо догоджати кожній потребі свого тіла, не будемо слухати хотінь свого серця, а якщо наступить якась хвиля смутку або нещастя, будемо терпеливо то переносити і дякувати Господу, що Він не забуває нас, будемо цілувати руку Отця свого Небесного за те, що б’є і направляє нас, і тоді, як і Лазар, будемо щасливими навіки. Якщо ж у щасті забудемо про Господа Бога, коли загрузнемо в утіхах, не станемо дбати про небо, якщо будучи самі щасливими, не змилосердимось над нещасними, тоді як того багатого нас буде очікувати царство тьми, де плач і скрегіт зубів.

„І до всього того, - продовжував Авраам, -  між нами і вами утверджена велика безодня, так що ті, які хочуть перейти звідси до вас, не можуть, так само звідти до нас не переходять”(Лк. 16,26). Тобто небесної щасливості перервати ніхто не зможе, але й муки пекельні також будуть тривати вічно. Горіти буде душа і не згорить повіки, бо душа безсмертна. То ж помислимо, чи варто життя своє віддавати у жертву розпусти, немилосердя і кривди, щоб успадкувати пекло з якого вийти буде неможливо?

І коли зрозумів у пеклі багач, що допомоги він уже ніякої не зможе отримати, то ще раз звернувся до Авраама: „Так благаю тебе, отче, пошли його в дім батька мого, бо в мене є п’ять братів: нехай засвідчить їм, щоб не прийшли в це місце муки. Авраам сказав йому: у них є Мойсей і пророки; нехай слухають їх. Він же сказав: ні, отче Аврааме! Але коли хто з мертвих прийде до них, покаються. Тоді Авраам сказав йому: якщо Мойсея і пророків не слухають, то хоч би хто і з мертвих воскрес, не повірять ”(Лк. 16, 27-31). Дійсно, для чого посилати до людей посланників з того світу, щоб їм нагадувати їх обов’язки, коли вони мають тих, котрі їх навчають: діти мають родичів, молодші мають старших, християни мають Церкву і її служителів, котрі своєю проповіддю указують їм дорогу до вічної щасливості і, нарешті, кожен з нас має сумління, а воно непомилково свідчить де добро, а де зло. Але для тих, хто живе тільки для землі і в її утіхах покладає все своє щастя і себе вважає тільки тоді щасливим, коли добре їсть і п’є, коли одівається у дорогі одежі, коли веселиться і розкидається грошима, для такого даремним є голос Церкви, даремним є голос совісті. Тоді хоч би і померлий прийшов з того світу, такий
 ніколи його не послухає. Бо для нього той голос милий і любий, котрий зазиває його до гріху, а голосу, який кличе його до покаяння, до терпіння, до направлення життя - він терпіти не може.

Ми ж, дорогі, будемо слухатись голосу, який подає  нам Господь нашого ради спасіння; будемо слухатись голосу своїх родичів, голосу старших, голосу Церкви та її служителів, голосу своєї совісті. Бо минеться час і ті голоси замовкнуть і ми станемо перед найсправедливішим Суддею і почуємо від Нього вирок, а після нього заслужимо або вічну кару, або вічну нагороду.

Нехай же Господь благодаттю Своєю убереже нас від вічного покарання і подасть нам досягнути блаженства, яке приготовлене на небесах у Христі Іісусі, Якому подобає слава, держава, честь і поклоніння з безначальним Його Отцем і животворящим Духом, нині і завжди і на віки вічні. Амінь.                 
Проповідь на 23-ю неділю після  П’ятидесятниці.

(Лк. 8, 26-39)

 Одного разу Христос і апостоли „припливли в землю Гадаринську, що напроти Галілеї. Коли ж  Христос вийшов на берег, зустрів Його один чоловік з міста, що з давнього часу мав бісів і не вдягався в одежу і жив не в домі, а в гробах ” (26-27).

Ці слова святого Євангелія наводять нас на думку, що ми повинні мати щиросердечне співчуття до людей, які впали у сатанинські сітки. При цьому ми повинні, за словами святителя Іоанна Златоуста, - „пам’ятати ті слова, якими ми відреклись від влади диявола, коли прихиливши коліна, добровільно прийшли до свого Царя, вимовивши ті страшні слова, які навчають нас ні в чому і ніколи не слухатись диявола”1, тобто коли промовили: „відрікаюсь від сатани і від всіх діл його, і від всіх ангелів його, і від всього служіння його, і від всієї гордості його”.2
Маючи щире співчуття до людей, які впали у сатанинські сітки, треба молитись за них, щоб Господь визволив їх від лукавого і самим не впадати під їх вплив. А коли ми впадаємо під вплив лукавого? Св. Іоанн Златоуст говорить, що тоді, „коли лукавий не знаходить в людині божественного розуму і цнотливості душі, коли людина забуває заповіді Божі і не зберігає оправдань Божих”.3 

„Побачивши Іісуса, біснуватий закричав, упав перед Ним і гучним голосом сказав: що Тобі до мене, Іісусе, Сину Божий Всевишнього? благаю Тебе, не муч  мене!” (28).

Тут ми бачимо, що диявол сповідує Іісуса Сином Бога Вишнього. Говорить він гарні слова, але що з того, коли діла його протилежні і противні Богу. Пригадаймо слова Іісуса Христа, що „не кожен, хто говорить Мені: Господи! Господи! увійде в Царство Небесне, а той, хто виконує волю Отця Мого Небесного ” (Мф. 7,21). 
Тут доречно сказати і про тих людей, які буцімто говорять: „Господи, Господи!”, але що вони роблять. Це відноситься не тільки до явних грішників і порушників волі Божої, але й до послідовників різноманітних релігійних сект, яких так багато розмножилось у останні часи. „Кожна єресь, - пише св. Афанасій Великий, - маючи отцем особистої видумки ... диявола, і стидаючись назвати ... його ім’я, удавано приймає на себе прекрасне і найвище від усього Спасителеві ім’я, збирає слова (Святого) Писання, проповідує їх, утаюючи при цьому їх справжній смисл, і, нарешті, прикривши свою видумку якимись лестощами, (єресь) сама стає людиновбивцею тих, які прийняли її”.4  Не треба, дорогі, впадати у спокусу від того, що сектанти уміють хитрувати, користуючись Святим Письмом. Св. Афанасій Великий пише: „Злий демон і обманщик диявол не маючи сміливості діяти відкрито і знаючи людську любов до істини, брехливо приймає на себе вид істини і вивергає свою отруту на тих, хто йде слідом за ним”.5
Згубність будь-якого сектантського вчення у тому, що воно відводить їх послідовників від спасіння, утаює від них істину, духовно зв’язує людину по руках і по ногах, старається поділити людей на невеликі групи. А щоб нам не впасти у страшний гріх боговідступництва, будемо знати, що „сильне на (диявола) знаряддя – праве життя і віра в Бога. Бояться (демони) подвижницького посту, пильнування, молитов, покірності, ... смиренної мудрості..., милостинь, негнівливості, а найбільше всього благочестивої віри в Бога”.6 Св. Ігнатій Богоносець, єпископ Антиохійський радить: „Старайтесь частіше збиратись для причастя і славослов’я Бога. Бо якщо ви часто збираєтесь разом, то падають сили сатани і однодумністю вашої віри руйнуються погибельні його діла”.7 
Читаємо Євангеліє дальше. „Бо Іісус звелів нечистому духові вийти з цього чоловіка, тому що він довгий час мучив його; і в’язали його ланцюгами залізними і кайданами, і стерегли його, але він розривав ланцюги і гнав його біс у пустиню ” (29). Людина, яка через неутримання, нічогонероблення і невір’я підпадає під вплив демонів – ніяк не може заспокоїтись. Весь час її куди-то гонить, вона не находить собі місця. Пригадаємо, що і першу людину диявол довів до смерті і утрати раю. Щоб цього не сталось з нами, треба мати постійну увагу. Св. Іоанн Златоуст говорить про це: „Якщо б ми взнали, що змія притаїлась біля нашого ліжка, то, звичайно, приклали б всі старання щоб знищити її. А коли диявол заховався у наших душах, то ми думаємо, що з нами не відбувається нічого поганого, а між тим ми вже впали. Причина цьому та, що диявола ми не бачимо тілесними очима, хоч якраз по цій причині нам слідувало би більше пильнувати і бути обережними. Адже від видимого ворога уникнути можна легше, а від невидимого ми не можемо поспішно втекти, якщо не будемо постійно озброєними”.8
„Іісус запитав його: як твоє ім’я? Він сказав: легіон, бо багато бісів увійшло в нього. І вони благали Іісуса, щоб не повелів їм іти в безодню ” (30-31).

Диявол побоявся пекла. Чому? Тому, що воно є місцем покарання, де уже не буде можливості робити зло праведним людям. Диявол страшиться пекла, а нечестиві люди, говорити страшно, навіть  не здригаються при думці про нього.

„Тут же на горі паслося велике стадо свиней: і біси благали Його, щоб дозволив їм увійти в них. І дозволив їм ” (32). Як розуміти це місце? Треба розуміти так, що сатана без попущення Божого не має ніякої влади не те що над людьми, але навіть і над безсловесними тваринами. Тому у молитві Господній ми молимось: „Отче наш, що єси на небесах ... не введи нас  у спокусу, але визволи нас від лукавого ”   (Мф. 6, 9;13).
„Біси, вийшовши з чоловіка, увійшли у свиней, і кинулося стадо з кручі в озеро, і потонуло ” (33). Люди, які по безумству своєму бачать своє блаженство тільки у задоволенні своїх пристрастей і забаганок – уподібнюються безсловесним тваринам, скорочують дні свої і прискорюють вічну загибель. Страшна участь таких людей!

„Пастухи, побачивши, що сталося, побігли і розказали в місті і по селах. І вийшли побачити, що сталось; і, прийшовши до Іісуса, знайшли чоловіка, з якого вийшли біси, одягненого і при своєму розумі, котрий сидів біля ніг Ісусових, і вжахнулись ” (34-35). Коли людина силується дияволом, то вона починає біснуватися. Але звільнившись від його влади, робиться зовсім іншою – спокійною і в повному розумі. „Коли злий дух, - говорить преподобний Максим, - наближується до людини, то тривожить його розум і робить диким, серце озлобляє і потьмарює, наводить боязкість, страх і гордість, очі перекручує, мозок тривожить, все тіло приводить у тремтіння, розум приводить до біснування і уста заставляє говорити непотрібні і богохульні слова. Той, хто зазнає цих чарувань, сповняється гніву, зовсім втрачає смирення, не має істинного плачу і сліз, завжди перебуває нестриманим і без страху Божого, піддається дії пристрастей, а, нарешті, сходить з розуму і доходить до цілковитої загибелі.”9
«А ті, що бачили розповіли їм, як зцілився біснуватий. І весь народ краю Гадаринського просив Його відійти від них, бо їх охопив великий страх. Він увійшов у човен і вернувся ” (36-37). Горе тим, хто відгонить від себе Іісуса заради якихось матеріальних і тимчасових благ. А скільки ми бачимо цього у своєму житті? Скільки раз ми самі відганяли від себе Іісуса з Його животворними і спасительними заповідями, щоб угодити своїм бажанням, смакам та забаганкам. Нам треба завжди пам’ятати, що небесні і вічні блага, які приніс нам Христос, повинні переважати земні і скороминущі.
„Чоловік же, з котрого вийшли біси, благав Його, щоб бути з Ним. Але Іісус відпустив його ” (38). Самовільне служіння Богу без покликання і повеління від Бога не буде мати для нас ніякої користі. Бог краще нас знає на кого можна покласти то чи інше служіння.

„Іісус відпустив його, сказавши: вернись у дім твій і розкажи, що створив тобі Бог. Він пішов і проповідував по всьому місту, що створив йому Іісус ” (38-39). По-перше, з цих євангельських слів ми повинні навчитись дякувати Богу за Його благодіяння. Дякувати не тільки за блага, за успіхи, але й за невдачі, так як в цьому проявляється наша відданість волі Божій.
 По-друге, тут ми навчаємось послуху. Зцілений гадаринський біснуватий не противився  Іісусу, але проявив слухняність. Слухняність є найкращою жертвою Богу і вона є природним законом нашої природи. Якщо ми його порушуємо, то ми робимо щось протиприродне. У природному середовищі закон послушності строгий і беззаперечний: сонце зайшло, день закінчився і світла потрібно чекати аж до наступного ранку. Блаженний Августин пише: „Правильно, коли ми коримось волі Божій, а не Він нашій. І порядок,  яким ми керуємось у наших справах і якого ми хотіли би притримуватись, заслуговує, звичайно, схвалення тільки у тому випадку, якщо більш важливе ставиться попереду ... Краще всього розподіляє свої діла та людина, яка завжди готова відказатися від справи, яка заборонена Богом, а не той, хто  з жадобою береться за справу, яка придумана людським розумом. Премудрий пише: багато задумів у серці людини, але воля Господня залишається по віки” (Прип. 19,21).10 
 По-третє, зцілений біснуватий, виконуючи веління Боже, проповідує серед людей міста своє навернення до Бога. „Для того я й помилуваний, - говорить він словами св. апостола Павла, - щоб Іісус Христос на мені першому показав усе довготерпіння, як приклад для тих, які будуть вірувати в Нього, для життя вічного ” (1 Тим. 1,16). 
Хоч боротись з дияволом нелегко, але ми маємо великого Помічника - Христа Бога нашого, Який зруйнував всі його діла і дав нам сміливість „наступати на змій та скорпіонів і на всяку силу вражу ” (Лк. 10,19). „Ти, - говорить св. Іоанн Златоуст, - одержав благодать Духа, силу помазання. Христос зробив тіло твоє покірливим, дарував тобі зброю – броню правди, шолом спасіння, щит віри, меч Духа; дав тобі запоруку, коли Плоттю Своєю насичує тебе, коли Кров’ю Своєю поїть тебе, вручив тобі хрест, як спис – спис ніким непереможений, зв’язав диявола і повалив його на землю. Отож, - завершує святитель, - ти відповідатимеш, якщо тебе переможуть, ти не матимеш оправдання, якщо потерпиш поразку, так як маєш чисельні засоби до перемоги.”11
„Спаси, Господи, людей Твоїх і благослови насліддя Твоє, перемогу православним християнам на супротивників подай і Хрестом Твоїм охороняй жительство Твоє”.12   Амінь.
Проповідь на 23-ю неділю після  П’ятидесятниці.

(Лк. 8, 26-39)

Сьогоднішнє євангельське читання відкриває нам тайну існування і діяльності наших злих ворогів – демонів. Ці вороги просять Господа не посилати їх до пекла. З цього видно, що їм краще перебувати на землі, жити серед людей, ніж йти в безодню. Що це значить? Це значить, що демони мають тепер один спосіб існування, але їх чекає буття в особливому страшному місці, яке  називається пеклом.

Всі ангели були створені добрими, одержавши своє буття від Бога, але частина їх своєї доброти, своєї святості не зберегли. Загордившись, ці духи не захотіли коритись волі Божій. Їх воля стала злою, дії темними і жорстокими. З самого часу падіння ангелів, вони відкрито почали ворогувати з Богом і з іншими ангелами, які залишились у добрі. 

Святе Письмо не говорить ясно, коли сталось це самовільне відпадіння частини ангельського світу: чи до створення цього видимого світу, чи після. Але деякі святі отці признають ймовірним, що духи були ще святими під час створення світу. Преподобний Іоанн Дамаскін учить, що  з ангельських сил надземного чину, яким Бог доручив охорону землі, не було злих ангелів. 13
Сам Господь Іісус Христос говорить про Сатану, що Він бачив його коли він впав з неба як блискавка (Лк.10,18). Згадка про небо служить підтвердженням того, що видимий світ вже існував, коли відпала від Бога частина ангельського світу. Так само і пророк Ісайя пише про міркування Денниці: „На небо зійду, над Божими зорями мій престол поставлю й возсяду на горі зборів, на краю півночі. Зійду на вершок хмар, зроблюсь, як Всевишній ” (Іс. 14,13-14). Отож, поки Денниця був світлим ангелом, він находився на небі. Впавши ж, був скинутий і його місцеперебуванням стала та голуба безодня, яка відокремлює Церкву земну і войовничу від Церкви торжествуючої,  тобто впав у повітряну  просторінь. Звідки ми можемо про це знати? У книзі Іова говориться, що диявол „кружляв ... по землі й ходив довкола неї ” (Іов. 1,7; 2,2). Також св. апостол Павло повчає: „Наша боротьба не проти крові і плоті, а проти начальства, проти влади, проти світоправителів темряви віку цього, проти піднебесних духів злоби ” (Єф. 6,12).

Св. Афанасій Великий пише: „Диявол - ворог нашого роду, впавши з неба, блукає просторами нинішнього повітря, де правлячи іншими демонами, знаджує людей привидами і старається перегородити дорогу тим, хто піднімається вгору.” Якщо злі духи наповнюють повітря, то звідси ясно, що вони з усіх сторін оточують нас. Святитель Феофан Затворник говорить, що духи злоби безперестанно докучають нам, як комарі у сирому місці.

Диявол може ввійти в людину, в тварину, він може діяти на тіло, причиняючи фізичні страждання. Вплив диявола на людину може дійти до такої міри, що він вселяється в людину як у свій дім і приводить туди ще інших лютіших від себе духів. Підтвердженням цьому служить нині прочитане Євангеліє. Іісус Христос зустрів цілий легіон демонів в одній людині! І вони просили, щоб їм не йти в безодню. Сатана і ангели його знають своє майбутнє, страшаться імені Божого, але будучи впертими у своїх ділах, до розкаяння не прийдуть.

Щоб ми це краще зрозуміли, приведемо один випадок, який стався з преподобним Антонієм Великим.

Одного разу два злобних ангела радились спокусити Антонія і взнати через нього: чи прийме Бог бісівське покаяння і чи простить Він їх коли вони розкаються. Для цього один з цих злих духів тут-таки обернувся в людину і почав плакати перед Антонієм, наче він великий грішник. А Господь до певного часу утаїв від святого старця бісівську хитрість. Антоній, прийнявши відвідувача за справжню людину, поспівчував його скорботі і спитав його: „Про що ти так сильно смуткуєш, брате?” А лукавий біс відповів: „Я, отче, не людина, але біс, бо маю багато гріхів і злодіянь. Молю тебе, отче, помолись і запитай Бога, чи прийме Він від диявола покаяння, чи відкине? Якщо Бог прийме диявола з його покаянням, то прийме і мене, бо і я заподіяв багато злих діл подібно дияволу ”.
Святий
 отець відповів: „Зроблю я за твоїм бажанням. Приходь завтра і скажу тобі, що повелить Бог. ” Коли наступила ніч, старець став щиро просити Господа, чи прийме він диявола, який прийде з покаянням. Господь не забарився з відповіддю і послав свого ангела, який сказав старцю:  „Ти приносиш молитву до Господа не за людину, а за біса, який спокушає тебе. Господь утаїв від тебе на деякий час лукавство злих духів для того, щоб врозумити грішних людей, щоб ці люди побачили велику милість Божу до всякого грішника, який приходить з покаянням, хоч би це був сам диявол – головний творець зла і неправди. 

Отож, коли прийде до тебе твій відвідувач, скажи йому, що покаяння диявола Господь прийме і такі слова передає йому: знаю тебе, хто ти і звідки прийшов. Ти – древня злоба, ти начальник зла і застаріла гордість. Ти не винесеш смиренного покаяння. Але щоб ти не мав ніякого оправдання на Страшному Суді, тобі повеліваю виконати наступне: простій три роки на одному місці, обернувшись на схід і голосно сторазово говори: Боже! помилуй мене, древню злобу; потім другі сто раз говори: Боже, спаси мене, мрячну принаду і потім втретє сто раз говори: Боже, помилуй мене, мерзотність запустіння! Все це говори безперестанно день і ніч і коли виконаєш все зі смиренням, то будеш прийнятий у свій колишній ангельський чин. ”
Ранком з’явився спокусник з таким самим плачем, як першого разу і, поклонившись Антонію, знову запитав про покаяння. Великий старець переказав бісу все, що чув від ангела Божого. Злобний ангел, вислухавши слова, зразу ж скинув з себе личину смирення, засміявся і закричав: „ Якщо би я захотів назвати себе древньою злобою, мрячною принадою і мерзотністю запустіння, то давно би це зробив, щоб спастись. Але хіба я мерзотність запустіння, коли володію славою і всі з страхом мені коряться? Хіба я мрячна принада, коли мене так люблять грішники, леліють мене у своєму серці і поступають по моїй волі?” 

 Сказавши це, спокусник закричав:    „Злий ти діду! Чи схочу я скинути себе з такої високої честі в таке велике безчестя? Бути цього не може!” Сказавши це, він зник.
Дорогі! Всі ми грішники і великі грішники. Але не будемо втрачати надії про своє вічне спасіння, коли Господь такий милостивий, що прийняв би навіть і саму главу гордині - диявола. Поспішімо принести покаяння у своїх проступках поки є час і можливість. Благий і чоловіколюбець Господь прийме всіх нас, бо ми Його діти. Йому слава і держава, честь і поклоніння завжди і повсякчас, і на віки вічні. Амінь.
Проповідь на 23-ю неділю після  П’ятидесятниці.

(Лк. 8, 26-39)

Сьогоднішнє євангельське читання про зцілення гадаринського біснуватого.

Справжня біснуватість зустрічається рідко. Це тоді, коли у тіло і в душу нещасних людей вселяється величезна кількість бісів. Але й проти кожного з нас біси ведуть безперестанну боротьбу, щоб підкорити нас, щоб заволодіти нашими серцями, волею і всім духовним життям, і в більшій чи меншій мірі вони добиваються свого.  І ця боротьба являється головним змістом духовного життя всіх людей за виключенням тих,  які цілком віддали себе злу і неправді. Про цю боротьбу св. ап. Павло пише: „Наша боротьба не проти крові і плоті, а проти начальства, проти влади, проти світоправителів темряви віку цього, проти піднебесних духів злоби ” (Єф. 6,12). Начальством і владою апостол тут називає, звичайно, не людей, а різні види бісів.

Проте тільки небагато обранців Божих з повною увагою відносяться до цієї безперестанної боротьби з бісами і розуміють, яке її велике значення для придбання Царства Небесного. Не всі розуміють, що ця боротьба повинна бути щоденною і щогодинною. Сам Господь наш Іісус Христос нагадує нам про необхідність безустанної і неослабної боротьби з бісами у одній з Своїх притч. Він говорить: „Коли нечистий дух вийде з людини, то ходить місцями безводними, шукаючи спокою і, не знаходячи, каже: повернуся до дому свого, звідки вийшов; і, прийшовши, знаходить його виметеним і прибраним; тоді йде і бере з собою інших сім духів, ще гірших, ніж сам, і, увійшовши, живуть там, - і буває для людини тієї останнє гірше першого ” (Лк. 11,24-26).

 Тобто боролась людина з бісом, який вселився в неї, вимів всю нечисть, яка залишилась від біса, провітрив дім своєї душі від всякого смороду, і ворог з ганьбою змушений був вийти. Він бродив по безводних місцях і ніде не знаходив спокою, бо незвична була йому бездіяльність і невдача у його окаянному ділі розбещення і осквернення людей. Незвично було окаянному знати, що вимела і очистила добра людина всю скверну і не піддалася їй. І взяв він на допомогу собі сім ще гірших, ніж сам, духів, і знову напав на добру людину, перед якою повстала у сім разів трудніша задача у боротьбі з бісами.

Тому будемо, дорогі, пам’ятати, що біси ніколи не дрімають, вони безперестанно працюють для нашої погибелі. Так і ми, у свою чергу, щоденно і на всяку годину повинні пильнувати у боротьбі з ними. Станемо безустанно стежити за своїми серцями, будемо уникати лихослів'я і осудження ближніх своїми язиками. Полюбимо мовчання, навикнемо не промовляти слова і перш подумаємо, чи потрібно його промовляти, чи краще промовчати. Не будемо починати ні одної справи, поки не узнаємо у молитві від Бога, чи угодна вона Йому і поки не осінимо себе хресним знаменням.

Якщо придбаємо ці добрі навики, то осоромимо всіх видимих і невидимих ненависників. Тоді наші і Божі вороги – окаянні біси  відступлять від нас і не треба буде Спасителю нашому виганяти з нас Своєю Божественною силою легіон бісів, як це Він зробив над нещасним гадаринським біснуватим. Хай блага волю Божа збудеться над нами і щоб всі ми одержали  обіцяні небесні оселі і спілкування з святими благодаттю і чоловіколюбством Господа нашого Іісуса Христа, Якому належить слава по віки вічні. Амінь.   
Проповідь на неділю 24-у після П’ятидесятниці.

Яку дивну картину з земного життя Господа Іісуса Христа воскресила перед нами прочитана нині євангельська розповідь!

Тісно оточений народом, Господь йде до Іаїра, щоб полегшити страждання нещасного родича, який молив про зцілення єдиної любимої дочки. І ось, через чисельний натовп народу, який оточував Христа, з великим трудом пробивається жінка. Ця нещасна багато років страждає страшною хворобою; вона даремно витратила весь свій маєток на лікарів і нарешті утратила всяку надію одержати бажане зцілення.

І ось, вона почула від народу про Христа, Який ходив і зціляв страждальців. Світла надія охопила всю істоту жінки; у неї виникла непохитна віра, що вона одержить зцілення від Христа і що Він допоможе їй. Але як вона, будучи  за юдейськими законами нечистою, зможе підійти до Христа, звідки в неї знайдеться стільки відважності і сили? І ось вона рішається таємно підійти з натовпу і доторкнутись до краю Господньої одежі, адже глибоко була упевнена, що цього доторкання буде достатньо і вона зцілиться! 

Так і сталося. Коли вона доторкнулась до риз Спасителя, то зразу відчула, що виснажлива хвороба припинилась. Вона стала здоровою. Але тут сталось те, чого більше всього боялась бідна жінка. Христос зупинився і запитав: „Хто доторкнувся до Мене?”. Здивований апостол Петро на це запитання Христа відповідає: „Народ оточує Тебе і тисне, - а Ти говориш: хто доторкнувся до Мене?” (Лк. 8,45). Але Господь сказав, що відчув силу, яка вийшла з Нього. І тут жінка, яка уже чекала покарання за свою сміливість, упала до ніг Спасителя і перед всіма відкрила те, що сталось з нею.
Що ж відбулось тут, дорогі? Багато хто доторкувався до Господа, народ тіснив Його, як замічає євангеліст, але Христос не звертав уваги ні на одно з цих чисельних доторкань. Так чому ж доторкання нещасної жінки до Його одежі раптом заставило зупинитись Спасителя? Що ж сприяло тому, що вийшла сила і жінка зцілилась? На всі ці питання ми знайдемо вичерпну відповідь у словах Господа до жінки: „Дочко! віра твоя спасла тебе; іди з миром!” (Лк. 8,48). 

Віра – ось, що все це створила. Віра цієї жінки вивела з Господа силу, яка зцілює. Побачивши  таку віру, Господь зупинився, щоб підтримати цю перелякану від пережитого жінку і показати її віру в приклад іншим.
Що ж таке, дорогі, віра? „Хто увірує і охреститься, буде спасений ” - говорить нам Христос (Мк. 16,16). Віра – необхідна і перша умова християнського життя. „Без віри догодити Богові неможливо ”, - учить нас апостол (Євр. 11,6). Тільки при допомозі віри ми можемо приблизитись до Бога. „Хто вірує в Мене, -  говорить Христос, - діла котрі творю Я, і він створить, і більше цих створить; тому що Я до Отця іду ” (Ін. 14,12).
Господь наш Іісус Христос, взявши на Себе гріхи наші, приніс Себе Самого в жертву за нас, примирив нас з правосуддям Божим і як вічний Архієрей просить, клопочеться за нас перед Отцем Своїм. Якраз у цьому всемогутньому проханні за нас Сина Божого і полягає сила і спасительність нашої віри. Які б ми не були грішниками і обтяженими беззаконнями, ми не повинні впадати у відчай і смуток, а повинні з вірою і покаянням  йти назустріч  Отцю нашому Небесному.

Сердечна віра, яка полягає у повній відданості волі Божій – це не холодна, розумова віра, а віра жива і діюча. Бо Христос не уявно, а реально прийняв нашу природу і Своїм Божеством ввійшов з нею у вічне єднання. Неможливо уявити собі християнина у його житті і діяльності одиноким, без Христа. Християнин – у Христі і Христос – у християнині. Жива сила Христа нерозривна з природними силами віруючого в Нього, але якраз віруючого; невіруючий не бажає і не може сприйняти цю благодатну силу, яка робиться йому чужою. Істинно віруюча людина завжди має у собі, в своєму серці образ Христа. Ніщо земне і суєтне не дорогоцінне їй так, як світлий, що осяює все її єство, все її життя образ Спасителя світу. Віруюча людина у всіх своїх потребах і непорозуміннях приходить до Бога, і з непохитною вірою в допомогу і благословення Боже вона починає кожне діло. 

І якщо та чи інша людина буде істинно віруючим християнином, то і діла її  будуть відповідати заповітам Христовим, адже яка користь бути віруючим на словах, а не на ділі?

Христос проникає Своєю силою у віруючих в Нього, скільки би їх не було і де б вони не знаходились. Це проникнення настільки глибоке і діюче, що воно єднає собою всіх істинно віруючих в єдине тіло під єдиною зверхністю Христа, при єдиному благодатному сприянні і освячені Духа Святого. Це – єднання віруючих у одній вірі, єдиній благодаті, в молитвах і таїнствах, в подвигах любові заради спасіння всіх і кожного.

Це тіло – є Церква Христова, яку Він придбав Кров’ю Своєю. Через Церкву, а не особистим шляхом, віруючі одержують прямий і спасительний шлях до Христа. Церква є скарбниця благодатних дарів Духа Святого, які діють і освоюються через  віру і любов.

 Віра також являється необхідною умовою до пізнання Бога і єднання з Ним; віра не тільки як почуття впевненості у бутті невидимого, тайного і майбутнього, але повне підпорядкування свого розуму і волі Христу, цілковита прив’язаність, яка поступово переходить у синовню любов, адже „віра, - як пише апостол, - діє любов’ю ” (Гал. 5,6). Віра повинна бути цілковитим довір’ям всьому  тому, що проводить Церква, впевненість у тому, про що вона проповідує і в спасительність того, що вона подає у вигляді дарів милості Божої. Святий Дух у великий день П’ятидесятниці зійшов на  апостолів і спочив на кожному з них і через них назавжди спочив у Церкві, як спілці віруючих у Христа. 

Отож, дорогі, ми дізнались,  яким великим скарбом являється для нас віра. Вірою своєю ми вступаємо в Церкву Христову, де нас відроджує Дух Святий, вірою ми приближуємось до Христа, а Він просить за нас перед Отцем. Вірою ми можемо просити у Господа всього необхідного і того, що спасає нас.

Існує багато прикладів сили віри: вона деяких возносила живими на небо,  інших спасала від вод потопу, неплідних робила здатними народжувати, спасала від вогню і меча, виводила з рову бідних і принижених, зводила з неба вогонь, розділяла море, воскрешала мертвих, затуляла пащі левів, гасила полум’я вогню (Євр. 11,33-34), смиряла гордих і возносила смиренних (Лк. 1,52). Яка ж велика і неосяжна сила віри! Але віра спасає тільки тоді, коли їй відповідають діла, бо „віра, - як про це вчить апостол Яків, - без діл мертва ” (Як. 2,20). Віра – це небесний промінь, який просвічує наш життєвий шлях. Віра є той голос, яким євангельський сліпець кричав: „Ісусе, сину Давидів! помилуй мене ” (Мк. 10, 47). Святитель Іоанн Златоуст говорить: „Те, що права віра при порочному житті не приносить ніякої користі, це показує і Христос, і апостол Павло, які переважно турбувались про добродійне життя. Так Христос учить: не кожен, хто говорить Мені Господи! Господи! увійде в Царство Небесне, і дальше: багато хто скаже Мені в той день: Господи! Господи! чи не Твоїм ім’ям ми пророкували? ... І тоді Я скажу їм: Я ніколи не знав вас, відійдіть від Мене, хто чинить беззаконня ” (Мф. 7, 21-23). І справді, - закінчує святитель, - люди неуважні до самих себе легко впадають у пороки, хоч мають праву віру.”1
Хоч ми і не бачимо Христа, не можемо доторкнутись до краю Його риз, але силою віри признаємо і пізнаємо, що він є Світло Невечірнє, яке розсіює темряву заблуджень, що Він - Спаситель наш, Небесний Лікар, Який зцілює і спасає. Віра є дар Божий, який утверджується і укореняється в нас через виконання заповідей Божих, через постійне прагнення до добра.

„Молись Богу, - повчає нас святитель Тихон Задонський, - щоб Він подав тобі істинну і живу віру; оберігай віру більше, ніж життя своє, бо і життя своє ми повинні покласти за віру”.2
Мученики з радістю віддавали життя своє за віру у Христа; віра спонукувала подвижників відрікатись від світу і в подвигах звершувати своє спасіння; віра перероджувала грішників і спасала тих, хто потопав у гріховному житті.

„Хто приближується з вірою до Бога, до того і Бог приближується Своєю благодаттю ”, - повчає нас святитель Димитрій Ростовський.3
Будемо ж, дорогі у Христі, утримувати і підігрівати у собі великий дар, яким являється віра. Будемо просити Бога про примноження в нас цього дару. Будемо тримати і оберігати нашу істинну віру  від тих, хто хоче її спотворити і перекрутити. Будемо вірувати і тоді не будуть нам страшними скорботи, хвороби, спокуси і сама смерть. Будемо завжди пам’ятати Господні слова: „Якщо перебуватимете в Мені і слова Мої у вас будуть, то, чого б ви не захотіли, просіть, і буде вам ” ( Ін. 15,7). Амінь.  
Проповідь на неділю 24-у після П’ятидесятниці.

Нинішнє Євангеліє розповідає нам про Іаіра, який був начальником синагоги. Він, приступивши до Іісуса, припав до Його ніг, благав увійти до його дому, бо в нього була єдина 12-річна дочка, яка була при смерті (Лк. 8,41-42).

Подібно і ми, християни, коли наближаємось до Іісуса, коли приходимо до храму Божого, повинні подібно начальнику синагоги, проявляти смирення, прихилити коліна, бо якщо не донька, то син, якщо не жінка, то чоловік, якщо не сестра, то брат, якщо не тато, то мама, але саме більше – душа наша находяться у небезпеці. Душа наша находиться у гріховній хворобі і якщо Господь Бог не умилосердиться над нею, то вона може загинути навіки. Тому, коли приходимо до храму Божого, не будемо лінивими і безпечними, але прихилимо свою гординю, усмиримо своє серце і вимовимо свою щиру молитву. Не будемо озиратися і сміятись у храмі Божому, але будемо пам’ятати, що це місце де присутня благодать Господня, де присутній Сам Бог.
Іаїр „припавши до ніг Ісусових, благав Його увійти до нього в дім ”(41). Так написано у євангеліста Луки. А св. Марк пише, що Іаїр просив, щоб Христос поклав руку на його хвору дочку, бо вважав, що тільки так вона одужає. Тут бачимо, що Іаїр мав віру, що тільки таким чином можна досягнути бажаного.

Ось, дорогі, як важко людині повірити, що Господь Бог може зробити все потрібне не застосовуючи видимих засобів і знаків. І тому, знаючи цю людську слабість, Він поєднав Свої чудеса, Свої тайни з видимими словами і знаками, і цим хоче упевнити нас, що за цією видимою формою, видимим знаком простирається  і діє невидима Його благодать і сила. Ось така доброта Христова, така Його для нас поблажливість!

Коли Христос, вислухавши просьбу Іаїра вже йшов до його дому, з Ним йшла велика кількість народу і зі всіх сторін тиснула Його.

Щось подібне можна бачити і нині. Візьмемо хоч би сповідь, причастя святих Христових Таїн, хресний хід навколо храму Божого, чи освячення води. Що ми тут бачимо? Є багато таких нетерпеливих людей, які хочуть бути першими: перебігають з місця на місце, штовхаються і цим ображають Того, Кого вони прийшли прославити і Кому вони прийшли поклонитися. 

 Як ми повинні поступати у таких випадках? Йдучи до св. сповіді, ми повинні вибрати такий день, коли людей приходить менше, коли немає такого натиску людей як, наприклад, на Вербну неділю. Дехто вважає, що чим більше свято і більше людей, тим більша благодать. Ні, це буває тоді, коли наша сповідь буде щирою і нелицемірною. Це стосується і св. Причастя. Що ми приймаємо? Приймаємо правдиве Тіло і Кров нашого Спасителя і Господа. То ж прихилимо коліна свого серця і будемо підходити до св. Чаші з вірою і любов’ю, у спокої душі і тіла. Що з того, коли ми приступимо першими, але коли це буде зв’язане з штовханнями, гнівом і суперечками? Чи буде тут присутнє наше єднання з Богом, нашим Творцем і Спасителем? Ні! Тому при сповіді і св. Причасті будемо показувати пошану, побожність і покору, і це принесе нам належну користь.

Продовжимо читання з Євангелія. Поміж народом, який зі всіх сторін оточував Іісуса була „жінка, що 12 років страждала кровотечею. Вона витратила на лікарів весь свій пожиток і в жодного не змогла вилікуватись. Підійшовши ззаду, доторкнулась до краю одежі Його і відразу кровотеча у неї зупинилась ” (43-44).
12 років страждала від хвороби ця жінка, витратила весь свій маєток, але за благодатною допомогою Іісуса Христа одержала бажане. 
Так і ми, коли найде на нас хвороба, куди тільки не ходимо, до кого тільки не звертаємось, яких тільки ліків не купуємо, щоб наше тіло було здоровим! Ця наша старанність не гріховна, коли ми так оберігаємо тіло, бо це є нашим обов’язком. Але коли це наше піклування на цьому закінчується, то це наша біда. Бо крім тіла в нас є ще й безсмертна душа і вона теж заслуговує на увагу та піклування.  
Покажемо це на конкретних прикладах нашого людського життя. Коли повстає питання про  оздоровлення і очищення душі, ми не хочемо прикласти навіть крихітки зусилля, ніякої жертви. Коли нам кажуть, що треба молитися, постити, упокорювати свої пожадливості, ми відмовляємось, що не маємо сили на це. Коли  нам кажуть йти до храму Божого, бути побожними, бути учасниками Служби Божої, послухати Євангельське слово і повчання на його тему, ми відказуємо  і говоримо, що не має на це часу. Коли нам кажуть, що треба бідного уважити і дати милостиню потребуючому для слави Божої, коли треба пожертвувати на храм Божий, щоб його прикрасити і підтримати, ми відмовляємось і говоримо, що ми самі бідні і нічого не маємо. Але зверніть увагу, що чисельні заклади веселощів заповнені і там витрачаються немалі кошти. Так і багато чого іншого робиться для тіла, а для душі - нічого.

Читаємо Євангеліє. Жінка та „підійшовши ззаду, доторкнулась до краю одежі Його: і відразу кровотеча у неї зупинилась ”.

Що скажемо? Доторкуємось ми не лише до одежі Ісусової, але й цілого Його приймаємо, причащаємось Тіла і Крові Його, проте здоровими не стаємо. І це з тої причини, що ми не маємо тої віри, не маємо того смирення, того бажання, яких мала і очікувала та євангельська кровоточива жінка. Для нас було би достатньо одного Причастя, щоб оздоровити, освятити свої душу і тіло, коли б ми достойно і належно готовились до нього. А ми причащаючись і доторкуючись до Господа багаторазово і дальше залишаємось великими грішниками. Це є смутний знак того, що Той Таємничий Хліб і ту св. Чашу ми не приймаємо для життя вічного, але на суд і особисте осудження.
„І сказав Іісус, - говориться в Євангелії, -  хто доторкнувся до Мене? Коли ж усі відмовлялись, Петро і ті, що були з Нам сказали: Наставнику! народ оточує Тебе і тисне, - а Ти говориш: хто доторкнувся до Мене? А Іісус сказав: хтось доторкнувся до Мене, бо я відчув силу, що вийшла з Мене ”(45-46).

Для чого питався Христос, хто до Нього доторкнувся? А для того питався, щоб віру цієї жінки показати всім. І ще для того, щоб люди пізнали, що Іісус Христос є правдивим Богом. Він знає всі тайні думки і від Його всевидячого ока не може нічого утаїтись. Тому будемо уважними на сповіді і не станемо утаювати свої неправди і беззаконня.

„Жінка, побачивши, що вона не втаїлась, тремтячи, підійшла і, впавши перед Ним, розповіла Йому перед усім народом з якої причини доторкнулась до Нього і як раптом зцілилась ” (47).
Так жінка признається, - це для неї не було так просто, бо її хвороба мала таку природу, що виявити її перед всіма людьми було недоречно. Проте перед Іісусом вона впала на коліна і покірно визнала все і чому вона насмілилась доторкнутись до Його одежі. 

Так і ми на сповіді не повинні чекати запитань духовника, а самі все розповісти, щоб зупинити  свою духовну хворобу. Бо стидатися і говорити про щось другорядне, як це з багатьма трапляється, часу не має. Кровоточива жінка про все розповіла, все своє виявила і це треба робити й нам і тоді сповідь принесе нам спасенну користь.

Вислухавши ту жінку, Христос сказав їй: „Кріпись, дочко! віра твоя спасла тебе; іди з миром!” (48). Христос як би так сказав їй: не бійся, бо твій смуток заслуговує того, щоб Я умилосердився над тобою. Не край одежі Моєї, але віра твоя з якою ти доторкнулась до неї була причиною того, що ти стала здоровою.
Як та жінка, так часто дехто з нас бажає, щоб богослужбові одежі священика доторкнулись до них і цим доторканням зцілили їх від тілесних і душевних ран. Але ми міцно повинні собі закріпити у своїй свідомості, що не одежі, а тільки наша безсумнівна віра, оздоровлює нас. „Іди з миром!” (48). Цими словами Спаситель утішає не тільки ту жінку, але й кожну людину, яка має якусь журбу на серці. Нехай тільки має віру і не втрачає надії. 
„Коли Він ще говорив це, приходить один з дому начальника синагоги і говорить йому: твоя дочка вмерла; не турбуй Вчителя. Іісус же, почувши це, сказав йому: не бійся, тільки віруй і спасена буде ” (49-50).

Слуга приносить вістку, що дочка Іаїра, єдина надія і утіха своїх родичів, вже померла. Прожила вона 12 років, прийшла смерть і взяла своє.

З цього будемо вчитися, що смерть не дивиться на роки, але приходить як злодій, приходить тоді, коли її найменше чекають. Тож будемо пам’ятати, що і ми зустрінемо цей час, час смерті і тому житимемо  так, щоб смерть не застала нас у гріхах, але застала готовими, щоб спокійно перейти цю дорогу до життя вічного.  
„Прийшовши в дім, не дозволив увійти нікому, крім Петра, Іоанна і Якова, та батька і матері  тієї дівчини. Всі плакали і ридали за нею ” (51-52).

Жаліти за померлим і плакати за ним необхідно, але робити це треба  на основі святої віри. На думці треба тримати, що ми розлучаємось з померлими не на завжди. І так Сам Христос сказав: „Не плачте, вона не вмерла, а спить ” (52). Як піднімаючись від тілесного сну, ми  знову бачимось з своїми близькими, так пробудимось і всі побачимось, коли залунає звук ангельської труби: тоді душа з’єднається з тілом і всі разом опинимось, якщо на це буде воля Божа, в домі Отця Небесного, де за словами Спасителя приготовлено багато осель. 

„І сміялись з Нього, знаючи, що вже вмерла ”(52). І тепер багато-хто сміється з істин нашої християнської віри. Одні її не розуміють і розуміти не хочуть, інші сміються з-за гордості і лукавства, бо бачать тільки цей світ і вірять, що коли помруть, то помре і їхня душа. Тепер такі сміються, але прийде час, коли спочатку помруть, як всі, а потім оживуть і стануть перед Престолом Божим і їх сміх перетвориться на плач і скрегіт зубів, нарікання і розпач. Тому будемо слухатись євангельського слова, будемо виконувати заповіді Божі, бо як говорить св. ап. Павло, „чи живемо – для Господа живемо;  чи вмираємо – для Господа вмираємо; і тому чи живемо, чи вмираємо, -  завжди Господні ” (Рим. 14,8).
Христос, „виславши всіх геть, узяв її за руку і виголосив: дівчино, встань ” (54). Цей голос є голосом Того, Якого колись почують всі, що лежать у гробах і, почувши, воскреснуть. Цей голос почула мертва дівчина „і вернувся дух її, і вона зараз же встала і Він звелів дати їй їсти ” (54-55).

Що ми скажемо про себе? Скажемо, що ми давно вже померли для Господа Бога і вічності, а живемо тільки для світу і гріху. То ж будемо просити Всевишнього Творця, щоб Дух Святий, Дух ласки і допомоги Божої прийшов і оселився в нас, і очистив нас від усякої скверни, і щоб з-за цього ми пробудились від гріховного сну і стали жити для Господа Бога і для вічного спасіння. 

Після повернення життя Христос звелів дати дівчині їсти. Подібно і нам, коли Господь дасть благодать опам’ятатись і воскреснути від гріховної сплячки, необхідно приступити до Його Божественної Трапези, щоб Тілом і Божественною Кров’ю підкріпитись до правдивого християнського життя.

„І здивувались батьки її. Він же звелів їм нікому не казати про те, що сталося ” (56). 

Велика була радість батьків воскреслої дівчини. Вони за цю вдячність хотіли розголосити про це чудо всюди, але Христос заборонив їм то робити. 
Це наука і для нас. Все добре, що ми робимо для користі інших, наших ближніх, ми повинні робити не для себе, не для власної слави, але для прославлення імені Божого. І це послужить прикладом для інших, послужить їхньому наверненню до  Бога  і виправлення гріховного життя.

Христос посеред нас. Тут Він з нами і у цьому святому храмі. Тут ми до Нього приступаємо, тут ми до Нього доторкуємось, тут ми з Ним з’єднуємось. І Він, як колись померлу дочку Іаїра, так і нас візьме за руку, випровадить зі всякої недолі і смутку, і не допустить нашої духовної і вічної смерті.

Як померла дочка Іаїра почула голос Іісуса Христа, так хай і наші омертвілі душі почують животворний голос нашого Спасителя і Господа, щоб нам отямитись і ожити, і прокинутись від гріховної сплячки до славного воскресіння; щоб і нам навернутись до Господа Бога, для Нього жити, з Ним тішитись і з Ним панувати на віки вічні. Амінь.

Проповідь на неділю 24-у після П’ятидесятниці.4
Одного разу до Господа підійшов начальник синагоги по імені Іаір і попросив зцілити його єдину дочку, яка була при смерті. Причому попросив не просто, а впав до ніг Іісуса. Господь був оточений великим натовпом народу, всі штовхалися і тіснилися. У цьому натовпі  була жінка, яка 12 років страждала від хвороби. І ось вона рішила, що коли приторкнеться хоч би до краю одежі Спасителя, то зцілиться. І вона тайком підійшла і ззаду доторкнулася, а Господь, Він же Всевидячий, строго запитав: хто доторкнувся до Мене? Тоді „жінка, побачивши, що вона не втаїлася, тремтячи, підійшла і, впавши перед Ним, розповіла з якої причини доторкнулася до Нього і як раптом зцілилася. Він сказав їй: дерзай, дочко! віра твоя спасла тебе; іди з миром” (Лк. 8,47-48).

У цей час прийшов якийсь чоловік і сповістив Іаіру, що його дочка уже померла, і сказав: „Не турбуй Учителя” (Лк. 8,49). І тут Господь промовив дивні слова: „Не бійся, тільки віруй, і спасена буде” (Лк. 8,50). Коли Господь прийшов у дім Іаіра, то „не дозволив увійти нікому, крім Петра, Іоанна і Якова, та батька і матері тієї дівчини. Всі плакали і ридали за нею, а Він сказав: не плачте, вона не вмерла, а спить. І сміялись  з Нього, знаючи, що вона вмерла. Він же, виславши всіх геть, узяв її за руку і виголосив: дівчино, встань. І вернувся дух її; і вона зараз же встала, і Він звелів дати їй їсти. І здивувались батьки її. Він же звелів їм нікому не казати про те, що сталось” (Лк. 8,51-56).

Чому нікому? Тому що, то що відбулось – це тільки для віруючих. А решті цього знати не потрібно, бо вони все рівно будуть сміятись,  не вірити і вимагати доказів.

Ця подія показує, яким чином ми можемо одержати зцілення від своїх хвороб. У Євангелії мова йде про тілесні хвороби: про довготривалу кровотечу, коли жінка витратила на лікарів все своє майно і від жодного не могла вилікуватись, і про воскрешення уже померлої дівчини. Але й ми всі кровоточиві: душа наша стікає кров’ю, бо в ній одні гріхи і хвороби. Добре ще, якщо деякі з цих хвороб ми бачимо в собі, але ж багато чого не бачимо. Ми настільки зрослись з гріхом, що уже не розрізняємо, де наша безсмертна душа, а де гріх. У декого душа взагалі померла, а люди цього, нажаль, не відчувають. І коли у людини на сповіді питають: „Які гріхи є у тебе на совісті?”. А він чи вона потискує плечима, мучиться і говорить: „Та, власне, ніяких немає, як у всіх”. Це свідчить не про те, що гріхів немає, а про те, що душа мертва. Якщо паралізовану людину вколоти голкою і запитати: „Ти що-небудь відчуваєш?” – хворий відповість: „Ні, нічого не відчуваю”. Так само і душа людини може омертвіти і нічого не відчувати.

І ось Господь зцілив хвору і воскресив померлу. Ці дві події йдуть одна за другою, і розмова в них, по суті, про одне і те ж: про те, що кожен з нас може зцілитися і воскреснути, якщо ми цього дійсно захочемо. А для цього треба твердо вірувати, що зцілення і воскрешення можливі. І Євангеліє нас у цьому упевнює. Таких випадків були мільйони, і вони будуть повторюватися до закінчення віку. 

Приведемо приклад. Ось прийшла людина до храму вся зранена і хвора гріхом, прийшла з мертвою душею і  слово Боже торкнулося її серця, іншими словами, у неї проснулася совість. І якщо людина сама не заставить замовкнути совість, то вона почне свою роботу, щоб преобразити душу. Вона скаже людині: стидно тобі так поступати, ти йдеш проти Бога, проти самої себе. І людина починає поступати уже не за своїми бажаннями, а по совісті. І тоді голос совісті починає звучати все голосніше і голосніше, і людина починає бачити в собі все більше і більше гріхів. Багато-хто навіть дивується: не ходив до церкви – нібито кращим був, а почав ходити – став гіршим. Але це не так. Просто раніше він не бачив у собі гріху, а тепер бачить, притому все більше і більше. Хіба той, хто прозріває може бути сліпим? Звичайно, ні. 

Іаір і хвора жінка прийшли, і впали перед Ісусом. Що це значить? Це значить, що вони перед Ним упокорилися і просили Його від усієї глибини своєї віри. Жінка навіть не просила, а просто вірувала, що коли доторкнеться, то зцілиться. І Господь, звичайно, відчув цю її віру і тому сказав: „Віра твоя спасла тебе; іди з миром”. І якщо ми так будемо припадати до Бога, смирятись перед Ним, і просити у Нього з безсумнівною вірою і казати: „Господи, очисти  мене від гріхів”, - то Господь і нас теж зцілить від гріхів.

 Запитаємо: чому тепер не завжди відбувається виправлення людини? Що змінилось у порівнянні з євангельськими часами? Може Іаір був менш грішний, ніж ми? Ні, він був таким самим грішником. Можливо Христос змінився? Бог став іншим? Теж ні. У Святому Письмі сказано: „ Іісус Христос учора і сьогодні і навіки Той же” (Євр. 13,8). Бог не змінився. А що змінилось? В чому різниця між нами і Іаіром або цією хворою жінкою? Різниця та, що вони хотіли звільнитися: одна від хвороби, інший визволити свою дочку від смерті, - а ми не хочемо звільнитися від гріхів, не хочемо позбутися вічної смерті.

Ми, наприклад, упевнено знаємо, що певні речі шкідливі для нашої душі, бо так підказує нам наша совість і знаємо це по тих наслідках, якими вони супроводжуються. Але Царство Небесне і духовне життя нам настільки невідомі і далекі, а гріх настільки привабливий і близький, що він нам показується рідним і яким-то своїм. Ось тому розумом ми каємось і усвідомлюємо, що це дійсно грішно, що це недобре, а на ділі – у нас просто відсутнє бажання звільнитися від гріха. Тому і не звільняємось. І не тому, що Бог бариться, і не хоче нас очистити. Господь хоче, щоб кожна людина спаслася, щоб вона стала дійсно людиною, але коли людина сама цього не хоче, якщо вона проводить життя, яке не відповідає тому, чого від нас хоче Христос, то Бог не може насильно змінити людину. Повинна бути обопільна дія: по-перше, добре бажання людини і тоді появляється благодатна допомога Божа. 

Прп. Симеон Новий Богослов (ХІ ст.) говорив: сама найбільша єресь всіх часів - це думати, що ми не можемо досягнути святості і чистоти древніх отців. Наша воля ніяк не бореться з гріхом, ніяк не може відступити від гріха – і в цьому вся проблема. Тому ми самі собі прощаємо, самі себе ублажаємо, самі собі робимо послаблення і не можемо сказати гріху: „ні”. Невже на сповіді нам не набридло повторяти одне і теж? Коли б кожен з нас, виявивши у собі якийсь гріх, щоранку після ранішніх молитов опустився би перед іконою на коліна і попросив: „Господи, я хочу звільнитися від цього гріха, який мішає мені і Ти мені поможи, я Тебе дуже прошу, бо я ненавиджу цей гріх”. Тоді Господь неодмінно звільнив би нас від злоби і заздрощів, від гніву і осудження, і від усіх гріхів, якими опуталась наша душа. Але так, як ми любимо осуджувати і звеличуватися, любимо багато говорити, любимо настоювати на своїй волі і тримаємо у розумі всякі нечисті думки і ними усолоджуємось, то  все це не дає нам  можливості звільнитися від гріху. Тому ми роками так і ходимо хворими і ніяк не можемо зцілитися.

Євангеліє, яке ми сьогодні чули, є запорукою того, що зцілення від гріху для нас можливе. Воно, звичайно, відбувається таємно і не може відкритись для сторонніх. Про це зцілення обов’язково потрібно молитись Богу, говорити з Ним на одинці, у тайні своєї душі.  Потрібно просити постійно, бо ми не можемо знати всієї глибини своїх падінь. І коли ми припадаємо перед Богом і стаємо просити: „Господи, зціли!”, -  то після такої сердечної молитви ми приторкнемось до Бога, а коли прийдемо причащатися, то Господь і зцілить нас Своєю благодаттю. А якщо такої молитви у нас не буде, то ми будемо причащатися „на осудження собі” (1 Кор. 11,29).  

Що користі, що ми тільки називаємо свої гріхи: грішний у цьому, грішна у цьому? Це не є покаяння, це тільки перелічення. Покаяння -  це тоді, коли людина відкидає, викорінює з себе гріх, і тоді благодать Божа знищує його. Чому, запитаємо, перед Причастям треба обов’язково сповідуватися? Тому, що коли ми каємось на сповіді, то з своєї душі виганяємо гріх, сповідуємо, що благодать Божа поза нашою душею цей гріх знищує. А якщо ми свій гріх просто називаємо, то він так з нами і залишається. А якщо гріх залишається в нашій душі, якщо ми не відриваємось від нього, тоді Божественний вогонь попалює нашу душу. Тому апостол Павло говорить: „Через це багато з вас немічних і недужних і чимало вмирає” (1 Кор. 11,30). І це тому, що ми причащаємось недостойно і без покаяння.

 А деякі говорять: ну, в загальному грішний у всьому і разом з тим нібито ні в чому. І йдуть до св. Чаші. Що стається в результаті цього? Чи буває від цього для душі користь? Ні, навпаки, буває шкода, бо згорає совість людини. Якщо людина починає причащатись без покаяння, просто тому, що неділя чи свято, то вона навіть втрачає розуміння: для чого вона, власне, причащається. А коли таких священик не причастить, то вони ображаються і вже це явно свідчить, що у людини немає ні смирення, ні розуміння того, до чого вони збираються приступити. Просто людина завела собі таку звичку причащатися, а ніякого духовного росту  не відбувається, а, навпаки, вона, нажаль, все глибше і глибше занурюється у безодню пекла.

Симеон Новий Богослов говорить таким: ти причащаєшся тільки на землі, а на Небі – ні. Тобто з’єднання з Богом у людини не відбувається. Бо якщо людина не може сприйняти благодать Божу, значить у неї немає покаяння і вона ще у гріхах. Адже тільки покаяння може дати нам можливість приблизитись до Бога. А покаяння – це не перечислення гріхів. Покаяння – це зміна всього устрою свого життя, зміна думок і серця.  Це значить дати Богу обіцянку з цього самого моменту в тому, в чому ми покаялись і виправити своє життя. Ось тоді Причастя послужить тою животворящою силою, яка дасть нам можливість перемогти гріх. Якщо б ми так діяли, тоді зцілення відбувалось би раптово, як воно було у кровоточивої жінки. І навіть коли б вона раніше додумалась звернутись до Господа, то раніше б зцілилась. А так їй знадобилося дванадцять років, розтратити все майно і весь цей час терпіти з-за своєї незручної хвороби. 


Ось так і у людей: ходять по світу, живуть, женяться, дітей народжують, заробляють на життя, щось купують, розходяться, метушаться-метушаться і приходять у житті до повного занепаду. І коли людина розориться зовсім і податись їй, власне,  уже нікуди, тоді вона приходить до храму і говорить: „Господи, поможи, бо гину”. І Господь, звичайно, помагає, якщо цей крик йде з глибини душі і якщо дійсно є бажання, а не так: йду – можливо поможе. Якщо є дійсно сильне бажання, якщо людина дійсно припадає до Бога, то Господь милостивий  і Він кожному поможе. А якщо бажання зцілитися і віри у це зцілення немає, то питається: для чого ходити до храму? Адже Господь заснував Церкву не для того, щоб тільки дітей хрестити, вінчати молодих, імена по записках поминати і відспівувати покійників. Бо це роблять у своїх храмах індійці і китайці, і араби. Але ні одна релігія, тільки православне християнство, дає людині можливість з’єднатись з Богом.

І ось нам дана ця можливість, а з’єднання з Богом у нас, нажаль, не відбувається. Значить, чим ми відрізняємось від індусів і мусульман? Нічим. А ми володіємо безцінним скарбом, бо Господь дає нам можливість зцілитися, преобразитися, чого немає ні в одній релігії, а ми цим не користуємось. Господь приніс на землю благу вістку, як з грішника стати святим. І Він Сам це показав. Цей процес дуже складний і важкий, і тому недаремно Господь назвав його вузьким шляхом, але такий шлях існує і ним пройшли мільйони. І якщо ми не хочемо слідувати ним, то ми даремно живемо. З-за цього у наших відвідуваннях храму Божого не буде ніякого смислу, якщо з нами не буде відбуватись морального преображення, якщо ми не будемо ставати чистішими і з кожним днем святішими. 

Ось до чого ми повинні прагнути. А у нас, навпаки, прагнення до зовнішнього благополуччя: щоб нічого не боліло, щоб ніхто не ображав, щоб всього було в достатку, щоб всі нас поважали, любили, щоб запрошували в гості, щоб життя було захоплююче та інтересне. Але невже Господь пролив Кров, щоб нам тут можна було так вільно поводитися? Звичайно, ні. Християнство вимагає подвигу. Так ось, у нас є звичай носити натільний хрестик. І на наших храмах стоять хрести і в храмі куди не подивитись - всюди хрести. Це щоб нам нагадати, що таке християнство. Християнство є розп’яття, пролиття крові, а ми хочемо спокійного життя і щоб нас ніхто не чіпав. Як бачимо, християни це „ті, - як пише апостол, - котрі Христові, котрі плоть свою розп’яли з пристрастями й по хотями” (Гал. 5,24), тобто добровільно взяли на себе страждання і наполегливо спротивились гріху. А цей процес не простий, він болючий, а ми, природно, страждати не хочемо. Тому наше християнство нічим не відрізняється від сектантства. Бо якщо немає боротьби з гріхом, тобто того, у чому проявляється смисл православної віри, то Православ’я у нашому житті відсутнє.

Тому сьогоднішнє Євангеліє нас учить, яким чином доростати до православної віри. Ми повинні постійно молитись Богу – не просто читати молитви, а молитись! І у ранішньому і вечірньому молитовному правилі дуже багато молитов, де є слова про покаяння і про переміну образу свого життя. Але у зв’язку з тим, що ми їх прочитуємо просто механічно, ці слова не стають для нас молитвою. Тому преображення душі не відбувається. Якщо б ми читали одні тільки молитви Іоанна Златоуста, які освячують 24 години доби, то в них є все, що потрібно. Але так, як ми читаємо, щоб лише прочитати, то, звичайно, ніякої користі не одержуємо. Тому, на відміну від такого способу молитви, нам треба молитись від усього серця, вкладати у молитву і розум, і волю, і серце, і бажання. Нам треба, щоб ми дійсно все що там сказано хотіли виконати і цим виправити свою душу. І коли Господь побачить це наше бажання, Він скаже нам: „Віра твоя спасла тебе; іди з миром”. Вчора ти був гіршим від тварини, а сьогодні будеш людиною, якщо захочеш цього від усієї глибини своєї душі. І тоді Господь дасть нам по нашому проханні. Бо Господь все бачить, Він бачить, що людина молиться щиро, а не просто відробляє якусь повинність і вичитує певну кількість слів, бачить, що людина дійсно бажає і бажає не на словах: „ой, прости, більше не буду”, а завтра робить те саме, а дійсно робить все, щоб виправитись. І якщо кожен день будемо просити про виправлення, подібно Іаіру, який хотів зцілення своєї дочки і просити, як хвора жінка, яка хотіла зцілитися від своєї болячки, то зцілимось і ми. Бо за віки християнства зцілились і удостоїлись вічного життя мільйони людей. І якщо б цього не було, якщо б ніхто не зцілявся, то в церкву ніхто б не приходив. А якщо люди приходили і приходять безперестанно, значить Господь помагає, бо до порожньої криниці за водою не ходять.

То ж скористаємось благами, які подає нам Господь у Своїй Єдиній, Святій, Соборній  і Апостольській Церкві, щоб шляхом чеснот і приближенням до Бога пройти поприще нинішнього життя і досягнути майбутнього, де сяє вічне Сяйво Триіпостасного Бога нині і повсякчас, і по віки вічні. Амінь. 

Проповідь на неділю 25-ту після П’ятидесятниці. 1
У прочитаному сьогодні Євангелії ми слухали пояснення Господа, як практично виконати закон про любов. Цей євангельський уривок більш доповнює раніше сказані Господом слова про любов до Бога і ближнього, як до самого себе і про любов до ворогів. Це слово Боже особливо вражає тим, що воно дуже близьке до нашого життя.

Якийсь законник, спокушаючи Господа, запитав у Нього: „Учителю! що зробити мені, щоб успадкувати життя вічне?” (Лк. 10,25). Так і ми, як законники, підходимо до Христа і запитуємо, як нам спастися? Ми запитуємо, не спокушаючи, але з лукавою думкою, прикриваючи свою малодушність, свою духовну лінь, які нас відхилюють від Христової дороги, ми готові наївно запитувати, як спастися, лукавлячи і прикриваючись тим, що життя складне і мимоволі штовхає нас на компроміси. 

Ми знаємо Божий закон і його вимоги, ми знаємо, як виконати його у житті, але, вступаючи в угоду з совістю і заглиблюючи прірву між собою і Богом, ми, заспокоюючи себе, розводимо руками і з нерозумінням запитуємо: як тут виконати волю Божу і як можна спастись? Це питання самообману  і лукавства.

Господь заставляє законника признатись, що йому відомо все, що необхідно для спасіння: „В законі що написано? Як читаєш?,” – запитує Господь у законника (Лк. 10,26), і той назвав добре йому відомі заповіді закону про любов до Бога і ближнього. Христос просто, без докору указує йому на його обов’язок: „Так роби і будеш жити ” (Лк. 10,28).

Це відповідь і для нас. Чого лукавити і чого бути наївними, нібито ми не знаємо дороги спасіння для теперішнього часу? Божий закон один, і ці дві заповіді залишаються непорушними і для нас, як два якорі життя: „Люби Господа Бога твого усім серцем твоїм, і усією душею твоєю, та всією силою твоєю, і всім розумом твоїм, і ближнього твого, як самого себе ” (Лк. 10,27). Але законник не здається і починає шукати лазівку, щоб себе оправдати. Він ніби не розуміє, хто той ближній, якого він повинен любити. 

Така ж упертість притаманна і нам. Прагнення заспокоїти себе і знайти оправдання у нас такі сильні, що  у кожному окремому випадку ми знаходимо лазівку. Такі лазівки появляються дуже легко, бо, дійсно, заповіді про любов до Бога і ближнього такі широкі і глибокі, що мимоволі піднімають питання про їх життєве застосування.

Ось, наприклад, візьмемо любов до ближнього. Якщо ми сприймаємо її так, як заповідав нам Христос, то виникне немало  питань, а саме: чи можна вважати людину, яка знаходиться у стані гріховного падіння цілком здатною до християнської любові? Чи підходити нам до діл любові тільки у процесі морального очищення, чи пробувати проявляти  любов, не турбуючись про своє моральне удосконалення? І багато інших питань ... Серед них, звичайно, можуть бути лукаві питання, з наміром себе оправдати, але можуть бути і щирі питання нерозуміння.

Господь спускається до людської немочі  і про любов дає нове повчання. Він відповідає законнику: хто його ближній, і цим самим дає і нам вказівку на  практичне виконання заповіді про любов. Господь відповів законнику притчею про милосердного самарянина. Ця притча загальновідома  і ми не будемо її повторювати. Заключна і разом з тим центральна думка притчі дається в останніх словах Господа: „Іди, і ти роби так само ” (Лк. 10,37), тобто і ти на дорозі свого життя роби добро всім потребуючим, не дивлячись ні на походження людини, ні на її соціальний стан, ні на що інше. Хай вона буде близькою, дорогою для тебе, і ти станеш для неї ближнім.

Отже близькість визначається не сходинкою зовнішнього взаємного зв’язку - належністю до однієї нації, до одного роду, до одної громади, - не службовою і суспільною взаємозалежністю та чимось іншим, а здатністю відгукнутись на чуже життя. Чим більше у нас такої здатності, чим більше коло людей вона охопить, тим більше у нас буде ближніх. Так, як ідеалом нашого внутрішнього росту у відношенні до людей є заклик бути „синами Отця нашого Небесного ” (Мф. 5,45), то, отже через те, що Бог є нашим Отцем, всі люди, як діти Божі, являються нашими ближніми, включаючи і ворогів, і тих, хто ненавидить нас, і тих, хто ображає нас.
Так визначається ближній притчею про милосердного самарянина, яка відповідає запитам і сьогоднішнього дня. Відповідь цієї притчі проста і ясна: „Іди, і ти роби так само ”, тобто іди і твори добро, і ти виконаєш заповідь про любов. Це значить, що хоч заповідь про любов являється дуже широкою, але не треба забувати головного - першого і кінцевого разом: роби добро, роби добро від чистого серця, роби його в ім’я Бога всім твоїм братам і сестрам в Богові, і ти будеш виконувати заповідь про любов.

Це означає, що хоч потрібно розбірливо вникати у всі питання заповіді про  любов, але разом з цим треба уникати небезпеки залишатись тільки у дрібних розмірковуваннях на цю тему, і з-за цього залишатись поза дійсними ділами любові.

Добре і корисно оцінювати кожний крок на шляху виконання заповіді про любов. Добре свідомо прямувати до свого удосконалення в Богові, розширяючи любов, але разом з цим неприпустимо одне тільки мізерне копання в собі, яке відірване від життя. Хай твердим законом нашого життя стане просте і ясне: роби добро, і ти будеш на вірній дорозі виконання цієї важливої і найголовнішої заповіді.

Але запитаємо, невже всяке добро, яке робить християнин, обернеться в діло любові? Відповімо: так, всяке добро, яке творить християнин буде вказувати на любов. І це тому, що з других Господніх повчань ми знаємо, що тільки наближення до Бога гарантує, так би мовити, випромінювання любові. А творіння добра хіба не є виконанням Божого закону і наближення до Бога? Це значить, що коли для людини діла справжньої християнської любові стають реальністю то вона, стоїть на дорозі синівства Божого.

Як відбувається наближення до Бога через добродіяння – це осягається тільки досвідом і тільки тими, хто пильнує у своєму подвигові наближення до Бога. Основна істина та, що любов відкривається через добро в Богові і доступна для кожної, навіть немічної душі, якщо вона вступила на Божу дорогу. Душа тоді більше здатна до діл любові, коли вона більше віддається спілкуванню з Богом під час щирої молитви і в дні прийняття таїнств Церкви. У такі моменти добро відкривається душі, як щось рідне і через неї проступає просвітлена любов.

У ці моменти немічній душі відкривається, що в ній діє інша сила, яка відрізняється від людської і ця сила робить її спроможною до діл любові. Коли душа знову падає у свою неміч і пропадає її просвітлення, тоді діла добра і любові стають неможливими. Тоді добро, яке ми зробили вчора, стає нам незрозумілим і навіть смішним і людина готова навіть червоніти за нього як за прояв слабкості.

Всі ці моменти віддзеркалюють огортання душі Божою силою, коли вона, з’єднавшись з Богом, починає випромінювати любов. Якщо ці окремі моменти у людини стануть постійними, то поступово буде відбуватись зрощення душі з Божою силою,  поступово зникне розрив між людською волею, добром і любов’ю. Тоді людська душа буде завжди (крім моментів падіння) перебувати в Богові, добрі і любові. Тоді любов до ближніх стане природною, а вершиною її стане любов до ворогів, благословення ненависників і молитви за кривдників. 

Ось таке, улюблені, життєве здійснення заповіді про любов. Путь любові – це путь добра і приближення до Бога. Ця дорога ясна ... І коли ми будемо стояти на дорозі життя, а ця дорога частіше всього простирається від Божих висот до низини гріха, коли ми на цій дорозі будемо зустрічати душі відчужених від Бога і красу непорочності, коли будемо зустрічати душі зранені всіма ранами пристрастей, коли побачимо душі, які лежать у гріховному болоті, розслаблені і без почуття -  подаймо їм руку помочі,  зробимо їм всяке добро, і тоді ми станемо на шлях милосердного самарянина і виконаємо Божий закон, який гласить: „Іди, і ти роби так само ”.

То ж будемо робити добро від всього серця, відізвемося добром на всяку потребу своїх братів і сестер у Богові, і через це ми самі приблизимось до Бога, Який є Любов, і досягнемо любові, яка і приведе нас до спасіння нині і на віки вічні. Амінь.

Проповідь на неділю 25-ту після П’ятидесятниці.
Законовчитель, про якого розказується у сьогоднішньому Євангелії побачивши, що слава Іісуса Христа зростає з кожним днем, у заздрощах підходить до Нього і своїм запитанням хоче цю славу принизити і піддати сумніву. Він, як пишеться у Євангелії „спокушаючи Христа, сказав: Учителю, що зробити мені, щоб успадкувати життя вічне?”(Лк. 10,35).

Зупинимось на слові „спокушаючи ”. Так і деякі з людей підходять щонеділі і щосвята до нашого Учителя, Господа і Спасителя, але не з тою метою, щоб навчитись чогось спасительного, виправити своє гріховне життя, набути справжніх християнських навиків, зуміти уникати злих і непотрібних вчинків, але як той законовчитель, щоб навіть добру науку Христову, яка веде до життя вічного обернути на зле бо почувши її, багато-хто, на превеликий жаль, зразу ж забуває про неї і не пильнує, щоб жити по ній.
Що ж складає предмет запитання законовчителя? Він був надто важливий. Незважаючи, що це було питання, яке несло в собі спокусу, воно для нас складає безсумнівну істину життя. Хіба для кожного з нас зокрема може бути щось важливіше, ніж питання про свою вічну участь, про свою вічну долю і щастя? І горе тій людині, яка про це забуває, але при цім не забуває про те, як би йому до чогось кращого добитися у цьому земному, короткочасному житті, а питання про те, що буде з ним після того, як закінчиться його земне перебування, інтересується мало. Тоді невже такі не уподібнюються до тварин, яким не дано про це знати і про це роздумувати? Хіба не живемо    ми з години в годину, з дня в день, з року в рік і залишаємось тими самими впертими у своєму нерозумінні, самолюбивими і гріхолюбивими. Будемо пам’ятати, що живемо на цій Землі тільки один раз і другого разу не буде і від цього життя залежить наша вічна доля. Тож запитаємо себе з страхом і трепетом: „Що зробити мені, щоб успадкувати життя вічне ”(25).
Христос на це питання законовчителя відповідає теж питанням: хіба ти, як законовчитель, не знаєш, що треба робити для цього? Чому ж ти питаєшся і робиш себе таким недолугим? 
Так і у нас: ми не можемо сказати, що не знаємо заповідей Божих, бо ці заповіді написані на самому серці нашому, вони всмоктались нами з молоком нашої матері. Але що з того, коли в нас немає бажання ті заповіді вірно виконувати? А не виконуючи їх, хіба можемо сподіватись на осягнення життя вічного?

І ось ці заповіді: „Люби Господа Бога твого усім серцем твоїм, і всією душею твоєю, і всім розумом твоїм, і ближнього свого, як самого себе ”(Лк. 10,27).

Отже, як відповів законовчитель, все наше вічне щастя вміщується в одному слові і слово це – любов. Люби Господа Бога, люби свого ближнього і ось тобі дорога до життя вічного! Хіба любити тяжко? Невже треба далеко ходити за нею? Малесенька безпомічна дитина, яка лежить у колисці - вже любить! Стару, обтяжену роками і хворобами людину також не залишає це почуття. Кожна людина: здорова вона чи хвора, багата чи бідна, вчена чи невчена, сильна чи слаба – кожна, що має у своїх грудях живе серце – може любити і любити повинна.

 Так, ми можемо сказати, що не маємо можливості дати милостиню, не маємо здоров’я постити, не можемо піти до храму Божого на службу, але чи можемо сказати, що не можемо любити?

Так, ми повинні сказати, що любов є кінцевою потребою людського серця і без любові людина жити не може. Тому-то Бог, Творець наш, не давав нам якоїсь іншої першої заповіді, а дав саму найлегшу заповідь, щоб любити Бога і любити нашого ближнього. „Іго Моє, - говорить Христос, - добре, і тягар Мій легкий ” (Мф. 11,30). І св. ап. Іоанн Богослов каже: то „є  любов до Бога, щоб ми додержувались заповідей Його ”(1 Ін. 5,3).
Тим часом законовчитель не зупиняється  і до своїх попередніх запитань додає таке: „А хто ж мій ближній?”(29). Він хоче оправдатися, тобто хоче сказати, що заповіді у відношенні до любові до Бога він знає і виконує завжди, а ось хто такий ближній його, він не знає, і отже любити того, кого він не знає, йому неможливо. 
З цього ми бачимо, яке лукаве людське серце, як воно не хоче бачити і розуміти очевидного і всім давно відомого, і як воно не перестає спокушати Господа Бога свого. Адже коли нам треба щось для себе, ми проявляємо діла любові, щоб одержати взаємно не менше. І тому Іісус Христос не став пояснювати значення слова „ближній ”, але розказав знамениту притчу про милосердного самарянина: „Один чоловік ішов з Єрусалиму до Ієрихона і потрапив до рук розбійників, котрі зняли з нього одежу, поранили його і пішли, залишивши його ледве живого ”(30).
Всього якихось 10 км. було від Єрусалиму до Єрихону. Це показує, що життя людське коротке і непевне. Будучи здоровою і упевненою і надіючись одержати для себе певні життєві потреби і вигоди у Єрихоні, людина ця раптом виявилась пограбованою, обдертою, побитою і ледве живою на краю дороги. 
Чим не подібні й ми до цього подорожуючого з Єрусалиму до Єрихону? Наше життя, здоров’я, наші здобутки, якими ми володіємо і все наше земне щастя хіба часом не висить на волоску. Уважно придивимось до всього навколишнього: хіба не побачимо, яке все непостійне, як все міняється, яке все мінливе. Ми гості на землі, але живемо і поступаємо так, нібито утвердились тут назавжди. 

 Розбійники і грабіжники у сьогоднішньому Євангелії згадуються недаремно, бо зустрічаються вони дуже часто. Дехто з людей обрали у житті подібну дорогу, а то й ще гіршу від розбійників, які згадують у Євангелії. Бо подивіться, невелика за кількістю родин привласнили до рук народне добро, а сам народ залишили у бідності і злиднях. Забувають і не пам’ятають такі, що прийде страшний день Суду Божого і там ця немилосердність, ця грабіжницька затія одержить справедливу оцінку.
Що ж дальше розповідає Євангеліє? „Трапилось, - говориться там, - одному священикові йти тією дорогою і, побачивши його, пройшов мимо. Так само і левіт, що був на тому місці, підійшов, подивився і пройшов мимо ” (31-32). 
 Ось до якого немилосердя може дійти людина, що подібну собі людину залишає у таку критичну хвилю. Не подумайте, що подібного не трапляється тепер серед нас. Адже скільки у нас є нещасних, потребуючих допомоги, проте ми лиш подивимось здалеку  і проходимо мимо. Що ж то за причина такого немилосердя?

 Першою причиною того являється людська гордість. Ми боїмось втратити чи принизити свою честь, коли нам прийдеться якусь обдерту, зранену, побиту людину брати на себе. Тому не будемо дивуватись, що благословення Боже обминає гордих людей, а спочиває на тих, які у кожній людині, особливо тій, яка перебуває у скруті, бачить свого брата чи сестру і не відмовляється їй допомогти.

Друга причина немилосердя людей являється користолюбство, або пильна увага до того, чи принесе їм та чи інша  допомога прибуток, нагороду і т.п. Побачили священик і левіт, що в побитого, обдертого чоловіка нічого немає і пройшли собі. Дивіться, що і тепер це саме повторюється. Якусь людину, яка має поважну посаду, вірних покровителів ми замічаємо і готові прислужитись, але ця готовність пропадає, коли треба допомогти незнатному і бідному. Будемо ж пам’ятати, що все, що ми робимо для інших, робимо для Господа Бога нашого і Господь нагородить нас Своїми небесними дарами, Своєю милістю і чоловіколюбством. 

Третя причина немилосердя людей є сердечна закам’янілість. Яке це серце повинно було бути твердим і жорстоким, щоб не відгукнутись на чужу біду. Необхідно замітити, що серце являється духовним центром людини і від його чистоти залежить святість нашого життя. Святитель Феофан Затворник писав: „Серце – є внутрішньою людиною, або її дух, її самосвідомість, совість, ідея про Бога з почуттям всебічної залежності від Нього, все духовно, вічно-цінне життя”.2 „Як чиста вода витікає з чистого колодязя, - говорить свт. Тихон Задонський, - як посудина з пахощами має добрий і приємний запах, як, за словами Господніми, добре дерево родить добрі плоди (Мф. 7,17), так і чеснота виходить від людини з добрим серцем”.3 

Тому ми повинні прикласти всі зусилля для очищення свого серця, бо як сказав Сам Спаситель „з середини, із серця людського, виходять лихі помисли, перелюбства, любодійства, вбивства, крадежі, лихварства, кривди, лукавства, зради, ганебні вчинки, заздрісне око, богохульства, гордості, безумство – все це зло з середини виходить і оскверняє людину ” (Мк.7,21-23).

        „А якийсь самарянин, - говорить дальше Євангеліє, - проїжджаючи, натрапив на нього, і побачив його, змилосердився і, підійшовши, перев’язав йому рани, поливаючи оливою і вином, і, посадивши його на свого осла, привіз його до гостиниці і потурбувався про нього; а на другий день, від’їжджаючи, вийняв два динарія, дав власникові гостиниці і сказав йому: потурбуйся про нього; і якщо витратиш на нього більше, я, повертаючись, віддам тобі ”(33-35).

Який добрий приклад любові до ближнього являє нам цей самарянин. Він не звертає уваги, що нещасний з єврейського роду, з яким самаряни не спілкувались, бо були іншої віри і, взагалі, євреї тих самарян не вважали за людей. Самарянин мав свою дорогу, свої плани, але не зважаючи на це він все лишає і старається чим можна допомогти потерпілому. Виливає на його рани  олію і вино, садить на свого осла, а сам йде пішком, влаштовує в готелі, платить за нього і турбується про його завтрашній день, дає господарю готелю плату і якщо її буде мало, то дає слово оплатити за всі турботи.

Ось такою правдивою має бути любов до наших ближніх. Їх треба любити так, як самих себе.

І коли Господь закінчив свою притчу, то запитав законовчителя: „Отже, хто з тих трьох, здається тобі, був ближній тому, хто потрапив до рук розбійників? Він сказав: той, що змилосердився над ним. Тоді Іісус сказав йому: іди, і ти роби так само ”(36-37).
Нинішнє Євангеліє вчить нас двох предметів: любові до Бога і любові до ближнього. Господа Бога треба любити всіма нашими силами і понад все на світі, а ближнього як самого себе. То ж будемо так поступати, як вчить нас наш Спаситель: коли побачимо ближнього голодним, чи у хворобі, або ще в якійсь скруті – не будемо проходити мимо нього, як це зробили священик і левіт. Але поступимо, як це вчинив самарянин: відкриємо для нього своє серце, поглянемо ласкавим оком, вухо і слух свій прихилимо перед його просьбами, відкинемо свою гордість і пиху, вилиймо на його рани олію і вино свого чоловіколюбства, обв’яжемо його рани потішними словами, відвеземо його і зробимо все, що в наших силах, уважимо чим можемо і чим володіємо, тобто зробимо для нього все, що могли би зробити для себе. Іншими словами, полюбимо його, а Отець Небесний не залишить нас без Своєї вічної нагороди, Якому  слава з Єдинородним Його Сином і Святим і Животворящим Духом нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.  
Проповідь на неділю 25-ту після П’ятидесятниці.
Після повернення 70-ти апостолів із проповіді відбулася одна важлива подія, описана євангелістом Лукою.

«Один законник встав і, спокушаючи Його (Христа), сказав: Учителю, що зробити мені, щоб успадкувати життя вічне? Він же сказав йому в законі що написано? як читаєш? Він сказав у відповідь: люби Господа Бога твого усім серцем твоїм, і усією душею твоєю, та усією силою твоєю, і всім розумом твоїм, і ближнього твого, як самого себе. Ісус сказав йому: правильно ти відповідав; так роби і будеш жити. Він же, бажаючи виправдати себе, сказав Іісусові: а хто ж мій ближній? На це Іісус сказав: один чоловік ішов з Єрусалиму до Ієрихона і потрапив до рук розбійників, котрі зняли з нього одежу, поранили його і пішли, залишивши його ледве живого. Трапилось одному священикові йти тією дорогою і, побачивши його, пройшов мимо. Так само і левіт, що був на тому місці, підійшов, подивився і пройшов мимо. Якийсь же самарянин, проїжджаючи, натрапив на нього і, побачивши його, змилосердився і, підійшовши, перев’язав його рани, поливаючи маслом і вином; і, посадивши його на свого осла, привіз його до гостиниці  і потурбувався про нього; а на другий день, від’їжджаючи, вийняв два динарія, дав власникові гостиниці і сказав йому: потурбуйся про нього, і якщо витратиш на нього більше, я, повертаючись, віддам тобі. Отже, хто з тих трьох, здається тобі, був ближній тому, хто потрапив до рук розбійників? Він сказав: той, що змилосердився над ним. Тоді Іісус сказав йому: іди, і ти роби так само» ( Лк. 10, 25-37).
Слово «милосердя» утворилось з поєднання двох слів милість і серце. То що таке милосердя? Милосердя – це душевна здатність людини відгукнутися на чужий біль, вміння співчувати, входити в переживання іншого. 
Якщо ми відсторонено, виключно ззовні, або, як кажуть, відчужено, сприймаємо чиєсь страждання, якщо наше серце не відгукується та не виявляє співчуття ближньому, якщо ми не здатні переживати біль іншої людини, як свій власний, то в нашому житті немає місця милосердю.

Сьогодні ідея милосердя здебільшого є даниною моді, хорошого тону і престижу, вона набуває іншого змісту, поступово втрачаючи своє первинне значення у формальних, а подекуди навіть спекулятивних акціях, спрямованих на зовнішній ефект. Нині про милосердя всує розмовляють усюди, причому без будь-якого розуміння обсягу й характеру тієї духовно-моральної реальності, яка міститься в цьому понятті. Справжнє милосердя – це завжди пронизливе відлуння чужого болю в глибині нашої власної істоти, це спільне страждання з іншою людиною. 

Протилежністю милосердю є відчуженість, нечутливість, байдужість, безжалісність, і цими пороками, на жаль, глибоко вражене сучасне суспільство. Чи багато сердець сьогодні відгукується на горе й скорботу біженців, які ледь животіють в умовах, не гідних людини? Люди середнього віку, особливо старше покоління, добре пам’ятають, що ще кілька десятків років тому, якщо хтось зненацька непритомнів на вулиці, завжди міг отримати допомогу й турботу щиросердечних і жалісливих перехожих. А сьогодні? Був випадок, коли  жінка, у якої стався інсульт, померла на вулиці великого міста. І померла вона не від цієї страшної хвороби, а тому, що серед зими просто замерзла на очах сотень людей, однак жодна душа не поквапилась допомогти в її останню годину. Вона пішла з життя тому, що не знайшлося поруч милосердного самарянина. Тож будемо пам’ятати: якщо постійно не викорінювати паростки байдужості в душі, то на їхньому місці дуже скоро виростають терни жорстокості й нелюдства. 

Хто твій ближній, запитаємо себе? Той, хто сотворив тобі милість. Чому так? Тому, що коли одна людина чинить добру справу щодо іншої, вона духовно поєднується з тим, кому благодіє. Розпад нормальних міжособистих і суспільних відносин, взаємне відчуження людей і розлад у їхніх власних душах - результат того, що милосердя поступово йде з нашого повсякденного життя.  Та його однакого потребують як той, хто робить справи милосердя, так і той, на кого воно спрямоване. Воно також є необхідним для здоров’я суспільного організму, адже милосердям утворюються й зміцнюються невидимі, проте життєво необхідні зв’язки, що поєднують людей, зміцнюються й облагороджуються людські взаємини, відновлюється втрачена моральна єдність народу. 4
Святі отці Церкви багато говорили про милосердя. Так святитель Іоанн Златоуст каже: «Така сила милосердя: воно безсмертне, нетлінне, і ніколи не може загинути. Всі людські діла руйнуються, а плід милосердя завжди залишається нев’янучим, не піддається ніякій переміні обставин. Хоч тіло людини руйнується, але милосердя не гине разом з життям, а піде приготувати їй оселі, про які говорить Христос: в домі Отця Мого осель багато (Ін. 14,2). Тобто воно перевершує все людське і своєю постійністю, і незмінністю, яких ніщо житейське не має».5 В іншому місці святитель каже: «Без милосердя неможливо ввійти до Царства Небесного … Спаситель скаже: ідіть від Мене, прокляті, у вогонь вічний, уготований дияволу і ангелам його. Чому ж і за що це? Бо голодував Я, і ви не дали Мені їсти; жадав пити, і ви не напоїли Мене (Мф. 25, 41-42). Чи бачиш, - продовжує Златоуст, - Він (Христос – авт.) ні в чому іншому не звинувачує їх, як за одну тільки відсутність милосердя... І нерозумні діви, хоч були цнотливими, тільки за одне це не були допущені до палацу, бо у них  не доставало милосердя».6
Отож ми повинні з розумінням поставитися до тих слів, які Христос сказав законнику після закінчення притчі: «Іди і ти роби так само». Тобто: не проходи без уваги мимо до тих, що бідують і страждають. Не дивись на них холодними очима. Не говори: вони не з тих, які достойні співчуття.
«Іди і ти роби так само». Тобто: не обмежуйся тільки співчуттям, думкою або словом там, де можна допомогти ділом. Добре, коли у тебе серце не кам’яне, але не добре, коли у тебе рука не простягається і не відкривається для страждальців і убогих. Отож, як говорить апостол, - «будемо любити не словом, чи язиком, а ділом і правдою» (1 Ін. 3, 18). 
       «Іди і ти роби так само», тобто: роби угодне Богу, коли з любов’ю будеш служити ближнім з того, що у тебе є в надлишку і в чому ти не маєш потреби, і що лежить у тебе лежить зайвим. І тоді, кожен з нас, хто заради ближніх пожертвує своїм спокоєм, зручностями і від щирого серця послужить їм, такий ввійде у подвиг, який буде  заслуговувати вічних нагород і принесе щедрі жнива благословень Отця Небесного, яких нехай усі досягнуть милістю Єдинородного Сина і Святого і Животворящого Духа нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.7    
Проповідь на неділю 25-ту після П’ятидесятниці.
      Кожен з нас має рідних по крові серед яких  милість Господня благоволила нам жити. І коли ми живемо, то бачимо, що наша спорідненість по крові не завжди по-справжньому нас зближає. Ми починаємо розуміти, що існує інша міра  спорідненості, яка зближає людей - родство не по крові, а родство по милосердю. Нещастя одного і милосердя іншого роблять людей більш рідними ніж кров рідних братів і сестер. Чому? Тому, що кровні зв’язки тимчасові і мають значення тільки у цьому земному житті; вони  служать тільки образом міцних і вічних зв’язків духовної спорідненості. Для рідних по крові братів Бог являється тільки Творцем, а для духовних братів, які народжені від милосердя – Бог стає Отцем.

Якраз про цю міру спорідненості і близькості між людьми Господь наш Іісус Христос пропонує нам сьогодні у Своїй євангельській притчі про милосердного самарянина. У цій притчі показується і пропонується новий на відміну від Старого Завіту підхід і розуміння Божої заповіді про любов до Бога і любов до ближнього. У Старому Завіті нагородою за виконання заповіді про любов було продовження років життя на землі (Вих. 20,12). І загалом старозавітні люди так і розуміли цю заповідь. А Христос на відміну від такого вузького розуміння заповіді про любов, проповідує у нагороду за її виконання вічне життя. Крім цього, якщо інші заповіді, які дав Бог через Мойсея, юдеї якось виконували, то заповіді про любов, як не дивно – ніколи. Тому Христос, коли законник привів як найголовніші заповіді  про любов до Бога і ближнього, сказав йому: «так роби і будеш жити» (Лк. 10,28). А коли розказав притчу про милосердного самарянина, то наглядно показав, якою повинна бути любов до іншої людини. І законник признав, що не єдинокровні священик і левіт були ближніми зраненому і покинутому на дорозі, але людина, яка створила милосердя, яка зжалилась і зробила все, щоб облегшити страждання потерпілому. Господь ясно показав, що спорідненість по імені, расі, нації буде тільки там, де буде проявлено милосердя. «Іди, і ти поступай так само» (Лк. 10,37), - сказав законнику на завершення Христос.

Ось такою окільною дорогою Христос привів цього законника до того, що він неусвідомлено у душі своїй признав Христа своїм самим близьким і рідним. Господь привів його до того, що слова: «люби … ближнього твого, як самого себе» (Лк. 10,27) означають: полюби Господа Іісуса Христа як самого себе. 

Тож слідом за законником і ми повинні це признати і сповідувати. Самий близький з наших ближніх є Господь наш Іісус Христос, а через Нього ближніми для нас становляться і всі інші люди, які знаходяться у біді і яким ми своїм милосердям в ім’я Господнє можемо допомогти.

Господь Іісус Христом приніс у світ цілком нове начало любові, яку можна висловити так: полюби Господа Іісуса Христа, Сина Божого, усім серцем твоїм,  і усією душею твоєю, та усією силою твоєю, і всім розумом твоїм: полюби Його як самого себе. Покинь брехливу надію, що коли-небудь ми зможемо любити Бога без Христа і поза Ним. І не будемо обманюватися, коли думатимемо, що коли-небудь ми зможемо любити людей без Христа і поза Ним. Тільки через Нього  ми зможемо стати істинними родичами Богу і милосердними родичами людям. І коли ми пізнаємо цю спорідненість з Ним, то всяка інша земна  спорідненість для нас буде тільки тінню і лише образом істинної і безсмертної спорідненості. Тоді і ми підемо і будемо поступати так само, як поступив Христос, тобто вважати бідних, нещасних, обідраних, поранених, побитих і покинутими серед дороги самими близькими своїми родичами, більш близькими, ніж всі інші люди. І тоді ми будемо схиляти над страждальцями не стільки своє, скільки Христове лице, перев’язувати рани Його бинтами і поливати на них Його масло і Його вино. 

Христос нас сьогодні учить, що тільки через Нього, як Джерела любові, всі наші діла одержать благородство і достоїнство, бо  Йому належить всяка слава, честь і поклоніння по віки вічні. Амінь.

Проповідь на 26-у неділю після 
П’ятидесятниці.

З досвіду нашого досить короткого життя ми замічаємо, що коли людина находиться у якомусь горі чи біді, тоді вона більш наполегливо шукає Божої допомоги, щиріше молиться і частіше відвідує святий храм. Але тільки нещастя минається і пам’ять про нього стирається у людській пам’яті, тоді картина міняється на протилежну: людина сповняється гордості, слова недобрі і колючі починають заполоняти її бесіду, вона стає жорстокою і невдячною.

Чому така переміна відбувається у людині? А тому, що в біді і горі, в недолі і бідності вона покладала надію на одного Господа Бога і від Нього очікувала допомоги. А коли минуло все тяжке і неприємне, коли людина зміцніла і одержала можливість впливати на інших, то стала думати, що її уже не потрібний ніхто.

Отож, знаючи, що таке відбувається у людській душі, не будемо так поступати коли ми опинимось у згаданому стані. Але і у своєму достатку, який ми одержали від Господа, будемо пам’ятати про Нього і Йому старанно служити. За це Господь поблагословить нас ще більше і навіть седмерицею, як пишеться у Слові Божому, віддасть нам. Якщо ж ми так поступати не будемо, то побоїмось, щоб з нами не сталося того, що сталось з одним скупим багачем, про якого сьогодні розповідає Євангеліє.

„В одного багатого чоловіка добре вродила нива; і міркував він сам собі: що мені робити? немає куди мені зібрати плодів  моїх ” (Лк. 12,16-17).

Якщо б той багач був чоловіком розсудливим і богобоязливим, то побачивши таке небесне благословення на своїм полі, то тішився би про Господа, віддав би Богу хвалу і подяку. Проте цього не сталось і то по одній причині: багатий міркував, що то відбулось завдяки його вмілості, мудрості і сил, і тому відпала і подяка Богу, і думка про те, що „всяке добре даяння й всякий звершений дар є з неба  від Отця світла”1.

Хіба не оце саме відбувається і в нашому житті. Замість того, щоб подякувати Богу за подані Ним благодіяння, щастя і добробут ми починаємо клопотатись: де подіти його, куди заховати, де закопати, що ще придбати у вже переповнений дім чи квартиру і т.п. Тим часом, Святе Письмо подає нам добру пораду, як поступити у такому випадку: „Блаженний той, - віщає Псалтир, - хто про вбогих і нещасних дбає, в день біди спасе його Господь. Господь збереже і охоронить життя його. Щасливий він буде на землі і Ти, Господи, не віддасиш його в руки ворогів його. Господь допоможе йому в час хворости його і все ложе його Ти оздоровиш при слабуванні його ” (Пс. 40,1-4).

Крім убогих і знедолених маємо ще храм Божий, який теж потребує нашого піклування: ікон і свічок для молитовного звернення, тепла для зимного обігріву, облачань і начиння для богослужінь і багато чого іншого, перелічення чого може затрудити нас. І ось, коли ми дещо подамо на храм Божий і принесемо в дар вдячності Богу нашому, подамо вбогому, хворому і потребуючому – це не пропаде, а піде слідом за нами і буде за нас свідчити у вічності перед Богом.

„Чи потребуєш стодол та комор? – запитує один з святих отців і відповідає: - Руки вбогих, доми вдів і уста сиріт – то є стодолами і  коморами,  котрі  перебуватимуть і у вічності ”.

Тому будемо уважними, дорогі, щоб не бути такими, як був скупий багач про якого ми сьогодні говоримо, котрий тільки тим журився – де має подіти свій урожай.

Він журився і сказав: „Ось що зроблю: зруйную житниці мої та збудую більші, і зберу туди весь хліб мій і все добро моє, і скажу душі моїй: душа! багато маєш добра, що лежить у тебе на багато років ” (Лк. 12,18-19).

Багато-хто і тепер журиться як йому бути з тим, що прийшло до рук. Не думає, чи позволить йому Господь прожити хоч якийсь час і тим скористатись. Але гадає, що як багатство множиться, так і роки будуть продовжуватись. І тому такі люди з-за цього страждають. Бо вдень не вгамовуються, щоб побільше придбати, а вночі недосипають з-за страху, щоб злодій не украв нагромадженого. Без сумніву, все це  шкодить здоров’ю і укорочує його.

Християнин повинен поступати інакше. Працювати треба і це є заповідь Божа, але коли ми чогось досягнемо, то повинні не собі це приписувати, але благословенню Божому. Не замки і решітки, не сталеві двері і сейфи збережуть наші надбання і заробітки, але рука Господня. Отож в руки і на волю Божу будемо покладати все, що маємо і Він те благословить і примножить, а при цьому укріпить і продовжить роки. 
Але повернемось до того, що мовиться у сьогоднішньому Євангелії. Багач сказав: „Душа! багато маєш добра, що лежить у тебе на багато років: спочивай, їж, пий, веселись ” (Лк. 12,19).

Такий стиль життя: спочинок, їда, пиття і веселощі характерний для багатьох нинішніх багатіїв, бо вони не знають ціни всьому тому і скільки праці треба було покласти, щоб все то було. Але так як прийшлось воно здебільше через хитрість і обман, то „зникне, - як пише пророк Божий Варух, - і зійде в пекло ” (3,19).

Такі люди служать тільки тілу, догоджують своєму череву і про таких св. ап. Павло пише: „Кінець їхній – погибель, бог їхній – черево і слава їхня – в соромі вони думають про земне ” (Фил. 3,19). Любителі лакомства, обжерства і пиятики про те тільки й думають, як їм наповнити свою ненаситну утробу, як сито напитися, а потім виспатися і кращого не знають і знати не хочуть. В неділю, коли побожні люди поспішають до храму Божого, щоб там прославити Господа  і за все подякувати Йому, черевоугодники спішать наїстись і напитись і віддатись розпусті на цілий день.
Ми ж, християни, будемо пам’ятати, що не для того ми живемо, щоб їсти і пити, але їмо і п’ємо для того, щоб жити і то їсти, і пити у такій мірі, яка необхідна для підтримки життя.

Будемо також пам’ятати, що не той живе праведно, хто їсть і п’є, але той, хто, пізнавши волю свого Творця,  старається її завжди виконувати і так заслужити для себе вічне життя. То буде правдивою ціллю нашого життя і в цьому полягатиме наше найбільше щастя на землі.

Коли нерозумний багач думав як він буде їсти, пити і веселитись, його думку перервав голос Божий, мовивши до нього: „Нерозумний, цієї ночі душу твою візьмуть у тебе: кому ж достанеться те, що ти заготовив ” (Лк. 12,20).
Бог називає того багача нерозумним. Нерозумність його випливає з того, що все те, що з таким трудом було зібране, він повинен залишити тут, на землі. І не просто залишити, але навіть не знати, кому воно дістанеться.

І тепер ми замічаємо подібне, коли нерухоме і рухоме майно  і все, що з ним пов’язано нерідко достається тим, які по недовгому часі прогулюють його і користі від нього ніхто не одержує. Бо ніхто з таких спадкоємців не поминає своїх покійних добродійників ні в молитвах, ні в милостинях.

Ми ж, як учить нас християнська віра, не будемо так поступати. Не про земні спадкоємства будемо турбуватись, а про небесні і вічні, які не гинуть і не минаються. То ж закінчивши свою притчу Господь Іісус Христос сказав: „Так буває з тим, хто збирає скарби для себе, а не в Бога багатіє ” (Лк. 12,21).

Як розуміти „в Бога багатіє ”? Звичайно, це не означає збирати багатство чи скарби для того, щоб після його використати для слави Божої. Це скоріше всього – бути багатим тими благами, які Сам Бог признає благами. Як сказав Христос у Нагорній проповіді: „Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його ” (Мф. 6,33). Шукання Царства Божого і правди Його і буде тим нашим станом, коли ми почнемо багатіти в Богові.

Іншими словами, людина і всі ми у своїх думках і турботах не повинні прагнути за всяку ціну нагромаджувати собі побільше земних скарбів. У нас повинно виробитись таке почуття, яке б заставляло нас робити для всіх добре і від нас залежне, а у всьому іншому покладати надію на Бога. Оце наше співробітництво з Богом у світлі Його євангельських заповідей і буде, напевно, тим нашим поступом, який дозволить нам багатіти для Бога.

Отож, дорогі, не собі будемо збирати, але станемо багатіти для Бога, присвячуючи все своє життя для хвали Богу і уділяючи добро для убогих братів і сестер наших.

Будемо багатіти нашою православною вірою, щоб ми змогли її освоїти і примножити  в собі, зберегти її у своєму доброчесному житті і передати нашим дітям, внукам і правнукам, і у надії очікувати спадкоємства Царства Небесного, яке Бог приготовив люблячим Його. Амінь. 
Проповідь на 26-у неділю після 

П’ятидесятниці.2
У сьогоднішньому євангельському читанні ми слухали притчу про так названого безумного багача.  У ній розказується, як якийсь чоловік у такій мірі розбагатів, що не знав, де скласти свої багатства, свій урожай. І тоді він рішив: зруйную свої житниці, тобто склади і побудую нові, поміщу там все і скажу своїй душі: душа моя, маєш багато багатства на довгі роки – їж, пий, веселись. І сказав йому Бог: „Нерозумний! цієї ночі душу твою візьмуть у тебе; кому ж дістанеться те, що ти заготовив? Так буває з тим, хто збирає скарби для себе, а не в Бога багатіє ” (Лк. 12, 20-21).

Ця притча, дорогі, інтересна у двох відношеннях. По-перше, вона прекрасно змальовує природу людини, схильності людини. Коли люди бідують, коли вони у скрутному матеріальному становищі, вони, звичайно, стараються поправити своє положення. Коли це положення трошки покращиться, коли вони себе відчують більш упевненими, вони – це відбувається майже з кожним – обов’язково впадають в зайвий оптимізм, самовпевненість, самозаспокоєність і починають все перебудовувати. Вся історія роду людського – це, власне кажучи,  історія руйнування старих житниць і побудова нових. Вся історія людського суспільства в основному полягає в тому, що люди руйнують, знищують те, що було до них  - у надії побудувати краще, звести побагатше, міцніше, на більш довший час. І у процесі цієї побудови ці житниці знову виявляються застарілими, і коли на зміну приходять нові покоління, нові суспільні форми, вони руйнують діла своїх попередників, щоб побудувати, як їм здається, ще краще, наповнити ще більш рясними багатствами. І виникає питання: чи наступить час, коли людство досягне такого стану, що воно прийме, нарешті, сталі форми свого земного існування?

Відповідь на це питання знаходимо у іншій особливості цієї притчі, в тому, що Господь сказав, що ціль людей не в тому полягає, щоб тільки собі збирати, а щоб багатіти в Бога.

Що означає в Бога багатіти? Звично, коли ми тлумачимо цю притчу, у нас головна увага зупиняється на тому, що не потрібно збирати, не потрібно надто багатіти, не потрібно зайво піддаватись і захоплюватися пристрастю до наживи. Але не в цьому справа. Господь сказав саме важливе у другій половині фрази: потрібно в Бога багатіти. А що це таке: в Бога багатіти? 
Ось ми думаємо, що, можливо, ми багатіємо в Бога, коли віруємо, сповідуємо Бога, віддані Йому, ходимо в храм, відвідуємо всі служби, додержуємось постів, знаємо молитви, притримуємось благочестивого образу життя. Але чи справді, виконуючи ці чесноти, ми багатіємо в Бога? Ні, не багатіємо. Бо зовнішній благочестивий уклад життя: молитви і свята, і пости, і додержання всіх церковних уставів, і звичаїв корисні, але кому корисні? Нам, а не Богу. Вони потрібні для нашої досконалості, а Богу це не потрібно, бо Він цього не потребує, бо  Він досконалий.
А в Бога багатіти що значить? Це значить уподібнюватись Богу, це значить у своєму житті, в характері, в діяльності, в поступках мати ті риси, які притаманні Богу. Звичайно, між нами, такими дрібними і незначними, і Богом – безмірна безодня. Бог – абсолютна досконалість, а ми – духовно обмежені істоти. Це вірно, але Господь що сказав нам: „Будьте досконалі, як досконалий Отець ваш Небесний ” (Мф. 5,48). Значить, ми можемо і повинні слідувати Богу, ми можемо і повинні ставати досконалішими і досконалішими. Правда, ми ніколи не досягнемо такої степені досконалості, якою володіє Бог, або ті, хто біля Бога – святі угодники Божі: ангели, архангели, херувими і серафими. Так, ми ніколи не досягнемо такої досконалості, але ми на путі до цієї досконалості. Отже, „багатіти в Бога ”  - це значить багатіти тими рисами і тими властивостями, які притаманні Богу. Приведемо декілька прикладів.
Бог є абсолютною любов’ю. Ми не можемо мати абсолютної любові, ми істоти обмежені, але ми можемо уподібнюватись Богу, виявляючи любов до Нього і до своїх ближніх. Але любов до Бога досягається і проявляється не інакше, як тільки через любов до ближнього, через любов до людей. Любов до Бога і любов до людини – зв’язані нерозривно. Не може бути, наприклад, любові до ближнього без любові до Бога. Якщо хтось не знає Бога, а любить ближнього, він інстинктивно любить Бога, навіть коли відкидає Його. Якщо ж хтось любить Його, він повинен любити ближнього, тобто всяку іншу людину. Бог є любов, і ми можемо багатіти в Бога, багатіти любов’ю.

Дальше, Бог являється абсолютним добром. Ми ніколи не зможемо досягнути такої ступені добра, але ми на путі до цього добра. Ми можемо тут, на землі, здійснювати добрі діла, бути добрими – і, багатіючи добром, ми можемо багатіти в Бога, Який являється абсолютним добром.

Бог є абсолютним милосердям і милостю до всіх, хто утратив надію і до нас, грішників. І ми, певне, не будемо мати цього досконалого, божественного милосердя, але ми закликані до того, щоб являти цю милість і милосердя по відношенні до наших ближніх і, таким чином, багатіти в Бога милістю і милосердям.  
Бог є абсолютна істина і добро. Ми ніколи не будемо абсолютно все знати, ніколи не зможемо осягнути всієї істини, ми не можемо бути джерелом абсолютного світла, але ми можемо бути відображенням Божої істини, відображенням божественного світла у відношенні до інших людей. У дні Хрещення Господнього ми разом з Церквою співаємо: „І світло Твоє, Господи, знаменується на нас, які в розумі співають Тобі: прийшло бо і явилося Світло неприступне ”.

Таким чином, то, що характерно для Бога, ми можемо і повинні здійснювати тут, на землі; і в „Бога багатіти ” значить: мати любов, творити добро, бути джерелом світла і істини, просвіти, радості і всякого блага для ближніх наших і для всякої іншої людини. І якщо ми самі будемо відображенням божественного світла і істини, і служити джерелом всього доброго для інших – то, звичайно, тоді богослужіння нашої святої Церкви, дітьми якої ми являємось, її храмова краса, її радість церковна, її спів, молитви і піст, наші гарні, святі звичаї – будуть тоді виявом нашого внутрішнього змісту, нашого внутрішнього збагачення в Богові. Тоді наше зовнішнє благочестя буде природнім, спасительним і необхідним. 
Дуже часто у нас, дорогі, все зводиться до зовнішнього благочестя. Дуже часто нам важко уподібнюватися Богу, багатіти в Бога любов’ю, добром, милосердям, істиною і красою. Нам важко це – і тоді ми знаходимо собі всякі замінники. Ми щиро молимось, відвідуємо церкву, додержуємось усіх звичаїв і думаємо, що цим спасемось, і що цього достатньо для уподібнення Богу.

Що ж виходить? З одного боку, одна частина людства, притому значна, відійшла від Бога, з іншого, ми, які приблизились до Бога, але ще не уподібнились Йому, а тільки зовнішньо стараємось бути похожими на людей уподібнених Богу, - всі ми разом не досягаємо  постійного, належного і дійсного  задоволення. А з-за цього у нас появляється метушливість, і ми завжди готові руйнувати одне, щоб побудувати інше і потім знову і знову руйнувати. 
Але смисл життя кожної особистості, смисл життя наших сімей, наших друзів, рідних, суспільства, всього людства, вірує воно чи не вірує, полягає в тому, щоб підтримувати і удосконалювати почуття любові, добра, правди, краси милосердя, світла, істини – справжнього творчого добра. Якщо людство – і віруючі, і невіруючі – буде цим перейматися, тільки тоді воно стане в Бога багатіти, навіть якщо воно і не признає Бога. Бо воно багатіє тими рисами, які притаманні Богу і цим уподібнюється Богу. І тільки тоді є якась гарантія того, що Господь не скаже нам і всьому людству: „Нерозумний! Що ти робиш? Цієї ж ночі вийде дух твій!” Так буде з кожним, хто сам для себе збирає, а не в Бога багатіє, хто сам себе ставить центром, навколо якого все вертиться.

 А це завжди треба провіряти. У особистому плані кожен з нас егоїст. І суспільство, і все людство дуже часто піклуються тільки про те, щоб самоудосконалюватися, саморозвиватися заради самого цього розвитку без накопичення високих моральних цінностей і справжньої творчості. Коли людина ставить себе центром, навколо якого все вертиться і для якого все робиться, тоді суспільство попадає у порочне коло – будує і руйнує, будує нове, краще і знову руйнує. І тому, щоб вийти з цього порочного кола, треба зрозуміти, що центр не в нас самих. Центр і ціль не в кожному з нас, не в нашому суспільстві і не у всьому людстві, а ціль в тому, щоб кожен з нас, суспільство і все людство, удосконалювалось у добрі у ім’я того абсолютного, істинного ідеалу, який був принесений на Землю Господом Іісусом Христом і поданий нам у Його святому Євангелії і який  проповідували  апостолами по лицю всієї землі і сповідується Церквою у всі часи аж до сьогоднішнього дня. Ось коли люди вийдуть з цього порочного кола служіння самому собі і будуть старатися поставити себе на служіння іншим, на служіння цим справжнім, абсолютним цінностям і ідеалам, - тоді тільки кожен з нас і суспільство, і людство будуть воістину багатіти в Бога. 
Останніми роками Церква канонізувала тисячі нових святих, які служили Богу і людям, які сповідували Христа  і які в Бога багатіли, а не в житниці свої збирали. І тому ми, які живемо у особливий період незвичайної святості, незвичайного сповідування, незвичайних подвигів свідчення Христа, нам потрібно пам’ятати і знати, що у першу чергу ми закликані служити людям, любити людей, сіяти добро і правду і красу, і світло в других серцях, а для цього бути самими носіями цього доброго і святого. Ми повинні Богу уподібнюватися і в Бога багатіти. Тоді і наше чудесне, зовнішнє благочестя буде відблиском нашого внутрішнього настрою благодаттю Великого Бога і Спаса нашого Іісуса Христа, Якому з Безначальним Його Отцем і Животворящим Духом Святим слава, честь і поклоніння нині і повсякчас і по віки вічні. Амінь.  
Проповідь в 26 нд. по П’ятидесятниці

    У сьогоднішній притчі поставлені два питання:

    1. про ненадійність багатства для продовження людського життя;

    2. і про  багатство для Бога, або по-євангельськи – „в Бога багатіти”.

   Нас, звичайно, більше буде інтересу​вати питання про наше, так би мовити, багатіння для Бога. Що це таке, як ро​зуміти цей євангельський вираз: „в Бога багатіти”?
   Перш всього і переважно „в Бога ба​гатіти” означає ті наші добрі діла, які не гинуть і не діваються, а мають влас​тивість йти за нами, чи з нами, у вічне життя. Які це добрі діла? Це перш всього віра в Бога, надія на Нього і всеохоплююча любов.

   Для кожного з нас, людей, ці чесноти, чи добрі діла визначаються нашим станом, нашим положенням, які ми займаємо у цьому земному світі. Але який би ми стан не займали, яку би покору не несли – всі ми відповідальні одні перед  одними і дамо відповідь перед Вічним, Правдивим і Беззастережним Судом Божим. 

       У ці дні, коли всі ми, вся наша Вкраїна і наш народ встав на варту своїх прав і свобод, які від вічності оприділені Богом, не можна не привести слів св. пророка і псалмоспівця Давида, який просив Бога дати людям правителя, „щоб судив справедливо народ” свій „і вбогих” Своїх „судом праведним”, щоб „спасав синів бідних та смирив гнобителя”, щоб „в часи днів його” засяяла „правда і великий спокій”, щоб він „визволив безсильного від сильного і убогого, що немає захисника”, щоб визволив „від кривди і від насильства”, щоб було „довольство на землі і на верхах гір” (Пс. 71). Ось взірець правителя, якого просив у Бога святий пророк Давид і яким, як тлумачить блаж. Феодорит, став Сам Христос, 3  Який за словами великого проповідника істини апостола Павла „є мир наш, Котрий прийшов зруйнувати перегороду, яка стояла посередині, скасував ... хрестом ворожнечу ..., благовіствував мир вам, далеким і близьким” (Єф. 2, 14-17).

       Такого предводителя народу просимо у Бога і ми для себе. Бо коли нині звучать безумні заклики за розділення нашої країни, ми просимо Всемилостивого Бога, щоб Він не допустив цієї руйнації. Ще в глибоку давнину, коли існували древні цивілізації, люди прекрасно розуміли, що невеликі володіння і малі царства кожного народу, які провадили між собою безперестанні війни і вкінці ставали здобиччю сильніших, не могли користувались дарами миру. Про це написано багатьма грецькими і римскими істориками античності. Про це ж саме описується у святій Біблії, зокрема у книгах Царств і Маккавеїв. Священні автори старозавітних книг застережували, що причиною великих нещасть були перш всього малі володіння,4 тобто малі за розміром і за чисельністю населення країни.

      Тому Христос і прийшов до нас на Землю, щоб нас об’єднати Своїм миром і щоб це Царство миру стало непохитним на весь період життя людей на Землі. Для віруючої людини, осяяною благодаттю Божою, яка щиро дотримується заповітів Божих це зрозуміло і ніяких сумнівів  не викликає. Але коли деякі віру в Бога поєднують чи змішують зі злочестивими думками і ділами, такі з одного боку -  спокушають немічних, а з іншого – самі збирають палаюче вугілля гніву Божого на свої голови ( зр. Рим. 12,20).  У ці дні, коли люди узнали про  велику неправду, яка виходила з коридорів влади, ми, християнський народ, не можемо  не звернутись за порадою до благословенних слів Святого Письма. Ми бажаємо узнати, як ми, люди, повинні відноситись до існуючої земної влади. У св. ап. Петра є якраз прямі слова, які говорять про владу. „Будьте покірні, - пише він, -  всякому людському начальству, заради Господа, чи цареві, як верховній владі, чи правителям, як від нього посланих для покарання злочинців і для похвали тим, хто робить добро, бо така є воля Божа, щоб ми, роблячи добро, примушували мовчати неуцтво нерозумних людей – як вільні, не як ті, хто використовує свободу для прикриття зла, але як раби Божі” (1 Пет. 2,13-16). 
   Отже, про що говорить св. ап. Петро? Він дає пораду християнам, яка стосується їхніх обов’язків у різних сферах життя і в першу чергу, в якості громадян держави, в якій вони проживають.

    Коли ми читаємо Святе Письмо Нового Завіту, то дізнаємось, що християнство виступає проти духу анархізму, тобто воно признає державну владу. Христос каже: „Віддавайте кесареве кесарю, а Боже Богові” (Мф. 22,21). 

   Хтось сказав, що страх заставив людей будувати міста і люди заховались за мури, щоб бути у безпеці. Іншими словами, люди об’єднуються і видають закони, щоб дати можливість добрій і чесній людині жити в мирі і спокійно провадити свої справи і свою працю, а злу людину - обмежити в її діях і не дозволяти їй чинити зло. Згідно з новозавітним ученням, життя людей повинно бути упорядковане, а держава, в свою чергу, призначена забезпечувати, охороняти і підтримувати цей порядок.

   Колись, у перші століття християнства, держави керувались абсолютно одним правителем, яким міг бути король, цар, імператор і т.п., а на громадянах лежав обов’язок бути йому послушним і платити податки (Рим. 13,6-7). У демократичних державах сучасного світу система управління зазнала великих змін і  стала якісно інакшою. Держава виконує не тільки функцію управління народом, але й функцію управління для народу і тому управління здійснюється народом. 

   Які ж обов’язки лежать на громадянах у цих державах? Інтересно, що мінімальна підлеглість залишилась і вона необхідна, і  полягає в тому, що кожна людина ставить загальні інтереси вище інтересів особистих, служить всім і не може допустити, щоб не працювати, а  тільки брати готове від інших. При цьому головною вимогою у такій державі повинна бути не груба підлеглість, а співробітництво, бо громадяни повинні бути не тільки підлеглими, щоб ними управляли, але й самим приймати участь в управлінні. І тому, щоб виконати свій обов’язок по відношенні до держави, християнин повинен приймати участь в управлінні нею, наприклад, у виборах до владних інститутів, у місцевому самоуправлінні, в діяльності всяких спілок, товариств і таке інше.

   Але треба сказати, що у громадянина, який є християнином існують більш важливі обов’язки по відношенні до держави. Християнин, як ми уже упоминали, повинен віддавати кесареве кесарю, а Боже Богові. І тому в деяких ситуаціях він повинен і собі уяснити і іншим роз’яснити, що повинен слухати Бога більше ніж людей (Діянь 4,19; 5,29). І можуть виникнути такі обставини, коли християнин має право відмовитись виконувати свій обов’язок по відношенні до держави і підпорядкувати себе Богові. Поступаючи так, християнин, у підсумку, буде свідчити істину і, можливо, зможе спонукати саму державу встати на християнську дорогу життя.

   Говорячи про все це, ми не можемо не торкнутись, дуже коротко, ознак християнської свободи. Почнемо з того, що будь-яку прекрасну істину чи чесноту можна перекрутити, а потім і оправдати цією чеснотою зло. І це, перш всього, стосується принципу християнської свободи.

    У Новому Завіті є вказівки на те, що принципи свободи вже у ті далекі від нас часи перекручували. Св. ап. Павло писав до Галатів, що вони прикликані до свободи, але щоб цю свободу вони не використали для догоджання своєму тілу (Гал. 5,13). У Соборному Посланні св. ап. Петра можна прочитати про тих, хто обіцяв свободу іншим і в той час самі потопали у гріхах. Той самий апостол застерігає „не використовувати свободу для прикриття зла” (1 Пет. 2,16).

   Навіть великі язичеські мислителі античності указували, що доскональна свобода – це в дійсності результат здорової послушності. Так Сенека говорив: „Не може бути свобідним той, хто являється рабом свого тіла”. Плутарх наполягав на тому, що кожна кепська людина являється рабом, а Епіктет заявляв, що кепська людина взагалі не може бути свободною.

   Як це виглядає з точки зору християнства? Християнська свобода обумовлюється християнською відповідальністю, а християнська відповідальність завжди обумовлена християнською любов’ю, а християнська любов є відображенням любові Божої. І тому християнську свободу можна визначити знаменитими словами блаж. Августина: „Люби Бога і роби те, що хочеш”. Звичайно, свобода існує там, де є вибір. Святитель Іоанн Златоуст говорив, „що коли св. ангели схиляють нас до добра, а злочинні демони – до зла, наша воля, обдарована свободою, вибирає те, що хоче, тому що ні Бог, Який дав нам свободу не силує, ні диявол не має над нами примусу. Тому, виходячи з свого рішення ми або поступаємо хорошо, або грішимо, схиляючись в бік або ангелів, або демонів”.5
   Християнин свободний тому, що він раб Божий. Християнська свобода – це отже не свобода робити все, що заманеться, а свобода поступати так, як належить. 

   А так, як християнин особа не ізольована, а живе серед подібних собі у суспільстві, то виходячи з цього, християнська свобода – це свобода служити іншим. І така можливість саме скоріше може реалізуватись у Христі і з Христом, де людина звільняється від свого „я” і від гріха, і стає на дорогу чеснот, тобто стає тою, чим і повинна бути. Іншими словами, людина здобуває свою свободу тоді, коли приймає Христа як Царя свого серця і свого життя. 

   Ось багатство, яким ми повинні багатіти, ось істина, на яку ми повинні опиратись благодаттю Всемилостивого Бога, Якому слава з Єдинородним Його Сином і Пресвятим і Благим і  Животворчим Духом на віки вічні. Амінь.

Проповідь на 27-у неділю після П’ятидесятниці.

Сьогоднішнє євангельське читання провадить нас до єврейської синагоги, де Христос суботнього дня учив народ. Серед людей, які там були присутніми була жінка, яка „мала духа немочі років вісімнадцять: вона була скорчена і ніяк не могла випрямитись ” (Лк. 13,11).
Що ж було причиною такого тяжкого становище цієї жінки? Причиною її слабості, як пише Євангеліє, був дух немочі, який походить від диявола. Тому-то нам і необхідно остерігатись впливу цього духа, уникати спокус, які йдуть від нього.

          Які ми маємо свідчення про вплив сатанинського духу на людину і які способи боротьби з ним?

Звернемось за допомогою до Святого Письма. У Першому соборному посланні св. апостола Петра ми знаходимо такі слова: „Пильнуйте, бо противник ваш диявол ходить, рикаючи, наче лев, і шукає кого б пожерти ” (1 Пет. 5,8). „Одягніться, - говорить св. апостол Павло, - в повну зброю Божу, щоб вам можна було стати проти хитрощів диявольських, бо наша боротьба не проти крові і плоті, а ... проти піднебесних духів злоби ” (Єф. 6,11-12). Св. мученик Іустин Філософ у своїй апології, яка відноситься до другого століття, писав: „Демони про те тільки стараються, щоб відвести людей від Бога-Творця і від Його Первородного Христа Бога і тих, які можуть піднятись від землі вони приковують до земних і рукотворних речей, а тих, хто прагне до споглядання Божества, непримітно спокушають і якщо вони не мають здорового глузду, і не ведуть чистого і безпристрасного життя – ввергають у нечестя”.1
Але багато-хто навіть не спокушаючись від диявола, гине. Бо багато чого стається з-за нашої особистої легковажності, легкодумності і нерозуміння і ми самі даємо лукавому духу привід зробити зле діло. „Скажи мені, - запитує святитель Іоанн Златоуст, - коли диявол заволодів Юдою? Скажеш тоді, коли ввійшов у нього сатана. Але ось що було причиною: він ... був злодій, - говорить Євангеліє, - мав при собі грошову скриньку і носив, що туди вкидали (Ін. 12,6) і сам відчинив йому широкий вхід. Отже не диявол кладе початок, а нерідко ми самі прикликаємо і приймаємо його”.2
Але звернемось до сьогоднішнього Євангелія. Скільки ту жінку тримала хвороба? – 18 років, свідчить Євангеліє. Що ж скажемо про себе? У багатьох людей та ж сама хвороба і тягнеться вона стільки, скільки і відколи живемо на цьому світі. І ця хвороба підсилюється ще з-за того, що людина навіть і не пробує боротись проти своїх недоліків і грішить безперестанно, і так проходить і так закінчується її життя. 

І як та жінка, про яку сьогодні розказується в Євангелії навіть голови і очей своїх не могла підняти з-за тієї слабості, так і теперішні люди по причині своєї великої гріховності такі ж згорблені, бо тільки земля, утіха і розпуста світу цього володіють ними. Скажіть якомусь грішнику, що пора вже отямитись і перестати грішити, бо прийде час, коли треба буде дати відповідь перед Найсправедливішим Суддею і що за таке огидне життя треба буде піти у вогонь вічний. Що ви почуєте у відповідь? Не прийме він чи вона цього щирого слова, не послухає поради. Як камінь, коли його б’ють, не чує ніякого болю, так і та людина. Серце такої людини навіть твердіше за камінь, свідченням чому являється та картина, яку можна було споглядати після розп’яття і смерті на хресті нашого Спасителя і Господа. Земля потряслась, каміння розсипалось, гроби померлих повідкривались, а серця ворогів Христових не зрушились і не зм'якнули.
Ось так страшно кам’яніють серця грішників. Щоб нам не дійти до цього страшного закам’яніння, треба бути уважним до кожного свого слова, до кожної своєї думки, до кожного свого кроку. Зневажливі слова і бесіди, погані і безбожні товариства, розпуста світу – ось сітки, які розстелені дияволом і його ангелами, яких нам потрібно остерігатись. Бо ой як важко звільнитись від них,  хоч і захочемо! 

Коли грішимо і живемо неправедно, але почувши голос нашої совісті, який буде викривати нас у наших беззаконнях, будемо знати, що це голос Божий про якого у Псалтирі написано: „Не робіть жорстокими сердець ваших ” (Пс. 94,8), але почувши його, відкриємо серця  наші, зм'якшимо їх, скрушимось від жалю, сповнимось страхом Божим і покаянням.

Що далі говориться у Євангелії? „Іісус, побачивши жінку, покликав і сказав їй: жінко! ти визволена від твоєї недуги. І поклав на неї руки; і вона зараз же випросталась і почала славити Бога ” (Лк. 13,12-13).

Що на це скажемо? Багато людей ухиляється відвідувати храм Божий, посилаючись на свої хвороби, чи на свої турботи. А такі люди якраз і потребують, щоб прийти і показатись Господу. Хіба та євангельська жінка могла би стати здоровою, якщо б сиділа дома? Крім того, прийшовши до храму на богослужіння, вона скромно стояла  і тільки стогнала під тягарем хвороби, бажаючи не чого іншого, як тільки звільнитися від неї.

Не то буває в нас, коли деякі не знають на яке би місце стати, щоб всі їх бачили і навіть не думають про тягар своїх гріхів, який так сильно пригнув їх до землі, що пропадає всяке бажання виправитись і бути здоровими.
Господь прикликав ту жінку до Себе і подарував їй здоров’я. І нас усіх, хто у смиренній молитві і благоговінні стоїть перед Богом у Його святому храмі, Він закликає, щоб у Тайні Покаяння звільнити від обтяжуючих душу гріхів і цим подарувати душевне здоров’я. І як на ту жінку Христос поклав Свої божественні руки, так і на кожного з нас Він в особі священнослужителя кладе Свою руку, щоб цією видимою дією подати невидиму благодать прощення і примирення. 

То ж не будемо уникати цієї великої і спасительної Тайни Покаяння, але з скрушним серцем і смиренним духом прийдемо, поклонімось і припадемо до Нього, щоб почути Його утішні слова: „Прощаються тобі гріхи ... йди з миром!” (Лк. 7,48;50).

Після оздоровлення, жінка прославила Бога. Не забудемо і ми цього. А то нерідко що можна побачити? Деякі, прийнявши святі Тайни Христові, просто-таки тікають з храму, не подякувавши Своєму Господу і Спасителю. Покаяння і Причащання як бачимо для тих, хто буває неуважним, не приносить ніяких змін у їхньому житті, але приводить ще до гіршого стану. Пригадаємо, що говорить про таких св. апостол  Павло? „Не можете пити чашу Господню і чашу бісівську; не можете бути учасниками трапези Господньої і трапези бісівської ” (1 Кор. 10, 21), бо „хто їстиме хліб цей або питиме чашу Господню недостойно ..., той їсть і п’є на осудження собі, не думаючи про Тіло Господнє ” і „через це багато з вас немічних і недужних і чимало вмирає ”, - застерігає той самий апостол (1 Кор. 11, 27-29;30). Тож будемо уважними до себе і до інших.
Але послухаємо, що дальше мовить святе Євангеліє. „Начальник синагоги обурюючись, що Іісус зцілив її в суботу, сказав народові: є шість днів, в які дозволено робити; в ті і приходьте зцілятися, а не в день суботній ” (Лк. 13,14).

Так, заповідь про святкування суботи дана Богом Мойсею і всьому народу вибраному в знак його звільнення від єгипетського рабства. Але фарисеї так далеко зайшли в ревності про святкування цього дня, що розписали поведінку людини до самих незначних дрібниць. Так ось, у цьому вченні зцілення вважалось роботою і отже Христос, на їхню думку, порушив святість суботнього дня. 
Але коли фарисеї були аж надто ревними до святкування цього святкового дня, то серед нас, християн, навпаки, недбальство у відношенні недільних і святкових днів проявляється на кожному кроці. Ви ж дивіться, торгівля не то що припиняється в цей день, але ще більше розгортається; місця звеселянь напередодні недільних днів заповнюються і служіння своєму череву, мамоні і житейській метушні зростає!

І що ж тут буде дивного, коли після такого нашого відношення до святості недільного дня, то тут, то там бачимо, що Господь віднімає Своє благословення, а разом з ним і успіх у тій чи іншій нашій земній діяльності і все нами набуте і зібране не приносить нам, людям, ніякої користі.

 Отож будемо уважними, щоб не перетворювати днів святині у дні гріху і розпусти, і збирати собі „на голову палаюче вугілля ”, як говорить про це св. апостол Павло (Рим. 12,20).

Що дальше пише сьогоднішнє Євангеліє? „Господь сказав начальнику синагоги у відповідь: лицеміре! чи не відв’язує кожний з вас у суботу вола або осла від ясел, і не веде напувати? А цю дочку Авраамову, яку зв’язав сатана ось уже вісімнадцять років, чи не належало визволити від цих пут у день суботній?” (Лк. 13,15-16).

Про що говорять ці слова Господні? Говорять про те, що Христос, Який прийшов на землю грішників спасти, знав прекрасно природу людей і лицемірство деяких з них. Тому знаючи і виконуючи закон Господній досконально, Христос відповів своїм противникам, посилаючись на той самий закон, виконання якого вони вимагали. Цей закон осуджував жорстоке поводження з тваринами і він не забороняв у суботу відв’язувати тварин від ясел і поїти їх. З цього Христос зробив висновок: якщо ви можете відв’язувати тварину і повести її на водопій у суботній день, то безперечно, що у очах Божих буде справедливим звільнити від хвороби цю хвору і беззахисну жінку.

Христос, попереджуючи своїх учнів і апостолів про те, як вони повинні себе поводити, сказав їм : „Ви знаєте, що князі народів панують над ними, і вельможі володіють ними; але між вами нехай не буде так; а хто хоче між вами бути більшим, нехай буде вам слугою; і хто хоче між вами бути першим, нехай буде вам рабом, бо Син Чоловічеський не для того прийшов, щоб Йому служили, а щоб послужити і віддати душу Свою за відкуплення багатьох ” (Мф. 20,25-28).

Відповідь, яку дав Христос настоятелю синагоги застидила всіх Його противників, а люди, як написано, тішились не тільки чудом, створеним Христом, але й дивними ділами, які Він  показав серед них.
Будемо і ми тішитись ділами спасіння, які для нас, грішних, створив Христос. Будемо прославляти Ім’я Боже добрими ділами свого розуму, серця, волі і всього життя. Будемо дякувати  милосердному Богу і вознесемо Йому таку молитву: „Зглянься, Господи, на нас грішних милостивим Своїм оком. Ти, Господи, знаєш нашу нечуйність, нашу закам’янілість, знаєш наші недоліки і хвороби, і в якому смутному становищі ми знаходимось, бо подібно до євангельської жінки, про яку ми нині читали з святого Твого Євангелія, не можемо глянути догори, до неба, бо нахилені до землі і йдемо сліпо, куди нас ведуть похоті нашого серця. Тому приклич нас до Себе, Солодший Іісусе, і дай нам, щоби ми почули Твій голос і пішли за Тобою. Оживи наші душі, укріпи наші серця ласкою Твоєю і підніми нас до споглядання вічних благ благодаттю Великого Бога і Отця нашого Небесного разом з Святим  і Животворящим Його Духом”. Амінь. 

Проповідь на 27-у неділю після П’ятидесятниці.

Сьогодні свята Церква запропонувала нам євангельське читання про чудесне зцілення Господом Ісусом Христом одної нещасної скорченої жінки. Якогось дня, за звичаєм, Господь ввійшов суботнього дня у юдейську синагогу і став проповідувати там слово Боже. І побачив жінку, яка вісімнадцять років страждала тяжкою недугою – вона була скорчена і не могла випрямитися. Господь зжалився над нею  підізвав її до Себе і сказав: „Жінко! ти визволена від твоєї недуги ” (Лк. 13,12). І Він поклав на неї Свої руки і вона зараз же випросталась і почала славити Бога.

А начальник синагоги, обурившись, що Іісус зцілив її в суботу, тримаючи до Спасителя заховану заздрість, сказав народові: „Є шість днів, в які дозволено робити; в ті і приходьте зцілятися, а не в день суботній ” (Лк. 13,14).

Спаситель, передбачив в цих словах удаваність і лицемірство начальника синагоги, всенародно викриває личину його уявної ревності словами закону Мойсея: „Лицеміре! чи не відв’язує кожний з вас у суботу вола свого або осла від ясел, і не веде напувати? А цю дочку Авраамову, яку зв’язав сатана ось уже вісімнадцять років, чи не належало визволити від цих пут у день суботній?” (Лк. 13,15-16). Після такого викриття  перед всіма зразу виявилась злобність душі уявного ревнителя з юдейської синагоги.

З цієї євангельської розповіді ми довідались, яким чином діють заздрісники, які себе виставляють людьми, які турбуються про загальне благо. Насправді ж вони приховують у своїм серці огидне лицемірство. Добрі люди радуються гаразду ближніх, благословляють добродійників і славлять благодійного Бога. А злі і заздрісні люди недоброзичливо відносяться до добробуту ближніх, не можуть терпіти  нічиєї зверхності, не радуються нічиєї радості, а навпаки, стараються перешкодити добробуту ближнього. А якщо не можуть цього досягнути, то стараються чим тільки можна принизити і знеславити добре діло ближнього, перетлумачити все в худу сторону. Подібно до кротів, які риють землю і не спроможні бачити світло Боже, заздрісні люди підкопуються під саму основу чесноти, лиш би когось опорочити. І не має на землі доброго діла, якого б не торкнулась заздрість.

Всьому доброму і святому заздрість дає недостойні імена і то з єдиною ціллю - принизити шанованих і порядних людей, забрати їх любов і повагу, якими вони справедливо користуються. Заздрість породжує страшні пороки: ненависть, лихослів’я, зневагу, підступність, обман, убивство і багато інших. Тому заздрість є коренем всякого зла. Якщо інше зло має певні межі, то заздрість меж не знає, - воно є постійним злом, безмежним, безконечним гріхом, -  як говорять святі отці. Якщо би не було заздрості, то нас оточували би тиша і спокій, мир і добробут. Зробити користь ближньому було би для нас сердечним задоволенням, бачити щастя брата було би нашим щастям. Якщо би не було заздрості, нашими діями і бажаннями управляли би лише любов, яка всім бажає добра. Але де заздрість, там розбрат, там все недобре. Заздрісний, як нічний злодій, підкопує, руйнує добробут ближнього і тільки тоді заспокоюється, коли досягає своєї цілі. Позбавляти кого-небудь щастя, побачити когось страждаючим – ось ціль, до якої прагне заздрість. Брехня, наклеп, обман, низька пролазливість, запобігливість перед вищими – ось властивість заздрості. Багато зла і шкоди приносить заздрість суспільству, стараючись нашкодити людському щастю, зруйнувати християнський мир між ближніми. Історія Церкви знає безліч прикладів жахливих злодіянь, заподіяних під впливом цього пороку. Охоплений заздрістю, Каїн вбиває свого брата Авеля; брати Йосифа, заздрячи його тілесній і внутрішній красі, продають його в рабство; первосвященики і фарисеї, охоплені заздрістю до Спасителя, звели наклеп і принизили Його, а після учинили жахливий гріх боговбивства. Заздрість – це ржа, яка з’їдає душу заздрісника. Заздрісна людина ні вдень, ні вночі не має спокою, завжди і всім буває незадоволена, на все  нарікає, часто гнівається і постійна злоба не полишає її.

Дорогі, будемо берегтись цього страшного пороку. Постараємось виховати у своєму серці схильність і любов до всякого доброго діла.

Святі отці говорять: „Коли бачите ближнього, який в чому-небудь перевершує вас, не давайте місцю заздрості, а піднесіть теплу молитву до Господа, щоб Він укріпив і примножив чесноти ближнього, тоді і вас Господь не залишить Своєю милістю і любов’ю”.3 А ті, які уже заражені цим бридким пороком і хочуть від нього звільнитися, святі отці радять умертвити матір цієї пристрасті – гордість, а святий апостол Павло рекомендує придбати любов, бо „любов не заздрить ” (1 Кор. 13,4), - і тоді заздрість пропаде сама собою.

Крім цього треба знати, що все, що належить людині, не може і не повинно вважатись важливим і великим, а тому не може явитися предметом заздрості. Для християнина істинними благами повинні бути блага небесні, а все інше: здоров’я, майно, почесті – це тлінне, тимчасове і не повинно приводити до заздрості. Постараємось, дорогі, мати мир між собою, тому що немає нічого на світі вищого за мир. Помолимось Господу, щоб Він дарував мир між нами і щоб ми могли звільнитися від небезпечного пороку заздрості і уникнути покарання від Господа на Його страшному і праведному Суді. Амінь.           
Проповідь на 27-у неділю після П’ятидесятниці.

Сьогодні, дорогі, за Божественною Літургією читається Євангеліє такого змісту: „в одній із синагог  Іісус учив у суботу. Там була жінка, що мала духа немочі років вісімнадцять: вона була скорчена і ніяк не могла випрямитись. Іісус, побачивши її  покликав і сказав їй: жінко! ти визволена від твоєї недуги. І поклав на неї руки; і вона зараз  же випросталась і почала славити Бога. При цьому начальник синагоги, обурюючись, що Іісус зцілив її в суботу, сказав народові: є шість днів, в які дозволено робити; в ті і приходіть зцілятися, а не в день суботній. Господь сказав йому у відповідь: лицеміре! чи не відв’язує кожний з вас у суботу вола свого або осла від ясел, і не веде напувати? А цю дочку Авраамову, яку зв’язав сатана ось уже вісімнадцять років, чи не належало визволити від цих пут у день суботній? І коли Він говорив це, усі противники Його засоромились; і весь народ радувався за всі славні діла Його ” (Лк. 13,10-17). 

Отож, одного разу  „учив Іісус в одній із синагог ... у суботу. Там була жінка, що мала Духа немочі років вісімнадцять: вона була скорчена і ніяк не могла випрямитись ”. Що зробив сатана над тілом цієї жінки, те ж саме старається зробити він над духом кожної людини, зокрема, силиться прихилити її дух до землі, щоб серед безперестанної зайнятості і життєвих турбот людина не подумала про небо. У нас може виникнути питання: як нам поступати, як нам жити, щоб диявол не мав над нами такої влади? Святий апостол Павло дає дуже цінну пораду, якою ми можемо скористатися. „Якщо ви воскресли з Христом, - пише він у посланні до Колосянів, - то шукайте горнього, де Христос сидить праворуч Бога, про горнє помишляйте, а не про земне ” (Кол. 3,1-2). І тоді ви станете недосяжними для лукавого. За словами святителя Іоанна Златоуста диявол „не може піднятись високо, але плазує по землі ... Долає він тільки через земні речі, через задоволення, багатства і все життєве. Тому, якщо диявол побачить, що хто-небудь піднімається до неба, то, по-перше, він не зможе наскочити на нього, а, по-друге, якщо і зважиться, то скоро сам впаде, адже він не має ніг і крил, то ж не страшись. Він повзає тільки по землі і плазує серед земних діл. Хай же в тебе не буде нічого загального з землею і тоді не потребується і труда”.4 
Що ж дальше говориться в Євангелії?  „Іісус, побачивши її, покликав і сказав їй: жінко! Ти визволена від твоєї недуги. І поклав на неї руки; і вона зараз же випросталась і почала славити Бога ”. І ми, дорогі, коли звільнюємось від хвороби і одержуємо здоров’я, повинні не забути подякувати Богу. Але дякувати будемо не тільки устами, але й ділом, не тільки словами, але й добрим життям. „Бог нічого так не вимагає, як вдячності, - говорить св. Іоанн Златоуст; - вона є жертва, приношення, знак вдячності душі і разом раною для диявола. Тому і блаженний Іов був увінчаний і прославлений. І коли вразили його чисельні спокуси, коли і сама жінка спокушала його, він не похитнувся, а продовжував дякувати Господу за все: не тільки тоді, коли був багатим, але й коли став бідним, не тільки тоді, коли був здоровим, але й коли тіло його було вражене хворобою, не тільки тоді, коли всі діла його текли благополучно, але й коли страшна буря обрушилась на весь дім його і на саме тіло його”.5 
Читаємо дальше Євангеліє. „При цьому начальник синагоги, обурюючись, що Іісус зцілив її в суботу, сказав народові: є шість днів, в які дозволено робити; в ті і приходьте зцілятися, а не в день суботній ”. Ревність по Богу і співчутлива любов до страждальців повинна поєднуватись у нашому житті. А як часто буває серед нас? Ми стараємось виконати закон і заповіді Божі,  маємо, за словами св. апостола Павла „ревність Божу, та не за розумом ” (Рим. 10,2), - тобто ревнуємо про Бога, але будучи надмірними ревнителями (Гал. 1,14), проявляємо немилосердя до наших братів і сестер. Від цього ми повинні відмовитись і ревність по Богу та милосердя – хай поєднаються у наших поступках і у всьому нашому житті.  
„Господь сказав йому у відповідь: лицеміре! чи не відв’язує кожний з вас у суботу вола свого або осла від ясел, і не веде напувати? А цю дочку Авраамову, яку зв’язав сатана ось уже вісімнадцять років, чи не належало визволити від цих пут у день суботній?”
Важке ярмо сатанинське, яким він мучить тіло людини! Скільки приходиться страждальцю переносити бід, скільки повинно бути у нього терпіння, щоб не похитнутися і не піддатися духовному падінню! Але порозуміємо, наскільки тяжче гріховне ярмо, яким спутані душі тих людей, які зв’язані земними по хотьми і насолодами, як і говорить св. Іоанн Златоуст, що „не так тілесні скорботи зменшують силу тіла, як гріхи руйнують силу духа”.6 То ж будемо старатись звільнитися від свого гріховного ярма. А це буде можливим, коли ми „почнемо тужити про свої провини, старанно відновимо в пам’яті все, на що ми відважились у минулому і все це постараємось цілком загладити. Для цього Бог відкрив нам багато шляхів. Богодухновенний псалмоспівець Давид взиває: „Я визнаю перед Тобою, Господи, гріхи мої і не втаїв від Тебе провини моєї ... І Ти простив гріхи серця мого ” (Пс. 31,5). Таке  часте нагадування гріхів і звинувачення себе в них немало сприяє боротьбі з ними. Є й інший шлях, більш вірніший, коли ми нікому, хто прогрішив проти нас не будемо пам’ятати зла, коли будемо прощати всім, хто проти нас прогрішив. Хочете ще знати третій шлях? Послухаймо, що говорить пророк Даниїл: спокутуй твої гріхи милостинею і твої переступи - милосердям до бідних (Дан. 4,24).

Крім цього є ще один шлях: постійна старанність у молитвах до Бога. Приносить нам немало утіхи ... також піст, коли він поєднується з любов’ю до ближніх; він гасить навіть силу гніву Божого. Як палкий вогонь гасить вода, так і милостиня гріхи відпускає  (Сир. 3,30). Отже, якщо будеш ходити по всіх цих шляхах, якщо будеш завжди держатись їх і на них звернеш свою увагу, то не тільки очистиш минулі проступки, - закінчує свої слова св. Іоанн Златоуст, - але й на майбутнє дуже багато придбаєш для себе користі.”7. Закінчується сьогоднішнє Євангеліє словами: „І коли Він говорив це, усі противники Його засоромились; і весь народ радувався за всі славні діла Його”. Тут необхідно сказати, що слова і діла Божі справляють на людей неоднакове враження; одних людей вони соромлять і засмучують, а інших радують і спонукують хвалити Господа як і сказано у Псалтирі: „Господи, веди мене в Правді Твоїй, задля ворогів моїх вирівняй дорогу мою перед Тобою. Бо нема правди в устах їх, серце їх лукаве, гріб відкритий гортань їх язиком своїм облещують. Осуди їх, Боже, нехай упадуть від замірів своїх, за безліч нечестя їх відкинь їх, бо вони повстали проти Тебе, Господи. І нехай звеселяться всі, що надіються на Тебе і повіки радіють. Ти оселишся між ними і будуть  хвалитися Тобою ті, що люблять Ім’я Твоє. Бо Ти благословляєш праведника, Господи, і ласкою, наче щитом, покриваєш його ” (Пс. 5,9-13). Амінь.
Проповідь на 27-у неділю після П’ятидесятниці.

        «В одній із синагог Господь учив у суботу» (Лк. 13,10). Так, Христос мав звичай ходити у дім молитви, тобто у синагоги, не тільки для того, щоб там молитися, але й для того, щоб учити людей. Так Він поступав по смиренню і для того, щоб навчити нас шанувати Бога. У домі молитви Христос тлумачив Святе Письмо, виголошував предивні повчання, які не всі записані в Євангеліях і люди, сказано, «дивувалися словам благодаті, що виходили з уст Його» (Лк. 4,22). Проте й тих слів, які дійшли до нас достатньо для нашого повчання і спасіння. 

Господь наш Іісус Христос ходив до синагоги ще й для того, щоб своєю силою помагати людям і цим свідчити про Своє Божественне достоїнство. Своєю могутністю Господь створив чудо, про яке пише Святе Євангеліє. У синагозі «була жінка, що мала духа немочі років вісімнадцять: вона була скорчена і ніяк не могла випрямитись. Іісус, побачивши її, покликав  і сказав їй: жінко! ти визволена від твоєї недуги» (Лк. 13, 11-12). 

Євангельський уривок, який сьогодні свята Церква донесла до нас, повчальний навіть якщо його читати поверхово. Але щоб більше зрозуміти євангельський текст, ми повинні звернути увагу на його внутрішній бік, який незвичайно корисний і потрібний для нашого духовного життя. Скорчена жінка означає скорчений розум всякої людини, яка віддалена від Христа. Людина, яка має скорчений розум, не може своїми силами піднятися  до Бога і до Неба, бо вона безперестанно  плазує по землі, живиться землею, учиться від землі і смутно радується землею. Разом з цим, скорчений розум обмежений і знаходиться у тісноті, бо надто залежний від почуттів і вірить тільки їм. Скорчений розум  дійшов до того, що доводить походження людини від мавпи і шукає задоволення лише у їді і питті. Цей розум не знає ні про Бога, ні про духовний світ, ні про вічне життя, а тому не знає і про вищу духовну радість. Він немає ніякої втіхи, всього боїться, він сповнений мук, журби і злоби. Господь Іісус Христос кличе до Себе такий розум, щоб випростати його, просвітити і подати йому радість. Якщо цей розум приблизиться до Господа швидко, як це зробила скорчена жінка з Євангелія, то справді він буде випрямлений, просвітлений і врадуваний, і зі всіх сил стане дякувати і прославляти Бога. А якщо не прийде до Нього, то вкінець очорнить себе і помре у гріхові своєму, як про це Господь сказав юдеям (Ін. 8,21).

Так відбувається з розумом почуттєвим, земним, скорченим, який повзає по землі.  Але не краще буває слабосильному розуму, розслабленому гріхами, не віруючому у істинність навіть того, що він сам признав істиною, але який не має сил скинути з себе брехню і приблизитись до Істини. Бо коли він почує заклик Істини, він зразу находить відмовку і говорить: «Сьогодні вихідний, не можу – ти мене, Господи, позвав у  непідходящий день!» Або: «Жорстокі твої слова, не можу – ти, Господи, повинен покликати мене іншими словами!» Або: «Я молодий і повний життям, не можу – ти з своїм закликом повинен почекати, бо я ще не вспів потішився своїми гріхами!» Або: «У мене жінка і діти, не можу – Ти, Господи, повинен Сам потурбуватись про них і тільки тоді зможеш мене покликати до Себе!». Або ще інше, десяте-соте. Розслаблений розум завжди знайде який-небудь смішний привід, щоб не йти за Істиною. А Істина кличе раз і другий раз, і третій, і нарешті,  йде собі, а розслаблений розум залишається серед земної метушні і помирає у своїх гріхах. За ним закриваються ворота земного життя і така людина вже не зможе повернутися у це життя, не зможе ні покаятися у вічному житті, ні дочекатися милості на Суді Божому. 

А Суд Божий не забариться і це говорить про те, що й з нашим покаянням не треба баритися. Якщо наше покаяння не опередить смерть і Суд Божий, то воно не буде мати ніякої сили і ніякої користі. Зараз покаяння у наших руках і ми ще на якийсь час можемо ним користатися. Тож поспішимо скористатись покаянням, бо воно є перше і головне лікарство для людської душі. Варто лише покаятись – і тоді зразу перед нами розчиняться  двері вічності і нам буде указано, що робити дальше. Поки людина знаходиться у цьому смертному тілі, її дух завжди перебуває більш або менш у скорченому стані. Але Христос закликає всіх скорчених духом, скорчених душею і розумом, бо Він Єдиний, Хто може випрямити то, що скривив цей світ і що перекрутили його пекельні сили. Христос Єдиний, Хто хоче відновити наше людське достоїнство і назвати нас нашими іменами. Він Єдиний,  Хто очистить наші замовклі і забиті непотребом труби духа і зробить їх звучними сурмами слави Божої, щоб ми, взявши їх, прославили на небесах, у Царстві світлих ангелів і просвітлених святих Христа Бога нашого. Бо Йому належить честь і слава, з Отцем і Святим Духом – Трійцею Єдиносущною і Нероздільною, нині і повсякчас, і на всі часи, і по віки вічні. Амінь.8
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    Один чоловік справляв велику вечерю і запросив багатьох. Цим чоловіком є Сам Бог. І коли настав час вечері, послав раба свого сказати запрошеним: ідіть, бо все вже готове.  І почали всі, ніби змовившись, вибачатися. Тобто на протязі багатьох століть Бог посилав до юдейського народу пророків, які закликали його  готовиться до зустрічі Месії. 

   І, повернувшись, раб той розказав це господареві своєму. Тоді … господар дому сказав рабові своєму: піди швидше на вулиці й провулки міста і приведи сюди вбогих, калік, сліпих і кривих. Тут розуміється Пророк і Предтеча Іоанн, який був посланий Богом як вісник, щоб розбудити народ, сповіщати йому, що ось-ось настане радісна година. Але як дуже мало людей послухало пророків, так і Предтечу мало хто послухав. Вони більше полюбили ідолів свого тіла і мамони-багатства і з-за цього знехтували запрошенням. Для одних блудних душ ідолом являється поле, для інших – торгівля, для третих – всяке інше земне піклування. Отож всі пішли до своїх ідолів і про вечерю, на яку їх запрошували, навіть слухати не хотіли.

    Чому й тепер не хочуть залишити гордості, пишності і роскошів своїх? Бо хочуть у цьому світі веселитися і царствувати. Блага світу цього вони бачать і приймають, а вічних благ  бачати не бажають. Не бажають, бо любов до слави, багатства і пишності осліпляють очі і не допускають бачити вічні блага. Бо так влаштована людина: чого не бачить до того і не прагне. А коли б людина побачила майбутні блага,  линула б до них, то поспішила б  подібно до оленя, який біжить напитися  з гірських водяних потоків. Але  всі любителі світу цього заховались у темряву, яка подібна до якогось покривала і це покривало обгорнуло їхні душевні очі, і тому бачити вічних благ вони не можуть. Не даремно Апостол учить нас: не любіть світу, ні того, що в світі (1 Ін. 2,15). І дальше інший продовжує: якщо ви воскресли з Христом, то шукайте горнього,  де Христос сидить праворуч Бога, про горнє помишляйте, а не про земне (Кол 3. 1-2). Тобто, якщо любов світу цього не пускає нас піти на преславну вечерю Господню, то залиште все, що нам мішає і одержите кращі блага, яких, як написано: не бачило око і вухо не чуло, і на серце людини не приходило те, що Бог приготував тим, хто любить Його (Іс. 64,4; 1 Кор. 2,9). 

Дальше у притчі розповідається: і сказав раб: господарю! зроблено як ти звелів. І ще є місце. Господар сказав рабові: піди на дороги і загороди і умовляй прийти, щоб наповнився мій дім. Тут треба розуміти проповідь Господа Іісуса Христа, Який сказав, що посланий лише до загиблих овець дому Ізраїлевого (Мф. 15,24). І Своїм апостолам до Своїх страждань і прославлення спочатку звелів: йдіть краще до загиблих овець дому Ізраїлевого (Мф. 10, 6). Але коли Христос був відкинутий юдеями і розіп’ятий, то після Свого воскресіння дав інше повеління: йдіть, навчайте всі народи (Мф. 28, 19) і закликайте їх у Церкву Божу, у новий союз Бога з людьми. І пішли апостоли по всьому світу і зібрали на вечерю Господню з Заходу і Сходу, з Півночі і Півдня всіх, хто відгукнувся на заклик. І утворився новий боговибраний народ, новий Ізраїль, нове племя праотця Авраама. Старий Ізраїль зрадив і втратив свою роль в історії людства. Відходячи від юдейського народу до язичників, апостоли Павло і Варнава, сказали: вам першим належало проповідувати слово Боже, а через те що ви відкидаєте  його й самих себе робите недостойними вічного життя, то ми звертаємось до язичників (Діян. 14, 46). Так був покладений початок новому обранню нового людства, нової історії, нового спасіння через апостолів і їх послідовників. Церква Божа завдяки проповіді апостолів наповнилась, але наповнилась вона людьми добрими так і злими. Багато було званих, але не всі звані, тобто не всі ті, які прийняли Таїнство Хрещення і ввійшли у Церкву Христову досягнули спасіння. Тому Христос у цій сьогоднішній притчі попереджує всіх нас, що мало буде обраних. Чому мало? Та тому, що на протязі свого життя люди не звертають уваги на заклик Божий, а все відтягують діло спасіння своєї душі на пізніше, яке може не наступити. Кожен раз, коли ми приступаємо до Святого Причастя Господь говорить нам слова: багато званих і мало обраних. Говорить тому, що не всі хто приступає вдягнуті у весільну одежу. Що треба розуміти під весільною одежою? Під весільною одежою розуміється чистота і любов, від яких походять всі інші чесноти про які пише св. ап. Павло: «Отже, вдягніться, - говорить він, - як обрані Божі, святі та улюблені, в милосердя, добрість, смиренномудрість, лагідність, довготерпіння … які є сукупністю довершеності» (Кол. 3, 12;14). Отже це і є весільною одежою душі і  благодатттю Святого Духа, яку ми можемо придбати у цьому житті,  якою ми можемо єднатися і вінчатися з безсмертним Христом. Адже, чи може хтось бути упевненим, що завтра-післязавтра  слова: багато званих і мало обраних ми ще раз почуємо у своєму земному житті? Хто упевнений, що уже наступної ночі його душа, одягнута у грязну одежу гріха не зможе ввійти у сяюче небесне зібрання божественної трапези. Хто з нас смертних може знати, чи не є це день, який рішає нашу долю на всю вічність? Всього декілька хвилин рішили долю двох розіп’ятих розбійників. За  ці декілька хвилин один з них не зумів їх використати і відійшов у тьму зовнішню, в той час як інший ці декілька хвилин використав благорозумно, покаявся, сповідав Сина Божого і помолився Йому про своє спасіння: «Пом’яни мене, Господи, коли прийдеш у Царство Твоє!» (Лк. 23,42). І в ту ж мить стара одежа гріха спала з його душі, і його душа вдягнулась у нарядну весільну одіж, і він з достоїнством вибраного сів у раю за царську трапезу.

Не будемо і ми відкладати покаяння ні на одну годину,  бо кожна наступна година може нас уже не застати серед живих у цьому світі. Зробимо все, щоб обмити і очистити свою душу хоч би настільки, наскільки ми миємо і чистимо своє тіло, яке не сьогодні-завтра перетвориться в прах. Очистимось покаянням і сльозами, омиємось постом і молитвою і одягнемось в одежу, зіткану з чистоти і любові, прикрашену всіми добрими ділами, а найбільше ділами прощення і милосердя. Зробимо то мале, чого очікує від нас Бог, - все інше Він зробить за нас Сам. Зненавидьмо свою душевну  нечистоту і щиросердечно у покаянні звернемось до Бога, щоб Він Своїм Вогнем і Духом очистив нас. А Він стоїть і очікує таких, тримає у руках розкішні святошні одежі і завжди готовий очистити, омити, укріпити, освітити і облачити всіх, які звертаються до Нього у покаянні. Тоді праведники засяють, як сонце, в Царстві Отця їхнього (Мф. 13,43), чого і ми хай сподобимось благодаттю Всемилостивого Бога нашого, Якому з небесним Женихом душ наших, Господом Іісусом Христом і Святим Духом – Тройці Єдиносущній і Нероздільній, честь і слава, нині і завжди, і по віки вічні. Амінь.1 
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„Багато званих, та  мало обраних ” (Лк. 14, 24), - так закінчив Свою притчу про званих на вечерю Господь наш Іісус Христос, яка читалась сьогодні за Літургією. Смисл притчі наступний. Господь, здійснивши спасіння людей і відкривши їм всі засоби до спасіння, запрошує їх скористатись ними. Він говорить: „Прийдіть до Мене, всі струджені і обтяжені, і Я заспокою вас ” (Мф. 11,28). Але нажаль, більшість відказалась і відказується від свого особистого блага. „Багато званих, та  мало обраних ”, -  це ті, які мало зважають на своє особисте спасіння і на своє особисте благо. Дивно, але насправді, багато з нас, навіть віруючих, відмовляються від свого особистого блага, до якого нас постійно кличуть, яке нам пропонують.

Ми всі закликані Господом і Його святою Православною Церквою до спасіння, але хто з нас вибраний? Хто з нас справді дорожить своїм благом і турбується про спасіння. Совість кожного відповість на це питання, і кожен з нас зможе взнати своє ставлення до нього.

А святі отці говорять нам, що вибрані Господом – це ті, які твердо тримаються святого євангельського вчення і вчення святої Православної Церкви, надійної керівниці нашої у ділі спасіння.

Вибрані – це ті, які люблять читати і слухати Слово Боже, вдумуються в нього, і які засвоюють це святе вчення всім серцем, як суха земля всмоктує в себе дощові краплі.

Вибрані – це ті, для яких всі церковні постанови святі, для яких священик – особа бажана, пошанована, яку слухають з охотою і любов’ю, як отця духовного, духовного пастиря і вірного служителя Христового. 

Вибрані – це ті, які, для яких всяка християнська святиня: храм, ікона, хрест, святе Євангеліє та інше – предмети дорогі, які викликають благоговіння.

 Вибрані – це ті, які міцною любов’ю зв’язані з Іісусом Христом, нашим Спасителем, тягнуться до Нього всім серцем і безперестанно шукають спілкування з Ним у молитвах і в святих таїнствах Церкви.

Вибрані – це ті, які бачать у своїх ближніх братів і сестер у Христі, любимих чад Отця Небесного, не дивлячись на їх убогість, низький суспільний стан, і стараються, чим тільки можна, допомагати їм.
Вибрані – це ті, які не позволяють собі у житті не тільки якого-небудь негарного вчинку, але й якого-небудь гнилого слова і навіть гріховної думки; це ті, які з обуренням відвертаються від всякої непристойності, від кого би вона не виходила. 
Вибрані – це ті, у яких душа м’яка, добра, чуйна до всякого добра, наповнена любов’ю до Бога і ближнього і яка відвертається від всього худого і злого. 

Вибрані – це ті, які тримають себе далеко від непевних товариств і спілкуються з людьми скромними, богобоязливими, які ведуть себе поважно, ні перед ким не виставляють своїх внутрішніх достоїнств і переваг.
Одним словом, вибрані Господом – це ті люди, які стараються у всьому жити за законом Божим, а якщо і грішать в чому-небудь, то щиро каються і тому з кожним днем свого життя стають кращими і духовно досконалішими. 

 Нажаль, багато-хто, признаючи святість благочестя, усвідомлюючи свій обов’язок перед Богом, нехтують благочестям, посилаючись на різні причини, відрікаються від них кожен по-своєму.

„Ми не проти християнського  благочестя, - говорять вони, - але турботи по господарству, обов’язки по роботі відбирають у нас весь час і нам ніколи займатися благочестям, часто відвідувати храм і довго молитися ”. Інші говорять: „ Коли дочекаємось пенсії, постаріємо, тоді будемо більше і молитись, і храм відвідувати, а також поститись і каятись ”.  І отже ті хто так думають і говорять, залишивши турботу про своє спасіння, гірко помилились. Може статись, що передчасна смерть застане їх зовсім непідготовленими до вічності. Хто може гарантувати, що ми доживемо до старості або до пенсії? А якщо багато-хто доживе, то, провівши юні і молоді роки у гріхах і пристрастях, в старості уже не будуть спроможними до подвигів благочестя, до молитви і покаяння. З такими відмовками і думками спастись, звичайно, неможливо. Тому, поки милосердний Господь дарує нам дорогоцінний час і здоров’я, терпить нам, потрібно спішити робити добрі діла і не зневажати цією великою милістю і Божою любов’ю до нас, грішних. „Ось тепер час сприятливий,  ось тепер день спасення ” - говорить святий апостол Павло і продовжує: „Невже думаєш ти, чоловіче, що втечеш від суду Божого, коли зневажаєш багатство милосердя, лагідності і довготерпіння Божого, не розуміючи, що милосердя Боже веде тебе до покаяння?” (2 Кор. 6,2;Рим. 2,3-4).
Ми, дорогі, надто сильно стурбовані всякими домашніми ділами, успіхами в службі та іншими другорядними справами. Але хіба не сказав Господь: „Шукайте ж спершу Царства Божого і правди Його, і все це додасться вам ”? (Мф. 6,33). Це не людська обіцянка, яка часто буває  ненадійною і обманливою, а це обітниця Божа! Але ми, не довіряючи Богу, приймаємо на себе турботу про все. А що з цього виходить? Ми тратимо час, який так необхідний для спасіння душі, для добрих діл і в порожніх житейських турботах, так би мовити, ловимо вітер, бо плоди нашої метушливої праці пропадають на наших очах. Ні, не законні житейські турботи мішають благочестю, а непомірна клопітливість і метушня. Хто привчив себе розпоряджатись часом і працею згідно з заповідями Божими, а бажанням серця ставити євангельську міру, у того буде досить часу для діл спасіння. Покладаючи надію на Того, Хто дає їжу птахам небесним, такий не мучить себе турботами про земне, бо задовольняється плодами своїх трудів і з них відділяє потребуючим. А жадібність до тимчасових благ завжди супроводжуються неспокоєм і незадоволенням. Прив’язавшись до земного, вже ні про що інше не думають, нічим не тривожаться, нічого не люблять, крім землі. Розкішні будинки і лімузини, гроші і нагороди – ось весь скарб, а „де скарб ваш, - говорить Господь, - там буде й серце ваше ” (Мф. 6,21).
Дорога, по якій прямують натовпи любителів земного, веде до вічної загибелі, а дорога до Царства Небесного – вузька і по ній йдуть одиниці (Лк. 13,24). Адже Сам Господь сказав, кожне слово Якого  істина, що „багато званих, та мало вибраних ”. Потрібно слідувати прикладу не багатьох, а святих, які у першу чергу шукали „Царства Божого і правди Його ”.
Щасливі ті, які  стали вибранцями Божими! Можливо вони живуть у простоті, убогості і у невідомості, можливо, і не помічають їх інші, можливо, їх ображають і заставляють проливати сльози, можливо, їх ганьблять і переслідують заради Господа, але бачить їх Господь, любить і оберігає їх. А прийде час, коли вони успішно виконають своє земне призначення, Господь пошле їм тиху, безболісну і мирну кончину, а після смерті подасть їм добру відповідь на страшному Суді Своєму, а  потім вічне блаженне життя. Амінь.

Проповідь на 28-у неділю після

П’ятидесятниці.

Готуючи нас до зустрічі Різдва Христового, Свята Церква пропонує нині нашій увазі притчу про покликаних на вечерю. Перш всього дізнаємось, що таке притча.

Притча – це такий вид священної новозавітної розповіді, в якій певна моральна, повчальна думка або істина виражається у формі доступного всім слухачам оповідання. Слово „притча”- церковно-словянське і складається з двох слів: „при” і „тча”. „Тча” - перекладається – „текти” і буквально означає „придорожній ” або „придорожній знак ”, який людині необхідно пам’ятати, щоб на поприщі життя їй не збитися з дороги і благополучно досягнути бажаного спасіння. Подібно тому, як на автомобільних дорогах установлені різноманітні знаки, які допомагають водіям правильно орієнтуватись і якнайскоріше досягнути пункту призначення, так і притчі Господа нашого Іісуса Христа – це знаки Святого Письма, які служать дороговказами, які направляють людину по життєвих дорогах, сповіщаючи їй необхідні знання для благополучного слідування по цих дорогах.2 

А ось зміст притчі, яку Господь привів своїм слухачам, а разом з ними і всім нам. „Один чоловік справив велику вечерю і запросив багатьох, і коли настав час вечері, послав раба свого сказати запрошеним: ідіть, бо все вже готове. І почали всі, ніби змовившись, вибачатися. Перший сказав йому: я купив землю і мені треба піти і оглянути її; прошу тебе, вибач мені. Другий сказав: я купив п’ять пар волів та йду випробувати їх; прошу тебе, вибач мені. Третій сказав: я оженився і через те не можу прийти. І, повернувшись, раб той розказав про це господареві своєму. Тоді, розгнівавшись, господар дому сказав рабові своєму: піди швидше на вулиці й притулки міста і приведи сюди вбогих, калік, сліпих і кривих. І сказав раб: господарю! зроблено, як ти звелів, і ще є місце. Господар сказав рабові: піди на дороги і загороди і умовляй прийти, щоб наповнився дім мій. Бо кажу вам, що ніхто з тих запрошених не покуштує моєї вечері, бо багато званих, та мало обраних ” (Лк. 14,16-24).

Ця Господня притча перш всього була адресована багатим і знатним юдеям: первосвященикам, книжникам, фарисеям і садукеям. Адже Христос, прийшовши на землю і кликав їх, як вождів свого народу, але вони через свою гордість знехтували закликом Господнім. Ми знаємо з Євангелія, що тільки деякі знатні юдеї спілкувались з Христом і то таємно, вночі. Мається на увазі праведний Никодим. А простий народ, який у притчі образно названий вбогими, каліками, сліпими і кривими, заповнили Господню вечерю. Під ними ми повинні розуміти тих юдеїв, які почувши заклик Христа, залишили все і пішли за Ним. Ми знаємо, що апостоли Христові були вихідцями з простого народу, але це не помішало їм пізнати істину і цілковито віддатись їй. 

І коли, як говориться в притчі, на вечері ще залишись вільні місця, господар послав збирати людей на дорогах і на загородах. Тут розуміється апостольська проповідь по всьому світу. Господь через апостолів покликав на вечерю, тобто до Своєї Церкви, язичників. У Христову Церкву були закликані всі народи, незважаючи на їх расову приналежність, не зважаючи на те, на якому культурному рівні вони находились. У Церкву Христову через 950 років після євангельської проповіді були закликані і наші предки – слов’яни. Тому наш народ тепер має можливість славити Бога і дякувати Богу за ту велику милість, яку Він нам послав. 

Тут закликання розуміється у широкому смислі. А в конкретному смислі закликання відноситься до кожного з нас. Слова Господні направлені до кожної людини: „Прийдіть до Мене, всі струджені і обтяжені, і Я заспокою вас.; візьміть іго Моє на себе і навчіться від Мене, бо Я лагідний і смиренний серцем, і знайдете спокій душам вашим ” (Мф. 11,28-29). 

Дорогі, треба дорожити Господнім закликанням. Іншими словами, потрібно свято оберігати віру Христову у своїх серцях і по вірі жити. Адже за словами святого апостола  Павла „без віри догодити Богу неможливо ” (Євр. 10,6). Святі праотці, пам’ять яких сьогодні вшановує наша Церква, на протязі тисячоліть зберігали віру в Месію-Христа, Який повинен був родитися від Діви (Іс. 7,14) і спасти людей від вічної смерті. Святий апостол Павло у посланні до Євреїв писав: „Вірою Авраам скорився поклику йти в країну, яку мав одержати у спадок, і пішов, не знаючи, куди йде. Вірою жив він на землі обітованій, як на чужій, і жив у наметах з Ісааком та Яковом, співспадкоємцями тієї ж обітниці ... Вірою і сама Сарра ... одержала силу прийняти сім’я і, незважаючи на вік, родила, бо знала, що вірний Той, Хто обіцяв ... Усі ці померли у вірі, не одержавши обітниць, а тільки здалеку бачили їх ” (Євр. 11,8-13). 

Ми ж, дорогі, являємось свідками цієї обітниці, адже знаємо, що Христос родився і не тільки родився але й воскрес, щоб і ми воскресли за словами Господніми.

За дні цього Різдвяного посту, які нам залишилось пройти, постараємось достойно підготувати себе до радісного всім нам свята Різдва Христового і принести у дар новонародженому Богонемовляті свою щиросердечну віру, своє чисте і бездоганне християнське життя щоб, згідно з притчею, бути не тільки покликаними, але й обраними. Амінь.

Проповідь на 28-у неділю після

П’ятидесятниці.

Перед святом Різдва Христового, в якому справдились всі Божі обітниці, Православна Церква присвячує дві неділі молитовній пам’яті старозавітних праведників. Цієї неділі, що називається неділею праотців, Церква шанує всіх праведників від Адама до Мойсея. Сьогодні у богослужбових піснях часто лунає звернення – „Боже отців наших ”, згадуються святі ймення, прославляються подвиги їх віри. Слухаючи про ці подвиги, ми приймаємось почуттям глибокого благоговіння до цих святих людей. Сила віри праотців була така велика, що, як за життя, так по кончині їх, до пришестя на світ Спасителя, не було людей їм подібних. Проте у величі душі і в силі їхньої віри не почувається нічого надприродного, бо сила віри їх була наслідком їх богоугодного життя.
Святе Письмо не одноразово говорить, як святі праотці сподоблялись бачити Бога, говорити з Богом, одержувати від Бога одкровення. У книзі Вихід говориться про безпосереднє спілкування Мойсея з Богом: „Господь розмовляв з Мойсеєм віч-на-віч, так, як говорить людина з людиною ”  (Вих. 33,11).

Нам тепер ні зрозуміти, ні уявити собі, як саме з’являвся Бог святим праотцям, або як говорив Він з ними. Слово Боже виразно говорить, що Бог якимось особливим чином являвся старозавітним праведникам і відкривав їм Свою волю. І можемо собі уявити, якими священним захопленням повні були їх праведні душі, як променіла в них віра, і як проявлялась любов до Бога і серцях їх від такого спілкування. І цю силу віри, цю любов і побожність вони передавали нащадкам. Ці почуття неначе переливались з душі в душу, як жива вода, від батька до сина, від діда до внука, від прадіда до правнука, і так з роду в рід не згасала віра в сонмі святих праотців, не занепадало в роді їх благочестиве насіння, поки не справдилось обітниця, тобто поки не народився на світі в тілі Спаситель Христос Бог наш.

Справляючи пам’ять святих праотців, ми повинні дякувати Богу, що Своїм милостивим Провидінням Він зберіг до нашого часу не тільки імена цих праведників, але й розповіді про їх подвиги, і навіть книги їх. Завдяки цьому ми тепер можемо пізнавати, „що є воля Божа, блага, угодна і довершена ” (Рим. 12,2) і, дивлячись на приклади їх, переймати віру їх та свято виконувати волю Господню.
Слухаючи розповідь про життя праотців, ми мовби наочно бачимо те джерело, завдяки якому зростала в силі віра праотців, а самі вони досягали богоподібності. Джерелом духовної сили праотців був Господь Бог і постійне єднання з Ним робило їх духовно сильними. Коли ми відчуваємо, що немічна віра наша, це означає, що в нас немає міцного єднання з Джерелом сили, благодаті та істини – Господом Богом.

Коли уважніше придивитись до релігійного життя, то не можна не помітити, що природний закон діє в духовному світі так само, як і в світі фізичному. Як органічне життя на землі зменшується відповідно до віддалення від джерела тепла і світла, так і духовне життя наше меншає, біднішає і зовсім завмирає в міру того, як ми відходимо від Його Джерела – Сонця правди Христа Бога нашого.

Ось чому, дорогі, щоб духовно жити й бути здатними на всяке добре діло нам, християнам, треба завжди бути в єднанні з Джерелом життя – Богом. Це єднання для нас завжди доступне, бо ми можемо спілкуватись з Богом через молитву й Слово Боже та через таїнства Христової Церкви. Святі праотці, пам’ять яких ми нині святкуємо, завжди перебували в єднанні з Господом. Тому вони були духовно міцні і догодили Богові, і в роді їх зволив прийняти тіло і народитись Син Божий, Христос Спаситель.

Бажаючи по кончині земного життя оселитись серед праведних, ми повинні переймати їх віру і жити подібно до них перед Богом усі дні свого життя. Тоді уподобає і нас Господь, і прийме до обранців Своїх. Амінь.
Проповідь на 28-у неділю після

П’ятидесятниці.

Є в Євангелії одна дуже повчальна притча про царське свято, на яке були запрошені гості. У притчі мовиться, що один з покликаних був виведений з світлої зали бенкету і відісланий у зовнішню темряву з-за того, що ввійшов на царське свято у повсякденній одежі, хоч святкове плаття давалось кожному, хто входив.

Цим показується, що Господь не прийме на свій бенкет у Своє Небесне Царство тих, які подібні тому чоловікові, який не побажав при вході одіти на себе весільні одежі, тобто не хочуть знати віри, яку людям дав Бог, але видумують віру по своєму баченні.

 Ми спостерігаємо, що розумова та моральна розпуста і невір’я породили особливо багато ненависників церковно-християнського вчення, які зовсім байдужі до того чи вірити, чи не вірити. А деякі мудреці віку цього придумали особливу релігію, так звану релігію чесних людей. І серед народу нерідко можна почути такі міркування: „Нехай  хто хоче, сперечається про віру. Для нас істинна релігія полягає в тому, щоб вести чесне життя, бути чесною людиною. Нам, - говорять такі, - цілковито байдуже, до якого належати сповідування і, взагалі, вірити чи не вірити в Бога так, як про це проповідується Церквою. Якщо ти, - говорять такі, - добросовісно, чесно виконуєш свої обов’язки, то це і є твоя релігія, це саме краще богослужіння. І тому у майбутньому житті одне і те ж місце людям, які строго дотримувались віри і людям, які вели чесне життя, хоч і не думали про віру ”.
Але думається, що розмірковуючи таким чином, такі люди для себе впроваджують свою особисту релігію. Тобто вони починають вшановувати Бога по-своєму і, таким чином, не хочуть знати Божественного Одкровення і заповітів святої Церкви. Отже, вони повстають  проти Бога, Який у Своєму Одкровенні приписав нам, яким чином Він хоче, щоб ми Його шанували, повстають і хочуть бути присутніми на Божественному бенкеті таки у своїй одежі. Проте таке брехливе служіння неприємне Богу, а крім того не може минути для подібних ”шанувальників” безкарно. 
І дійсно, як це нерозумно думати, нібито одне чесне життя без ґрунтовного релігійного сповідування, без правил віри, без дотримання зовнішнього богошанування може привести людину до спасіння і блаженства! Як безглуздо уявляти собі, що людина може вірити чому хоче і як хоче, може вибирати у десятьох заповідях Божих і вченні Церкви що і як їй спаде на думку: не признавати, наприклад, церковних таїнств, не участувати у загальному богослужінні і при цьому бути упевненій, що досягне назначеної цілі, буде у Царстві Небесному разом з правовірними. Тоді для чого святий апостол Павло написав, що „праведний вірою живий буде ” (Рим. 1,17; Авв. 2,4)? У кого настільки співчутливе серце, що зможе самовільно широко відкрити ворота тим, хто не так думає і вірує, як вимагає свята віра і Христова Церква, той руйнує діло Христове на землі, вважаючи світ безгрішним і дає повну свободу всім помилковим думкам на землі. Якщо всі однаково повинні бути у Царстві Христовому: як православні, так і віруючі „по своєму ”, то чому там не знайти місця для всіх марновірів, ідолопоклонників і т.п.? Адже вони тільки не так думають як ми, православні?! Чому б тоді не одержати блаженства вільнодумцям і богоненависникам всякої релігії? Вони також  не зробили ніякого іншого проступку, вони лише  не так думають, як ми. Скажемо навіть більше: для чого бути у пеклі гонителям християнства, наприклад, Нерону, зраднику Юді, самому дияволу, всім перелюбникам, вбивцям і обманщикам віку цього? Вони тільки по-своєму думали, вірили і робили, і більше нічого.
Ви бачите, що якби законом поставити одне співчуття, якщо признати, що кожен, хто думає по-своєму не буде позбавлений Богом блаженства, тоді вийде, що християнство буде безкорисним, тоді порок буде чеснотою, а чеснота пороком, а Слово Боже тоді стало би гіркою неправдою ...

Бачите, яка нерозумна ця релігія, так званих, чесних людей! Подивимось дальше, чи дійсно їхня чесність, яку вони звільняють від усякої Богом встановленої релігії може дійсно називатись чесністю. 

Звичайно, буває, що людина вважає себе чесною. Якщо вона не злодій, не вбивця, або не має за собою якихось грубих моральних  недоліків, хоч у той самий час її приватне життя наповнене пороками і гріхами і вона, ця людина, має свої якісь особливі погляди на мораль і чесність. Буває так, що та чи інша людина вважає себе чесною, хоч у очах інших – вона вульгарна і облишена всякої культури! Є і такий тип людей, який виставляючи себе за чесних, на самому ділі проявляє свої тваринні інстинкти у самих негативних поступках і в їх розумінні чесністю не забороняються ніякої мерзоти. Такі не хочуть знати, що без Божої благодаті людині неможливо встояти у добрі серед оточуючих спокус. Запитується: то що це за чесність, коли вона немає в собі законної праведності, якщо вона не так розуміє правду, як хоче Законодавець правди Бог і свята Церква – тлумачка цієї правди? У Старому Завіті юдей, який хотів бути праведним, повинен був виконувати десять заповідей Божих і всі інші закони. У Новому Завіті Спаситель підтвердив ці заповіді Божі. Любов до Бога і любов до ближнього Він поставив першою і самою найголовнішою заповіддю для всіх, хто хоче досягнути блаженства. Перед Своїм Вознесінням Він сказав апостолам: „Ідіть, навчіть всі народи, ... навчаючи їх додержуватись всього, що Я заповів вам ” (Мф. 28,19-20) і „що ви зв’яжете на землі, те буде зв’язане на небі, і що розв’яжете на землі, те буде розв’язане на небі ” (Мф. 18,18). Як після цього людина може по особистій мірці вибирати, що чесно і що праведно? Хіба не є чесним тільки те, що таким названо Господом Ісусом Христом і установлено створеною Ним Церквою? Хіба можна відкидати слова Спасителя і нехтувати правилами святої Церкви і при цьому бути вільним від гріху і мати право на вічне блаженство?

Отож, ви знаєте, що треба думати про релігію так званих чесних людей, які говорять: „Головне – це жити чесно, бути чесною людиною і виконувати свої обов’язки – ось це й є саме краще богослужіння, яке має більше значення, ніж молитва, ходіння в церкву і т.п. ” Ви тепер знаєте, яка нерозумна і яка брехлива подібна релігія!

Дійсно, невже на землі нічого більше не залишилось робити, ніж бути чесною людиною? Якщо ти хороший, досвідчений і справний у своєму ділі робітник, чи турботливий господар, чи ретельний службовець, - то невже можна думати, що ти цим вже виконав коло своїх обов’язків? Хіба немає над тобою Твого Господа і Творця, Якому належить служіння всього твого життя? Хіба ти не створений для прославлення Бога, для звеличення Його слави? Бо Йому Єдиному, як пише святий апостол Павло, - „Котрий має безсмертя і живе у неприступному світлі ... честь і держава вічна!” (1 Тим. 6,16).
Спочатку з Сінайської гори Бог сповістив усім людям заповіді, які відносяться до Його шанування: „Я – Господь, Бог твій ... Хай не буде тобі інших богів передо Мною! Не роби собі кумира і всякої подоби ” (Вих. 20,2-4). До цих двох заповідей приєднав: „Не призивай Імені Господа Бога твого даремно ” і дав заповідь про шанування спокою (Вих. 20, 7-10). І аж після цього Бог дав шість інших заповідей, які впорядковують відносини між людьми. Та й Спаситель хіба не поставив любов до Бога вище всього? Хіба не говорить Він у Євангелії про обов’язки до  свого Небесного Отця, як про Саму першу і найбільшу з усіх заповідей?
Тому, якщо б ти був і чесною людиною. якщо б ти виконував всі обов’язки свого земного життя, то і тоді був би надто далеким до того, що повинен був би зробити. Адже ти не вшанував Бога, ти ще не повірив в Нього,  ти не надіявся на Нього, не любив Його, ти не виконав обов’язку молитви, ти в особистій одежі розраховуєш ввійти на Його весільний бенкет. Але бійся! Цар скаже слугам: „Зв’язавши йому руки і ноги, візьміть його і вкиньте у тьму кромішню ” (Мф. 22,13). Амінь.

Проповідь на 28-у неділю після
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(Лк. 14,16-24)

Спаситель наш Іісус Христос був запрошений до якогось фарисея на гостину і перебуваючи там, не пропустив нагоди, щоб не уділити присутнім там людям слів Своєї божественної науки. У тій науці Іісус викладає потішну правду, що всім людям відкриті двері щасливої вічності, бо Господь Бог усіх закликає до неї. Проте, у Своїй науці Христос Спаситель виказує і слушну правду, що не всі осягнуть тієї щасливої вічності, бо багато людей, які запрошені до неї, більше дбають про тимчасові речі, ніж про вічну щасливість. Одне і друге Христос, правда, виклав не прямою мовою, але через притчу про велику вечерю.
„Один чоловік, - говориться в ній, - справив велику вечерю і запросив багатьох ” (16). Чоловіком, який приготував вечерю і запросив на неї багатьох є ніхто інший, як Сам Господь Бог, Владика Небесний. Він приготовив вечерю і то вечерю велику. І по-правді, та вечеря буде великою, бо буде приготовлена при кінці світу для вибраних і справедливих, і буде вона вічним щастям і вічним життям у Царстві Небесному.

Великою буде та вечеря насамперед тому, що Господарем на ній буде Сам Господь Бог, Творець і Вседержитель. Великою вона буде і по тому місці, де відбудеться, бо ним стане Небо і Неосяжність Божа. Великою буде та вечеря і по кількості запрошених на неї гостей. Туди зберуться всі Ангели, всі святі, які від віку угодили Богу зі всіх сторін і всіх народів. Великою вона буде ще й з погляду утіхи і радості, якими там будуть насолоджуватись усі гості. Бо то буде утіха і радість з того, що Господа Бога усі зможуть бачити, Його безперестанно мати і любити. Нарешті, буде та вечеря великою і по своїй тривалості: вона не буде мати кінця, буде вічною.

Такою буде та вечеря. І яким буде щасливим той, хто буде до неї допущений! А буде допущений той, хто тут, у своєму житті, не отруїться мерзотною стравою гріха. Допущеним туди буде той, хто цілий день свого життя працював для Господа, а працюючому вкінці дня належить і вечеря, бо у Святому Письмі значиться, що „якщо хто не хоче трудиться, той нехай і не їсть ” (2 Фес. 3,10).

„І коли настав час вечері, послав раба свого сказати запрошеним: ідіть, бо все вже готове ” (17). Треба це розуміти так, що гості були попереджені раніше. Господь Бог у Старому Завіті через Авраама, Мойсея і всіх пророків запросив багатьох гостей, тобто ізраїльський народ, який був з усіх народів народом вибраним. Година вечері є той час, в який Бог Отець послав у цей світ Єдинородного Свого Сина, як про це пише святий апостол Павло: „Багаторазово й різноманітно говорив (Бог) здавна отцям через пророків, (а) в останні ці дні говорив нам через Сина, Котрого поставив спадкоємцем усього, через Котрого і віки створив ” (Євр. 1,1-2).

І ось, слугою, якого посилає господар у притчі, є Сам Іісус Христос, Який Сам назвався слугою і „не для того прийшов, щоб Йому служили, а щоб послужити і віддати душу Свою за відкуплення багатьох ” (Мф. 20,28).
І нас Господь запросив на вечерю у Царстві Небесному і запросив через святе Хрещення. І не тільки тоді запросив нас, але й тепер посилає до нас своїх слуг - вчителів церковних, які від імені Господаря сповіщають всім, що все вже готове, тільки щоб ми не полінувалися і пішли на вечерю. І не тільки кличуть нас, але й показують дорогу, яка туди нас доведе; а дорога та є перш всього богобоязливе життя, життя справедливе і правдиво-християнське. 

Але спитаймо самих себе, чи слухаємо ми тих слуг Божих і чи йдемо за їхнім голосом? Чи може чинимо так, як учинили запрошені гості за Євангелієм? А як вони учинили, те дальше оповідає нам євангельська притча. 

„І почали всі, ніби змовившись, вибачатися. Перший сказав йому: я купив землю і мені треба піти і оглянути її; прошу тебе вибач мені ” (18). Отож той перший купив поле і каже, що йде оглянути його і про Господаря, Який запросив його до Себе, уже не дбає і на вечерю відказався прийти. Так-то гордість буває першою перепоною до вечері небесної і до щасливості вічної. Багато-хто з людей, які вважають себе православними християнами йдуть у неділю на базари для купівлі і продажу, йдуть обзирати свої дачі, свої засіви і, звичайно, у храмі Божому не бувають. А іншим разом, у будній день, не одна година проходить даремно у пустих бесідах і у відвідуванні зовсім непотрібних місць. Хіба такі люди не відмовляються від вечері Господньої подібно першому гостю з Євангелія? І хіба не належить їм подумати, що все те, що вони мають - від Бога і без Його благословення все пропаде?

Отож, першим ділом, яке належить людині: це згадати про Отця Небесного, щиро у покорі помолитися Йому у храмі і надіятись на успіх своєї праці. Таким способом можна поєднати земні діла з небесними і,  маючи господарство чи якусь справу та життєві турботи, заслужити при цьому також і вічне  щастя.

Пішов потім слуга до другого гостя, але той сказав: „Я купив п’ять пар волів та йду  випробувати їх; прошу тебе, вибач мені ” (19). Цей гість представляє нам людей, для яких  речі вищі від вічної щасливості і яких ласощі, і скупість так осліпили, що вони уже не дбають про спасіння своєї душі. 
Отож жадоба до накопичення, ласощі і скупість є другою перепоною до небесної вечері і до щасливості вічної. Зауважимо, що для таких ніщо не стає перепоною, щоб відвідати місця купівлі-продажу: ні дощ, ані зима і ніщо інше. Проте, коли треба йти у неділю, чи в свято до храму Божого, то все на перепоні: і непогода, і спека, і таке інше. Отож бачимо, що блага, які ми залишимо тут більш важливі легковажній до свого спасіння людині, а блага вічні просто нехтуються і відкидаються.

Третій запрошений сказав: „Я оженився і через це не можу прийти ” (20). Цей гість представляє тих людей, які забаву, утіхи світу і розкоші тіла цінять більше, як спасіння своєї душі у житті вічному. Хіба може жінка, вірна подруга у житті чоловіка стати перепоною в участі на вічній вечері? Не може, коли шлюб поєднує молоду пару, яка не перестає признавати Бога, служити Йому, яка буде ввічливою і молитовною і скорою на всяке добре діло. Але ні! Він сам не пішов і жінки не пустив. Як часто в наших сім’ях та сама картина: чоловік або жінка самі живуть безбожно і іншим своїм домашнім не дають можливості ні дома помолитися, ні піти до храму Божого.
Отож всі відмовились піти на вечерю: один послався на поле, інший на воли, третій на жінку. Кожний з них побачив у цьому щось важливіше, ніж запрошення на вечерю. Це ж, дорогі, діється у світі безперестанно. Домашні і господарські справи, всякі життєві інтереси, утіхи і розпуста виявляються важливішими, ніж то, що Господар Небесний через Сина Свого при нашому святому Хрещенні запросив нас на небесну вечерю.

Що з того виходить, показує нам дальше читання Євангелія. „І повернувшись, раб той розказав про це господареві своєму. Тоді, розгнівавшись, господар дому сказав рабові своєму: піди швидше на вулиці і провулки міста і приведи сюди вбогих калік, сліпих і кривих ” (21). Ось чуєте, - розгнівався господар. Нас ще не досягнув цей караючий гнів Божий, ми ще маємо час. Проте не треба думати, що час для нас буде тягнутися вічно. Постараємось гнів Божий перемінити на Боже милосердя, щоб не сталось чогось непередбаченого, про що ми дальше дізнаємось з Євангелія. Слуга, вернувшись, сказав господарю: „Зроблено, як ти звелів і ще є місце. Господар сказав слузі: піди на дороги і загороди і умовляй прийти, щоб наповнився мій дім ” (23).

Хто ж ці вбогі, каліки, сліпі і криві? То прості люди з єврейського народу: митарі, грішники і риболови, які як виявилось, попри всі свої недоліки, стали ближчі до Бога і були удостоєні вічної вечері. Це ми помічали раніше, коли контингент віруючих складався в більшості з простих робітників і землеробів, прибиральниць і пенсіонерів.  Не відкликнулись на заклик Божий ті люди, які займали керівні посади, вчили і лікували людей, бо всі ті перепони, указані вище, зашкодили їм покуштувати вечері вічної.

Закінчив Христос Спаситель свою притчу такими  словами: „Кажу вам, що ніхто з тих, запрошених не покуштує моєї вечері, бо багато званих, та  мало обраних ” (24). 
З євангельської притчі бачимо, що вічне щастя у Небесному Царстві можуть осягнути всі, адже Господь Бог у святому Хрещенні запросив нас і не перестає кликати Своїм голосом на протязі всього нашого життя і для цього застосовує всякі благі засоби. Отож, можливість є для всіх, проте не всі досягають її через прив’язаність до земної суєти, гордість житейську, пристрасть до насолод і тілесної утіхи. Таких Господь Бог силувати не буде, щоб йшли на Його вічну вечерю, бо дав людям повну свободу вибирати між добром і злом, між спасінням і загибеллю, між життям і смертю. 

 Від всього свого люблячого серця принесемо нашому Господу таку молитву: „Дякуємо Тобі, Господи Боже наш, за всі благодіяння Твої, що від дитинства нашого і до сьогодні Ти являв і являєш нам, явно і неявно, про які ми знаємо і про які не знаємо. Ти полюбив нас так, що й Сина Твого Єдинородного не пожалів віддати за нас. Допоможи ж і нам бути достойними Твоєї любові. Дай нам мудрість розуміти слова Твої і підкріпи нас силою Твоєю. І коли що, бажаючи чи не бажаючи, ми згрішили, прости нам і не карай. Охорони душі наші в чистоті, щоб ми стали перед Престолом Твоїм з чистим сумлінням. Пошли нам, Господи, всіх що в істині призивають Ім’я Твоє. Згадай і всіх, чи добра вони нам бажали чи зла, бо всі ми люди і кожна людина немічна. Тому молимось Тобі: подай нам з Твого милосердя велику милість. Амінь.”3
Проповідь на 28-у неділю після

П’ятидесятниці.4
    Один чоловік справляв велику вечерю і запросив багатьох. Цим чоловіком є Сам Бог. І коли настав час вечері, послав раба свого сказати запрошеним: ідіть, бо все вже готове.  І почали всі, ніби змовившись, вибачатися. Тобто на протязі багатьох століть Бог посилав до юдейського народу пророків, які закликали його  готовиться до зустрічі Месії. 

   І, повернувшись, раб той розказав це господареві своєму. Тоді … господар дому сказав рабові своєму: піди швидше на вулиці й провулки міста і приведи сюди вбогих, калік, сліпих і кривих. Тут розуміється Пророк і Предтеча Іоанн, який був посланий Богом як вісник, щоб розбудити народ, сповіщати йому, що ось-ось настане радісна година. Але як дуже мало людей послухало пророків, так і Предтечу мало хто послухав. Вони більше полюбили ідолів свого тіла і мамони-багатства і з-за цього знехтували запрошенням. Для одних блудних душ ідолом являється поле, для інших – торгівля, для третих – всяке інше земне піклування. Отож всі пішли до своїх ідолів і про вечерю, на яку їх запрошували, навіть слухати не хотіли.

    Чому й тепер не хочуть залишити гордості, пишності і роскошів своїх? Бо хочуть у цьому світі веселитися і царствувати. Блага світу цього вони бачать і приймають, а вічних благ  бачати не бажають. Не бажають, бо любов до слави, багатства і пишності осліпляють очі і не допускають бачити вічні блага. Бо так влаштована людина: чого не бачить до того і не прагне. А коли б людина побачила майбутні блага,  линула б до них, то поспішила б  подібно до оленя, який біжить напитися  з гірських водяних потоків. Але  всі любителі світу цього заховались у темряву, яка подібна до якогось покривала і це покривало обгорнуло їхні душевні очі, і тому бачити вічних благ вони не можуть. Не даремно Апостол учить нас: не любіть світу, ні того, що в світі (1 Ін. 2,15). І дальше інший продовжує: якщо ви воскресли з Христом, то шукайте горнього,  де Христос сидить праворуч Бога, про горнє помишляйте, а не про земне (Кол 3. 1-2). Тобто, якщо любов світу цього не пускає нас піти на преславну вечерю Господню, то залиште все, що нам мішає і одержите кращі блага, яких, як написано: не бачило око і вухо не чуло, і на серце людини не приходило те, що Бог приготував тим, хто любить Його (Іс. 64,4; 1 Кор. 2,9). 

Дальше у притчі розповідається: і сказав раб: господарю! зроблено як ти звелів. І ще є місце. Господар сказав рабові: піди на дороги і загороди і умовляй прийти, щоб наповнився мій дім. Тут треба розуміти проповідь Господа Іісуса Христа, Який сказав, що посланий лише до загиблих овець дому Ізраїлевого (Мф. 15,24). І Своїм апостолам до Своїх страждань і прославлення спочатку звелів: йдіть краще до загиблих овець дому Ізраїлевого (Мф. 10, 6). Але коли Христос був відкинутий юдеями і розіп’ятий, то після Свого воскресіння дав інше повеління: йдіть, навчайте всі народи (Мф. 28, 19) і закликайте їх у Церкву Божу, у новий союз Бога з людьми. І пішли апостоли по всьому світу і зібрали на вечерю Господню з Заходу і Сходу, з Півночі і Півдня всіх, хто відгукнувся на заклик. І утворився новий боговибраний народ, новий Ізраїль, нове племя праотця Авраама. Старий Ізраїль зрадив і втратив свою роль в історії людства. Відходячи від юдейського народу до язичників, апостоли Павло і Варнава, сказали: вам першим належало проповідувати слово Боже, а через те що ви відкидаєте  його й самих себе робите недостойними вічного життя, то ми звертаємось до язичників (Діян. 14, 46). Так був покладений початок новому обранню нового людства, нової історії, нового спасіння через апостолів і їх послідовників. Церква Божа завдяки проповіді апостолів наповнилась, але наповнилась вона людьми добрими так і злими. Багато було званих, але не всі звані, тобто не всі ті, які прийняли Таїнство Хрещення і ввійшли у Церкву Христову досягнули спасіння. Тому Христос у цій сьогоднішній притчі попереджує всіх нас, що мало буде обраних. Чому мало? Та тому, що на протязі свого життя люди не звертають уваги на заклик Божий, а все відтягують діло спасіння своєї душі на пізніше, яке може не наступити. Кожен раз, коли ми приступаємо до Святого Причастя Господь говорить нам слова: багато званих і мало обраних. Говорить тому, що не всі хто приступає вдягнуті у весільну одежу. Що треба розуміти під весільною одежою? Під весільною одежою розуміється чистота і любов, від яких походять всі інші чесноти про які пише св. ап. Павло: «Отже, вдягніться, - говорить він, - як обрані Божі, святі та улюблені, в милосердя, добрість, смиренномудрість, лагідність, довготерпіння … які є сукупністю довершеності» (Кол. 3, 12;14). Отже це і є весільною одежою душі і  благодатттю Святого Духа, яку ми можемо придбати у цьому житті,  якою ми можемо єднатися і вінчатися з безсмертним Христом. Адже, чи може хтось бути упевненим, що завтра-післязавтра  слова: багато званих і мало обраних ми ще раз почуємо у своєму земному житті? Хто упевнений, що уже наступної ночі його душа, одягнута у грязну одежу гріха не зможе ввійти у сяюче небесне зібрання божественної трапези. Хто з нас смертних може знати, чи не є це день, який рішає нашу долю на всю вічність? Всього декілька хвилин рішили долю двох розіп’ятих розбійників. За  ці декілька хвилин один з них не зумів їх використати і відійшов у тьму зовнішню, в той час як інший ці декілька хвилин використав благорозумно, покаявся, сповідав Сина Божого і помолився Йому про своє спасіння: «Пом’яни мене, Господи, коли прийдеш у Царство Твоє!» (Лк. 23,42). І в ту ж мить стара одежа гріха спала з його душі, і його душа вдягнулась у нарядну весільну одіж, і він з достоїнством вибраного сів у раю за царську трапезу.

Не будемо і ми відкладати покаяння ні на одну годину,  бо кожна наступна година може нас уже не застати серед живих у цьому світі. Зробимо все, щоб обмити і очистити свою душу хоч би настільки, наскільки ми миємо і чистимо своє тіло, яке не сьогодні-завтра перетвориться в прах. Очистимось покаянням і сльозами, омиємось постом і молитвою і одягнемось в одежу, зіткану з чистоти і любові, прикрашену всіми добрими ділами, а найбільше ділами прощення і милосердя. Зробимо то мале, чого очікує від нас Бог, - все інше Він зробить за нас Сам. Зненавидьмо свою душевну  нечистоту і щиросердечно у покаянні звернемось до Бога, щоб Він Своїм Вогнем і Духом очистив нас. А Він стоїть і очікує таких, тримає у руках розкішні святошні одежі і завжди готовий очистити, омити, укріпити, освітити і облачити всіх, які звертаються до Нього у покаянні. Тоді праведники засяють, як сонце, в Царстві Отця їхнього (Мф. 13,43), чого і ми хай сподобимось благодаттю Всемилостивого Бога нашого, Якому з небесним Женихом душ наших, Господом Іісусом Христом і Святим Духом – Тройці Єдиносущній і Нероздільній, честь і слава, нині і завжди, і по віки вічні. Амінь.

Проповідь на неділю 29-у по П’ятидесятниці.
        Сьогодні було прочитане Євангеліє про зцілення Спасителем десяти прокажених, з яких тільки один вернувся, щоб подякувати Господу за зцілення. Але що це за хвороба – проказа, від якої Господь зцілив десять прокажених? У наших місцях таких хвороб немає. Вона зустрічаються на сході у жарких країнах. У страждаючих проказою все тіло покривається як би корою і ранами, очі гнояться, все лице і язик опухають і від них несеться нестерпимий сопух. Нарешті, коли хвороба доходить до самої вищої степені, все волосся з голови випадає, рани проїдають все тіло до костей і покриваються черв’яками, частини тіла відпадають і хворий, змучений стражданнями, помирає.
Всякий, у кого появлялись признаки цієї хвороби, вважався нечистим і по закону був зобов’язаний зразу ж показатись священику, який рішав, чи дійсно у нього проказа, чи ні. Якщо обстеження довело, що це була проказа, то хворого, по причині великої заразливості цієї хвороби, відлучали від сім’ї. Страждальці йшли в ліси, будували там собі нехитрі укриття і жили, користуючись їжею, яку приносили їм їхні родичі чи близькі.

Ось від якої жахливої, злоякісної, заразливої хвороби Господь зцілив згадуваних десять прокажених, з яких тільки один, і то самарянин, людина іншої нації і релігії, знайшовся принести подяку Божому Чудотворцю. Дивуючись невдячності дев’яти прокажених, ми звернемось до самих себе і подивимось, чи кращі ми від цих дев’яти і чи схожі на десятого?

Ми всі страждаємо духовною проказою, тобто гріхом. Перед чистішими і світлішими очима Божими всі люди наповнені духовною проказою і нечистотою, якими являються гордість, осудження, марнославство, метушня, маловір’я, невір’я, безсердечність, зло, лукавство, блуд, нестриманість, лінощі, упередженість, лицемірність, заздрощі, нечистота, лукавство і богохульні думки та бесіди. Ця гріховна проказа пронизує людей до самих костей і мозку, заражує все єство людини - душу й тіло і заражує постійно. Але є у нас і Лікар від цієї страшної прокази, Той Самий Господь Іісус Христос, Який завжди готовий лічити нас від неї. Чи кращі ми цих прокажених, які прийшли до Спасителя за зціленням і, зупинившись вдалині, голосно просили Його: „Ісусе Наставнику! помилуй нас ” (Лк. 17,13)? Чи є у нас стільки віри і турботи про свою душевну цілість, про своє душевне здоров’я, як у цих прокажених?

Свята Церква кожного дня підносить голос від лиця всіх нас, хворих гріховною проказою, короткою молитвою: „Господи помилуй!”, - і іноді багаторазово підряд. І що ж? Чи з глибини серця і ми підносимо цю коротку, але необхідну для нас молитву? Адже якраз цю молитву свята Церква взяла від прокажених і приклала до нас, душевно прокажених. Так, ця молитва для всіх нас необхідна як дихання, як їда! Безперестанно согрішаючи, ми повинні безперестанно каятись, усвідомлювати свою провину і просити милості у Господа, та не возноситись, бо „з насмішників Господь сміється ”, - говорить Писання (Прип. 3,34). Кожному з нас необхідно турбуватись про своє спасіння і не занедбувати своєї духовної прокази, не відкладати свого покаяння на довгі дні, які як не сьогодні, так завтра можуть припинитися, але кожний день щиро в тайні каятись перед Богом, прохаючи прощення і, по крайній мірі, раз на рік, показати свою проказу на сповіді священику, якому дано від Бога владу розв’язувати і зцілювати від неї.

Це один, а ось інший обов’язок, до якого ми повинні прислухатись. Коли після молитви покаяння або після таїнства сповіді ми відчуємо, що наша душевна проказа пройшла і ми стали здорові душею, - потрібно за це подякувати нашому Спасителю, і з почуттям вдячності і з поваги до правди, на дальше берегтися гріховних падінь. Це почуття вдячності і ця осторога перед гріхом прихилить Господа до більших благодіянь на майбутнє і нашу душу зробить м’якшою, чуйнішою, більш життєвою і правдивою, скорішою на добрі діла. Отож, будемо слідувати десятому прокаженому, який відчувши себе здоровим, повернувся до свого Добродія і з глибоким сердечним почуттям подякував Йому і почув від Нього: „Віра твоя спасла тебе ” (Лк. 17,19), а не яка-небудь заслуга і чеснота.

Тож, оскільки всі ми повні внутрішньої прокази, то, разом з десятьма прокаженими, від всієї душі помолимось: „Іісусе Наставнику! помилуй нас ”. Амінь.
Проповідь на неділю 29-у по П’ятидесятниці.1
Господь Іісус Христос, за словами євангеліста Луки, направляючись до Єрусалиму на свято Пасхи, проходив між Самарією і Галілеєю. Коли Він входив в якесь село, Його зустріли десять прокажених людей. Неможливо дивитись без душевного співчуття і на одного прокаженого, а тим більше на десять вкупі ... 
Св. Григорій Богослов говорить про прокажених, що „вони блукають день і ніч, показуючи прокажене хворобою тіло, - обездолені, голі, безпритульні, переказуючи своє старе життя, закликаючи з зойком Творця, допомагаючи один одному, складаючи жалібні пісні, щоб випросити шматочок хліба, чи чого-небудь вареного, чи яку-небудь розідрану одежу для прикриття себе від стиду, або для полегшення болі від ран ”.

І ось таких нещасних зібралось до Господа десять чоловік. Можливо їх з’єднувала загальна їхня біда, як помічає св. Григорій Богослов, і вони завжди були разом, щоб своєю взаємністю полегшити страждання один одного; а можливо, вони зібрались з різних місць тільки для того, щоб своїм засмученим виглядом зворушити серце Іісуса і загальним благанням випросити для себе зцілення? 

Крім учнів, Іісуса Христа у подорожах Його завжди супроводжував народ. Прокажені знали закон, який забороняв їм наближуватись до здорових людей; знали вони також, що до них можуть приблизитись тільки найбільш благочестиві люди і тільки Всемогутній Іісус міг не тільки приблизитись до них, але й без побоювання доторкуватись до них (Мк. 1,41). Тому ці нещасні, узнавши, куди буде проходити Іісус, зупинились вдалині від дороги і всі в один голос закричали: „Іісусе Наставнику! помилуй нас ” (Лк. 17,13). Який смисл мала ця їхня загальна молитва? Вони як би говорили так: „Подивись і на нас, відкинутих, милосердний Учителю і всемогутній Лікарю безнадійно  хворих! В нас Ти бачиш всі види слабостей, які Ти зцілював у інших. Одна хвороба, яку ми носимо у собі, робить нас і глухими, і сліпими, і кульгавими, і розслабленими, і піддає нас гниттю раніше смерті. До Тебе здорові ведуть і несуть хворих; ми всі хворі і ведемо до Тебе один одного. До інших хворих Ти йдеш по Своїй любові і співчутті до ближніх; але нас ніхто не любить; за нас нікому просити. Ти один не відкидаєш прокажених. Наші рани і страждання молять Тебе за нас; змилосердься над нами ”.

Господь помітив прокажених. Але Він не дозволив їм приблизитись до Себе, як раніше дозволив приблизитись до Себе одному прокаженому, і не зцілив їх миттю, як того одним доторканням Своєї руки (Мк. 1,41). Господь відіслав їх до юдейських священиків, сказавши: ”Підіть, покажіться священикам ” (Лк. 17,14). Згідно закону Мойсеєвого на священиках лежав обов’язок обстежувати хворих на проказу чи на яку-небудь іншу хворобу шкіри, яка була схожа на проказу. Якщо ознаки прокази були виявлені, священики зразу ж об’являли хворого нечистим і виганяли його з громади. Якщо ж хвороба викликала сумнів, прокаженого закривали в окреме приміщення на сім днів і потім знову обстежували. Ув’язнення повторювалось, коли хвороба не проявлялась ясно; в противному випадку після першого ув’язнення рішалась доля хворого: тобто його або відпускали до сім’ї, якщо на ньому не знаходили прокази, або об’являли нечистим (Лев. 13,9-15). А коли хвороба проходила сама собою, прокажений знову повинен був явитися до священиків, щоб вони впевнились у його здоров’ї і відпустити його на волю. Якщо дійсно було так, оздоровлений повинен був принести установлену Мойсеєм жертву. Ця остання вимога закону була використана Христом, Який звелів її виконати тому прокаженому, якому Він подарував зцілення: „Піди, покажись священикові і принеси за очищення твоє, що повелів Мойсей, на свідчення їм ” (Мк. 1,44). Тобто, хоч ти одержав зцілення чудесною дією, але дарував його тобі Той Самий Бог, Який дав закон про прокажених через Мойсея; іди ж, виконай його, щоб засвідчити юдеям, що Син Чоловічеський прийшов не зруйнувати закон, але виконати (Мф. 5,17).

Але для чого Господь послав до священиків цих десятьох прокажених раніше, ніж зцілив їх? Адже вони були відлучені від громади і тепер не було причини йти до священиків, бо вони самі бачили, що далекі від оздоровлення. Що ж значили слова Господні?
 Можливо, між людьми, які супроводжували
  Господа були юдеї, які уважно за Ним стежили і тому Господь знайшов необхідним відіслати прокажених до священиків. Але поряд з цим, як показують подальші події, Господь у цьому випадку поступав так, як поступав завжди, коли хотів випробувати і підняти віру в людях, які просили у Нього зцілення. Прокажені показали віру у всемогутність сили Іісуса, в Його доброту і милосердя тим, що прийшли до Нього просити зцілення. Вони надіялись, що Він не відмовить їм, нечистим, і зцілить їх всіх десятьох, як зцілив одного. Але вони просили собі у Нього тільки блага скороминущого – оздоровлення тіла. Звичайно, і в цьому Господь не відмовляє; Йому приємно, коли і за цим звертаються до Нього люди. Але цього мало як для істинного блага тих¸ що просять, так і для Його Божественної любові. Він є Лікарем і Спасителем душ і тіл наших; Він прийшов, щоб привести нас до вічного життя. Тому всяким випадком, коли потреби і біди приводять до Нього людину, Він використовує, щоб привернути її до Себе, знайти її довір’я і послушність і, дарувавши їй необхідне благо, пробудити і ній почуття подяки і любові, і через це почуття ввести її в духовний союз з Собою і поставити на путь спасіння. Таким чином, маленьку віру, народжену зовнішніми бідами і зрошену зовнішніми благами, Він обертає у віру повну і спасаючу.

В цьому розумінні веління йти до священиків, яке було дане Господом прокаженим, складало для них заповідь, задачею якої було випробувати їхню віру. Так Господь, маючи намір зцілити сліпонародженого, раніше послав його вмитися до Силоамської купелі, хоч це умивання само по собі не могло мати цілющої сили (Ін. 9,7).  Так і прокажені могли прийняти з вірою і послухом веління Господні, і одержати за це не тільки зцілення, але й всі подальші блага, відкриті вірою, але могли зустріти веління Господнє з сумнівом і відказатись від його виконання і відійти від Христа, не одержавши нічого. Станемо на місце прокажених і ми побачимо, що їм не було чого сумніватись; навпаки, в них були тверді підстави для їхньої віри і сильні пробудження до послуху. Вони могли подумати: „Що це значить? Ми прийшли до Нього просити Його допомоги, а Він відсилає нас до священиків! Напевно Він вважає нас недостойними Своєї уваги, не хоче Сам нічого для нас зробити. Чому це так? Притому, всім відомо, що священики не зцілюють від прокази, і нам прийти до них – це значить почути тільки підтвердження того, що ми – нечисті люди, від яких всі відцурались. Для чого ми знову підемо до священиків?” Так могло говорити невір’я, але віра проста, смиренна і щира могла минути ці небезпеки. Крайність привела прокажених до Господа: їм не було крім як на Нього надіятись на зцілення. А який важкохворий не послухає у всьому лікаря, коли надіється одержати від нього користь? Притому страх і благоговіння, які відкривались через велике ім’я Іісуса, у вищій мірі могло оволодіти душами, обтяженими нещастям. А від цих почуттів недалекий послух. І Господь облегшив для прокажених цей рух віри. Він не дав їм нової заповіді, але вимагав тільки виконання відомого закону. А цей закон не тільки осуджував прокажених, але й звільнював їх від цього осудження. Тому у прокажених могла появитись надія: „Чи не хоче Він нас зцілити? Хіба не для того посилає нас до священиків, щоб виконати обряд очищення і принести жертву?” Ось промінь світла, яким могла осяятись віра розгублених душ прокажених. Після цього залишилось сказати: „Підемо!” Вони пішли і незабаром одержали нагороду за свою послушність.

„І коли вони йшли, очистилися ” (Лк. 17,14), - говорить євангеліст. Невідомо, чи далеко відійшли прокажені від місця зустрічі з Господом по шляху до Єрусалиму, де перебували священики, які виконували встановлені законом служіння Богу. Але які були їх здивування і радість, коли вони раптом під час подорожі побачили на собі і один над одному чудну дію сили Господньої! Їм вернулось втрачене хворобою здоров’я, рани зникли, сили відновились, появилось супроводжуюче здоров’ю солодке почуття життя – всі разом вони відчули милість і всемогутність Господа: вони здорові, вони чисті, вони повернуті до життя і до всіх його радостей!

 Що властиво було і що необхідно їм було робити після цього? То, чого вимагала справедливість, і чого чекав від них Сам Господь: вернутись до Благодійника, відкрити перед Ним серце, переповнене радістю і щастям, присвятити Йому перші рухи чудесно відновленого життя, обіцяючи Йому постійну пам’ять про Його благодіяння, любов і благоговіння до Нього. Ці почуття Господь прийняв би від всіх них, осяяв би їх новим світлом Своєї благодаті і приєднав би десять нових душ до числа помилуваних.

Але тільки в одному з десяти Господь мав утіху бачити ясне розуміння великого благодіяння, яке Він учинив і живе почуття подяки. „Один же з них, побачивши, що зцілився, повернувся, гучним голосом прославляючи Бога, і припав лицем до ніг Його, дякуючи Йому; і це був самарянин ” (Лк. 17, 15-16). Достойний любові і слідування самарянин! Який прекрасний він у своєму живому захопленні! Як перевершив він висотою свого духа і благородством серця юдеїв, які одержали рівні з ним благодіяння, але швидко забули про Свого Благодійника! Побачивши себе зціленим, він не став вагатись і роздумувати про те, що йому потрібно робити. „Боже мій! Я зцілений! Яке щастя, яка милість Іісуса! Скоріше,  скоріше до Нього ” , - думав він і поспішав вернутись до Господа. І приблизившись до Нього, він впав на землю, припав до ніг Його і довго зливав перед Ним своє серце у словах любові і подяки. І Господь, без сумніву, з любов’ю глядів на нього. Але радуючись, що в людських серцях проявляються такі почуття віри і любові, Господь уболіває, коли їх немає. А в даному моменті було більше чого сумувати, ніж радіти. Адже вернувся до Нього один, а пішло від Нього, і можливо назавжди, дев’ять чоловік. І з якою лагідністю Господь висловлює Свою скорботу: ”Чи не десять очистились? де ж дев’ять ” (Лк. 17,17), - говорить Він про невдячних. Він нібито бажає знати, де вони, що сталося з ними, нещасними. Але він знає, як Провидець, Він бачить, куди вони пішли і що вони роблять. Чому ж Він запитує про них? Це голос любові, який тужить про утрату любимої істоти. Так мати, яка утратила дитя своє, хоч знає, де воно і що з ним сталося, але, ридаючи, запитує: „Де ти, чадо, моє миле? Для чого ти мене залишило?” Для  люблячого серця важливе те, що від нього відірвали предмет його любові, і воно страдає, хоч знає, чи не знає де воно знаходиться. Життя для істинно люблячого - турбуватись про любиму людину, працювати задля неї, все жертвувати для її щастя і його щастям тішитись. Ті ж якості має і любов Божественна, образом якої служить чиста людська любов. „Де ж дев’ять?” Куди вони пішли? Куди б вони не пішли, чи в Єрусалим, чи до своїх родичів, чи віддатись невинним радощам життя – щоб вони не робили, - вони були достойними сліз тому, що віддалися від Господа. Якщо вони у перші хвилини радості не згадали про Благодійника, то чи можуть вони згадати про Нього, вступивши в життя, яке наповнене плотською радістю, суєтою і життєвими турботами?

Як могло статися, що вони забулись до такої міри? Про це, як би дивуючись, запитує Сам Господь: „Чому вони не повернулись віддати хвалу Богові, тільки іноплемінник цей?” (Лк. 17,18). Невдячність дев’яти зцілених особливо дивною показується тому, що вони були юдеями і належали до вибраного народу Божого, і до істинної старозавітної Церкви, тоді як десятий, який віддав подяку, був самарянином і ненависний юдеями. Проказа усмирила юдеїв і заставила ходити разом з хворим самарянином, до якого, ставши здоровими, вони вважали за гріх навіть доторкнутись (Ін. 4,9). Але як тільки вони одержали від Господа зцілення, розділення проявилось знову і не до честі юдеям, бо самарянин припав до ніг Іісусових і дякував Йому, а юдеї відходять від Нього, не сказавши Йому ні одного подячного слова!

Тлумачі Святого Письма знаходять причини невдячності зцілених юдеїв в їх крайній відданості обрядовому закону, по якому вони поспішили до Єрусалиму принести жертву за своє очищення, забувши про Господа, Який зцілив їх. Іншою причиною служило неправильне поняття юдеїв про очікуваного ними Месію, як земного царя, з-за чого вони не могли признати істинним Месією смиренного Іісуса Христа і, отже, віддати Йому належну честь і подяку. Нарешті, зцілені боялись, щоб юдейські старійшини і книжники не відлучили їх від синагоги за близькі відношення до Іісуса Христа і т.п. Від всього цього, говорять, був вільний самарянин, не зв’язаний юдейськими поняттями і страхами перед юдейськими старійшинами, і отже, міг діяти, як веліло його серце. Але які би не були поодинокі причини цього чорного поступку юдеїв, для нас, улюблені, важлива загальна причина, яка лежить в основі всіх інших, яка головним чином і їх зробила, і нас робить невдячними перед Богом, - це розпуста  серця і його запеклість з-за плотського і гріховного життя. 
Господь створив нас розумними для того, щоб ми пізнавали Його безкінечні доскональності, розуміли Його дії по відношенні до нас,  які завжди проникнуті добротою і любов’ю. А ми іноді і любові не відчуваємо, і безкінечної доброти не цінимо, і за благодіяння не уміємо дякувати! Спитаємо, чому Господь бажає бачити нас вдячними? Тому, що вдячність є прямою дорогою до спілкування з Богом. То ж будемо дякувати Богові за малий дар – і він виросте у наших руках, будемо дякувати за більший з більшою старанністю – і наша все зростаюча вдячність прикличе на нас нові благословення благодіянь Божих. Виявимося перед Богом  вдячними синами і дочками і не побачимо в Ньому страшного Судді і Карателя.

Ми більше привикли думати про Бога, як про Суддю і Карателя, ніж як про Отця і Благодійника; ми більше схильні плакати перед Ним і молити Його про помилування, ніж радуватись і дякувати Йому за благодіяння. Від чого це? Хіба Йому більш угодно являтись перед нами гнівним і страшним, ніж лагідним і милостивим? Ні! Він завжди хоче бути нам Отцем і Благодійником, а ми, нерідко, своєю невдячністю і упертістю заставляємо Його бути нашим Судією. Він хоче бачити в нас дітей вдячних і покірних,  а ми стаємо рабами, які бунтують і не слухають, або плачуть чи тремтять від страху покарання. А гріхи, - запитаємо ми? І гріхи очищаються вдячністю. 

В одному монастирі два брати впали в гріх і, одумавшись, просили настоятеля назначити їм єпитимії. Той наказав закрити їх в окремі келії для покаяння і давати їм тільки хліб і воду. Через деякий час їхні духовні отці одержали вістку, що грішники прощені. Вивели їх з келій і здивувались: один з них був худий тілом, блідий і стомлений, інший – свіжий і веселий лицем, тоді як обидва їли однакові харчі і обидва були у подвигові покаяння. Настоятель запитав першого: „Що ти робив у своєму ув’язненні?” – „Я все плакав про гріхи свої і від страху вічних мучень висох і знеміг ”. „А ти як проходив подвиг покаяння ” , - запитав іншого. „А я все дякував Богові за те, що Він не дав мені загинути у гріхові і, хвалячи Бога, веселився ”. 

Так як у щиросердечній і глибокій вдячності виражається багато прекрасних якостей людської душі, при яких духовні її сили пробуджуються, вона представляє велику запоруку вірності Богу. Зцілений самарянин забув все на світі і прийшов дякувати Спасителю; це значить, що він добре зрозумів величність милості, поданої Йому і величчя Богочоловіка Христа. Він прийшов у справжнє захоплення від свого раптового оздоровлення і цим показав чуйне серце, схильне до добрих вражень. Він хвалив і дякував Богу у своєму захопленні і цим виявив загальний благочестивий настрій свого духа, який завжди готовий звернутись до Бога. Він впав до ніг Спасителя і, виражаючи Йому свою подяку, не вставав з землі до тих пір, поки Сам Господь не звелів йому підвестися. Ми не знаємо, що він говорив Господу, але один його зовнішній стан уже дуже ясно свідчив за нього: „Ти воскресив мене, Учителю, Ти знайшов мене; я Твій, роби зі мною, що Тобі хочеться!” Такий стан духа показує повну віру, необхідну для спасіння. Це засвідчив перед всіма  і Сам Господь, коли сказав самарянину: Встань, іди; віра твоя спасла тебе ” (Лк. 17,19). Очевидно, в цих словах вміщується більше, ніж вказівка на одне зцілення від прокази. Зцілення одержали і юдеї, але Господь не похвалив їхньої віри, а корив за маловір’я. „Встань, - як би так говорив Господь, - іди з миром; віра твоя не тільки придбала зцілення твого тіла, але й душу твою наставила на дорогу спасіння і проведе тебе до спасіння!”

Заповідь піти до священиків, яка була дана прокаженим, і для нас має свій глибокий смисл. Проказа, яка вбиває наше внутрішнє життя, - це гріх, який діє в нас. Тому і нам необхідно йти і сповідувати свої гріхи священику з думкою про Господа, Який дарував священикам владу зв’язувати і розв’язувати, йти з благоговінням до цієї Богом дарованої влади і з послухом до настанов духовного отця. Послух заповіді Господній принесло зцілення десятьом прокаженим, а послух Божим постановам Святої Церкви Христової подасть зцілення тисячам духовно хворим від всіх видів і ступенів хвороб. Але самовільне і самочинне лікування хвороб, пов’язане з гордістю і самовпевненістю, не принесе користі.

З почуттям смирення піднімемо сердечний голос віри: „Ісусе Наставнику! помилуй нас ” (Лк. 17,13). Або як навчає нас Свята Церква: „Царю предвічний, Утішителю, Христе Істинний, очисти нас від всякої нечистоти, як очистив десять прокажених ”. Амінь.
Проповідь на неділю 29-у по П’ятидесятниці.
Сьогодні ми слухали таке євангельське читання: „Коли Іісус Христос входив в одне село, зустріли Його десять чоловік прокажених, які зупинились віддалеки і гучним голосом говорили: Іісусе Наставнику! помилуй нас. Побачивши їх, Він сказав їм: підіть, покажіться священикам. І коли вони йшли, очистилися. Один же з них, побачивши, що зцілився, повернувся, гучним голосом прославляючи Бога, і припав лицем до ніг Його, дякуючи Йому; і це був самарянин. Тоді Іісус сказав: чи не десять очистились? Де ж дев’ять? Чому вони не повернулись віддати хвалу Богові, тільки іноплемінник цей? І сказав йому: встань, іди; віра твоя спасла тебе ” (Лк. 17,12-19).

Проказа, якою хворіли ці люди є хворобою заразливою і переходить від однієї людини до іншої. Вона є образом гріху, а особливо гріху нечистоти і розпусти. Як проказа переходить від одної людини до іншої, так і гріх нечистоти і розпусти переходить від родичів до дітей, а у компаніях від одних до інших. А гріх цей має таку властивість, що він все більше і більше затягує людину, так що замість храму Святого Духа, людина стає вертепом злих діл: в ній зникає образ Божий, ослаблюються тілесні сили, притупляється розум і людина робиться нібито помішаною, стає тягарем для себе, для сім’ї і для громади. Така людина своєю силою без особливої допомоги Божої нічого не може зробити, щоб виправитись і в більшості випадків у такому страшному і жалюгідному стані помирає. Святий апостол Павло про таких грішників пише: „Невже не знаєте, що неправедники Царства Божого не успадкують? Не обманюйте себе: ні блудники, ні ідолослужителі, ні перелюбники ..., ні злодії ..., ні п’яниці, ні лихословці, ні хижаки – Царства Божого  не успадкують ” (1 Кор. 6,9-10). Якщо життя проходить у нечистоті і розпусті, і кінець життя ганебний, то хто з нас, не схоче оберегти себе, щоб бути чистими тілом і невинними душею? І якщо дійсно будемо до цього прагнути, то будемо мати спокійне сумління, дух вільний, будемо утіхою для родини і суспільства. Дух Святий буде нами керувати, а тому всі думки, бажання і слова і поступки наші будуть чистими, святими і угодними Богу. Яке може бути більше щастя, ніж так вірити Богу, так Йому служити у чистоті свого життя і так на Нього надіятись. І Сам Христос нас упевнює в цьому коли сказав, що „блаженні чисті серцем, бо вони Бога побачать ” (Мф. 5,8).

Прокажені „зупинились віддалеки і гучним голосом говорили: Іісусе Наставнику! помилуй нас ”. Чому прокажені зупинились і здалеку кричали про допомогу? Так повелівав закон Мойсеїв: щоб не заразити здорових. 
Так і ми будемо оберігатись від зарази гріховної. Особливо це стосується молодих людей: юнаків і дівчат, які ще не утвердились у добрі і благочестивому житті, і тому легко впадають у залежність від морально порчених людей. В цьому застерігає нас і св. апостол Павло, коли пише, що „лихе товариство, псує добрі звичаї ” (1 Кор. 15,33). Так, здебільше нездорове товариство веде до розпусти, алкоголізму і наркоманії. Ця гріховна проказа покриває своїми струпами все більшу частину здорової частини людського суспільства і руйнує його. У Святому Письмі і працях святих отців знаходимо строге осудження пороку п’янства, який розвиваючись непомітно, тягне за собою багато інших смертоносних гріхів. Дуже часто п’янство стає причиною розпаду сімей, приносить багато страждань як самим жертвам цього гріховного недуга, так і близьким людям, особливо дітям. Святитель Тихон Задонський свідчить, що „п’яна людина годна на всяке зло, іде на всякі спокуси ... П’янство робить свою жертву не здатною ні до якого діла ”.
Ще більш страшною є наркотична залежність. Ця пристрасть робить людину вкрай ранимою від дії темних і лукавих духів. З кожним днем ця страшна хвороба охоплює все більше людей і найбільше від неї страждає молодь, що привело до формування особливої „наркотичної ” псевдокультури, нав’язуючи відмінні стереотипи поведінки, по яких вживання смертоносного зілля стає в якості такого-собі „нормального ” і навіть необхідного атрибуту спілкування.

Основною причиною п’янства і наркоманії наших сучасників, як пишеться у сучасній постанові нашої Церкви – „є духовна спустошеність, втрата смислу життя, розмитість моральних орієнтирів. Наркоманія і алкоголізм стають проявами духовної хвороби не тільки окремої людини, але й всього суспільства. Це розплата за споживацьку ідеологію, за культ матеріального розкошування, за бездуховність і утрату справжніх ідеалів. З пастирським співчуттям відносячись до жертв п’янства і наркоманії, Церква пропонує їм духовну підтримку для подолання пороку”.2
Читаємо Євангеліє дальше. „Побачивши прокажених, Іісус сказав їм: підіть, покажіться священикам ”. Чому Христос Сам не очистив їх, а посилає до священиків? Бо Він прийшов не порушувати Закон, але виконати його. А в Законі було записано, що на випадок оздоровлення прокаженого, хворий мав показатись священикові, щоб той засвідчив його здоров’я і допустив до сім’ї. Так Христос поважав закони і вчить і нас не нехтувати ні Законом Божим, ні законом суспільним.
Посилає Господь прокажених до священиків, щоб і ми, вкриті гріховними струпами, спішили у храми Божі, особливі у дні постів, де б у таїнстві сповіді відкрили свій гріховний стан душі і одержали від Спасителя нашого через руки і благословення духовного пастиря відпущення і оправдання від своєї неправди і духовної прокази, і змогли б приступити до Трапези Господньої.

„І коли  прокажені  йшли,  то  очистились ”, - написано в Євангелії.  Бачимо, яка сила Божа. Вона діє всюди і не обмежується ні часом, ні простором. Іісус Христос, Який тут у нас, такий Він за тисячі кілометрів, такий Він на Небі, такий і на землі, і на кожному місці влада Його (Пс. 144,13). Святий псалмоспівець пише: „Куди піду я від Духа Твого і від Лиця Твого куди втечу? Зійду на небо – Ти там перебуваєш, піду під землю – і там Ти. Чи візьму крила у ранньої зорі і переселюся на самий край моря, і там рука Твоя поведе мене і правиця Твоя держатиме мене ” (Пс. 138,7-10).

Господь допомагає всім і всюди, бо бачимо, що не тільки своїх одноплемінників – євреїв, але й самарянина, який був поміж ними зцілив від тяжкого недуга. З того будемо вчитися кожному подавати допомогу, хто має в ній потребу і не дивитись на те, якого він звання, якої віри чи якого роду.

Прокажені не допитувались чому Він їх не зцілив, а послав до священиків. Вони були слухняними. Будемо і ми слухатись Свого Господа і Спасителя і брати до уваги кожне Його Божественне слово, яке записане у святім Євангелії, або подається через святих отців Церкви і духовних пастирів.
„Один же з них, - мовиться дальше у Євангелії, - побачивши, що зцілився, повернувся, гучним голосом прославляючи Бога, і припав лицем до ніг Його, дякуючи Йому: і це був самарянин ”.

Самарянин являється для нас образом вдячності. Вдячність самарянина полягала в тому, що він відчув себе здоровим. Так і наша вдячність повинна полягати у пізнанні добродійства, яке ми одержуємо від Бога. Правдиво вдячний Богу той, хто відганяє від свого серця гордість і зарозумілість, і не приписує собі нічого, але все що має доброго завдячує милосердю Божому.
Всі річки течуть і впадають у море, проте море не переповнюється і не виступає з берегів, але повертається джерелами, з яких починаються річки і знову течуть до моря. Так і все добре, що спливає на нас з неба, повинно подякою назад повертатись до неба, щоб Господь Бог ще щедріше і рясніше знову посилав нам з неба Свої дари.

Наша вдячність була би постійною, якщо би ми завжди пам’ятали, що все, що ми маємо доброго від природи – це ми одержали від Отця і Сина і Святого Духа сприянням Божої Матері, святого Ангела-Хранителя та святих угодників Божих, а також стараннями своїх родичів, вчителів і всіх добрих людей.

Будемо пам’ятати слова св. апостола Павла, який вчить нас: „Завжди радійте, безперестанно моліться, за все дякуйте, бо така про вас воля Божа у Христі Іісусі ” (1 Сол. 5,16-18).

„Тоді Іісус сказав: чи не десять очистились? Де ж дев’ять? Чому вони не повернулись віддати хвалу Богові, тільки іноплемінник цей?”
Чому питається Христос: „де ж дев’ять?” А тому, щоб показати, яка Йому ненависна невдячність, бо все Господь терпів, але цього не міг стерпіти!

 Що ж, подивимось на теперішні відносини. У таїнстві Покаяння  віруючі одержують відпущення і прощення по милості Божій. Чи багато-хто після цього дякує Вседержителю Богу за таку велику Його ласку? Ми причащаємось святих Христових Тайн і чи розуміємо велич і спасительність цього таїнства і чи всі спішимо піднести слова подяки Всемилостивому Спасу і Владиці?
Ми кожен день по декілька раз їмо і п’ємо. Чи подумали: звідки цей дар приходить і чи подякували Господу Богу за все це? Ми живемо серед подібних собі, одержуємо все потрібне для життя. Але чи не забули ми, скільки це коштує праці, скільки турбот і недоспаних ночей? Треба про все це пам’ятати і щиро дякувати всім за всі дари, одержані нами.

Христос сказав подячному самарянину: „Встань, іди; віра твоя спасла тебе ”.

Бачимо, що Христос приписує зцілення самарянина не Своїй силі, але вірі зціленого. Так вшановує Господь Бог кожного, хто шанує Його. Так вчить нас Господь ухилятися від похвали людей, але не забувати похвалити все, що ми бачимо доброго у ближніх, бо вдячність веде тільки до звеличення людини.

То ж приступимо і всі ми до нашого Спасителя, бо і в нас є гріховна проказа, яка потребує очищення і зцілення. Разом з прокаженими звернемось до Господа нашого з такою молитвою: „Іісусе Наставнику! Умилосердься над нами! Зціли нашу гріховну проказу. Дай нам тіло не скверне, серце чисте, розум бадьорий, розсудливість непомильну. Дай натхнення Духа Святого, щоб ми здобули правдиве розуміння у Христі Твоїм, Якому належить слава, честь і поклоніння у Отці зі Святим Духом нині і повсякчас і навіки вічні. Амінь ”.  
Проповідь на неділю 29-у по П’ятидесятниці.3
У сьогоднішньому євангельському читанні мова йде про зцілення десяти прокажених, з яких тільки один повернувся до Іісуса Христа, поклонився Йому в ноги і у сльозах дякував Своєму Благодійнику. При цьому необхідно зауважити, що цим зціленим був самарянин, з яким юдеї не спілкувались. 

З євангельської розповіді прекрасно видно, як важко було Іісусу Христу переживати невдячність юдеїв і Він тихо, і лагідно запитав: „Чи не десять очистились?де ж дев’ять? чому вони не повернулись віддати хвалу Богові, тільки іноплемінник цей?”. І після звернувся до нього і сказав: „Встань, іди, віра твоя спасла тебе ” (Лк. 17,17-19). Ти не тільки став тілесно зрячим, сказав Йому Христос, але й одержав вічне спасіння. 

Як ми, люди нинішнього часу, відносимось до тих, хто у важкий момент допоміг нам ділом або слово? Хоч почуття вдячності глибоко закладено у наше серце, хоч всі признають, що невдячність є самим чорним пороком, проте  як свідчить життєвий досвід, невдячність і особливо невдячність Богу – надто розповсюджене явище. Якщо у древності, як ми читаємо у сьогоднішньому Євангелії, вдячним  виявився тільки один з десяти людей, то в наш час важко знайти хоч одного вдячного з тисячі людей. Думається, що це одна з самих тяжких ран нашої дійсності. За що ж так невдячні і за що ображають люди свого Господа, Який за всіх пролив на хресті Свою Кров і віддав Тіло Своє для нашого спасіння?

Ще у древності св. пророк Єремія говорив про невдячність своїх одноплемінників, які казали Господу, що Він і закон Його їм непотрібний і дякувати Йому вони не будуть, і грозили самі влаштувати своє життя як їм заманеться (Єр. 2,31). І пророк Ісайя писав: „Господь говорить: … віл знає господаря свого, а осел – ясла пана свого, а Ізраїль нічого не знає, народ Мій не розуміє ” (Іс. 1,2-3). Далі: „Шакали і страуси …, дикий звір буде Мене прославляти, бо Я дам воду в пустині і на безлюддях – ріки … А народ той, що Я утворив для Себе … не взивав до Мене; не побивався … за Мною, …не виявляв Мені пошани ” (Іс. 43,20-23).

Отже для нашого повчання і для нашого глибокого стиду, Сам Господь устами пророка приводить у приклад вола з ослом, які знають свого господаря, приводить теж шакала з страусом, які вдячні за то, що Бог у пустині дає їм воду і їду. 

У посланні до Тимофія св. ап. Павло пише, що по мірі приближення часу Страшного Суду все більше і більше будуть руйнуватися засади моралі і доброчинства. „Знай же, - пише апостол, - що в останні дні настануть тяжі часи. Бо люди будуть самолюбні, сріблолюбні, горді, зневажливі, лихослівні, батькам непокірні, невдячні, нечесні, недружелюбні, не примирні, наклепники, жорстокі, не люблячі добра, зрадники, зухвалі, більше розкошолюбні, ніж боголюбиві ” (2 Тим. 3,1-4). 
Звідкіля у людях виникла така невдячність, де її коріння, що живить її? Подумаймо хто вдячний, а хто ні.  Хіба не знаємо, що всякий убогий, хворий, той що нічого не має, беззахисний і безпомічний низько кланяється і дякує навіть за мале подаяння, яке їм дадуть? Вони завжди вдячні, бо у своїх стражданнях проявили смирення, а корінь вдячності виявляється якраз у смиренні. 
А хто ж невдячний? Як показує життя, невдячними у більшості являються люди багаті і владні.  Високе положення у суспільстві  налаштовує їх думати, що вони вищі від усіх, а тому всі інші повинні їм служити. У такому разі всяке благодіяння, яке їм роблять, вони приймають як належне. Ось якраз такі горді і зарозумілі страждають тяжким гріхом невдячності. Більше того, з-за того, що позбавили себе смирення, вони вважають, що повинні мати більше всіх і стояти вище всіх. Яка тут може йти мова про вдячність?

Про це так говорить святитель Василій Великий: „Нині багато-хто з людей, впадає у тяжкий порок, коли не шанують того, що мають, а шукають того, чого не мають. Бо коли вони не думають про тих, хто нижче них, то не виявляють подяки Богу за те, що мають. І, навпаки, при порівнянні з тими, хто вище їх, вони смуткують і сильно нарікають, нібито втратили всю свою власність. Раб обурюється, що він не на волі, вихований на свободі – що він не високого походження; знатний родом жаліється, що не дуже багатий, багатий ремствує і печалиться, що він не правитель міста і народу, військовий – що він не цар; а цар не може заспокоїтись, що не володіє всім світом, і що є ще десь народи, які не підвладні йому. З усього цього виходить, що Бога ніхто не згадує  і Бог ніколи не одержує самої найменшої  подяки ”.
Ось де коріння невдячності – у людській ненаситності. А хіба ми мало одержуємо від Бога? Звичайно, більше, ніж ті тварини, які живуть у пустині! Нас Бог нагородив розумом і совістю, яких не мають тварини; дав нам Свій закон, який показує дорогу життя. Для нас ростуть різноманітні земні плоди, земля дає всі потрібні нам злаки. У всьому нам Бог сприяє, у всьому помагає. На нас світить сонце, наші поля зрошують ранні і пізні дощі незалежно чи добрі ми, чи злі. Але незрівнянно важливіше те, що Бог не пожалів послати нам на землю  Сина Свого Єдинородного, Якого  жорстокі і невдячні люди гнали і ганьбили і вкінці розіп’яли на Хресті. А людям все мало! Вони не перестають нарікати! Яке ще страшніше окаянство можна собі уявити!
Ще древній мудрець, Іісус син Сирахів, написав: „Все прийми, що тебе  спіткає, і стерпи, коли будеш приниженим ” (Сир. 2,4). Всі наші скорботи і жалощі посилаються нам від Бога для нашого спасіння, ними Він веде нас до блага, а від нас очікує, щоб все, що посилається від Нього ми приймали не тільки покірливо, але й з подякою. Навіть коли Бог відбирає у нас наших ближніх – і тоді ми повинні смиренно схилити свої голови перед Його волею, яка завжди блага і спасительна, і за все, навіть саме тяжке і нам неприємне дякувати. 
Будемо знати і пам’ятати, що вдячність Богу, яка посилається через нашу молитву разом з покаянням, глибоко і у самому корені змінює і зцілює наше серце. Якщо ми будемо зажди вдячними, якщо завжди будемо сповідувати свої гріхи, то наше духовне око буде поступово просвітлюватися, і ми навчимось слідкувати за собою, через що одержимо спосібність помічати у своєму серці то, чого не бачать люди морально розбещені і душевні. Повне очищення свого серця і постійна вдячність Господу принесе нам божественну благодать, яка немічне лікує і оскуділе наповняє. 
Ось чому св. ап. Павло, звертаючись до колосянів, пише: „Все, що ви робите, словом чи ділом, усе робіть в ім’я Господа Іісуса Христа, дякуючи через Нього Богові і Отцеві ” (Кол. 3,17).

Тому будемо завжди вдячними, будемо пам’ятати слова пророка Давида з Псалтирі: „Чим віддячу я Господеві за все, що Він дав мені?” (Пс. 115,7). Хай ці слова вогненними буквами будуть накреслені на наших серцях, щоб завжди повторювати: „Чим  віддячу я Господеві за все, що Він дав мені?” Йому ж слава, честь і поклоніння нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.  
Проповідь на неділю праотців, 
перед Різдвом Христовим.

Йдучи назустріч Різдву Христовому, нам необхідно порозуміти для чого відбулось це Різдво і що воно дало для нас, людей і для нашого спасіння. 

Почнемо з того, що на протязі сорока днів Церква готовить нас до зустрічі з Богомладенцем Христом. За цей час ми повинні були відмовитись від своїх гріхів і на сповіді засвідчити про осудження своїх необачних вчинків. Але запитаємо, чи приведе нас це відречення до оправдання? Ні, не приведе, якщо ми на місце нашої неправди  не поставимо добра. Коли ми після сповіді одержали прощення гріхів, наша душа стала подібна до чистого аркуша паперу, подібна до незасіяного поля, подібна до дерева без листя і без плодів. Так ось у такому виді людина все ще не оправдалась перед Богом, бо Правда Божа вимагає, щоб наше життя було наповнене добрими ділами.

Запитаємо, чи може людина зробити це сама? Уявімо собі, що після сповіді ми перестали грішити і почали робити тільки добре. Але щоб ми не робили, то будемо робити тільки те, що зобов’язані робити і тому такі діла не будуть мати спасаючої дії. То як тоді бути?

Щоб вийти з цього непростого стану, ми повинні звернутись до правди і святості, які знаходяться за межами нашого земного досвіду і там, так би мовити, запозичити цієї святості і правди, і засвоїти їх, щоб сама Правда Божа признала їх нашими і особистими.

Таке засвоєння стало можливим тільки після втілення Сина Божого – Господа Іісуса Христа. Святий апостол Павло у посланні до галатів пише: „Коли ж настала повнота часу, послав Бог Сина Свого (Єдинородного), Котрий народився від жони, був під законом, щоб відпустити підзаконних, щоб нам прийняти всиновлення ” (4,4-5). „Тут апостол Павло, - як говорить св. Іоанн Златоуст, - приводить дві причини і дві благі дії втілення: визволення від зла і дарування благ, чого ніхто інший не міг зробити крім одного Бога. Які ж це були блага? Звільнення від прокляття закону і всиновлення: щоб відпустити підзаконних, - пише апостол, - і щоб нам прийняти всиновлення, показуючи цим, що нам це всиновлення належало”.1  

Дальше, Христос прийшов на Землю, щоб „виконати всяку правду” (Мф. 3,15) і „упокорив Себе, був слухняним аж до смерті, і смерті хресної” (Фил. 2,8). І все це перетерпів не з-за Себе, а для того, щоб кожен віруючий у Нього надолужив нестачу праведності у своєму житті праведністю втіленого Сина Божого. Св. апостол Павло пише до Римлянів: „Як злочином одного – всім людям осудження, так правдою одного – всім людям виправдання до життя. Бо як через непослух одного чоловіка багато людей стануть грішними, так і послухом одного багато стануть праведними” (5, 18-19). „Не став би Він Людиною, - говорить св. Афанасій Великий, - якщо б потреба самих людей не стала тому причиною”.2
Тож з цього дізнаємося, що оправдання кожної людини, кожного з нас, не могло б бути влаштоване інакше, як силою і дією втіленого Бога. 

Господь наш Іісус Христос у Святому Писанні Нового Завіту іменується новим Адамом. Він, як про це Сам говорив: „від початку Сущий ” (Ін. 8,23), Він „Господь з неба ” (1Кор. 15,47), в Ньому „вічне життя, яке було в Отця і явилося нам ” (І Ін. 1,2), Він „хліб Божий ..., який сходить з небес і дає життя світові ... і хто приходить до Нього - не відчуватиме голоду, і хто вірує в Нього, ніколи не матиме спраги ” (Ін. 6,33;35). Він з неба, але має і інше життя, але не від Ангелів, а від родоводу Авраамового (Євр. 2,16). І від цього життя, від повноти цього життя ми, люди, теж одержуємо життя і всі, таким чином, складаємо одне тіло, Головою якого є Христос, Який годує і гріє це тіло (Єф. 5,23), воно вже не саме по собі живе, але живе в ньому Христос (Гал. 2,20). Отож справедливо те, що „як в Адамі всі вмирають, так і в Христі всі оживуть ” (1 Кор. 15,22-23).

Зустрічаючи Різдво Христове, ми одержали чіткі і ясні дороговкази до життя вічного і блаженного, і разом з тим одержали застереження Святої Церкви від туманних обіцянок деяких в ім’я людства. „Глядіть, браття, - попереджує нас св. ап. Павло, - щоб хто не звабив вас філософією й пустою оманою, за переказом людським, за стихіями світу, а не за Христом ”( Кол. 2,8). Адже що ми одержали від Адама, як представника людства? Одержали у спадок все у пошкодженому, ненадійному і грішному стані. А що ми одержали з приходом Христа? Одержали реальну можливість вернутись до істинного життя через спілкування з Господом нашим Іісусом Христом. Св. ап. Павло, розмірковуючи над цим наголошує, що „який земний, такі й земні; і який небесний, такі й небесні ” (1 Кор. 15,48). Тобто тільки той, хто вступив у спілкування з Господом одержить обновлене, правдиве життя. Як виноградні вітки тільки тоді живі, коли вони на лозі, а коли ні, то умирають і засихають, так і люди – тільки тоді живі, коли будуть разом з Христом і у Христі. Людство без Христа – суха, безжиттєва вітка, як би за ним не доглядали.

Отож немає іншого спасіння, як тільки у Христі Іісусі Богочоловікові. В Його смерті – наша вина, в Його Правді – наше оправдання, в Його Житті – наше істинне життя. Він наша праведність, освячення і відкуплення (1 Кор. 1,30). Ним ми обмилися, освятилися і виправдалися (1 Кор. 6,11). В Ньому „живе уся повнота Божества тілесно ” (Кол. 2,9). І через Нього всі ми можемо мати притаманну нам і Богом благословенну повноту (Кол. 2,10). То хай буде благословенний Бог, Який благословив нас усяким благословенням духовним у Христі Іісусі, Господі нашім, Якому слава з Предвічним Отцем і Всесвятим і Животворящим Духом нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь.
Проповідь на неділю отців, 

перед Різдвом Христовим.

З сьогоднішнього Євангелія, яке розповідає про народження Господа нашого Іісуса Христа від Пресвятої Богородиці і про родовід Його від Авраама і Давида, ми навчаємось славити Іісуса як Богочоловіка. І дійсно, як Бог і як Чоловік явився на землі Господь Іісус Христос. Явився Він Чоловіком, оскільки родився від матері, як Чоловік терпів прикрості, сумував, плакав, піддавався переслідуванням, був мучений, розіп’ятий і, нарешті, помер і як Чоловік був похований. Але одночасно у Своєму пречистому і пресвятому житті, і в Своєму божественному і спасительному вченні Він явився на землі досконалішою Істотою, дійсним Богом і Спасителем людського роду, доказавши Своїми божественними ділами і словами, що Той, Кого Він Сам назвав Сином Людським – був справедливим Сином Всевишнього.

Отже народження на землі Іісуса Христа, яке ми незабаром будемо святкувати, хай наповнить наші серця радістю і подякою, бо наш Небесний Отець по безкінечній Своїй доброті відкрив людському роду через посланого на землю Іісуса єдиний шлях до спасіння, який одночасно веде і до земного благополуччя.

Без спасительного християнського вчення нам неможливо стати щасливими. Скільки  багатства б не придбали ми на землі, якою би славою не оточили себе, якою би силою не володіли, які б знання не мали, все одно залишимось самолюбцями, користолюбцями і сумно закінчимо своє життя, якщо не будемо жити по-християнськи, якщо нас не буде зігрівати християнська віра, укріпляти християнська надія і оживляти християнська любов.

 Як самий міцний корабель гине, якщо він носиться по хвилях без руля; як високе дерево, яке не маючи глибокого коріння сохне і нарешті падає, як сама красива будівля без основи хилиться і вкінці-кінців руйнується, так само гине і людина, якщо вона не буде опиратись на християнські заповіді, якщо не буде підпорядковувати своє життя євангельським чеснотам.

        Якщо якась людина, чи багато людей приберуть до рук всі багатства і блага землі, але коли їм буде бракувати належного виховання, якщо вони будуть страждати відсутністю моралі, якщо вони будуть керуватись нечестям, самолюбством, користолюбством, любов’ю до розкоші, лінивством і властолюбством, а не християнською любов’ю і християнськими чеснотами, то все пропаде марно.

Отже якщо людина може спастись тільки тоді, коли стане на шлях божественних заповідей, заповідей Євангелія Господа Іісуса Христа, то справедливо ми називаємо Богочоловіка – Спасителем нашим і з повною радістю і подякою святкуємо кожного року Його явлення на Землі. Тому від усієї душі і від всього серця будемо просити божественної благодаті, яка б допомогла нам пройти поприще земного життя і досягнути вічних благ у Христі Іісусі, Господі нашому. Амінь.
Проповідь на неділю отців, 

перед Різдвом Христовим.

Закінчуються останні дні різдвяного посту і вже зовсім незабаром ми будемо урочисто присутніми на святковому богослужінні. Весь піст Свята Церква готовила нас до зустрічі Різдва Христового. Багато з нас знайшли у собі сили і час додержати цей піст, а також поговіти, приступити до святої Сповіді і Причастя і цим приготовити себе до радісної зустрічі цього великого свята. 

Проте ні для кого з нас не закрита радість цього великого свята, бо і в останні години різдвяного посту можна зробити багато дечого доброго і цим відродитися духовно.

Сьогоднішнє євангельське читання приводить нам родовід нашого Спасителя по Його людській лінії, оскільки Спаситель був не тільки Богом, але й Людиною, не тільки Сином Божим, але й Сином Людським. У Євангелії від Матфея, яке читається сьогодні, приводиться родовід Іісуса Христа по лінії праведного Йосифа, а в Євангелії від Луки, цей родовід ведеться по лінії Богоматері, Пречистої, Преблагословенної Діви Марії. Родовід Діви Марії починається від Адама, а родовід праведного Йосифа – від Авраама. Для чого приводяться ці родовідні таблиці?

Вони приводяться для того, щоб показати, що Христос по людству мав довгий ряд предків або родів. Таких родів у євангеліста Матфея налічується 42. Отже Христос має у єврейському народі глибокий родовідний корінь і не є випадковим явищем у людській історії. Треба прямо сказати, що вся багатовікова старозавітна історія готувала людей до зустрічі з Христом як Свого Месії і Свого Спасителя. Вже першій людині на Землі – Адаму, були дані перші обітниці про пришестя у світ Спасителя. Ці обітниці потім були повторені багатьом старозавітним праведникам – праотцям, патріархам і пророкам. Ми чули з сьогоднішнього Євангелія: „Авраам родив Ісаака; Ісаак родив Якова; Яків родив Іуду та братів його; Іуда родив Фареса ...” (Мф.1,1-3) і т.д. До цих праотців відноситься теж пророк і цар Давид, з роду якого очікувався Месія-Христос і до роду якого відносились праведний Йосиф та Пресвята Діва Марія.

І  минулої неділі, яка називалась неділею Праотців, Свята Церква закликала нас прославляти всіх цих старозавітних праведників. Крім патріархів, до цих праотців належать і пророки: Ілія, Єлісей, Ісайя, Єзекеїль, Даниїл, Єремія і всі інші пророки включаючи Іоанна Хрестителя. Святі праотці зберігали у своєму серці віру у прийдешнього Месію і допомагали єврейському народу донести цю віру до часу народження Сина Божого.

Нинішнього дня, у неділю святих Отець, Свята Церква знову вшановує старозавітних праведників і особливо тих, які були прямими предками Христа по тілу.

Святі старозавітні праотці і пророки мали тверду віру у прийдешнього Христа і цією вірою жили і спасались. А ми зараз діти Христової Церкви живемо і спасаємось вірою у Господа, Який уже прийшов, постраждав за нас і воскрес. Ми віруємо в те, що народжений від Діви Марії Христос є дійсно Спаситель світу, що Він завжди був і є нашою Правдою, нашим Життям і Дорогою до нашого спасіння.

Наша християнська віри започаткована з дня Різдва Христового. У віфлеємських яслах, у печері народився Спаситель світу. Звідси, з цього місця, з цього часу походить наша віра в Нього. Першими увірували віфлеємські пастухи, яких ангели привели у цю печеру і сповістили їм благу вістку: „Слава у вишніх Богові і на землі мир, в людях благовоління!” (Лк. 2,14).

Цій вірі у народженого Христа навчила східних мудреців-волхвів віфлеємська зірка і вони, як і віфлеємські пастухи прийшли, побачили Богомладенця Христа і поклонились Йому. З тих пір  воістину „Світло принесло пізнання цілому світові ”. З тих пір Світло Христове просвітлює, відроджує і спасає всіх, хто прагне спасіння.

Смисл свята Різдва Христового, улюблені, полягає у нашому духовному відродженні. Христос народжується для кожного з нас і в кожному з нас. „Христос з небес, - співає свята Церква, – зустрічайте Його. Христос на землі – піднесіться до Нього. Співайте, прославляйте Його ”.

Небагато часу залишились до свята Різдва Христового. То ж поспішімо приготовити Йому віфлеємські ясла у своїх серцях. Подібно волхвам, будемо готовити Йому свої дари: свою віру, свою любов, свою надію на Нього – велику радість оновленого, відродженого духа. Амінь.  
Проповідь на неділю отців, 

перед Різдвом Христовим. 1
Сьогоднішнє літургійне євангельське читання починається словами: „Родовід Іісуса Христа, Сина Давидового, Сина Аврамового” (Мф. 1,1). Зупинимось на цих словах і зробимо їх предметом нашої бесіди.
Про що вони говорять нам? Про те, що Син Божий, Єдинородний, Єдиносущний, Співбезначальний Богу Отцю, Всеблагий, Всемогутній, іпостасна Премудрість Божа, яка влаштувала світ і все, що у світі, Сам Вседержитель, Який утримує все видиме і невидиме творіння, сприйняв людське єство і вступив у спорідненість з людьми, які були створені Ним по Своєму образу і подобі, але які згрішили з-за зухвалої непослушності і які з-за чисельних злочинів розтлились.

Син Божий став людиною, став Сином людським у всьому подібний  нам окрім гріха, але не переставав бути Богом безначальним і всемогутнім. Яка доброта, яке милосердя, яка крайня поблажливість, яка добровільна убогість! Прийнявши наше збіднене  гріхами єство, Він і народжується у бідності від бідної, хоч царського роду і Пречистої Діви, у бідному вертепі.

Отже, людино! Пробудись від свого гріховного сну і розміркуй, що значить це дивне про тебе піклування, що це за дивне збіднення Сина Божого заради тебе і відгукнись на голос Божий, сповнений до тебе любов’ю і милосердям. Що це за голос? Він говорить до грішника: „Я прийшов знайти і спасти тебе загиблого ” (Мф. 18,11). Тож покайся, виправ дороги свого серця, зміни свою поведінку, відновись, відклади гріховну старість, полюби правду і зненавидь беззаконня, бо для Сина Божого рідні тільки ті, хто виконує Його заповіді. Тільки заклич Його від усієї душі і Я, говорить Господь, у всьому допоможу тобі, бо в Церкві Моїй Я поклав всі засоби для твого спасіння. Скористуйся ними зі всією старанністю і тоді легко спасешся.
Пам’ятай, людино-християнине, свою спорідненістю з Сином Божим, Який втілився нашого ради спасіння і з усієї сили старайся триматись свого звання до якого ти покликаний. Втікай від гріху у всіх його видах, протився йому, як вірний воїн Христовий, ревнуй про святість свого життя. Адже хто грішить і не кається всім серцем – той у спорідненості з дияволом-людиновбивцем. Таких людей св. Предтеча Христовий Іоанн називав не інакше, як „поріддя єхиднове ” (Мф. 3,7), а  Господь Іісус Христос говорить про юдеїв: „Ваш отець є диявол; і ви хочете виконувати похоті отця вашого ” (Ін. 8,44).

Бог хай визволить всіх нас від  такого жахливого споріднення з гріхом і його винуватцем. Отож, скільки не згрішиш, негайно покайся таємно перед Богом, розірви союз з дияволом і з’єднайся з Богом у сприятливий час перед своїм духовним отцем. Амінь. 
Проповідь на неділю отців, 

перед Різдвом Христовим.2
Свята Церква безпосередньо перед Різдвом Христовим святкує дві особливі неділі, які називаються неділею праотців і неділею отців.  Сьогодні з Євангелія читається книга родоводу Іісуса Христа і цим показується історичні коріння походження християнства. І коли ми святкуємо це, коли згадуємо наше походження, нашу історію від створення Богом людини, від появлення перших людей на Землі, то цим ми стверджуємо принцип батьківства, як принцип і закон нормального розвитку роду людського. 

Що собою значить принцип батьківства? Це значить, що рід людський  на протязі багатьох століть і тисячоліть своєї історії існування на землі переходить від одного покоління до іншого і все, що людство досягло, все, що людство тепер може вважати своїм досягненням – це не є наше досягнення, хоч там і є якась наша доля – все це побудоване на органічному розвитку минулого, побудоване на праці, на поті, на крові, на думці, на кращих почуттях, на кращих ідеях, устремліннях і досягненнях незліченної кількості попередніх поколінь. 
І ось Церква стверджує це органічне, міцне сплетіння всієї історії людства від першої людини і до останньої, поки не явиться Господь Іісус Христос у Своїй славі, щоб закликати весь рід людський на Страшний Суд, коли явиться нове небо і нова земля в яких житиме правда Божа (2 Пет. 3,13). У цьому якраз смисл святкування цих двох неділь.
І ось, коли ми сьогодні згадуємо святих отців, великих наших попередників, ми не повинні думати, що це там, тисячі років тому були святі, поважні, шановані і великі отці, а зараз нібито такого нічого немає. Така думка буде помилковою. Отці, які були в історії, які указували людству дорогу, були і будуть. Це праотці від Адама до Авраама, які самі шукали Бога, створювали свої особисті релігії, часто далекі від істини, релігії ідолопоклонницькі, але у яких були проблиски чесного пошуку Бога. 
Дальше, це отці від Авраама до Мойсея і від Мойсея до Іісуса Христа, які жили у часи Старого Заповіту, у період Богом одкровенної Мойсеєвої релігії і мали своє поклоніння, і своє служіння. Дальше, це апостоли і їх наступники,  це перші покоління християн, які стверджували і розповсюджували благу вістку про істину, про спасіння Христове по всій землі. Це, нарешті, святителі, наші отці і учителі, які будували Церкву Божу з її богослов’ям, з її чудесним літургічним життям, з її благодатним, духовним життям, з її релігійною філософією, з її основами канонічного устрою. 

Але Церква жила, історія рухалася і великі досягнення отців Церкви продовжувались іншими, хоч ми їх перестали називати отцями. Візьмемо, наприклад, 11-19 століття нашої церковної історії. Це був небувалий у світі розквіт богословської думки, це був період будівництва прекрасних храмів, яким до цих пір збагачується і захоплюється людство. Вони теж наші отці. Багато з них: ієрархів, богословів і мирян Церква вже зачислила до лику святих. 

І, нарешті, коли у 20 ст. Церква зазнала страшних гонінь від богоборчої влади, хіба ті  чисельні сповідання Христа, ті стояння за Його святу істину, хіба не є самою високою формою свідчення отців? Хіба ці люди, які своїм життям і смертю свідчили про Христа у 20-ті, 30-ті, 40-ві, 50-ті, 60-ті і подальші роки, хіба ці люди не являються істинними отцями не тільки нашої Церкви а, взагалі, Христової Церкви у всьому світі? І наша Церква уже назвала сотні і сотні імен цих отців і сповідників, які жили і постраждали зовсім недавно. І такі імена будуть появлятися і в майбутньому. 

Ось, дорогі, це і є смисл того, що ми називаємо неділею отців. Святкуючи цю неділю, ми починаємо нею Новий рік благості Божої. То ж подивимось на самих себе, подивимось, у якій мірі ми причетні цьому, у якій мірі ми являємось свідками Христової істини, в якій степені ми достойні християнського звання, достойні бути сповідниками Христа. Подивимось на себе і покаємось у всьому, у чому ми недостойні, в чому грішні, в чому скверні, в чому ми являємось перепоною для нашого свідчення про Христа. І випросимо у святих отців, великих святих наших предків сили, мудрості стати достойними їх святого життя   благодаттю і чоловіколюбством Господа і Бога, і Спасителя нашого Іісуса Христа, Якому належить слава, держава, честь і поклоніння з Безначальним Його Отцем і Животворящим Духом, нині і повсякчас, і на віки вічні. Амінь. 
Проповідь на неділю перед Богоявленням.

Сьогоднішня неділя зветься неділею перед Просвітленням, чи неділею перед Богоявлінням. Наступна неділя буде називалась неділею після Просвітлення чи неділею після Богоявління. Посередині їх святкується Хрещення Господнє. Головною темою цих трьох урочистих днів являється хрещення.

 Св. ап. Павло, розмірковуючи про святе Таїнство Хрещення, порівнює його потаємну силу зі смертю і Воскресінням Господнім. Коли ми занурюємось у хрещенську купіль, то помираємо для тілесного, гріховного життя, а виходячи з купелі – воскресаємо для життя духовного, святого і богоугодного. „Невже не знаєте, - пише апостол, - що всі ми, що хрестилися в Христа Іісуса, у смерть Його хрестилися? Отже, ми погреблися з Ним хрещенням у смерть, щоб, як Христос воскрес з мертвих славою Отця, так і нам ходити в оновленому житті ... Давній наш чоловік був розп’ятий з Ним, щоб знищене було тіло гріховне, щоб нам не бути вже рабами гріха” (Рим. 6, 3-4;6).

Ось так діє в людині хрещенська благодать: вона внутрішньо преображає людину, що проявляється у формуванні особливого, благодатно-міцного морального характеру.

Щоб це зрозуміти краще, пояснимо деякими думками. Господь створив людину за образом і за подобою Своєю, і наділив її такими властивостями, які б дали їй можливість безперешкодно виконувати волю Свого Творця. Це були чиста і непорочна совість, і свобода, за якими людина могла б діяти по своїй добрій волі і за своїм розсудом. Для того, щоб людина могла добре керувати своєю свободою, Господь вклав у неї ще й почуття страху перед Ним, чи почуття залежності від Бога. Перелічені якості з’єднувались в одне ціле і створювали єдину духовно-моральну особу, життя якої було направлене на неухильне виконання волі Творця і спілкування з Джерелом свого життя – Богом.

Цей внутрішній порядок духовного життя людини був зруйнований через її відпадіння і тому припинився зв’язок між Богом і людиною: почуття залежності від Бога завмерло чи ослабло, свобода вийшла за межі підпорядкованості Своєму Творцю, а совість перестала тлумачити волю Божу, або ж тлумачила її неправдиво. 

Для того, щоб відновити втрачені зв’язки з Богом, необхідно було налагодити первісні духовні сили людини і привести їх у належний порядок. Ось це і робиться у Таїнстві святого Хрещення після того, як провести відповідну попередню до нього підготовку.

Пояснимо це на прикладі. Святий ап. Петро проповідує у день П’ятидесятниці і  після слухачі запитують: „що нам робити,  мужі браття? Петро ж сказав їм: покайтесь, і нехай хреститься кожен з вас в ім’я Іісуса Христа на відпущення гріхів; і приймете дар Святого Духа ” (Діян. 2, 37-38). Що сталося? Проповідь слова Божого просвітила совість і коли вона воскресла, то відчула свою залежність від Бога, іншими словами, для неї відкрились двері покаяння. А покаятись означає нездоланну рішучість залишити богопротивні діла, припинити війну з Богом, і знову одержати первісну свободу для виконання волі Божої. Але при цьому людина відчувала своє моральне безсилля і для того, щоб зцілити це безсилля, їй подається благодать Святого Духа, як опора моральної міцності і віра у Господа Іісуса Христа, як запорука до умиротворення совісті і з’єднання з Богом.

При такому новому і благодатному влаштуванні всі сили духовного  життя, які розпалися при падінні знову приводяться до первісного стану. Почуття залежності від Бога воскрешається покаянням, совість просвітлюється словом Божим, свобода укріпляється благодаттю, спілкування з Богом відновлюється через віру у Господа Іісуса Христа, Який є єдиний „Посередник між Богом і людьми ” (1 Тим. 2,5).  

Залишається тільки об’єднати все воєдино, зібрати, як промені в один фокус. Це і відбувається у купелі Хрещення, яке є якби благодатним горнилом, звідки людина виходить  новим творінням у Христі Іісусі. Це ми бачимо з результату проповіді св. ап. Петра. У книзі Діянь Апостольських пишеться: „Ті, які охоче прийняли слово його, хрестилися; і приєдналося того дня близько трьох тисяч душ. Вони ж постійно перебували в ученні Апостолів, і в єднанні та переломленні хліба і в молитвах ... і мали все спільне ... І щодня однодушно перебували в храмі,  ... приймаючи їжу в радості та простоті серця ” (Діян. 2, 41-42;44;46). Як тільки охрестились, вони стали жити новим життям, яке полягало у створені християнського морального характеру. Адже сила хрещення полягає не тільки в одному благодатному обновленні природних духовних сил,  але й у моральній переміні характеру.  По зовнішньому виду християнин такий як і нехристиянин, а на ділі він змішання і розчинення природи і благодаті. Мідь, наприклад, видає глухий звук, але коли до неї добавити срібло, починає звучати чистіше і дзвінкіше, хоч по виду  це залишається непомітним. Одна мідь – це наша людська природа, а мідь у поєднанні з сріблом – це та ж природа, але вже з благодаттю хрещення.

 Отже вся слава християнина всередині. Тому ввійдемо тепер в себе і подивимось, чи є там то, що дає людині святе Хрещення, чи немає? Якщо є, то у смиренні подякуємо за це Богу, бо все від Нього. А якщо немає, то викриємо і дорікнемо собі, і поспішимо надолужити цю втрату через таїнство Покаяння, в якому подається та ж сама благодать, що і в купелі Хрещення. Амінь.

Проповідь на неділю після  

Богоявлення.

Нинішнє Євангеліє пригадує ту обставину, як Господь і Спас наш Іісус Христос перший раз почав проповідувати. Він говорив так: „Настав час і наблизилось Царство Боже: покайтесь і віруйте в Євангеліє ”  (Мк. 1,15).

Царство Боже, або свята Божа Церква, у якій царює Господь, як Глава, Законодавець і Суддя, тоді тільки влаштовувались. Господь ще не виклав Свого вчення, ще не творив чудес, ще не постраждав хресною  смертю заради нашої спокути, ще не воскрес, не вознісся на небо і не послав Святого Духа; святі Апостоли ще не були укріплені силою благодаті Божої  і не оголосили світ проповіддю, не зібрали віруючих з усіх народів і не запровадили все потрібне для спасіння і для влаштування християнського життя. Все це було дано як обітниця, але не було видиме на ділі. Настав тільки той час, коли все це мало сповнитися. Тому і говорить Господь: „Наблизилось Царство Боже ” , - тобто ідіть в нього дверми віри і покаяння. І всі, хто послухались цього заклику, увірували, охрестились - стали синами і дочками цього Царства.
 Так закликав Господь, - а по зішесті Святого Духа, так закликали й святі Апостоли. І Царство Боже, або свята Божа Церква розповсюджувалась і наповнила собою всю вселену. Це Царство дійшло і до наших земель. Наші предки прислухались до заклику Божого, увірували і стали синами і дочками Церкви Божої – синами і дочками Царства. Заради них  ми тепер і народжуємось у Церкві, і зростаємо, і виховуємось у Ній. 
Про що нам належить говорити тепер? Коли ще не було Царства, чи Церкви, Господь говорив: ідіть до Неї, щоб наповнити Її. А нині, коли Церква, чи Царство Боже наповнене і примножується, що необхідно сказати? Слідує сказати: не ідіть у Царство, а – тримайтесь Царства, тобто святої Божої Церкви, щоб не відпасти від Неї, щоб не бути  виключеними з Неї по Суду Царя цього Царства. Бути в Церкві – є самим важливішим ділом нашого життя. Хто в істинній Церкві, той позбавлений гріха, прокляття і смерті, - той син і спадкоємець Богові і співспадкоємець Христу, тому належать всі благодатні дари тут і всі блага спадкоємства на небесах. Так що є з-за чого потурбуватись про те, щоб не відпасти від святої Церкви. Бо хто відпаде, той позбавиться цих неоцінимих благ і загубить свою душу. У святій Церкві, і тільки і ній одній, все влаштовано для нашого спасіння. І тому коли хто відпадає від Неї – вже не має чим себе спасати. Для спасіння потрібна благодать: де ж її взяти поза Церквою? Благодать подається через святі Таїнства, а Таїнства зберігаються у святій Церкві. Для відправлення Таїнств потрібне священство, а істинне священство є тільки в Церкві. Отож  -  хто поза Церквою, той без священства,  без Таїнств і без благодаті. То чим же спасати такому свою душу? Ось і гине такий без Церкви. Отож не будемо віддаляти себе від Церкви і інших не допускатимемо до такого погибельного кроку. Бо ті, що поза Церквою і самі гинуть і інших тягнуть у загибель. Хто ж перебуває у істинній Церкві, на тих і на всіх їхніх ділах спочиває благословення Господнє.
 Проте, хоч ми будемо строго тримати себе у огорожі святої Церкви, але цим не будемо обмежуватись. Тим, що належать до Церкви як Її діти, потрібно жити за Її духом. Після благодатного  відродження у святому Хрещенні, ми всі стали дітьми Божими. А якщо дітьми, то і спадкоємцями, як пише святий апостол (Рим. 8,17). Але чим більше обітниць ми одержали, тим більша повинна бути обережність, щоб не втратити їх. 

Пояснимо це на прикладі. Син – спадкоємець тата, але якщо він стане поводити себе неналежно і буде ображати тата – тато може відізвати спадкоємство. Так може поступити з нами і Отець наш Небесний, якщо прогніваємо Його своїм недостойним життям. Апостол говорить: „Якщо ви називаєте Отцем того, Котрий, незважаючи на особу, судить кожного по ділах, то зі страхом проводьте час мандрування вашого, знаючи, що не тлінним сріблом або золотом визволені ви від суєтного життя, переданого вам від батьків, а дорогоцінною Кров’ю Христа, як непорочного і чистого Агнця ” (1 Пет. 1, 17-19).

Християнам дані великі обітниці. Вони воістину сини Царства. Але не треба випускати з уваги, як одного разу сказав Господь, що „багато прийдуть від сходу й заходу і возляжуть з Авраамом, Ісааком і Яковом у Царстві Небесному, а сини Царства вигнані будуть у тьму безпросвітню ” (Мф. 8,11-12). Цю гірку долю випробовують і всі ті, хто тільки числяться християнами і не турбуються про те, що бути християнами справжніми. Випробують також і ті, хто понадіялись на те, що належать до святої Церкви і записані у числі православних, але продовжують жити, як живеться, не відказуючи собі ні в якому бажанні, яким би воно не було порочним. Такі, коли прийде суд, не оправдаються, а за словами Христовими будуть осуджені і „вигнані у тьму безпросвітню: там буде плач і скрегіт зубів ”  (Мф. 8,12).
Пам’ятаючи це, не будемо недбайливими, а зі страхом і трепетом будемо проводити час нашого життя, як велів апостол Петро, всім своїм бажанням турбуючись про те, щоб явитись чистими і непорочними в день, коли Бог прийде судити тайні людські діла. Будемо старанно виконувати діла свого земного призначення і звання. Потім, не будемо ображати один одного, не брати чужого, не завидувати, не сваритися, жити в мирі, коли потрібно один одному допомагати  порадою і ділом. Ранком і вечором будемо як належить виконувати молитви, у недільні і святкові дні відвідаймо храм Божий, і ці дні, як у храмі, так і дома проведемо благоговійно і благочестиво, - не у пияцтві і гульках, а в читанні святих книг, говоритимемо про божественні предмети, або врозумлятимемо один одного хто чого не розуміє. Всяких безчинств будемо оберігатись і уникати, особливо плотської нечистоти. Постів дотримуватимемось, не забудемо сповідатись та причащатись, і бажано не тільки один раз  Великим постом, але й в інші пости.
Нагадаємо, які заповіді дав святий апостол Павло єфесянам, а в їх особі і всім християнам. Написавши їм послання, він говорить: ви пізнали Христа, увірували і вступили в Церкву. Дивіться ж, – будьте істинними християнами, істинними дітьми святої Церкви і „відкинувши неправду, говоріть правду кожний ближньому своєму ... Гніваючись, не грішіть: нехай сонце не заходить у гніві вашому; і не давайте місця дияволові. Хто крав, більше не кради, а краще працюй, роблячи своїми руками корисне, щоб було з чого подати тому, хто в нужді. Ніяке гниле слово нехай не виходить з уст ваших, а тільки добре для навчання у вірі ... Усяке роздратування і лютість і гнів, і крик, і лихослів’я з усякою злобою нехай будуть знищені у вас; а будьте один до одного добрими, милосердними, прощайте один одному, як і Бог у Христі простив вам ” (Єф. 4,25-32). „А блуд і всяка нечистота та користолюбство не повинні навіть іменуватись у вас ... Також лихослів’я, і марнослів’я, і сміховинність непристойні вам ” (Єф. 5,3-4). „І не впивайтесь вином, від якого буває розпуста, а наповнюйтесь Духом; повчаючи самі себе псалмами та славословеннями і піснеспівами духовними, співаючи і прославляючи в серцях ваших Господа ... Жінки, коріться своїм чоловікам, ... Чоловіки, любіть своїх жінок ” (Єф. 5,18-25). „Діти, слухайте своїх батьків у Господі ... І ви, батьки, не роздратовуйте дітей ваших, а виховуйте їх у вченні і наставлянні Господньому ...Раби, слухайте господарів своїх у плоті зі страхом і трепетом, у простоті серця вашого, як Христа, не з показною тільки прислужливістю, як чоловікоугодники, а як раби Христові, виконуючи волю Божу від душі. Служіть щиро, як Господу, а не як людям, знаючи, що кожен одержить від Господа в міру добра, яке він зробив ”  (Єф. 6, 1;4; 6,8).

Ось вам спасительна дорога! Привели ми ці слова апостола, щоб відновити у своїй пам’яті все, що повинно нами рухати і щоб кожен, примноживши це, продивився своє життя і чого не досяг у ньому, виправив то і каявся перед Господом у всіх своїх упущеннях і великих і малих, і у всіх гріхах, якими оскорбив коли-небудь Господа нашого і Спасителя. Отож, заповіді будемо знати і будемо старатись їх виконувати. А коли, як люди, згрішимо, поспішімо принести покаяння, не будемо залишатись у гріхах, бо це сатанинське діло і веде до відчаю.

Милостивий Господь хай убереже всіх нас у святій Своїй Церкві істинними християнами, ревнителями добрих діл, з якими коли предстанемо перед Лице Господнє на Суді, щоб стати всім спадкоємцями вічного Царства зі всіма святими. Амінь.

Проповідь на неділю після  

Богоявлення.

Нині неділя після Хрещення, чи по-іншому, неділя після Просвітлення. Так вона названа не по відношенні до Хрещення Господнього, а по відношенні до хрещення, яке в давнину підготовлені люди масово приймали на свято Богоявлення. Нинішній день також нагадує нам і про наше особисте хрещення, і це для того, щоб закликати нас до звіту перед Богом і перед своєю совістю про те, що ми зробили з благодаттю святого хрещення.

У святому хрещенні кожна людина  приймає Божу благодать, яка незбагненно поєднується з нашою свободою і свідомістю. Спочатку, поки ми були дітьми, майже все залежало від родичів і наших хрещених батьків. Потім, коли ми стали у житті свідомими – дещо стало залежати від них, дещо від нашої свободи, а ще дальше від тих обставин, які припали на нашу долю і впливали на нас. Від дії на нашу свідомість і свободу всіх цих впливів і від того, як ми користувались ними, виходить, що у одних – все світло, у інших – все темрява, а ще в інших – ні світло, ні темрява. Це треба розуміти так, що прийшовши до самостійного життя, одні після прекрасного дитинства і юності приймають християнство всім своїм люблячим серцем, неухильно ревнують по ньому і стараються по  своїх силах і з допомогою благодаті Божої досягнути міри „повного віку Христового ” (Єф. 4,13).

Інші, вступивши на життєву стежку, скоро ухиляються від Господа на дорогу пристрастей, впадають у рабство духу світу цього і живуть у забутті Бога і у противних Богу порядках. 
Ще інші, не знати кому належать: не то Христу, не то світу. Вони зовнішньо беруть участь  у всіх порядках християнського життя, але їхні думки і серця турбуються не про Господа, а лише про те, як спокійно і утішно прожити на землі серед тих порядків, в які їх випадково поставили обставини тимчасового життя, хоч при цьому такі не проявляють ворожості до християнського чину і не об’являють себе запеклими богоборцями.

І отже, коли ми сьогодні по заклику святої Церкви оглянемось назад і захочемо добросовісно визначити, які ми по відношенні до Господа Іісуса Христа, служити Якому ми дали обіцянку при своєму хрещенні,  то одні з нас виявляться ревними любителями Господа і християнського життя, другі – відданими світу і своїм пристрастям христоборцями, а треті - зовнішніми християнами з миролюбним серцем.
До кого з цих трьох таких різних груп людей направити наше слово? Можна з упевненістю сказати, що перші не потребують його. Нам залишається тільки прославити за них Господа,  ублажити їх і сказати: блаженні ви, що послухались заклику Господнього. Ви ходите у світлі Його і про Ім’я Його завжди радієте і разом з пророком Давидом кличете: „Знемагає серце моє і тіло моє за Тобою, Боже серця мого і доле моя, Боже, на віки” (Пс. 72,26).

Другим не має потреби простирати наше слово, бо їх тут, серед нас, ніколи не буває. Вони  ухилились на дорогу загибелі і про них ми можемо тільки жаліти і молитись.
Отож, наше слово буде направлено до зовнішніх християн, тобто до всіх нас, бо як не дивно, більшість з нас відноситься якраз до них.

         Що ми можемо сказати про себе? Самі себе ми ставимо в ряд істинних любителів Божих. Але від всевидящих очей Господніх не може утаїтись те, хто ми і які ми. Вони вірно говорять: ось люди, які, здається, наші, але нашими не є. Це, на перший погляд, просте, а насправді страшне слово. Бо якщо ми не належимо Господу, то і Господь не наш і ніщо Його не наше. Виходить що, не наш Христос, не наші всі Його обітниці, не наш рай і вічне блаженство. Ось, яка біда! Проте оглянемось навколо: у нас все-таки все майже християнське, у сім’ях порядки християнські, поняття і слова християнські, багато правил, справ і звичаїв християнських. А чого нам не достає? Не достає християнського серця.  Воно не туди спрямовано, бо не у Богові його благо, а у собі і цьому світі, і не на небі воно бачить рай, а на землі. Не достає нам тої міцної ревності про служіння Господу і про спасіння від вічної смерті. Ми нібито заснули і завмерли і поступаємо лише так, як нам диктує течія життя. Отож, якраз цю ревність і будемо пробуджувати в собі, бо хто це зробить крім нас? Якщо самі прив’язались до світу, то й самі відриватись будемо від нього. То ж ввійдемо у своє холодне, недбайливе і безпечне серце, і почнемо його по-братськи упевнювати опам'ятатися нарешті, стряхнути кайдани пристрастей світу, які ми самовільно наклали на себе, і поспішити до Господа. А  своїй душі скажемо наступне: „Ти, душа, створена по образу і подобі Божій. Безмежний Бог так благоволив упорядкувати тебе, щоб світитись у тобі Своїми досконалостями, як сонце світиться у малій краплині води. Але ти відвернулась від Бога і звернулася до світу, сприйняла його спотворений образ і через то стала носити образ звіря князя віку цього. Тож згадай перше своє високе і ні з чим незрівняне благородство, і пожалій про твій теперішній стан  і звернися до Господа, щоб знову обновитися по образу твого Творця.
Бог шукає тебе і, шукаючи, оточує тебе всіма Своїми милостями і щедротами. Життя твоє – Його і все, що потрібне для життя – теж Його. І світло, і повітря, і їжа, і одежа, і житло, і все, що є в тобі, і у тебе – Його. Але це не все. Заради тебе Він зійшов з неба, страждав, помер, воскрес, вознісся на небо, послав Святого Духа і заснував на землі Церкву, у якій влаштував все потрібне для твого спасіння і ввів тебе у цю світлицю духовних благ.
То чому стоїш – ступай до Господа і почни Йому старанно служити! Час минає, тілесні сили старіють і неухильно біжать до свого кінця. Дивись, щоб тобі не залишитись у цьому заскнілому охолодженні до Господа. Згадай про нещадний кінець, коли і Бог відвернеться від тих, хто не прибігає до Нього, і під загрозою страху поспіши  до Господа.
 Знайди Господа! Бог або світ – середини немає. Бо хіба не бачиш, що там все, тут - нічого; там істина, тут примара; там спокій, тут хвороби і турботи; там достаток, тут безперестанне томління; там радість і веселість, тут тільки скорботи і туга серця. Все це ти, душе, знаєш і випробувала і все ж таки залишаєшся у тій самій суєті розуму і серця,  і не перестаєш витрачувати сили і засоби, щоб побудувати рай на землі. І скільки було тих спроб, коли любителі світу і владолюбці намагались влаштувати незрівнянне і чудове земне царство, але все закінчувалось страшним крахом і потрясіннями. ”
Такими і подібними словами будемо схиляти свою душу полюбити Господа, до кінця навернутись до Нього і, нарешті, прикласти всі старання у ділі свого спасіння. Чи трудно це? Адже ж ми не зовсім цураємося Господа, тільки служіння Йому у нас стоїть не на першому місці, не є головним нашим ділом, а як би приробка. А головне у нас – догоджання собі, догоджання людям віку цього і мирським звичаям. Поставимо тепер служіння Господу на перше місце, а потім все інше перелаштуємо за вимогою єдиної цілі: змінити наш внутрішній настрій. І хоч у зовнішньому все залишиться на своєму місці, але серце стане новим. 

О, якби ми покорились Господу і вручили Йому свої серця, і лицем до лиця, споглядаючи Його у собі, обертались би у Його світлі, як обертаються планети  навколо сонця. Тоді ми були би визволені Його благодаттю від гріховного полону і, піднявшись вверх дорогою чеснот, мали би „життя – на небесах ” (Фил. 3,20). І тоді ж ми з надією могли би очікувати звільнення від тління (Рим. 8,21) і насолодитись небесними і вічними благами, як чада Отця Небесного, що най буде всім нам одержати у майбутньому славним Пришестям і явленням Господа і Бога, і Спаса нашого Іісуса Христа, Якому подобає слава по віки. Амінь.   
Проповідь на неділю після  

Богоявлення.

Свята Церква сьогодні показує нам з чого почалось служіння  Господа Іісуса Христа. Воно почалось з заклику до покаяння. З цього ми можемо робити висновок, що покаяння є чимось суто важливим для людини. І ось, коли ми тепер згадуємо про покаяння, то це нерідко викликає в людях негативну реакцію. Для одних це видається чимсь нескінченно нудним. В інших покаяння порівнюється з добровільною дачею свідчень проти самого себе, коли життєві обставини або страх змушують людину явитися з повинною.
Однак той факт, що Господь саме з проповіді покаяння розпочав Своє служіння людям, свідчить про особливе значення спокути у нашому житті. Можна сказати що покаяння – це основна релігійна істина, певний, досить істотний намір нашого духовного життя, без якого повнота людського існування залишається недосяжною. 
Все, що пов’язано з вірою в Бога, не може здійснюватися насильно, без вільного волевиявлення з боку людини. Тому покаяння – це індивідуальна, особиста відповідь кожного з нас на питання про готовність бути спільником у справі спасіння, що його звершує Бог. Тобто покаяння – це вияв нашої готовності до духовної праці, до співробітництва з Богом заради віднайдення Раю. Покаяння, отже, передбачає насамперед внутрішню переоцінку самого себе, певний критичний самоаналіз, здатність поглянути на себе з боку, засудити свої гріхи, а себе віддати правосуддю та милості Божій.
       Скільки страждань і горя приносить нам неспроможність побачити себе очима ближнього! Найчастіше тому, що ми нездатні поглянути на себе та ситуацію об’єктивно, не можемо визнати свою неправоту. Адже переконані, що завжди захищаємо істину, а винуватцем є хтось інший: чоловік, дружина, батьки або діти, брати чи сестри, сусіди або ж колеги. Так, тяжко дається нам усвідомлення власної неправоти! Майже всі сімейні конфлікти, які завдають стільки болю і страждань, виникають від невміння та небажання критично оцінити й неупереджено розглянути свої думки та вчинки.
Та сама картина і в нашому суспільному житті. Люди стикаються одні з одними, і здається, що єдиною метою дискусій є прагнення довести, що один розумний, а інший - недоумкуватий, що одні мають монополію на істину, а інші приречені довічно помилятися. Таке сліпе стояння у власній «непогрішній правоті», потреба підносити свої переконання до статусу істини і призводять до нетерпимості, конфронтації та ворожнечі. Найчастіше ніхто не зізнається у власній неправоті навіть собі самому, не говорячи про інших.

Прикладів цього не перечислити, але зрозуміло одне: значна кількість наших негараздів виникає від неспроможності покаятись. Покаяння, отже, є усвідомленням свого гріха, визнання неправди власного життя, визнання того, що у своїх справах і думках ми ухиляємось від моральної норми, яку вклав Бог у природу людини. Усвідомлення цього є найбільшою чеснотою та водночас запорукою зміни на краще. 
Слово покаяння, якщо взяти з грецької мови, перекладається - зміна. Зміна чого? Зміна серця, розуму, способу життя. У цій зміні людина повинна перейти від усвідомлення своєї неправди через розкаяння до переродження, внутрішньої перебудови, до відродження і відновлення життя.

 Хтось можливо думає, що покаяння, це,  так би мовити, одиничний акт каяття. Ні. Покаяння  - це постійна і щоденна праця всього життя людини. «Християнське життя, - говорить святитель Тихон Задонський, - є не що інше, як постійне до кончини покаяння»1.
Без покаяння не можливе спасіння. Тому не випадково Спаситель почав Своє суспільне служіння з проповіді покаяння та з участі у хрещенні покаяння в Іоанна Хрестителя на Йордані. Безгрішний і досконалий Христос, Який прийняв образ людини, що кається, цим самим дав нам зрозуміти особливе значення каяття для справи людського порятунку від вічної смерті. 
Тому будемо пам’ятати про те, що покаяння, здатність до самокритики і внутрішнього осудження, готовність виправити своє життя буде нашою подячною відповіддю на явлення у світ Бога в Іісусі Христі, Якому належить всяка слава честь і поклоніння з Отцем і Святим Духом нині і повсякчас і на віки вічні. Амінь2. 
Проповідь на неділю 30-у по 

П’ятидесятниці.

(Лк. 18,18-27).
У сьогоднішньому євангельському читанні ми слухали такі Господні слова: „Як важко тим, що мають багатство, увійти в Царство Боже! бо легше верблюдові пройти крізь вушко голки, ніж багатому ввійти в Царство Боже ” (Лк. 18,24-25). Що це значить? Невже у Царство Боже дорога тільки через одну бідність і убогість? Невже всім необхідно або нічого не придбавати, або придбане кидати у вогонь? Що ж би було з людством, якщо б воно складалось з одних бідняків? Хто ж буде в Царстві Божому, якщо з нього будуть вигнані всі, хто володіє багатством у цьому житті? Бо хто, коли проживав на землі не мав або не має яких-небудь придбань?

Так колись, можливо, роздумували у собі слухачі Господні, коли із здивуванням запитували: „То хто ж може спастися?” (Лк. 18,26). Так, можливо, роздумують і нині, слухаючи слово Господнє про участь багатих і тому або з недовірою приймають євангельське слово, або готові сумніватись у самій можливості спасіння. Для уникнення цих крайностей, необхідно ввійти в розуміння духа і сили Святого Письма.
По-перше, Господь не сказав: „Багаті не ввійдуть в Царство Боже ”, що могло би, звичайно, дати привід до нарікання на саме Провидіння Боже, яке по слову Письма, збагатить і обідняє, або могло би привести  до  відчаю про своє спасіння всякого, хто має земне достатки.  Господь, навпаки, перш всього указав дорогу до життя вічного загальну для всіх: і багатим і бідним, знатним і незнатним, великим і малим. Він сказав юнакові, який запитував Його про успадкування вічного життя: „Знаєш заповіді: не перелюбствуй, не вбивай, не кради, не лжесвідчи, шануй батька твого і матір твою ”(Лк. 18,20). Ось одна неодмінна умова, без якої неможливо навіть здалеку бачити Царства Божого. Ось загальна для всіх дорога до життя вічного, по якій повинні йти всі без виключення, бо інша дорога - дорога порушення заповідей Божих – неминуче веде до загибелі. Отже ні в кого не відбирається, а, навпаки, всім – і багатим і бідним, - подається надія успадкувати Царство Боже і ввійти в життя вічне через виконання заповідей Божих, при допомозі божественної благодаті, бо „Неможливе людям, можливе Богові ” (Лк. 18,27).

І дійсно, слово Боже показує нам багато прикладів багатих і бідних людей – добрих і злих, людей, які спасалися і які погибали. Святе Письмо  говорить, що „був Авраам вельми багатий на скотину, на срібло й на золото ” (Бут. 13,2). Але велике багатство не ослабило ні його непохитної віри і надії на Бога, ні його безмежної відданості волі Божій і послушності слову Господньому, ні його любові і співчутливості до людей, ні його чудної самовідданості навіть до пожертвуванням єдиним сином. Багатство не помішало йому бути співбесідником і другом Божим, заслужити великі обітниці і благословення Божі, стати отцем віруючих , так що і саме місце блаженства праведних іменується у Писанні лоном Авраамовим. 
„Був багатий і інший чоловік, про якого Господь говорить, що він одягався в порфіру і вісон і щодня розкішно бенкетував ” (Лк. 16,19). Але велике багатство не спасло його від пекла, а порфіра і вісон не захистили від геєнського полум’я, а щоденні бенкетування та земні радощі по смерті перетворились у безкінечні і вічні мучення. 

Був багатим і славним Давид, але ні багатство не перешкодили йому в руб’ї смиряти душу свою постом, ні могутність і слава не мішали йому смирятись перед Господом, вставати опівночі і сповідуватися Господу про судьби правди Його і семикратно на день хвалити Господа. Був багатим і славним Давид, але ні порфіра і царська корона не перешкодили йому каятись у своїх гріхах у руб’ї і попелі. 

Був також багатим і знаменитим Ірод, якого лесть людська назвала навіть „великим ”; але ця знаменитість славна одними тільки злодіяннями і це величчя пробуджує у віках тільки ганьбу і зневагу.
Теж необхідно сказати і про бідність. Бідним був якийсь Лазар, про якого згадується у євангельській притчі, але з гною ангели вознесли його на лоно Авраама. 

Обіднів теж ради Господа Юда Іскаріотський і, залишивши все, пішов за Христом, але й ця, свята сама по собі бідність не спасла його ні від жахливого злочину, ні від страшної загибелі. значить, не багатство погубляє і не бідність спасає людину. Багатство само по собі є дар Божий, який як і всякий дар, можна застосувати як на благо і зло, так і в знаряддя спасіння і загибелі, як в засіб для придбання Царства Божого, так і в засіб для придбання вічного мучення.

Між тим, не потрібно утаювати від себе, що багатство, будучи само по собі ні добром ні злом, при порчі нашої волі може поставити багато нездоланих перепон на путі до Царства Божого. сам Господь сказав: „Як важко тим, що мають багатство, увійти в Царство Боже ”. Тобто багатому доведеться подолати багато трудностей і спокус, яких неможливо перемогти без допомоги благодаті Божої. Досвід свідчить, що багатий скоріше впадає у такі пороки, яких легше може уникнути людина неімуща і бідна. Маючи всі засоби для досягнення своїх бажань, трудно буває їх утримати у гідних для людини межах. І ось тоді кожне гріховне бажання, яке легко сповнити, росте і підсилюється до того, що робиться нездоланною пристрастю, яка у свою чергу, з нездоланною силою тягне серце у глибини пороку. Таким способом народжуються і виростають, живляться і укріпляються всі наші пристрасті у які погрузають людські серця. 
Цій спокусі менше підпадають ті, хто немає чим задовольняти ненаситну потребу життя і не має засобів, щоб догодити примхам свого серця. Тому такі, не находячи ні в собі, ні поза собою допомоги і опори, скоріше звертаються до неба і простирають руки до Отця Небесного, охочіше покладаються на Його святу волю. На відміну від цього, багатство і пишність у більшості випадків  приводять до людських похвал і ласолюбства, якими живляться марнославство і гордість. І мимоволі закручується голова, а серце закривається від всіх почуттів любові і милосердя до ближніх, стає жорстоким і неуважним до людських страждань. Не без причини апостол докоряє багатим, що вони закривають утроби свої перед мольбами нещасних. 
Вбогість і приниження від людей, навпаки, припроваджують  душу до відчуття смирення і самоосудження і навертає серце від зовнішнього убожества до убожества духовного. Тому у Церкві часів апостолів „небагато було мудрих за плоттю, небагато сильних, небагато благородних; але Бог обрав немудре світу, щоб посоромити мудрих, і немічне світу обрав Бог, щоб посоромити сильне ... щоб ніяка плоть не хвалилася перед Богом ” (1 Кор. 1,26-27;29). 

З іншого боку, не треба забувати й того, що багатий, який зустрічає чисельні перепони на путі до Царства Божого, в самому земному багатстві має такі засоби до придбання небесних скарбів, яких не може мати бідна і вільна від багатьох спокус людина. Адже якщо і за одну склянку холодної води, подану в ім’я Христове, людина не лишається нагороди, як обіцяв Сам Господь, то скільки нагород на небі може придбати собі багата людина, якщо вона відкриває свої серце і руку назустріч проханням нещасних, якщо з вірою і любов’ю до Господа і з співчуттям милосердя до своїх ближніх, буде охоче ділитись дарами з неімущими? Скільки такий зможе здобути „собі друзів з багатства ..., щоб бути прийнятим у вічні обителі ” (Лк. 16,9)? Якщо всякого, хто прославляє ім’я Боже на землі, Господь обіцяв прославити славою вічною на небі, то скільки має засобів і спонукань прославити всесвяте ім’я Боже і словом, і ділом, і подячною жертвою уст той, хто сповідується імені Божому й речовими жертвами у славу того ж Пресвятого імені і на благо своїх ближніх! 

З іншого боку і бідність ставить свої, і притому самі трудні і небезпечні перепони на путі до Царства Божого, свої спокуси, яких неможливо перемогти без допомоги благодаті Божої. Якщо важко не прикладати серця, коли тече багатство, то хіба менш важко не бажати багатства, не заздрити багатим, не нарікати на свою долю, переносити бідність і убожество з терпінням, смиренням і покірністю волі Божій? Якщо трудно перемагати пристрасті, коли є засоби для їх задоволення, то хіба менш трудно боротися з ними і перемагати їх при неможливості досягнути їх? Якщо трудно досягнути самовідданості людини, яка володіє всіма засобами до виконання своєї волі, то хіба менш трудно бідній людині відкинутись своєї волі, своїх бажань і прагнень, своїх сердечних прив’язаностей і самого свого життя?

Так премудро всеблаге Провидіння Боже розміряло і урівняло всі достатки людей на землі, що всі вони рівні між собою по відношенні до неба і життя вічного і у всякому з них можна спастись або загинути! Так премудро влаштував Господь всі путі людського життя, що всі вони можуть, при допомозі благодаті Божої, приводити до Царства Божого, рівно як при викривленні людської волі, яка не покоряється заповідям Божим, приводить до загибелі. І багатство і бідність, і слава і приниження, і піднесення і смирення – все може бути звернено нами в засіб або до спасіння, або до загибелі.
Багатство обернеться у погибель, якщо воно буде направлене тільки на те, щоб подібно євангельському багачу спочивати, їсти, пити і веселитись всі дні світло, не звертаючи уваги на те, що перед воротами лежать бідні, голодні і страждаючі Лазарі. Приведе до загибелі і бідність, якщо вона послужить приводом до заздрощів і нарікання на Бога і на людей, буде приводом до брехні і обману, до крадіжок і розпусти, до лінощів і нічогонероблення.

Все залежить від людської волі. У всякому стані цього світу, при всіх обставинах нашого тимчасового життя, виною загибелі є одна наша воля. У Господа не має різниці у лицях людей; перед Ним і багатий і бідний, і раб і вільний – у рівному достоїнстві. Він всім хоче одного: спастись і прийти до розуму істини. Амінь. 
Проповідь на неділю 30-у по 

П’ятидесятниці.1
„Знаєш заповіді ...” (Лк. 18,20). Ці слова сказав Господь Іісус Христос у нині прочитаному на Літургії євангельському читанні одному юдейському начальнику. Він запитував Господа: „Що мені зробити, щоб наслідувати життя вічне? Ісус сказав йому: ... знаєш заповіді?” Коли б нам прийшлось  відповісти на це запитання ми могли б відповісти тими самими Господніми словами: „Знаєш заповіді?” 
Ці заповіді були дані Богом Мойсею на Синайській горі (Вих. 19,1-20; 20, 1-17) і вони були обов’язкові для народу і народ урочисто заявив, що буде сповняти все заповідане.

Проте дехто думає і навіть говорить, що одне діло ізраїльтяни, а інше християни. І при цьому запитують: „Чи зобов’язані християни дотримуватись цих заповідей Старого Завіту?”. Звичайно, зобов’язані і по тій причині, що Христос підтвердив цей обов’язок для своїх послідовників у Нагірній проповіді. Він сказав: „Не думайте, що Я прийшов порушити закон або пророків: не порушити прийшов Я, а здійснити ” (Мф. 5,17). Але це не все. Іісус Христос у цій самій проповіді не тільки вимагає буквального виконання цих заповідей, але й велить, щоб ми виконували їх у більш широкому, тобто в духовному розумінні. Він говорить: „Ви чули, що сказано древнім: не вбивай, а хто уб’є, підлягає суду. А Я кажу вам, що всякий, хто гнівається на брата свого даремно, підлягає суду; а хто скаже на брата свого „рака ” (нікчемний чоловік), підлягає синедріону (верховному судилищу), а хто скаже: „потвора ”, підлягає вогню ” (Мф. 5,21-22). І дальше Христос говорить: „Ви чули, що сказано древнім: не перелюбствуй. А Я кажу вам, що всякий, хто дивиться на жінку з похіттю, вже вчинив перелюб з нею в серці своєму ” (Мф. 5,27-28).
З цього ми дізнаємося, що десять заповідей Закону Божого обов’язкові для нас, і що при цьому ми повинні виконувати їх в більш широкому і духовному, а не тільки буквальному, як вважали євреї, розумінні. При цьому  ми повинні враховувати, що ці заповіді дав не якийсь земний законодавець, не якийсь могутній властитель царств і народів, не якийсь ангел Господній, але Сам Господь, Цар царів і Владика володарів і що Він досі не відмінив їх. Хто ж насмілиться сказати, що їх можна і не виконувати?

Колись при громах і блискавках Бог сказав: не прикликай „імені Господа твого, марно ” (Вих. 20,7).Чи готові ми виконати цю заповідь? При громах і блискавках Бог сказав: пам’ятай про сьомий день, щоб святити його (Вих. 20,8-11). Чи готові ми виконати і цю заповідь? При громах і блискавках  Бог сказав: „Шануй твого батька і матір твою, щоб довголітній був ти на землі, що Господь, Бог твій, дасть тобі ” (Вих. 20,12). Чи готові ми виконати цю заповідь? При громах і блискавках Бог сказав: не свідкуй брехливо на ближнього твого (Вих. 20,16). Чи готові ми виконати цю заповідь? Хочеться повірити, дорогі, що перед лицем Божим ми дамо обіцянку словами пророка і царя Давида: „Готове серце моє, Боже, Готове серце моє ” (Пс. 56,8).

Дальше, візьмемо до уваги і те, що Десятислів’я складає не що інше, ніж ті дві, дані Господом Іісусом Христом, заповіді про любов до Бога і до ближнього. Перші чотири заповіді вміщують обов’язки до Бога, а решта шість – обов’язки до ближніх і до самих себе. Якщо ж ми зобов’язані виконувати ці дві Христові заповіді про любов, то повинні виконувати і дані Богом десять заповідей. 

Будемо відвертими: кожна людина хоче бути щасливою. Але запитаємо, де можна знайти це щастя? Не в грошових капіталах, не в почесті і славі, не в тимчасових благах, так як всього цього надто мало, щоб могло наповнити глибину прагнень людського серця. Людина тільки тоді зможе задовольнити свою жадобу до щастя, коли вона, будучи пройнята любов’ю до Бога, підпорядковує себе цій любові у виконанні заповідей Божих. Це можуть підтвердити всі добрі і благочестиві душі. Які вони щасливі, який спокій у їхніх серцях, які мир і радість наповнить їх.

І, навпаки, хіба може людина знайти щастя у колі таких людей, де нагло і безсоромно порушується християнська заповідь про любов до ближніх і разом з тим безцеремонно порушуються заповіді Десятислів’я. Звичайно, ні! Бажане щастя людина може знайти тільки там, де воля Божа, де заповідь Божа свята для кожної особи. Побувайте у сім’ях, де живуть  по заповідях Божих, де думають і поступають по-християнськи. Який мир і взаєморозуміння між чоловіком і жінкою! Яка згода між родичами і дітьми, між братами і сестрами, яке сердечне ставлення до близьких і сусідів! Уявіть, що цей закон, даний у двох Христових заповідях став нормою і загальним правилом для всіх суспільних, національних і політичних відношень. Яке ж тоді була б згода, мир, яке благословення Боже розповсюдились би тоді на всі народи. Вічно вірні слова, сказані у притчах Соломонових: „Праведність піднімає люд, а беззаконня є соромом для народів ” (Прип. Сол. 14,34). З цього ми бачимо, який важливий для нас закон Божий, захований у десяти заповідях. 
Чи потрібно говорити дальше про те, що Христові заповіді про любов і їхній старозавітний аналог мають на увазі вічне благо людей. Святе Письмо відносно любові до Бога говорить: „Перебуваючий в любові перебуває в Бозі і Бог у ньому ” (1 Ін. 4,16). А відносно християнської любові до ближнього апостол свідчить: „Ми знаємо, що ми перейшли зі смерті в життя, бо любимо братів; той, хто не любить брата, перебуває в смерті ” (1 Ін. 3,14). Ці слова указують нам на те, що виконання цих заповідей приводить до блаженства. Якщо це так, то сказане про дві великі заповіді повинно відноситись і до додержання десяти заповідей Божих, бо в них вимагається не що інше, як і в двох перших, тільки вони знаходяться нібито в зародку. Що говорить Господь? – „Хочеш увійти в життя вічне, дотримуй заповідей ” (Мф. 19,17). І ще: „Не кожен, хто говорить Мені: Господи, Господи, увійде в Царство Небесне, а той, хто виконує волю Отця Мого Небесного ” (Мф. 7,21). І у ап. Павла читаємо: „Не слухачі закону праведні перед Богом, а виконавці закону виправдані будуть ” (Рим. 2,13), тобто будуть блаженними. 

Цими небагатьма словами ми дійшли до великої істини. Хто виконує заповіді Божі, той щасливий на землі і буде блаженними на небі, а хто не виконує – загине на віки.
При цьому нагадаємо глибоко зворушливу подію, яка сталась колись серед ізраїльського народу. Ісус Навін, який ввів євреїв в обітовану землю, по велінню Божому зібрав народ на горі Гевал і на горі Гаризін – на тій і на другій по шість колін.  На горі Гевал левіти щосили викрикували: „Проклятий, хто не шанує тата та мами!” І весь народ відповідав: „Амінь ”. Левіти проголошували: „Проклятий, хто пересуває межу свого ближнього!” І весь народ відповідав: „Амінь ”. Левіти проголошували: „Проклятий, хто перекручує право приходька, сироти та вдови!” А весь народ відповідав: „Амінь ”. Левіти дальше проголошували: „Проклятий, хто потаємно вбиває свого ближнього ”. Народ відповідав: „Амінь ”. Левіти голосно промовили: „Проклятий, хто бере підкуп!” І весь народ сказав: „Амінь ” (Повт. Зак. 27,16- 25).
А на горі Гаризим левіти голосно промовляли: „Благословен, хто вшановує тата і матір ”. І весь народ сказав: „Амінь ”. Левіти взивали: „Благословен, хто поважає священні права ближнього, хто виконує заповіді Господні ”. А весь народ сказав: „Амінь ”.
        На народ це справило потрясаюче враження. Але цієї миті забудемо, що відбувалось на вершинах Гевал і Гаризим. Подивимось у майбутнє. 

Проповідь на неділю 30-у по 

П’ятидесятниці.

Як осягнути блага життя вічного, узнати нам, виходячи з свого розуміння, важко. І тому в цій важливій справі ми можемо одержати відповідь з якогось вищого авторитету, яким для нас, православних християн, являється Євангеліє. Отож звернемось до нього, звернемось до того його уривку, який сьогодні пропонує нам св. Церква. 

До Іісуса Христа підійшов „один з начальників ” і запитав: „Учителю благий! що мені зробити, щоб наслідувати життя вічне ” (Лк. 18,18).
Питання дуже значне, бо воно стосується долі людини не тимчасової, але вічної. І бачимо, що цей чоловік, зустрівши божественного Учителя, використав цю зустріч із великою користю. 

Так будемо поступати і ми. Будемо використовувати в інтересах своєї вічної долі і відвідання храму Божого, і зустріч з визначними і добродійними людьми, і кожну благочестиву книгу, яку ми беремо до рук, і звичайно саме Святе Письмо, бо через нього ви сподіваєтесь, говорить нам наш Спаситель „мати життя вічне ” (Ін. 5,39).

І що відповідає Господь на таке благочестиве запитання того начальника? „Що ти називаєш Мене благим? Ніхто не благий, як тільки один Бог; знаєш заповіді:не перелюбствуй, не вбивай, не кради, не лжесвідч, шануй батька твого і матір твою ” (19-20). А той відповів: „Усе це я зберіг з юності моєї ” (21).
Тут варто звернути увагу на те, що у Старому Заповіті, тобто ще до приходу Христа, ізраїльтяни не тільки на словах, але на самому ділі ставились до виконання закону Божого з великим сумлінням. Святі Отці називали таких древніх ізраїльтянів „християнами до Христа ”. Що ж подивимось: чи ми, люди Нового Заповіту, з таким осердям готові виконувати ті самі заповіді, які перелічив Христос, цитуючи законодавство Мойсея? Чи дійшли ми в цьому виконанні до рівня цього старозавітного начальника про якого сьогодні бесіда? Чи освоїли ми в досконалості ці десять заповідей, які складали основу Старого Заповіту і до нині являються дієздатними і необхідними? 

Забігаючи наперед, з жалем признаємось, що навіть до рівня старозавітних людей ми не дійшли. Бо коли ми полистаємо всі книги Старого Завіту і ми там не знайдемо ні одного випадку гріха дітовбивства в утробі матерній. А тепер – це повальне явище у середовищі нашого народу і ціна такого злочину – це жити у відносному благополуччі, це збутися хор потів зв’язаних з народженням і вихованням дітей.
Інша болюча наша проблема – це безпризорність дітей. Знайдіть у Старому Заповіті хоч одну згадок про те, що мама залишила своє дитя напризволяще, або, страшно сказати, викинула його на смітник. А нині це трапляється. 
А тим часом ми забуваємо про це жахливе боговідступництво і як ні в чому не бувало просимо, щоб Бог благословив на  миром і всяким достатком. 

То ж запитаємо себе: в якому Заповіті ми знаходимось? По всьому видно, що ми навіть не досягнули рівня старозавітних часів. Бо для давніх євреїв, які безсумнівно жили і бідніше, і скромніше, дитина була радістю і благословенням Божим, а для багатьох теперішніх християн, якщо їх так можна назвати, вістка про народження дитини стає жахом і прокляттям.

Не будемо сумніватись: поки ми не доростимо до рівня Старого Завіту, хоча би у цьому питанні, ми ні до чого не доб’ємось, ніякого відродження ні національного, ні тим більше духовного не буде1

Що ж дальше мовить сьогоднішнє Євангеліє? Почувши стверджуючу відповідь, що всі заповіді він зберіг з юності своєї, Христос сказав йому: „Ще одного не вистачає тобі: все, що маєш, продай і роздай убогим, і матимеш скарб на небесах і приходь та іди слідом за Мною ”  (22).
 Що ми помічаємо тепер? Деякі дійсно стараються виконати заповіді Божі, стараються духовно удосконалитись. Але разом з тим проявляють якусь тривогу, нервозність, яку можна назвати „пристрастю до досконалості ”, що якраз ніяк не пов’язано зі справжнім прагненням до довершеності. Треба помітити, що ця „пристрасть до досконалості ” ніколи не приводить шукачів до досконалості, бо людина не може стерпіти своєї особистої недосконалості. 

І коли ми помічаємо за собою цю нервозність, мучення, які не дають заснути, то будемо знати, що ми далекі від досконалості і мучить нас не що інше, як жорстока хвороба, яка називається гординею. Не треба, упаси Боже, думати і вважати себе хорошим, думати, що ми вже все знаємо і все виконали. Бо Христос нам скаже, як тому чоловікові: „Йди й продай маєток свій і слідуй за Мною і тоді будеш мати скарб на небі ”. Ці Христові слова говорять про те, що новозавітна заповідь відрізняється від старозавітної своєю широтою і глибиною змісту. Тепер уже ніхто не зможе сказати, що він все виконав, а якщо скаже, то в нім правди не буде. Так, ми повинні орієнтуватись не на земні скарби, бо ти є, як мовив Спаситель, „мамоною неправди ”, не давати їм переваги, але робити ухил до скарбів духовних, які не гинуть і не діваються.

Почувши, що все треба роздати, у Євангелії дальше говориться, „він засмутився, бо був дуже багатий. Іісус же, побачивши, що він засмутився, сказав: як важко тим, що мають багатство, увійти в Царство Боже ” (24). 
Ось бачимо, що одна єдина пристрасть серця того чоловіка, не дозволила йому осягнути бажаного. Але справа тут не в одному тому чоловікові, про якого сьогодні розказується, тут доля багатьох і багатьох людей. Бо якщо не багатство і турботи житейські відводять нас від Бога, то наші гріхи і пристрасті доводять нас до боговідступництва і христопродавства. Віру в Бога, яку ми повинні оберігати, як зіницю ока деякі люди тримають теоретично, як нерідко кажуть - „в душі ”. А самою душею, яку Бог наділив вічністю, нехтують і перебуває вона у склепі земних інтересів, тобто ідолів. То де ж бог цих людей і який той бог?

А Бог істинний, Христос Спаситель говорить і радить всім нам не приліпляться до земних благ, не думати, що все життя будемо вікувати, „бо легше верблюдові  пройти крізь вушко голки,ніж багатому ввійти в Царство Боже” (25).
Що ж на це скажемо? Невже Христос від усіх вимагає, хто хоче бути Його послідовником, зректися  всього і стати бідним? Не цього домагається від нас Христос. Багато угодників Божих мали земне багатство і залишились святими. Але маючи маєток, зібраний справедливо, вони слухались слів пророка Давида, який говорив: „Коли багатство намножується, не віддавайте йому серця ” (Пс. 61,11). Будемо і ми слідувати цим словам і тим, які подає нам св. ап. Павло: „Хто користується світом цим ”, нехай живе так, „наче не користується, бо минає образ світу цього ” (1 Кор. 7,31).
Тоді все надбане не буде перепоною для Царства Небесного, тоді і над нами сповняться слова Христові: „Неможливе людям, можливе Богові ” (27). Тобто, користуючись всім, що ми маємо. Як не маємо, іншими словами, не придаючи його основної уваги, ми з допомогою Божою зможемо обернути його на діла милосердя і любові до ближніх і цим притягнути на себе милість Отця нашого Небесного, якому слава і держава з Єдинородним Його Сином і Святим і Животворящим Духом по віки вічні. Амінь.
Проповідь у неділю 31-у після П’ятидесятниці.
(Лк. 18, 35-43)
Нинішнє Євангеліє про єрихонського сліпця було прочитане для нашого повчання і напоумлення. Отже візьмемо собі в учителі єрихонського сліпого.

Він довідався від подорожуючих про всемогутнього Нащадка пророка і царя Давида – Іісуса Христа і зразу ж почав благати Його про допомогу. Бажання бути зрячим і молитва про зцілення були такими сильними, що сліпий не звертав увагу на тих, які заставляли його мовчати, але ще голосніше кричав: „Сину Давидів! помилуй мене ” (Лк. 18,39). За свою віру він одержав від Господа безцінний дар зору „і пішов за Ним, славлячи Бога; і весь народ, бачивши це, віддав хвалу Богові ” (Лк. 18,43).

Отож, ми умовились взяти для себе сліпця в учителі. Всі ми сліпі душевно, бо що не гріх, що не пристрасть, що не порок - то сліпота у нас тяжка, гірка і невтішна. Що ж ми, слідуючи сліпцю, не волаємо до Лікаря душ наших, щоб Він зцілив нас? Чому ми не маємо такого сильного бажання зцілитися від душевної сліпоти, як цей єрихонський сліпець, чому старіємо у своїх пристрастях і пороках, чому лінуємося щиро молитися Спасителю? Чи думаємо, що душевна сліпота не така страшна, не так відчутна, не така шкідлива для нашого безсмертного духа, як сліпота тілесна для тіла і душі разом? Ні, сліпота душевна, яку справедливо можна назвати більмом пристрастей на наших сердечних очах, незрівнянно жахливіша від тілесної сліпоти, незрівнянно відчутніша і незрівнянно шкідливіша для безсмертної душі. Запитаємо: чому? А тому, що залишена без уваги душевна сліпота може на віки погубити душу, на всю вічність може залишити нас спілкування з Богом і може стати джерелом невимовних вічних мучень. Подібно тому, як „чисті серцем ... Бога побачать ” (Мф. 5,8), так нечисті і осліплені пристрастями та  нерозкаяні у гріхах не побачать Бога і „не встоять ... на суді ” (Пс. 1,5), але почують грізний голос: „Ідіть від Мене, прокляті, у вогонь вічний, уготований дияволу і ангелам його ” (Мф. 25,41). А цією душевною сліпотою заражена велика кількість людей. І хто з нас з вами далекий від неї? Наприклад, хіба не сліпі ті, які вважають непотрібними для себе ні віру, ані Церкву, які своїм життям відрікаються від обітниць святого Хрещення, які не вірять, що Господь всіх людей закликав до вічного життя у Його Небесному Царстві і „хоче, щоб усі люди спаслися і досягли пізнання істини ” (1Тим. 2,4). І таких людей дуже і дуже багато. Вони не вважають потрібним приходити на молитву до храму Божого, не читають Святе Євангеліє і через це не можуть знати волі Свого Спасителя, не проймаються Його духом, не виконують Його заповітів, не пам’ятають своїх обітниць, нічого не знають про воскресіння мертвих, про суд, про вічне життя і про вічні муки. Є багато таких людей, які обізнані в науках, але не знають самих себе, не навчились уникати пристрастей, що воюють проти душі, не навчилися розпинати „плоть свою ... з пристрастями й похотями ” (Гал. 5,24). Є й такі, що придбали великі скарби, але не навчились придбати себе для Христа. 

Ось вона сліпота і сліпота тим більше жахливіша, що одержимі нею навіть не  жахаються цієї  біди. Дай, Бог, щоб ці наші браття і сестри пізнали свою сліпоту, і щоб всім серцем побажали зцілення. Але для того, щоб зцілитися від душевної сліпоти, треба мати живу віру у Христа Спасителя,  яку мав єрихонський сліпець. „Віра твоя спасла тебе ”, - почув він від Сина Давидового у відповідь на свої прохання (Лк. 18,42). 
Є і інша жахлива сліпота душі – сліпота злоби. Злобний злиться без всякої підстави, злиться коли йому не догодили, злиться коли його мимоволі заділи. Він сліпий і не бачить неподобства своєї пристрасті, а тому мучить як себе, так і ближніх.

Є ще сліпота заздрості, сліпота скупості, черевоугодництва, п’янства, плотської нечистоти. Одержимі цими пороками не бачать огидності своїх пристрастей і небезпеки свого становища, своєї духовної смерті, бо їхні сердечні очі закриті більмом, якого вони самі зняти не в силах. 

Блажен той, хто пізнає свою сліпоту і негайно всім серцем невідступно буде з вірою молитись до Спасителя про зцілення, буде жалкувати про свої попередні гріхи і буде направляти всі свої сили для виправлення. А Господь почує його молитву і його зітхання, побачить його сльози і зцілить його від жахливої сліпоти, і скаже: „Прозри і подивись, якими бридкими були твої гріхи, якими вони були безумними і безглуздими твої пристрасті і більше не прихиляйся до них ”. Пізнавши їх нікчемність, духовний сліпець полишить їх, і піде шляхом заповідей  Господніх, славлячи Бога, що Він спас його від душевної сліпоти і вічної загибелі. 

З глибини нашого прозрілого і вдячного серця помолимось: „Владико Господи Боже наш! Ти Один знаєш недуги убогої душі моєї і знаєш, як вилікувати її. Ради великої милості Твоєї, зціли її, як Сам знаєш, бо ділами моїми я не зроблю уздоровлюючого пластиря, щоб прикласти до неї, або оливи, або зогрівання. Але Ти, що прийшов покликати не праведних, а грішних до покаяння, помилуй, прости і ласкою обгорни. Роздери записи моїх тяжких і постидних дій, і настав мене на праведну дорогу Твою, щоб ходячи в Істині Твоїй, я зміг уникнути стріл лукавого і так став би неосудженим перед страшним Престолом Твоїм, славлячи і оспівуючи Пресвяте Ім’я Твоє по віки.  Амінь.”1 

Проповідь у неділю 31-у після П’ятидесятниці.
      Кожного року Свого спасительного служіння Господь наш Іісус Христос відвідував святе місто Єрусалим для зустрічі великого торжества Пасхи. Проте не тільки для святкування подорожував Христос, але й для проповіді Своєї спасительної науки, для утіхи засмучених і зцілення страждаючих.

Це була уже Його остання подорож, після якої Нашого Господа очікували голгофські страждання, смерть і Воскресіння заради нас і ради нашого спасіння.

Що відбулося під час цієї подорожі узнаємо з євангельської розповіді, яку пропонує нам сьогодні свята Церква.

„Коли ж підходив  Христос до Єрихону, один сліпий сидів край дороги і просив милостині ” (Лк. 18,35).

Святе Євангеліє недаремно показує нам сліпу людину, бо під образом сліпоти тілесної хоче показати нам сліпоту душевну, яка набагато страшніша фізичної сліпоти. Що представляє собою сліпота душевна? Перш всього то, що вона не бачить духовних предметів, тобто не бачить над собою Бога, Який буде судити кожну людину і світ загалом; не бачить перед собою диявола, який вабить до себе; не бачить за собою смерті, яка крок за кроком йде за людиною; не бачить, нарешті, під собою пекла, яке у певний час відкриє свою безодню, щоб поглинути на віки. 

А чим характерна душевна сліпота? Людину, яка страдає душевною сліпотою не тішить жодна правда святої християнської віри; її серце не зігріває любов до Бога; її не інтересує і є зовсім чужою проповідь Слова Божого; їй далеке і навіть противне богослужіння і сам храм, де ця служба проводиться.

Про душевно сліпу людину говорить нам Одкровення Господнє: „Ти кажеш: я багатий, розбагатів і ні і в чому не маю потреби; а не знаєш, що ти нещасний, і мізерний, і вбогий, і сліпий, і голий ” (Одкр. 3,17).

Якщо така страшна душевна сліпота, то запитаємо: що є її причиною? А причиною її є все той же гріх. Бо через гріх людина втрачає ласку Божу. А кого ласка Божа не просвічує, у того настає темнота розуму, закам’яніння серця і, нарешті, сліпота душі. 

Як нам визволитись від цієї духовної темряви розповідає нам дальші слова сьогоднішнього Євангелія. Сліпий „почувши, що мимо нього проходить народ, запитав: що це таке? Йому сказали, що Іісус Назарянин йде. Тоді він закричав: Іісусе, Сину Давидів! помилуй мене!”(36-38).

У Євангелії, дорогі брати і сестри, немає ні одного лишнього слова. Кожен рядок божественного Писання несе для нас духовну користь, сповіщає нам вічне спасіння. Так і тут. Сліпий почув, що біля нього проходить народ, спочатку запитав, що це таке, а потім, узнавши, почав голосно благати про помилування. 

Так і ми, страдаючи душевною сліпотою, коли бачимо, що люди зранку спішать у храми Божі на молитву і самі заставимо себе піти туди ж, щоб там знайти свого Спасителя і Господа, Який би відлучив нашу душу від гріховної сліпоти.

Коли церковний дзвін сповістить, що хтось відійшов з цього земного життя, пригадаємо, що і ми смертні і що кінець наш недалекий, і що ми повинні стати перед найсправедливішим Суддею, щоб відповісти за все своє життя.

Коли наступає велике церковне свято, будьмо уважні скористатись ним, щоб ми змогли поправити своє життя, відірватись від  утіх світу, пізнати свою душевну сліпоту і навернутись до Творця і Небесного Отця.

Будьмо уважними не пропустити Іісуса, Який проходить мимо нас, щоб своєю щирою молитвою привернути Його увагу і змилосердитись над нами, темними і немічними.

Євангеліє дальше розповідає, які були дії людей на настійливі благання сліпого: „Ті, що йшли попереду, примушували його замовкнути; а він ще голосніше кричав: Сину Давидів!  помилуй
 мене ” (39).

Досвід християнського життя показує, що коли хтось з грішників навернувся і хоче покинути своє гріховне життя, то він зустрічає безліч перешкод зі сторони людей, які разом з ним були у розпусті. Вони глузують з нього, сміються, застосовують навіть фізичний тиск.

Тому тим людям, які відчули поклик Божий відвернутись від глибини гріховного життя, треба намагатись всіма силами душі і тіла відмежуватись від зла і злих людей і міцно триматись за ризу заповідей Христових і гучно кликати: „Іісусе, Сину Давидів, помилуй мене!”

 „Іісус,  - мовиться дальше в Євангелії, -  зупинившись, звелів привести його до Себе; і коли той підійшов до Нього, спитав його: чого ти хочеш від Мене? Він сказав: Господи! щоб мені прозріти ” (39-41). Отже Господь, зупинившись, звелів привести його до Себе. З цього ми повинні порозуміти, що по дорозі до Бога і вічного спасіння нам потрібний провідник. Цими провідниками для нас є наші батьки, вчителі і особливо вчителі духовні, які перед Богом відповідатимуть за нас. Тому будемо їх слухатись, щоб навчитися чого корисного просити у Господа. Сліпий сказав: „щоб мені прозріти” (41). А чого б ми попросили у Нього, якщо б нам прийшлось ось так прямо дати відповідь?

Чи попросили б ми душевного прозріння, чи  попросили б духовної мудрості, як Соломон, чи попросили б прощення гріхів, як це зробив митар?

Багато людей просили б як зручніше, приємніше, веселіше і заможніше влаштувати своє життя, просили  б невгамовних радощів світу цього, пустих забаганок свого лукавого серця, просили б речей непотрібних і скороминущих; просили б як придбати і запастись всім потрібним для життя тіла і убезпечити його у всіх відношеннях, добитися міцного здоров’я. Це запити і думки, які цікавлять душевну, мирську людину. Тому-то такі просьби залишаються для таких прохачів не вислуханими і нездійсненими. 

Візьмемо приклад з прохання сліпого, про якого ми сьогодні говоримо і будемо просити прозріння, прозріння духовного через яке нам відкриється вся краса духовного світу, явиться радість, якої  „ніхто не відбере від нас ” (Ін. 16,22).

У молитві про духовне прозріння нам, людям, відкриваються три її найважливіші властивості: смирення, віра та надія. І той, хто так молиться може надіятись, що буде почутий і сповняться його прохання. І, навпаки, хто молиться, але у своєму серці гордиться, не довіряє і сумнівається, той, як пише св. ап. Яків, „нехай не думає ... одержати що-небудь від Господа ” (Як.1,7).

Сліпий, який у смиренні випрошував для себе прозріння одержав що просив:  „Іісус сказав йому: прозри! Віра твоя спасла тебе! (42).

„Прозри”, - сказав Господь сліпому. „Прозри”, -  каже Він кожному з нас, кожній людині. Але багато людей з цього користі не мають ніякої, бо „полюбили темряву більше, ніж світло ” (Ін. 3,19). А сліпий, про якого сьогодні мова в Євангелії „умить прозрів і пішов за Ним, славлячи Бога; і весь народ, бачивши це, віддав хвалу Богові ” (43). 

Кожен з нас, віруючих, отримує від Бога світло і різноманітні благодатні дари у святих Таїнствах Церкви. Як будемо себе після цього поводити? Будемо прославляти Господа життям нашим, оберігаючи себе від гріху, який є найбільшою образою для Господа. 

Віддамо славу Богові такими молитовними словами: „Владико Вседержителю, Непояснимий Боже, Початок світу, Незбагнена Сило ... Ти по Твоїй безмежній милості і невимовній доброті не знехтував людського єства, темрявою гріха покритого, але світив людям світлом Твоєї божественної науки через Закон і Пророків. Наостанку же послав нам Єдинородного Твого Сина і Ним привів нас до світла богопізнання. Нехай же Уші Твої й тепер чують голос молінь наших; і дай нам, Боже, пильним і тверезим серцем всю цього життя ніч пройти у сподіванні пришестя Сина Твого Христа і Бога, Судді всіх, щоб не в лінощах, а в виконанні заповідей Твоїх зустріли ми Його, та ввійшовши в Царство Його де не змовкає голос радості і не скінчується насолода тих, що бачать невимовну Красу Лиця Твого. Бо, Ти є Благий і Чоловіколюбивий Бог і Тобі славу віддаємо Отцю і Синові, і Святому Духові, нині, і повсякчас, і на віки вічні. Амінь.”2
Проповідь на неділю 32-у по П’ятидесятниці. 1
                      „Закхею! Злізь скоріше, бо сьогодні

                       Мені треба бути в тебе в домі ” 
                       (Лк. 19,5).

Дивні і незбагнені дороги, якими Отець Небесний закликає душі і серця грішників до Свого Сина, Який прийшов „знайти і спасти, що загинуло ” (Лк. 19,10). Чудні і невимовні дії благодаті Божої, якими вона пробуджує від гріховного усипляння, будить їх совість, вражає їх серце і навертає від погибельної дороги на дорогу покаяння і спасіння. Проста, здається, цікавість спонукала Закхея вилізти на смоківницю, щоб краще побачити Іісуса. Але Серцезнавець бачив, що в цій цікавості уже зароджувалася свідомість нечистоти і неправди своїх діл, що душа Закхея, яка побажала бачити Іісуса, уже тягнулася до Нього таємничою силою благодаті Божої. І ось одне милостиве, велелюбне слово Спасителя: „Заклею! злізь скоріше, бо сьогодні Мені треба бути і тебе в домі ” (Лк. 19,5), робить в його душі повний і цілковитий переворот. Старійшина митарів, грішний муж, як називали його співгромадяни, з яким не тільки не хотіли, але й боялись мати яке-небудь спілкування, перед усіма розкаюється, сповідує свої неправди і разом дає обітницю перед Господом цілком змінити весь устрій свого життя. „Закхей же, вставши, сказав Господеві: Господи! половину добра мого я віддам убогим, і, якщо кого скривдив чим, поверну вчетверо ” (Лк. 19,8).

Але так буває, улюблені, тільки тоді, коли душа грішника відкликається на заклик благодаті Божої з готовністю навернутись від дороги гріха і нечестя на дорогу покаяння і правди, коли по голосу Господньому, Який бажає ввійти під крівлю нашої душі, ми приймаємо Його з радістю. І, навпаки, ні слово любові і милосердя, ні слово викриття і загрози, ні самі чудеса всемогутності Іісуса не пробудили омертвілої совісті юдейських фарисеїв і книжників, не вплинули на безсердечних вождів ізраїльського народу, які залишились нерозкаяними. „Єрусалиме, Єрусалиме, - говорить з плачем Господь, коли прийшов у це нерозкаяне місто у останній раз, - скільки разів хотів Я зібрати дітей твоїх, як птах збирає пташенят своїх під крила, і ви не схотіли!” (Мф. 23,37).

Господь закликає до себе всіх, всім обіцяє Царство і життя вічне, бо для того і приходив на Землю, щоб закликати грішників до покаяння, знайти і спасти загиблих, але між званими мало явилось вибраних: не всі послухались Його голосу.

Подібно цьому і нині, коли ми і після просвітлення нас світлом Істини, ухиляємось у тьму заблуджень від переданих нам святих заповідей, і після звільнення від диявольського полону, самі попадаємо в його сітки, і після очищення від гріхів Кров’ю Христовою, знову віддаємося владі пристрастей і баримось у гріховних мерзотах, і після визволення від загибелі, самовільними порушеннями заповідей Божих повертаємось на попередню погибельну дорогу. Але й після цього Господь Іісус Христос, Який не хоче смерті грішника, не залишає нас. Господь відшуковує нас різноманітними діями Свого божественного Провидіння. Він закликає нас до Себе то голосом Своєї любові: „Прийдіть до Мене, всі струджені і обтяжені, і Я заспокою вас ” (Мф. 11,28), то голосом заборони і загрози: „Кажу вам ..., якщо не покаєтесь, усі ... загинете ” (Лк. 13,3). Зве Він нас також і словом Свого Євангелія, і внутрішнім голосом совісті, і зовнішніми ударами скорботи, якими мимоволі пробуджуються наша совість, вражається наше серце, витвережується наш розум.

 Господь зве нас і внутрішньою дією Своєї благодаті, яка не дозволяє нашим стопам навертати на дороги гріху і пристрастей. Ця божественна благодать  порушує мнимий спокій серця серед почуттєвих насолод, вона ж викликає у душі гірке розчарування у всьому, чим було полонене і до чого прагнуло наше серце, викликає повне незадоволення всім видимим та глибоку скорботу про небесну Вітчизну, якої не заглушують ніякі земні радості. „Ось, стою при дверях і стукаю; якщо хто почує голос Мій і відчинить двері, увійду до нього, і буду вечеряти з ним, і він зі Мною ” (Одкр. 3,20).

Чи чуєш, улюблений наш побратим, цей божественний голос, який всюди і завжди закликає нас до Бога? Чи відчуваєш, що тебе шукають, що сам Господь Іісус Христос знову як би залишає Престол Своєї слави, сходить у саме середовище нашого гріховного життя, стоїть біля дверей твого серця, просить ввійти під бідну крівлю твоєї душі, і говорить тобі голосом Своєї любові і милосердя: „Заклею! ... сьогодні Мені треба бути в тебе в домі ”.
Чи чуєш, відданий розсіяності, закручений у вихорі задоволень грішнику, як часом голосно волає твоя совість, гонить тебе з місця на місце, томить твоє серце незадоволенням, нудьгою, отруює твої насолоди гіркотою? Це голос благодаті Божої, яка закликає тебе до Отця „милосердя і Бога всякої утіхи ” (2 Кор. 1,3), це потаємна журба серця про небесне блаженство, тайний смуток душі про втрачений спадок раю, якого не замінять всі радості світу, всі тілесні утіхи і насолоди. Це Сам Господь Іісус Христос прозирає у глибину твоєї душі і говорить тобі: „Злізь скоріше, бо сьогодні Мені треба бути в тебе в домі ”.

Чи чуєш, ревний шукачу мирської честі і слави, як особиста честолюбність, подібно черв’яку, точить твоє серце і не дає тобі  спокою, не дає чистої і цілковитої радості твоєму духу; відчуваєш як нічим не вгамована заздрість знову і знову пробуджує у твоїй душі томління і скорботу? Чи бачив, як великі і славні світу цього йдуть у ту ж могилу, як і всі, як і всі віддаються такому ж самому тлінню і пороху? Це благодатне напоумлення згори про те, що всі почесті світу „геть усе - марнота й гонитва за вітром, і ніякої з того користі під сонцем ” (Еккл. 2,11). І тільки одна почесть „вишнього покликання Божого в Христі Іісусі ” (Фил. 3,14) може задовольнити наш безсмертний дух, „бо всяка плоть, як трава, і всяка слава людська, як цвіт на траві: засохла трава, і цвіт її відпав ” (1 Пет. 1,24); що одна тільки слава синів Божих, спадкоємців Царства Христового може переповнити людське серце святою і чистою радістю. Це лагідний голос Іісуса: „Візьміть іго Моє на себе і навчіться від Мене, бо я лагідний і смиренний серцем, і знайдете спокій душам вашим ” (Мф. 11,29).

Чи бачиш, любителю користолюбства, як придбані з трудом і насиллям совісті скарби розлітаються іноді в порох, як подібні тобі відходять у могилу, не взявши з собою нічого; як зібране тобою срібло тяготить серце твоє гіркою турботою, відбирає сон  та їду, сушить тіло і душу; як іноді простий погляд на любиме золото наводить на серце не радість, а якусь похмурість і тугу? Це благодатне нагадування про те, що серце наше створене не для тлінних скарбів, які залишать нас у час смерті і кому достануться – не знаємо; це благе нагадування того, що є інші скарби на небесах, яких „ні міль, ні іржа не точать і де злодії не підкопують і не крадуть ” (Мф. 6,20); це нагадування нам про те, що не має ніякої користі людині „коли вона придбає ввесь світ, а душу свою занапастить?” (Мр. 8, 36). Це, нарешті, Сам Господь Іісус Христос стукає у двері твого серця, щоб ти частину свого майна дав потребуючим, „і якщо кого скривдив чим, повернув вчетверо ” (Лк. 19,8).

Чи відчуваєш, нестримний догіднику плоті, як не тільки дух, але й тіло твоє тліє у звабливих хотях, руйнується кожного дня, виснажується погодинно і небезпечно хилиться до могильного тління? Чи  явно це не нагадує про твою смерть, про гріб і про те, що за гробом? Чи не явна це вказівка на те, що „відплата за гріх – смерть ” (Рим. 6,23), що „хто сіє для плоті своєї, від плоті пожне тління ” (Гал. 6,8)? Це голос Господа, Який прийшов знайти і спасти тебе! це Він, милосердний стоїть біля дверей твого серця і говорить тобі: „сьогодні Мені треба бути в тебе в домі ”!

Чи чуєш ти, запеклий сину загибелі? Ти стараєшся заглушити свою совість запереченням всього, про що говорить нам Слово Боже і стараєшся заспокоїти себе розпачливою надією знищення, - чи чуєш, як душа твоя, яка за словами одного древнього учителя Церкви, християнка по самій своїй природі, іноді мимоволі кличе до неба, мучиться своїм несправжнім життям на Землі, відвертається від смерті і прагне життя? Чи чуєш, як твоя совість противиться мнимому упевненню розуму, страшиться справедливого суду правди Божої всупереч хитромудрому невір’ю, шукає дійсного заспокоєння у любові і милосерді Отця Небесного; чуєш, як серце твоє, яке не задовольняється нічим земним, не перестає прагнути до якогось вищого і досконалого блага; як самий розум твій стривожений нерозумінням і змучений незбагненністю тайни особистого буття, мимоволі звертається до неба і звідти чекає світла і зрозуміння? Хіба це не голос істинного Світла, який кличе до себе заблуканого? Чи це не Той, Який прийшов знайти і спасти загиблого говорить тобі: „Приступіть до Мене  і просвітлієте і лиця ваші не засоромляться ” (Пс. 33,5), „Я світло, прийшов у світ, щоб усякий, хто вірує, не зоставався у темряві ” (Ін. 12,46).

Чи чуєш, всякий грішнику, яка би пристрасть не тримала тебе у полоні диявола , – Сам Єдинородний Син Божий прийшов на Землю „знайти і спасти, що загинуло ”. За твої нечисті насолоди Він голодував і був спрагливим, віддав Свою Пречисту Плоть на катування і мучення, на хрест і смерть; за твою пристрасть до тлінних скарбів Він терпів бідність і убогість, - родився у яслах, жив, не маючи „де голову прихилити ” (Мф. 8, 20), і умер на хресті. За твою гордість і марнославство Він терпів ганьблення і приниження, осміяння і наруги, заушення і обплювання, і, нарешті, при загальному осміянні був розіп’ятий на хресті із злодіями. Нині Він говорить тобі з любов’ю: „Заклею! злізь скоріше ”, перестань віддалятися від Мене у нетрі нечестя, залиш дорогу гріху і беззаконня, відкритий серце своє для віри і покаяння, „бо сьогодні Мені треба бути в тебе в домі ”.

Страшно, улюблені, противитись цьому голосу благодаті Божої, попускати якій-небудь пристрасті рости і усилюватись до осліплення розуму, до омертвіння совісті, до озлоблення серця. З кожною противністю благодаті Божій збільшується жорсткуватість і непокірливість серця, кожне відхилення променя небесного світла підсилює нашу внутрішню темряву, холодність і сердечне закам’яніння; кожне насильне попрання голосу совісті робить її більше і більше бездушною і байдужою. Чи довго дійти таким чином до цілковитого ожесточення, впасти у саму глибину зла, назавжди вислати від себе благодать Божу і підпасти вічній смерті? Блажен той, хто відізветься на голос шукаючого нас Господа і з готовністю прийняти Його всім серцем, щирим відверненням від гріховного життя і твердою рішучістю ходити слідом за Господом дорогою заповідей Його і не повертатись назад. Сам Господь Іісус Христос ввійде до нього і буде вечеряти з ним; Він Сам, Який „прийшов знайти і спасти, що загинуло ”, скаже йому: „Нині прийшло спасіння дому цьому ” (Лк. 19,9). Амінь.
Проповідь на неділю 32-у по П’ятидесятниці.
„Потім Іісус увійшов у Ієріхон і проходив через нього. І ось, один, на ім’я Закхей, начальник митарів і чоловік багатий, бажав бачити Іісуса, хто Він; але не міг за народом, бо був малий на зріст ” (Лк. 19,1-3). Так починається євангельське читання сьогоднішнього недільного дня. Вникнемо у зміст Євангелія і постараємось його зрозуміти.

Євангеліст Лука умисне згадує про те, що Закхей був старшим між митарями, тобто збирачами податків, і що він був багатим. Цими вказівками, про що ми довідаємось дальше, гідність поступку Закхея підвищується. Ні багатство, ні почесть старшинства над митарями не перешкодили йому заочно у своїй душі виховати повагу до Іісуса. Без сумніву він чув, що Іісус незвичайний Учитель, що Іісус створив безліч чудес і що зовсім недавно, підходячи до Єрихону, Іісус одним словом подарував зір сліпому. Закхей був уважним до того, що говорили про Іісуса. Слава про Господа Іісуса Христа пробудили у душі Закхея сильне бажання побачити цього Учителя. Але тіснота з-за народу не позволила йому підійти до Нього близько, а малий зріст став перепоною бачити Іісуса й здалеку. Що ж зробив Закхей, багатий старшина митарів? Він „забігши наперед, виліз на смоківницю, щоб побачити Його, бо Він мав проходити мимо неї ” (4).

Дивіться, яке старання проявляє Закхей. Він був багатим, був у почестях між своїми і не дивлячись на це, показує себе у всій своїй простоті: забігши вперед народу, він спішить піднятись на дерево, подібно дітям, які бігають по вулиці. Бажання бачити Іісуса, перемогло у ньому всі дрібні розрахунки, а сила здорового глузду підняла його до висоти небесної істини. Бо не низько і багатому піднятись на дерево, щоб побачити Владику неба і землі; уповні пристойно і старійшині уподібнитись пустотливим дитям, щоб пізнати Найстаршого від всього створіння, від Отця раніше часів народженого.

Старанність Закхея заслужила великої милості Господньої. „Коли Іісус прийшов на те місце, глянувши, побачив його і сказав йому: Заклею! Злізь скоріше, бо сьогодні Мені треба бути в тебе в домі ” (5).

Серцевідець Господь знав, хто хотів бачити Його і хто з-за такого сильного бажання, як хлопча, виліз на дерево. Невидима благодать Божа уже діяла у серці Закхея і готувала його до навернення, бо Закхей, безсумнівно, покорився її впливу. І цей вплив благодаті особливо помітний, коли Закхей з готовністю зліз з дерева і прийняв Господа у своєму домі з великою радістю. 

Чому, запитаєте, не до когось іншого, а до Закхея звернувся Господь? Та тому, що бачив готовність Закхея коритися Йому. Іісус хоче бути в домі Закхея тому, що той сердечною схильністю до Іісуса уже приготовився прийняти Його. Іншими словами, Іісус йде до Закхея тому, що Закхей внутрішньо прагнув до Іісуса. 

А Закхей у свою чергу не міг і думати про таку милість, бо він шукав тільки здалеку подивитися на Іісуса, але Господь, як написано, „смиренним дає благодать ” (Як. 4,6). З яким прагненням Закхей шукав бачити Іісуса, з таким тепер слухається слів Господніх. Почувши голос: „Заклею! злізь скоріше, бо сьогодні Мені треба бути в тебе в домі ” (5), він  поспішно зліз з дерева і прийняв Іісуса у домі своєму з радістю.

Дивіться, улюблені, яка покірність до слів божественного Вчителя! На перший погляд, можна подумати, що Закхей уже давно належав до числа вірних учнів Господа, хоч до цього часу він ще ніколи не бачив Іісуса. Нічого не перешкодило йому виявити готовність прийняти Господа: ні свідомість особистої недостойності, ні побоювання про нарікання книжників і фарисеїв, ні народні пересуди. Він з радістю спішить прийняти нежданого, але бажаного Гостя. 

„І всі, бачивши те, почали нарікати, що він зайшов гостити до грішного чоловіка ” (7). У народі Закхея вважали грішною людиною. Митарі, чи збирачі податків вважались грішними тому, що самий службовий обов’язок легко приводив їх до несправедливих або лишніх поборів. При цьому і законний податок, який начислявся за законами язичеської римської влади, здавався їм несправедливим, бо на думку праведних юдеїв, народ Божий повинен платити данину тільки Богу. А Закхей більше інших міг виглядати грішною людиною, бо він був старшиною митарів. І тому юдеї, побачивши, що Іісус пішов у дім Закхея, нарікали і говорили, що Він пішов „гостити до грішного чоловіка ”. Це нарікання ясно показує, що ці люди були здебільше пройняті почуттєвими поглядами і не розуміли діл Духа Божого, як і апостол говорить, що „душевна людина не приймає того, що від Духа Божого, бо вона вважає це безумством; і не може зрозуміти, тому що про це треба судити духовно ” (1 Кор. 2,14). Образно говорячи, юдеї звинувачували лікаря за те, що він пішов у дім хворого.

 І ось, це несправедливе нарікання спростовується самим ділом. Не Сам Іісус, а той грішний чоловік, якого  вважали недостойним, сказав перед усіма: „Господи! половину добра мого я віддам убогим, і, якщо кого скривдив чим, поверну вчетверо ” (8). Ось, улюблені, свідчення про зцілення від хвороби. Закхей був багатим своїм маєтком, але він у цьому випадку не знехтував надмірними прибутками. Перед великим Гостем він не оправдовується у тому, що нібито даремно і низько думали про нього юдеї, але, навпаки, висловлює твердий намір виправитися. Закхей як би так говорить: „Господи! Справді я недостойний Твого відвідання, бо я грішник, я грішний і пристрастям до багатства, грішний і у несправедливому придбанні багатства. Є у мене така частина багатства, але віднині  я не буду таким, не буду пристрасним до багатства і не дозволю собі неправдою здобувати земні скарби. А щоб загладити свої попередні гріхи, ось я половину свого маєтку роздам бідним, а з другої половини вчетверо віддам тим, кого чим-небудь скривдив ”. Треба сказати, що Закхей рішив зробити більше, ніж цього велів старозавітний закон. Бо за законом вчетверо повинен був віддати тільки той, хто украв теля чи вівцю, зарізав їх, з’їв і потім був викритий на суді (Вих. 22,1; 2 Цар. 12, 6). А хто сам признався у своєму гріхові, той до украденого зобов’язувався прибавити тільки п’яту частину за свій гріх (Числ. 5,7). Закхей і половину особистого майна роздає бідним і невикритий у гріхові, обіцяє вчетверо відшкодувати тим, кого чим-небудь образив. Таким тепер стає Закхей, на якого, як на старшину митарів, з презирством дивились юдеї. Обіцянка Закхея була не тільки обіцянкою, але це був плід правдивого навернення Закхея до віри в Іісуса Христа, це був плід благодаті Христової, яка осінила Закхея. 

 Про істинне навернення Закхея Господь засвідчив в слух усіх присутніх, сказавши: „Нині прийшло спасіння дому цього, бо і він син Авраамів ” (9). Це була відповідь Господа на слова юдеїв, які нарікали. „Нині прийшло спасіння дому цього ”, тобто нині цей дім узнав дорогу до спасіння, узнав свого Спасителя і  увірував у Нього. Звідси видно, що разом з Закхеєм в Іісуса увірувало й сімейство його. Тим очевиднішим був плід відвідання Господом дому Закхея. Тим більше юдеї повинні були зрозуміти несправедливість свого нарікання на Іісуса. А Іісус прибавляє: „бо і він син Авраамів ”. Це можна розуміти так: „І він нащадок Авраама, якому разом з усім його потомством було обіцяно спасіння. І він, подібно до Авраама, з смиренням і старанністю прийняв Мене у дім свій, як колись той прийняв Мене з двома Ангелами біля діброви Мамре. І Закхей, подібно до Авраама, як достойний його нащадок, являється милостивим і половину свого маєтку роздає бідним ”. Тому Господь прибавляє: „Бо Син Чоловічеський прийшов знайти і спасти, що загинуло ” (10). Це нове пояснення, чому прийшов Господь у дім Закхея. Як би так говорив Господь: „Я для того  прийняв людську природу, для того  явився між людьми, як людина, щоб закликати на путь істини і спасти, що загинуло у незнанні і пороках. Чого ж ви нарікаєте на Мене за те, що Я ввійшов у дім грішного чоловіка?”

Євангельська оповідь про Закхея багато-чому учить нас. Хто багатий, хто в почесті між своїми, як старший, чи як керуючий іншими в порядку людських діл, той   повинен вчитись у Закхея уважності до вчення істини і до свого спасіння. Серед розкоші і задоволень, серед турбот державної чи громадської служби, яка поставила цих людей вище інших, вони, як і ті, що стоять на нижчих щаблях людського суспільного життя, не повинні забувати, що і для них надто важливо і потрібно знати Спасителя, наближатися до Нього, слухатись Його і слідувати за Його вченням.

Хто, віддавшись розсіяності і недбальству, гадає, що він далекий від Христа і йому важко прийти до Нього і з такими думами бариться у своєму недбальстві і безпечності, той хай дивиться на приклад навернення Закхея і вчиться вірі і надії на милосердя Господа Спасителя. Господь близько до всіх тих, хто закликає Його. Він хоче прийти до кожного, тільки би двері душі відкрилися для прийняття Його з вірою і любов’ю. 

Якщо думка комусь нашіптує: ти - пропаща людина - відповідай їй: „Прийшов  Господь знайти і спасти, що загинуло ” – і будь непохитним в надії на безкінечне милосердя Господа Спасителя.

Хто рішається йти шляхом спасіння і хоче бути угодним Спасителю, щоб удостоїтись Його благодатного відвідання і замешкати у Його вічних оселях на небесах, той хай повчиться у Закхея виправити і загладити свої попередні гріхи. Попереднім гріхам протиставимо добрі діла, як Закхей користолюбству і неправді протиставив милосердя і нагороду скривдженим з лишком.

Хто був донині неправдивим і вимогливим у спілкуванні з іншими, подібно митарям, той хай пізнає вище багатство: бути довільним своїм і боятися взяти чуже. 

Хто любить час проводити у лінощах і безпечності, той пізнай свій обов’язок – працювати і трудитись на тому місці, де кого поставило Провидіння Боже і чесною працею прославляти Того, Хто дав нам силу і міць для праці і життя. Будемо працювати старанно і з благоговінням перед Богом, виконуючи заповіді Божі для спасіння свої душі.

Господь завжди біля нас і всіх закликає  до спасіння; Він всім подає благодать Духа  Свого Святого, щоб з Його допомогою ми досягнули спасіння у славу Імені Його. Ніколи не будемо осуджувати гріхів ближніх своїх, бо сильний Бог повернути Собі кожну людину і виправити діла її. Коли ми звернемось „до Господа: Ти моє Пристановище і захист мій, Бог мій і я надіюсь на Нього, то Він, - як пише цар і пророк Давид, - спасе тебе від сітки ловця і від пошесті згубної. Плечима Своїми Він захистить тебе і під тінню крил Його ти надійно спочиватимеш. Обороною тобі буде правда Його. Не побоїшся страху вночі, ані стріли, що летить удень. Ані пошесті, що діє в темряві, ані напасти духа зла опівдні. Впаде коло тебе тисяча, і десять тисяч правобіч тебе, але до тебе не наблизиться ... Бо ти сказав: Господь – Надія моя, і Всевишнього ти обрав за оборонця собі ” (Пс. 90, 2-9). Амінь. 
Проповідь на неділю 32-у по П’ятидесятниці.
Самими ненависними людьми у Палестині  часів проповіді Іісуса Христа, та й раніше – були збирачі податків. Палестина була під володінням Риму, а так як митарі находились на римській службі, то народ дивився на них як на зрадників і прирівнював до грабіжників і убивць. Тому їм забороняли входити до синагоги і приносити жертви.
Римська влада віддавала збір податків на відкуп. Тобто, хто з місцевого населення йшов на цю службу і зумів заплатити  найбільшу суму, одержував право збирати податки і вкінці року митник зобов’язувався вносити установлену суму до державної казни. Все, що було зібрано вище цієї суми, залишалося митарям.
      Для того, щоб нам довідатись про діяльність митників, треба сказати, що були податки двох видів. Перш всього стягувався державний податок. До нього відносився подушний податок, який платили всі чоловіки віком з 14 по 65 і жінки віком з 12 по 65 років. Сюди також відносився земельний податок, який складав 10 частину урожаю зерна і 5-ту частину урожаю винограду і масла. Сюди також входив прибутковий податок, який складав 1%. При зборі цих податків митники збагатитись не могли. 

      Але був інший вид податків, коли збиралось мито. Його платили за користування головними дорогами, гаванями і ринками. Потрібно було платити за віз, за кожне його колесо і за впряжену у нього тварину: осла, коня чи верблюда. Збір платили також за деякі види товарів. Мито накладалось на імпортні і експортні товари. І митник міг зупинити кого йому заманеться, заставити розпакувати поклажу і вимагати уплатити за все як йому захочеться. Якщо людині нічим було платити, митник часто пропонував йому гроші за великі відсотки і заплутував його у свої сітки. 
      Що необхідно сказати про Закхея? Закхей був багатою, але нещасливою людиною. Хоч він перебував у зеніті своєї кар’єри, проте  для людей своєї округи був самим ненависним. Але десь у глибині його душі теплилась думка вийти з свого тяжкого стану. Вже неодноразово він чув про Іісуса і про Його добре відношення до митарів і грішників, і рішив, що ця Людина зможе допомогти йому. 

І сталось так, що Христос прийшов у Єріхон і проходив через нього. Закхей рішив за всяку ціну побачити Іісуса. Це вимагало від нього неабиякої мужності. Бо, користуючись випадком, його, такого ненависного збирача податків і ненаситного грабіжника, могли штовхнути, навіть вдарити. Але Закхей не думав про це. Його турбувало тільки те, як він малий зростом зможе з натовпу побачити Іісуса. Задля цього він побіг вперед і виліз на смоківницю  -  дерево з низьким стовбуром і широкою кроною. 
Цією дією Закхей показав, що він став іншою людиною. Коли Христос побачив його на дереві, то побажав провести цей день у домі Закхея. А Закхей у свою чергу узнав, що в особі Іісуса він знайшов вірного друга і прийняв рішення половину свого багатства віддати бідним, а другу половину направити на загладження всіх своїх попередніх злих поступків у відношенні до людей. Тобто Закхей твердо рішив відшкодувати нанесений ним ущерб в набагато більшому об’ємі, ніж того вимагав від нього закон. І якраз цим він показав себе зовсім іншою людиною, людиною новою. Треба сказати, що  Христос якраз чекає від людей, чекає від кожного з нас не тільки приємних слів, але й корінної переміни життя. 
Вся розповідь про навернення митаря Закхея закінчується великими слова сказані Христом, що «Син Чоловічеський прийшов знайти і спасти, що загинуло» (Лк. 19,10).
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