КЛЮЧ ДАВИДІВ
проповіді отця Олега Ведмеденка
Книга проповідей отця Олега Ведмеденка зацікавить не лише
священнослужителів та вірних православної церкви, але й пересічного читача, і
віруючих інших релігійних деномінацій. Починаючи з Світлої Неділі Пасхи, тиждень за тижнем проходить перед читачем низка недільних казань та
повчань на двунадесяті й великі свята року; розкривається духовний зміст тих
уривків з Євангелія, які читаються у храмах під час божественних літургій.
Окрім морально-етичного аспекту Слова Божого, автор розкриває й символіку Святого
Письма, торкається болючих проблем сучасного православ'я, натхненно прозріває
майбуття... Можна з упевненістю сказати, що подана до вашої уваги праця проповідника
Слова нікого не залишить байдужим, а для декого стане справжнім відкриттям.
«І дам ключа дому Давидового
на рамено його, –
і коли він відчинить, не буде
кому замикати,
коли ж він замкне, то не буде
кому відчиняти»»” (Іс. 22.22).
“«Горе вам, законникам, бо взяли
ви ключа розуміння: самі не ввійшли,
і тим, хто хотів увійти, боронили!»” (Лк. 11.52).
ВЕЛИКДЕНЬ
1). ПАСХА СТАРОЗАВІТНЯ
Цими днями православна церква святкує Свято свят і Торжество із торжеств — Світле
Христове Воскресіння, Пасху, або ж Великдень. Це свято найбільше і найдревніше з усіх
християнських свят. Відзначається воно урочисто з часів апостольських і, за постановою I Вселенського Собору, святкується в перший недільний день після 14 нісану (“нісан” або
“авів” — місяць давньоєврейського календаря, припадає на наші березень – квітень), після
весняного рівнодення і першого березневого новомісяччя.
В ці дні вірні вітають один одного словами: “Христос воскрес!”— “Воістину воскрес!”
У храмах проходять урочисті богослужби. Над містами й селами переливається
мелодійний тридзвін, що виражає християнську радість, торжество.
На жаль, далеко не всі з тих, які вважають себе православними тільки тому, що були у
дитинстві охрещені за православним обрядом, дійсно розуміють усю величність і радісну
символіку цього Свята свят. Більшість приходить до церкви один раз на рік — посвятити
паску. У кращому випадку двічі (на передпасхальну сповідь та причастя, якщо, звісно, життєві обставини не змусять звернутися до священика з потребою вінчання, хрестин або
похорону). Для таких “гореправославних”, які не тільки до храму не ходять, але й Святе
Письмо вряди-годи беруть до рук, Пасха асоціюється лише з пасхальним куличем —
паскою (здобною булкою, яку печуть господині на це свято). І все. Добре ще, коли разом з
тим із глибин пам’яті виринають якісь уривки мимохідь почутої інформації про
страждання, смерть і воскресіння Христові. Та й для віруючих, які не обминають храми
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стороною і читають Біблію, здебільшого суть свята зводиться лише до констатації
історичного факту воскресіння Господа нашого Ісуса Христа.
У чому ж суть свята Пасхи? Для того, щоб дати відповідь на це запитання, треба
розглянути три необхідних аспекти: значення самого слова “пасха”, а також старозавітне
та новозавітне розуміння цього біблійного терміну.
Слово “пасха”, а точніше “песах”, гебрейське (іврит, староєврейська мова), а означає
воно буквально “перескочення”, “перехід”, “вирятування”. І означало воно те, що
Господь, коли побивав перворідних Єгипту, обминав, “перескакував” ті доми, де двері
були помазані кров’ю жертовного ягняти, символу майбутньої жертви Сина Божого за
гріхи людські. Означало воно перехід, урятування, перескочення Ізраїля, народу Божого, із стану єгипетського рабства у стан вільних жителів обіцяного Краю, Землі Обітованої.
Означало воно майбутню, Новозавітню Пасху, — майбутній перехід, вирятування,
“перескочення” народу віри, віруючих і вірних послідовників Христа, із рабства
гріха, рабства сатани, у вільний стан Землі Обіцяної — Царства Божого. Перехід, зумовлений кровною жертвою Істинного Агнця, Який узяв на себе гріх світу, — Господа
нашого Ісуса Христа.
Для глибшого розуміння суті Пасхи необхідно поринути у ті давні часи, коли це слово
прозвучало вперше, коли Сам Господь дав народові Своєму постанову про Пасху.
Відкриймо Книгу книг Біблію і сягнімо нашим поглядом часів єгипетського рабства
народу Ізраїля...
1250-й рік до Р.Х. Єгипет. Народ Божий волею долі ось уже 430 років перебуває у
Єгипті. Важка рабська праця по виробленню цегли, прямий геноцид з боку єгиптян, мало-
помалу знищують нащадків віри, потомків Авраама, Ісака та Якова. Але не вмирає у
серцях їхніх віра, і чекають вони сподіваного визволення, що його пообіцяв їм Господь...
“І став над Єгиптом новий цар... І сказав він до народу свого: «Ось народ ізраїлевих
синів численніший і сильніший від нас! Станьмо ж мудріші за нього, щоб він не
множився!..» І постановили над ним (народом Ізраїля. Ізраїль — праотець народу віри, син
Ісака, внук Авраама. Перше ім’я його Яків. Ім’я Ізраїль дав Якову Господь за твердість
віри, а означає воно: “боровся з Богом”, “перемагаючий з Богом”, “переможець”, — О.В. ) начальників податків, щоб його гнобити своїми тягарями. І він будував міста на запаси
фараонові: Пітом і Рамзес.
Але чим більше його гнобили, то тим більше він множився та більше ширився. І
жахалися єгиптяни через ізраїлевих синів. І Єгипет змушував синів Ізраїля тяжко
працювати. І вони огірчували їхнє життя тяжкою працею коло глини та коло цегли, і коло
всякої праці на полі, кожну їхню працю, яку змушували тяжко робити.
І звелів єгипетський цар єврейским бабам-повитухам.., і говорив: «Як будете бабувати
єврейок, то дивіться на порід: коли буде син, то вбийте його, а коли дочка, — то нехай
живе». Але баби-повитухи боялися Бога, і не робили того, як казав їм єгипетський цар. І
вони лишали хлопчиків при житті... І наказав Фараон усьому народові своєму, говорячи:
«Кожного народженого єврейського сина — кидайте його до Річки (Річка — Ніл, — О.В. ), а кожну дочку зоставляйте при житті!” (Вихід 1.8 — 22).
Такий стан продовжувався до тієї пори, поки не послав Господь народові Своєму вождя
— Мойсея — щоби вивів він народ Божий із єгипетського рабства. Історія Мойсея
змальована у другій книзі Біблії “Вихід” в 2 — 3 розділах. Обмеженість проповіді
рамками часу не дозволяє мені докладно зупинитися на тому, як народився Мойсей у
єврейській сім’ї, як виховувався в домі фараона, як став на захист свого народу, убивши
єгиптянина, і був змушений втікати з Єгипту до мідіянського краю. Як, пасучи отару тестя
свого Їтра (Іофора, священника мідіянського), потрапив він на гору Божу Хорив і побачив
там неопалиму купину — терновий кущ, що у ньому горів вогонь Божий, а кущ не згоряв.
Як Господь із того палаючого куща прикликав Мойсея до виконання місії спасіння —
виведення народу Ізраїля з рабства Єгипту. Не зупиняюсь я і на чудах, що їх чинив
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Господь через Мойсея перед народом Божим та фараоном, коли повернувся Мойсей до
Єгипту; про запеклість серця фараонового, який, незважаючи на всі чуда, не бажав
відпускати нащадків Авраама. Про все це, як і про кари, якими карав за запеклість
Господь єгиптян, ви можете прочитати в 4—10 розділах книги “Вихід”. Торкнуся лише
самої події, яка і стала причиною святкування старозавітної Пасхи...
“І сказав Господь до Мойсея: «Ще одну поразу наведу Я на фараона й на Єгипет.
Потому він відпустить вас ізвідси. А коли він буде відпускати вас, то зовсім вас вижене
звідси!»...
І промовив Мойсей (фараонові, — О.В. ): «Так сказав Господь! Коло півночі Я вийду
посеред Єгипту. І помре кожен перворідний (народжений перший, старший серед дітей
сім’ї, — О.В. ) єгипетської землі від перворідного фараона, що сидить на своїм престолі, до перворідного невільниці, що за жорнами, і все перворідне з худоби. І здійметься
великий зойк по всій єгипетській землі, що такого, як він, не бувало, і такого, як він, більш
не буде...» Та зробив запеклим Господь серце фараонове, — і він не відпустив ізраїлевих
синів із своєї землі.
І сказав Господь до Мойсея й Аарона (старший брат Мойсея, первосвященник, — О.В. ) в єгипетськім краї, говорячи: «Оцей місяць (нісан, — О.В. ) для вас — початок місяців...
Скажіть усій ізраїльській громаді, говорячи: «Нехай візьмуть собі кожен ягня за домом
батьків, ягня на дім... Ягня у вас нехай буде без вади, самець, однорічне (символ
безвадного, безгрішного Сина Божого Ісуса Христа — майбутню Правдиву Жертву, Істинного Агнця Непорочного, — О.В. ). І нехай воно буде для вас пильноване аж до
чотирнадцятого дня цього місяця (14 нісану, — О.В. ). І заколе його цілий збір ізраїлевої
громади на смерканні. І нехай візьмуть тієї крові, і нехай покроплять на обидва бокові
одвірки, і на одвірок верхній у тих домах, що будуть їсти його в них. І нехай їдять тієї ночі
те м’ясо, спечене на огні, та опрісноки (опрісноки, маца — хліб з неквашеного тіста.
Символ чистоти і швидкості виходу з рабства гріха. Не було часу заквашувати тісто, —
О.В. ). Нехай їдять його на гірких травах (згадка про гіркоту рабства, — О.В. )... А їсти
його будете так: стегна ваші підперезані, взуття ваше на ногах ваших, а палиця ваша в
руці вашій, і будете ви їсти його в поспіху. Пасха це для Господа! І перейду Я тієї ночі в
єгипетськім краї, і повбиваю в єгипетській землі кожного перворідного від людини аж до
скотини. А над усіма єгипетськими богами вчиню Я суд. Я — Господь! І буде та кров вам
знаком на тих домах, що там ви, — і побачу ту кров, і обмину вас (в оригіналі “пасахті”,
“пасах” – “перескочу” — Ангел-Губитель обминув доми тих ізраїльтян, які вірили у
майбутній прихід Месії, Сина Божого, — О.В. ). І не буде між вами згубної порази, коли Я
вбиватиму в єгипетськім краї.
І стане той день для вас пам’яткою, і будете святкувати його, як свято для Господа на
всі роди ваші! Як постанову вічну будете святкувати його!..” (Вихід, 11-12 розд.).
2). НАША ПАСХА — ХРИСТОС!
Пасха Старозавітня стала прообразом Новозавітньої Пасхи. Як в старозавітні часи був
посланий Богом Мойсей — “найлагідніша за всяку людину, що на поверхні землі” (див.
Числа 12.3), щоб вивести народ Ізраїля з єгипетського рабства, — так 1250 років потому
послав Господь Сина Свого Однородженого, щоб вивести нас із рабства гріха. “Так бо Бог
полюбив світ, що дав Сина Свого Однородженого, щоб кожен, хто вірує в Нього, не
згинув, але мав життя вічне. Бо Бог не послав Свого Сина на світ, щоб Він світ засудив, але щоб через Нього світ спасся. Хто вірує в Нього, не буде засуджений; хто ж не вірує, —
той вже засуджений, що не повірив в Ім’я Однородженого Сина Божого” (Ів. 3.16 — 18).
Сказав Господь: “Вірою спасетесь!” І як в старозавітні часи віра в майбутній прихід
Агнця Непорочного, Месії — Христа (євр. “Месія” “Мешіах” – грецьк. “Христос” – укр.
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“Помазаник Божий” — Той, Хто помазаний Благодаттю Святого Духа звершити місію
спасіння), спасла народ віри від гніву Божого, так і в часи Нового Заповіту віра у викупну
жертву Спасителя і грядущий прихід Його у славі, спасає віруючих і вірних від вічного
засудження.
В старозавітні часи виразом цієї віри було помазання вхідних дверей будинків нащадків
Авраама кров’ю жертовного ягняти, а згодом щорічне святкування Пасхи Господньої —
вічної постанови для всіх поколінь народу Божого. В часи ж Нового Заповіту виразом віри
є принесення в нашому житті плодів цієї “віри, що чинна любов’ю”, принесення плодів
Любові — довготерпіння, милосердствування, доброзичливості, скромності, смиренності, поміркованості, щедрості, лагідності й доброти, правдолюбства. Плодів Милосердя і
Богопізнання.
В книзі Відкриття Господь звертається до нас: “Ось Я стою під дверима та стукаю: коли хто почує Мій голос і двері відчинить, Я до нього ввійду, і буду вечеряти з ним, а він
зо Мною...” (Відкр. 3.20). От воно, помазання дверей нашого серця, — помазання вірою!
Прийняття в наше життя, нашу кров крові Ісусової, життя Ісусового. Реа лізація в нашому
житті Його життя. Прийняття крові і плоті Його в нашу кров і плоть. Бо коли ми
причащаємось, приймаємо в своє життя Новозавітнє вино вчення Його, Вчення Любові, що змінює наш розум і звеселяє серце кожного християнина, то воно стає кров’ю
Христовою в нас. Бо коли ми причащаємось, приймаємо всім єством своїм хліб духовний
Слова Божого, що є найнеобхідніший для нас, для нашої суті, хліб наш насущний, то він
стає плоттю Христовою в нас. Це і є та вечеря Господня, це і є та Пасха Новозавітня!
Пасха, перестрибування, перехід (“пасха“, “песах” — євр. “перехід”, “перескочення” із
стану рабства гріха в стан свободи духа! Пасха, перехід з країни, де править
“світоправитель темряви віку цього” в Обіцяну Землю торжества Правди! Перехід з
царства “духів злоби піднебесних” в Царство Небесне, Царство Любові, Царство Боже! І
цей шлях, цей перехід, це перескочення, ця Пасха — Христос! Як сказав св. ап. Павло:
“Отож очистьте стару розчину, щоб стати вам новим тістом, бо ви прісні (от вони, старозавітні опрісноки! — О. В. ), бо наша Пасха, Христос, за нас у жертву принесений.
Тому святкуймо не в давній розчині, а ні в розчині злоби й лукавства, але в опрісноках
чистоти та правди!” (1 Кор. 5.7).
Наша Пасха — Христос. Він є Той “Агнець Божий, що на Себе гріх світу бере!” (див.
Ів. 1.29). Він є Той, Хто показав нам шлях до спасіння, бо Він і є Той Шлях, Той Перехід, Те Перестрибування, Та Пасха! Як і сказав Він: “Я — Дорога, і Правда, і Життя. До Отця
не приходить ніхто, якщо не через Мене” (Ів. 14.6). Він є Ті Двері в Царство Боже, як і
сказано: “Я — двері: коли через Мене хто ввійде, спасеться”... (Ів. 10.9). Він є Той, Хто
зробив нас братами Своїми, ставши “перворідним між багатьма братами”. “І знаємо, що
тим, хто любить Бога, хто покликаний Його постановою, усе допомагає на добре. Бо кого
Він передбачив, тих і призначив, щоб були подібні до образу Сина Його, щоб Він був
перворідним поміж багатьма братами. А кого Він призначив, тих і покликав, а кого
покликав, тих і виправдав, а кого виправдав, тих і прославив” (Рим. 8.28 —30).
Христос — перворідний. Він першим пройшов шлях від смерті до життя, як і
співається у ці дні в тропарі (основній пісні) свята: “Христос воскрес із мертвих, смертю
смерть подолав, і тим, що в гробах, життя дарував”. Він, будучи безгрішним, явився “в
подобі грішного тіла”, і проклав нам шлях через розп’яття і смерть у воскресіння життя. І
ми, що знаходимось в гробах, чиї серця наповнені духовною мертвячиною гріха й
беззаконня, ненавистю, лихою пожадливістю та зажерливістю, гординею та
нелюбовністю, повинні стати на вказаний нам шлях спасіння. Повинні розіп’яти в собі
гріх разом з Христом — розіп’яти, розкаятись, визнати своє беззаконня перед Господнім
лицем; ми повинні вмерти для гріха разом з Христом — зупинитись на шляхах своїх, припинити чинити гріх, бо віра без діл мертва; і тоді ми й воскреснемо духовно разом зо
Христом у життя вічне!
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Наша Пасха — Христос. І не дай нам Бог принижувати величну суть торжества Пасхи
до світського, заземленого розуміння цього свята, як слушної нагоди поласувати шинкою, крашанками та паскою. До речі, паска — святковий кулич — є не що інше, як відгомін
наших прадавніх язичницьких обрядів, а звичка “святити паску“ — вимушений компроміс
церкви з язичництвом, корені якого вже загубилися у глибині віків, і відноситься цей
звичай до так званого двоєвірства, яке гостро викрив у своїй праці “До-
християнські вірування українського народу” блаженної пам’яті митрополит Іларіон (в
миру — професор Іван Огієнко). Зокрема в розділі “Жертви й обряди” читаємо:
“Найстарші жертовні церковні приноси — це канун і кутя, що спочатку Християнства не
дозволялись...
Так само й пізніше до Церкви приносили не тільки свої духовні Молитви, але й хліб, булки, мед, полотно, рушники, хустки, плоди, паски, крашанки й т. ін. Великоднє порося й
ковбаса, та й сама паска, — це залишок дохристиянських жертов, проти чого сильно
виступив у 1591 році осібним друкованим у Львові Посланням Патріарх Царгородський
Єремія II. Але всі намагання викинути це з народного життя не дали добрих наслідків, і в
Требнику спокійно вміщується «Молитва во єже благословити брашна (споживання, –
О.В. ) м’яса во Святую і Великую Неділю Пасхи».
Отож, дорогі брати й сестри, пам’ятаймо про суть свята Пасхи, і нехай звучить в наших
серцях радісна й велична пісня пасхального канону утрені: “Воскресіння день, просвітимось, люди, Пасха, Господня Пасха, від смерті бо до життя, і від землі до Неба
Христос Бог нас привів, пісню перемоги співаючи”...
ПРОВОДИ
Наступна, друга неділя після Пасхи називається за церковною традицією Антипасхою
(від грецьк. “замість Пасхи” — друга, нова Пасха). Вона має іще назву Неділі про Фому, або Фоминої неділі. Служба цього дня присвячена спогаду про осязання ап. Фомою ран
воскреслого Христа. Антипасха, як оновлений спогад про Пасху на восьмий день, знаменує собою вічну радість християн, пов’язану з Воскресінням Христовим. Число 8 в
біблійній
мові
симво-
лізує початок нового етапу, нового життя, нової седмиці. Саме перша неділя після
Великодня є в нас Неділею провідною, або ж Проводами. Проводи — це урочисті
поминки, Великдень для померлих. Часто їх плутають з так званим Навським великоднем, відзначення якого, на відміну від Проводів, не освячене церковною традицією.
Сама назва Навський (або Наський) великдень походить від старослов’янського слова
“навь”, або “навьє” — себто мрець. Іншими словами, це Пасха померлих. В деяких
місцевостях України таке поминання померлих відоме також під назвою Рахманський
великдень. Корені цієї традиції сягають сивої давнини, язичницької доби. Ще з
дохристиянських часів ми маємо відомості про обряд поховання у слов’ян, відомий як
“тризна”. Згідно з дослідженням митрополита Іларіона (в миру — проф. І.Огієнка), найдавнішу згадку про тризну у слов’ян подає візантійський письменник VII ст.
Теофілакт. В Іпатієвому літописі змальована тризна по князю Ігорю у 945 році. Тризна —
це поминки, на яких пили і їли, а на деяких могилах справляли ігрища та військові
змагання, вірячи, що душі померлих, спостерігаючи за цими дійствами, тішаться з них.
З приходом на слов’янські землі християнства православна церква розпочала боротьбу
з язичницькими обрядами, в тому числі й з тризнами. Але ця боротьба не увінчалася
повним викоріненням поганських обрядів, хоча вони з часом змінилися, набули інших
форм і наповнилися новим змістом. Хоч “родимі плями” давніх язичницьких звичаїв
залишились в народних традиціях і донині, безумовно, заслуга Церкви в тому, що
докорінно було змінене їхнє першопочаткове поганське ідейне навантаження, і сьогодні
ця обрядовість набула духовного християнського змісту. Таким чином за християнського
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часу з’явився обряд поминання померлих. Це православний похоронний обряд, панахиди,
“батьківські поминальні суботи”.
В різних місцевостях України великоднє поминання померлих відбувається в різні дні.
І часто через це маємо плутанину місцевих і встановлених Церквою традицій. Так
Навський (дехто, не знаючи етимології цього слова, каже Намський) великдень
святкується як народна традиція у четвер на Світлому тижні (часом це роблять в четвер
на Страсному тижні, а в місцевостях, де він має назву Рахманський, — часто його взагалі
справляють окремо і святкують у середу четвертого тижня після Великодня на так зване
Переполовення, коли маємо половину терміну між Пасхою і Трійцею). А наступного
тижня, тобто на початку Фоминого тижня (в неділю, понеділок або вівторок), урочисто
справляють Проводи. І знову ж таки вони в різних місцевостях справляються не в один
день (в Галичині бувають й другого дня Великодня). Це також Великдень для померлих, але вже в церковній традиції.
Що стосується обрядової сторони, то наші предки вірили, що на третій день Пасхи
необхідно кидати шкаралупки з свячених крашанок у воду, щоб вони пливли до Чорного
моря, в країну померлих або ж в країну Рахманів, до якої вони і припливуть якраз в середу
Переполовення. З цього, мовляв, мерці Рахмани й довідуються, що в нас, живих, уже
Великдень і треба й собі святкувати. Історично таке повір’я можна пояснити тим, що наші
предки, подорожуючи, доходили до Індії, де були так звані касти брахманів. І, пов’язуючи
ці чудові теплі краї з Раєм, “ірієм”, “вирієм” на Сході, розповідали оповідки про
індійських йогів-аскетів, “рахманів”, що є “великі постники і їдять крашанки раз на рік”.
Про ці та інші вірування українського народу чудово розповідає митрополит Іларіон у
своїй відомій монографії “Дохристиянські вірування українського народу”. Зазначу
тільки, що, згідно з народним повір’ям, в Навський великдень суворо забороняється
копати землю, щоб таким чином не потурбувати померлих.
Проводи в Україні справляються урочисто. Люди всією сім’єю виїжджають на
цвинтарі, ідуть на кладовища, щоб у ці радісні Великодні дні разом пом’янути своїх
спочилих рідних та близьких. На могилки запрошуються священики, які освячують їх і
служать короткі молебні-панахиди. Рідні та близькі покійних приносять паски, крашанки, святкові страви, і кожна сім’я біля могилки свого рідного, “на гробках”, поминає його за
трапезою добрим словом, згадуючи епізоди з життя покійного. Існує також звичай
залишати на могилах крашанки, щоб покійник з усіма розділив радість свята. Згодом ці
крашанки можуть забирати діти та старці, промовивши молитву за померлого.
“ГОСПОДЬ МІЙ І БОГ МІЙ!”
У Неділю про Хому читалося в православних храмах Євангеліє від Івана:
“Того ж дня — дня першого в тижні (в євреїв це — неділя, — О.В. ), — коли вечір
настав, а двері, де учні зібрались були, були замкнені, — бо боялись юдеїв, —
з’явився Ісус, і став посередині, та й промовляє до них : «Мир вам!» І, сказавши оце, показав Він їм руки та бока. А учні зраділи, побачивши Господа. Тоді знову сказав їм
Ісус: «Мир вам! Як Отець послав Мене, і Я вас посилаю!» Сказавши оце, Він дихнув, і говорить до них: «Прийміть Духа Святого! Кому гріхи простите, — простяться їм, а
кому затримаєте, то затримаються!»
А Хома, один з Дванадцятьох, званий Близнюк, із ними не був, як приходив Ісус.
Інші ж учні сказали йому: «Ми бачили Господа!»... А він відказав їм: «Коли на руках
Його знаку відцвяшного я не побачу, і пальця свого не вкладу до відцвяшної рани, і
своєї руки не вкладу до боку Його, — не ввірую!»
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За вісім же день знов удома були Його учні, а з ними й Хома. І, як замкнені двері
були, прийшов Ісус, і став посередині та й проказав: «Мир вам!» Потім каже Хомі:
«Простягни свого пальця сюди, та на руки Мої подивись. Простягни й свою руку, і
вклади до боку Мого. І не будь ти невіруючий, але віруючий!» А Хома відповів і
сказав Йому: «Господь мій і Бог мій!» Промовляє до нього Ісус: «Тому ввірував ти, що побачив Мене? Блаженні, що не бачили й увірували!»
Багато ж і інших ознак учинив був Ісус у присутності учнів Своїх, що в книзі оцій
не записано. Це ж написано, щоб ви ввірували, що Ісус є Христос, Божий Син, і щоб
віруючи, життя мали в Ім’я Його!” (Ів. 20. 19-31).
До мене, як до священнослужителя і проповідника Слова Божого, часто надходять
прохання процитувати уривки із Святого Письма, де вказується на те, що Христос був не
тільки істинною людиною, а й Істинним Богом; мав не тільки людську, а й Божу волю.
Тобто був не просто людиною, не просто найдосконалішим творінням Божим, а саме
Боголюдиною — Богом во плоті. Такі прохання пов’язані з посиленням в останні роки
проповіді представників деяких протестантських конфесій, які у своїх догматах
відкидають Богочоловічество Господа нашого Ісуса Христа, називаючи Його
найдосконалішим, найсвятішим, найдуховнішим, але все-таки творінням. Заради
справедливості зазначу, що це стосується в основному релігійної організації “Свідків
Єгови”. Більшість же представників протестантизму визнає Нікео-Царгородський Символ
Віри, затверджений на 1-му та 2-му Вселенських Соборах (325 — 381 рр.). Для того, щоб
з’ясувати істину, давайте звернемось до Святого Письма — єдиного незаперечного
джерела інформації.
Євангельське благовістя — це блага (добра) звістка про спасіння , що її приніс на
землю Син Божий, Бог Слово, Бог, явленний во плоті. Віра в Ісуса Христа як
Єдинородного Сина Божого є твердинею, каменем, духовною підвалиною Церкви. Якось
Ісус запитав Своїх учнів: “А ви за кого Мене маєте?” Симон Петро відповів і сказав: “Ти
— Христос, Син Бога Живого!” Далі Євангеліє так висвітлює реакцію Ісуса на визнання
Його Сином Божим: “А Ісус відповів і до нього промовив: “Блаженний ти, Симоне, сину
Йонин, бо не тіло і кров ( плоть і кров — тут “людина”, — О.В. ) тобі оце виявили, але Мій
Небесний Отець. І кажу Я тобі, що ти скеля (ти, і такі як ти — віруючі і вірні, що
ісповідують Мене Єдинородним Сином Божим, — О.В. ), і на скелі оцій побудую Я
Церкву Свою, — і сили адові не переможуть її” (див. Мф. 16. 13 — 18). Під час
благовіщення архангела Гавриїла Діві Марії він прорік: “І ось Ти в утробі зачнеш, і Сина
породиш, і даси Йому Ймення Ісус. Він же буде Великий, і Сином Всевишнього званий...”
(Лк. 1. 31—32). Свідчення про Христа як про Сина Божого звучало із уст Самого Бога
Отця під час хрещення Ісусового: “Це Син Мій Улюблений ...” (див. Мф. 3.17). Так само і
в момент преображення Господнього (див. Мф. 17.5).
Цікаво, що і свідки Єгови, і представники інших конфесій не можуть заперечити
Богосинівства Ісусового, але тлумачать його в переносному змісті, як синівство умовне.
Для цього, як правило, наводяться такі вірші з Святого Письма: “Бо всі, хто водиться
Духом Божим, вони сини Божі”, “Я сказав був: “Ви — боги, і сини ви Всевишнього всі, а
однак повмираєте ви, як людина, і попадаєте, як кожен із вельмож” (Пс. 81.6 —7), тощо.
Так! Усі ми сини Божі по благодаті Христовій (див. Рим. 8.14 — 15; Гал. 4.6 — 7; 1Ів.
3.2). Але Сам Христос — є Син Божий, “Бог Істинний від Бога Істинного, Рожденний, Несотворенний, Одноістотний з Отцем”, бо “Ним і віки Він створив” (див. Євр. 1. 2,5, 8 —
9).
Спробу позбавити Ісуса Божеського достоїнства робили ще фарисеї в часи першого
приходу Його. Власне визначення Ісусом Свого Богосинівства і стало офіційним
приводом для засудження Його до ганебної смерті на хресті...” Знов каміння схопили
юдеї, щоб укаменувати Його. Відповів їм Ісус: “Від Отця показав Я вам добрих учинків
багато, — за котрий же з тих учинків хочете Мене каменувати?” Юдеї Йому відказали: 7
“Не за добрий учинок хочемо Тебе вкаменувати, а за богозневагу, — бо Ти, бувши
людиною, за Бога Себе видаєш ”... Відповів їм Ісус: “Хіба не написано в вашім Законі: “Я
сказав: ви боги?” Коли тих Він богами назвав (тут бог від “багатий“— багатими на віру, на знання, на земні й Небесні багатства, що щедрою рукою Господь наділяє усім нам по
благодаті своїй, чекаючи від нас у відповідь плодів милосердя та богопізнання, — О.В. ), що до них слово Боже було... то Тому, що Отець освятив і послав Його в світ, закидаєте
ви: “Зневажаєш Ти Бога”, через те, що сказав Я: “Я — Син Божий?”; “А люди, які
ув’язнили Ісуса, знущалися з Нього та били. І, закривши Його, вони били Його по обличчі
і питали Його, примовляючи: “Пророкуй, хто то вдарив Тебе?” І багато інших богозневаг
говорили про Нього вони... А коли настав день, то зібралися старші народу, первосвященники й книжники, і повели Його в синедріон свій (синедріон — вищий
церковний суд, — О.В. ), і сказали: “Коли Ти Христос, скажи нам”. А Він їм відповів:
“Коли Я вам скажу, — не повірите ви...” ...Тоді всі запитали: “То Ти Божий Син ?” А Він
їм відповів: “Самі кажете ви, що то Я”... А вони відказали: “Нащо потрібні ще свідки для
нас? Бо ми чули самі з Його уст!” (див. Ів.10.31 — 39; Лк. 22.63 — 71).
Щоб слова “Син Божий” не були витлумачені інакомовно, Священне Писання
приєднує до них слово “Єдинородний”, “Однороджений”, тобто Один Єдиний, Який є
народженим (а не сотвореним ) від Отця: “Споконвіку було Слово, а Слово в Бога було, і
Бог було Слово (Бог Слово — Предвічний Логос, Христос, — О.В. ) Воно в Бога було
споконвіку. Усе через Нього постало, і ніщо, що постало, не постало без Нього... І Слово
сталося тілом, і перебувало між нами, повне благодаті та правди, і ми бачили славу Його, славу як Однородженого від Отця... Ніхто Бога ніколи не бачив, — Однороджений Син, що в лоні Отця, Той Сам виявив був“ (Ів. 1.1 — 3, 14,18)... “Так бо Бог полюбив світ, що
дав Сина Свого Однородженого, щоб кожен, хто вірує в Нього, не згинув, але мав життя
вічне” (Ів.3.16).
Багато місць із Святого Письма прямо указують нам на Божество Ісуса. Наведу лише
декотрі:
Іс.40.3: “Голос кличе: На пустині вготуйте дорогу Господню, в степу вирівняйте битий
шлях
Богу
нашому
(Ісусу Христу, Богу нашому рівняв стежки в юдейській пустелі бездуховності Іван
Хреститель, — О.В. )”
Іс.9.5 : “Бо Дитя народилося нам, даний нам Син, і влада на раменах Його, і кликнуть
Ім’я Йому: Дивний Порадник, Бог сильний, Отець вічності, Князь миру”.
1Ів.5.20: “Ми знаємо, що Син Божий прийшов і розум нам дав, щоб пізнати
Правдивого... Він — Бог правдивий і вічне життя !”
Рим.9.5: “... і від них же ( від ізраїльтян, — О.В. ) тілом Христос, що Він над усіма
Бог, благословенний навіки, амінь”.
Іс.54.5: “Бо Муж твій (тут — Церкви, — О.В. ), Творець твій, — Господь Саваоф Йому
Ймення (до речі, Саваоф, “Бог воїнств”, “Бог воюючий”— одне з Імен Божих, а не тільки
Ягве (Єгова, “Сущий” ), — О.В. ), а твій Викупитель — Святий Ізраїлів (Христос , —
О.В. ), — Він Богом усієї землі буде званий! ”
1Тим.3.16: “Безсумнівно, велика це таємниця благочестя: Бог явився во плоті”.
Мф.1.23: “Ось Діва в утробі зачне, і Сина породить, і назвуть Йому Ймення Емануїл, що в перекладі є З нами Бог (Бог, а не просто людина!, — О.В. )”
Євр. 1.8 — 9: “А про Сина [сказано ]: “Престол Твій, о Боже, навік віку; берло Твого
царювання — берло праведності. Ти полюбив праведність, а беззаконня зненавидів; через
це намастив Тебе, Боже, Твій Бог оливою радості більше, ніж друзів Твоїх”.
Тита 2.11 — 14 : “Бо з’явилася Божа благодать, що спасає всіх людей, і навчає нас, щоб ми, відцуравшись безбожності та світських пожадливостей, жили помірковано та
праведно і побожно в теперішнім віці і чекали блаженної надії та з’явлення слави
великого Бога й Спаса нашого Ісуса Христа”.
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Ів.20.19 — 31 : “І, як замкнені двері були, прийшов Ісус, і став посередині та й
проказав: «Мир вам!» Потім каже Хомі: «Простягни свого пальця сюди та й на руки Мої
подивись. Простягни й свою руку і вклади до боку Мого. І не будь ти невіруючий, але
віруючий!» А Хома відповів і сказав Йому: «Господь мій і Бог мій! ”.
І, нарешті, останнє. Чи можете ви назвати хоча одну людину на землі, яка була б
безгрішна? Ні! Праведна — так, свята — так, але безгрішна? Це прерогатива лише
Самого Бога! І поки ми в тілі — то відчуваємо в членах своїх закон плоті (див. Рим. 7.23), і коли кажемо, що гріха не маємо, то обманюємо самих себе (див. 1Ів. 1.8). А Христос —
жив во плоті, і був безгрішним! Яких іще доказів Богочоловічества Ісуса Христа нам
шукати?
Господь мій і Бог мій!
“ВІН ВОСКРЕС, НЕМА ЙОГО ТУТ!..”
В Неділю святих жінок-мироносиць читаємо Євангеліє від Марка:
“...Як минула ж субота, Марія Магдалина, і Марія Яковова, і Саломія накупили
пахощів, щоб піти й намастити Його (тіло померлого Ісуса, що лежав у гробовому
склепінні, — О. В. ). І на світанку дня першого в тижні (в Ізраїлі це неділя, — О. В. ), як
сходило сонце, до гробу вони прибули і говорили одна одній: «Хто відвалить нам
каменя від могильних дверей?» А зиркнувши, побачили, що камінь відвалений; був
же він дуже великий... І, ввійшовши до гробу, побачили там юнака, що праворуч
сидів, і був одягнений в білу одежу, — і жахнулись вони... А він промовляє до них:
«Не жахайтесь! Ви шукаєте Розп’ятого, Ісуса Назарянина. Він воскрес, нема Його
тут! Ось місце, де Його поховали були. Але йдіть, скажіть учням Його та Петрові: Він іде в Галілею попереду вас, — там Його ви побачите, як Він вам говорив»
(Галілея – коло, символ вічності, — О. В. ). А як вийшли вони, то побігли від гробу, бо
їх трепет та страх обгорнув. І не сказали нікому нічого, — бо боялись...” (див. Мк.
15.43 — 16.8).
Він воскрес, — нема Його тут! Які чудові слова! Яку радість вселяють вони в серця
вірних! Немає у гробі. Воскрес! Вийшов із гробу і йде на висоти вічності. Торує нам, учням Своїм, шлях до Галілеї, шлях до життя вічного. Там зустрінемо Його, бо Він є
перворідним поміж багатьма братами. Він “смертю смерть подолав, і тим, що в гробах, життя дарував”! Він є Шлях і Правда, і Життя. Він є шлях правди, що веде в життя вічне!
Він показав нам шлях до спасіння: розіп’яти в собі гріх разом з Христом, вмерти для гріха
разом з Ним, а відтак і воскреснути в життя вічне знову ж таки разом з Ісусом. Бо, як
сказав св. ап. Павло: “Я розп’ятий з Христом. І живу вже не я, а Христос проживає в мені”
(Гал. 2.19 — 20). “Я щодень умираю (для гріха, — О. В. )” (I Кор. 15.31). Христос воскрес, то воскреснемо й ми! (див. I Кор. 15 розд.). Воскреснемо, вийдемо з гробів наших сердець, перетворимо їх з склепів бездуховних на храми Духа Святого, а відтак і повністю
зіллємось на Божественних висотах вічності з Тим, Хто всюди є і все наповнює, щоб
збулося написане: “І так завжди з Господом будемо” (див. I Сол. 4.13 — 18).
Він воскрес, — нема Його тут! Ці слова мають ще один, не менш важливий зміст. В
бібл. мові гріб, печера, шатро, намет в негативному розумінні — символ
задогматизованості, консерватизму. Господь не вміщається ні в які догматичні рамки.
Догмат (грецьк. “визначення істини”) потрібен як перший щабель для Богопізнання, як
основа, фундамент, азбука. Догмати віри — це абетка, необхідна дитині для того, щоб
навчитися читати. Буква, з якої все починається. Але коли дитина виростає в “Мужа
досконалого, у міру зросту Христової повноти” (див. Ефес. 4.13), стає “мужем з відкритим
оком“, отримує “крила орлині”, — догмат стає лише опорою для злету на висоти Духа. Як
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сказав св. Кирило Єрусалимський (315 — 387 рр.): “Є два ступені віри: віра догматична, погодження душі, вона від людини. Але це тільки засіб для стяжання іншої віри, дару
благодаті, що подається Христом. Ця віра вища за людську міру, вона озаряє душу і дає
їй бачення Бога...”.
Нема Його тут! Воскрес! Коли ми хочемо заключити Істину в якісь жорсткі і непохитні
рамки — ми вбиваємо її. Коли ми зупиняємось в своєму розвитку — ми перетворюємось
на соляний стовп, консервуємось — “пам’ятайте про жінку Лотову!” (див. Лк. 17.32; Бут.
19.26). Коли ми робимо собі подобу Бога, уявляючи Його так, як можемо вмістити, і не
залишаючи місця для розвитку, — ми робимо з Нього мертвого ідола, а відтак порушуємо
другу Заповідь Господню. Живий Господь! І не вміщається ні в які догматичні шатра.
Але як часто хочеться нам Його зв’язати, обмежити своїм розумінням, зробити
“кишеньковим”! Коли в момент Преображення Господнього учням Христовим відкрилися
нові, не знані іще ними висоти Істини, — вони одразу загорілися бажанням “застовбити“
її, зодягти Божественний зміст в жорстку людську форму, поставити догматичні намети
для Закону, Пророків, Новозавітного вчення Христового. “І озвався Петро та й сказав до
Ісуса: “Господи, добре бути нам тут! Коли хочеш, поставлю отут три шатра: для Тебе
один, і один для Мойсея, і один для Іллі”. Та Господь навіть не відповів на цю ідею (див.
Мф. 17.1 — 9).
Він воскрес, — нема Його тут! Немає Його ні в яких обмежених рамках, бо Він всюди
є і все наповняє. Сотні різноманітних конфесій існують на сьогоднішній день, і кожна
заявляє свою монополію на істину в останній інстанції. Кожна проголошує: “Я багатий, і
збагатів, і не потребую нічого” (див. Об. 3.17). Багатий на віру, на розу
міння істини, на праведність. Кожна заявляє: Тільки у нас Христос! Не вірте. Христос там, де є віра, що чинна Любов’ю. Дух Святий ходить там, де хоче, а не там, де наказують
Йому ходити людські канони і хартії. По вірі, а не по канонах дає Господь Благодать. І
овечки Господні — в усіх дворах, а не тільки “Тут” чи “Отам”: “Тоді, як хто скаже до вас:
“Ото, Христос тут” чи “Отам”, — не йміть віри (див. Мф. 24.21 — 27).
Нема Його тут! Він воскрес! І щоб дістатися до Нього в будь-якому “домі” — конфесії
чи громаді, — треба зламати дах. За буквою побачити дух, за формою — зміст. Бо не
внесемо паралізовану, розслаблену віру свою, розуміння своє до Лікаря душ і тіл наших ні
через вікна офіційного бачення, світогляду тієї чи іншої конфесії, ні через двері обрядів, церемоній, канонів. Бо багато народу, багато людського домішано до них. “А що через
народ до Нього наблизитись не могли, то стелю розкрили, де Він був...” (див. Мк. 2.1 —
12).
ДІМ МИЛОСЕРДЯ
В Неділю про розслабленого в православних храмах під час літургії читається
Євангеліє від Івана 5 розд. 1 — 15 вірші. Взагалі в біблійній мові розслабленість — це не
що інше, як параліч духу. Тож давайте разом з вами прочитаємо цей євангельський текст, по ходу розкриваючи його біблійну символіку:
“В Єрусалимі, біля брами Овечої, є купальня, Віфесда по-єврейському зветься, що
мала п’ять ганків (Єрусалим — місто Правди, місто народу Божого, зібрання народу
віри, Церква. Увійти в Церкву Господню можна лише через “серце скорботне і дух
сокрушенний“. Овечка в бібл. мові — тварина, яка уособлює смиренність серця, найбезвинніше й смиренніше створіння. Брама — символ судження, розмірковування. В
брамах міст старозавітних чинили суд. Отже, Овеча брама — це смиренне міркування, яке
приводить до духовного міста Божого всіх “струджених і обтяжених” як духовними, так і
фізичними хворобами (див. Мф. 11.28). Приводить в пошуках зцілення, в пошуках Лікаря
10
душ і тіл наших, в пошуках тієї очищуючої “купелі водної Слова ” (див. Ефес. 5.26), що
зціляє Святим Духом Милосердя Божого усяку недугу. Віфесда по-єврейському “Дім
милосердя”. 5 ганків — 5 чуттів, що їх дав нам Господь. І саме через ці 5 спокушуємося
ми гріхом: зір, слух, нюх, смак і дотик. Саме на цих п’яти лежать ті нещасні віруючі але
не вірні, а відтак і не віруючі — слабі духовно й фізично, сліпці, яким “бог віку цього”
(сатана — див. 2 Кор. 4.4) засліпив духовні очі, щоб не бачили шляху до спасіння; криві, які кульгають на обидва коліна — кволі й нещасні як духовно, так і фізично; сухі — життя
і віра яких висохли, як ті вруна на камінні (див. притчу про Сіяча — Мк. 4.6), висохли під
тим же пекельним сатанинським сонцем спокус світу цього. Лежать ці нещасні на п’яти
ганках. І лежатимуть, допоки не встануть та не зануряться повністю духовно (від
“хрещення” = грецьк. “баптисма” = укр. “повне занурення”) в Купальню Милосердя й
Богопізнання, “не родяться з води й Духа” (див. Ів. 3.1 — 8, — О. В. ).
У них лежало багато слабих, сліпих, кривих, сухих, що чекали, щоб воду
порушено. Бо Ангол Господній часами спускавсь до купальні, і порушував воду, і хто
перший улазив, як воду порушено, той здоровим ставав, хоч би яку мав хворобу (Не
можна отримати духовне зцілення в застояній воді. А коли церковне життя в застої, коли
не вирує воно живим потоком, коли не проповідується живе Слово Боже, не здійснюються
в церкві діла милосердя і богопізнання, коли затягується поверхня рутинною плівкою
фарисейства, — годі сподіватися на чудесні ознаки. Та Господь постійно посилає вісників
Своїх (ангол — грецьк. “вісник”). Постійно посилає “рабів Своїх — пророків”, які
збурюють воду релігійного життя. Ми знаємо імена тисяч і тисяч цих ангелів Господніх
— видатних церковних діячів, істинних святителів, апостолів віри, мучеників, ісповідників, реформаторів церкви, прогресивних богословів, які “порушували воду”, і
перші, хто занурювався в оновлене “джерело живої води” — ті здоровими ставали, — О.
В. ).
А був там один чоловік (чоловіча стать — символ віри і розуміння, на відміну від
жіночої — життя і чуття, — О. В. ), що тридцять і вісім років був недужим (38 = 3 х10 +
8. Тут 3 — символ триєдинства Божества, 10 — віра в Єдиного Бога, в непорушність і
святість Волі Божої, Закону Божого (10 Заповідей); 8 — початок нової седмиці, очікування змін, очікування нового етапу, нового періоду життя, — О. В. ). Як Ісус його
вгледів, що лежить, та, відаючи, що багато він часу слабує, говорить до нього:
“Хочеш бути здоровим?” Відповів Йому хворий: “Пане, я не маю людини (тут не маю
сили, не маю своєї, людської волі, та й не маю віруючих і вірних друзів чи знайомих, які
бажали б прийняти участь у моїй біді і допомогти мені, приклавши до мене руки, в бібл.
мові — діла, — О. В. ), щоб вона, як порушено воду, до купальні всадила мене. А коли
я приходжу, то передо мною вже інший улазить”. Говорить до нього Ісус: “Уставай, візьми ложе своє — та й ходи!” (встань назустріч Мені! Відкинь милиці духовної
розслабленості, пробудись, досить відкладати на завтра зцілення своє, зміцнись Духом, усвідом, що “Царство Боже зусиллями береться” (див. Мф. 11.12), відкрий серце своє для
Мене і впусти Мене (Об. 3.20 — 21), дозволь Мені воювати за тебе (Повт. Зак. 23.15), дозволь Мені понести немочі твої, стати Лікарем життя твого (Мф. 8.17). А відтак і візьми
ложе своє, прибери все, на чому лежав, чим виправдовував свою бездіяльність, стань
нелінивим, ані безплідним для пізнання Господа (2 Петра 1.5 — 11), — О. В. )...
Після того Ісус стрів у храмі його
(колишній роз-
слаблений увійшов у храм серця свого, перетворив серце своє на Храм, див. 1 Кор. 3.16,
— О. В. ), та й промовив до нього: “Ось видужав ти. Не гріши ж уже більше, щоб не
сталось тобі чого гіршого!...” (Ів. 5.1 — 15).
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ДУХОВНА САМАРІЯ
1). РОЗКОЛ
У п’яту неділю від Пасхи, а це Неділя про самарянку, читається Євангеліє від Івана, яке починається словами:
“І потрібно було Самарію Йому [Христу] переходити. Отож, прибуває Він до
самарійського міста, що зветься Сіхар, недалеко від поля, яке Яків був дав своєму
синові Йосипові. Там же була Яковова криниця. І Ісус, дорогою зморений, сів отак
край криниці. Було коло години десь шостої...” (див. Ів. 4.4 — 42).
Історія зустрічі Ісуса Христа з самарянкою глибоко символічна, як, втім, й усе Святе
Письмо, і , читаючи її, ми повинні зазирнути в своє серце, подивитися в першу чергу на
своє життя, задатися запитанням: чи не до мене і не про мене ця оповідь? А зрозумівши, що ця історія, як і взагалі усе Слово Боже, таки про нас і для нас, — провести певний
аналіз, висвітливши проблеми сьогоднішнього стану свого життя, своєї церкви, своєї
громади, своєї конфесії. Хто ми в духовно-символічному розумінні ? Чи “юдеї”? Чи
“самаряни”? А, може, таки учні Христові, які були найправдивіші у своєму
богопоклонінні серед юдеїв? Бо ж “увесь Ізраїль спасеться, та спасіння від юдеїв”. Який
Ізраїль? Від яких “юдеїв”? Невже від буквальних? На всі ці запитання ми зможемо
отримати відповідь, розглянувши символіку цього великого, одного з найбільших уривків
Євангелії, що читається в православних храмах під час літургії. Сьогоднішня публікація
— початок циклу статей під спільною назвою “Духовна Самарія”.
Одним із правил екзегетики — богословської науки про тлумачення Святого Письма
— є обов’язкове знання біблійної історії для того, щоб орієнтуватися в символіці країн, міст, народів, історичних персонажів. І для того, аби з’ясувати біблійну символіку
Самарії, нам необхідно зануритись саме в біблійну історію, а точніше в часи єдиного
царства Ізраїльського, а ще точніше — в часи його розвалу. Отже, відкриймо Біблію...
931-й рік до Різдва Христового. В Єрусалимі, в місті Давида, батька свого, помирає цар
Соломон. Смерть його завершила період розквіту і єдності царства Ізраїльського і стала
початком періоду великого розколу народу віри. Власне, причина розвалу єдиної
єврейської держави була захована ще в останніх роках царювання Соломона. Вже тоді
“серце його не було все з Господом, Богом, як серце його батька Давида”. А причина
цьому була досить банальна і звична для церковного життя — мамона (божество багатства
земного, земне добро). “Не можете служити Господеві й мамоні одночасно”, — говорить
Господь. “І була вага того золота, що приходило для Соломона в одному році, шість
сотень шістдесят і шість талантів золота” (3 Цар. 10.14). 666 — символічне число в Біблії, число звіра, і воно ж число людське — три шістки, що символізують собою людську ідею, розуміння, людське ж таки здійснення цієї ідеї, і, нарешті, людське розповсюдження її. В
даному випадку мова йде про компроміс Соломона як провідника народу віри з
язичеським життям (жінка в біл. мові = чуття, життя, церква). Він допустив у своєму
царстві свободу язичеських віровизнань, “покохав багато чужинних жінок”, і в життя
Старозавітньої Церкви знову ввійшов дух поганства: “лиха пожадливість та зажерливість, що вона ідолослужіння”(див. Колос. 3.5 — 6). Цей трагічний період життя Старозавітньої
Церкви змальований в 11-му розділі Третьої Книги Царств.
Як результат гріхопадіння після смерті Соломона царство розколюється на дві
частини. Більшу частину, що її очолює ворохобний і бунтівний колишній слуга Соломона
Єровоам, складають аж 10 племен (колін) ізраїлевих, найчисельнішим з яких є коліно
Єфрема. Вони відділяються від єдиного царства Ізраїльського і утворюють нову державу.
Цікаво, що назва цієї нової держави залишається старою — Ізраїль. Але столицю Єровоам
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переносить в язичеське місто Самарію. Другу, меншу частину розколотого царства, очолює законний син Соломона Ровоам. В неї входять два коліна — Юди і Веніаміна.
Столицею залишається Єрусалим, але назва країни, за назвою найчисельнішого з двох
вірних племен, змінюється на Юдею.
Новостворене Ізраїльське царство під проводом Єровоама дуже швидко впадає в
ідолопоклонство (див. 3 Цар. 12), і, як результат подальшого занечищення, Господь
допускає його повний занепад. В 721 р. до Р. Х. ассирійський цар Саргон захоплює
Ізраїльську державу і виводить у полон більшість населення, натомість заселивши країну
язичеськими полоненими племенами. Згодом ці язичеські народи змішуються, асимілюються з залишками народу Ізраїлю, і утворюють область Палестини, назва якої, за
останньою назвою столиці, — Самарія. Новоутворений нарід — самаряни — зберіг віру в
Єдиного Бога, але прийняв і язичество. Таким чином Самарія стала країною двоєвірства.
2). “І ЗВІВ Я ОЧІ СВОЇ, ТА Й ПОБАЧИВ...”
Як бачимо, в духовному розумінні Самарія — країна двоєвірства, країна змішання віри
в Єдиного Бога з ідолопоклонством. І проявляється це двоєвірство саме в релігійному
житті. Коли ми, віруючі люди, на перше місце в своєму житті ставимо не Бога, як цього
вимагає перша Заповідь Закону Божого, а мамону, матеріальне — ми є духовними
самарянами. Коли наша віра занечищена марновірством, забобонами, вірою в різноманітні
прикмети, гороскопи, чаклунства й заговори — ми є духовними самарянами. Коли ми не
маємо правильного розуміння щодо головних визначень істини християнської віри, не
маємо вірного поняття про Бога — ми є духовними самарянами. Коли ми легко
захоплюємось усілякими вітрами вчення за людською оманою, “відвернулись від правди
та до байок нахилились”, легко піддаємось різноманітним розколам — ми є духовними
самарянами. Коли віра наша взагалі несвідома, від чого ми схильні тільки до обрядової
сторони християнства — ми є духовними самарянами. Самарія і Юдея — поняття не
географічні. Вони існують в людських серцях. А отже, всі віруючі поділяються на
духовних “самарян” і “юдеїв”.
А тепер розглянемо: хто ж такі в духовно-символічному контексті Біблії є юдеї. Кого
серед віруючих сьогодення можна визначити як “духовні юдеї”, пам’ятаючи слова
Господні, що весь Ізраїль ( Ізраїль — тут всі віруючі в Бога, весь народ віри) спасається, та
спасіння — саме від юдеїв. Духовних юдеїв! ( див. Ів.4.22; Рим 11.26 ) . То хто ж вони, ті
духовні юдеї? Це ті, хто не проміняв столицю серця свого, місто Правди, місто духовне —
Єрусалим — на язичесько-матеріалістичну Самарію. Це ті, які на першому місці у своєму
житті поставили таки служіння Богові — чи істинне, чи ложне, але служіння. Ті, в кого
спочатку духовне, а потім матеріальне. Це так звані свідомі віруючі. Люди, для яких
церковне життя — на першому місці.
Але як і в часи земного життя Ісуса Христа, так і сьогодні, на жаль, ці “юдеї” відійшли
від служіння в Дусі та істині. І сьогодні духовний Єрусалим у занепаді. І сьогодні форма
превалює над суттю, внутрішньоконфесійні амбіції над любов’ю, буква книжництва над
духом Писання, консерватизм фарисейства над свободою духовного розвитку, дух
жорстокості і осуду саддукейства над духом милосердя і любові до падших й відпадших, дух вузькополітичних амбіцій іродіанства над духом надпартійності і наддержавності
Церкви. На жаль, і сьогодні серед свідомо віруючих “духовних юдеїв” небагато істинних
учнів Христових, які поклоняються Богові “в Дусі та в правді”, що про них сказав
Господь: “Ми вклоняємось тому, що знаємо” (див. Ів. 4.22 — 23). Небагато серед них
блаженних, які дійсно вбогі духом, тих, що плачуть, лагідних, голодних та спрагнених
правди, милостивих, чистих серцем, миротворців, гонимих за правду (див.Мф. 5.1 — 11).
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Невелика кількість,“мала черідка”, небагато тих незламних кісточок тіла Христового, Церкви Божої — розіп’ятої, знекровленої, спраглої, проколотої в ребра світським списом
агресивності, прибитої до древа мудрствувань людських іржавими цвяхами насильства і
користолюбства. Небагато, бо як в часи Ісуса, так і нині, буйним цвітом серед духовних
юдеїв цвіте дух фарисейства, книжництва, саддукейства й іродіанства.
От ми й визначились з біблійною символікою Ізраїля, Самарії та Юдеї в контексті
сьогодення. Ізраїль — то увесь народ віри. Юдеї — свідомо віруючі , в тому числі й
Церква остатку, овечки Господні, які є “в усіх дворах”, віруючі і вірні кісточки тіла
Христового. Самаряни — це віруючі, але занечищені язичеським двоєвірством. І тепер
ширше і, головне, актуальніше розкривається зміст історії про самарянку. Самарія —
серед нас, і в нас, і біля нас. І, піднявши до Неба духовні очі свої, ставши “здатними
служителями Нового Заповіту, не букви, а духа”— ми бачимо, що приходить Христос на
ці сторожові висоти двоєвірства (Самарія = сторожова гора ), в сп’яніле, задурманене
язичеством, “бабськими байками” (див. 1Тим.4.7;2 Тим.4.3-4), “лихою пожадливістю та
зажерливістю, що вона ідолослужіння” (див.Колос.3.5), “усілякими та чужими науками”
за оманою людською (див.Євр.13.19; Колос.2.8) місто-громаду Сіхар (Сіхар = п’яний ).
Приходить Христос “не на те, щоб служили Йому, а щоб послужити, і душу Свою дати на
викуп за багатьох” (Мф.20.28), “очистивши” забруднену філістимлянами криницю
Якова...
3). КРАЇНА ДВОЄВІРСТВА
Досліджуючи біблійну символіку, ми бачимо, що як Самарія, так і Юдея, — поняття
духовні. Духовні юдеї є в усіх конфесіях, в усіх “дворах”. І учні Христові — в усіх. І коли
ми говоримо про певні релігійні конфесії в контексті біблійної символіки, то говоримо
радше про акценти. Справді, в тій чи іншій конфесії, як правило, найакцентованішими є
духовні риси чи Самарії, а чи Юдеї. І, на жаль, для так званих традиційних релігійних
течій стали притаманними в більшості своїй риси саме духовної Самарії. Я маю на увазі
православ’я і католицизм.
Нещодавно мені довелося почути таку фразу: “В Христа я не вірю, однак вважаю себе
православним, бо я росіянин”. От вам, будь ласка, типовий прояв самарянської
релігійності: в Христа не вірую, але є православним. Вірую в те, що щось-таки, безумовно, є, що якийсь Бог мусить бути, в догматах про Богочоловічество Христа і
Триіпостасність Божества не розбираюсь, і на тому стою, на цій горі Гарізім, на цих
обширних місцях (адже скільки нас таких!) поклоняюся (Гарізім = “обширні місця”). Крім
цього, плюю через ліве плече, коли дорогу перебіжить чорна кішка, не кладу ключі на стіл
і ніколи не вертаюсь назад, якщо навіть щось забув, вийшовши з дому. А щодо мого
ставлення до матеріального, то, безумовно, саме воно на першому місці в моєму житті.
“На Бога надійся, а сам не схиблюй”. І не дай вам, як кажуть, наступити мені на ногу...
Знайомий портрет? Думаю, так. Цей портрет — портрет духовного самарянина, обличчя
двоєвірства.
З двоєвірством ми зустрічаємось на кожному кроці в церковному житті. Якось до мене
підійшла одна жіночка і попросила 7 ниток з ораря (довгої широкої стрічки, частини
облачення диякона, знаменує благодать Божу, яку диякон отримав в таїнстві священства).
Виявляється, в якійсь церкві її запевнили, що, зашивши їх у подушку, вона вилікує дочку
від епілепсії... Під час таїнства шлюбу бідні наречені тягнуть ногою весільний рушник
навколо тетраподу, вірячи, що таким чином “дотягнуть” сімейне життя до щасливого
кінця. А потім сунуть ногою той же рушник до виходу з храму, мовляв, щоб подруги
швидше повиходили заміж. Смішно? Не набагато смішніше, аніж перекидання табуреток
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з-під покійника, щоб, бува, той, хто сяде на них випадково, не став наступним
“кандидатом” на той світ... Духовна Самарія... Країна двоєвірства.
У знаменитій монографії митрополита Іларіона (в миру — професора Івана Огієнка)
“Дохристиянські вірування українського народу” багато сторінок присвячено саме
двоєвірству. Владика Іларіон, зокрема, зазначає: “Року 313-го імператор Візантійський
Костянтин своїм славним т. зв. Медіоланським Едиктом визнав Христову віру пануючою
в Римсько-Візантійській імперії... але при цьому не було можності (бо “не будеш орати
волом (тут — священнослужителі, пресвітери Церкви), і ослом (обиватель, світська
людина, світське розуміння) разом” (див. Повт.Зак. 22.10), — О.В. ), провадити
християнізацію належно, глибоко і широко (через те, що світські засади увійшли в
церковне життя, що чистота віри апостольських часів та часів перших християн була
втрачена. Як сказано в Третій Книзі Ездри: “Бо відкриється Син Мій Ісус з тими, котрі з
Ним, і ті будуть насолоджуватись чотириста років (до IV ст., до часів, коли християнство
буде оголошено державною (читай — світською!) релігією, — О.В. ). А після цих років
вмре Син Мій Христос (Дух Христів почне вгашатися у Церкві, прийде період духовного
розпинання Христа, знекровлення Церкви, охолодження любові, — О.В. ) і всі люди, що
вони дихання мають. І повернеться вік в давнє мовчання на сім днів (період повноти, —
О.В. ), подібно тому, як було раніше, так що не залишиться нікого...” (3 Ездри 7.26 —30) Далі митрополит Іларіон зазначає: “З бігом віків...постав т. зв. синкретизм, правильніше
— двоєвір’я: поєднання дохристиянської віри даного народу з Вірою Новою, Християнством. І це двоєвір’я панує сьогодні в світі, де сильніше, а де менше, але воно
таки панує у всіх народів світу...”
Наш відомий полеміст, Іван Вишенський (1550 — 1620), чернець Афонський, у своїх
палких творах часто виступав проти двоєвір’я, з яким пов’язані наші народні свята та
звичаї: Коляда, Щедрий Вечір, Волочильне, Юрія, поминки різні, Купала й ін. Проти
двоєвір’я не раз виступав і наш славний проповідник Іоаникій Галятовський (+1688 ) у
різних своїх творах.
4). ТРОХИ СТАТИСТИКИ
Як проявляє себе духовна Самарія на рівні конфесійному, ми з вами вже дещо
розглянули. Хоча і не докладно. Бо інакше нам довелося б здійснити екскурс у похмуре
середньовіччя — часи “святої інквізиції“, часи торгівлі індульгенціями, кров’ю
Христовою, молоком Богородиці, шматками Древа Хреста Господнього, ба більше —
навіть уламками драбини Якова, тьмою єгипетською в пляшках та “апчхи” Святого Духа.
Невесела , погодьтеся , вийшла б подорож. Про цей період розквіту язичества в духовній
Самарії попереджав Господь наш Ісус Христос ще у Відкритті (Апокаліпсисі) святому
апостолу і євангелісту Івану Богослову. А саме в посланні до так званої Сар-
дійської Церкви — символу найбільшого занепаду релігійного світу: “Я знаю діла твої, що
маєш ім’я, ніби живий, а ти мертвий” (Об. 3.1). Але повернімось й погляньмо також і на
духовну Юдею...
В часи розквіту войовничого атеїзму система пильно слідкувала за релігійним життям.
Цікавий аналіз активності членів різних конфесій здійснено в ті часи відповідними
службами. В цьому аналізі (див. “Календар атеїста. Сучасний віруючий. Який він?”, 1982
рік) віруючі усіх конфесій поділяються на 3 типи, згідно зі ступенями їхньої релігійної
переконаності, рівнем панування в свідомості релігійних ідей і впливу останніх на
соціальну поведінку віруючих . Дозволю собі скористатися статистичними даними цього
аналізу, коментуючи їх в світлі біблійних символів:
“Прийнято виділяти 3 основні типи віруючих.
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Переконані віруючі (читай — духовні юдеї; — О.В.) характеризуються тим, що в
їхній свідомості релігійні ідеї посідають домінуюче, провідне місце, вони панують над
іншими ідеями та уявленнями. У таких віруючих визначальною є релігійна орієнтація.
Кількість переконаних віруючих у православних громадах становить приблизно 10% від
загального числа, в сектах — понад 50%. Віруючі цього типу переконані в істинності
біблійних догм, вони дотримуються всіх вимог і приписів релігії, беруть активну участь у
діяльності релігійних організацій, богослужіннях, виконуючи там ті чи інші обов’язки.
Такі віруючі відкидають релігійний модернізм, більше схильні до консерватизму (одна з
основних рис фарисейства, — О.В. ), вони добре ознайомлені з релігійною літературою
(книжництво, — О.В. ). Серед переконаних віруючих найчастіше зустрічаються фанатики, екзальтовані особи (непримиренність саддукейства, — О.В. ). Релігійна свідомість у таких
віруючих має визначальний вплив на мотивацію їхньої соціальної діяльності. Багато
віруючих цієї групи намагаються поширювати релігійні погляди та ідеї. Особливо це
характерно для прихильників сект (так звані протестантські конфесії, — О.В. )...
Другий тип — віруючі за традицією (перехідний тип від духовних “юдеїв” до
“самарян”, з домінуючою характеристикою саме “самарійського” типу, — О.В. ). Це
люди, в яких релігійні і нерелігійні ідеї в світогляді посідають приблизно однакове місце.
Релігійна орієнтація є важливою, але не визначальною. В практичній діяльності вони
більше керуються вимогами життя, ніж приписами релігії. Серед православних таких
віруючих понад 50%, серед членів сект — близько третини. У тонкощах релігійного
віровчення віруючі за традицією розбираються погано, вони обізнані тільки з основними
положеннями Біблії. Окремі з них навіть і Біблії ніколи не читали. До релігійних обрядів у
них немає сумління. Вони дотримуються найбільш значних релігійних свят...
Богослужіння віруючі за традицією сприймають більше з емоційного боку, а тому
шанують їх урочистість, красномовство проповідників. У житті релігійних громад віруючі
цього типу малоактивні, і їх більше цікавлять світські справи (політика, — згадаймо
іродіан за часів Христа, — О.В. ). Ні в поширенні релігійних поглядів, ні в місіонерстві
вони активної участі не беруть. Релігійна свідомість віруючих за традицією лише почасти
може впливати на мотивацію їхньої соціальної діяльності.
До третього типу належать віруючі, які вагаються (за нашою термінологією —
класичні “духовні самаряни” , інакше — “блудні сини”, — О.В. ). У їхньому світогляді
панують головним чином ідеї стихійно-матеріалістичні. Релігія в житті таких віруючих
відіграє другорядну роль, вона ніби перебуває на периферії їхньої свідомості. Проте вони
визнають ряд релігійних положень, хоча й із значними застереженнями (пам’ятаєте: “В
Христа не вірю, але вважаю себе православним...”? — О.В. ). Іноді такі віруючі самі не
можуть відповісти — вірять вони в Бога чи ні. Серед православних ця категорія становить
близько 40% складу релігійних громад, серед членів сект — десь близько 10%. З деякими
положеннями релігії віруючі, які вагаються, знайомі переважно із проповідей та
розповідей інших віруючих. Культові дії вони виконують рідко і нерегулярно. Церкву чи
молитовний будинок відвідують дуже рідко — в дні великих релігійних свят, з метою
виконання яких-небудь треб, наприклад хрещення дітей тощо. Свята релігійні
приваблюють їх радше своєю побутовістю: є можливість погостювати чи самим прийняти
гостей. У багатьох представників даної групи релігійність зводиться переважно до віри в
різні прикмети, забобони... Мотивація їхньої соціальної діяльності фактично звільняється
від релігійних стимулів...”
5). НАДХОДИТЬ ГОДИНА...
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“Каже жінка (самарянка, життя, церква занечищена двоєвірством, — О.В. ) до Нього
[Ісуса]: «Бачу, Пане, що Пророк Ти. Отці наші вклонялись Богу на цій ось горі (на
цих духовних висотах самарійських, на горі Гарізім = широкі місця, — О.В. ), а ви
твердите, що в Єрусалимі те місце, де потрібно вклонятись (тут Єрусалим = основа або
житло миру; духовне місто, місто Правди Божої. Але Єрусалим занечищений
книжництвом та фарисейством, задогматизований та забуквалізований, — О.В.)». Ісус
промовляє до неї: «Повір, жінко, Мені, що надходить година, коли ні на горі цій, ані в
Єрусалимі вклонятись не будете ви. Ви вклоняєтесь тому, чого ви не знаєте, ми (тут
ми — це Сини Божі по благодаті Христовій, овечки Господні, віруючі і вірні, кісточки
Тіла Христового, Церква Остатку, — О.В.) вклоняємось тому, що знаємо, бо спасіння
від юдеїв (“юдеї”— ті віруючі, які не поміняли столицю серця свого, Єрусалим духовний, на язичеську Самарію. І саме серед “юдейського” загалу перебувають віруючі і вірні діти
Божі, що поклоняються Господу в Дусі та істині. І від них спасіння, — О.В.) Але
наступає година, і тепер вона є, коли богомільці правдиві вклонятися будуть Отцеві
в дусі та в правді, бо Отець Собі прагне таких богомільців. Бог є Дух, і ті, що Йому
вклоняються, повинні в дусі та в правді вклонятись» (Ів. 4.19 — 24).
Повір, жінко, Мені, — говорить Господь до нас. Повір, життя, струджене і зморене
усілякими негараздами і проблемами світу. Повір, життя уярмлене ярмом гріха, пожадань
плоті, пристрастями, духом насильства і користолюбства. Повірте, серця кам’янисті, втоптані як битий шлях і порослі тереном омани багатства віку цього. Повір, церкво
сплюндрована і розіп’ята на древі мудрствувань людських. Повір, “Моя дочко убога та
бурею гнана, невтішна, — ось каміння твої (стіни твої, праведність твою, віру твою, —
О.В. ) покладу в малахіті (відживлю, зроблю кольору зеленої парості, кольору життя, одухотворю Животворчим Своїм Духом, — О.В. ), основи ж твої закладу із сапфірів
(камінь блакитний, колір неба, символ духовності, — О.В. )!.. Всі сини твої (всі віруючі, сини віри, — О.В. ), стануть за учнів Господніх (стануть віруючими й вірними, навчаться
Заповіді Його — Заповіді Любові: “Нову заповідь Я вам даю: Любіть один одного! Як Я
вас полюбив, так любіть один одного й ви! По тому пізнають усі, що ви учні Мої, як
будете мати любов між собою” (Ів. 13.34 — 35), — О.В. ), і спокій глибокий настане синам
твоїм!” (див. Ісаї 54).
Повір, жінко, Мені, — промовляє Господь... Повір, що якщо питимеш живу воду
Святого Духа Любові, — то прагнути не будеш повік, то отримаєш найповніше
задовільнення своїх духовних і фізичних потреб. Ба, більше — сама станеш джерелом
Духа Святого, джерелом щастя для всіх, хто спілкуватиметься з тобою! Бо “Хто вірує в
Мене, як каже Писання (тобто не вірою холодною чи літеплою, бо “й демони вірують, — і
тремтять!” (див. Як. 2.19), але вірою, яка “чинна Любов’ю” (Гал. 5.6), то ріки живої води
потечуть з утроби (живота, життя, — О.В.) його” (Ів. 7.37 — 39). Повір, що коли будеш
вклонятися Богові як Сара, то престанеш бути рабинею Агар, яка утікає від праведного
життя (Агар = втеча), але станеш ти Саррою, праведною Церквою, праведним життям, життям багатьох вірних (Сарра = панна багатьох). І не дивлячись на те, що, здавалося б, і
“звичайне жіноче” припинилося, і панує в релігійному світі песимізм, і не видно
оновлення, і духовна задуха, і ретроградство, і застій, і консерватизм — та омолодишся, і
народиш духовну радість здійснення Віри, і посміхнеться Господь (Ісак = радість, Господь
посміхнувся). Повір, жінко — бо так сказав Господь! Оживе духовна Самарія! Оживе
духовний Ізраїль! Оживе долина сухих кісток!
“Була надо мною Господня рука, і Дух Господній випровадив мене, і спинив мене серед
долини (долина — духовний занепад на відміну від гір Господніх висот духа, — О.В. ), а
вона — повна кісток! (тут кістки — основа, остаток дійсно віруючих, які розкиданні по
всіх дворах, є у всіх кофесіях, що гнані за правду, і страждають від суховіїв злоби
фарисейської в юдейській духовній пустелі. Ці кості — носії віри, яка чинна любов’ю!
— О.В.). І Він обвів мене біля них навколо, аж ось їх дуже багато на поверхні долини, і
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ось вони стали дуже сухі! І сказав Він мені:“Сину людський, чи оживуть оці кості?” (чи
оживе віра, освячена Духом Любові, чи оживе Тіло Христове, чи воскресне Дух Христів?
— О.В.). А я відказав: “Господи Боже, — Ти знаєш!” І сказав Він мені: “Пророкуй про ці
кості, та й скажеш до них: Сухі кості, послухайте слова Господнього! Так говорить
Господь Бог до цих кісток: Ось Я введу у вас Духа — і ви оживете! (отримаєте силу для
відродження Єдиної, Святої, Соборної і Апостольської Церкви, — О.В. ). І дам на вас
жили (і будете рухатись, працювати спільно на з’єднання всіх, — О.В.), і простягну шкіру
на вас (захищу вас, — О.В) і дам у вас Духа — і ви оживете. І пізнаєте ви, що Я —
Господь!» (див. Єзек. 37. 1 — 14).
ЧАС ПРОЗРІННЯ
В Неділю про сліпого читається Євангеліє від Івана:
“А коли Він [Христос] проходив, побачив чоловіка, що сліпим був з народження. І
спитали Його учні Його, говорячи: «Учителю, хто згрішив: чи він сам, чи батьки
його, що сліпим він родився?» Ісус відповів: «Не згрішив ані він, ні батьки його, а
щоб діла Божі з’явились на ньому. Ми мусимо виконувати діла Того, Хто послав
Мене, аж поки є день (день — поки світить Світло Правди — Христос, поки є змога
працювати, поки Дух Христів іще з усіма учнями Його, поки не розіп’ятий Христос, поки
не вийшов з Церкви — Тіла Його — Дух, поки не розіп’яли фарисеї від релігії іржавими
цвяхами користолюбства та насильства руки Його, діла милосердя й богопізнання, поки
не прибили тими ж цвяхами ноги Його — ходу церкви в Царство Небесне, поки не
прокололи тіло Його войовничим списом агресії та нелюбовності, не ввійшли в церковне
життя світські засади, і не вилилась на землю кров і вода — не знекровилась церква й не
змарнувалась іще жива вода Вчення Христового. Поки іще день. Бо попереду була ніч.
Ніч незнання Бога. Ніч, про яку сказав пророк Божий Амос: “Тому то розумний мовчить
цього часу, бо це час лихий...” (Ам. 5.13), — О. В. ). Надходить он ніч, коли жоден не
зможе виконувати. Доки Я в світі, — Я світло для світу».
Промовивши це, Він сплюнув на землю, і з слини грязиво зробив, і очі сліпому
помазав грязивом, і до нього промовив: «Піди, умийся в ставку Сілоам» (визначає це
“Посланий”). Тож пішов той і вмився, і вернувся видющим...” (див. Ів. 9.1 — 38).
Безумовно, мова тут іде в першу чергу про сліпоту духовну — про невірство. Як часто
так буває: у віруючих батьків росте невіруючий син. Невіруючий, а отже і духовно сліпий, який не бачить Світла Істини, не бачить дороги правди, що веде в життя вічне, не бачить
дороги до щастя, а відтак і мучиться в темряві зовнішній, темряві відокремлення від Бога
(церк. слов. — “кромішній”), де тільки “плач та скрегіт зубів”. Що ж, дійсно буває так, що
батьки стараються долучити дитину свою до віри, заохочують читати Слово Боже, ходити
до церкви. Але, на жаль, часто буває як у притчі про сіяча: зерно, посіяне при життєвій
дорозі, не дає паростків віри, бо “До кожного, хто слухає слово про Царство [Небесне], але не розуміє, приходить лукавий і краде посіяне в серці його; це те, що посіяне понад
дорогою” (див. Мф. 13.4 — 23).
Так, віра не від нас, “то — дар Божий” (див. Ефес. 2.8). І Господь повсякчас промовляє
до людини невіруючої, завжди стоїть біля дверей серця й стукає, постійно посилає Своє
Провидіння “щоб вам бути синами Отця вашого, що на Небі, що наказує сходити сонцю
Своєму над злими й над добрими, і дощ посилає на праведних і на неправедних” (Мф.
5.45).
Слова, якими починається перша книга Біблії Буття, звучать так: “На початку Бог
створив небо та землю. А земля була пуста та порожня, і темрява над безоднею, і Дух
Божий ширяв над поверхнею води. І сказав Бог: «Хай станеться світло!» І сталося
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світло...” (Бут. 1.1 — 3). Крім буквального змісту, ці рядки, як і все Святе Письмо, мають
важливіший духовно-символічний зміст. І в цьому розумінні історія створення світу — це
програма створення духовного світу людей, введення людини в суботу Господню, в
сьомий день, в день спокою, в Царство Небесне. Як чудово розкривають ці вірші
сьогоднішню Євангелію! Створилась, народилась людина. Вона має вже і небо й землю —
душу й тіло, сферу духа і плоть. Та закон плоті є повновласним володарем у цій
непросвітленій іще світлом віри особистості. Земля — пуста та порожня, і темрява
бездуховності, темрява незнання Істини, темрява безвір’я тяжіє над безоднею тілесних
пожадань. Але Дух Божий ширяє над буремними водами пристрастей людини, Господь
стукає...
Як промовляє Господь до людини? В книзі Йова читаємо: “Бо Бог промовляє і раз, і
два рази, та людина не бачить того: у сні, у видінні нічному... Тоді відкриває Він вухо
людей, і настрашує їх осторогою, щоб відвести людину від чину її, і Він гордість від мужа
ховає, щоб від гробу зберегти душу його, а живая [душа] його щоб не впала на ратище. І
карається хворістю він на постелі своїй, а в костях його сварка міцна...” (див. Йова 33
розд.). Так, Господь промовляє до людини! І промовляє по-різному. Хто хоче побачити —
у прямому видінні, а точніше віданні. Хто вважає себе, як зараз модно казати, “крутим” —
у снах, присипляючи цю крутість різноманітними життєвими проблемами. Для
найзапекліших попускає Господь страждання, тяжкі хвороби “на погибіль (церк.слов. “во
измождение”) тіла, щоб дух спасся Господнього дня!” (див. 1 Кор. 5.5).
Господь промовляє! Господь відкриває очі сліпцям, але не силує. “А як вам здається?”
— питає Він. Я попустив вам іти тією дорогою, яку ви вільно обрали собі. Чи не
розумієте, що йдучи нею, зайшли у безвихідь? Чи не час уже й прозріти? Чи не час
переоцінити цінності? Чи не час зрозуміти, що у труни кишені немає, і з собою не візьмеш
нічого із того, над чим так уболіваєш в суєтному животінні твоєму? Чи не час плюнути на
порох земний, плюнути на минущі матеріально-бездуховні цінності світу цього, і
грязивом отим намастити духовні свої очі? А відтак, омивши їх в джерельній воді Слова
Божого, Вчення, яке дав Господь через посланих Ним Пророків (Сілоам = “посланий”), —
ПРОЗРІТИ!
Чи не час?..
ВОЗНЕСІННЯ ГОСПОДНЄ
Свято Вознесіння Господнього — рухоме двунадесяте свято православної церкви.
Рухомим воно називається тому, що відзначається не в числі, а залежить від дня, на який
випало Світле Христове Воскресіння — Пасха, і святкується на сороковий день після
Великодня.
Про вознесіння Ісуса Христа на Небо були пророцтва іще в Старому Заповіті. В 109-му
(110-му згідно з єврейсько-масоретською Біблією) псалмі Давида читаємо: “Промовив
Господь Господеві моєму: «Сядь праворуч Мене, доки не покладу Я Твоїх ворогів за
підніжка ногам Твоїм!”
Після воскресіння Сам Спаситель говорив Марії Магдалині: “Не торкайся до Мене, бо
Я ще не зійшов до Отця. Але йди до братів Моїх та їм розкажи: Я йду до Свого Отця й
Отця вашого, і до Бога Мого й Бога вашого!” (Ів. 20.17).
Про саму подію вознесіння Господа нашого Ісуса Христа розповідає св. ап. Лука в
книзі “Дії святих апостолів”:
“Першу книгу я був написав, о Теофіле, про все те, що Ісус від початку чинив та
навчав, аж до дня, коли через Духа Святого подав Він накази апостолам, що їх
вибрав, і вознісся (тут мова про першу книгу апостола Луки — Євангелію від Луки.
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Теофіл (грецьк. — “Боголюб”) — ім’я символічне, звертання до всіх, хто з любов’ю дослі-
джує Слово Боже, — О. В. ). А по муці Своїй Він ставав перед ними живий із
засвідченнями багатьма, і сорок день їм з’являвся та про Боже Царство казав.
А зібравшися з ними, Він звелів, щоб вони не відходили з Єрусалима, а чекали
обітниці Отчої, «що про неї — казав — ви чули від Мене. Іван бо водою хрестив
(Іванове хрещення — хрещення покаяння. Хрестив — тобто повністю занурював в
очищаючу воду покаяння. Як вода очищає тіло людське від тілесного бруду, так і
покаяння очищає душу від бруду гріхів. Церк. слов. “хрещення” — грецьк. “баптисма” =
укр. “повне занурення”, — О. В. ), — ви ж охрещені будете Духом Святим через кілька
тих днів!» (Тут мова про повне занурення апостолів в день П’ятидесятниці — п’ятдесятий
день після воскресіння Господнього — в Святий Дух Любові Божої, Дух Милосердя і
Богопізнання. Хрещення Духом Святим — період ствердження, оспівання і
розповсюдження Віри, що чинна любов’ю, помазання на служіння, — О. В. ).
А вони, зійшовшись, питали Його й говорили: «Чи не часу цього відбудуєш Ти, Господи, царство Ізраїлеві?» А Він їм відказав: «То не ваша справа знати час та добу, що Отець поклав у владі Своїй. Та ви приймете силу, як Дух Святий злине на вас, і
Моїми ви свідками будете в Єрусалимі, і в усій Юдеї та в Самарії, та аж до
останнього краю землі». І, прорікши оце, як дивились вони, Він угору возноситись
став, а хмара забрала Його сперед їхніх очей...
А коли вони пильно дивились на небо, як Він віддалявся, то два мужі у білій
одежі ось стали при них, та й сказали: «Галілейські мужі, — чого стоїте і
задивляєтесь на небо? Той Ісус, що вознісся на небо від вас, прийде так, як бачили
ви, як ішов Він на Небо!» * (тобто в тілі. Як возносився Господь на Небо, а Небо в
біблійній мові — це світ невидимий, сфера духа, — так і прийде у славі Своїй. Возносився
в тілі — і прийде в тілі Своєму. А тіло Його — то є Церква — зібрання праведників (див.
Колосян 1.24). Прийде в серцях тих, хто увірував, восиновив, або здійснив цю “віру, що
чинна любов’ю” в своєму житті, і ствердився в ній, оспівав і розповсюдив навколо себе,
— О. В. ).
Тоді вони повернулись до Єрусалиму з гори, що Оливною зветься, і що знаходиться
поблизу Єрусалима, на віддаль дороги суботнього дня (суботній день — день спокою, євр.
— “шаббат” — сьомий день створення духовності людини, пері-
од “праведності, миру і радості в Дусі Святім”, — О.В. ). А прийшовши, увійшли вони в
горницю, де й перебували: Петро та Іван, та Яків, та Андрій, Пилип та Хома, Варфоломій
та Матвій, Яків Алфеїв та Симон Зилот, та Юда Яковів (тут Юда — не той Юда Іскаріот, що зрадив Ісуса, але апостол Юда або Фаддей, брат Якова Меншого, він же називається в
Євангелії Юдою, братом Господнім — див. Мф. 13.55; Мк. 6.3; Мф. 10. 2 — 4; Мк. 3.16 —
19; Лк. 6.16, — О.В. ). Вони всі однодушно були на невпинній молитві, із жінками, і з
Марією, матір'ю Ісусовою, та з братами Його” (Дії 1.1 — 14).
У євангеліста Марка про цю подію читаємо: “Господь же Ісус, по розмові із ними
(учнями, — О. В. ), вознісся на Небо, — і сів по Божій правиці” (Мк. 16.19).
Який же духовно-символічний зміст Вознесіння Христового?
Сказав св. ап. Павло: “Таємниця, захована від віків і поколінь... — Христос у вас, надія слави!” (Колосян 1.26 — 27). Душа людська, сфера духа, світ невидимий людини —
копія Сфери духа Вселенської, світу невидимого, біблійною мовою — Неба. Як краплина
роси відображає в собі увесь світ видимий, відбиває всю безмежність Всесвіту — і сонце, і
місяць, і зорі, і землю, так і душа людська відображає в собі увесь світ невидимий. І в ці
святкові дні задаймо собі запитання: чи міцно поставлений в нашому серці Престол
Божий (а Престол Його — “правда і суд”)? Чи маємо ми справді міцну віру? Чи Бог дійсно
є Господом — Господарем, Паном нашого життя? І чи Христос вознісся в серці нашому
на ту висоту, коли Слово Боже стає не просто учителем, не просто джерелом інформації, не просто садівником, обробляючим виноградник сердець наших, як бачила Ісуса Марія
Магдалина одразу по воскресінню Його, а керівництвом до дії, керманичем нашого життя.
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Чи не спить бува Христос в нас, посольство Господнє — совість наша — на кормі човна
нашого життя на подушці (див. Мк. 4.38)? Чи дійсно Слово Боже, отой хліб наш
насущний, стало плоттю Христовою в нас? Чи дійсно Новозавітнє вино вчення
Господнього стало кров’ю Христовою в нас, і живить нас, і гаряче пульсує в наших
жилах? Чи сів Христос в серці нашому праворуч Отця на престолі правди і суду
Господніх? Чи правими ділами стверджуємо ми свою віру? Чи приносимо ми плоди віри, чинної любов’ю? Чи діла наші дійсно праві, дійсно “одесную”? А відтак чи прийшов в
наше серце Святий Дух — Утішитель, чи царює Він в нас, чи постійно відчуваємо ми
“мир і радість у Дусі Святім”? Якщо так, то амінь, збулися для нас слова Господні: “По
правді кажу вам, що деякі з тут-от приявних не скуштують смерті, аж поки не бачитимуть
Царства Божого, що прийшло воно в силі” (Мк. 9.1)...
Щодо самої історії встановлення свята Вознесіння, то, згідно з дослідженнями
православних істориків, маємо його із самої глибокої давнини. Так, уже Апостольські
Постанови приписують здійснювати святкування в 40-й день після Пасхи (книга 5, розд.
18). Особливо важливі у цьому відношенні свідоцтва святого Івана Златоустого та
блаженного Августина. Перший називає це свято важливішим і великим і відносить його
до розряду свят, які так само, як і Пасха й П'ятидесятниця, без сумніву, встановлені
апостолами. Останній, згадуючи про повсюдне величання свята, згідно з переказом, прямо
відносить його до апостольського установлення.
Канони свята написані святими Іваном Дамаскіном та Йосипом Піснеспівцем.
Тропар (основна пісня) свята: “Вознісся Ти у славі, Христе Боже наш, подавши радість
Ученикам обітницею Святого Духа, ствердивши їх у вірі Своїм благословенням, що Ти
Син Божий, Спаситель світу”.
СЕНС БУТТЯ
У сьому неділю від Пасхи, а це Неділя Святих Отців, читалося в храмах Євангеліє від
Івана:
Одного разу “...Ісус очі Свої звів до Неба й промовив: «Прийшла, Отче, година, —
прослав Сина Свого, щоб і Син Твій прославив Тебе, бо Ти дав Йому владу над тілом
усяким, щоб Він дав життя вічне всім їм, яких дав Ти Йому. Життя ж вічне — це те, щоб пізнали Тебе, Єдиного Бога правдивого, та Ісуса Христа, що послав Ти Його...”
(див. Ів. 17.1 — 13).
Життя ж вічне — це щоб пізнати Тебе, Єдиного Бога... Які чудові слова! Слова, в яких
розкривається нам сенс нашого буття... Тисячі років людство шукало себе. Тисячі років
людина задавалася питанням: “Для чого я живу?” І тисячі років блукала вона в темряві, не
знаходячи відповіді. Сотні філософів-мудреців шукали відповідь на це запитання. Звідки
ми? Для чого живемо? Що з нами буде? Невже ми просто продукт розвитку матерії від
неорганічної
до
орга-
нічної? Невже наша ніша у цьому світі — тільки й усього, що один із видів ссавців? В
чому сенс нашого буття? Чи тільки в тому, щоб їсти, пити, спати, спорожнюватись від
з’їдженого й випитого і розмножуватись? А що потім? Просто фізична смерть, припинення функціонування біологічного об’єкта, розкладання на хімічні елементи й
похмура роль одного з ланцюгів обміну речовин у природі? Народжуватись, боротись за
хліб щоденний, за місце під сонцем, щоб більше і якісніше їсти й пити, комфортніше
жити, народити дітей для того, щоб вони ще більше і смачніше їли і ще “краще” жили?
Один відомий твір починається словами: “Статистика знає все”... Так, статистика знає
все. Колись модно було публікувати статистичні дані — скільки за своє життя людина
з’їдає продуктів харчування. Цифри вражаючі. Вагони зерна, гурти свиней, череди корів, тонни овочів і фруктів, цистерни напоїв і т. д. Невже людський рід — це лише комбінат по
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переробці біомаси на органічні добрива? Невже усього тільки “всезростаючі потреби”?
Невже тільки плоть? Для чого ми живемо? Ось воно! Ось основне питання філософії, а
не “Що первинне?..” Для чого?!
“І створив Господь Бог людину з пороху земного. І дихання [дух] життя вдихнув у
ніздрі її, — і стала людина живою душею” (Бут. 2.7). Прах земний — це тіло, оболонка, вмістилище духа. Людина створена за образом Божим. Бог є Дух. І людина є дух. Бог є
Триєдиним. І людина — триєдина. Людина — це дух, який має душу (розум, волю, емоції), і живе в тілі. От що первинне! От що не дає людині задовольнятися тваринно-
рослинним життям. Дух! Людина є дух, який міститься в “серці” душі. Душа — це
свідомість. А “серце” її — це глибини свідомості й підсвідомість. І скільки б закон плоті
не нашіптував нам: “Ти є плоть: їж, людино, пий, веселися, носися з тілом своїм, як із
писаною торбою, годуй його, пести, вдягай, намащуй, бо в цьому сенс буття“, — закон
розуму, свідомість і віковічна пам’ять серця на рівні підсвідомості підказують нам — ні! Я
не плоть, я дух! Я пам’ятаю, що Господь вдихнув мене в це тіло. Я пам’ятаю, що я є
частинкою Божества. Посольство Господнє — совість, вищий Закон в серці моєму не
дають мені забути про це. В видіннях ночі я не бачу себе лазячим по деревах, але як
багато я літав у своїх снах!..
Так, людина є дух. Господь створив нас. Господь помістив нас в матерію, щоб обожити
її. Щоб підняти творіння Своє до Себе. Щоб з’єдналися з Ним. Щоб пізнали Його! Щоб
“так завжди з Господом були” і прославляли Його, Єдиного Нествореного. Щоб увійшли в
радість Його, щоб прилучилися до Любові Його, щоб були щасливими з Ним. Бо Бог є
Любов!
От і відповідь на всі запитання. Для чого живем? Щоб бути щасливими, щоб отримати
вічне й щасливе життя. Що таке щастя? Найповніше задовільнення духовних і фізичних
потреб. Як досягти цього найповнішого задовільнення? “Шукайте найперш Царства
Божого, а все це вам додасться” (див. Мф. 6.33). Де те Царство Боже? Де те Царство
Небесне? Де те Небо? Воля Божа, твердь посеред різноманітних вод людських вчень та
пристрастей, Закон Божий, Закон Любові, Сфера Духа Святого. Де ж воно? “Божеє
Царство всередині вас!“ (Лк. 17.21). “Таємниця захована від віків і поколінь — Христос у
вас, надія слави!“ (Колос. 1.26). “Хто вірує в Мене, — життя вічне той має” (Ів. 6.47). Так
в чому ж полягає оте “вічне життя”? “Життя ж вічне — це те, щоб пізнали Тебе, Єдиного Бога правдивого, та Ісуса Христа, що послав Ти Його” .
Слава Богу! Тепер останнє: як же пізнати? Як відновити той втрачений людством
зв’язок (лат. “ре”—“відновлюю”, “ліга”— “зв’язок”. Релігія = “відновлення зв’язку” з
Богом)? Три шляхи дав нам Господь для цього пізнання. По-перше, пізнання Творця через
Його творіння (спілкуючись з природою, плекаючи її, пізнаючи її, оберігаючи і
надихаючись через неї). По-друге, через писане Слово Боже — Біблію, що є хлібом життя
для вірного християнина. І, як вершина Богопізнання, — через власне серце, через копітку
працю очищення, молитви і сходження щаблями вдосконалення до вічного життя — до
Богопізнання...
СВЯТА ТРІЙЦЯ
На десятий день після свята Вознесіння православна церква празникує Зішестя Святого
Духа на апостолів. Це свято називається також Днем Святої П’ятидесятниці, або ж
Трійцею.
П’ятидесятницею воно зветься тому, що подія, згадувана у ньому, зішестя Св. Духа на
апостолів, — сталася на п’ятдесятий день після Воскресіння Христового. Як ми знаємо з
Писання, упродовж сорока днів після воскресіння Свого Господь наш Ісус Христос
з’являвся учням і повчав їх. В цей самий час дав Він наказа апостолам, щоби не відходили
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вони із Єрусалиму після Його вознесіння, а чекали обітниці Божої, “що про неї казав — ви
чули від Мене. Іван бо водою хрестив, — ви ж охрещені будете Духом Святим через
кілька тих днів!“ (Дії 1.4-5). І тоді ж, на сороковий день по воскресінні, і сталося славне
вознесіння Господа на Небо на очах усіх учнів Його.
Дотримуючись наказу Божого, апостоли залишились в Єрусалимі в очікуванні даної
Ним обітниці. І от настав десятий день після вознесіння. У євреїв тоді було велике свято
П’ятидесятниці в пам’ять Синайського законодавства. Усі апостоли разом з іншими
учнями одностайно знаходились в одній світлиці у Єрусалимі. Була третя година дня за
єврейським ліком (за нашим — 9-та година ранку). Св. апостол і євангеліст Лука у книзі
“Діяння св. апостолів” так змальовує подальші події. Раптом “...нагло зчинився шум із
неба, ніби буря раптово зірвалася і переповнила весь той дім, де сиділи вони. І з’явилися
їм язики поділені, немовби огненні, та й на кожному з них по одному осів. Усі ж вони
сповнились Духом Святим і почали говорити іншими мовами, як їм Дух промовляти
давав.
Перебували ж в Єрусалимі юдеї, люди побожні, від усякого народу під небом. А коли
оцей гомін зчинився, зібралося безліч народу, — та й дивувалися, бо кожен із них тут
почув, що вони розмовляли їхньою власною мовою!.. Усі ж побентежилися та й
дивувалися, та й казали один до одного: «Хіба ж не галілеяни всі ці, що говорять? Як же
кожен з нас чує свою власну мову, що ми в ній народились?.. — усі чуємо ми, що говорять
вони про великі діла Божі мовами нашими!» І всі не виходили з дива, і безрадні були, і
говорили один до одного: «Що ж то статися має?..“ (Дії 2.1 — 13).
Це був 34-й рік по Різдві Христовім. Таким був початок проповідування Євангелії і
фактично початок діяльності Новозавітної Церкви Божої, — початок благовіствування
через святих апостолів перше в Юдеї, а потім і в усьому світі.
Зішестя Святого Духа на апостолів відзначається як одне з дванадцяти найбільших
свят православ’я, і має назву також День Святої Трійці. Трійцею це свято називається
тому, що саме з цього дня розкрилась світова дія усієї Пресвятої Трійці, і люди навчились
поклонятись і прославляти три лиця (грецьк. “іпостасі”) Єдиного Божества: Отця, і Сина, і
Святого Духа. Бог Отець послав до нас Сина на землю; Бог Син навчив нас любити Бога і
ближніх, постраждав на хресті за наші гріхи, воскрес і вознісся на Небо, обіцяючи учням
послати Духа Святого — Утішителя, і тепер Цей Утішитель зійшов на учнів і наповнює
засновану Христом Церкву. “Бо троє свідкують на Небі: Отець, Слово й Святий Дух, і ці
Троє — Одно” (1 Ів. 5.7).
У чому ж полягає духовна символіка дня П’ятидесятниці? Це зішестя Святого Духа
відбувається у серці кожного християнина як акт довершеності Божого спасіння. В
Пресвятій Трійці проявляється уся повнота Благодаті Господньої, що подається людині
через хрещення, тобто повне занурення (церк. слов. “хрещення” = грецьк. “баптисма” =
укр. “повне занурення”) в Дух Божий во Ім’я Отця, і Сина, і Святого Духа. Коли ми
приймаємо Бога Господом нашого життя, повністю занурюємось у віру, ставимо Отця
нашого Небесного на перше місце в своєму житті, повністю покладаємось, віддаємось на
Волю Божу, — то ми таким чином духовно хрестимось во Ім’я Отця. Але цього мало.
Необхідно хреститись — повністю зануритись — во Ім’я Сина, тобто восиновити, реалізувати у своїй плоті, в своєму житті оцю віру, що чинна любов’ю, — принести
конкретні плоди віри, бо віра без діл мертва. І на завершення хреститись во Ім’я Духа
Святого, тобто ствердити віру, оспівати її і розповсюдити навколо себе. В цьому суть
духовного хрещення, прояву Трійці одноістотної і нероздільної в людині: увірувати, восиновити віру і ствердитись в ній, отримавши таким чином життя вічне, прийшовши
дорогою праведності до миру і радості в Дусі Святім — до Царства Небесного. В цьому
духовна суть свята Трійці.
Перший день П’ятидесятниці, неділю, Церква присвячує переважно на славу Пресвятої
Трійці, і цей день у народі називається Троїцьким Днем. А другий, тобто понеділок, — на
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славу Духа Святого, від чого називається Духовим Днем.
На свято прийнято прикрашати храм і свої домівки зеленню — ароматною лепехою, квітами, віттям дерев. А під час Богослужіння вірні стоять з квітами, висловлюючи цим
нашу радість і вдячність Богові за життя в Дусі Святім. Адже квіти та зелень — символ
життя, знак визнання життєдайної сили Животворчого Духа.
Згідно з наукою про богослужіння — літургікою — свято П'ятидесятниці встановлене
самими апостолами. Після зішестя Святого Духа апостоли щорічно святкували його і
заповідали згадувати його всім християнам (на це вказують і цитати з 1Кор. 16.8; Дії
20.16). Уже в Постановах Апостольських є пряма заповідь празнувати Святу
П'ятидесятницю.
Тропар свята звучить так: “Благословенний Ти, Христе Боже наш, що рибаків
премудрими явив, пославши їм Духа Святого, і ними весь світ уловив. Людинолюбче, слава Тобі!”
ДУХІВ ДЕНЬ
Другий день свята П’ятидесятниці повністю присвячений третій іпостасі (грецьк.
“іпостась” = “лице”) Пресвятої Трійці, а саме Святому Духу.
Деякі з наших братів-протестантів часто дорікають, що, мовляв, православні
вшановують трьох Богів замість Єдиного Бога, порушуючи тим самим першу Заповідь
Господню: “Я Господь, Бог твій, — хай не буде тобі інших богів переді Мною..” Але таке
ставлення до догмату (грецьк. “догмат” = “визначення істини”) про триіспостасність
Божества можна пояснити тільки незнанням або ж небажанням зрозуміти цю істину. Ми
не віруємо в трьох Богів. Ми віруємо в Єдиного Бога, який дає Себе пізнати нам в трьох
Лицях, трьох Іпостасях (грецьк. “іпостась” = “лице”), як Бог Отець, Бог Син і Бог Дух
Святий. І Ці Троє — є Одно!
Наочним прикладом для розуміння суті триіпостасності є наше сонце. Ми говоримо
про нього як про конкретний об’єкт, як про існуючу реальність (це — Отець). Але воно
також і світить. І бачимо ми його тільки як світло, як конкретні фотони світла, що
народжуються від сонця (це — Син, Бог Слово, Світло для світу. “Хто бачив Мене, той
бачив Отця”, — говорить Христос (див. Ів. 14. 8 — 11)). Але сонце іще й гріє! І це тепло
ми відчуваємо на собі, ця енергія зігріває нас (от вам і Дух, Якого бачити ми не можемо, але силу Його відчуваємо). І кому спаде на думку сказати, що ми віримо в існування трьох
сонць? Ні, сонце одне! Але сприймаємо ми його немовби в трьох лицях, трьох проявах, трьох іпостасях. Так само і Божество. Бог єдиний. А якщо сказати точніше — триєдиний: Трійця Одноістотна і Нероздільна. Сам догмат про триіпостасність Божества звучить так: Бог Отець — нерожденний, Син — рождається від Отця, Дух Святий — сходить від Отця.
І хто може заперечити це?..
Сьогодні ми поговоримо з вами саме про Святий Дух. Як сказано у Символі Віри:
“Вірую... І в Духа Святого, Господа Животворчого, що від Отця походить. Що з Отцем і з
Сином рівнопоклоняємий і рівнославимий, що говорив через пророків”. Так! Дух Святий
— це Дух Утішитель і Дух Істини, Дух Милосердя й Богопізнання, Дух Любові та Правди.
Зішестя на людину благодаті Всесвятого Духа — найвищий щабель розвитку віри. Отець, Син і Дух — Троє в Одно. Але на кожному етапі сходження віруючої людини щаблями
досконалості в житті її домінує, є найакцентованішим, спочатку Отець, далі Син, і, нарешті, Дух.
Цей розвиток простежується уже в самій історії Церкви від початку її заснування, від
перших людей віри — Адама і Єви. Історія Старого й Нового Заповітів — це історія
розвитку спроможності вмістити, сприйняти Божество, історія, як сказав Григорій
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Богослов, “обоження“ Церкви — історія стяжання людством подоби Божої. У перший
період відродження віри — період Авраама, Ісака та Якова, — акцент ставиться на вірі в
Єдиного Бога, і домінує в цей час проповідь про Отця. В другий період — період Мойсея
та пророків — ми бачимо уже явний ріст, явну зміну акценту, і головним у пророцтвах є
проповідь про Сина. З приходом на землю Бога Сина во плоті в усій повноті
розкривається таємниця Духа.
Аналогічна картина проявляється і у серці кожної окремої людини віри. Перший крок
сходження щаблями досконалості до Царства Божого — є Віра, Бог Отець. На цьому
фундаменті будується все життя християнина. Без віри догодити Богові неможливо,
“Вірою спасетесь”, “На цьому камені збудую...”. Але віра без діл мертва. І приходить етап
восиновлення віри, Бог Син — здійснення, реалізація, втілення в життя віри, що чинна
любов’ю. І, нарешті, коли ця дієва віра возноситься на Небесні висоти в серці людини, як
вознісся колись Христос, — тоді й сходить Дух Святий, наступає період одухотворення, оспівання та розповсюдження віри. Тоді посилає Син від Отця в серце людини силу Духа
Святого, і проявляється в повноті оте духовне народження згори, про яке сказав Ісус
Никодимові: “Поправді, поправді кажу Я тобі: Коли хто не народиться згори, то не може
побачити Божого Царства” (Ів. 3.3). Тоді-то “і живу вже не я, а Христос проживає в мені”
(Гал. 2.20). Тоді-то ми дійсно “не від світу”. Тоді-то справді можемо іти по бурхливих
водах моря світу цього і не потопати у ньому. Тоді-то ми вже не дольні, але горні, не
земні, а небесні, не тілесні, а духовні! Тоді молитва уст і розуму переходить на найвищий
рівень — в молитву серця. Ось тоді піднімаємось ми і до третього неба, до “раю”, де
чуємо “слова невимовні, що не можна людині їх висловити” (див. 2 Кор. 12. 1 — 5). Тоді-
то не ми вже говоримо, але Дух Святий промовляє нашими устами. Тоді-то не ми вже
молимось, а молиться за нас Святий Дух, і стаємо ми, кожен зосібна, краплинкою у тій
хмарі вірних свідків Господніх, на який і прийде Він на землю судити живих і мертвих.
Тоді-то й візьмуть царство святі Всевишнього, і Царству Його не буде кінця!
НЕДІЛЯ ВСІХ СВЯТИХ
У першу неділю по П’ятидесятниці, неділю Всіх Святих, в православних храмах
читається Євангелія від Матвія:
“Отже, кожного, хто Мене визнає перед людьми, того перед Небесним Отцем Моїм
визнаю й Я. Хто ж Мене відцурається перед людьми, того й Я відцураюсь перед Небесним
Отцем Моїм...
Хто більш, як Мене, любить батька чи матір, той Мене недостойний. І хто більш, як
Мене, любить сина чи дочку, той Мене недостойний. І хто не візьме свого хреста, і не піде
за Мною слідом, той Мене недостойний...
Тоді відізвався Петро та до Нього сказав: «От усе ми покинули, та й пішли за
Тобою слідом, що ж нам буде за це?» А Ісус відказав їм: «По правді кажу вам, що
коли, при відновленні світу, Син Людський (тобто Ісус Христос. Він є Син Божий і Син
Людський, Істинний Бог і Істинна Людина, Боголюдина, Бог, Який для нас і для нашого
спасіння з Неба зійшов, і тіло прийняв від Духа Святого і Марії Діви, і стався людиною. У
Біблії Ісус Христос називається Сином Божим і Сином Людським приблизно однакову
кількість разів, — О. В. ) засяде на престолі слави Своєї, тоді сядете й ви, що за Мною
пішли, на дванадцять престолів, щоб судити дванадцять племен Ізраїлевих (тут
Ізраїль — назва символічна. Ізраїль — то народ Божий, народ віри, ті, хто вірує в Бога.
Духовний Ізраїль — це ми з вами, якщо ми вважаємо себе народом Божим. Число
дванадцять, згідно з наукою про символіку біблійних чисел гематрією, є числом повноти
людської натури, повноти людських характерів: 4 х 3 = 12 — чотири основні типи
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людської натури: холерик, сангвінік, флегматик, меланхолік, виявлені у всій повноті
троїчності духовного розвитку — віри, здійснення, воплочення, реалізації її в своєму
житті, і, нарешті, ствердження, розповсюдження та оспівання її. Приклади: дванадцять
патріархів, дванадцять апостолів (один — Юда — випав, і тут же це порушення повноти
компенсується обранням Матвія, див. Дії 1.21 — 26), дванадцять колін Ізраїлевих, дванадцять розвідників Землі Обіцяної, дванадцять легіонів ангелів, вінець із дванадцяти
зірок — символ соборності Церкви, дерево, що дванадцять разів родить плоди свої і т. д.,
— О. В. ). І кожен, хто за Ймення Моє кине дім, чи братів, чи сестер, або батька, чи
матір, чи діти, чи землю, — той багатократно одержить і успадкує вічне життя. І
багато хто з перших останніми стане, а останні — першими” (Мф. 10.32 — 33, 37 —
38; 19.27 — 30).
Слово святість має два значення в залежності від того, до кого воно відноситься. По
відношенню до Бога святість — це абсолютність, незрівнянність, ідеальність, неперевершеність (Бог є Святий — тобто Він є Неосяжний, Вічний, Незмінний, Безкінечний, Всюдисущий, Всевідаючий, Премудрий, Всемогутній, Всеблагий, Всеправедний, Істинний, Справедливий, Вірний, Довготерпеливий, Многомилостивий, Нетлінний). По відношеню ж до людини святість має дещо інше змістовне навантаження.
Святою називається праведна людина, яка повністю присвятила себе, тобто віддала усе
своє життя аж до смерті, служінню Богові.
В перші роки християнства, коли Церква була ще гарячою щодо віри, а не літеплою, як
сьогодні, таких людей було дуже багато. Вони зрікалися світу, зрікалися земних багатств, роздавали свої маєтки, землі, добро бідним і служили Богові “в радості та сердечній
простоті”, і “не полюбили життя свого навіть до смерті!” Недаремно апостоли
звертаються до перших християн не інакше, як “вибрані святі” (див. Рим. 1.7; Юди 3; 1
Кор. 1.2; 2 Кор. 8.1 — 4; Ефес. 1.15 — 16; 2.19 — 20). В період гонінь на Церкву від 36-го
року по Р. Х., коли був побитий камінням архідиякон Степан і до IV сторіччя, коли
відкриті гоніння припинилися, та й в подальші часи аж до сьогоднішнього дня люди, які
присвятили усе життя своє Богові, — вибрані святі Його, — безстрашно сповідували і
сповідують Істину перед людьми, не боячись гонінь та переслідувань світу цього, бо
“серцем віруємо для праведності, а устами ісповідуємо для спасіння” (Рим. 10.10). Тому-
то й починається Євангелія неділі Всіх Святих словами Господніми: “Кожного, хто Мене
визнає перед людьми...”.
Людина, яка хоче повністю присвятити своє життя Богові, повинна поставити Його на
перше місце. Пріоритети життя народу Божого — віруючих і вірних — були визначені
Господом іще в Старому Заповіті, а саме в Законі Божому — 10-ти Заповідях. Якщо
уважно дослідити їх, то ми побачимо, що на першому місці в нашому житті повинен стати
Господь, адже перші чотири заповіді говорять саме про наше відношення до Бога (I —
“Хай не буде тобі інших богів переді Мною”; II — “Не роби собі подоби Бога”; III — “Не
призивай Ім’я Господа Бога твого надаремне” і IV — “Пам’ятай день спокою, щоб святити
його”). На другому місці в нашому житті повинна бути сім’я (V — Заповідь стосується
саме сімейних відносин: “Шануй батька і матір своїх...”). На третьому місці — ближні (VI
— Заповідь “Не вбивай”, VII — “Не чини перелюбу”, VIII — “Не кради” і IX — “Не
свідкуй неправдиво на свого ближнього”, — говорять нам про наші стосунки із
ближніми). І на останньому, четвертому місці у нашому житті повинно бути матеріальне
(X заповідь “Не пожадай”). Отже, як бачимо, на першому місці в житті народу віри
повинен стати Господь. Якщо ж ні, то тим самим ми створюємо собі “подобу Бога”, визначаємо “інших богів” перед лицем Господнім. Тому-то й говорить Господь у
Євангелії неділі Всіх Святих: “Хто більш чим Мене любить батька чи матір...”.
Сказано у Євангелії від Івана: “Так бо Бог полюбив світ, що дав Сина Свого
Однородженого, щоб кожен, хто вірує в Нього, не загинув, але мав життя вічне” (Ів. 3.16).
Господь прийшов на землю, щоби показати нам шлях до спасіння. І кожен крок Його по
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землі — був і є дороговказом нам, що звемось співспадкоємцями Його, що називаємось
Йменням Його — християни. “Я — дорога, і правда, і життя. До Отця не приходить
ніхто, якщо не через Мене” (Ів. 14.6). “Хто не візьме свого хреста, і не піде за Мною
слідом...”. Христос є Дорога. Він прийшов “в подобі гріховного тіла” (див. Рим. 8.3), щоб
показати нам шлях подолання в собі прокляття гріха, шлях виходу із духовного рабства, шлях Пасхи, переходу (“пасха”, “песах” = євр. “перехід”) з царства сатани, царства світу
цього — в Землю Обітовану, Царство Боже. А шлях цей — шлях хресний. І ми повинні
розіп’яти в собі гріх разом з Христом, вмерти для гріха разом із Ним, і тоді воскреснути
духовно в життя вічне разом з Ісусом.
Якщо ми дійсно ідемо цим Богом накресленим шляхом, якщо дійсно ідемо дорогою
праведності, тобто шукаємо Правду, знаходимо її в Ісусі Христі і стверджуємось в ній. І
якщо не схибимо з цього Шляху до останнього нашого земного подиху, тоді для нас оці
апостольські слова: “Божій Церкві..., посвяченим у Христі Ісусі, покликаним святим, зо
всіма, що на всякому місці прикликають Ім’я Господа нашого Ісуса Христа.., — благодать
вам і мир від Бога Отця нашого й Господа Ісуса Христа!” Амінь.
“ВІЗЬМИ ПОСТІЛЬ СВОЮ...”
В другу неділю по П’ятидесятниці на літургії читається Євангеліє від Матвія:
“Як проходив же Він (тобто Христос, — О. В. ) поблизу Галілейського моря
(Галілейське море — озеро на півночі Палестини, через яке проходить річка Йордан. В
Біблії має також назви: Генісаретське озеро (від однойменної долини), а також озеро
Тіверіядське (від назви міста, що розташоване на його березі), — О. В. ), то побачив двох
братів: Симона, що зветься Петром, та Андрія, його брата, що невода в море закидав,
— бо рибалки були. І Він каже до них: «Ідіть за Мною, — Я зроблю вас ловцями
людей!» І вони зараз покинули сіті, та й пішли вслід за Ним. І, далі пішовши звідти, Він побачив двох інших братів, — Зеведеєвого сина Якова та Івана, його брата, із
Зеведеєм, їхнім батьком, що лагодили свого невода в човні, — і покликав Він їх.
Вони зараз залишили човна та батька свого, — та й пішли вслід за Ним.
І ходив Він по всій Галілеї, по їхніх синагогах навчаючи, і вздоровлюючи всяку
недугу, і всяку неміч між людьми” (Мф. 4.18 — 23).
Цими словами починається біблійна оповідь про першу подорож Ісуса по Галілеї, про
початок проповіді Ісуса Христа і творення Ним перших чудес зцілення людських немочей.
Які ж хвороби в першу чергу зціляв Христос? Які недуги є першими і головними
недугами людства? Про це говорить нам наступний, 24-й вірш цього розділу: “І водили до
Нього недужих усіх, хто терпів на різні хвороби та муки, і біснуватих, і сновид, і
розслаблених, — і Він їх уздоровляв”.
Як бачимо, Христос уздоровляє передусім духовні хвороби. Так, саме духовні хвороби
є причиною всіх інших, в тому числі й фізичних хвороб. І недаремно оповідь про місійну
діяльність Ісуса Христа починається саме з уздоровлення цих трьох найбільших хвороб
людини: біснування, сновидства та розслабленості. Ці недуги мучили людство в часи
земного життя Господа нашого. Ці хвороби є першопричинами усіх нещасть людства і до
сьогодні. Розгляньмо їх детальніше, а для цього подивімось на них очима “здатних
служителів Нового Заповіту — не букви, а духа...” (див. 2 Кор. 3.6).
Біснування — духовна хвороба, назва якої походить від слова “біс”, або слов’янською
“бєс”. Етимологія слова “біс“ висвітлює дві версії його походження. Перша — від
праслав’янського “бєс”, що буквально означає відсутність чого-небудь. До нас дійшла
ціла група слів, де префікс “бєс” означає саме цю відсутність: безславний, безвідповідальний, бездіяльний, безсовісний, бездуховний. І оце “бездуховний”
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найчіткіше характеризує хворобу біснування. Бездуховність — от причина причин усіх
людських страждань.
Друга версія походження слова “біс” — латинська. Латинською мовою “бєстія” означає
“звірина” і визначає поняття “духів злоби піднебесних”— тих бісів, або демонів, які
гніздяться в полі наших сердець. Як сказав Господь в Євангелії від Матвія: “Що ж
виходить із уст, те походить із серця (серце в біблійній мові — помешкання духа, святеє
святих душі людської, глибини свідомості і підсвідомість, — О. В. ), — і воно опоганює
людину. Бо з серця виходять лихі думки (от вони — біси, “духи злоби”, — О. В. ), душогубства, перелюби, розпуста, крадіж, неправдиві засвідчення, богозневаги. Оце те, що людину опоганює” (Мф. 15.18 — 20). Багато різноманітних бісів — звірів бігає в полі
наших сердець. Це і хижі вовки, і отруйні скорпіони, і колючі їжаки, і грізні зажерливі
ведмеді, і підступні улесливі лисиці. Але серед них є найхитріший — той змій
стародавній, що диявол він і сатана. Як сказано в книзі Буття: “Але змій був хитріший над
усю польову звірину (“звірина” — лат. “бєстія”, поле в бібл. мові — серця людські, — О.
В. )...” (Бут. 3.1).
Цей змій повзав в серцях перших людей віри — Адама і Єви. Він же повзає і в наших
серцях, нашіптуючи: “А чи правду сказав Бог? Ні, не вмрете...” (див. Бут. 3.1 — 7). А
хитрість його зміїна — в гнучкості його, в лукавстві і обмані. Недаремно ж слово
“диявол” перекладається як “обманець”, “ошуканець”.
От вони, збудники хвороби біснування — бездуховність, що є поживним середовищем
для розвитку в наших серцях бєстій, звірів польових. І ці то біси, “бєстії”, заволодівши
серцем людським, ведуть людину до загибелі, завдають пекельних мук і страждань, засліплюють своїм сатанинським світлом дорогу до щастя, дорогу до Царства Божого.
Людина біснувата не в стані контролювати свої емоції, не керує собою. Як сказав ап.
Павло: “Коли ж наша Євангелія й закрита, то закрита для тих, хто гине, — для
невіруючих, яким бог цього віку (сатана, — О. В. ) засліпив розум, щоб для них не засяяло
світло Євангелії слави Христа...” (2 Кор. 4.3 — 4).
Друга хвороба — сновидство — похідна від біснування. Духовний сновида живе в
нереальному світі. Все життя його — сон. В серці — ніч незнання Бога. Людина
рухається, ходить, робить якісь справи, розмовляє, але живе в ілюзорному, викривленому
світі. Стан сновиди — викривлений стан. Неадекватна реакція. Розмовляючи з духовним
сновидою, треба завжди очікувати спалаху гніву, образи, перекручення твоїх слів, неправильної реакції на дії оточуючих. Часто ми на вулиці бачимо таку картину: дитина
звертається до батька чи матері з проханням чи запитанням, а у відповідь — спалах
негативних емоцій — “Замовкни!”, “Відчепись!”. От вам один з проявів поведінки
біснуватого сновиди. Духовний сновида перебуває в стані викривленого розуміння добра і
зла, викривленого ж розуміння Бога, викривленого розуміння цінностей в житті людини.
І, нарешті, розслабленість. В духовному розумінні розслабленість — це розслабленість
духовна. Відсутність волі, безвольність (знову ж таки “бєс” — біснування), неможливість
встояти перед спокусою, параліч духа. Для таких людей ідоли світу цього — сильніші за
них. Людиною може володіти цигарка, наркотик, алкоголь, черевоугодництво, розпуста, грошолюбство, як сказав ап. Павло: “лиха пожадливість та зажерливість, що вона
ідолослуження” (див. Колос. 3.5). Більше того, розслаблена людина може усвідомлювати
всю пагубність такого свого стану, але, не маючи достатньої віри, не зміцнившись Духом
Христовим, чекає біля купальні Віфесда — хто б вкинув її в цілющу воду (див. Ів. 5.2).
Ми з вами розуміємо, що Євангеліє написане для нас. Що Слово Боже — живе слово
для нас з вами. Єдиний Лікар, що може зцілити нас від усіх хвороб наших — Той же, що і
тоді, 2000 років тому назад в Палестині — Господь наш Ісус Христос. Отож, відкриймо
свої серця перед цілющим світлом Правди Його, станьмо на дорогу, що Він проклав перед
нами. І нехай світло віри вижене з сердець наших увесь той “звіринець”, зніме з очей
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наших полуду оманливих цьогосвітніх сновидінь, і підніме нас на ноги наші, щоб почули
ми твердий та ніжний батьківський голос Його: “Встань, візьми постіль свою, і іди...”.
“ШУКАЙТЕ Ж НАЙПЕРШ ЦАРСТВА БОЖОГО...”
У неділю третю по П’ятидесятниці читаємо Євангеліє від Матвія:
“Око — то світильник для тіла. Тож як око твоє буде здорове, то й усе тіло твоє буде
світле. А коли б твоє око лихе було, то й усе тіло твоє буде темне. Отож, коли світло, що в
тобі, є темрява, — то яка ж то велика та темрява!
Ніхто двом панам служити не може, — бо або одного зненавидить, а другого буде
любити, або буде триматися одного, а другого знехтує. Не можете Богові служити й
мамоні (Мамона — це бог багатства світу цього, земні добра, — О.В. ).
Через те вам кажу: Не журіться про життя своє — що будете їсти та що будете
пити, ні про тіло своє, — у що зодягнетеся. Чи ж не більше від їжі життя, а від одягу
тіло? Погляньте на птахів небесних, що не сіють, не жнуть, не збирають у клуні, та
проте ваш Небесний Отець їх годує. Чи ж ви не багато вартніші за них? Хто ж із вас, коли журиться (що малий на зріст, — О.В. ) зможе додати до зросту свого бодай ліктя
одного? І про одяг чого ви клопочетесь? Погляньте на польові лілеї, як зростають
вони, — не працюють, ані не прядуть. А Я вам кажу, що й сам Соломон у всій славі
не вдягався отак, як одна з них. І коли польову ту траву, що сьогодні ось є, а завтра
до печі вкидається, Бог отак зодягає, — скільки ж краще зодягне Він вас, маловірні!
Отож, не журіться, кажучи: Що ми будемо їсти, чи: Що будемо пити, або: У що ми
зодягнемось? Бо ж усього того погани шукають (погани — язичники, ті, хто
сповідують ідолів і приносять їм жертви, — О. В. ); але знає Отець ваш Небесний, що
всього того вам потрібно. Шукайте ж найперш Царства Божого й правди Його, — а
все це вам додасться“ (Мф. 6. 22 — 33).
Як часто нам хочеться прислужитися двом панам! Як хочеться переконати себе, що між
любов’ю до Бога та любов’ю до земного багатства можна знайти компроміс. Що можна
поставити їх на один рівень і любити обох однаково, триматися і Того й того.
Виправдовуючи своє сріблолюбство, ми зводимо навіть вогонь Слова Божого із Неба на
землю, пристосовуючи його до наших земних бажань. Ми згадуємо незліченні багатства
праведного царя Соломона, стада і маєтності праведного Йова чи вірного Авраама. І все
це задля того, аби потішити себе, мовляв, Бог і мамона можуть йти в нашому житті поруч, одне одному не заважає... Заважає! Не можуть! Бо чітко сказав Господь у першій Заповіді
Закону Божого: “Я Господь, Бог твій. Хай не буде тобі інших богів переді Мною!” “Не
можете Богові служити й мамоні”, — підтверджує Ісус Христос у Нагірній проповіді. Не
встоїте на двох човнах, — роз’їдуться ноги і впадете в море — море людських
пристрастей та пожадливостей плоті...
Як бути? Де ж вихід? А як же, дійсно, Соломон, Йов, Авраам?
Уся справа в оці. “Око — то світильник для тіла”. Мова йде про око духовне, око
внутрішнє — світогляд людини, бачення істини, совісливість, тобто здатність дослухатися
до голосу совісті — посольства Господнього в людині. І якщо це внутрішнє око світле —
то світлими будуть і тілесні, зовнішні вчинки людини. Але коли це внутрішнє око, внутрішній світильник людської натури є темним, — “то яка ж то велика та темрява!” Як
потужно виплескується вона тоді назовні у вигляді ненависті, ненаситності, зажерливості
поганської! Як сказав св. ап. Павло — “лихої пожадливості та зажерливості, що вона
ідолослуження” (див. Колос. 3. 5). Око Соломона, Йова, Авраама — світле, відкрите, вони
— “мужі з відкритим оком, які слухаються Божих слів, і бачать видіння” (див. Числа 24.3).
Бачать видіння — розуміють Істину, і на перше місце у своєму житті ставлять Бога.
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Просить в Бога мудрості Соломон. І Бог дає йому мудрість, але, крім неї, — всього, чого
не просив Соломон, але що додається тим, хто шукає перш за все Царства Божого. Дав
Господь йому і довгії літа, і перемогу над ворогами, і славу й багатство (див. 3 Цар. 3. 3 —
15). Прагне Йов праведності — шукає Правди, знаходить її в Бозі і живе по правді — і
благословляє його Господь синами й дочками та великим маєтком, так що “був цей
чоловік більший від усіх синів Сходу“ (див. книгу Йова 1. 1—5). Виявляє Аврам велику
віру — і робить його Господь Авраамом (Аврам = “високий батько”, Авраам = “батько
багатьох” народів віри). І благословляються у ньому “всі племена землі”, а крім того, має
Авраам і все те земне, що необхідне для життя, і з подостатком має (див. книгу Буття).
“Шукайте ж найперш Царства Божого й правди Його...”
Господь не вимагає від нас, щоби ми були обдерті, голодні і жили в собачій буді
бомжами. Він не засуджує й гроші, як еквівалент праці людини і засіб здійснення обміну
продуктами праці, не засуджує срібло, але засуджує сріблолюбство, картає грошолюбів, тих, хто гроші ставить на перше місце у своєму житті, хто перевернув з ніг на голову
піраміду Божих пріоритетів нашого життя: 1 — Господь; 2 — сім’я; 3 — ближні; 4 —
матеріальне. Духовні погани журяться в першу чергу про життєве — “що будемо їсти та
що будемо пити”, та про тілесне, — “у що зодягнемося”. І ця журба переростає в
патологічну манію обоження багатства світу цього. Матеріалістичний спосіб буття
повністю опановує людиною, і на першому місці в її житті стає саме матеріальне (гроші, земні цінності). На другому — ближні (колеги по бізнесу, яким приділяється левова
частка часу людини). На третьому — сім’я (декілька годин спілкування увечері перед
сном біля телевізора). А Господь уже на останньому місці (а якщо точніше, то про Бога
взагалі забувають). Такі пріоритети нашого життя розставив сьогодні “князь світу цього”
— сатана. Щоб переконатися в цьому, достатньо послухати, про що ми розмовляємо
вдома, на роботі, у транспорті (адже “що лежить на серці — про те говорять уста”). Мова
лише про їжу й одяг: “Що будемо їсти, що будемо пити, і у що зодягнемось?..” Весною —
про садіння, літом — про обробку, восени — про заготівлю, зимою — про споживання.
Дві проблеми турбують людство: де знайти поїсти, і як схуднути.
А може, варто таки усе поставити з голови на ноги? Прокинутись? Зупинитись на
шляхах своїх? Довіритись Богові й спробувати хоча б один тиждень у своєму житті
прожити з вірою (читай — з довірою до Бога, до Слова Божого)? Поставити таки Його на
перше місце у своєму житті, а матеріальне — на останнє? Випробувати Його? “Шукайте ж
найперш Царства Божого й правди Його, — а все це вам додасться...”
Спробуймо?..
ПРИЙДЕ ЧАС...
В четверту неділю по П’ятидесятниці читаємо Євангеліє від Матвія:
“А коли Він до Капернауму ввійшов, то до Нього наблизився сотник, та й благати зачав
Його, кажучи: «Господи, мій слуга лежить удома розслаблений, і тяжко страждає». Він
говорить йому: «Я прийду й уздоровлю його». А сотник Йому відповів: «Недостойний я, Господи, щоб зайшов Ти під стріху мою... Та промов тільки слово, — і видужає мій слуга!
Бо й я — людина підвладна, і вояків під собою я маю, і одному кажу: піди — то йде він, а
тому: прийди — і приходить, або рабові своєму: зроби те — і він зробить». Почувши таке, Ісус здивувався і промовив до тих, хто йшов услід за Ним: «По правді кажу вам: навіть
серед Ізраїля Я не знайшов був такої великої віри! Кажу ж вам, що багато хто прийдуть
від сходу та заходу, і засядуть у Царстві Небеснім із Авраамом, Ісаком та Яковом. Сини ж
Царства — повкидані будуть до темряви зовнішньої — буде там плач і скрегіт зубів»!.. І
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сказав Ісус сотникові: «Іди, і як повірив ти, нехай так тобі й станеться!» І тієї ж години
одужав слуга його“ (Мф. 8.5 —13).
Безумовно ж, Слово Боже — це є живе Слово Бога до нас з вами. Все, що написано в
Писанні — написане для нас. Необхідно лише відкрити свої духовні очі, щоб бачити, і
свої духовні вуха, щоб чути...
Що ж то за сотник, який так піклується за свого слугу? Хто той, що має вояків під
владою своєю і “одному каже: піди — то йде він, а тому: прийди — і приходить, або
рабові своєму: зроби те — і він зробить”? Сотник — це представник світської влади, і тут
він символізує саме владу державну, що має в своєму розпорядженні вояків — апарат
насильства (армію, міліцію, поліцію, службу безпеки тощо). І в даному випадку сотник є
прообразом тих представників державної влади сьогоднішнього дня і дня майбутнього, які
збагнули Істину, зрозуміли, що “без Бога ні до порога“. Які побачили, що людськими
ліками уздоровити слугу свого неможливо.
Про якого слугу йде мова? Які сфери життя прислуговуються, служать державі? Їх
багато, цих слуг. Це і політика, і економіка, і культура, і освіта, і наука, і, на жаль, часто
релігія. І всі ці слуги сьогодні дуже хворі — “лежать розслаблені“, паралізовані, “і тяжко
страждають“. Держава вичерпала вже людську мудрість, щоби зцілити своїх слуг, щоб
оновити, підняти на висоту усі сфери життя людини. Мова тут не тільки про нашу
державу. Мудрість усього світу вичерпалась, як сказано в Ісаї: “Дійсно, вельможі Цоану
безумні (Цоан — столиця Нижнього Єгипту. Єгипет взагалі в біблійній мові — символ
рабства гріха, цьогосвітнього рабства беззаконня — нелюбовності, служіння ідолам —
пожадливостям тілесним. Нижній Єгипет — означає дольній, приземлений, той, що впав в
болото матеріалізму, найнижчий, — О. В. ), і нерозумною стала рада мудрих фараонових
радників... Стали немудрі вельможі Цоану, вельможі Мемфісу обманені (Мемфіс —
столиця Північного Єгипту. Тут північ — край холоду, зневіра, холод і замерзання
бездуховності, — О. В. ), учинили блудячим Єгипет головніші з племен його” (див. Ісаї
19.11 — 15).
Сказав Господь: “Рід лукавий і перелюбний шукає ознаки, — та ознаки йому не дадуть, окрім ознаки пророка Йони... Як Йона перебув у середині китовій (дослівно “великої
риби”, — О.В. ) три дні і три ночі, так перебуде три дні та три ночі й Син Людський у
серці землі. Ніневітяни стануть на суд із цим родом, — і осудять його, вони бо покаялися
через Йонину проповідь. А тут ото Більший, ніж Йона! Цариця з півдня на суд стане з
родом оцим, — і засудить його, бо вона з кінця світу прийшла Соломонову мудрість
послухати. А тут ото Більший, аніж Соломон! (Більший, ніж Соломон і ніж Йона — Син
Божий, Бог-Слово, Господь наш Ісус Христос, — О. В.)“ (Мф. 12.38 — 42). З цього уривку
ми бачимо, що прийде час, і тепер уже є, коли дехто з людей світських, а саме
представники світської влади, влади державної, “великі риби”, кити від політики, економіки, культури, — стануть щодо віри й досконалості на щабель вище, аніж “рід
лукавий і перелюбний” сучасних фарисеїв від релігії, що “устами своїми наближаються до
Господа, серцем же своїм — далекі від Нього”.
Прийде час, коли капітан корабля (державна влада) зійде в трюм до сплячого пророка
Йони (релігії), і почне тормосити його зі словами: “Чого ти спиш? Уставай, заклич до
свого Бога, — може згадає цей Бог про нас, і ми не загинемо (не загинемо у тій великій
бурі пристрастей людських, гніву й обурення, що заливають державницький корабель, —
О. В. )” (див. Йони 1.1 — 14).
Прийде час, і буде піднятий Йона, піднята високо проповідь Слова Божого, Премудрість Божа, і вкинена в море, що воно “суть язики, племена і народи”. І
заспокоїться море пристрастей людських (див. Йони 1.15 — 16).
Прийде час, і проковтне пророка Йону “велика риба” — “проковтнуть” Слово Боже
провідники нації, і провідники усіх народів землі, і три дні та три ночі — три великі етапи
— будуть всотувати вони ідеї Божої Любові, Заповіді Господні. Ці три етапи — період
увірування, період реалізації, здійснення, восиновлення, принесення плодів віри, і, 31
нарешті, період ствердження, розповсюдження, оспівання, одухотворення цієї “віри, що
чинна любов’ю“. Ці три періоди і стануть тим великим хрещенням (хрещення від грецьк.
“баптисма“= “повне занурення“), повним зануренням в Дух Христів во Ім’я Отця, і Сина, і
Святого Духа (див. Йони, 2-ий розділ).
Прийде час, і Ніневія (символ войовничого матеріалізму) прозріє раніше лукавого
релігійного фарисейства, і покається через проповідь пробудженого від сплячки Йони
(див. Йони, 3-й розділ).
Прийде час, і ті представники світу, які мають гаряче серце, що не задовольняються
лише ковбасними інтересами, а шукають Правду, прагнуть пізнати Істину — прийдуть до
Премудрості Божої, і принесуть цінності світу цього до ніг Господніх, як зробила це свого
часу цариця Шеви (див. 3 Цар. 10.1).
Прийде час, і сотник зрозуміє, що Єдиним, Хто зможе вилікувати слугу його — є Бог-
Слово, Слово Боже, — Той Довготерпеливий і Многомилостивий Лікар, що зціляє усі
немочі наші. І, зрозумівши, “наблизиться до Нього”.
Прийде час...
“ПО ЇХНІХ ПЛОДАХ...”
У неділю п’яту по П’ятидесятниці читаємо в храмах Євангеліє від Матвія:
“І як прибув Він [Христос] на той бік до землі Гадаринської, перестріли Його два
біснуваті (євангеліст Лука, на відміну від Матвія, змальовує одного біснуватого, який мав
“легіон” бісів. Цей факт красномовно свідчить про те, що Біблія в цілому і Євангеліє
зокрема — книги, у першу чергу, духовно-символічні. Буквальні протиріччя допущені
богонатхненними авторами недаремно — а саме для того, щоб підкреслити необхідність
“крізь букву проникати у внутрішнє”. В духовно-символічному контексті ніяких протиріч
не існує. Ці два біснуваті — той самий один, який біснується як в духовній, так і в
фізичній сферах свого єства, — О. В. ), що вийшли з могильних печер, дуже люті, так
що ніхто не міг переходити тією дорогою. І ось, вони стали кричати, говорячи: «Що
Тобі, Сину Божий, до нас? Прийшов Ти сюди передчасно нас мучити?» А оподаль від
них пасся гурт великий свиней. І просилися демони, кажучи: «Коли виженеш нас, то
пошли нас у той гурт свиней». А Він відповів їм: «Ідіть». І вийшли вони, і пішли в
гурт свиней. І ось кинувся з кручі до моря ввесь гурт, — і потопився в воді. Пастухи
ж повтікали; а коли прибули вони в місто, то про все розповіли, і про біснуватих. І
ось усе місто вийшло назустріч Ісусові. Як Його ж угледіли, то стали благати, щоб
пішов Собі з їхнього краю!..” (див. Мф. 8.28 — 9.1).
Духовну символіку історії зустрічі Господа нашого Ісуса Христа з біснуватим ми з
вами обов'язково розглянемо згодом. А в цій проповіді я хочу торкнутися дещо іншого
аспекту проблеми: проблеми не біснуватих, а пастирів. Причому не просто пастирів, але
пастирів “свиней”...
Звертаючись до вірного учня свого, єпископа в Ефесі Тимофія, св. ап. Павло говорить:
“А пресвітери, які добре пильнують діла, нехай будуть наділені подвійною честю, а надто
ті, хто працює в слові й науці. Бо каже Писання: “Не в’яжи рота волові, що молотить”, та:
“Вартий
пра-
цівник своєї нагороди” (див. Тим. 5.17—18). У Першому ж посланні до Коринфян
читаємо: “Бо в Законі Мойсеєвім писано: «Не в’яжи рота волові, що молотить». Хіба за
волів Бог турбується? Чи говорить Він зовсім для нас?” (1 Кор. 9.9 — 10). Так! Для нас і
про нас! І коли ми читаємо про волів, тельців, овець, свиней, ослів, верблюдів, коней, дерева, кущі, траву, хмари, місяць, зорі, землю, море і т. д., — то повинні розуміти, що
написано це все для нас і про нас! Бо “Усе Писання Богом натхненне”, і “Людина тілесна
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не приймає речей, що від Божого Духа, бо їй це глупота, і вона зрозуміти їх не може, бо
вони розуміються тільки духовно”. Бо “Це все в притчах Ісус говорив до людей, і без
притчі нічого Він їм не казав”... (див. 2 Тим. 3.16; 1 Кор. 2.14; Мф. 13.34—35).
Хто ж такі є свині у біблійній мові? Про кого Господь говорить: “Не розсипайте перел
своїх перед свиньми (тут — не розкривайте душу свою, — О. В. ), щоб вони не потоптали
їх
ногами
своїми,
і,
обернувшись,
щоб
не
роз-
шматували й вас...”? Біблія сама розкриває свою символіку. Нам варто лише відкрити свої
духовні очі й вуха, щоб побачити та почути про яких-то “свиней” говорить Святе
Письмо...
“Промовляйте до Ізраїлевих синів (тут Ізраїль — увесь народ віри, — О. В. ), кажучи: Оце
та
звірина
(твар,
тво-
ріння, духовне створіння, — О. В. ), що будете їсти зо всієї худоби, що на землі: Кожну з
худоби, що має розділені копита, і що має копита роздвоєні розривом (тут — відрізняє
чисте від нечистого і святе від несвятого, відчуває в членах своїх закон плоті, що
протирічить закону розуму, і на цьому “стоїть”, — див. Левіт 10.10; Рим. 7.23, — О. В. ), що жує жуйку (має “подвійне жування“ — крізь букву проникає у внутрішнє, шукає
істину, “розжовує“, досліджує Писання, — О. В. ), — її будете їсти (приймати в серце своє, насичуватись духовним спілкуванням, — О. В. ). Тільки цього не будете їсти з тих, що...
мають розділені копита: ...свині, бо вона має розділені ратиці (має крім закону плоті і
закон розуму, дух життя, віру в Єдиного Бога, — О. В. )... та жуйки не жує (але не має діл
любові, не розжувала істину: “Бог є Любов!”, а відтак “і біси вірять, але тремтять” — див.
Якова 2.19, — О. В. ), — нечиста вона для вас” (див. Мф. 7.6; Левіт 11.1 — 8).
І, нарешті, хто ж оті пастирі, що пасуть на кручі самарійській, на висотах двоєвірства
тих нещасних і сліпих (сліпих, бо не розжували істини, не бачать, не знають Правди) духовних “свиней”? Хто ті блудні сини, блудні пастухи, що пасуть свиней “в далекому
краї”, розтративши маєток свій (див. Лк. 15.11—32)? Хто ті сліпі поводирі, про яких
сказав Господь: “Це сліпі поводатарі для сліпих. А коли сліпий водить сліпого, — обоє до
ями (до моря пристрастей світу цього, — О. В. ) впадуть” (Мф. 15.14)? Хто ті кайяфи, що
женуть Христа, бояться Його, бояться очищення народу віри від бісів — духів злоби і
нелюбовності, за допомогою яких так легко керувати, а без яких не примусиш фанатично
хапатися за зброю (див. Ів. 11.48)? Хто винний у падінні народу віри із стану смиренних
“овечок Господніх“ до буйних духовних “свиней”? Як розпізнати?
“По їхніх плодах ви пізнаєте їх...” (Мф. 7.16)
“ХТО ПРАГНЕ, ХАЙ ПРИЙДЕ...”
У неділю шосту по П’ятидесятниці в православних храмах читається Євангеліє від
Матвія:
“І, сівши до човна, Він (Христос, — О.В. ) переплинув, і до міста Свого прибув. І
ото, принесли до Нього розслабленого, що на ложі лежав. І, як побачив Ісус їхню віру
(віру друзів, що принесли хворого, — О.В. ), сказав розслабленому: «Будь бадьорий, сину! Прощаються тобі гріхи твої!» І ось, дехто із книжників стали казати про себе:
«Він богозневажає». Ісус же думки їхні знав і сказав: «Чого думаєте лукаве в серцях
своїх? Що легше, — сказати: Прощаються тобі гріхи, чи сказати: Уставай та ходи?
Але, щоб ви знали, що прощати гріхи на землі має владу Син Людський, — тож каже
Він розслабленому: Уставай, візьми ложе своє, та й іди у свій дім!» Той устав і пішов
у свій дім. А натовп, побачивши це, налякався, — і славив Бога, що людям Він дав
таку владу!..” (Мф. 9.1-8).
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Розглянемо цю євангельську подію, піднімаючись від букви повіствування до духоної
символіки його.
У даному випадку ми спостерігаємо приклад абсолютної немічності. Параліч як тіла, так і духу. Нещасний розслаблений знаходився уже в такому стані, коли не міг ні
рухатись, ні говорити, ані свідомо мислити. Його принесли до Господа чотири друга (див.
паралельні місця Біблії — Мк. 2. 1-12; Лк. 5.17-26). І по вірі цих друзів, а не самого
розслабленого, Господь оздоровив його!
Ця євангельська подія має глибоке духовно-символічне значення. Розслабленість
духовна є однією з найбільших хвороб людства. Це вид біснування, коли бездуховність
являється поживним середовищем для розмноження у полі людських сердець
різноманітних бісів (лат.”бєстія” = “звірина”), або інакше демонів, — службових духів
ангела зла (сатани) — “духів злоби піднебесних”. Ці “звірі польові”, найхитріший серед
яких сам диявол, “змій стародавній”, — опановують бездуховною людиною і роблять її
своїм рабом, як сказано: “Бо хто ким переможений, той тому й раб” (2Петра 2.19);
“Кожен, хто чинить гріх, той раб гріха” (Ів. 8.34). Біси — це не що інше, як наші людські
пристрасті, лихі думки, керовані “законом плоті”, плотським лукавим розумом людини —
проявом вселенського духа злоби. Вони руйнують душу, пригнічуючи, поневолюючи
розум, волю та емоції людини — те, власне з чого і складається душа. І коли воля
повністю контролюється цим “звіринцем” пожадливості людської плоті, — тоді і настає
духовна хвороба, назва якій — розслабленість (зазначу, що Біблія — книга в першу чергу
духовна. І мова тут саме про духовну розслабленість, параліч духу, яка є першопричиною
усіх інших, в тому числі й фізичних хвороб людини).
Людина, яка страждає паралічем духу, може це усвідомлювати і бажати зцілитися, змінити своє життя, вийти з-під влади демонської, як про це сказано в оповіданні про
розслабленого біля купальні Віфесда (див. Ів. 5.2 — 15). Кожен з нас або відчував таку
розслабленість на собі, або спостерігав її серед оточуючих. Людина усвідомлює
гріховність свого буття. Розуміє всю пагубність поганих звичок, пожадливостей плоті, злих вад свого характеру, що володіють нею. Але через параліч духу, розслаблення волі, не знаходить в собі душевних сил для того, щоб обірвати цей порочний ланцюг гріха, вийти з країни духовного рабства, встати на ноги і почати нове життя.
У данному ж випадку Євангелія розкриває перед нами найважчу форму духовної
розслабленості — стан, коли вже зникає сама надія на зцілення, саме бажання духовно
оскопити себе від плодів плоті, від плотських вад, від “лихої пожадливості та
зажерливості, що вони ідолослуження” (див. Колосян 3.5), від звірячої своєї ненависті, нелюбовності та агресивності.
В Євангелії від Матвія читаємо: “Бо бувають скопці, що з утроби ще матерньої
народились так; є й скопці, що їх люди оскопили, і є скопці, що самі оскопили себе ради
Царства Небесного. Хто може вмістити, — нехай вмістить” (Мф. 19.12).
У буквальному розумінні тут мова про чернецтво, про утримання від всього мирського, в тому числі і від подружнього життя. В духовному ж розумінні ці вірші є значно
ширшими. Мова тут іде про повне духовне обрізання негативного в людині. І є люди, які
по благодаті Божій народжуються до святості, з дитинства живуть побожним життям (не
останню роль тут відіграє спадковість — генетично затверджений “багаж святості”, накопичена й примножена з роду в рід Господня милість благословляючим Його (див.
Вих. 20.5-6)). Є й такі, що “самі себе оскопляють ради Царства Небесного”, — тобто
зусиллями досягають Царства Божого, працюючи над собою, плекаючи у серці своєму
“віру, що чинна любов’ю”, ділами благочестя ствержуючи її. А є й такі, як оцей
розслаблений з нинішнього Євангелія, який потребує, щоб над його уздоровленням
попрацювала Церква, щоб його до Господа принесли друзі, щоб ці друзі — самі віруючі й
вірні — приклали до нього руки, взяли його на руки (руки в біблійній мові — то діла), 34
духовно “оскопили” його, приклали зусилля, аби ця заблукала вівця знайшла дорогу до
свого Пастиря.
Такими друзями були ангели Божі, що силою, власними зусиллями вивели сім’ю
Лота з приреченого на знищення, занечищеного, проклятого Содому. У книзі Буття
читаємо: ”А коли зійшла світова зірниця, то Анголи приналягли на Лота, говорячи:
«Уставай, візьми жінку свою та обох дочок своїх, що знаходяться тут, щоб тобі не
загинути через гріх цього міста». А що він вагався (духовна розслабленість, — О.В. ), то ті
мужі — через Господню до нього любов — схопили за руку його, і за руку жінки його, і за руку обох дочок його, (знову ж таки руки — діла, — О.В. ), і вивели його, і
поставили поза містом” (Буття 19.16).
Такими друзями можемо стати й ми з вами, якщо не пройдемо повз нещасних
розслаблених, що знаходяться у темряві зовнішній цього занечищеного світу, що і є
духовний Содом — у темряві незнання Бога, холоді зневіри, в стані біснування
бездуховності. Якщо прикладемо свої руки, прикладемо власні зусилля, щоб принести
страждаючих від духовного паралічу до чистого джерела Милосердя й Богопізнання
(Віфесда — євр. “Дім Милосердя”), до тієї Живої Води Слова Божого, що дає Віру, яка
“від слухання, а слухання через слово Христове” (Рим. 10.17). До того Вчення, про яке
“Дух і Невіста (Невіста — біблійною мовою Церква, — О.В. ) говорять: “Прийди!” А хто
чує, хай каже: “Прийди!” І хто прагне, хай прийде, і хто хоче, хай воду життя бере дармо!”
(Об’явлення 22.17).
ЧАС ГОВОРИТИ
У сьому неділю по П’ятидесятниці читаємо Євангеліє від Матвія:
“Коли ж Ісус звідти вертався, ішли за Ним два сліпці, що кричали й казали: «Змилуйся
над нами, Сину Давидів!» І коли Він до дому прийшов, приступили до Нього сліпці. А
Ісус до них каже: «Чи ж вірите ви, що Я можу чинити оце?» Говорять до Нього вони:
«Так, Господи». Тоді Він доторкнувся до їхніх очей і сказав: «Нехай станеться вам згідно
з вашою вірою!» І відкрилися очі їм. А Ісус наказав їм суворо, говорячи: «Глядіть, — щоб
ніхто не довідавсь про це!» А вони відійшли та й розголосили про Нього по всій тій країні.
Коли ж ті виходили, то ось привели до Нього чоловіка німого, що був біснуватий. І як
демон був вигнаний, німий заговорив. І дивувався народ, і казав: «Ніколи таке не
траплялося серед Ізраїля!» Фарисеї ж казали: «Виганяє Він демонів силою князя демонів».
І обходив Ісус всі міста і оселі, навчаючи в їхніх синагогах, та Євангелію Царства
проповідуючи, і вздоровляючи всяку недугу та неміч усяку” (Мф. 9.27-35).
Нам, служителям Нового Заповіту, ясно, що всі оці уздоровлення, які буквально
сталися близько 2000 років тому, були записані євангелістом для того, аби ми поглянули
на них духовними очима, висвітлили через призму цих чудес наше сьогоднішнє життя, життя кожного з нас зокрема і церкви в цілому. Кого Господь зціляв у першу чергу?
Народ Ізраїля, народ Божий, народ віри. І якщо ми є віруючими людьми, то, відповідно, усе написане стосовно народу Ізраїля, стосується й нас, духовний Ізраїль, спадкоємців по
благодаті Христовій Авраама, Ісака та Якова. Тож погляньмо на себе очима “здатних
служителів Нового Заповіту” і спитаймо себе: Чи, бува, не нагадуємо ми часто-густо отих
двох сліпців? І чи не страждаємо й ми духовною німотою, що є наслідком бездуховності
— біблійною мовою біснування?
Два сліпці, що про них ідеться в Євангелії, символізують духовну сліпоту. Коли ми не
просвічені Світлом Істини, не бачимо дороги до Царства Небесного (читай — до щастя), то ми нагадуємо отих двох сліпців. Двох тому, що щастя — це найповніше задовільнення
як духовних, так і фізичних, матеріальних потреб людини, а сьогодні як фізична, так і
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духовна сфери діяльності людства, що в переважній більшості своїй є номінально
віруючим, офіційно належить до тієї чи іншої конфесії, — знаходяться у сліпоті.
Ця духовна сліпота особливо гостро проявляється саме в сучасному духовному Ізраїлі, в сьогоднішній церкві — церкві останнього періоду, зображеній у книзі Об’явлення
святого апостола Івана Богослова в образі Лаодикійської церкви — останньої із семи
церков (див. Об. 3.14-22). Зокрема в 17-18 віршах цього розділу сказано: “Бо ти кажеш: «Я
багатий, і збагатів, і не потребую нічого (тут багатий на віру, на бачення Істини, на
розуміння Волі Божої, — О.В. ). А не знаєш, що ти нужденний, і мізерний, і вбогий, і
сліпий, і голий!” Кожна конфесія сьогодні пишномовно проголошує свою монополію на
“істину в останній інстанції”, кожна ставить свої догмати (грецьк. “догмат” — визначення
істини) на перше місце, з презирством поглядаючи на інших, кожна закликає: “Прийдіть
до нас, ми навчимо вас правди”. Та, самі будучи сліпцями, не розуміють, що Правда
полягає в Любові, що Істина — в одному слові “Возлюби!” І хто не має цієї любові, хто не
прозрів —той приречений іти позаду Христа й волати:”Господи, помилуй!”, “Боже , будь
милостивий до нас!”, “Змилуйся над нами, Сину Давидів!”
Що хочеш від Господа, о роде лукавий і перелюбний? Що ще вам дати? — питає
Господь. Я віддав за вас найдорожче — Своє життя: вмер за вас на хресті! “Так бо Бог
полюбив світ, що дав Сина Свого Однорожденного, щоб кожен, хто вірує в Нього, не
загинув, але мав життя вічне” (Ів. 3.16). “Життя ж вічне — це те, щоб пізнали Тебе, Єдиного Бога Правдивого, та Ісуса Христа, що послав Ти Його” (Ів. 17.3). Замість того, щоб кричати, як ті сліпці, — увійдіть в дім серця свого разом з Христом, відкрийте двері
сердець ваших, зробивши їх храмом Божим (див. 1Кор. 3.16), бо стоїть Господь під
дверима сердець ваших і стукає: “Ось Я стою під дверима та стукаю: коли хто почує Мій
голос і двері відчинить, Я до нього ввійду...” (Об. 3.20). Зробіть свій дім, серця свої домом
Господнім (див. Мф. 9.28), і “станеться вам згідно з вашою вірою!” І очі відкриються
вам,“І пізнаєте Правду, — а Правда вас вільними зробить!” (Ів. 8.32). І перестанете бути
сліпцями, що ведуть їх сліпі поводатарі, й не впадете разом із ними до ями (див. Мф.
15.14).
Рідною сестрою духовної сліпоти є духовна німота. Саме про цю німоту, що походить
від духовного біснування, внутрішньої бездуховності, говорять 32-34 вірші Євангелія від
Матвія. Хто ж той “великий німий”, якого необхідно привести до Христа, до Бога-Слова, до Слова Божого, аби він, нарешті, заговорив? Хто той нещасний, що йому біс
бездуховності загородив уста? Це той таки літеплий релігійний світ, який пишається своїм
багатством, та не володіє головною цінністю — перворідним Словом. “Споконвіку було
Слово, а Слово в Бога було, і Бог було Слово...” (Ів.1.1). Не володіє тому, що не знає. А не
знає — тому що не хоче пізнати. “Дивиться і не бачить, слухає і не чує”, а відтак і не
розуміє його по духу, а, отже, і не проповідує належним чином. Думає, що знає, а
насправді знаходиться під дією омани, бо “любові правди вони не прийняли, щоб їм
спастися” (2 Сол. 2.1-12).
“Коли б знали ви, що то є: «Милости хочу, а не жертви”, — промовляє Господь до
фарисеїв від релігії (див. Мф. 12.7). Милосердя і богопізнання — ось те, чого чекає від нас
Господь, ось те, що повинно лежати на серці кожного, хто назвався християнином.
Милосердя й Богопізнання — ось про що повинні б промовляти духовні пастирі, адже
“чим серце наповнене, про те говорять уста” (Мф. 12.34). “Бо уста священика знання
стережуть, та Закона шукають із уст його, бо він Ангол Господа Саваофа (“ангел” —
грецьк. “вісник”, — О.В.)” (Мал. 2.7)... Та мовчить “великий німий”. Мертва тиша
бездуховності панує в дитячих садочках, школах, вищих учбових закладах. Радіо- і
телеефір заполонили секс та насилля. Книжкові полиці вгинаються від криваво-
еротичного чтива. Підручник з магії придбати легше, аніж “Добротолюбіє” чи твори
Григорія Богослова, Григорія Нісського, Василія Великого, Орігена, Кирила
Олександрійського, Григорія Сковороди. Газети усе більше “жовтішають” від гонитви за
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сумнівними сенсаціями... Навіть у храмах — осередках духовності — проповіді Слова
Божого приділяється мінімум часу. Хіба можна назвати Богопізнанням п’ятихвилинне
казання під час літургії один раз на тиждень? Хіба не є свідченням духовної німоти
відсутність на церковних приходах недільних шкіл для дітей та біблійних курсів для
дорослих? Хіба зовнішнє, обрядове служіння, символіки якого в більшості своїй вірні не
розуміють, не перетворилось у спілкування німого “на мигах”? Де церковна дисципліна?
Де голос пастирів, покликаних “в’язати й рішити”? Чи не пора уже відкрити уста?!
“Кричи на все горло, не стримуйсь, свій голос повищ, мов у сурму, й об’яви ти народові
Моєму про їхній переступ...” (Іс. 58.1).
“Час говорити...” (Еклезіаст 3.7).
ХЛІБ ЖИТТЯ
Восьма неділя по П’ятидесятниці знаменується читанням Євангелія від Матвія:
“І, як вийшов Ісус, Він побачив багато народу, — і змилосердивсь над ними і їхніх
слабих уздоровив. А коли настав вечір, підійшли Його учні до Нього й сказали:«Тут
місце пустинне, і година вже пізня; відпусти народ, — хай по селах розійдуться, і
куплять поживи собі». А Ісус їм сказав: «Непотрібно відходити їм, — нагодуйте їх
ви!» Вони ж кажуть Йому: «Не маємо чим тут, — тільки п’ятеро хліба й дві риби». А
Він відказав: «Принесіть Мені їх сюди». І, звелівши натовпові посідати на траві, він
узяв п’ятеро хліба й дві риби, споглянув на небо, поблагословив й поламав ті хліби, і
дав учням, а учні народові. І всі їли й наситились, а з кусків позосталих назбирали
дванадцятеро повних кошів... Їдців же було мужа тисяч із п’ять, крім жінок і дітей.
І зараз звелів Ісус учням до човна сідати, і переплисти на той бік раніше Його, аж
поки народ Він відпустить” (Мф. 14.14-22).
Що символізує це нагодування п’яти тисяч народу п’ятьма хлібами й двома рибами?
Чому саме п’ять тисяч народу? Чому двома рибинами? Чому хлібів було саме п’ять? І що
таке хліб у біблійній мові? А що — риба?
Ми з вами знаємо, що кожна буква, кожен значок Писання має дуже важливе значення, як і сказав Господь: ”Доки небо й земля не минеться, — ані йота єдина (йота —
найменша буква єврейського алфавіту, як у нас апостроф, — О.В.), ані жоден значок із
Закону не минеться...” (Мф. 5.18). Чому таке велике значення приділяє Ісус букві Біблії?
Тому, що за кожною буквою, кожним значком Святого Письма лежить глибокий духовно-
символічний зміст. Святий Григорій Ніський так говорить про символіку Писання: “Якщо
зняти тілесний покров слова, те, що залишиться, — є Господь, Життя і Дух”. Тож знімімо
цей таємничий покров, і пориньмо крізь букву в дух сьогоднішнього Євангелія...
Що таке хліб в біблійній мові? Сказав Господь: “Пожива Моя — чинити волю Того , Хто послав Мене ...”( Ів.4.34). Хліб — це Воля Божа, Слово Боже, що його подає нам
Отець наш Небесний. Це і є той “Хліб наш насущний”. Насущний — тобто щоденно
необхідний для нашої сутності, для усього нашого єства. Цей хліб зміцнює наші духовні
сили, утвержує нашу ходу до Царства Божого, до Царства Небесного, людською мовою —
до щастя. А хода ця дає нам задовільнення усіх наших потреб — як духовних, так і
фізичних, матеріальних. “Шукайте ж найперш Царства Божого й правди Його, — а все це
вам додасться” (Мф. 6.33). Шукайте найперш Правди Його! А Правда Божа, Слово Боже
— це і є той найнеобхідніший нам хліб.
Про цей хліб життя говорить нам і Євангеліє від Івана:
“Мій Отець дає вам хліб правдивий із неба, — говорить Христос, — бо хліб Божий є
Той, Хто сходить із неба й дає життя світові (тобто Бог-Слово, Ісус Христос, Слово Боже,
— О.В.)” (Ів. 6.33). “Я — хліб життя. Хто до Мене приходить, — не голодуватиме він, а
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хто вірує в Мене, — ніколи не прагнутиме (не прагнутиме духовно, бо отримає живу воду
вчення Христового, те Новозавітнє вино, що змінює розум людини і звеселяє серце
праведника, — О.В.)” (Ів. 6.35). “Я — хліб життя!.. Я — хліб живий, що з неба зійшов: коли хто споживатиме хліб цей, той повік буде жити. А хліб, що дам Я, то є тіло Моє, яке
Я за життя світові дам” (Ів. 6.48-51). “Поправді, поправді кажу вам: Якщо ви споживати не
будете тіла Сина Людського й пити не будети крові Його, то в собі ви не будете мати
життя. Хто тіло Моє споживає та кров Мою п’є, той має вічне життя, — і того воскрешу Я
останнього дня. Бо тіло Моє — то правдиво пожива, Моя ж кров — то правдиво життя.
Хто тіло Моє споживає та кров Мою п’є, той в Мені перебуває, а Я в ньому. Як живий
Отець послав Мене, і живу Я Отцем, так і той, хто Мене споживає, і він житиме Мною. То
є хліб, що з неба зійшов.., — хто цей хліб споживає, той жити буде повік...” (Ів. 6. 53-58).
Як бачимо, якщо ми приймаємо хліб Слова Божого в своє єство, в свою плоть (тобто
реалізовуємо Слово Боже у своїй плоті, здійснюємо Божу Волю в своєму єстві), тоді цей
благословенний хліб життя стає плоттю Христовою, тілом Христовим, частинкою
Христа в нас. Якщо ми приймаємо в свою кров, в своє життя (“бо душа тіла (читай —
життя, — О.В.) — в крові вона” (див.Левіт 17.11), а отже кров символізує життя) Новозавітнє вино вчення Господнього (живемо так, як вчить нас Христос, стверджуємо
Вчення Його своїм життям), то це благословенне вино стає кров’ю Христовою в нас.
Таким чином ми з’єднуємось з тілом і кров’ю Господніми, стаємо причасниками Його
Єства і Життя. А це і є духовне причастя тіла й крові Христових.
Отепер нам зрозуміліше: який то хліб Христос “поблагословив, поглянувши на Небо”
(тут Небо — сфера Духу, Воля Божа, Твердь Небесна, відділяюча живу воду вчення
Господнього, що базується на тверді Закону Божого, від вчення “духів злоби
піднебесних”, що не дотягують до цього Неба, а тому і “піднебесні” (див. Буття 1.6-8)).
Тепер бачимо, який хліб Він “поламав і дав учням, а учні народові”.
Далі з’ясуймо: що то за рибу пропонує народу Господь? Риба у біблійній мові — то
душа людська, людина. Сказав Христос Петрові і Андрієві, які рибалками були: “Ідіть за
Мною, — Я зроблю вас ловцями людей!” (Мф. 4.19). Хліб без риби може видатися
прісним. Риба дає смак...
Коли виловлюється ця риба , вихоплюються душі людські із духовного моря світу
цього , з “житейського моря, схвильованого спокус бурею “, неводом проповіді Євангелії, мереживом місійної праці посланців Господніх. Коли спечеться вона на вогні Слова
Божого, бо наш Бог — то “палючий вогонь!” (див. Євр. 12.29). Або коли зав’ялиться вона
під Сонцем Правди Його, як сказано: “А для вас, хто Ймення Мойого боїться, зійде Сонце
Правди та лікування в проміннях Його” (Мал. 4.2). Тоді ті, хто бачить це лікування, —
отримують духовну радість, “смакують” спеченою рибкою спасенної, просвітленої
людської душі. І оцю-то радість, оцю смачну поживу подав Господь народові ,— радість
прийняття до громади новонаверненої, спасенної людини. Чому риби саме дві? Бо число
два у біблійній мові символізує двояку натуру людини — духовну і плотську, душу й тіло.
І зцілення вогнем Волі Божої відбувається як на рівні тіла, так і духа, бо “Боже Слово
живе та діяльне, гостріше від усякого меча обосічного (меч обосічний — гострий з обох
сторін, розтинає, лікує як тіло, так і душу, — О.В.)” (Євр. 4.12).
І, нарешті, чому саме 5 хлібів на 5000 люду? Число “5” в Біблії символізує собою
людські чуття. П’ять чуттів дав нам Господь: зір, слух, нюх, смак і дотик. І саме через ці
п’ять “входів” увіходять в нас спокуси світу цього. І ці п’ять найбільше потребують
зцілення Словом Божим. На цих “п’яти ганках” лежить біля купальні Віфесда “багато
слабих, сліпих, кривих, сухих”, чекаючи зцілення (див. Ів. 5. 2-3). І немає в них іншого
Лікаря, окрім Господа нашого Ісуса Христа. І немає інших Ліків...
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ЧОГО УСУМНИВСЯ?
У дев’яту неділю по П’ятидесятниці звучить у церквах Євангеліє від Матвія:
“І зараз звелів Ісус учням до човна сідати, і переплисти на той бік раніше Його, аж поки
народ Він відпустить. Відпустивши ж народ, Він на гору пішов помолитися на самоті; і як
вечір настав, був там Сам. А човен вже був на середині моря, і кидали хвилі його, бо вітер
зірвавсь супротивний. А о четвертій сторожі нічній Ісус підійшов до них, ідучи по морю.
Як побачили ж учні, що йде Він по морю, то настрашилися та й сказали: «Мара!» І від
страху вони закричали... А Ісус зараз до них озвався й сказав: «Заспокойтесь, — це Я, не
лякайтесь!»
Петро ж відповів і сказав: «Коли, Господи, Ти це, то звели, щоб прийшов я до Тебе по
воді». А Він відказав йому: «Іди». І, вилізши з човна, Петро став іти по воді, і пішов до
Ісуса. Але, бачачи велику бурю, злякався і зачав потопати, і скричав: «Рятуй мене, Господи!»... І зараз Ісус простяг руку й схопив його, і каже до нього: «Маловірний, чого
усумнився?». Як до човна ж вони ввійшли, буря вщухла. А приявні в човні вклонились
Йому та сказали: «Ти справді Син Божий!»
Перепливши ж, вони прибули в землю Генісаретську” (Мф. 14.22-34) О, як часто човен нашого життя потрапляє в цю бурю! Як часто він знаходиться “вже
на середині моря” пристрастей людських, у самій гущавині бурхливих вод цього світу
(адже море або води в біблійній мові — “то народи та люди, і племена та язики”, — див.
Об. 17.15). Як часто нас оточує ніч незнання Бога, морок небачення Світла Істини, в якому
царює “князь світу цього”, “князь темряви” ,— вселенський “дух злоби піднебесної”, що
диявол він і сатана. Як часто цей злий дух підіймає страшний супротивний вітер, що
чинить опір нашому просуванню уперед, “на той бік”, в Царство Небесне, противиться
нашому наближенню до щастя (“сатана” = “супротивник”). Як часто важкі життєві хвилі
кидають кораблик нашого життя, ніби тріску, загрожуючи втопити його, розбити об
підводні рифи спокус світу цього, затягнути у безодню гріха. Як часто страх страждань і
смерті запаморочує наш мозок, й нам хочеться кричати від безвиході! Хто з нас не
відчував того застеляючого очі жаху, коли ти навіть не в стані відрізнити загибельного
подиху пекла від очищуючого вогню Господнього, і не кричав у розпачі: “Мара!” Та якщо
збережена наша віра неушкодженою, якщо у найскладнішій ситуації нашого життя ми все
ж таки тримаємось за той якір, то обов’язково озветься до нас Ісус: “Заспокойтесь, — це
Я, не лякайтесь!”
Христос завжди біля нас, Він завжди біля дверей серця нашого. І стукає в них, щоб
увійти в дім і принести з Собою мир і радість, щоб увійти в човен та вгамувати бурю.
Господь каже нам: Не бійтесь! Я світ переміг. “Страждання зазнаєте в світі, — але будьте
відважні: Я світ переміг!” (Ів. 16.33). “Більший бо Той, Хто в вас, аніж той, хто в світі”
(1 Ів.4.4). “Моє Царство не із світу цього...” (Ів. 18.36).
Ми не із світу цього. Ми, хто назвався святим іменем християнина. Ми, хто називає
себе учнями Христовими. Ми не із світу. Вірніше, повинні бути не із світу. Повинні іти по
хвилях світу цього й не потопати в ньому. Та чи так це? Чи дійсно не потопаєм?Чи
спромоглися зробити по цьому морю хоча б декілька кроків?
“Коли, Господи, Ти це, то звели, щоб прийшов я до Тебе по воді”, — благає Петро. І що
ж відповідає Ісус? Одне тільки слово — “Іди!”Це слово прозвучало дві тисячі років тому.
Це слово звучить і сьогодні для кожного з нас:”Іди!”. Іди й не бійся. Твердо ступай по
нестійкій поверхні, розбризкуючи в сторони оману багатства віку цього, відмітаючи лиху
пожадливість
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зажерливість,
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служення. Іди, піднявшись над найвищими хвилями людських пристрастей. Більш за все, що стережеться, охороняючи віру в серці своєму... Іди.
Та чи йдемо?.. Які, здавалося б, легкі перші кроки. Але за першими кроками підступно
у серце закрадується страх, зневірство. Чи дійду? Чи зможу? Чи вистачить сили? Вірую, 39
Господи, поможи недовірству моєму! “Але, бачачи велику бурю, злякався і почав
потопати, і скричав: «Рятуй мене, Господи!»... І зараз Ісус простяг руку й схопив його, і
каже до нього: «Маловірний, чого усумнився?”.
“Чого усумнився, маловірний?”, — питає нас Господь. Чого налякали вас гори
проблем, що їх нагромаджує навколо вас світ? Ці гори не для вас! Вони не повинні тяжіти
над вами! Не повинні тиснути на вас своїм сатанинським ярмом! Їхнє місце у морі світу
цього. Хай воно поглинає ці гори. Хай воно ковтає ці проблеми. А ви не від світу. Ви —
діти віри! “Майте віру Божу! По-правді кажу вам: Як хто скаже горі цій: «Порушся та й
кинься до моря», і не матиме сумніву в серці своїм, але матиме віру, що станеться так, як
говорить, — то буде йому!” (Мк. 11.23)
Маловірство — от причина всіх наших проблем. Якось привів батько до Ісуса свого
тяжко хворого сина зі словами: “Коли можеш Ти, то змилуйсь над нами, і нам поможи!”
Ісус же йому відказав:“Щодо того твого «коли можеш», — то тому, хто вірує, все
можливе”.
Зараз
батько
хлоп’-
яти із слізьми закричав і сказав: “Вірую, Господи, — поможи недовірству моєму!” І Ісус
вигнав біса з дитини, але батькові відповів: “О роде невірний і розбещений, доки буду Я з
вами? Доки вас Я терпітиму?” (див. Мф. 17.14-18; Мк. 9.17-29; Лк. 9.38-42).
О роде невірний й розбещений! — промовляє Господь і до нас з вами, — Доки вас Я
терпітиму?..
Чого усумнився?..
ПЕКЕЛЬНИЙ ВОГОНЬ
В десяту неділю по П’ятидесятниці читаємо Євангеліє від Матвія:
“І як вони до народу прийшли, то до Нього один чоловік приступив, навколішки
впав перед Ним, і сказав: «Господи, змилуйсь над сином моїм, що біснується у
новомісяччі, і мучиться тяжко, бо почасту падає він ув огонь, і почасту в воду. Я його
був привів до учнів Твоїх, — та вони не могли вздоровити його». А Ісус відповів і
сказав: «О, роде невірний й розбещений, доки буду Я з вами? Доки вас Я терпітиму?
Приведіть до Мене сюди його!» Потому Ісус погрозив йому, і демон вийшов із нього.
І видужав хлопець тієї години!
Тоді підійшли учні на самоті до Ісуса й сказали: «Чому ми не могли його
вигнати?» А Він їм відповів: «Через ваше невірство. Бо по правді кажу вам: коли
будете ви мати віру, хоч як зерно гірчичне, і горі оцій скажете: «Перейди звідси
туди», то перейде вона, і нічого не матимете неможливого! Цей же рід не виходить
інакше, як тільки молитвою й постом».
Коли пробували вони в Галілеї, то сказав їм Ісус: «Людський Син буде виданий
людям до рук, і вони Його вб’ють, але третього дня Він воскресне». І тяжко вони
зажурились...“ (Мф. 17. 14 — 23).
Біблія — книга пророцька! Усі події – чи то історичні, чи інші, що зображені в ній, —
мають величезний пророчий зміст для нашого сьогодення. І цей пророчий символічний
зміст розкривається як стосовно усієї Церкви, усього людства, так і стосовно кожного із
нас зокрема. Сьогоднішня оповідь про нещасного біснуватого сновиду також відноситься
до нас з вами безпосередньо. І щоб збагнути це, необхідно підняти свої духовні очі від
землі до Неба. Від заземленого, зашореного матеріальними проблемами мислення до
висот духовності. Від дольного до горнього. Поглянути на себе з цієї висоти. І тоді
відкриється істина. Як сказав пророк Захарія: “Звів я очі свої, та й побачив...” (Зах. 6.1). Чи
не нагадуємо ми, бува, отого хворого хлопця? Чи наша віра, наше розуміння, життя не
мучиться тяжко? Чи не падаємо ми то у “вогонь”, то у “воду”?
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Що таке вогонь у біблійній мові? В негативному плані вогонь — це пекельний вогонь
страждань. Коли ми не маємо міцної віри, коли грунт бездуховності стає поживним
середовищем для розмноження в нашому серці різноманітних бісів (“бєстія” — лат.
“звірина”), звірячих емоцій, низьких і диких, примітивних думок, направлених на задові-
льнення пожадань плоті, то такий стан нашої душі називається у Біблії пеклом, або
геєнною огняною. “Кажу ж вам, Своїм друзям: Не бійтеся тих, хто тіло вбиває, а потім
більш нічого не може вчинити! Але вкажу вам, кого боятися: Бійтесь того, хто має владу, убивши, укинути в геєнну. Так, кажу вам: Того бійтеся!“ (Лк. 12.4 — 5). “І коли рука твоя
спокушає тебе (руки у бібл. мові — діла. Рука спокушає — спокуса неправедних діянь, —
О. В. ), — відітни її: краще тобі ввійти до життя (вічного, — О. В. ) одноруким, ніж з обома
руками ввійти до геєнни, до огню невгасимого, де “їхній черв'як не вмирає, і не гасне
огонь” (Мк. 9.43 — 44).
Історично Геєнна — це міське звалище поблизу Єрусалиму. Там постійно горів вогонь
і копирсалися черви. Ця – то неприваблива місцина і стала символом пекельних мук. Де ж
та геєнна тепер? Де воно, пекло? Може, десь під землею? Може, в жерлі якогось вулкану?
Безумовно ж ні! Казки про киплячі котли зі смолою, розжарені сковороди, на яких
підстрибують грішники, про рогатих чортів з вилами наперевіс — не що інше, як плід
збудженої уяви забобонних невігласів, “бабські байки”, як називає їх ап. Павло (див.
1Тим. 4.7). “Настане бо час, коли здорової науки не будуть триматись, але за своїми
пожадливостями виберуть собі вчителів, щоб вони їхні вуха влещували. Вони слух свій
від правди відвернуть, та до байок нахиляться“ (2 Тим. 4.3 — 4). В дійсності ж геєнна, пекло — це страшна й жахлива реальність. Пекло насправді існує, але існує воно в сфері
духу, в світі невидимому. Пекло — в наших серцях!
Залишімо в спокої життя душі позагробове. Як каже св. ап. Павло: “Бо ми знаємо
частинно, і пророкуємо частинно... Отож, тепер бачимо ми, ніби у дзеркалі, у загадці, але
потім — обличчям в обличчя; тепер розумію частинно, а потім пізнаю, як і пізнаний я“
(1Кор. 13.9 — 12). Ту сферу світу невидимого ми всі пізнаємо згодом, а зараз звернімо очі
свої на реалії нашого сьогоднішнього життя, і пошукаймо в ньому оце пресловуте пекло.
Озирнімося навколо. Хіба вогонь страждань, що його розпалив сатана в серцях цього
світу, — не пекельний вогонь? Хіба не горять у цьому вогні жадоби влади, багатства, задовільнення різноманітних пристрастей та пожадань плоті душі грішних людей? Хіба не
пекельний вогонь горить в серцях тих, хто розпалює війни, сіє ненависть і розбрат? Хіба
не цей “невгасимий” вогонь ненаситності горить в очах тих, хто віддав себе на служіння
сатані? Невгасимий вогонь пожадливостей та невситима черва незадоволення своїм
життям. “Дві дочки в кровожерця: «Дай, дай!» Оці три не наситяться, чотири не скажуть
«досить»: шеол (рос. — преисподняя, укр. — пекло, — О. В. ) та утроба неплідна (що не
дає плоду духовного, миру і радості, утроба ненаситна, — О. В. ), водою земля не
насититься, і не скаже «досить» огонь!“ (Прип. 30.15 —16). “Шеол й Аваддон не
наситяться, — не наситяться й очі людини (Аваддон — ангел безодні, євр. — “Загибель“,
— О. В. )“ (Прип. 27.20).
Ось вона — безодня гріха, в якій палає пекельний вогонь — серця людські, світ, що
віддав себе у рабство сатані, що царює над ним дух спротиву Волі Божій (“сатана“ =
“супротивник“). Який же результат? Результат один — страждання: плач і скрегіт зубів.
Плач від усвідомлення свого нещастя, від усвідомлення неможливості в такий спосіб
повністю задовільнити свої “всезростаючі потреби”, і скрегіт зубовний від злості й
власного безсилля. Плач від того, що “у сусідів — більше та краще”, і скрегіт зубів від
заздрості. І як результат відвернення від Бога — прокляття гріха. А плоди цього прокляття
— страх, біль, хвороби, злидні, нерівність, війни, катастрофи, сором, смерть, пекельний
вогонь страждань. І якщо не настає покаяння, то замикається цей вогонь в “озеро, що
горить вогнем та сіркою“, а це — “друга смерть“ (друга смерть — смерть духовна: остаточне, невідворотне, вічне, навіки знищення, — див. Об. 21.8).
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Але повернімось до нашого євангельського сновиди. Отож, чи не нагадуємо й ми його?
Чи не про нас ця історія? Чи не ми падаємо то в огонь страждань, то у воду покаяння?
Чи не ми грішимо? Чи не ми, як сказав св. Григорій Богослов, підпадаємо “під володіння
лукавого, продаємо себе під гріх, і сластолюбством купуємо собі пошкодження“? І
страждаємо від цього пошкодження тілесного та духовного,душі й тіла. І горимо у вогні
страждань. А тоді й каємось, бо ж “як тривога — то до Бога”. І волаємо: “Господи, помилуй і прости!” І прощає Він, Довготерпеливий і Многомилостивий Бог наш, хоча і не
залишає нас без покарання. Але як тільки нам робиться легше — забуваємо милості Його, і знову віддаємося гріху...
Чи не пора уже розірвати це порочне коло? Чи не пора зупинитись на шляхах своїх?
“Так говорить Господь: «На дорогах спиніться та гляньте, і спитайте про давні стежки, де то добра дорога, — то нею ідіть, і знайдете мир для своєї душі!” (Єремії 6.16).
“І ПРОСТИ НАМ БОРГИ НАШІ...”
В неділю одинадцяту по П’ятидесятниці під час літургії читається Євангеліє від
Матвія:
“Тим-то Царство Небесне подібне одному цареві, що захотів обрахунок зробити з
своїми рабами (тут Цар — Отець наш Небесний, Який всюди є і все наповняє, Який є
єдиним правдивим Суддею, що судить нас по ділах наших, по словах наших і по думках
наших, Який дав нам найдорожчий скарб — життя. Це Той Довготерпеливий і
Многомилостивий, Який ненавидить зло, але прощає грішника, — пощає тих боржників
Своїх, які розкаюються у злих вчинках і приносять достойний плід покаяння — плоди
милосердя й любові, — О.В.). Коли ж він почав обраховувати, то йому привели
одного, що винен був десять тисяч талантів (Талант — міра грошей. І мав ціну він не
багато — не мало, аж 26 кілограмів срібла. Сума, заборгована цим боржником насправді
астрономічна і символізує нашу неспроможність відплатити Богові за усі Його милості й
щедроти. Судіть самі: 10 000 талантів = 260 тонн срібла. 1 талант також дорівнював семи
тисячам динаріїв. А динарій — тогочасна платня працівникові за один день роботи. 10000
талантів = 70 мільйонів динаріїв. Щоб відробити такий борг, необхідно було б працювати
191780 років! — О.В.) А що він не мав із чого віддати, наказав пан продати його, і
його дружину та дітей, і все, що він мав, — і заплатити (Куди продати? І кому? Світові!
Бо коли ми не приносимо Богові плоди милосердя та богопізнання, коли не живемо
духовним життям, коли зрікаємось віри, що вона чинна любов’ю, а відтак відвертаємось
від Бога, — то неодмінно потрапляємо у липкі тенета “бога віку цього”, “князя світу”, сатани. Неодмінно потопаємо у бурхливих водах моря пристрастей світу цього з його
пекельними проблемами в усіх сферах життя людини (жінка — життя, діти — плоди
нашого життя, наші надбання) — проблемами у сфері здоров’я, матеріальними, сімейного
життя, службовими тощо, — О.В.)
Тоді раб той упав до ніг, і вклонявся йому та благав: «Потерпи мені, — я віддам
тобі все!» (Як тривога — то до Бога. Коли проблеми нашого життя, так би мовити,
“беруть нас за горло”, коли ми починаємо “потопати”, — то волаємо до Господа:
“Господи, спаси й помилуй! Помилуй і прости! Я буду ходити до церкви, молитися, буду
правовірним християнином, почну нове життя, — тільки визволи мене від провини
кривавої, прости гріхи мої вільні й невільні, свідомі й несвідомі, вирятуй мене із скрути
моєї...”, — О.В.). І змилосердився пан над рабом тим, — і звільнив його, і простив
йому борг.
А як вийшов той раб (як отримали полегшу, як минулася гроза, як відійшли тривоги,
— О.В.), то спіткав він одного з своїх співтоваришів, що був винен йому сто динаріїв
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(борги ближніх наших нам є сміхотворними у порівнянні із нашими боргами перед
Господом. Але чи вміємо прощати? А, може, готові “витрясти душу” з боржників наших, які заборгували нам? Заборгували не тільки гроші чи якісь матеріальні речі, а в першу
чергу духовні. Бо ми вважаємо усіх оточуючих боржниками своїми. Ми вимагаємо від них
розуміння, терплячості, уваги, любові, толерантності, поваги. І, не отримавши усього
цього одразу й сповна, — ладні силою домогтися свого. Проаналізуймо наші відносини з
рідними, сусідами, друзями, знайомими, колегами по службі. Чи не проявляємо ми щодо
них роздратування, нестриманості, духовного насильства, гнівливості, нетерпимості, нелюбовності? — О.В.). І, схопивши його, він душив та казав: «Віддай, що ти винен!»
А товариш його впав у ноги йому, і благав його, кажучи: «Потерпи мені, — і я віддам
тобі!» Та той не схотів, а пішов і всадив до в’язниці його (тут в’язниця — зв’язування
духом агресії, духом насильства, егоїзму, владолюбства та нетерпимості, — О.В.), — аж
поки він боргу не верне.
Як побачили ж товариші його те, що сталося, то засмутилися дуже, і прийшли й
розповіли своєму панові, що було (тут “товариші” — не тільки дух обурення оточуючих, що волає до Господа, але й ангельські сили, які постійно присутні навколо нас у світі
невидимому, що є “суть духи службові”, — О.В.). Тоді пан кличе його, та й говорить до
нього: «Рабе лукавий, — я простив був тобі весь той борг, бо просив ти мене (просив, обіцяв іти дорогою праведності, обіцяв “навернутися й жити”. Але “Коли зробиш
обітницю Богові, то не зволікай її виповнити... Краще не дати обіту, ніж дати обіт — і не
сповнити!” (Екл. 5.1-6), — О.В. ). Чи й тобі не належало змилуватись над своїм
співтоваришем, як і я над тобою був змилувався?» (Бо любов до Бога виявляється не в
кількості поставлених перед іконою свічок, і не в глибині поклонів, а в любові до
ближнього свого. Як молився блаженної пам’яті о.Олександр Мень у найкоротшій
молитві своїй: “Господи, люблю Тебе! І ближнього свого заради Тебе!” — О.В.).
І прогнівався пан його, — і катам його видав, аж поки йому не віддасть всього
боргу (видав на поталу проблемам світу, як сказано: “...віддати такого сатані на погибель
тіла, щоб дух спасся Господнього дня!” (1Кор. 5.5), — О.В.). Так само й Отець Мій
Небесний учинить із вами, коли кожен із вас не простить своєму братові з серця
свого їхніх прогріхів” (Мф. 18.23-35).
БАГАТИЙ ЮНАК
В дванадцяту неділю по П’ятидесятниці читається у храмах Євангеліє від Матвія:
“І підійшов ось один, і до Нього (до Нього — до Христа, — О. В. ) сказав: «Учителю
Добрий, що маю зробити я доброго, щоб мати життя вічне?» Він же йому відказав:
«Чого звеш Мене Добрим? Ніхто не є Добрий, крім Бога Самого. Коли ж хочеш
ввійти до життя, то виконай заповіді». Той питає Його: «Які саме?» А Ісус відказав:
«Не вбивай, не чини перелюбу, не кради, не свідкуй неправдиво. Шануй батька та
матір, і люби свого ближнього, як самого себе». Говорить до Нього юнак: «Це я
виконав все. Чого ще бракує мені?» Ісус каже йому: «Коли хочеш бути досконалим,
— піди, продай добра свої та й убогим роздай, — і матимеш скарб ти на Небі. Потому
приходь та й іди вслід за Мною». Почувши ж юнак таке слово, відійшов, зажурившись,— бо великі маєтки він мав.
Ісус же сказав Своїм учням: «По правді кажу вам, що багатому трудно ввійти в
Царство Небесне. Іще вам кажу: Верблюдові легше пройти через голчине вушко, ніж
багатому в Боже Царство ввійти!» Як учні ж Його це зачули, здивувалися дуже й
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сказали: «Хто ж тоді може спастися?» А Ісус позирнув і сказав їм: «Неможливе це
людям, — та можливе все Богові!» (Мф. 19.16 — 26).
Як часто ми, подібно отому євангельському юнаку, зухвало “звітуємось” перед
Господом. Як часто, торкнувшись тільки поверхні віри, виставляємо себе перед Богом і
людьми безгрішними праведниками, мало не святими. Як часто під час сповіді на
запитання священика: Чи маєш які гріхи? У відповідь лунає: Ні, не маю в чому каятися. Я
не вбиваю, не краду, не чиню перелюбу, шаную батька та матір. А до сповіді прийшов, щоби повністю виконати букву обряду, і, отримавши дозвіл запричаститися, увійти в
життя вічне...
Ми, як той багатий юнак, часто-густо маємо гордовиту сміливість перед Богом
промовляти: “Це я виконав все. Чого ще бракує мені?” І Господь, висвітлюючи нашу
недосконалість, іронічно відповідає: “О! То тобі вже й мало що зосталось зробити, аби
отримати життя вічне. Продай-но все, що маєш: хату, меблі, машину, а гроші роздай
бідним... Або, якщо це завелика жертва для тебе, і важить більше вічного життя, то хоча б
перерахуй свій місячний дохід на нужди хворих психлікарні, утриманців інтернату чи
дитбудинку, а потім бери свій хрест і йди за Мною...”. Чи не відійдемо ми після цих слів у
задумі? Чи не збагнемо, що насправді на першому місці в нашому житті не Господь, а
таки матеріальне?
Цією статтею не закликаю я вас до продажу “маєтків” своїх ( та й Господь зовсім не
цього вимагає від нас ), але закликаю замислитись над тим, що, на жаль, не небесні скарби
збираємо ми собі в першу чергу, а земні. І таким чином порушуємо уже найпершу
заповідь Закону Божого: “Хай не буде тобі інших богів переді Мною!” А відтак і другу:
“Не роби собі подоби бога”. І третю: “Не призивай Ім’я Господа Бога твого надаремне.”
Бо коли ми називаємо себе християнами, то повинні й жити так, як жив Христос, або хоч
старатися так жити. А приклад такого життя ми маємо у Церкві часів перших християн:
“І вони перебували в науці апостольській, та в спільноті братерській, і в ламанні хліба, та в молитвах.
І був острах у кожній душі, бо багато чинили апостоли чуд та знамен. А всі віруючі
були вкупі, і мали все спільним. І вони продавали маєтки та добра, і всім їх ділили, як
кому чого треба було. І кожного дня перебували вони однодушно у храмі, і, ломлячи хліб
по домах, поживу приймали із радістю та в сердечній простоті, вихваляючи Бога та маючи
ласку в усього народу. І щоденно до Церкви Господь додавав тих, які спаслися” (Дії 2.42-47).
Чи живемо так? Чи дійсно перебуваємо постійно в науці апостольській? Чи дійсно
живемо в спільноті братерській, як вчить нас Господь: “Нову заповідь Я вам даю: Любіть
один одного! Як Я вас полюбив, так любіть один одного й ви! По тому пізнають усі, що ви
учні Мої, як будете мати любов між собою“ (Ів. 13.34 — 35)? Чи виконуємо насправді цю
Заповідь? А, може, поглиблюємо ганебний розкол у церкві, ділячи ризи Христові? А, може, розділилися на 1800 конфесій, кожна з яких називає себе християнською, але з
ненавистю поглядає на усі інші? Чи спромоглися возлюбити брата свого, не кажучи вже
про ворогів?
Чи дійсно знаходимось постійно в ламанні хліба Слова Божого, того Хліба Життя, про
який сказав Господь: “Я — хліб життя, хто до Мене приходить, — не голодуватиме він...“
(Ів. 6.35). Чи Слово Боже справді є настільною книгою нашого життя? Чи, прокидаючись
зі сну, відкриваємо Біблію з молитвою: Господи, навчи мене, як прожити цей день, виконуючи Заповіді Твої? Чи, відходячи до сну відкриваємо ми побожно цю Книгу книг, звіряючи із нею прожитий день?
Чи молитва, постійне спілкування з Богом, є нормою нашого життя? Чи маємо острах у
кожній душі? Чи дійсно Страх Божий, страх засмутити Господа своїми учинками
присутній в наших серцях? А, може, перед всевидячим оком Божим дозволяємо собі
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робити такі діла, які ніколи не зробили б перед простим смертним? Чи дійсно на першому
місці у нас Господь?
Чи перебуваємо кожного дня “однодушно у храмі“? Чи перетворили серця свої на храм
Божий, як пише апостол: “Чи не знаєте ви, що ви — Божий храм, і Дух Божий у вас
перебуває? Як хто нівечить Божого храма, того знівечить Бог, бо храм Божий святий, а
храм той — то ви!“ (1 Кор. 3.16 — 17). Чи перебуває в нас Дух Божий, Дух Любові? Чи не
нівечимо ми цей храм, перетворюючи його на “вертеп розбійників” — печеру
нелюбовності, агресії, гордості, жадібності, нечистості та беззаконня?
І ось коли задамо ми собі усі ці запитання, а відтак і неупереджено, чесно відповімо на
них, — тоді й зрозуміємо, що оповідь про багатого юнака — це оповідь не тільки для нас, але і про нас. Так! Для нас і про нас, що більше бажаєм земного, а не Небесного
багатства, слова Господні: “Верблюдові легше пройти через голчине вушко, ніж багатому
в Боже Царство ввійти!“ Для нас та про нас і ці рядки з книги Об’явлення св. ап. Івану
Богослову: “Ти кажеш: «Я багатий, і збагатів, і не потребую нічого (тут багатий на віру, на
розуміння Волі Божої, на праведність, — О. В. ). А не знаєш, що ти нужденний, і мізерний, і вбогий, і сліпий, і голий!” (Об. 3.17).
Багатий юнак відійшов від Господа у зажурі. Замислімось і ми, але не відходьмо, а
краще скиньмо з себе увесь тягар земної марноти, скиньмо з плеч своїх неосяжні тюки, що
заважають нам увійти до Царства Небесного, та й ходімо до тих тісних дверей, про які
Господь: “Увіходьте тісними ворітьми, бо просторі ворота й широка дорога, що веде до
погибелі, — і нею багато хто ходять. Бо тісні ті ворота, і вузька та дорога, що веде до
життя, — і мало таких, що знаходять її!” (Мф. 7.13—14).
ЗЛОЧИННІ ВИНАРІ
У неділю тринадцяту по П’ятидесятниці читається православними Євангеліє від Матвія
:
“Послухайте іншої притчі. Був господар один. Насадив виноградника він, обгородив його муром, видовбав у ньому чавило, башту поставив, — і віддав його
винарям, та й пішов. Коли ж надійшов час плодів, він до винарів послав рабів своїх, щоб прийняти плоди свої. Винарі ж рабів його похапали, — і одного побили, а
другого замордували, а того вкаменували. Знову послав він інших рабів, більш як
перше, — тай їм учинили те ж саме. Нарешті послав до них сина свого й сказав:
«Посоромляться сина мого». Але винарі, як побачили сина, міркувати собі стали:
«Це спадкоємець, ходім, замордуймо його, — і заберемо його спадщину!» І, схопивши
його, вони вивели за виноградник його, та й убили. Отож, як прибуде той пан
виноградника, що зробить він тим винарям? Вони [первосвященники й старші
народу] кажуть Йому: «Злочинців погубить жорстоко, виноградника ж віддасть
іншим винарям, що будуть плоди віддавати своєчасно».
Ісус промовляє до них: «Чи ви не читали ніколи в Писанні: Камінь, що його
будівничі відкинули, — той наріжним став каменем; від Господа сталося це, і дивне
воно в очах наших!” (Мф. 21.33-42).
Така відома усім нам притча про злочинних винарів! І як просто, здавалося б, розкривається її зміст... Злочинні винарі — безумовно ж, старозавітні книжники й фарисеї, первосвященники і священики, яких поставив Господь піклуватись про виноградник Свій
— Церкву Божу. Їм доручив Він плекати та приносити Богові плоди віри — плоди
милосердя й богопізнання. Щедро насаджений був той виноградник Господній. Щедро
насаджений і міцно поставлений. Обгороджений камінним муром Закону Божого, що
захищає Церкву від усіх ворогів зовнішніх. Видовбав у ньому Господь і чавило суду
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Свого, престол правди Своєї, яке вичавлює, відокремлює вино від мезги, виявляє чисте й
нечисте, відвіває зерно від полови. Встановив Господь і башту сторожову — висоти
визначень істини, висоти Духа, висоти Любові й Правди, на яких поставлено
священнослужителів, щоби вони пильно слідкували, аби не закрався у виноградник
злодій, що входить не тими Дверима, Якими є Христос, а перелазить через мур, порушуючи Заповіді Божі.
Та не так сталося, як гадалося. Як тільки відійшов Господар — увійшли між
виноградарів “вовки люті, що отари не щадять”. Із них самих і повстали ті мужі, що
почали казати перекручене, аби тільки учнів тягнути за собою, аби привласнити собі
отару Господню, виноградник Божий... (див. Дії 20.28-31). І посилає Господь рабів Своїх
— пророків, щоби домогтися плодів віри, збудити від сну. “І ось тому посилаю до вас Я
пророків, і мудрих, і книжників (тут книжники в позитивному значенні, знавці Слова
Божого, — О.В.); частину їх ви повбиваєте та розіпнете (розіпнете на древі мудрствувань
людських, прибивши іржавими цвяхами насильства та користолюбства руки — діла, та
ноги — ходу, розповсюдження слів Істини Господньої, — О.В.), а частину їх ви
бичуватимете в синагогах своїх (бичуватимете словами ненависті на своїх зібраннях, —
О.В.), і будете гнати із міста до міста...” (див. Мф. 23.29-39). Тоді посилає Бог Сина Свого
Однородженого, “щоб кожен, хто увірує в Нього, не згинув, але мав життя вічне” (див. Ів.
3.16). Та вони, схопивши, “вивели за виноградник Його”, відцурались Духа Христового, вивели з міста, розіп’яли за брамами Єрусалиму, поза табором, поза Законом, беззаконно...
Насправді ми чудово розуміємо, що все, про що написано у Святому Письмі, написане
не тільки для нас, але і про нас! Бо дуже вже наївною була б спроба відмахнутися від цієї
та й інших євангельських притч. Занадто наївно вважати, що усе це написано просто про
давні історичні події, які відбувалися 2000 років тому, і до нас ніякого відношення не
мають... Мають! Мають відношення, і відношення безпосереднє! Бо усі події, змальовані в
Святому Письмі, повторилися і в наші дні. Бо усе повертається на кола свої. Бо і в наші
часи місця на сторожових вежах зайняли книжники й фарисеї. Як і сказано : “На сидінні
Мойсеєвім усілися книжники та фарисеї” (Мф. 23.2). Тільки уже фарисеї новозавітні, фарисеї сьогодення. Бо і в наші часи первосвященники та старші народу (народу віри, віруючих усіх конфесій), релігійні лідери духовного Ізраїлю, не віддають Богові належних
Йому плодів. Не тече стрімким потоком з чавила Господнього променистий і чистий сік
братньої любові, всепрощення, смирення та милосердя. Побиваються камінням (і не
тільки камінням слова, а й буквально) раби Господні — пророки (згадаймо хоча б долю
блаженної пам’яті отця Олександра Меня). Не соромляться й Сина Божого — вивели Дух
Христів, Дух Любові “за виноградник” — за межі храмів, за межі громад. Залишили “дім
свій” порожнім, убили Дух Христів, розіп’яли Христа в серці своїм. Відкинули той Камінь
Істини — чистий Камінь Слова, Камінь Віри, яка чинна Любов’ю. Полюбили більше
темряву, і приносять Богові “дикі ягоди” (див. Іс. 5). І ляскають з амвонів і трибун, з
кафедр та подіумів словесні бичі ненависті й агресії. І злітають з покривлених злістю уст
слова-стусани: “піп”, “штунда”, “неканонічні”, “безблагодатні”, “папісти”, “уніати”,
“схизмати” тощо...
Отож, як прибуде Той Пан Виноградника, то що зробить він цим винарям?..
ЯК ТИ, ДРУЖЕ, ВВІЙШОВ СЮДИ?..
В неділю чотирнадцяту по П’ятидесятниці читаємо Євангеліє від Матвія:
“А Ісус, відповідаючи, знов почав говорити їм [первосвященникам та фарисеям]
притчами, кажучи: «Царство Небесне подібне одному цареві, що весілля справляв
був для сина свого. І послав він своїх рабів покликати тих, хто був на весілля
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запрошений, — та ті не хотіли прийти. Знову послав він інших рабів, наказуючи:
«Скажіть запрошеним: Ось я приготував обід свій, закололи бики й відгодоване, — і
все готове. Ідіть на весілля!» Та вони злегковажили та порозходились, — той на поле
своє, а той на свій торг. А останні, похапавши рабів його, знущалися та й повбивали
їх. І розгнівався цар, і послав своє військо, — і вигубив тих убійників, а їхнє місто
спалив. Тоді каже рабам своїм: «Весілля готове, але недостойні були ті покликані.
Тож ідіть на роздоріжжя, і кого тільки спіткаєте, — кличте їх на весілля». І
вийшовши раби ті на роздоріжжя, зібрали всіх, кого тільки спіткали, — злих і
добрих. І весільна кімната гістьми переповнилась.
Як прийшов же той цар на гостей подивитись, побачив там чоловіка, в одежу
весільну не вбраного, та й каже йому:«Як ти, друже, ввійшов сюди, не мавши одежі
весільної?» Той же мовчав. Тоді цар сказав своїм слугам: «Зв’яжіть йому ноги та
руки, та й киньте до зовнішньої темряви, — буде плач там і скрегіт зубів»... Бо
багато покликаних,- та вибраних мало” (Мф. 22.1-14).
Притча про весільний бенкет в інтерпретації святого апостола Луки має назву притчі
про багату вечерю (див. Лк.14.16-24). Але духовний зміст обох цих євангельських
оповідей являється абсолютно ідентичним. Адже весілля Господа нашого Ісуса Христа, Бога Слова, Премудрості Божої та Церкви — це і є ота багата вечеря, що її спорядив
Господь для вірних Своїх, і якою знехтували ті віруючі, але не вірні, які “ збагатіли , і
нічого не потребують”, які вважають себе “багатими”, — багатими на віру, на
праведність, на розуміння істини (див. Об. 3.17).Сьогодні я хочу висвітлити іще один
цікавий аспект цієї притчі, а саме постать отого “чоловіка, що у весільну одежу не
вбраний”, якого відкинув Господь...
Що об’єднує усіх тих “людей з роздоріжжя, злих і добрих”, яких закликали на весілля
раби Божі? З яких роздоріж вони приходять до Господа? І де взявся у них той одяг, що
виявився перепусткою на весільний бенкет? Дорога у біблійній мові — то життя, напрямок руху. Роздоріжжя, розпуття — це вибір, пошук правдивого шляху. Господь
закликає тих, хто в цьому світі стоїть на розпутті, тих, хто шукає шлях істини, шлях
правди. А відтак і є праведником, а отже, вдягнувся у весільну одіж праведності, адже
біблійною мовою одяг — не що інше як праведність. Що ж таке праведність, і хто такий
праведник? Праведник — це людина, яка: по-перше, шукає правду (стоїть на роздоріжжі, озирається у пошуках правдивого шляху). По-друге, це людина, яка знаходить правду, і
знаходить її во Христі Ісусі, у вірі, що здійснюється любов’ю, як і сказав Господь: “Я —
дорога, і правда, і життя” (Ів. 14.6). І, по-третє, це людина, яка іде цією дорогою правди!
Іде, хоча й на перших кроках часто спотикається і падає. Іде, хоч на початку шляху її одяг
праведності й заплямований гріхом, і брудний від частих падінь, як сказав пророк: “І
стали всі ми, як нечистий, а вся праведність наша — немов поплямована одіж” (Іс. 64.6).
Але “праведний сім раз впаде — та зведеться, а безбожний в погибель впаде!” (Прип.
24.16).
От у чому ключ! От чому серед покликаних і вибраних є як добрі, так і злі, як
досконалі, так і поки що гріховні. Гріховні, але вже крокуючі дорогою правди, які вже
ступили на шлях праведності, шлях смиренномудрості, великий шлях очищення, що веде
у життя вічне, і зусиллями долають його. “Зміцняй стопи мої на дорогах Твоїх, щоб кроки
мої не хиталися!” (Пс. 16.5). Бо “всі згрішили, і позбавлені Божої слави” (Рим. 3.23). Бо
“Коли ж кажемо, що не маєм гріха, то себе обманюємо, і немає в нас правди!” (1Ів. 1.8).
Праведник — не означає безгрішний. Поділ на праведників і грішників — це поділ
згідно з напрямком ходи. Куди йдеш? Камо грядеши?! — от основне питання, що
визначає кінцевий результат: спасіння або загибель. Куди йдеш? Яку дорогу обрав на
роздоріжжі життя свого? Чи з Єрихону в Єрусалим, з міста язичеського у місто правди?
Чи від смерті до життя? Чи з гріховності до святості? Якщо так, — то амінь! Ти вбрався у
весільну одіж і достойний сісти за весільним столом. Якщо ж ні, якщо ж прийшов ти сюди
тільки для того, аби отримати суто матеріальні вигоди, стяжати лише матеріальні скарби, 47
служити не Богові, а мамоні, іти з Єрусалиму до Єрихону, до лихої пожадливості та
зажерливості, до нелюбовності, агресії, насильства, владолюбства й пустомовства, — то
що ти робиш тут ? Чи думаєш “вхопити Бога за бороду”, занечистити Премудрість Божу
духом насильства та користолюбства, всістися у храмі як Бог і за бога себе видавати?
Надаремне призивати Ім’я Господнє і залишитись безкарним? Називатись християнином, будучи антихристом? Хочеш обманути Того, Хто є Всюдисущим і Всевідаючим? “Не
обманюйтеся, — Бог осміяний бути не може” (Гал. 6.7).
Як ти, друже, ввійшов сюди?..
НАЙБІЛЬША ЗАПОВІДЬ
В неділю п'ятнадцяту по П’ятидесятниці читалося Євангеліє від Матвія:
“І спитався один із них [із фарисеїв], учитель Закону, Його [Ісуса] випробовуючи й
кажучи: «Учителю, котра заповідь найбільша в Законі?» Він же промовив
йому:«Люби Господа Бога свого всім серцем своїм, і всією душею своєю, і всією
своєю думкою». Це найбільша і найперша заповідь. А друга однакова з нею:«Люби
свого ближнього, як самого себе». На двох оцих заповідях увесь Закон і Пророки
стоять...” (Мф. 22.35-46).
Люби Господа Бога свого і ближнього свого, як самого себе — от найбільша Заповідь
Божа! Як, здавалося б, просто: виконуй її — і будеш жити. Відкрий серце своє вірі, що
чинна любов’ю, — і будеш щасливим! Та чи любимо? Чи живемо? Чи щасливі? “Ось нову
заповідь Я вам даю: Любіть один одного! Як Я вас полюбив, так любіть один одного й ви!
По тому пізнають усі, що ви учні Мої, як будете мати любов між собою!” (Ів. 13.34-35).
Отже, якщо не любимо — то й не Його. А якщо не Його — то чиї? “Хто не зо Мною, той
супроти Мене; і хто не збирає зо Мною, той розкидає” (Мф. 12.30). “Супроти”, “проти”
грецькою мовою звучить як “анти”— антибожі, антихристові, антихристи...
Чому ж так? Чому тисячі віруючих людей “розбивають” собі лоби об храмову підлогу, на кожному кроці кричать про свою віру, — а насправді є супротивниками Божими? Чому
сучасний світ, який у більшості є релігійним, перетворився на справжнісіньке пекло, в
якому князює “бог віку цього” сатана, де постійно горить геєнський вогонь злоби й
ненависті? Чому в християнських країнах щодень як не війни, то катастрофи, стихійні
лиха, епідемії, злидні, усілякі біди та нещастя? Звідки це? Адже сказав Господь: “Я
прийшов, щоб ви мали життя, і подостатком щоб мали” (Ів. 10.10). Чому ж не маємо? Бо
“Погине народ Мій за те, що не має знання: тому, що знання ти відкинув, відкину й
тебе…” (Осії 4.6).
Третя заповідь Божа звучить: “Не призивай Ім’я Господа Бога твого надаремно”.
Одного разу я почув таку фразу від людини віруючої: “Я нікого не люблю, окрім Бога
Самого!” “Як? — запитався я. — А ближнього свого? А братів по вірі?” (про любов до
ворогів питати, зрозуміло, не було сенсу). “Нікого! Що є людина? Тлінь, злоба й
нікчемність...” Знайомі слова? Знайомі думки? Та не поспішаймо обурюватися. Загляньмо
спочатку у своє власне серце! Чи є там насправді любов? Чи готові твердо сказати:
“Господи, люблю Тебе, і ближнього свого заради Тебе”? Чи справді ми любимо і ворогів
своїх, не кажучи вже про братів? А може, просто декларуємо цю любов, устами своїми
наближаючись до Господа, а серцем будучи далеко від Нього? Адже дуже легко
проголошувати:“Я люблю всіх!” І дуже важко полюбити любов’ю Христовою конкретних
людей: заздрісного колегу по роботі, сусідку, яка постійно займається плітками, начальника-самодура, бездарних підлеглих, бомжа, якого завжди зустрічаєш біля входу до
магазину, і від якого, м’яко кажучи, не зовсім приємно пахне, надокучливих жебраків, віруючих інших конфесій, що вірять не так як ти, взагалі людей, які мають погляди, не
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схожі із твоїми... Та що там казати! Чи любимо насправді найближчих своїх — членів
своєї родини: дружину, батьків, свекруху? Чи не кричимо, бува, роздратовано на власних
дітей?
“Погине народ Мій за те, що не має знання...” Бог є любов! І хто пізнав любов — той
Бога пізнав! Як сказано у Першому соборному посланні святого апостола Івана
Богослова:”Улюблені, — любім один одного, бо від Бога любов, і кожен, хто любить, родився від Бога та відає Бога! Хто не любить, той Бога не пізнав, бо Бог є любов!” (1Ів.
4.7-8).
Любов... Як багато говоримо про неї. Увімкніть радіо, включіть телевізор: 99 відсотків
пісень присвячені саме любові. Якби хоч один відсоток із усього того, що сказано, написано, проспівано про любов, дав практичні сходи в наших серцях, — на землі не
залишилося б місця для страждань. Але чи знаємо насправді: що є любов? Чи розуміємо
значення цього слова? Чи є десь книга, в якій вміщена була б формула любові — цього
ключика до щастя людини? Є така Книга! І назва її — Біблія, Слово Боже. Так що таке
любов? Відкриймо Біблію, а точніше ту її частину, що називається Новий Заповіт, а ще
точніше Послання святого апостола Павла до колосян: “ЛЮБОВ — ТО СОЮЗ
ДОСКОНАЛОСТИ!” (Колос. 3.14). Союз, сукупність досконалостей — от що таке любов!
Які ж це досконалості? Де той перелік досконалостей, сукупність яких зливається в це
божественне: ЛЮБОВ? І чи насправді є такий перелік? Є! І склав його богонатхненний
“апостол народів” Павло. Їх є чотирнадцять, цих стовпів досконалости — двічі по сім, повнота повноти Божої, що призводить до освячення двох царин людського єства: душі й
тіла. Запам’ятаймо їх! І коли в нас виникне сумнів щодо того, чи почуття, яке зріє у
нашому серці, або яке зародилось в серці нашого сина чи доньки, є насправді любов’ю; коли ми захочемо звірити наш досвід з божественною планкою любові — відкриймо
Перше послання до коринфян, 13 розділ, і пориньмо усім серцем своїм, усією душею
своєю, усіма силами своїми і всім своїм розумом в живу воду Вчення Господнього, в Гімн
про Любов...
“Коли я говорю мовами людськими й ангольськими, та любови не маю, — то став я як
мідь та дзвінка або бубон гудячий! І коли маю дара пророкувати, і знаю всі таємниці й усе
знання, і коли маю всю віру, щоб навіть гори переставляти, та любові не маю, — то я
ніщо! І коли я роздам усі маєтки свої, і коли я віддам своє тіло на спалення, та любові не
маю, — то пожитку не матиму жодного!
Любов довготерпить, любов милосердствує, не заздрить, любов не величається, не
надимається, не поводиться нечемно, не шукає свого, не рветься до гніву, не думає
лихого, не радіє з неправди, але тішиться правдою, усе зносить, вірить у все, сподівається всього, усе терпить!
Ніколи любов не перестає!..” (1Кор. 13. 1-13).
ПРИТЧА ПРО ТАЛАНТИ
В неділю шістнадцяту по П’ятидесятниці читалося Євангеліє від Матвія:
“Так само ж один чоловік, як відходив, покликав своїх рабів і передав їм добро
своє. І одному він дав п’ять талантів, а другому два, а одному один, — кожному за
спроможністю його. І відійшов. А той, що взяв п’ять талантів, негайно пішов і
орудував ними, — і набув він п’ять інших талантів. Так само ж і той, що взяв два — і
він ще два інших набув. А той, що одного взяв, пішов та й закопав його в землю, — і
сховав срібло пана свого. По довгому ж часі вернувся пан тих рабів, та й від них
зажадав обрахунку, І прийшов той, що взяв п’ять талантів — приніс іще п’ять
талантів і сказав: «Пане мій, п’ять талантів передав мені ти, — ось я здобув інших
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п'ять талантів». Сказав же йому пан: «Гаразд, рабе добрий і вірний! Ти в малому був
вірним, над великим поставлю тебе, — увійди до радощів пана свого!» Підійшов же й
той, що взяв два таланти, і сказав: «Два таланти мені передав ти, — ось іще два
таланти здобув я». Сказав йому пан його: «Гаразд, рабе добрий і вірний! Ти в малому
був вірним, над великим поставлю тебе, — увійди до радощів пана свого!» Підійшов
же і той, що одного таланта взяв, і сказав: «Я знав тебе, пане, що тверда ти людина,
— ти жнеш, де не сіяв, і збираєш, де не розсипав. І я побоявся, — пішов і таланта
твого сховав в землю. Ото маєш своє»... І відповів його пан і сказав йому: «Рабе
лукавий і лінивий! Ти знав, що я жну, де не сіяв, і збираю де не розсипав» То ж тобі
було треба віддати гроші мої горошомінам, і, вернувшись, я взяв би з прибутком
своє. Візьміть же від нього таланта, і віддайте тому, що десять талантів він має. Бо
кожному, хто має, дасться йому та й додасться, хто ж не має, — забереться від нього
й те, що він має. А раба непотрібного вкиньте до зовнішньої темряви, — буде плач
там і скрегіт зубів!” (Мф. 25.14 — 30).
Хто Той Пан, Який, відійшовши, покликав Своїх рабів і передав їм добро Своє?
Безумовно ж, це Господь наш Ісус Христос. Це Він відійшов, щоби приготувати нам оселі
у домі Отця Свого. Це Він, відходячи, заповів нам берегти найдорогоцінніший дар Свій —
віру, примножуючи та вдосконалюючи її: “із віри в віру” (Рим. 1.17), “від слави на славу”
(2Кор. 3.18). “Бо спасенні ви благодаттю через віру, а це не від вас, то — дар Божий...”
(Ефес. 2.8-9). Це Він наказав учням Своїм: “Нехай серце вам не тривожиться! Віруйте в
Бога, і в Мене віруйте! Багато осель в домі Мого Отця; а коли б то не так, то сказав би Я
вам, що йду приготувати місце для вас? А коли відійду й приготую вам місце, Я знову
прийду й заберу вас до Себе, щоб де Я — були й ви...” (Ів. 14. 1-3).
Кожному дав Господь талант, кожному дав міру віри — згідно з тим, скільки можемо
вмістити — “...міру віри, яку кожному Бог наділив” (Рим. 12.3). Один може вмістити п’ять
талантів віри — стоїть на щаблі духовного вдосконалення, що його визначив апостол
Божий як “в стриманості — терпеливість” (див. 2Петра 1.6), є “юнаком, який перемагає
лукавого” (див. 1Ів. 2.13), здійснює віру, воплочує, втілює її, очищаючи від гріхів усі 5
чуттів своїх: зір, слух, нюх, смак і дотик, набуваючи тим самим 10 талантів — виконуючи, здійснюючи, восиновлюючи Волю Божу (число 10 — символ Волі Божої, вираженої в
Законі Божому, в десяти Заповідях). Інший вміщає лише 2 таланти — є тільки “отрок, який пізнає Отця”, пізнає Волю Отчу (див. 1Ів. 2.14), стоїть на щаблі: “в добродійстві —
роздумування, а в роздумуванні — стримання” (2Петра 1. 5 — 6), і освячує світлом Істини
дві царини людського єства — душу й тіло. Але є й такі, що спромоглися сприйняти лише
1 талант — віру. Причому віру, яка чинна страхом, а не любов’ю, бо “страх Господній —
початок премудрості” (Прип. 1.7). Тому-то і бачать вони Господа “твердим” (синодальний
переклад подає — “жорстоким”), і через лінощі свої не спромоглися до пізнання, не
піднялися навіть до щабля “у добродійстві — роздумування”, не беруть в руки Біблію, не
просвічуються світлом Істини, не шукають її, а отже і не розуміють, що: “Бог є любов”. А
відтак і втрачають навіть те, що мають — віру! Бо “віра від слухання, а слухання через
Слово Христове” (Рим. 10.17).
“Погине народ Мій за те, що не має знання: тому, що знання ти відкинув, відкину й
тебе...” (Осії 4.6). “Я проходив край поля людини лінивої, та край виноградника
недоумкуватого, — і ось все воно позаростало терням, будяками покрита поверхня його, камінний же мур його був поруйнований... І бачив я те, і увагу звернув, і взяв я поуку собі:
«Ще трохи поспати, подрімати ще трохи, руки трохи зложити, щоб полежати, — і
приходить, немов мандрівник, незаможність твоя, і нужда твоя, як озброєний муж!..”
(Прип. 24.30-34).
“Ти жнеш, де не сіяв, і збираєш, де не розсипав”, — говорить Ісусові лінивий раб. Так, Господь не розкидає — Господь збирає! Розкидає князь світу цього, сатана. Сіє злидні, хвороби, біди, страждання. Розсипає нещастя та війни, каліцтва і смерть. А Господь жне і
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збирає:”Прийдіть до Мене, усі струджені та обтяжені, — і Я вас заспокою! Візьміть на
себе ярмо Моє, і навчіться від Мене, бо Я тихий і серцем покірливий, — і знайдете спокій
душам своїм. Бо ж ярмо Моє любе, а тягар Мій легкий!” (Мф. 11. 28-30). Тож візьмімо і
ми той талант, і примножмо його, — і почуєм оце:“Гаразд, рабе добрий і вірний, — увійди
до радощів Пана свого!”
НЕ БУДЬМО ОСТАННІМИ...
В неділю сімнадцяту по П’ятидесятниці читається у храмах Євангеліє від Матвія:
“І, вийшовши звідти (з землі Генісаретської, — О.В. ), Ісус відійшов у землі тирські
й сидонські. І ось жінка хананеянка, із тих околиць прийшовши, заголосила до
Нього й сказала: «Змилуйся надо мною, Господи, Сину Давидів, — демон тяжко
дочку мою мучить!» А Він не казав їй ані слова. Тоді учні Його, підійшовши, благали
Його та казали: «Відпусти її, бо кричить услід за нами!» А Він відповів і сказав:«Я
посланий тільки до овечок загинулих дому Ізраїлевого»...
А вона, підійшовши, уклонилась Йому та й сказала: «Господи, допоможи мені!» А
Він відповів і сказав: «Не годиться взяти хліб у дітей, і кинути щенятам»... Вона ж
відказала: «Так, Господи! Але ж і щенята їдять ті крихти, що падають зо столу їхніх
панів».
Тоді відповів і сказав їй Ісус: «О жінко, твоя віра велика, — нехай буде тобі, як ти
хочеш!» І тієї години дочка її видужала” (Мф. 15.21-28).
В духовному розумінні землі тирські й сидонські — це землі торгівлі, землі, серця
(земля у бібл. мові то серця людські — див. Іс. 1.2; Мф. 13. 19), у яких відбулася підміна
духовних цінностей на матеріальні. Недаремно в “жалобній пісні на тирського царя”
більшість екзегетів (тлумачів Святого Письма) вбачає символіку на Люцифера (Люцифер
= Денниця, Син зорі) — падшого ангела, який був Херувимом помазаним, але через
торгівлю серця свого став ворогом і супротивником Богові (диявол = ворог, обманець; сатана = супротивник) — див. Єзек. 28.1—19.
Назви міст Тир і Сидон промовляють самі за себе. Тир = скеля — висоти торгівлі в
серці людському, висоти підміни істинних цінностей на земне багатство, що точить його
міль та іржа їсть. Сидон = риболовство — духовна країна, що захоплює в рибальські сіті
омани багатства світу цього – душі людські. І в цих землях, в цих містах, у цьому
суспільстві язичеському зустрічає Господь жінку хананеянку. Ханаан — син Хама, ім’я
його перекладається як раб, купець (знову ж таки рабство гріха і торгівля істиною). Жінка
хананеянка уособлює собою життя людини, яка проміняла віру на ідолопоклонство
(поклоніння “людській пожадливості та зажерливості, що суть — ідолослуження” —
див. Колос. 3.5), а відтак стала рабою гріха.
І мучиться тяжко дочка її — чуттєвий світ такої людини, і страждає вона, бо горить в
демонському вогні ненаситності, страждає від страху, болю, хвороб, терпить муки
душевні та тілесні, позаяк “купила собі сластолюбством пошкодження”, — як каже святий
Григорій Богослов. І точить душу її “невсипуща черва” незадоволення собою, своїм
життям, — бо не має така людина щастя, адже щастя — це в першу чергу задовільнення
духовних, а потім уже фізичних потреб людини. І страждає вона у цьому геєнському
вогні, і мучиться во шеолі (в пеклі духовному), де темрява зовнішня, темрява незнання
Бога, небачення Шляху, і Правди, і Життя, шляху до Царства Небесного, до Царства
Божого — людською мовою – до щастя. І доля її — тільки плач та безсилля щось змінити, та скрегіт зубовний через злість на себе й оточуючих.
Але “Як тривога — то до Бога”. І людина, яка все життя була невіруючою, усе життя
приносила жертви божкам світу цього — земним цінностям: владолюбству, гордості, честолюбству, насильству та користолюбству, — коли нестерпним стає її життя —
звертається до Бога. Починає волати: “Господи! Якщо Ти є!”... Проте дуже важко такій
людині пробитися крізь терня серця свого до Господа, важко відкрити двері і впустити
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Його. Увесь досвід життєвий язичника та атеїста чинить спротив поруху до віри. Тому-то
й говорить Господь: Легше відкрити свої серця тим, хто хоча й занечистився, і блудить з
язичництвом, але все ж таки вихований у вірі, має в серці своєму віру в Єдиного Бога. “Я
посланий тільки до овечок загинулих дому Ізраїлевого...” (Тут дім Ізраїлів — церква, громади віруючих, хай і невірних, загинулих для Бога як блудний син. Я прийшов у першу
чергу до тих, хто належить до народу віри, хоча й заблукав, спокусився світом, занечистив
віру свою. Саме цих заблудлих синів у першу чергу маю привести до Отця, щоб “хоч були
вони мертві — та ожили, пропали — та знайшлися!” (див. Лк. 15. 11—32).
І тут, як бачимо, розпач цієї нещасної жінки, цього нещасного життя дає їй поштовх до
могутньої віри, до віри, якій можуть позаздрити й деякі “сини Ізраїлеві”. Ми бачимо тут
покаяння, надію на спасіння, крик душі й смиренне благання: “Так, Господи!..” І Господь, побачивши віру її, відповідає: “Нехай буде тобі як ти хочеш!..”
Сказав Господь до роду лукавого та перелюбного фарисеїв від релігії: “Рід лукавий і
перелюбний шукає ознаки, — та ознаки йому не дадуть, окрім ознаки пророка Йони...
Ніневітяни (ті, хто був войовничим матеріалістом, — О.В. ) стануть на суд із цим родом
(твердошиїх та кам'яносердих “синів Ізраїля”, — О.В. ), — і осудять його, вони бо
покаялись через Йонину проповідь. А тут ото Більший, ніж Йона! Цариця з півдня
(представники світу, які не задовільняються матеріальним, “стручками, що їдять їх свині”,
— О.В. ) на суд стане з родом оцим, — і засудить його, бо вона з кінця світу прийшла
Соломонову мудрість послухати, а тут ото Більший, аніж Соломон!” (Мф. 12. 38-42).
Сьогоднішнє Євангеліє для нас і про нас, дорогі “сини Ізраїлеві”. Пам’ятаймо: прийшов
Христос в першу чергу до нас, і вважаймо, щоб не сталося бува так і з нами, що перші
стануть останніми, а останні першими.
Не будьмо останніми...
І НЕ ПРОРВЕТЬСЯ НЕВІД...
В неділю вісімнадцяту по П’ятидесятниці на літургії читаєтья Євангеліє від Луки:
“І сталося, як тиснувся натовп до Нього (до Христа, — О.В. ), щоб почути Слово
Боже, Він стояв біля озера Генісаретського. І Він побачив два човни, що стояли край
озера. А рибалки, відійшовши від них, полоскали невода. І Він увійшов до одного з
човнів, що був Симонів, і просив, щоб він трохи відплив від землі. І Він сів, та й
навчав народ із човна. А коли перестав Він навчати, промовив до Симона: «Попливи
на глибінь, — і закиньте на полов свій невід». А Симон сказав Йому у відповідь:
«Наставнику, — цілу ніч ми працювали, і не вловили нічого, — та за словом Твоїм
укину невода». А зробивши оце, вони безліч риби набрали — і їхній невід почав
прориватись... І кивали вони до товаришів, що були в другім човні, щоб прийшли
помогти їм. Ті прийшли та й наповнили обидва човни, — аж вони стали потопати. А
як Симон Петро це побачив, то припав до колін Ісусових, кажучи: «Господи, —
вийди від мене, бо я грішна людина!» Бо від полову риби, що зловили вони, обгорнув
жах його та й усіх, хто з ним був, також Якова й Івана, синів Зеведеєвих, що були
спільниками Симона. І сказав Ісус Симонові: «Не лякайсь, — від цього часу ти
будеш ловити людей!» І вони повитягали на землю човни, покинули все, — та пішли
вслід за Ним” (Лк. 5.1—11).
Про що йдеться в сьогоднішньому Євангелії? Чи просто про буквально-історичний
факт ловитви апостолами риби? Безумовно ж, ні. Необхідно пам’ятати, що за кожною
буквою, кожним значком Писання лежить глибокий духовно-символічний зміст. Як вчить
святий отець Церкви Григорій Нісський, Писання є тільки символ, що вказує на духовну
реальність, тому то і недостатнім, і обманливим є юдейське буквальне розуміння
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Писання. “Тлумачення написаного, як воно уявляється на перший погляд (тобто
буквально, поверхнево, — О.В. ), якщо не буде зрозуміле належним чином (як духовна
символіка, — О.В. ), часто продукує [дію, розуміння] протилежне життю, явленому
Духом”, — говорить св. Григорій.
Сказав Господь: “Тож ідіть, і навчіть всі народи, хрестячи їх в Ім’я Отця, і Сина, і
Святого Духа, навчаючи їх зберігати все те, що Я вам заповів” (Мф. 28.19-20). Це заповіт
Господній Церкві: навчити, охрестити, — і продовжувати навчати в лоні церковному. Чи
так уже зрозуміле це завдання сьогоднішнім учням Христовим? Чи сьогоднішні “рибалки”
— учні Господні (я маю на увазі в першу чергу духовенство традиційних релігійних
конфесій) — “ловлять людей”? Чи належним чином закидається невід в глибини того
моря, що суть “народи та люди, і племена та язики” (див. Об. 17.15)? Чи проводиться в
православ’ї (а мені, як православному священнослужителю, легше говорити саме про
нього) на належному рівні широкомасштабна місійна робота? Чи не назріла необхідність
впровадження на наших теренах повторної, другої євангелізації? І чи не ведеться вона уже
де-факто “рибалками” з протестантських “човнів”?
“Тож ідіть і навчайте!..” Слово Боже — це і є та сіть, той невід, що виловлює із глибин
моря людських пристрастей душі тих, хто зморений марною працею, про яку Еклезіаст:
“Марнота марнот, і все марнота...”. І якщо не лінуються рибалки закидати це Мереживо —
то й не вертається воно порожнім! Треба тільки слухати голос Божий: “Отож ідіть...”.
Слухати і виконувати, бо віра без діл мертва. Необхідно докласти зусиль, наблизитись до
Господа не тільки устами своїми, але й серцем. Треба працювати. Причому працювати не
“вночі”, не в темряві незнання, а при світлі розуміння істини, у білий день бачення того
шляху, яким повинна йти Церква до Божого Царства. І якщо засяє цей день в серцях усіх
служителів церкви, то обов'язково вернеться невід наповненим безліччю риби. І не
прорветься Невід!..
“Я проходив край поля людини лінивої, та край виноградника недоумкуватого, — і ось
все воно позаростало терням, будяками покрита поверхня його, камінний же мур його був
поруйнований...
І бачив я те, і увагу звернув, і взяв я поуку собі: Ще трохи поспати, подрімати ще трохи, руки трохи зложити, щоб полежати, — і приходить, немов мандрівник, незаможність твоя, і нужда твоя, як озброєний муж!..” (Прип. 24.30-34).
ВЕРШИНА ВЧЕННЯ
В неділю дев'ятнадцяту по П’ятидесятниці читаємо уривок з Нагірної проповіді:
“І як бажаєте, щоб вам люди чинили, так само чиніть їм і ви.
А коли любите тих, хто любить вас — яка вам за те ласка? Люблять бо й
грішники тих, хто їх любить. І коли добре чините тим, хто добро чинить вам, — яка
вам за те ласка? Бо те саме і грішники роблять. А коли позичаєте тим, що й від них
сподіваєтесь взяти, — яка вам за те ласка? Позичають бо й грішники грішникам, щоб одержати стільки ж. Тож любіть своїх ворогів, робіть добро, позичайте, не ждучи
нічого назад, — і ваша за це нагорода велика буде, і синами Всевишнього станете ви,
— добрий бо Він до невдячних і злих! Будьте ж милосердні, як і Отець ваш
милосердний!“ (Лк. 6. 31—36).
Проповідь на горі — це неперевершений шедевр проповідництва. Казання жодного
проповідника як до, так і після неї, не можуть зрівнятися з цією вершиною Вчення. Тут в
доступній формі, словами, зрозумілими усім — від неписьменного галілейського рибалки
до академіка наших днів, — викладена вся суть вчення Ісуса Христа.
53
Уривок, що його ми читаємо сьогодні, без перебільшення можна назвати вінцем
релігійної думки. На той час у світі існувало багато релігій та різноманітних філософій, які тією чи іншою мірою намагалися наблизитися до Істини. Серед них вчення Лао-Цзи, який в своїх працях (учення цього китайського філософа викладене в його книзі “Дао де
цзин”— “Про шлях до доброчесності“) піднімається до ус-
відомлення існування Єдиного Творця, і закликає до містичного споглядання Бога (Якого
він називає Дао = Шлях) через самозаглиблення і духовне очищення. Це й вчення ще
одного китайського учителя, Конфуція (майже 551 р. до Р. Х.), який зробив першу в
історії людства спробу побудови незалежної від релігії людської моралі, оголосивши
найвищою цінністю земне існування, і вбачаючи спасіння в усталеному суспільному
режимі.
Існувала на той час і давньогрецька філософія. Тут і Геракліт (540 — 470 роки до Р. Х.), який вперше назвав Вселенський закон Логосом (Словом, Думкою, Законом, Розумом), хоча й будував теологію не, відділяючи Божественного від природи. Тут і Сократ (майже
470 — 399 років до Р. Х.), який почав шукати істину не в природі, а в людині, побачивши
в ній відбиток духовного Божественного принципу. Тут, нарешті, й Платон (427 — 347 до
Р. Х.), який прозрів вищий духовний світ, де людина знаходить свою Небесну
Батьківщину.
В далекій Індії гуру (вчителі) брахманізму закликають до зречення світу та озброєння
методами споглядання і йоги, відкидаючи усе, чим живуть люди: як ненависть, так і
любов, як зло, так і добро. Там же, в Індії, шириться нова релігійна течія, пов’язана з ім’ям
Крішни Васудеви (VI ст. до Р. Х.). Пам’ятником вчення Крішни є Бхагавад-Гіта (“Пісня
Господа“), в якій релігійна думка сягає уже до необхідності піднятися на висоти любові, благоговіння, віри, хоча це лише окремі вогники в мороці язичницької ночі. В 563 році до
Різдва Христового поблизу Гімалаїв на кордоні Непалу народжується Сіддхарта Гаутама, відомий нам як Будда (Просвітлений), який згодом проголосить спасіння головною метою
релігії, і розробить 8 кроків-ступенів для досягнення найвищого просвітлення, “нірвани”.
І, нарешті, Заратустра (грецьк. Зороастр), з його “іранською біблією“ Авестою, який
дійшов до усвідомлення Єдиного Бога — Творця Всесвіту, до необхідності встановлення
на землі істини, миру та справедливості, але шлях досягнення цього він бачив один —
насилля.
Як видно, багато різноманітних релігій та вчень існувало, та й існує донині на землі.
Але жодне вчення не піднялося до тієї висоти: “Любіть своїх ворогів!“ Як каже блаж.
пам’яті о. Олександр Мень: “На протязі століть люди пройшли незліченну кількість доріг
та стежинок; вони випробували і зважили майже все... від світозаперечуючої містики до
богозаперечуючого матеріалізму. І лише тоді, коли шляхи ці були пройдені і пошуки
вичерпано, настала, кажучи біблейською мовою, «повнота часу»... Не людською, а
Божественною вісткою увійшла Євангелія в потік історичного буття. Вона підкорила
багатьох, а для декого так і залишилась спокусою чи безумством. Деякі, прийнявши її, потім відступилися. Але іти світові було, по суті, уже нікуди. Залишалося лише знову і
знову повторювати блукання, які захоплювали дух людини в дохристиянські часи. Відхід
від Христа насправді означає повернення до Будди чи Конфуція, Заратустри чи Платона, Демокріта чи Епікура“.
Вершина Божого Вчення... Чи спромоглися ми, насправді, піднятися хоча б трішки
вище підніжжя цієї гори? Чи спромоглися дійсно возлюбити хоч би брата свого, не
кажучи уже про ворога? Коли прийде Господь,— чи знайде Він віру на землі?..
НАЇНСЬКА ВДОВА
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В неділю двадцяту після П’ятидесятниці читається Євангеліє від Луки:
“І сталось, — наступного дня Він [Христос] відправивсь у місто, що зветься Наїн
(Наїн = “пасовисько”, — О. В.), а з Ним ішли учні Його та багато народу. І ось, як до
брами міської наблизився Він, виносили вмерлого, одинака в своєї матері, що
вдовою була. І з нею був натовп великий із міста. Як Господь же побачив її, то
змилосердивсь над нею, і до неї промовив: «Не плач!» І Він підійшов, і доторкнувся
до мар (до одра — нош, носилок, на яких несли покійного, — О. В.), носії ж зупинились.
Тоді Він сказав: «Юначе, кажу тобі: встань!» І мертвий встав, і почав говорити. І
його Він віддав його матері. А всіх острах пройняв, і Бога хвалили вони й говорили:
«Великий Пророк з’явився між нами, і зглянувся Бог над народом Своїм!“ (Лк. 7. 11
—16).
Місто Наїн — це місто пасовиська. Це символ релігійних громад, в яких проживає
народ віри, паства. Але як тоді, так і сьогодні слово “віруючий“ далеко не є синонімом
слова “вірний”. Багато віруючих, та мало вірних; багато покликаних, та вибраних мало. І
лунає в церквах похоронний плач, і голосить Рахіль, життя церковне, за мертвими
духовно дітьми своїми: “Чути голос у Рамі (Рама = висота — релігійні висоти, висоти
релігійного світу, — О. В.), плач і ридання та голосіння велике: Рахіль плаче за дітьми
своїми (Рахіль = вівця — церковне життя, яке повинно бути смиренним, праведним, тихим
і лагідним. Життя, якому належить запліднюватись Духом Святим, й від цього
запліднення народжувати віру, що чинна любов’ю, — О. В.), і не дається розважити себе, бо нема їх...” (див. Мф. 2. 18).
Жінка у біблійній мові — це життя, церква. Чоловік — відповідно віра, Христос, Дух
Христів, Дух Божий. І, як бачимо, у цій євангельській оповіді мова йде про жінку-вдову, про життя церковне, яке втратило Мужа — втратило віру, втратило Дух. О, як багато цих
вдів і сиріт сьогодні на вулицях релігійного Наїну! Як і в дні першого приходу
Христового, так і нині, перед другим приходом Його: “На майданах усіх голосіння, на всіх
вулицях (вулиці — тут різноманітні релігійні напрямки, — О. В.) крики: ой, ой!.. І
ридання по всіх виноградниках (виноградник у бібл. мові — церква, тут — по всіх
церквах, на всіх вулицях духовного міста Наїн, — О. В.).
Хто ж той одинак, єдиний син матері своєї, за яким так голосно тужить нещасна вдова?
Син біблійною мовою — це духовний плід, духовна радість від перемоги над злом, восиновлення, здійснення віри. Якщо вмерла віра, якщо вмер Дух Животворчий, Який
“дає всім і життя, і дихання, і все” (див. Дії 17. 25), якщо овдовіло наше життя — то
недовго й до втрати єдиного сина, плоду віри. Недовго й до падіння в шеол бездуховності.
Духовне вдівство — причина духовного безпліддя. Св. апостол і євангеліст Іван Богослов
так визначає плоди духовного життя у лоні Церкви: “Пишу вам, діти, бо гріхи вам
прощаються... (перший плід віри, дитятко, немовля, що народжується в серці нашому, покаяння, “в вірі — добродійство”, — призводить до духовної радості від прощення гріхів
ради Ймення Христового, — О. В.). Пишу вам, отроки, бо ви пізнали Отця... (духовне
зростання, “в добродійстві — роздумування” над Словом Божим, пізнання Волі Божої, —
дає нам духовну радість зростання в Слові, — О. В.). Пишу вам, юнаки, бо перемогли ви
лукавого... (юнаки, зростання до наступного щабля: “в роздумуванні — стриманість і в
стриманості — терпеливість” (див. 2 Петра 1. 5—7), — дарує нам велику обітницю
перемоги над дияволом, — О. В.)” (1 Ів. 2. 12—14).
Хто ж винен у загибелі отих духовних немовлят, отроків і юнаків? Хто винен у
самотності нещасної наїнської вдови? Хто винен у відсутності належних плодів віри? Хто
винен і що робити? Відповідь на поверхні: в першу чергу винні ті, кого Господь прилучив
до великої Своєї справи спасіння — духовні левіти (Левій = прилучений), священики з
“коліна левієвого”, чиї уста знання стережуть. Винні пастирі духовного Наїну, духовного
пасовиська, які не виконали місії, покладеної на них в часи Старозавітньої Церкви. Винні
пастирі духовного Наїну й Новозавітньої доби, а точніше та їх частина, яка, заразившись
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фарисейською розчиною, не виконує належним чином своїх обов’язків перед Богом і
людьми і сьогодні. “Бо уста священика знання стережуть, та Закона шукають із уст його, бо він ангел Господа Саваофа” (Мал. 2. 7). “Погине народ Мій за те, що не має знання...”
(Осії 4. 6). “Так говорить Господь Бог: Горе Ізраїлевим пастирям (Ізраїль — бібл. мовою
— народ віри, — О. В. ), які пасуть самих себе! Хіба ж не отару повинні пасти пастирі?
Жир ви їсте, та вовну вдягаєте, ситу вівцю ріжете, але отари не пасете! Слабих не
зміцняєте, а хворої не лікуєте, і пораненої не перев’язуєте, сполошеної не вертаєте, і
загинулої не шукаєте, але пануєте над ними силою та жорстокістю! І порозпорошувалися
вони з браку пастиря, і стали за їжу для всякої польової звірини, і порозбігалися... Блукає
отара Моя...” (Єзекіїля 34).
Та не поспішаймо ставити крапку і умивати руки, бо все сказане вище не знімає
відповідальності і з усього народу віри! Бо “кожен із нас сам за себе дасть відповідь
Богові“ (Рим. 14. 12)! Тож не будьте як, ті телиці васанські, про яких каже Господь: “...що
тиснете бідних, трощите вбогих, що своїм хазяям ви говорите: «Принеси, і ми будемо
пити!” (Ам. 4. 1). Нині відкрите джерело! Немає заборони на Слово! Закінчився час лихий, ось близько літо благоприємне. Будіть пророка Йону, що спить на дні торгового корабля, розбуджуйте “безпечних на Сіоні”, бийте тривогу на святій горі Господній. Але для цього
восстаньте самі! Вставай, жінко, пробудись і принеси ноші із змертвілим одинаком своїм
до Того, Хто дав нам воскресіння!
“Аж доки тинятися будеш, о дочко невірна? Господь бо новину створив на землі: жінка
спасатиме мужа!” (Єр. 31.22).
СІЄ СІЯЧ...
В двадцять першу неділю по П’ятидесятниці читаємо притчу про сіяча:
“Ось вийшов сіяч, щоб посіяти зерно своє. І, як сіяв, упало одне край дороги, — і
було повитоптуване, а птахи небесні його повидзьобували. Друге ж упало на грунт
кам’янистий, — і, зійшовши, усохло, не мало бо вогкості. А інше упало між терен, —
і вигнався терен і його поглушив. Інше ж упало на добрую землю, — і, зійшовши, уродило стократно». Це сказавши, [Ісус] закликав: «Хто має вуха, щоб слухати, —
нехай слухає!»
Запитали ж Його Його учні, говорячи: «Що визначає ця притча?» А Він відказав:
«Вам дано пізнати таємниці Божого Царства, а іншим у притчах, щоб «дивились
вони — і не бачили, слухали — і не розуміли» (див. Ісаї 6.9 — 10, — О. В. ). Ось що
означає ця притча: Зерно — це Боже Слово. А котрі край дороги, — це ті, хто слухає, але потім приходить диявол і забирає слово з їхнього серця, щоб не ввірували й не
спаслися вони. А що на кам’янистому грунті, — це ті, хто тільки почує, то слово
приймає з радістю, та кореня не мають вони, вірують дочасно, — і за час
випробовування відпадають. А що впало між терен, — це ті, хто слухає слово, але, ходячи, бувають придушені клопотами, та багатством, та життєвими розкошами, — і
плоду вони не дають. А те, що на добрій землі, — це оті, хто як слово почує, береже
його в щирому і доброму серці, — і плід приносять вони в терпеливості“ (Лк. 8.5 —
15).
Сам Господь розкриває нам символіку цієї притчі вкрай зрозуміло. Нам залишається
лише поглянути на себе, висвітлити через призму її своє власне життя.
Сіє Сіяч... Сіє Господь зерно Слова Свого в серця наші. “Багато разів і багатьма
способами“ промовляє Він до нас, зливає на нас, як на праведних, так і неправедних, благодатний дощ живої води Слова Божого. Щедро сяє для всіх Сонце Правди, запрошуючи увесь світ, всю “землю“ під лікувальне проміння Своє. Для всіх людей
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звучить Голос Божий. Він і в тихому шелесті осіннього падолисту, і в теплому подиху
бабиного літа, в глибині небесної сині, і в кожній сріблястій павутинці, що торкнулася
нашої щоки... Творець промовляє до людини через Творіння...
Сіє Сіяч... Звучить Голос Божий у кожному із нас, якщо щемить серце від сліз
скривдженої кимось дитини, якщо стискається воно, коли бачимо, як проїжджою
частиною вулиці самотньо шкандибає нікому не потрібна стара бабця невідомо звідки і
невідомо куди. Якщо не полишає відчуття дискомфорту та роздратування на самого себе
за те, що пройшов повз жебрака й нічого не подав у простягнуту руку, бо “багато ж їх
розвелось”... Господь промовляє до нас через посольство Своє в людині — совість нашу...
Сіє Сіяч... Лине Слово Його зі сторінок Святого Письма, з амвонів церков, із вжитої
кимось біблійної цитати, із випадково почутого краєм вуха уривку проповіді по радіо чи
телебаченню. Господь промовляє через Слово Своє...
Сіє Сіяч... Та чи чуємо? Чи розм’якшили грунт поля сердець своїх, чи розслабили
зсудомлені страхом й злостивістю м’язи? Чи відчули тихе замилування, щем, сльози
жалості, бажання пригорнути, сердечне розчулення, зворушення, благоговіння, духовний
трепет? А, може, серця наші подібні до битого шляху, щільно утоптаного кіньми
агресивності, чобітьми войовничості, що здійняли куряву ненависті та нетерпимості, за
якою хіба розгледиш якусь там бабусю?..
А, може, подібні вони до поля кам’янистого, що усе ж таки має прошарок родючий, і
сприймає Слово? І радієм ми цьому, й пишаємось, ба, навіть не проти і похвалитися отими
живими зеленими паростками віри. Та от корінь її — чи міцний? Як прийде година
випробування — чи не спокусимось? Чи пекельне сонце сатанинське не засліпить душу
страхом, сумнівами, пожаданнями? Чи збережемо серця наші — вмістилища духа —
віруючими і вірними, чи не зів’яне у них віра?
А, може, терен омани багатства світу цього розлого розкинувся в наших серцях і
глушить кволу прорість милосердя й богопізнання? Клопіт та суєта життєві чи не
заважають підняти нам очі від землі до Неба? Чи не занадто часто говоримо ми оце:
“Немає коли...”? Нема коли відкрити Біблію. Нема коли піти до церкви. Нема коли
провідати хворого. Нема коли просто вийти “на природу“, щоб хоч так зустрітися із
Творцем. Нема коли...
Так говорить Господь Бог: “Земля, що п’є дощ, який падає часто на неї, і родить
рослини, добрі для тих, хто їх і вирощує, — вона благословення від Бога приймає. Але та, що приносить терня і будяччя, — непотрібна вона та близька до прокляття, а кінець її —
спалення” (Євр. 6.7 — 8).
Так промовляє Господь: “Верніться до Мене, — говорить Господь Саваоф, — і вернуся
до вас, говорить Господь Саваоф” (Зах. 1.3).
Сіє Сіяч...
МАЄМО ЗАСВІДЧЕННЯ...
В неділю двадцять другу по П’ятидесятниці читається Євангеліє від Луки:
“Один чоловік був багатий, і зодягався в порфіру й вісон (порфіра — дорога матерія
пурпурного кольору, у яку зодягалися царі та вельможі — символ світського життя. Вісон
— дорогоцінна, тонка й м’яка біла лляна тканина. З вісону був виготовлений
різноманітний священний одяг скінії, первосвященника, священиків — символ
релігійного життя. Зодягатися в порфіру й вісон — означає змішання святого й несвятого, чистого й нечистого, духовного і світського, символ Вавілону. В притчі про багатого та
Лазаря Господь осуджує як фарисеїв старозавітньої церкви, так і змішану праведність
фарисеїв сьогоднішнього дня, “багатіїв” від релігії лаодикійського, останнього періоду, 57
часів, коли “близько, вже під дверима” — див. Об’явлення 3. 14—17: “І до ангела Церкви
в Лаодикії напиши: ...Я знаю діла твої, що ти не холодний, ані гарячий... А що ти літеплий, і ні гарячий, ані холодний, то виплюну тебе з Своїх уст... Бо ти кажеш: «Я багатий, і
збагатів, і не потребую нічого. А не знаєш, що ти нужденний, і мізерний, і вбогий, і
сліпий, і голий!..» — О. В.), і щоденно розкішно бенкетував (шумів листям, як та
неплідна смоківниця, не віддаючи Богові Боже, не приносячи плодів милосердя й
богопізнання, — О. В. ).
Був і вбогий один, на ім’я Лазар, що лежав у воріт його, струпами вкритий, і
бажав годуватися крихтами, що зо столу багатого падали; пси ж приходили й рани
лизали йому... (у брамах міст в ті часи звершували суд. Лежати біля воріт — чекати
справедливості, милосердя; чекати, що от відкриється брама — і введуть тебе в Царство
Милосердя, і занурять в цілющу воду купальні Віфесда, і дадуть хліб богопізнання, і
вгамують духовну спрагу живою водою вчення Господнього — вчення, яке відкриє очі й
покаже дорогу до Щастя. “Дайте суд сироті і вдові!” — закликає Господь. Та закриті
ворота, і лише крихти зі столу — утіха для вбогого... Хто вилікує душевні, а відтак і
тілесні рани нещасного? Хто щедро вламає йому хліба насущного, того Хліба, що є
Хлібом Життя? Хто відкриє шлях до спасіння? Хто навчить призивати правдиво Господнє
Ім’я? “Бо кожен, хто покличе Господнє Ім’я, буде спасенний. Але як покличуть Того, в
Кого не ввірували? А як увірують у Того, що про Нього не чули? А як почують без
проповідника?..” (Рим. 10. 13—14).
“Горе ж вам, книжники та фарисеї, лицеміри, що перед людьми зачиняєте Царство
Небесне, — бо й самі ви не входите, ані тих, хто хоче ввійти, увійти не пускаєте!” (Мф.
23.13). Горе вам, бо покрились вже струпами рани нещасних, бо гріхи переповнюють
чашу Господнього гніву. “...Від гніву Твого нема цілого місця на тілі моїм, немає спокою
в костях моїх через мій гріх... Смердять та гниють мої рани з глупоти моєї...” (Пс. 37.6).
Горе вам, бо не в вашому домі лікуються рани убогого, а пси світу цього зализують їх. І
від їхнього “лікування” покрився вже струпами він... Горе вам, бо “суд немилосердний на
того, хто не вчинив милосердя” (Як. 2. 13). “Бо знаємо Того, Хто сказав: «Мені помста
належить, Я відплачу, говорить Господь». І ще: «Господь буде судити народа Свого»!
Страшна річ — упасти в руки Бога Живого!” (Євр. 10. 30—31), — О. В.).
Та ось сталось, що вбогий умер, — і на Авраамове лоно віднесли його ангели (лоно
Авраамове — місце перебування праведників, тих, хто як, Авраам вірою, сподобився
називатися другом Господнім. Лазар був не тільки бідним страждальцем, але й
праведником. Праведником — бо таки шукав правду, “бажав годуватися”, — О. В.).
Умер же й багатий, — і його поховали. І, терплячи муки в аду, звів він очі свої, та й
побачив здаля Авраама та Лазаря на лоні його (тільки душевнії муки в аду змусили-
таки “багатія” підняти від дольнього, від земного — до горнього, до Небесного очі свої. І
хоча й здаля, але прозрів-таки істину, і пізнав, що то значить: “І перші будуть останніми, а
останні — першими”, — О. В.). І він закричав та сказав: «Змилуйся, отче Аврааме, надо мною, і пошли мені Лазаря, — нехай умочить у воду кінця свого пальця, і мого
язика прохолодить, бо я мучуся в полум’ї цім!»... Авраам же промовив: «Згадай, сину, що ти вже прийняв за життя свого добре своє, а Лазар так само — лихе; тепер
він тут тішиться, а ти мучишся. А крім того всього, поміж нами та вами велика
безодня поставлена, так що ті, що хочуть переходити, не можуть звідси до вас, ані не
переходять звідти до нас». А він відказав: «Отож, отче, благаю тебе, щоб його ти
послав в дім батька мого, бо п’ятьох братів маю, — хай він їм засвідчить, щоб і вони
не прийшли на це місце страждання!» Авраам же сказав: «Вони мають Мойсея й
Пророків, — нехай слухають їх!» А він відказав: «Ні ж бо, отче Аврааме, — але коли
прийде хто з мертвих до них, то покаються». Йому ж він відказав: «Як Мойсея й
Пророків (Писань, свідчення Слова Божого, — О. В.) не слухають, то коли хто й із
мертвих воскресне, — не йнятимуть віри!” (Лк. 16.19—31).
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Маємо, браття, засвідчення. Чи покаємось?..
ПРО БІСНУВАТОГО
У двадцять третю неділю по П’ятидесятниці в храмах читається Євангеліє від Луки:
“І вони (Христос з учнями Своїми, — О. В. ) припливли до землі Гадаринської, що
навпроти Галілеї. І, як на землю Він вийшов, перестрів Його один чоловік із міста, що довгі роки мав він демонів, не вдягався в одежу, і мешкав не в домі, а в гробах. А
коли він Ісуса побачив, то закричав, поваливсь перед Ним, і голосом гучним
закликав: «Що до мене Тобі, Ісусе, Сину Бога Всевишнього? Благаю Тебе, — не муч
мене!» Бо звелів Він нечистому духові вийти з людини. Довгий час він хапав був
його, — і в’язали його ланцюгами й кайданами, і стерегли його, але він розривав
ланцюги, — і демон гнав по пустині його. А Ісус запитався його: «Як тобі на ім’я?» І
той відказав: «Легіон», бо багато увійшло в нього демонів. І благали Його, щоб Він їм
не звелів іти в безодню. Пасся ж там на горі гурт великий свиней. І просилися
демони ті, щоб дозволив піти їм у них. І дозволив Він їм. А як демони вийшли з того
чоловіка, то в свиней увійшли. І череда кинулась із кручі до озера, — і потопилась...“
(Лк. 8.26 — 39).
Безперечно, ця історія, що сталася близько 2000 років тому, потрапила на сторінки
Святого Євангелія для того, аби ми зрозуміли: тільки Господь в силі очистити людину від
засилля демонського. Тільки Він є Тим великим Лікарем, Який очищає поле сердець
наших від різноманітних бісів — звірів духовних, найхитріший серед яких отой “змій
великий, вуж стародавній, що зветься диявол і сатана, що зводить усесвіт“ (див. Об. 12.9; Бут. 3.1).
Озирнімось навколо. Чи не побачимо ми людей, які повністю знаходяться в полоні
демонських сил? Які не одягаються в “одежу праведності“ (див. Іс. 6.10), і серце їх — дім, вмістилище духа людського — є нічим іншим, як “вертепом розбійників” ( печерою
розбійних думок та жадань) , гробом, повним духовного змертвіння та трупних кісток
безвір’я, зажерливості й ненависті... Чи мало навколо нас таких біснуватих, що протягом
довгого часу схоплені демонськими силами, духами нечистими, а відтак перебувають у
полоні гріха, бо ж “хто ким переможений, той тому й раб” (2 Петра 2.19). І служать
віддано цьому “легіону” бісів, що стали для них ідолами, і покладають своє здоров’я, свободу, сім’ю, друзів, добре ім’я, нарешті саме життя жертвою на вівтар “лихій
пожадливості та зажерливості, що суть ідолослуження” (Кол. 3.5), обравши серед цих
ідолів найстаршого демона, найбільшого, найвладнішого господаря — Ваала (Ваал =
господар, хазяїн). У кожного біснуватого він свій, той найбільший із ідолів: для когось це
наркотики, для когось алкоголь, для того — жінки, для іншого — влада; той служить
грошам, той кохається в розпусті, а для декого “шлунок — їхній бог, а слава — в їхньому
соромі...“ (див. Филип’ян 3.19). Багато отих бісів — цілий легіон.
Чому саме легіон? Легіон — це римська бойова військова одиниця, яка налічувала
приблизно 6000 чол. регулярного війська і 4000 війська резервного. Отже, загалом
близько 10000 вояків. 10000 — число символічне. Це біси людського серця, які воюють
проти Волі Божої, проти Закону Божого, зображеного у Біблії числом 10 (10 Заповідей).
Згідно з наукою про символіку біблійних чисел гематрією, 10000 символізують боротьбу
проти віри (10х10), проти восиновлення, здійснення, реалізації її, принесення плодів віри
(10х100), і проти одухотворення, ствердження, оспівання, розповсюдження віри
(10х1000). Таким чином, легіон бісів — це військо “князя світу цього“, що веде
непримиренну боротьбу проти усієї повноти дії Пресвятої Трійці в людині. Чи мало
навколо нас таких, що в серці їх отаборився той “легіон“?
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І мучить цей легіон людину. І жене “по пустині” бездуховності, безцільності
пустопорожнього існування. І “в’яжуть” біснуватого рідні, друзі, громадськість, міліція, лікарі людськими “ланцюгами й кайданами“ умовлянь, благань, дорікань, погроз, позбавлення волі, примусового лікування тощо. І “стережуть його”. Та розриває він ці
ланцюги, бо закон плоті, що в ньому, бійльший, аніж закон розуму, — “бо багато ввійшло
в нього демонів”... І не може суспільство нічого вдіяти із біснуванням своїм та ближніх
своїх, бо не звертається до Правдивого Лікаря, бо не має Знання, бо не володіє тим
Ключем Давидовим, який “відкриває (Царство Боже, щастя людини, нове життя), і ніхто
не зачинить, який закриває (пекло, минуле життя гріховне, наповнене пустельними
стражданнями), — і ніхто не відчинить”. Ключем “віри, що від слухання Слова
Христового”, яка забороняє демонам — і виходять вони. Проте, вийшовши, шукають собі
інші жертви — тих, хто подібно до свиней “не жують жуйки”, не шукають Істини, не
прагнуть знайти дороги до Правди, але, радіючи темному хліву незнання Бога й теплому
пійлу плотської насолоди, кидаються із кручі до озера (у Марка — моря) пристрастей
світу цього, та й потопають у ньому...
“Погине народ Мій за те, що не має Знання...” (Осії 4.6).
УЗДОРОВЛЕННЯ КРОВОТЕЧИВОЇ
В неділю двадцять четверту після П’ятидесятниці читаємо в храмах Євангеліє від Луки
8. 41—56. Духовну символіку воскресіння дочки старшого синагоги ми розглянемо
згодом, а сьогодні поговоримо про уздоровлення кровотечивої:
“А коли Він [Христос] ішов, народ тиснув Його. А жінка одна, що дванадцять
років хворою на кровотечу була, що ніхто вздоровити не міг її, підійшовши ззаду, доторкнулась до краю одежі Його, — і хвилі тієї спинилася їй кровотеча! А Ісус
запитав: «Хто доторкнувся до Мене?» Коли ж відмовлялися всі, то Петро відказав:
«Учителю, народ коло Тебе он товпиться й тисне». Ісус же промовив: «Доторкнувсь
хтось до Мене, бо Я відчув силу, що вийшла з Мене». А жінка, побачивши, що вона
не втаїлась, трясучись, підійшла та й упала перед Ним і призналася перед усіма
людьми, чому доторкнулась до Нього, і як хвилі тієї одужала. Він же промовив до
неї: «Дочко, твоя віра спасла тебе; іди з миром!”.
Ми з вами уже знаємо, що жінка в біблійній мові — це життя, церква, життя релігійної
громади, взагалі життя людське. У даному випадку мова йде про життя людини віруючої, бо жінка ця явно була із юдеїв — з народу віри. А все, що написано в Святому Письмі, треба розглядати як на особистісному рівні, так і в загальному плані — на рівні громад, людського загалу.
Отже, кровотечива.… Сказав пророк: “І стали всі ми, як нечистий, а вся праведність
наша — немов поплямована місячним одіж, і в’янемо всі ми, мов листя, а наша
провина, як вітер, несе нас…” (Іс. 64.6). Кров мовою символів — це життя, душа. І в
негативному плані (а тут бачимо саме негативне значення цього символу) кров — то
життєве, плотське, криваве, агресивне. Праведність людини віри повинна бути чистою, білою, незаплямованою, як написано: “Радіймо та тішмося, і даймо славу Йому [Богові], бо весілля Агнця настало (Ісуса Христа, Агнця непорочного, що віддав Себе в жертву за
гріх світу, — О. В.), і жона Його (жона — тут Церква, — О. В.) себе приготувала! І їй
дано було зодягнутися в чистий та світлий вісон (вісон — тонкий, дорогий, лляний білий
одяг, — О. В.), бо вісон — то праведність святих” (Об. 19. 7-8). “І буде нам праведність, коли будемо пильнувати і виконувати всі ці Заповіді перед лицем Господа, Бога нашого, як Він наказав нам” (Повт. Зак. 6. 25). “Зодягавсь я у праведність, і вона зодягала мене, 60
немов плащ та завій (головний убір, чистота, праведність віри та розуміння, — О. В.) право моє” (Йова 29.14).
Усе, що написано в Біблії, написане для нас, і про нас. І, читаючи євангельську історію
про уздоровлення кровотечивої, ми повинні поглянути через призму Слова Божого в
першу чергу на себе. Хто ми? Які ми? Чи дійсно учні Христові? Чи з нашого “чрева”
(живіт — синонім життя) насправді течуть потоки води живої? Чи всотуємо ми усіма
фібрами душі своєї життєдайну вологу віри, що чинна любов’ю, віри, яка від слухання
Слова Бога Живого? А відтак чи є ми для оточуючих джерелом любові, радості, миру, чистоти? Чи зрозуміли оце: “А хто питиме воду, що Я йому дам, прагнути не буде повік, бо вода, що Я йому дам, стане в нім джерелом тієї води, що тече в життя вічне… Коли
прагне хто з вас — нехай прийде до Мене та й п’є! Хто вірує в Мене, як каже Писання, то
ріки живої води потечуть із утроби його… Це ж сказав Він про Духа, що мали прийняти
Його, хто ввірував в Нього…” (Ів. 4. 14; 7.37—39)? А може таки кровоточимо?
Кровоточимо духом насильства й користолюбства , “лихою пожадливістю та
зажерливістю, що суть ідолослуження”, агресивністю, нелюбовністю, нетерпимістю, егоїзмом? Кровоточимо, а, отже, і страждаємо, і мучимось від усіляких напастей: страху, хвороб, злиднів та інших плодів прокляття гріха.…
А якщо так, якщо наше життя таки кровоточить ось уже 12 років (12 — число повноти
людської натури), то чи не час нам зрозуміти, що досить уже надіятися на синів і на князів
людських, бо в них немає спасіння!? Чи не час уже не лише устами, а й усім серцем
наблизитись до Єдиного Лікаря душ і тіл наших? Чи не час, “підійшовши ззаду”, доторкнутись до краю одежі Його, до праведності Христової ? Ззаду, бо хто став з
Господом на прю і залишивсь живим? Ззаду, бо Він попереду — а ми за Ним. Він — Бог, а
ми — народ віри. Він — Учитель, а ми — учні Його. Він — Отець, а ми — діти Божі, сини
Божі по благодаті Христовій. Він — Христос, а ми — християни! І тоді-то очистимось! І
тоді уздоровимось. І тоді сила Господня ввійде в наше життя, і хвилі тієї припиниться
кровотеча. І почуєм із уст Того, що Йому на Ім’я Спас душ наших: “Віра спасла тебе! Іди з
миром!” І не буде вже сорому й страху, але праведність, і мир, і радість у Дусі Святім.…
“ХТО МІЙ БЛИЖНІЙ?“
В двадцять п'яту неділю по П’ятидесятниці читається в храмах притча про
милосердного самарянина:
“І підвівсь ось законник один, і сказав, Його [Ісуса] випробовуючи: «Учителю, що
робити мені, щоб вічне життя осягнути?» Він же йому відказав: «Що в Законі
написано, як ти читаєш?» А той відповів і сказав: «Люби Господа Бога свого всім
серцем своїм, і всією душею своєю, і всією силою своєю, і всім своїм розумом, і свого
ближнього, як самого себе». Він же йому відказав: «Правильно ти відповів. Роби це, і
будеш жити».
А той бажав сам себе виправдати, та й сказав до Ісуса: «А хто то мій ближній?» А
Ісус відповів і промовив: «Один чоловік ішов з Єрусалима до Єрихону, і попався
розбійникам, що обдерли його, і завдали рани, та й утекли, покинувши ледве живого.
Проходив випадком тією дорогою священик один, побачив його, — і проминув. Так
само й Левит (левит в Старозавітній Церкві — нижчий ступінь священства, як сьогодні
диякон, — О. В. ) надійшов на це місце, поглянув, — і теж проминув. Проходив же там
якийсь самарянин (самаряни були ворогами юдеям (євреям). Історія цього ворогування
стара. Ще в 931 році до Р. Х. після смерті царя Соломона єдина держава Ізраїль
розділилась на 2 частини. Одну очолив бунтівний колишній слуга Соломона Єровоам, до
якого приєдналися 10 колін Ізраїлевих, найчисельніше з яких було коліно Єфремове. Вони
і створили собі державу, назва якої залишилась Ізраїль, але столицею обрали місто
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Самарію. Два інших коліна — Юди (найчисельніше) та Веніа-
міна — об’єдналися під проводом сина Соломонового Ровоама в іншу державу, назва якої
стала Юдея, але столиця збереглася стара — Єрусалим. Народ Ізраїля постійно
осквернявся ідолопоклонством, і в 721 році до Р. Х. Господь допустив, щоб асирійський
цар Саргон вивів у полон 10 занечищених колін, на місце яких були заселені язичницькі
племена. Ці приходьки, змішавшись із невеликою кількістю тих, які залишилися, асимілювались,
і
утворили
нову
ад-
міністративну область Палестини — Самарію. Самаряни засвоїли основні релігійні ідеї
ізраїльтян — віру в Єдиного Бога, П’ятикнижжя Мойсея, але не залишили при цьому
служіння й своїм поганським богам. Таким чином, релігія самарян стала сумішшю істини
з язичеською обрядовістю, тому євреї вважали їх за язичників, навіть гірше язичників, не
приймали їх до спілкування і не мали з ними ніяких зносин. Непримиренне ворогування
утворило глибоку прірву між обома народами, — О. В. ), та й натрапив на нього і, побачивши, змилосердився. І він підійшов, і обв’язав йому рани, наливши оливи й
вина, потому його посадив на худобину власну, і приставив його до гостиниці, та й
клопотався про нього. А другого дня, від’їжджавши, вийняв два динарії та й дав їх
господареві, й проказав: «Заопікуйся ним, а як більше що витратиш, — заплачу тобі, як вернуся». Котрий же з цих трьох — на думку твою — був ближній тому, хто
попався розбійникам?» А він відказав: «Той, хто вчинив йому милість». Ісус же
сказав йому: «Іди, і роби так і ти!” (Лк. 10.25 — 37).
Про що ця притча? Ця притча про те, як свого ворога зробити своїм ближнім! Сказав
Господь: “Любіть і ворогів своїх”. Самарянин був ворогом нещасному юдеєві, проте він
воістину став йому ближнім. Ближчим навіть, аніж священик і левит, які більше за інших
зобов’язані були виконувати Закон Божий — Закон Любові. Притча про милосердного
самарянина показує нам, що для виконання Заповідей Господніх немає відмінностей між
людьми ні релігійних, ні конфесійних, ні національних, ні соціальних: усі люди в цьому
відношенні повинні бути рівними для нас. Усі, хто потребує нашої допомоги, є нашими
ближніми. І навіть коли допомоги потребує наш ворог, то, возлюбивши його, ми робимо
його своїм ближнім.
Насправді в житті є тільки дві дороги. Одна з Єрихону в Єрусалим — це дорога
праведника. Бо в біблійній мові Єрихон — місто язичеське, місто служіння “лихій
пожадливості та зажерливості, що суть ідолослуження” (Колос. 3.5). А Єрусалим — то
місто Правди, “місто Святе“ (Неєм. 11.1), “місто великого Царя, місто нашого Бога“ (Пс.
47.2 — 3). Інша ж дорога — дорога грішників — це дорога із Єрусалиму в Єрихон. І на цій
дорозі обов’язково підстерігають нас розбійники як духовні, так і фізичні, що обдирають
нас і завдають нам тяжких ран. І коли, не дай Бог, зіб’ємось ми з істинного шляху
праведності й упадемо в руки розбійників, то горе нам, якщо не натрапить на нас отой
“милосердний самарянин”, і не обв’яже наші рани, наливши оливи милосердя й любові та
вина Вчення Божого, що змінює наш розум і звеселяє серце, які лікують від усілякої
недуги духовної й фізичної.
Хочу завершити цю статтю словами єпископа Аверкія: “Не на людей нам треба
дивитися, а на власне своє серце, щоб не було в ньому холодності жерця та левита, а було
милосердя самарянина. Якщо будеш розсудком розрізнювати поміж ближніми і
неближніми, то не уникнеш жорстокої холодності до людей, і будеш проходити повз
нещасних, що потребують твоєї допомоги... Милосердя — ось умова успадкування
вічного життя...”.
СУЄТА СУЄТ…
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В двадцять шосту неділю по П’ятидесятниці читають у православних храмах Євангеліє
від Луки:
“І Він [Христос] розповів їм [народові] притчу, говорячи: «В одного багача гойно
(гарно, — О. В.) нива вродила була. І міркував він про себе й казав: «Що робити, що
не маю куди зібрати плодів своїх?» І сказав: «Оце я зроблю, — порозвалюю клуні
свої, і просторіші поставлю, і позбираю туди пашню (збіжжя, — О. В.) свою всю та
свій достаток. І скажу я душі своїй: «Душе, маєш багато добра, на багато років
складеного. Спочивай, їж та пий, і веселися!» Бог же до нього прорік: «Нерозумний,
— ночі цієї ось душу твою зажадають від тебе, і кому позостанеться те, що ти був
наготував?»… Так буває з тим, хто збирає для себе, та не багатіє в Бога” (Лк. 12. 16
— 21).
Так буває з кожним, хто в Бога не багатіє! Як і все, що написано в Святому Письмі, ці
слова — живе Слово Боже для нас. “Бо Боже Слово живе та діяльне, гостріше від усякого
меча обосічного, — проходить воно аж до поділу душі й духа, суглобів та мозків, і
спосібне судити думки та наміри серця” (Євр. 4.12). Ця притча — слово-попередження, слово-застереження для кожного із нас. Як часто ми, забуваючи про Небесне, нехтуючи
духовними скарбами, усі сили свої покладаємо на здобуття лише земних благ. Як часто
ми, засліплені оманою багатства світу цього, покладаємо життя своє на вівтар мамони —
духа користолюбства — забуваючи слова Господні: “Не складайте скарбів собі на землі, де нищить їх міль та іржа, і де злодії підкопуються й викрадають. Складайте ж собі скарби
на Небі, де ні міль, ні іржа їх не нищить, і де злодії до них не підкопуються та не крадуть.
Бо де скарб твій, — там буде й серце твоє!” (Мф. 6. 19 — 21).
Де скарб твій — там буде і серце! То де ж наші скарби? Чи на Небі? Чи в сфері духа?
Як узнати? А дуже просто: “Бо чим серце наповнене, те говорять уста” (Мф. 12. 34). Про
що говоримо ми удома, на роботі, в громадському транспорті? Прислухаймось.… Може, про духовні речі? Може, вияснюємо той чи інший вірш із Святого Письма? Може, ділимось один з одним власним духовним досвідом? Може, шукаємо шляхи духовного
удосконалення? Заклопотані проблемою духовного зростання? Про тіло чи про душу
дбаємо, клопочемось, переживаєм? “Бо ті, хто ходить за тілом, думають про тілесне, а хто
за духом — про духовне. Бо думка тілесна — то смерть, а думка духовна — життя і мир; думка бо тілесна — ворожнеча на Бога, бо не кориться Законові Божому, та й не може. І
ті, хто ходить за тілом, не можуть догодити Богові” (Рим. 8. 1 — 8).
Думка тілесна — ворожнеча на Бога. Які страшні слова! Не приведи, Господи, стати
ворогом Бога Живого! “Бо знаємо Того, Хто сказав: «Мені помста належить, Я відплачу, говорить Господь». І ще: «Господь буде судити народа Свого»! Страшна річ — упасти в
руки Бога Живого!” (Євр. 10. 30 — 31).
Господь буде судити… “Бо великий день Господа й вельми страшний, і хто зможе його
перенести?” (Йоіла 2. 11). Нерозумний! Ночі цієї ось душу твою зажадають від тебе, і
кому позостанеться те, що ти був наготував? Кому залишиться твоя посада, твій
авторитет, твої звання, дім, їжа, одяг, машина, дача, земля? Для чого жив? Для чого
коптив небо? Де скарб твій? Що придбав? Кому віддаси? Дітям? Все життя їв, спав, пив, спорожнювався від з’їдженого й випитого. Для чого? Щоб діти твої ще більше їли, спали, пили і спорожнювалися? А внуки ще більше? А правнуки ще? Тоді “порох ти, — і до
пороху вернешся”. Та й цим не дуже тішся, бо насправді не знаєш, кому передаси й земні
добра свої. “Бо людині, що перед лицем Його добра, дає Він премудрість, і пізнання, і
радість; а грішникові Він роботу дає, щоб збирати й громадити, — щоб пізніше віддати
тому, хто добрий перед Божим лицем…” (Екл. 2. 26).
Про марноту зусиль людини, “яка не в Бога багатіє”, чудово сказав Еклезіаст. І не мені
тут щось додавати…
“Поробив я великі діла: поставив для себе доми, задля себе садив виноградники, запровадив для себе садки та гаї, і понасаджував в них усіляких дерев овочевих
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(плодових, — О. В. ). Наробив я для себе ставів, щоб поливати із них ліс дерев, що
виростали. Набував я для себе рабів та невільниць, були в мене й домівники (домашня
челядь, — О. В. ). А худоби великої та худоби дрібної було в мене більше, ніж у всіх, що в
Єрусалимі до мене були! Назбирав я собі також срібла та золота, і скарбів царів та
провінцій (з усіх областей, — О. В. ), завів я собі співаків та співачок, і всякі приємнощі
людських синів, жінок-наложниць. І звеличувавсь я усе більше та більше, над усіх, що в
Єрусалимі до мене були, моя (людська, житейська, — О. В. ) мудрість стояла також при
мені. І всього, чого очі мої пожадали, я їм не відмовлював: я не стримував серця свого від
жодної втіхи, бо тішилось серце моє від усякого труду мого… Та коли я звернувся до всіх
своїх чинів (діл, — О. В. ), що їх поробили були мої руки, і до труду, що я потрудився був, роблячи, — й ось усе це марнота (суєта, — О. В. ) та ловлення вітру.… І зненавидів я ввесь
свій труд, що під сонцем трудився я був, — бо його позоставлю людині, що буде вона по
мені, а хто знає, чи мудрий той буде чи нерозумний, хто запанує над цілим трудом моїм…
Ось чому зневірилось моє серце в усім моїм труді, що чинив я під сонцем… Бо буває
людина, що трудиться з мудрістю, зо знанням та із хистом, та все полишає на долю
людині, яка не трудилася в тому: марнота й оце й зло велике! Та й що має людина зо
всього свойого труда та із клопоту серця свого, що під сонцем працює вона? Бо всі дні її
— муки, а смуток — робота її, і навіть вночі її серце спокою не знає, — теж марнота й
оце!..” (Екл. 2. 4 — 11, 18 —23).
СКОРЧЕНА
У двадцять сьому неділю по П’ятидесятниці читається Євангеліє від Луки:
“І навчав Він [Христос] в одній з синагог у суботу. І ось там була одна жінка, що
вісімнадцять років мала духа немочі, і була скорчена, і не могла ніяк випростатись.
А Ісус, як побачив її, то покликав до Себе. І сказав їй: «Жінко, — звільнена ти від
недуги своєї». І Він руки на неї поклав, — і вона зараз випросталась, — і стала
славити Бога!..” (Лк. 13.10 — 17).
Як вчить Григорій Ніський, “тіло Писання”, ніби завіса, часто затуляє “Славу, що вона
заховується в Писанні”. “Якщо зняти тілесний покров слова, то те, що залишається, є
Господь, Життя і Дух...” , — говорить святий отець Церкви. Отож, давайте з вами
знімемо “тілесний покров” і поглянемо на цю історію очима “здатних служителів Нового
Заповіту, — не букви, а духа” (2 Кор. 3.6).
Що символізує собою в біблійній мові жінка? Жінка є символом життя, чуття і
Церкви. Чоловік, відповідно — віри, розуму, Христа. В одній із проповідей я вже
торкався цієї сторони біблійної символіки, і сьогодні хочу лише нагадати основні
положення. Ім’я першої жінки, згадане в Біблії, — Єва, що означає “життя”. Дійсно, жінка
уособлює собою життя — саме через жінку життя продовжується в дітях. Чоловік з часів
Адама головує в сім’ї, а основна функція голови — бути саме вмістилищем розуму.
Чоловік повинен бути “главою сімейства”, охоронцем віри. І недаремно функції жерця, священика, патріарха покладалися виключно на чоловіків. Якщо ми поглянемо на
людську натуру з точки зору психології, то побачимо, що чоловічий розум об’єктивно
більш аналітичний, логічно мислячий, аніж жіночий. Тут мова про так званий менталітет
— розумовий характер людини. І менталітети чоловіка й жінки, природньо, різняться.
Жінка
—
емоційніша,
чутли_-
віша, аніж чоловік. Як приклад, можна навести таку ситуацію: якщо сім’я йтиме понад
прірвою, і дитина, послизнувшись, зірветься, то мати, не замислюючись, кинеться за нею
у безодню. Батько не кинеться. І не тому що не любить свою дитину, а тому, що чоловічий
розум аналітичніший. Він одразу проаналізує ситуацію й зрозуміє, що, кинувшись у
прірву, і дитину не врятує, і сам загине. Жінка ж нічого аналізувати не буде, бо розум її є
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емоційним, і чуття її у той момент переважать голос розсудку. Можна навести ще багато
прикладів на зразок того, що чоловіки віддадуть перевагу шахам чи кросвордам перед
“сльозоточивими” телесеріалами, але, на жаль, час проповіді є обмеженим. Відтак
повернімось до біблійної символіки.
Отже, як бачимо, чоловік в біблійній мові уособлює розум, жінка — чуття; чоловік —
віру, жінка — життя; чоловік — Христа, жінка — Церкву. Останнє положення, зокрема, підтверджується безпосередньо цитатою із Послання ап. Павла до Ефесян: “Покине тому
чоловік (тут — муж віри, віруюча людина взагалі, — О. В. ) батька й матір (старе
розуміння сенсу буття, стару віру в пріоритет матеріального над духовним — “батько”; і
старе, гріховне життя невіруючої людини — “матір” — згадаймо 50-й Псалом: “Бо в
гріхах породила мене мати моя...”, — О. В. ), і пристане до дружини своєї (нового життя у
лоні церковному, — О. В. ), — і будуть обоє вони одним тілом. Ця таємниця велика, — а я
говорю про Христа та про Церкву!” (Ефес. 5.31 — 32). Тож тепер зрозумілішими стають
вірші Святого Письма. І коли ми читаємо “Дружини, коріться своїм чоловікам”, — то
розуміємо, що мовою символів ця фраза звучить так: Нехай життя наше завжди
підкоряється Вірі, чуття — розуму, Церква — Христу. А символіка слів, що жінка у церкві
“нехай покривається”, а “чоловік покривати голови не повинен” (див. 1 Кор. 11.1 — 16) —
розкривається ясно й просто: життя повинно покриватися вірою, чуття — розумом, а
Церква — Христом. Віра ж і розум наші мусять бути відкритими, бо “Хто Мене [Христа, Віру, Істину] відцурається перед людьми, того й Я відцураюсь перед Небесним Отцем
Моїм” (див. Мф. 10.33).
Але повернімось до сьогоднішнього Євангелія. То хто ж та жінка, що “має духа
немочі”, зігнулась до землі, бачить тільки земне, дольнє, втупила очі свої в прах і болото
матеріального життя і “ніяк не може випростатись”? Чи не життя це наше? Чи не ярмом
марнот світу цього, чи не “сатанинськими путами“ прокляття гріха зв’язане воно, хоча й є
“дочкою Авраамовою”, бо “віруєм, Господи, поможи недовірству нашому”? Чи ж не 18
років мучимося ми, маючи віру й очікуючи нового, щасливого життя (18=10+8, де 10 —
віра в Бога, бо 10 Заповідей — Закон Божий, Воля Божа, а 8 — початок нового тижня, нової седмиці, очікування нового етапу в житті), але забуваємо, що “віра без діл —
мертва!” (Як. 2.26)? Чи ж не “в синагозі перебуваємо в суботу” — ходимо до церкви, молимось, ставимо свічки, проте залишаємось “скорченими”, бо, як та неплідна
смоківниця, не даємо плоду милосердя та богопізнання, не відкриваємо двері серця свого
для дієвої віри, — віри, що чинна любов’ю?
“Яка користь, брати мої, коли хто говорить, що має віру, але діл немає? Чи може спасти
його віра?.. Так само й віра, коли діл не має, — мертва в собі! (Як. 2.14 — 17).
БАГАТА ВЕЧЕРЯ
В двадцять восьму неділю по П’ятидесятниці читаємо притчу про багату вечерю:
“Один чоловік спорядив був велику вечерю і запросив багатьох. І послав він свого
раба часу вечері сказати запрошеним: «Ідіть, бо вже все наготовано». І зараз усі
почали відмовлятися. Перший сказав йому: «Поле купив я, і маю потребу піти та
оглянути його. Прошу тебе, — вибач мені!» А другий сказав: «Я купив собі п’ять пар
волів, — і йду спробувати їх. Прошу тебе, — вибач мені!» І знов інший сказав:
«Одружився ось я, і через те я не можу прибути». І вернувся той раб і панові своєму
про все розповів. Розгнівавсь господар тоді, та й сказав до свого раба: «Піди швидко
на вулиці та на завулки міські, і приведи сюди вбогих, і калік, і сліпих, і кривих». І
згодом раб повідомив: «Пане, сталося так, як звелів ти, та місця є ще». І сказав пан
рабові: «Піди на дороги й загороди, та й силуй прийти, щоб наповнився дім мій.
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Кажу бо я вам, що жоден із запрошених мужів тих не покуштує моєї вечері... Бо
багато покликаних, та вибраних мало!” (Лк. 14.16 — 24).
Хто Той Господар, Який спорядив для нас велику вечерю благодаті Своєї? Хто
запрошує нас до розкішного “столу”, основою якого є Премудрість Слова Божого, що дає
нам ключ до щастя в цьому віці та у віці майбутньому? Хто Той Щедрий і Милостивий, Який “проживає не в храмах, рукою [людською] збудованих, і Він не вимагає служіння
рук людських, ніби в чомусь Він мав би потребу, бо Сам дає всім і життя, і дихання, і все“
(див. Дії 17.24 — 25)? Хто кличе до духовної трапези з Собою? Хто стоїть під дверима
наших сердець і стукає: “Коли хто почує Мій голос і двері відчинить, Я до нього ввійду, і
буду вечеряти з ним, а він зо Мною“ (див. Об. 3.20)? Безумовно, це — Господь! Це Він —
джерело мудрості. Співає Давид: “Господь — то мій Пастир, тому в недостатку не буду,
— на пасовиськах зелених оселить мене, на тихую воду мене запровадить!.. Ти передо
мною трапезу зготовив при моїх ворогах, мою голову Ти намастив був оливою, моя чаша
— то надмір пиття! Тільки добро й милосердя мене супроводити будуть по всі дні мого
життя, а я пробуватиму в домі Господньому довгі часи!“ (Пс. 22). І вторує йому
премудрий Соломон: “Мудрість свій дім збудувала, сім стовпів своїх витесала. Зарізала те, що було на заріз, змішала вино своє, і трапезу свою приготувала. Дівчат своїх вислала, і
кличе вона на висотах міських: «Хто бідний на розум, хай прийде сюди», а хто
нерозумний, говорить йому: “Ходіть, споживайте із хліба мого, та пийте з вина, що його я
змішала! Покиньте глупоту — і будете жити, і ходіте дорогою розуму!” (Прип. 9.1 — 6).
Кого закликають раби Господа нашого — пророки, посланці й вісники Його? До кого
гукають? До церкви, а точніше до церков, — до всього релігійного світу: “Кричи на все
горло, не стримуйсь, свій голос повищ, мов у сурму, й об’яви ти народові Моєму про їхній
переступ...” (Іс. 58.1); “Хто має вухо, хай чує, що Дух промовляє Церквам!” (Об. 3.22).
Цей заклик до всіх званих, до всіх запрошених, до всіх віруючих, особливо ж — до
пастирів Церкви, які покликані бути вісниками Господніми, є найпершими званими на
бенкет Слова Божого, адже “Уста священика знання стережуть, та Закона шукають із уст
його, бо він ангел (грецьк. — “вісник”, — О. В. ) Господа Саваофа” (Мал. 2.7).
Та чи чуємо ми заклик Божий? Чи поспішаємо на цю “агапу” (грецьк. “вечерю
любові”), як поспішали на неї вірні в апостольські часи: “І вони перебували в науці
апостольській, та в спільноті братерській, і в ламанні хліба (в дослідженні Писання, у
висвітленні й виконанні Волі Божої , — О. В. ), та в молитвах. І був острах у кожній душі...
А всі віруючі були вкупі, і мали все спільним... І кожного дня перебували вони однодушно
у храмі (перетворивши серця свої на храмину Господню. І Церква була тоді воістину
нерукотворним Храмом, де царював Святий Дух Любові, Дух Милосердя й Богопізнання,
— О. В. ), і, ломлячи хліб по домах, поживу приймали (духовну поживу Слова Божого, —
О. В. ) із радістю та в сердечній простоті, вихваляючи Бога та маючи ласку в усього
народу...” (Дії 2.42 — 47).
А, може, одні купили поле (паству, поле діяльності), і за требами не мають часу
відкрити недільну школу для дітей чи біблійні курси для дорослих? А інші, вищого рангу, купили собі волів (стоять над священиками, наглядають за пресвітерами — “єпископ” =
грецьк. “наглядач”, “наглядаючий”), і за адміністративними клопотами не мають часу
звернути увагу на місійно-просвітницьку діяльність церкви? А може, всі ми одружились
кожен
зі
своєю
конфесією,
занурились
у
зов-
нішньо-обрядове життя своїх громад, і, як та Марфа, “турбуємося і журимося про багато
чого, хоча потрібно лише одне”, — сісти (ствердитися) біля ніг (бажань, ходи) Ісусових,
“та й слухати слова Його” (див. Лк. 10.38 — 42)?
Вважаймо, браття, бо прийдуть до тієї вечері “вбогі, каліки, сліпі і криві”, усі змучені й
обпалені пекельним вогнем світу, — ті вбогі “лазарі”, що харчуються кришками зі столу
“багатих” на віру, знання, розуміння істини. І станеться, що “перші стануть останніми, а
останні — першими”. Вважаймо, і як той старший синагоги Яір (Яір = “Бог просвітлює”), 66
поспішім до Христа, бо “не вмерло дівча (церковне життя), але спить” (див. Лк. 8.40 —
56). Вважаймо, щоб не почути нам оце гірке: “Багато покликаних, та вибраних мало!”
БЛАГОСЛОВИ, ДУШЕ МОЯ, ГОСПОДА!
В неділю двадцять дев'яту по П’ятидесятниці читаємо Євангеліє від Луки:
“І коли входив [Христос] до одного села, перестріли Його десять мужів, слабих на
проказу, що стали здалека. І голос піднесли вони та й казали: «Ісусе, Наставнику, —
змилуйсь над нами!» І, побачивши їх, Він промовив до них: «Підіть і покажіться
священникам!» І сталось, коли вони йшли, то очистились... Один же з них, як
побачив, що видужав, то вернувся, і почав гучним голосом славити Бога. І припав
він обличчям до ніг Його, складаючи дяку Йому. А то самарянин був... Ісус же
промовив у відповідь: «Чи не десять очистилось, — а дев’ять же де? Чому не
вернулись вони хвалу Богові віддати, крім цього чужинця?» І сказав Він йому:
«Підведися й іди: твоя віра спасла тебе!” (Лк. 17.12-19).
Цей уривок з Євангелія читається в храмах під час подячних молебнів. Сказав Господь
устами апостола Павла: “Завжди радійте! Безперестанку моліться! Подяку складайте за
все, бо така Божа воля про вас у Христі Ісусі. Духа не вгашайте!” (1Сол. 5.16-19). І коли
нам буває тяжко, коли ми у випробовуваннях, коли ми в проказі гріха й страждаємо від
прокляття за гріх: терпимо страх, сором, хвороби, злидні, загрозу життю, — ми молимось.
Кожен молиться в міру своєї віри. Людина невіруюча, вичерпавши усі людські засоби до
порятунку, волає: Господи, якщо Ти є! Людина віруюча, але недосконала, коли досягла її
“спроба не інша, тільки людська” (1Кор. 10.13), бо думала що стоїть, і не стереглася аби
не впасти (див. 1Кор. 10.12), забувши, що хоч бадьорий дух, “але немічне тіло” (див. Мф.
26.41), молиться: Господи, прости! Боже, будь милостивий до мене, грішного! Господи, Ісусе Христе, Сину Божий, помилуй мене грішного! Людина ж віруюча і вірна, коли
перебуває у випробуваннях, коли бере участь у Христових стражданнях, коли
преплавляється віра її, очищуючись, як золото в тиглі, — “не дивується огневі, що їй
посилається на випробування, немов би чужому випадку для неї, але тішиться, щоб і в
з’явленні слави Господньої радіти й звеселятись” (див. 1Петра 4.12-13), і молиться, як
молився й апостол Павло: “І сказав Він [Господь] мені: «Досить (цілком достатньо для
спасіння від усіх бід і проблем світу цього, — О.В. ) тобі Моєї благодаті, — бо сила Моя
здійснюється в немочі»... Тому любо мені в недугах, у прикростях, у бідах, у
переслідуваннях, в утисках через Христа. Коли бо я слабий, тоді я сильний (сильний
спасаючою вірою, молитвою віри, Божественною силою Всесвятого Духа! — О.В. )”
(2Кор. 12.7-10). І коли ми молимось від щирого серця, то Господь чує наші молитви, як
написано:“Шукав я був Господа, — і Він озвався до мене, і від усіх небезпек мене
визволив” (Пс. 33.5).
Але чи завжди дякуємо ми за визволення своє? Чи не буває так, що “Як тривога — то
до Бога, а по тривозі — то й по Бозі”? Чи не так, як у сьогоднішньому Євангелії: “Чи не
десять очистилось, — а дев’ять же де? Чому не вернулись вони хвалу Богові віддати?..” Бо
вірні не забувають про вдячність, і зростають в праведності. А невірні? По тривозі — то й
по Бозі... І знову в гріх. І знову до князя світу цього. І знову в темряву зовнішню, забуваючи про милість, що створив її Господь. А що ж далі? А далі за Словом: “Бо гнів
Божий з’являється з Неба на всяку безбожність і неправду людей... Його вічна сила й
Божество, думанням про твори (про створене Ним, — О.В. ) стає видиме. Так що нема їм
виправдання, бо пізнавши Бога, не прославляли Його як Бога, і не дякували, але
знікчемніли своїми думками, і запаморочилось нерозумне їхнє серце... А що вони не
вважали за потрібне мати Бога в пізнанні, видав їх Бог на розум перевернений, — щоб
чинили непристойне. Вони повні всякої неправди, лукавства, зажерливості, злоби, повні
67
заздрости, убивства, суперечки, омани, лихих звичаїв; обмовники, наклепники, чваньки, пишні, винахідники зла, неслухняні батькам, нерозумні, нелюбовні, немилостиві. Вони
знають присуд Божий, що ті, хто чинить таке, варті смерті, а проте не тільки самі чинять, але й хвалять тих, хто робить таке...” (Рим. 1.18-32).
Невдячність веде до загибелі. Коли ж ми пам'ятаєм ту милість Господню, що вчинив
Він її щодо нас, недостойних, — то мусим докласти і певних духовних зусиль, принести
Богові жертву подячну. Жертва ж Богові — “дух упокорений”, наше смирення, живоносні
плоди милосердя та богопізнання, життя наше, покладене на вівтар Любові Господньої: солодка жертва всепалення, яка повертається нам же сторицею через Божественну
благодать миру і радості в Дусі Святім, благодать Спасіння, благодать Царства Небесного, благодать ЩАСТЯ. “Отож, відкладіть усяку злобу, і всякий підступ, і лицемірство, і
заздрість, і всякі обмови, і, немов новонароджені немовлята, жадайте щирого духовного
молока, щоб ним вирости вам на спасіння, якщо ви спробували, що добрий Господь.
Приступайте до Нього, до Каменя живого, дорогоцінного, що відкинули люди Його, але
вибрав Бог. І самі, немов те каміння живе, будуйтеся в дім духовний, ' на священство
святе, щоб приносити жертви духовні, приємні для Бога через Ісуса Христа” (1Петра 2.1-5).
Не забуваймо премудрість Господню: Подяку складайте за все! І нехай не відходять від
наших уст ці благословенні і Богом натхненні слова: “Благослови, душе моя, Господа, і
вся істота моя, Ім’я святеє Його. Благослови, душе моя, Господа, і не забувай усі
добродійства Його. Він прощає усі беззаконня твої, зціляє всі недуги твої. Він визволяє від
загибелі життя твоє, вінчає тебе милістю і щедротами. Шедрий і Милостивий Господь, Довготерпеливий і Многомилостивий. Благослови, душе моя, Господа, і вся істота моя, Ім’я святеє Його...
Благословен єси, Господи!” (Пс. 102)
ХТО Ж МОЖЕ СПАСТИСЯ?
У тридцяту неділю по П’ятидесятниці читається Євангеліє від Луки:
“І запитався Його один із начальників, говорячи: «Учителю Добрий, що робити
мені, щоб успадкувати вічне життя?» Ісус же йому відказав: «Чого звеш Мене
Добрим? Ніхто не є Добрий, тільки Сам Бог! Знаєш заповіді: Не чини перелюбу, не
вбивай, не кради, не свідкуй неправдиво, шануй свого батька та матір». А він
відказав: «Усе це я виконав від юнацтва свого!» Як почув це Ісус, то промовив до
нього: «Одного тобі ще бракує: Розпродай усе, що ти маєш, і вбогим роздай,— і
матимеш скарб на Небі. Вертайся тоді та й іди вслід за Мною!». А він, коли почув це, то засумував, бо був вельми багатий. Як побачив Ісус, що той засумував, то
промовив: «Як тяжко багатим увійти в Царство Боже! Бо верблюдові легше пройти
через голчине вушко, ніж багатому в Божеє Царство ввійти»... Ті ж, що чули, спитали: «Хто ж тоді може спастися?» А Він відповів: «Неможливеє людям —
можливе для Бога!” (Лк. 18. 18-27).
Хто ж може спастися? — запитали учні в Ісуса. Справді, хто? Адже, якщо замислитись, то усі ми “багаті”. Багаті на своє власне розуміння сенсу життя, мети життя, засобів для
досягнення цієї мети. Багаті своїм розумом, людською мудрістю. Як сказав Ісая пророк:
“Звела тебе мудрість твоя та знання твоє, і сказала ти в серці своїм: «Я, — і більше ніхто!”
(Іс. 47.10). То хто ж спастися може? Неможливо це людям — але можливе все Господу!
“Віра твоя спасла тебе!” — промовляє Господь уздоровленній кровотечивій (див. Мф.
9.22) “Твоя віра спасла тебе!” — каже Він і прозрівшому сліпому (див. Мк. 10.52). “Твоя
віра спасла тебе, — іди з миром собі!” — говорить Христос грішниці, прощаючи їй усі
гріхи її (Лк. 7.50) і слабому на проказу, що очистився (Лк. 17.19). От хто може спастися —
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той, хто має ВІРУ! А віра — від Бога. “Бо спасені ви благодаттю через віру, а це не від
вас, то — дар Божий, не від [ваших] діл, щоб ніхто не хвалився” (Ефес. 2.8-9). Воістину
“”Неможливеє людям — можливеє для Бога!”
У другому посланні до єпископа в Ефесі Тимофія апостол Павло пише: “І ти знаєш з
дитинства Писання святе, що може зробити тебе мудрим на спасіння вірою в Христа
Ісуса” (2 Тим. 3.15). От він, ключ до спасіння — мудрість Писання, яка приводить до
спасаючої віри! Адже “віра від слухання, а слухання через Слово Христове” (Рим. 10.17).
От істинне багатство! От справжня цінність — віра, що чинна любов’ю! Спасаюча, жива, дієва!
Сказав Господь:“Хто увірує й охреститься, — буде спасений” (Мк. 16.16). І мова тут в
першу чергу про духовний зміст, духовну суть хрещення во Ім’я Отця, і Сина, і Святого
Духа. Саме слово “хрещення” походить від грецького “баптисма”, і означає “повне
занурення”. Хто увірує й охреститься, тобто повністю зануриться у спасаючу віру во
Ім’я Отця (віра в Єдиного Бога), і Сина (восиновлення, здійснення, воплочення віри у
своєму житті), і Святого Духа (одухотворення, оспівання й розповсюдження віри) — той
буде спасений. І неважливо, чи багатий чи бідний ти є. Вірою спасешся! Вірою, що чинна
любов’ю. Ми маємо десятки біблійних свідчень, коли людина, бувши багатою, маючи
великі маєтності, худобу, добра, знання, — була разом з тим провідником віри і
прикладом спасаючої дії благодаті Божої. Достатньо назвати такі імена, як Авраам, Ісак, Яків, Давид, Соломон, праведний Йов. Усі вони були людьми багатими, але всі вони
отримали й “засвідчення вірою”. Отож справа не в багатстві, але у вірі. Справа в
пріоритетах нашого життя: що на першому місці, що на другому, а що на останньому. І
коли на першому місці буде Господь, на другому сім’я, на третьому ближній, а на
останньому матеріальне — тоді усе в порядку, ми на вірному шляху. Якщо ж ні, якщо не
Господь, не Воля Божа, не віра на першому місці — то легше верблюдові через голчине
вушко пройти, аніж нам увійти до спасіння...
Людина, яка керується вірою, яка живе за принципом “Шукайте ж найперш Царства
Божого й правди Його, — а все інше вам додасться” (див. Мф. 6.33) — неодмінно знайде
дорогу до вічного життя, дорогу до щастя; неодмінно отримає в усій повноті
благословення Господні. Благословення як духовні, так і матеріальні, “щоб повною була
ваша радість” (див. Ів. 16.24); “щоб добре велося в усьому тобі” (3 Ів. 2), “щоб ви мали
життя, і подостатком щоб мали” (Ів. 10.10). Але для цього потрібні зусилля: “Шукайте ж
найперш...” “Просіть — і буде вам дано, шукайте — і знайдете, стукайте — і відчинять
вам...” (Мф. 7.7). І коли відчинить нам Господь Бог Свою добру скарбницю, Небеса, коли
пізнаємо Істину, а Істина нас вільними зробить, — тоді то вже ніщо, ніяке багатство земне
не примусить нас із сумом зупинитись перед відкритими ворітьми до Божого Царства, до
життя вічного, до спасіння...
НАЙВИЩИЙ ЗВ’ЯЗОК
В тридцять першу неділю після П’ятидесятниці читаємо на літургії Євангеліє від Луки:
“І сталось, як Він наближався був до Єрихону, один невидющий сидів при дорозі й
просив. А коли він прочув, що проходить народ, то спитався: «Що це таке?» А йому
відказали, що проходить Ісус Назарянин. І став він кричати й казати: «Ісусе, Сину
Давидів, — змилуйся надо мною!» А ті, що попереду йшли, сварились на нього, щоб
він замовк, а він іще більше кричав: «Сину Давидів, змилуйся надо мною!» І
спинився Ісус, і привести його до Себе звелів. А коли той наблизивсь до Нього, то Він
запитався його: «Що ти хочеш, щоб зробив Я тобі?» А той відповів: «Господи, —
нехай стану видющим!» Ісус же до нього сказав: «Стань видющий! Твоя віра спасла
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тебе!» І зараз видющим той став, і пішов вслід за Ним, прославляючи Бога. А всі
люди, бачивши це, віддали хвалу Богові” (Лк. 18. 35 — 43).
Про уздоровлення Господом духовної сліпоти ми з вами уже говорили, розглядаючи
паралельне місце з Євангелія від Матвія (див. проповідь неділі сьомої по П'ятидесятниці
“Час говорити...”). Сьогодні ж давайте висвітлимо іще одну грань цієї біблійної оповіді. А
саме значення молитви в духовному просвіченні людини.
Що таке молитва? Молитва — це не що інше як зв’язок з Богом. І цей зв’язок має свої
певні щаблі, певні ступені. Які ж це ступені? Їх є три: молитва уст, молитва розуму і, нарешті, молитва серця. Сенс життя християнина, за словом Серафима Саровського, —
це стяжання (здобуття) Духа Святого: досягнення такого стану, коли людина має
постійний зв’язок з Богом через молитву серця, коли повністю царює в серці її Господь.
Це досягнення такого стану душі, коли серце людини стає Царством Духа, Царством
Небесним,— Царством Божим, бо “Божеє Царство всередині вас!” (Лк. 17.21). Але
“Царство Небесне здобувається силою, і ті, хто вживає зусилля, хапають його” (Мф.
11.12). Тому сьогодні ми поговоримо саме про молитовні зусилля.
Початок встановлення зв’язку з Богом — молитва уст, і це добре видно з
сьогоднішньої Євангелії. Сліпець іще сидить (бібл. мовою — ствердився) при дорозі, що
виводить із Єрихону (міста язичеського). Сидить, бо ще не знає куди йти, не бачить
вірного шляху, ствердився в темряві незнання, не просвітився іще Словом Істини, не
прийняв Господа усім своїм розумом. Але хоче прозріти, хоче знайти вірний шлях, хоче
пізнати Істину, бо чує, що це можливо — чує, що проходить народ, що є люди віри, які
знають, куди йти. “Що це таке? — питає він їх. – Куди йдете?” “Ось, — відповідають, —
проходить Ісус Назарянин, Ісус, що означає Спаситель”. Є спасіння! Є Спаситель! Та як
побачити Його? Як доторкнутися до Нього? Як прозріти?! І невидющий починає
молитися! Так, так! Цей крик сліпця “Ісусе, Сину Давидів, змилуйся надо мною!” — не
що інше як молитва уст, перша ступінь молитви: Господи, Ісусе Христе, Сину Божий, помилуй мене грішного! Господи, просвіти мій розум, дай бачити правдивий шлях, що
веде до щастя, веде до життя вічного!.. І ця молитва повинна бути такою наполегливою, зусилля такими непереборними, щоб ніхто, ніякий “народ”, ніщо людське — ні зовнішні, ні внутрішні перепони — не змогли заглушити її. Це тільки початок — молитва уст. Але
коли ми молимось таким чином наполегливо, то обов’язково повинна прийти і молитва
розуму. Обов’язково, рано чи пізно Господь почує її і запитає: “Що ти хочеш, щоб зробив
Я тобі? Стань видющий! Твоя віра спасла тебе!” Відкрий очі свого розуміння. Пізнай
Слово Моє. Поглянь на дорогу, на початку якої стоїш. Це дорога до нового, духовного
Єрусалиму. Це дорога до Царства Духу. Іди по ній із широко розплющеними очима й
молитвою. Але молитвою уже не просто уст, але розуму!
Молитва розуму — це новий етап на шляху досягнення найвищої молитви, найвищого
зв’язку з Богом — молитви серця. А шлях цей — то є шлях вознесіння Господнього: вознесіння Слова Божого, віри, що чинна любов’ю, на небесні висоти духа. Тільки тоді, коли вознесеться Слово Боже на найвищу висоту, коли стане воно керманичем нашого
життя, здійсненою, втіленою, восиновленою нами Божественною Програмою — тільки
тоді й зійде на нас Той Голуб Небесний — Святий Дух Утішитель! Тільки тоді отримаємо
ми найвищу обітницю Господню: “По правді кажу вам: Краще для вас, щоб пішов Я
(вознісся, — О. В. ), бо як Я не піду (до Отця, — О. В.), Утішитель не прийде до вас. А
коли Я піду (вознесусь на Божественну висоту в серцях ваших, — О. В. ), то пошлю вам
Його” (Ів. 16.7). І тільки тоді зможемо ми зі сльозами радості й щастя на очах правдиво
“будувати себе найсвятішою нашою вірою, молитися Духом Святим, берегти себе самих у
Божій любові, і чекати милості Господа нашого Ісуса Христа для вічного життя” (див.
Юди 20 — 21).
Шлях від молитви уст через молитву розуму до молитви серця — шлях зростання, шлях вдосконалення, шлях спасіння. І дай нам Бог на цьому шляху здобуття Духа не
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відступити, не схибити, не угасити віру й надію! Коли ж вистоїмо до кінця — то не
даремними будуть зусилля наші. “Бо Царство Боже — не пожива й питво, але праведність, і мир, і радість у Дусі Святім” (Рим. 14.17).
ПІДНЯТИСЯ, ЩОБ ПОБАЧИТИ...
В неділю тридцять другу по П’ятидесятниці читалося в храмах Євангеліє від Луки:
“І, ввійшовши Ісус, переходив через Єрихон (Єрихон = “благоухання, пахощі, запашність”. Тут не “Христова запашність”, як каже апостол Павло про віруючих і вірних, а лжеблагоухання, приваблива, знаджуюча запашність гріха. Єрихон — місто язичеське, місто гріховної насолоди, духовне місто перебування тих, хто на перше місце в своєму
житті поставив матеріальні утіхи, оману багатства віку цього, задоволення пожадань
плоті, кому солодкий запах беззаконня запаморочив розум. “Проклятий перед Господнім
лицем кожен, хто встане й відбудує це місто Єрихон (в серці своїм, — О.В. ), — на
перворіднім своїм (на духовності своїй, занапастивши душу, — О.В. ) він закладе його...”
(Іс. Нав. 6.26), — О.В. ). І ось чоловік, що звався Закхей (Закхей = “чистий, той, що
очистився”. Тут — очистився від старого гріховного розуміння сенсу буття, старого
бачення; очищується від наркотичного дурману єрихонської “запашності”, — О.В. ), —
він був старший над митниками (митники у біблійній мові — ті, хто служить світові, хто збирає податки для кесаря, хто віддає кесарю — кесареве, світові — світське, забуваючи про Бога, забуваючи віддавати Богові Боже — плоди милосердя та
богопізнання, про які говорить Господь: “Бо Я милості хочу, а не жертви, і Богопізнання
— більше від цілопалень” (див. Осії 6.6), — О.В. ), і був багатий (тут багатий не духовно, але матеріально, багатий “багатством неправедним”, земним, — О.В. ), — бажав бачити
Ісуса, хто Він, але з-за народу не міг, — бо малий був на зріст...”
Тут зробимо зупинку, і розглянемо морально-етичний аспект прочитаного, грунтуючись на духовній символіці. Що означає “був багатий, але бажав бачити Ісуса”
(Ісус = “Спаситель”)? Від чого бажав спастися духовно маленький, духовно ущербний
митар? Від своєї нещасливості. Так-так! Саме від нещасливості! Адже щастя — це
найповніше задоволення духовних і фізичних потреб людини. А саме духовні потреби
цього “малого на зріст” митаря і не були задовільнені, що й стало причиною внутрішньої
трагедії цієї людини. Втім, чому “цієї”? — цих! Цих людей. Адже все, що написано у
Святому Письмі, — написане для людей і про людей. І кожна буквальна, історична
особистість, потрапивши на сторінки Біблії, втрачає ознаки індивідууму й стає
узагальнюючим образом, символом, архітипом. Закхей — символ людей суто світських, які “варяться” у своїх матеріальних інтересах, є зовнішньо благополучними, а всередині, в
душі — глибоко нещасними. Свого часу я мав бесіду з одним проповідником із Швеції.
Пригадую його гірку іронію: “Ви тут, в Україні, іще занадто наївні. Ви думаєте, що коли
ви “наїстеся” (наїстеся — у розумінні забезпечення матеріального достатку — будете мати
машину, дачу, власний котедж “запакований” дорогими меблями та усілякою побутовою
технікою), то станете щасливими... Ми у Швеції вже “наїлися” й “об'їлися”. І на
сьогоднішній день посідаємо одне з перших місць у світі за рівнем матеріального
забезпечення населення, і одне з перших же місць за кількістю самогубств на душу того ж
таки населення... Бо без задовільнення духовних потреб немає щастя!”.
А тепер погляньмо на себе через призму оповіді про митаря Закхея: чи не подібні й ми
до нього? А якщо подібні, то як спастися?..
“... І, забігши вперед, він виліз на фігове дерево (піднявся духовно, зусиллями стяжав
Царство Небесне, відкрив серце своє вірі, що чинна любов’ю, почав приносити плоди
милосердя та богопізнання, робити діла любові і пізнавати Творця усіма доступними
методами: через спілкування з творивом (природою), дослідження Слова Божого, і, 71
нарешті, через пізнання Бога в самому собі, в серці своєму, дослухаючись до голосу
совісті й занурюючись у свій внутрішній, духовний світ. Фігове дерево (смоковниця) —
символ духовного древа, яке повинне давати плоди. Ті самі плоди любові, що про них
говорить Господь, — О.В. ), щоб бачити Його [Ісуса] (“Таємниця, захована від віків і
поколінь.., — Христос у вас, надія слави!” (Колос. 1.26), — О.В. ). А коли на це місце Ісус
підійшов, то поглянув угору на нього (побачив духовне сходження колишнього митаря,
— О.В. ) й промовив: «Закхею... сьогодні Мені потрібно бути в домі твоїм!»... Став же
Закхей та й промовив до Господа: «Господи, половину маєтку свого я віддам ось
убогим, а коли кого скривдив був чим, — верну вчетверо (вчетверо — тобто
всесторонньо, повністю, з усіх чотирьох сторін, — О.В. )». Ісус же промовив до нього:
«Сьогодні на дім цей спасіння прийшло (дім — серце людське; спасіння — щастя, мир, радість духовні, — О.В. ), бо й він син Авраамів (син Авраамів — тут дитя віри, нащадок
обітниць Господніх, — О.В. ). Син бо Людський (Христос, — О.В. ) прийшов, щоб
знайти та спасти, що загинуло! ” (Лк. 19.1-16).
ВЕЛИКИЙ ПІСТ
“Кожного разу, коли ми говоримо собі «ні», ми робимось міцнішими, і кожного
разу, коли ми піддаємося якомусь потягу, ми можемо ослабнути” (о. Олександр
Мень).
1). НАПЕРЕДОДНІ. ПРИТЧА
ДЛЯ ДЕЯКИХ ПЕВНИХ...
Ось і відшуміли Різдвяні Свята. Здається, недавно лунали по містах і селах колядки, ходили по хатах веселі щедрувальники, аж от незабаром уже і Піст. Передпостовий період
уже розпочався. І почався він “неділею митаря і фарисея”. В церквах на божественній
літургії читалася однойменна притча:
“А для деяких, що були себе певні, що вони ніби праведні, і за ніщо мали інших, Він притчу оцю розповів. «Два чоловіки до храму ввійшли помолитись, — один
фарисей, а другий був митник. Фарисей, ставши, так молився про себе: «Дякую, Боже, Тобі, що я не такий, як інші люди: здирщики, неправедні, перелюбні, або як
цей митник. Я пощу два рази на тиждень, даю десятину з усього, що тільки надбаю!»
А митник здалека стояв, та й очей навіть звести до неба не смів, але бив себе в груди
й казав: «Боже, будь милостивий до мене грішного!»... Говорю вам, що цей
повернувся до дому свого більш виправданий, аніж той. Бо кожен, хто підноситься,
— буде понижений, хто ж понижається, — той піднесеться” (Лк. 18.9 —14).
Хто такі фарисеї? В часи Ісуса Христа це була найвагоміша релігійна партія або секта.
Саме слово “фарисеї” означає “відокремлені” або “уособлені” в значенні, зрозуміло, кращої, вибраної частини юдейського народу, справжніх охоронців усіх істинних
релігійно-національних традицій. Фарисеї вбачали спасіння юдеїв у тому, щоб якомога
суворіше виконувати правила своєї віри. Єдиними справжніми спадкоємцями Царства
Божого фарисеї визнавали тільки себе.
Моральне
вчення
фарисеїв
відрізнялося
вузьким
форма-
лізмом та дріб’язковістю. Вони вважали необхідним не тільки (а точніше, не стільки) буквальне дотримання усіх правил та постанов Закону Мойсея, але також і переказів
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(“отцівських передань” — див. Гал. 1.14), які тлумачили Закон. Ці передання декотрі з них
ставили навіть обов’язковішими, аніж сам Закон.
Релігійність фарисеїв обмежувалась однією лише обрядовістю. Якщо зовнішні приписи
виконані, то людина нічого більше й не винна Богові. Отже, ревність їх мала чисто
зовнішній характер. Правда, зі сторони складалося враження, ніби вони живуть і діють
виключно во славу Божу. Однак, насправді, шукали вони слави й честі тільки для самих
себе. Про лицемірство фарисеїв говорить нам Сам Господь наш Ісус Христос зі сторінок
Святого Письма: “Горе вам, книжники та фарисеї, лицеміри, що перед людьми зачиняєте
Царство Небесне, — бо й самі ви не входите, ані тих, хто хоче ввійти, увійти не пускаєте!”
(Мф. 23.13); “Горе вам, книжники та фарисеї, лицеміри, що обходите море та землю, щоб
придбати нововірця одного; а коли те стається, то робите його сином геєнни, вдвоє
гіршим від вас!” (Мф. 23.15); “Проводирі ви сліпі, що відціджуєте комара, а верблюда
ковтаєте! Горе вам, книжники та фарисеї, лицеміри, що чистите зовнішність кухля та
миски, а всередині повні вони здирства й кривди... Горе вам, книжники та фарисеї, лицеміри, що подібні до гробів побілених, які гарними зверху здаються, а всередині повні
трупних кісток та всякої нечистості! Так і ви, — назовні здаєтеся людям за праведних, а
всередині повні лицемірства та беззаконня!” (Мф. 23.24 — 28); “Усяка рослина, яку
насадив не Отець Мій Небесний, буде вирвана з коренем. Залишіть ви їх: це сліпі
поводатарі для сліпих. А коли сліпий водить сліпого, — обоє до ями впадуть” (Мф. 15.14);
“Так ви ради передання вашого знівечили Боже Слово. Лицеміри! Про вас добре Ісая
пророкував був, говорячи: «Оці люди устами шанують Мене, серце ж їхнє далеко від
Мене! Та однак надаремне шанують Мене, бо навчають наук — людських заповідей...”
(Мф. 15.6 — 9).
А кого зображає у притчі про митаря і фарисея митар? Митарі — це збирачі податків на
користь Римської імперії. Працюючи на завойовників, митники наживалися за рахунок
одноплемінників. Тому юдеї вважали їх зрадниками й невиправними грішниками. Мовою
символів митар — це людина, яка віддає тільки “кесарю — кесареве”, забуваючи про
“Богові — Боже”. Проте, як бачимо, митар, що розкаявся у своєму безбожництві, —
“повернувся до дому свого більш виправданий“, аніж фарисей.
Сказав Господь: “Не кожен, хто каже до Мене: «Господи, Господи!» увійде в Царство
Небесне, але той, хто виконує волю Мого Отця, що на Небі. Багато хто скажуть Мені того
дня: «Господи, Господи, хіба ми не Ім’ям Твоїм пророкували, хіба не Ім’ям Твоїм демонів
ми виганяли, або не Ім’ям Твоїм чуда великі творили?» І їм оголошу Я тоді: «Я ніколи не
знав вас... Відійдіть від Мене, хто чинить беззаконня!”... “Отак будуть останні першими, а
перші — останніми!” (Мф. 7.21—23; 20.16).
Не стати б останніми!
Починаючи з Неділі про митаря й фарисея і до П’ятої неділі Великого Посту на
всенічній богослужбі співають гімн “Покаяння відкрий мені двері, Життєдавче”. Гасяться
усі вогні, храм занурюється в напівтемряву. Горять тільки свічки та лампади. Вірні, стоячи на колінах, заглибившись в себе, з сльозами покаяння возносять молитви до
Сущого, і в ці хвилини ніби сама Вічність огортає своїм крилом усіх присутніх...
2). НАПЕРЕДОДНІ. ШЛЯХ БЛУДНОГО СИНА.
Друга неділя передпостового періоду присвячена притчі про блудного сина. У храмах
прочитується уривок з Євангелії від Луки, який знову і знову примушує нас замислитись
над своїм життям: чи не є, бува, і ми отими “блудними синами”, які зреклися благодаті
Отця нашого Небесного, і замість того, щоб щоденно насичуватись насущним хлібом
Слова Божого, шукати Царства Небесного, — харчуємось нечистим духовним харчем —
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“свинячими недоїдками”? Чи не пора нам зупинитись на шляхах своїх і разом з отим
блудним сином вигукнути: “Встану, піду до Отця свого...”?!
“У чоловіка одного було два сини. І молодший з них сказав батькові: «Дай мені, батьку, належну частину маєтку!» І той поділив поміж ними маєток. А по небагатьох
днях зібрав син молодший усе, та й подавсь до далекого краю, і розтратив маєток
свій там, живучи марнотратно. А як він усе прожив, настав голод великий у тім краї,
— і він став бідувати. І пішов він тоді, і пристав до одного з мешканців тієї землі, а
той вислав його на поля свої пасти свиней. І бажав він наповнити шлунка свого хоч
стручками, що їли їх свині, та ніхто не давав їх йому. Тоді він спам’ятався й сказав:
«Скільки в батька мого наймитів мають хліба аж надмір, а я отут з голоду гину!
Устану і піду я до батька свого, та й скажу йому: «Прогрішився я, отче, против неба
та супроти тебе... Недостойний я вже зватись сином твоїм, прийми ж мене як одного з
своїх наймитів»... І, вставши, пішов він до батька свого. А коли він далеко ще був, його батько вгледів його, — і переповнився жалем: і побіг він, і кинувсь на шию
йому, і зачав цілувати його! І озвався до нього той син: «Прогрішився я, отче, против
неба та супроти тебе, і недостойний вже зватися сином твоїм»... А батько рабам своїм
каже: «Принесіть негайно одежу найкращу, і його зодягніть, і персня подайте на
руку йому, а сандалі на ноги. Приведіть теля відгодоване та заколіть, — будемо їсти
й радіти, бо цей син мій був мертвий — і ожив, був пропав — і знайшовся!» І почали
веселитись вони.
А син старший його був на полі. І коли він ішов й наближався додому, почув
музику та танці. І покликав одного зо слуг, та й спитав: «Що це таке?» А той каже
йому: «То вернувся твій брат, і твій батько звелів заколоти теля відгодоване, — бо ж
здоровим його він прийняв». І розгнівався той, і ввійти не хотів. Тоді вийшов батько
його й став просити його. А той відповів і до батька сказав: «Ото, стільки років
служу я тобі, і ніколи наказу твого не порушив, — ти ж ніколи мені й козеняти не
дав, щоб із приятелями своїми потішився я... Коли ж син твій вернувся оцей, що
проїв твій маєток із блудницями, — ти для нього звелів заколоти теля відгодоване»...
І сказав він йому: «Ти завжди зо мною, дитино, і все моє — то твоє! Веселитись та
тішитись треба було, бо цей брат твій був мертвий — і ожив, був пропав — і
знайшовся!” (Лк. 15.11 — 32).
О, скільки таких братів наших — духовних мерців — блукають у далеких від Господа
краях! Скільки пропалих для Царства Небесного блудних синів, розтринькавши маєток
свій, ту Божественну благодать, яку отримали в таїнстві хрещення, змарнувавши своє
духовне й фізичне здоров’я, розтративши найцінніший дар Божий — життя, “живучи
марнотратно”,— “пасуть свиней” для мешканців чужої нам землі, землі омани багатства
світу цього! Землі, скарби якої “міль поїсть та іржа поточить”. Землі, князем якої є
світоправитель цієї темряви, сатана — отой ворог і супротивник Волі Божої, “вуж
стародавній”, що мешкає у полі наших сердець і щохвилини нашіптує нам, як і за часів
Адама: “А чи правду сказав Бог? Ні, не вмрете...”.
Притча про блудного сина є однією з найважливіших притч не тільки Нового Заповіту, а й усієї Біблії. Шлях блудного сина — це шлях народу віри. Шлях від увірування через
падіння до воскресіння. Шлях від Авраама і Давида через Вавілонський полон до Христа.
Цей шлях проходить народ Божий, починаючи з перших людей віри, символічно
зображених у Святому письмі під образами Адама і Єви. Згадаймо історію. Авель — Каїн
— Сиф; Сиф — розбещення людей — Ной; Ной — Вавілонське стовпотворіння —
Авраам; Авраам, Ісак, Яків — рабство Єгипту — Мойсей; Мойсей — пустеля, сини
Кореєві — Ісус Навин і т.д., аж до приходу Христового. Усе повертається на кола свої.
Історія повторюється, духовний вітер віє то в краї гарячої віри, то знову дихає зимним
холодом півночі зневір’я. “Віє вітер на південь, і на північ вертається, крутиться, крутить
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він та й іде, і на круг свій вертається вітер...” (Еклезіаст 1.6). Шлях блудного сина... Шлях
церкви. Церкви як Старозавітньої, так, на жаль, і Новозавітньої.
Гефсиманія... Час страждань Ісусових уже близько. “І, взявши з Собою Петра, і Якова
та Івана, Він зачав сумувати й тужити... І сказав Він до них: «Обгорнена сумом
смертельним душа Моя! Залишіться тут і пильнуйте!» І Він відійшов трохи далі, припав
до землі, та й благав, щоб, як можна, минула Його ця година. І благав Він: «Авва-Отче, —
Тобі все можливе: пронеси мимо Мене цю чашу!.. А проте, не чого хочу Я, але чого Ти...”
(Мк. 14.32 — 42). Чи тільки людська природа Ісуса, чи лише людська воля Цього
Богочоловіка, Сина Божого, Істинного Бога і Істинної Людини страждала тоді? Чи мало
знаємо ми прикладів з історії Церкви, коли не Бого-, а просто люди, люди віри, — йшли
на смерть заради Царства Божого і співали Псалми. Ні! Не за Себе сумував і тужив Ісус.
Він бачив шлях новозавітнього духовного Ізраїля, новозавтнього народу віри, — шлях
блудного сина... Він бачив, як іржаві цвяхи користолюбства й насильства прибивають
руки (діла Милосердя і Богопізнання) та ноги (ходу в Царство Небесне) Його. Як
войовничий спис світських засад проникає між ребер Його, в Тіло Його, Церкву. Як
виливається на землю кров і вода, — марнується жива вода Вчення Його, про яку Він
сказав:”Хто прагне, хай прийде, і хто хоче, хай воду життя бере дармо!” Бачив, як
знекровлюється благословенне Його Тіло...
Та бачив Він і інше. Бачив, що “кості Його не сокрушаться”, кістяк, основа, Остаток, вірні — залишаться незламними. Бачив тих блаженних, які вбогі духом, які засмучені, які
лагідні, які голодні та спрагнені правди, які милостиві, які чисті серцем, які є
миротворцями, які гнані за правду — бачив овечок Своїх в усіх дворах, в усіх громадах, в
усіх конфесіях. Бачив тих благословенних, які нагодували, вгамували спрагу, зодягли, прийшли і відвідали. Бачив тих, які знали Його, і яких Він знав. Тих, кого Він передбачив
і предназначив, шоби стали одно, щоб був Один Пастир і одна паства.
“Пророкуй про ці кості, та й скажеш до них: Сухі кості, послухайте слова Господнього!
Так говорить Господь Бог до цих кісток: Ось Я введу у вас Духа — і ви оживете! І дам на
вас жили, і виросте на вас тіло, і простягну на вас шкіру, і дам у вас Духа, — і ви оживете.
І пізнаєте ви, що Я — Господь!” (Єзекіїль 37.1-14).
Шлях блудного сина...
3). НАПЕРЕДОДНІ. НЕДІЛЯ ПРО СТРАШНИЙ СУД.
Третя неділя передпостового періоду присвячена Страшногу Судові. Вона називається
іще м’ясопустною, бо в цю неділю “запускається”, припиняється вживання м’ясних страв.
В народі цей тиждень називають масляницею. Ще з язичеських часів період проводів зими
і зустрічі весни був особливо радісним й веселим. Наші предки у ці дні поклонялися
сонцю. Символіка сонця була у всьому. Навіть традиційні млинці — не що інше, як
символ круглого гарячого світлого сонця. Церква вела безупинну боротьбу з поганськими
звичаями. Для того, щоб викорінити з свідомості людей звичку поклонятися не Творцеві, а
творінню, Церква де в чому пішла на компроміс. Керуючись словами Христа: “Будьте ж
мудрі, як змії” (Мф. 10.16), церковнослужителі в боротьбі з язичництвом проявляли зміїну
гнучкість. Там, де не можна було зовсім викорінити поганські традиції, Церква надавала
їм християнського забарвлення, замінювала язичницьку символіку на християнську.
У біблійній мові сонце — символ життєдайного Світла Правди. В книзі пророка
Малахії читаємо: “А для вас, хто Ймення Мойого боїться, зійде Сонце Правди та
лікування в проміннях Його, — і ви вийдете та поскакаєте мов ті ситі телята!” (Мал. 4.2). І
таким чином Церква благословила святкування масляної як зустріч Сонця Правди —
Христа.
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В Євангелії від Івана сказано:“Суд же такий, що Світло на світ прибуло...” (Ів. 3.19). І
недаремно масляна припадає саме на неділю Страшого Суду. В цю неділю в храмах
читається Євангелія від Матвія:
“Коли ж прийде Син Людський у славі Своїй, і всі Анголи з Ним, тоді Він засяде
на престолі слави Своєї. І перед Ним усі народи зберуться, і Він відділить один від
одного їх, як відділяє вівчар овець від козлів. І поставить Він вівці праворуч Себе, а
козлята — ліворуч. Тоді скаже Цар тим, хто праворуч Його: «Прийдіть, благословенні Мого Отця, посядьте Царство, уготоване вам від закладин світу. Бо Я
голодував був — і ви нагодували Мене, прагнув — і ви напоїли Мене, мандрівником
Я був — і Мене прийняли ви. Був нагий — і Мене зодягли ви, слабував — і Мене ви
відвідали, у в’язниці Я був — і прийшли ви до Мене». Тоді відповідять Йому
праведні і скажуть: «Господи, коли то Тебе ми голодного бачили — і нагодували, або
спрагненого — напоїли? Коли то Тебе мандрівником ми бачили — і прийняли, чи
нагим — і зодягли? Коли то Тебе ми недужого бачили, чи в в’язниці — і до Тебе
прийшли?» Цар відповість і промовить до них:«По правді кажу вам: що тільки
вчинили ви одному з найменших братів Моїх цих, — те Мені ви вчинили». Тоді
скаже й тим, хто ліворуч: «Ідіть ви від Мене, прокляті, у вічний огонь, що дияволові
і його посланцям приготований. Бо Я голодував був — і не нагодували Мене, прагнув — і ви не напоїли Мене, мандрівником Я був — і не прийняли ви Мене, був
нагий — і не зодягнули Мене, слабий і в в’язниці — і Мене не відвідали ви». Тоді
відповідять і вони, промовляючи:«Господи, коли то Тебе ми голодного бачили, або
спрагненого, або мандрівником, чи нагого, чи недужого, чи в в’язниці — і не
послужили Тобі?» Тоді Він відповість їм і скаже: «По правді кажу вам: чого тільки
одному з найменших цих ви не вчиними, — Мені не вчинили!» І ці підуть на вічну
муку, а праведники — на вічне життя” (Мф. 25.31-46).
Як бачимо, немає тут поділу за принципом національності, кольору шкіри, соціального
стану, релігійної приналежності, канонічності чи неканонічності. Не говорить
Господь:”Ану, розділіться-но по партійних списках”, чи “Станьте, протестанти, сюди, католики — сюди, УПЦ Київського патріархату у той куток, а Московського — в інший”.
Ні! У Господа, як бачимо, інший принцип розділення на праведних і неправедних:”овни і
козліща”. Ті, хто нагодував, напоїв, проявив милосердя до свого ближнього, і ті, хто
вчинив серця свої кам’яними, а вуха — глухими, кому “бог віку цього” — сатана —
“засліпив розум, щоб для них не засяяло світло Євангелії слави Христа” (див. 2Кор. 4.3-4).
Як часто нам, людям, хочеться обмежити Бога своїми вузькими рамками, перетворити
Його на козирну карту у своїх політичних чи релігійних іграх! Як часто ми, немов ті
римські вояки, ділимо одіж Христову, тягнучи кожен до себе Христову праведність, підганяючи істину під свої шкурні інтереси! Як часто ми розпинаємо Христа іржавими
цвяхами лукавства й лицемірства, насильства й користолюбства! Пробиваємо тіло Його
гострим списом агресивності і ненависті до ближнього, забуваючи про Суд. Забуваючи, що прийде Христос у славі судити живих і мертвих. Що побачать Його всі, і ті, які
прокололи...
Господь не вміщується в рамки релігійних догматів і канонів. Господь не потребує
служіння рук людських. Він вимагає служіння наших сердець. “Милості хочу, а не
жертви, і богопізнання — більше від цілопалень”, — говорить Господь в книзі пророка
Осії. “Жертва Богові — це дух сокрушенний, серцем смиренним і скорботним ти не
погордуєш”, — підносить молитву свою псалмоспівець Давид.
“Зупиніться на шляхах своїх”, — благає нас Єремія. Чи почуємо? Чи зрозуміємо оті
слова Господні: ”Не кожен, хто каже до Мене: «Господи, Господи!», увійде в Царство
Небесне, але той, хто виконує волю Мого Отця, що на Небі. Багато хто скажуть Мені того
дня: «Господи, Господи, хіба ми не Ім’ям Твоїм пророкували, хіба не Ім’ям Твоїм демонів
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ми виганяли, або Ім’ям Твоїм чуда великі творили?» І їм Я оголошу тоді: «Я ніколи не
знав вас... Відійдіть від Мене, хто чинить беззаконня!» (Мф. 7.21-23).
4). НАПЕРЕДОДНІ. ПРОЩЕННА НЕДІЛЯ.
Остання неділя передпостового періоду називається Прощенною. Вона носить також
назву неділі сиропустної, бо в цей день припиняється вживання не тільки м’ясних, але й
молочних продуктів. Понеділок після Прощенної неділі — початок Посту, чотиридесятниці — 40-денного Великого посту, який потім завершується Страсним
тижнем.
Чому остання неділя перед Великим постом має назву Прощенна? Тому, що в цей день
усі вірні, які готуються до очищувального періоду Посту, повинні простити, — пробачити
один одному всілякі образи й попросити прощення за все зле і недобре, що вчинили всім, кого скривдили. Християни мають увійти в постовий період, очистившись від усіх образ, кривд і непорозумінь, повинні простити оточуючим, щоб і Господь простив нам наші
провини чи то в слові, чи в ділі, свідомі й несвідомі. Згідно з приписами Церкви, якщо у
цей день ми не маємо змоги особисто зустрітися з тим чи іншим ближнім своїм, але
відчуваємо, що скривдили його хоча б в думках своїх, або тримаємо на нього образу в
серці своєму, — конче необхідно хоча подумки попросити в нього пробачення і самому
вибачити йому все.
В цей день в усіх православних храмах читається уривок з Нагірної проповіді Господа
нашого Ісуса Христа:
“Бо як людям ви простите прогріхи їхні, то простить і вам ваш Небесний Отець. А
коли ви не будете людям прощати, то й Отець ваш не простить вам прогріхів ваших.
А як постите, то не будьте сумні, як лицеміри: вони бо зміняють обличчя свої, щоб
бачили люди, що постять вони. По правді кажу вам: вони мають уже нагороду свою!
А ти, коли постиш, намасти свою голову і лице своє вмий, щоб ти посту свого не
виявив людям, а Отцеві своєму, що в таїні; і Отець твій, що бачить таємне, віддасть
тобі явно.
Не складайте скарбів собі на землі, де нищить їх міль та іржа, і де злодії
підкопуються й викрадають. Складайте ж собі скарби на Небі, де ні міль, ні іржа їх
не нищить, і де злодії до них не підкопуються та не крадуть. Бо де скарб твій, там
буде й серце твоє!” (Мф. 6.14 — 21).
В молитві Господній “Отче наш” ми промовляємо такі слова: “І прости нам провини
наші, як і ми прощаємо винуватцям нашим...”. Отже, як бачимо, якщо ми не прощаємо
своїм боржникам, то не простить нам і Отець наш Небесний. Тут — велика мудрість!
Господь встановив чіткий закон: “Що тільки людина посіє, те саме й пожне!” (див. Гал.
6.7). Якщо ми сіємо навколо себе добро, милосердя, любов, — відповідно й пожнемо
сторицею. Коли ж сіємо ненависть, зло, нелюбовність, — такий зберемо і врожай. Якщо
сіємо ми вітер — обов’язково пожнемо бурю. І таким чином пізнаємо, що “Бог осміяний
бути не може” (див. там же).
Ідея Милосердя і Богопізнання — основна ідея Біблії. Це шлях до спасіння, шлях до
щастя, шлях до Царства Небесного. “Милості хочу, а не жертви, і богопізнання більше, ніж цілопалень“ (Осії 6.6). І тут же в четвертому розділі читаємо: “І погине народ Мій за
те, що не має знання...“ (Осії 4.6). Брак знання, недовіра до Слова Божого, небажання
пізнати Волю Його і жити згідно з цією Волею — ось причина усіх наших проблем.
Проблем як економічних, так і політичних, і релігійних. Лукавство і лицемірство правлять
світом. Ми плачемо від того, що навколо буря — і вперто сіємо вітер. Ми не знаємо, як
вирватись з тенет нещасть — і відвертаємо обличчя своє від Істини. Ми чекаємо від
оточуючих розуміння й добра — і скрегочемо зубами від злості. Воістину найреальніше
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пекло — це наш світ, це ми з вами, це наші запеклі в безбожності серця, де темрява
незнання Бога, де тільки “плач і скрегіт зубів“. “Ми мацаємо, мов невидющі, за стіну, навпомацки ходимо, мов ті безокі: спотикаємося ми опівдні, немов би смерком, між
здоровими ми, як померлі!.. Усі ми ревемо, як ведмеді, і мов голуби ті, постійно
воркочемо, чекаємо права — й немає, спасіння — й від нас віддалилось воно...“ (Іс. 59.10
— 11).
“Наверніться — і будете жити”, — говорить Господь. Наверніться до милосердя, до
прощення, до любові. Розпочніть піст духовний. Скажіть: “Досить!” ненависті, ворожнечі, розділенню. “Возлюбіть ворогів своїх...”. Та чи зможемо , коли не навчилися прощати
навіть братові своєму? Прийшов Великий Піст. Час зупинитися на шляхах своїх. Час
зосередитись, заспокоїтись і поглянути на дорогу давню. На той шлях, яким більш як три
тисячі років тому зносив Мойсей з гори Божої скрижалі Завіту — Закон Божий. На той
Голгофський шлях, яким майже дві тисячі років тому возніс їх Господь наш Ісус Христос
на оцю висоту: “Возлюби!” “Нову заповідь Я вам даю: любіть один одного! Як Я вас
полюбив, так любіть один одного й ви!”
“Так говорить Господь: «На дорогах спиніться та гляньте, і спитайте про давні стежки, де то добра дорога, — то нею ідіть, і знайдете мир для своєї душі!..” (Єремії 6.16).
5). ПІСТ ТІЛЕСНИЙ
Говорячи про Піст, ми повинні пам’ятати, що це поняття включає в себе дві невід’ємні
складові частини: піст духовний і піст тілесний. Піст тілесний лежить ніби на поверхні, він більш видимий, більш формально відчутний. А піст духовний — це піст внутрішній, подвиг серця, піст невидимий для людей, але видимий для Бога. І саме цей, другий, духовний піст — найбільший скарб в очах Господніх, бо саме він призводить до
очищення внутрішньої частини посудини, і без нього піст тілесний — проста дієта. Як
сказав Господь: “Горе вам, книжники та фарисеї, лицеміри, що чистите зовнішність кухля
та миски, а всередині повні вони здирства й кривди! Фарисею сліпий, — очисти перше
середину кухля, щоб чистий він був і назовні!” (Мф. 23.25 — 26).
Сьогодні ми поговоримо про піст тілесний: чи потрібен він, і що він дає людині? Не
обов’язково бути православним християнином, щоб зрозуміти, що стримання в їжі, уникнення на деякий час важких для організму продуктів, таких, як м’ясо, яйця, сири, —
сприятливо впливає на здоров’я і самопочуття людини. Це можуть підтвердити і медики, і
спеціалісти-дієтологи, і просто люди, яким доводилось з тих чи інших причин “сідати” на
рослинно-олійну дієту. Така дієта очищає організм, піднімає настрій, людина відчуває
легкість. Блаженної пам’яті отець Олександр Мень порівнював прийняття їжі з причастям
— причастям плоду природи. “Що б ви не їли, — пише він у своїй праці «Радісна звістка»,
— хліб — це плоть зерна, усяка їжа, що вона виготовлена з рослини, — це плоть цієї
рослини, плоть тварин, риб, птахів, звірів. Ми причащаємося природі через їжу, і природа
входить в нас. Все, що ми наростили собі, починаючи з дитинства, на нашому тілі, це
взяте з природи, запозичене з неї в буквальному, прямому змісті. Вона живе в нас. Але хто
знає, якщо ми їмо забиту істоту, то чи не входять в нас її страждання, її страх, її муки?”
Якщо ми звернемось до Святого Письма, то побачимо, що перша цивілізація людей, зображена в Біблії під образами Адама і Єви, взагалі харчувалася лише рослинною їжею.
Людина не створена вбивати братів своїх менших. Господь створив людину, щоб вона
розумно панувала над природою. В першій книзі Біблії читаємо: “І Бог на Свій образ
людину створив, на образ Божий її Він створив, як чоловіка та жінку створив їх. І
поблагословив їх Бог, і сказав Бог до них: «Плодіться і розмножуйтеся, і наповнюйте
землю, оволодівайте нею, і пануйте над морськими рибами, і над птаством небесним, і
над кожним плазуючим живим на землі!» І сказав Бог: «Оце дав Я вам усю ярину, що
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розсіває насіння, що на всій землі, і кожне дерево, що на ньому плід деревний, що воно
розсіває насіння, — нехай буде на їжу це вам!..” (Буття 1.27 — 29). Це вже після Потопу
Господь через жорстокосердя людське і через злиденність землі, що проклята була в
результаті гріхопадіння людства, — дозволив людям споживати тваринну їжу, сказавши
Ноєві: “Усе, що плазує, що живе воно, — буде вам на їжу. Як зелену ярину — Я віддав
вам усе“ (Буття 9.3). І до сьогодні людина продовжує поповнювати енергію свого
організму за рахунок тваринного білка. Вживання в їжу тварин не забороняється і в
Новому Заповіті: “Усе мені можна, — та не все на пожиток. Усе мені можна, — та
будує не все!.. Їжте все, що на ятках м’ясних продається, за сумління зовсім не
турбуючись, — бо Господня земля, і все, що на ній!“ (1 Кор. 10.23 — 26).
Безумовно, питання цілковитого утримання від тваринної їжі — питання непросте. Але, безперечно, що тимчасове утримання від цих недосконалих видів їжі — справа чудова.
Тим більше, що таке утримання вимагає певних зусиль. І людина, що дотримується
правила православної церкви постити 4 рази на рік, виграє як фізично, так і морально.
Адже всяка стриманість — є зусилля нашого духа, перемога духа над плоттю. І недаремно
для циклу проповідей під загальним заголовком “Великий Піст” я обрав саме цей епіграф:
“Кожного разу, коли ми говоримо собі «ні»...”.
Сказав апостол Петро: “Покажіть у вашій вірі чесноту, а в чесноті — пізнання, а в
пізнанні — стримання, а в стриманні — терпеливість, а в терпеливості — благочестя, а
в благочесті — братерство, а в братерстві — любов. Бо коли це в вас є та примножується, то воно зробить вас нелінивими, ані безплідними для пізнання Господа нашого Ісуса
Христа. А хто цього не має, той сліпий, короткозорий, він забув про очищення з своїх
давніх гріхів” (2 Петра 1.5 — 9). Отже, як бачимо, стримання — один з необхідних кроків
нашого духовного зростання, один з важливих щаблів на цій драбині досконалості, сходження по якій призводить до Богопізнання. А пізнати Бога — це і є життя вічне, як
сказано в Євангелії від Івана, 17 розд., 3 вірш. Стриманість — запорука спасіння. В тому
числі і стриманість фізична, тілесна. Тому то й благословила Свята Церква піст, як
стримання своїх тілесних і душевних пристрастей і пожадань. Як постійне нагадування
про необхідність зупинитися на шляхах своїх, щоб на крилах духовного та тілесного посту
піднятися до Небесних висот Царства Духу, Царства Любові, Царства Божого...
6). ПІСТ ДУХОВНИЙ.
Який же піст потрібен Богові? Чи угодний для Господа такий “піст”, коли людина
просто перейшла зі споживання м’яса на рибку, грибочки та огірочки? Коли вона не їсть
м’яса, яєць, не п’є молока, але “п’є” кров людську? Безумовно ж, ні! Піст тілесний
потрібен для нас з вами, для нашого здоров’я, для зміцнення нашої волі, для перемоги
нашого духа над плоттю, а для Господа потрібен піст духовний! Без духовного посту
піст тілесний — проста дієта. Тому і св. Антоній Великий визначав піст як стриманість в
першу чергу язика, серця, а потім уже і черева.
Втім, звернімося до Святого Письма і пошукаймо в ньому відповідь на запитання: чи
правильно ми розуміємо суть посту? Господь, звертаючись до пророка, говорить: “Кричи
на все горло, не стримуйсь, свій голос повищ, мов у сурму, й об’яви ти народові Моєму
про їхній переступ, а домові Якова — їхні гріхи! (тут дім Якова — зібрання усіх синів
віри, зібрання всіх колін народу Божого, всіх, хто призиває Ім’я Господнє, — О. В. ). Вони
бо щоденно шукають Мене та жадають пізнати дороги Мої, мов народ той, що праведне
чинить, і права свого Бога не кидає. Питаються в Мене вони про права справедливості, жадають наближення Бога: «Нащо ми постимо, коли Ти не бачиш, мучимо душу свою, Ти
ж не знаєш того?»
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Отак, — у день посту свого ви чините волю свою, і всіх ваших робітників тиснете! Тож
на сварку та заколот постите ви, та щоб кулаком бити нахабно... Тепер ви не постите так, щоб ваш голос почутий був на височині!
Хіба ж оце піст, що Я вибрав його, — той день, коли морить людина душу свою, свою
голову гне, як та очеретина, і стелить верету та попіл? Чи ж оце називаєш ти постом та
днем уподоби для Господа?
Чи ж оце не той піст, що Я вибрав його: розв’язати кайдани безбожності, пута ярма
розв’язати й пустити на волю утиснених, і всяке ярмо розірвати? Чи ж не це, — щоб
вламати голодному хліба свого, а вбогих бурлаків додому впровадити? Що як побачиш
нагого, — щоб вкрити його, і не сховатися від свого рідного?
Засяє тоді, мов досвітня зоря, твоє світло, і хутко шкірою рана твоя заросте, і твоя
справедливість ходитиме перед тобою, а слава Господня сторожею задньою! Тоді кликати
будеш і Господь відповість, будеш кликати — і Він скаже: Ось Я! Якщо віддалиш з-поміж
себе ярмо, не будеш підносити пальця й казати лихого, і будеш давати голодному хліб
свій, і знедолену душу наситиш, — тоді-то засвітить у темряві світло твоє, і твоя темрява
ніби як полудень стане, і буде Господь тебе завжди провадити, і душу твою нагодує в
посуху, кості твої позміцняє, і ти станеш, немов той напоєний сад, і мов джерело те, що
води його не всихають!..” (Ісаї 58.1 — 11).
Ось якого посту чекає від нас Господь! Ось якої жертви — милосердя! “Коли б знали
ви, що то є: Милости хочу, а не жертви, то ви не судили б невинних”, — говорить Господь
фарисеям (див. Мф. 12.7). “Милости хочу, а не жертви, і богопізнання більше від
цілопалень”, — говорить Господь і фарисеям сьогоднішнього дня. Розв’яжіть кайдани
безбожності: пізнайте Волю Мою, відкрийте серця свої для Світла Істини, і побачите, що
Воля Моя в одному слові: Возлюби!
Розв’яжіть пута ярма гріховного! Доки будете під прокляттям? Доки будете роз’єднані
зі Мною через жорстокосердя ваше? Доки будете кадити отим ідолам, що є людські
пристрасті і пожадливості плоті? Усуньте із ваших сердець крайні шкірки! (див. Єремії
4.4), необрізані ось ваші вуха, і слухати уважно не можете ви, ось слово Господнє для вас
стало посміхом! (див. Єремії 6.10).
Пустіть на волю утиснений дух свій, зв’язаний ярмом омани багатства віку цього, ярмом гордості та зарозумілості. Не підносьте свого пальця і не кажіть лихого. Та як же, коли “що лежить на серці — те говорять уста”. “Роде зміїний! Як ви можете мовити добре, бувши злі?“ (Мф. 12.34).
Вламайте голодному хліба свого. І не тільки буквального, фізичного. Поділіться і
хлібом духовним — добрим словом, щирою, а не зверхньою порадою, розділіть радість
свою з ближнім своїм. Введіть вбогих бурлаків в дім серця свого, зігрійте “блукаючих
бідних“ теплом своєї душі.
А як побачите нагого — і не тільки буквально, а й духовно нагого — винного перед
Богом і людьми, який не має одягу праведності, щоб прикрити ганьбу наготи своєї, — не
відвертайтеся від нього, прикрийте провину його своїм одягом, своєю праведністю, не
ховайтеся від свого рідного, як отой фарисей: “Дякую, Боже, Тобі, що я не такий, як інші
люди: здирщики, неправедні, перелюбні, або як цей митник...“ (див. Лк. 18.9 —14). Бо
насправді вийде той духовно нагий митар більш виправданим, аніж ви...
Ось якого посту чекає від нас Господь! Великий піст розпочався. “Кричи на все горло, не стримуйсь, свій голос повищ, мов у сурму...“, — сказано в Ісаї. “Засурміть на Сіоні в
сурму, здійміть крик на святій горі Моїй!..“ — гримить голос Господній в Йоіла (див. Йоіл
2.1). “Горе безпечним на Сіоні!..“ — вторить Амос (див. Ам. 6.1).
Чи почуємо?
Великий Піст розпочався...
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СХОДЖЕННЯ В НЕБО
В першу неділю Великого Посту читається Євангеліє від Івана:
“Наступного дня захотів Він (Христос, — О.В. ) піти в Галілею. І знайшов Він
Пилипа та й каже йому: «Іди за Мною!» А Пилип із Віфсаїди походив, із міста Андрія
і Петра. Пилип Нафанаїла знаходить (Нафанаїл — вірогідно апостол Варфоломій, що
про нього розповідають три євангелісти-синоптики, — О.В. ) та й каже йому: «Ми
знайшли Того, що про Нього писав був Мойсей у Законі й Пророки, — Ісуса, сина
Йосипового, із Назарету». І сказав йому Нафанаїл:«Та хіба ж може бути з Назарету
що добре?» (Назарет вважався незначним містечком, з якого не може вийти ані пророк, ані, тим паче, Месія, — О.В. ) Пилип йому каже:«Прийди та побач». Ісус, угледівши
Нафанаїла, що до Нього йде, говорить про нього:«Ото справді ізраїльтянин, що
немає в нім підступу!» Говорить Йому Нафанаїл: «Звідки знаєш мене?» Ісус відповів
і до нього сказав: «Я бачив тебе ще давніш, ніж Пилип тебе кликав, як під фіговим
деревом був ти». Відповів Йому Нафанаїл: «Учителю, Ти — Син Божий, Ти — Цар
Ізраїлів!» (Вочевидь тут натяк на якусь обставину життя Нафанаїла, про яку знав лише
він один. Іван Богослов часто підкреслює притаманне Христу надприродне знання людей
та подій. В духовно-символічному значенні сидіти під смоковницею означає ствердитись
у плодах віри, приносити угодні Богові плоди: милосердя і богопізнання. Майбутній
апостол ствердився в дієвій вірі, показав “у вірі — добродійство”, а відтак і прийшов до
“віри, яка чинна любов’ю” — до Христа. І “угледів” його Христос. Аналогічна
євангельська подія — зустріч Ісуса з тим, що піднявся на смоковницю, духовно малим
митарем Закхеєм (див. Лк. 19.1—10), — О.В. )
Ісус відповів і до нього сказав: «Через те віриш ти, що сказав Я тобі, що під
фіговим деревом бачив тебе? Більш від цього побачиш!» І Він каже йому: «Поправді, поправді кажу вам: Відтепер ви побачите Небо відкрите та Анголів Божих, що на
Людського Сина (варіант — “до Людського Сина”, — О.В. ) піднімаються та
спускаються” (Ів. 1.43-51).
Видіння “драбини в Небо” бачив ще в старозавітні часи патріарх Яків. Ця драбина, що
символізує собою сходження щаблями досконалості, відома нам як “драбина Якова”: “І
вийшов Яків із Беер-Шеви (Вірсавії, — О.В. ), і пішов до Харану і натрапив він був на
одне місце, і ночував там, бо сонце зайшло було. І взяв він з каміння того місця, і поклав
собі в голови. І він ліг на тім місці. І снилось йому, — ось драбина поставлена на землю, а
верх її сягав аж Неба. І ось Анголи Божі виходили і сходили по ній. І ото Господь став на
ній і промовив: «Я Господь...” (Буття 28.10-22).
Біблія — книга символічна. Як навчав св. Кирило Олександрійський: “Відсічи
непотрібність історії, зніми ніби деревину букви й дійди до самої серцевини рослини, тобто пильно досліди внутрішній плід заповіданого і споживи в їжу”. Що є Небо в
біблійній мові? Це та Твердь посеред різноманітних вод духовних, різноманітних вчень і
бачень, яку створив Господь — Закон Божий, Воля Божа, Духовність Любові. Саме туди, в сфери Духа Божого, в Небо, в Царство Небесне повинні прагнути ми, як олень до
потоків водних. “Бог Господь — моя сила, і чинить Він ноги мої, як у лані, і водить мене
по висотах!” (Ав. 3.19). Цими щаблями досконалості треба нам підніматися в Царство
Божої Любові: “Покажіть у вашій вірі чесноту, а в чесноті — пізнання, а в пізнанні —
стриманість, а в стриманості — терпеливість, а в терпеливості — благочестя, а в
благочесті — братерство, а в братерстві — любов” (2 Петра 1.5-9).
В вірі — чеснота”, або “в вірі — добродійство” — перший щабель на цьому нелегкому
шляху, той щабель, коли ми, немічні, ще хочемо чинити зло, ще хочемо порушувати
Заповіді Божі, але, маючи віру, а відтак, маючи Страх Божий — початок мудрості —
стримуємось від гріха, приносимо плоди добродійства, зусиллями беремо Царство
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Небесне. І переходимо на наступний щабель: “в добродійстві — роздумування, пізнання”.
Ми пізнаємо Волю Творця, стверджуємось, зростаємо в Слові Божому і приходимо до
висновку, що немає іншого шляху очищення і вдосконалення, окрім стриманості від гріха
та пожадливостей плоті, окрім вгамування пристрастей наших, погашення в собі духа
насильства й користолюбства — “в роздумуванні — стриманість”. А в стриманості нам
необхідно проявити твердість і терпіння. Стриманість і увага, піст і молитва (про піст
читай Ісаї 58-й розд.) мусять бути нормою нашого життя. Ми повинні ствердитись під
смоковним деревом, постійно приносячи плоди милосердя і богопізнання, як робив це
Нафанаїл. І тоді-то побачить нас Господь, і тоді-то піднімемось ми з “в стриманості —
терпіння” на наступний щабель “в терпінні — благочестя”. А це стан благочестивої
людини, людини, яка сіла праворуч Ісуса, як і Він сів парворуч Отця Свого. Людини, якій
вже не хочеться робити гріх, чинити беззаконня, бо осягнула вона вищу віру — віру, що
здійснюється любов’ю. І вінцем цієї драбини в Небо є “в благочесті — братолюбіє, а в
братолюбії — любов” — вершина досконалості: “Возлюби Господа Бога свого і
ближнього свого...”
І остання деталь. Якщо стали ми подібні ангелам Божим, стали “іже херувими”, якщо
піднялися, якщо вдосконалились — не забудьмо спуститися до іще недосконалих братів
своїх, щоби подати руку їм, аби піднятися нам разом до висот “з'єднання віри й пізнання
Сина Божого, Мужа досконалого, у міру зросту Христової повноти”
(див. Ефес. 4.13), до висот Духа, до висот Вічності...
ЛЕГКО ЗДАВАТИСЯ...
В другу неділю Великого посту під час літургії читаємо Євангеліє від Марка:
“Коли ж Він [Христос] по кількох днях прийшов знов до Капернауму, то чутка
пішла, що Він удома. І зібралось багато, аж вони не вміщалися навіть при дверях. А
Він їм виголошував слово. І прийшли ось до Нього, несучи розслабленого, якого
несли четверо. А що через народ до Нього наблизитися не могли, то стелю розкрили, де Він був, і пробравши, звісили ложе, що на ньому лежав розслаблений. А Ісус, віру
їхню побачивши, каже розслабленому: «Відпускаються, сину, гріхи тобі!» Там же
сиділи дехто з книжників, і в серцях своїх думали: «Чого Він говорить отак?
Зневажає Він Бога... Хто може прощати гріхи, окрім Бога Самого?» І зараз Ісус
відчув Духом Своїм, що вони так міркують собі, і сказав їм: «Що таке в серцях своїх
думаєте? Що легше: сказати розслабленому: «Гріхи відпускаються тобі», чи сказати:
«Уставай, візьми ложе своє та й ходи»? Але, щоб ви знали, що Син Людський має
владу прощати гріхи на землі», — каже розслабленому: «Тобі Я наказую: Вставай, візьми ложе своє, та й іди у свій дім!» І той устав і негайно взяв ложе, — і вийшов
перед усіма, так, що всі дивувались і славили Бога, й сказали: «Ніколи такого не
бачили ми!” (Мк. 2.1—12).
Дійсно, легше сказати: “Відпускаються тобі гріхи”, аніж “Встань, хворий, і будь
здоровим!” Чому? Тому, що “прощати” гріхи нібито від Божого Імені можуть і лжехристи.
Спробуй, перевір... І багато таких “Христів неправдивих” ми бачили й бачимо — як тих, що “в Божому храмі сіли, як Бог, і за Бога (тут Бог — багатий на все: на віру, на знання
істини, на відання шляху до спасіння, на праведність і т. д., — О. В. ) себе видають” (див. 2
Сол. 2.1—12), так і тих, які заполонили храми людських сердець шарлатанством, а то й
відвертою диявольською отрутою, перетворюючи їх на вертеп розбійників: ті, “хто
ворожить ворожбу (рос. “прорицатель“, хто передрікає долю, — О. В. ), хто ворожить на
хмарах (по небу, рос. “гадатель“, астролог, — О. В. ), ворожка, чарівник, і хто нашіптує
(рос. “обаятель”, гіпнотизер, — О. В. ), хто викликає духа померлого та духа віщого
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(медіум, — О. В. ), і хто питає померлих (спіріт, — О. В. ). Бо гидота для Господа кожен, хто чинить таке...” (Повт. Зак. 18.9—12).
Легко проголошувати: я досконалий, як досконалий Отець наш Небесний; я здолав
шлях до обоження, я повернув собі предвічну подобу Божу, став преподобним, “Я
багатий, і збагатів, і не потребую нічого“ (див. Об. 3.14 — 22). Та важко бути... Як сказав
поет: “Здаватись легко, — дуже важко буть!“ У Своїй відповіді книжникам Христос
виявляє, що Йому належить влада прощати гріхи. Влада, яка притаманна лише одному
Богові. І стверджує цю Свою владу ділом! Бо “по плодах їх пізнаєш їх“. І наказує:
“Вставай та й іди!..” І той розслаблений, повністю паралізований чоловік, який вже не мав
не тільки віри, а й надії на зцілення — встав, узяв ложе своє і вийшов перед усіма, так, що
всі дивувалися й славили Бога...
Здаватись легко — дуже важко бути. Легко здаватися віруючим і вірним, та важко
приносити плоди віри, плоди милосердя та богопізнання. Легко здаватись цілителем, купивши собі диплом екстрасенса, та важко впустити в серце своє Христа, увірувати, хреститись, тобто повністю зануритись у Дух Святий, Дух Христів, во Ім’я Отця, і Сина, і
Святого Духа: увірувати, восиновити (здійснити, реалізувати, воплотити) в собі Віру, що
вона чинна Любов’ю, і, нарешті, одухотворити (ствердити, оспівати, розповсюдити
навколо себе) її. А відтак важко і отримати ті заповідані Христом ознаки, які
супроводжують вірних: “Хто увірує й охреститься (увірує вірою, що чинна любов’ю, і
повністю зануриться в Святий Дух Любові, хреститься духовно (від “хреститися“ —
грецьк. “баптисма“ = “повне занурення“, — О. В. ), — буде спасенний, а хто не ввірує —
засуджений буде. А тих, хто ввірує, супроводити будуть ознаки такі: у Ім’я Моє демонів
будуть виганяти, говоритимуть мовами новими, братимуть змій; а коли смертодійне що
вип’ють, — не буде їм шкодити; кластимуть руки на хворих, — і добре їм буде!“ (Мк.
16.16 —18).
Прийде час — і воскресне віра. Розвидниться — і просвітимось. Зійде Сонце Правди —
і зігріємось. І знову навчимося розрізняти поміж чистим і нечистим, святим і несвятим. І
шукатимуть зцілення вірні не в світі, а в Церкві. І знову, як і в часи перших християн, при
кожному храмі будуть свої цілителі. І згадаємо слова Господні: “Поправді, поправді кажу
вам: Хто вірує в Мене, той учинить діла, які чиню Я, і ще більші від них він учинить...“
(Ів. 14.12).
ПО ПРАВДІ КАЖУ ВАМ...
В неділю третю Великого посту читаємо Євангеліє від Марка:
“І Він [Христос] покликав народ із Своїми учнями, та й промовив до них:«Коли
хоче хто й ти вслід за Мною, хай зречеться самого себе, і хай візьме свого хреста та й
за Мною йде! Бо хто хоче душу свою зберегти, той погубить її, а хто згубить душу
свою ради Мене та ради Євангелії, той її збереже. Яка ж користь людині, що здобуде
весь світ, але душу свою занапастить? Або що на замін дасть людина за душу свою?
Бо хто буде Мене та Моєї науки соромитися в роді цім перелюбнім та грішнім, того
посоромиться також Син Людський, як прийде у славі Свого Отця з Анголами
святими».
І сказав Він до них:«Поправді кажу вам, що деякі з тут-о приявних не скуштують
смерти, аж поки не бачитимуть Царства Божого, що прийшло воно в силі»” (Мк. 8.34
—9.1).
Як же так? — здивуються деякі. Адже ці слова промовив Спаситель майже 2000 років
тому! А де ж обіцяне Царство Небесне? Чому ж не побачили? Побачили! Побачили
віруючі й вірні учні Його, які були не просто слухачами, але виконавцями Волі Отця
Небесного. Побачили, бо Царство Боже — всередині нас. І, незалежно від того, в якому
історичному проміжку часу ми живемо, — дорога до щастя, дорога до Царства Небесного
відкрита нам уже в цьому житті. І не треба чекати загального воскресіння мертвих і
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життя будучого віку для того, щоб духовно воскреснути самому. Все в наших руках і в
руках Божих. Поправді, поправді кажу вам...
Близько 593 року до Різдва Христового пророку Божому Єзекіїлю було видіння
Господньої слави. Він бачив колісницю Бога Всевишнього, що її рухали херувими (див.
Єзек. 1.4-28). Херувими — це вищі ангели розуміння, ангели відання, які символізують
собою повноту знання істини, а отже і повноту бачення як історичного шляху усього
людства, так і кожної людини зокрема. Шлях людства — шлях до Царства Божого, до
повного і вільного царювання Божества у всьому Всесвіті. Цей шлях зображується у
видінні під образом чотирьох коліс колісниці (число 4, згідно з наукою про біблійну
символіку чисел — гематрією, — означає всебічність, всесторонність, тут — повноту
бачення й здійснення програми Божого Спасіння). І котяться ці колеса в Царство Боже, і
нездоланним є поступ колісниці Господньої.
Та як же нам бути? Невже залишається жити тільки надією на воздаяння в невідомо як
далекому майбутньому? Та ні ж бо, ні! Царство Боже всередині нас, а “вигляд тих коліс та
їхній виріб — ніби колесо в колесі” (див. Єзек. 1.16). І вже не важливо, коли настане
загальний кінець заземленому мисленню і способу життя світу цього. І не так важливо для
нас, коли докотяться ці колеса Великої Колісниці до вселенського торжества Любові
Божої. Наші долі — це колеса в колесі, і незалежно від колеса історії наші коліщата
можуть вже досягти цієї Обіцянної Землі, як сказав святий Макарій Великий: “Тому-то, хто намагається увірувати та прийти до Господа, нехай молиться, щоби іще тут прийняти
йому Духа Божого, бо Він є життям для душі, і для того було пришестя Господнє, щоби
іще тут дати душі це життя — Духа Святого...” “Поправді кажу вам, що деякі з тут-о
приявних...”
Хто ж ці “деякі”? Як стати одним із них? Як сподобитися Царства Небесного уже зараз, не скуштувавши смерті? Як досягти висот Духа, на яких з радісною відвагою гукаєш: “Де, смерте, твоє жало?!” Як спасти свою душу? А ось як: “Коли хоче хто йти вслід за
Мною...” Ось вона, програма Божого Спасіння: зректися самого себе, взяти хреста свого, і
твердою ходою йти дорогою Христа. Бо Він є Шлях, і Правда, і Життя. Він є Шлях
Правди, що. веде до Життя Вічного. Ми повинні розіп’яти в собі гріх разом з Христом. І
вмерти для гріха разом з Ісусом. А тоді і воскреснути в життя вічне разом із Ним. Бо якщо
хочемо душу свою, життя своє (душа і життя в Біблії — слова синоніми) спасти, то
мусимо погубити, знищити своє старе, гріховне життя, стару гріховну душу. А якщо
погубимо її ради Христа, тоді й знайдемо її оновленою та очищеною, а відтак і збережемо.
Яка, дійсно, користь нам, коли здобудемо все багатство світу цього — владу, земні
добра, — та душу занапастимо, позбавивши себе найдорожчого — миру і радості в Дусі
Святім? Або що взамін дамо за душу свою, коли прийде неминуча година суду (а прийде
вона для кожного з нас, будьте певні!), і настане момент істини, і прийде час підвести
підсумки прожитого? Що, коли, озирнувшись назад, побачимо, що все життя своє жив, як
тварина, — тільки й всього, що їв, пив, розмножувався, спав, спорожнювався від
з'їдженого й випитого. Чи не буде, як у відомому донедавна творі, “нестерпно боляче за
безцільно прожиті роки...”? Що назамін дамо за душу свою?
“Поправді, поправді кажу вам”, — промовляв Господь 2000 років тому учням Своїм.
“Поправді, поправді кажу вам”, — промовляє Він до нас і сьогодні...
ЦЕЙ РІД НЕ ВИХОДИТЬ ІНАКШЕ...
В неділю четверту Великого посту проповідується в храмах Євангеліє від Марка (9-ий
розділ, з 17 по 31 вірші). Про історію зцілення біснуватого отрока розповідають нам іще
два євангелісти-синоптики (синоптики — від грецьк. “синопсіс” = “співпадання”) Матвій
та Лука (див. Мф. 17.14 —18 та Лк. 9.38 — 42). Безумовно, кожне слово цієї євангельської
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оповіді наповнене глибоким морально-етичним та духовно-символічним змістом. Але
сьогодні ми торкнемось лише деяких її аспектів, по ходу цитування розкриваючи окремі
моменти історії про уздоровлення сноводного. Отож, відкриймо Біблію...
“І Йому [Христу] відповів один із натовпу (батько біснуватого сина, — О. В. ):
«Учителю, привів я до Тебе ось сина свого, що духа німого він має (в біблійній мові
чоловіча стать символізує віру, розуміння. Тут батько — віра, розуміння людини, віруюча
людина взагалі, адже мова йде про ізраїльтянина, а Ізраїль символізує собою народ віри.
Син — не що інше, як плід віри, духовність людини. Як бачимо, цей батько хоч і є
віруючим, та не вірним, бо плід розуму його, духовність його — біснувата, духовність
бездуховності, духовні муки, духовні страждання. Біснування — від слова “біс“. А
етимологія слова “біс“ подвійна. По-перше, “біс“ від прадавнього “бєс“, що означає
“відсутність“, і в українську мову увійшло у вигляді префікса “без“: бездуховність, безсовісність, безпринципність, беззаконня. Оця–то бездуховність і є плідним грунтом для
розвитку в серці людини звірячих помислів і бажань, лихої пожадливості та зажерливості, що суть ідолослуження. Тому що друге значення слова “біс“ = “звірина“ — від лат.
“бєстія“.
Дух німий — то німота бездуховності. Адже що лежить на серці — про те говорять і
уста. І якщо в серці німота, порожнеча, духовна пустеля, — то й духовні уста є німими.
Німими від незнання Слова Божого, через відсутність праведності, миру і радості в Дусі
Святім — одна лише мука духовна: плач та скрегіт зубів, — О. В. ).
А як він де схопить його, то об землю кидає ним (земля — тут дольнє, плотське, страждання, породжені плазуванням у поросі ницих пристрастей, залежності від лихих
бажань, — О. В. ), і він піну пускає й зубами скрегоче та сохне (пускати піну —
результат збурення, кипіння пристрастей, оскаженіння; скреготати зубами — прояв злості, лютої ненависті; сохне — самознищення, губить себе, — О. В. ). Я казав Твоїм учням, щоб прогнали його (біса, — О. В. ), — та вони не змогли».
А Він [Христос] у відповідь каже: «О роде невірний, — доки буду Я з вами? Доки
вас Я терпітиму? Приведіть до Мене його!» (тут: приведіть до Христа, до Слова
Божого, до Духа Христового, до віри, яка чинна любов’ю, а “віра — від слухання...”, — О.
В. ). І до Нього того привели. І як тільки побачив Його, то дух зараз затряс ним. А
той, повалившись на землю, став качатися та заливатися піною... (перед очищенням
біси пристрастей, лихих звичок, пожадливостей плоті з подвійною силою мучать людину.
На кожному кроці чатують спокуси диявольські, бо “має він лютість велику, знаючи, що
короткий час має!“ І тим, хто став на шлях очищення, шлях нового життя в Бозі, шлях
підняття з пороху земного, шлях воскресіння, — треба бути готовим до цього!, — О. В. ).
І Він [Христос] запитав його батька: «Як давно йому сталося це?» Той сказав: «Із
дитинства (див. Пс. 50: “Ось бо в беззаконні зачатий я, і в гріхах породила мене мати
моя“. Тут мати — старе гріховне життя, — О. В. ). І почасту кидав він ним і в огонь, і до
води, щоб його погубити (тут вогонь і вода — це пекельний вогонь спокус, страждань, страху, сорому, хвороб, та очищаюча вода покаяння. Як часто люди потрапляють в це
порочне коло. Коли насолоджуємося плодами з забороненого дерева, то забуваємо про
Господа. А коли заболить, коли вже біда, коли тривога — то й до Бога. Та потім забуваємо
про прощення давніших гріхів — і знову у пекло прокляття гріха..., — О. В. ). Але коли
можеш що ти, то змилуйсь над нами, і нам поможи!» Ісус же йому відказав: «Що до
того твого “коли можеш”, — то тому, хто вірує, все можливе!» (Вірою спасетесь, —
говорить Господь. Вірою, що має плоди милосердя і богопізнання. Зусиллями береться
Царство Небесне, — О. В. ). Зараз батько хлоп’яти зі слізьми закричав і сказав:
«Вірую, Господи, — поможи недовірству моєму!» А Ісус, як побачив, що натовп
збігається, то нечистому духові заказав і сказав йому: «Душе німий і глухий (глухий
до Слова Істини, до Любові, — О. В. ), тобі Я наказую: вийди з нього і більше у нього
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не входь! І, закричавши та міцно затрясши, той вийшов. І він став, немов мертвий,
— аж багато хто стали казати, що помер він...
А Ісус взяв за руку його (руки — діла. Підтримав, — О. В. ) та й підвів його, і той
устав. Коли ж Він додому прийшов, то учні питали Його самотою: «Чому ми не
могли його вигнати?» А Він їм сказав: Цей рід не виходить інакше, як тільки від
молитви та посту... (молитва — постійний зв’язок з Богом; піст = “стримання”,
“зупинка”, — коли людина твердо каже гріху: НІ! І стоїть в цьому до кінця!, — О. В.)”.
ЧОГО Ж ХОЧЕТЕ?..
В п’яту неділю Великого посту читається Євангеліє від Марка:
“Були ж у дорозі вони, простуючи в Єрусалим. А Ісус ішов попереду них, — аж
дуже вони дивувались, а ті, що йшли вслід за Ним, боялись. І, взявши Дванадцятьох
(апостолів, — О.В. ), почав їм розповідати, що з Ним статися має: «Оце в Єрусалим ми
йдемо, і первосвященникам, і книжникам виданий буде Син Людський, і засудять на
смерть Його, і поганам Його видадуть, і насміхатися будуть із Нього, і будуть
плювати на Нього, і будуть Його бичувати, і вб’ють, — але третього дня Він
воскресне!»
І підходять до Нього Яків та Іван, сини Зеведеєві, та й кажуть Йому: «Учителю, —
ми хочемо, щоб Ти зробив нам, що будемо просити Тебе». А Він їх поспитав: «Чого ж
хочете, щоб Я вам зробив?» Вони ж відказали Йому: «Дай нам, шоб у славі Твоїй ми
сиділи праворуч від Тебе один, і ліворуч один!» А Ісус відказав їм: «Не знаєте, чого
просите. Чи ж можете випити чашу (тут чаша — це доля, — О.В. ), що Я її п’ю, і
хреститися хрещенням, що Я ним хрещуся?» Вони відказали Йому:«Можемо». А Ісус
їм сказав: «Чашу, що Я її п’ю, ви питимете, і хрещенням, що Я ним хрещусь, ви
охреститеся. А сидіти праворуч Мене та ліворуч — не Моє це давати, а кому
вготовано». Як почули ж це Десятеро, то обурились на Якова та на Івана.
А Ісус їх покликав, і промовив до них: «Ви знаєте, що ті, що вважають себе за
князів у народів, панують над ними, а їхні вельможі їх тиснуть. Не так буде між
вами, але хто з вас великим бути хоче, — нехай буде він вам за слугу. А хто з вас бути
першим бажає, — нехай буде всім за раба. Бо Син Людський прийшов не на те, щоб
служили Йому, але щоб послужити, і душу Свою дати на викуп за багатьох” (Мк.
10.32-45).
Євангеліст Матвій (див. Мф. 20.20-24) також змальовує цю подію прохання Зеведеєвих
синів. Але у Матвія читаємо, що з проханням до Господа звернулися не самі сини, а їхня
мати. Наявно бачимо ніби протиріччя між обома текстами. Та насправді ніякого
протиріччя немає. Все Писання треба сприймати цілісно, бо в ньому один текст доповнює
інший. А коли бачимо неузгодження в букві, то, керуючись вченням св. Григорія
Богослова, повинно нам “крізь букву проникати у внутрішнє”.
Отож, коли ми поглянемо на ці тексти очима, як сказав ап. Павло, “здатних служителів
Нового Заповіту, — не букви, а духа”, то побачимо, що тут матір символізує старе
гріховне життя. Згадаймо лише слова 50-го псалма: “Ось бо в беззаконні зачатий я, і в
гріхах породила мене мати моя...” А, відтак, це воно, старе життя наше, що іще не до кінця
відшуміло в жилах, підштовхує наші думки (і в першу чергу тут мова про
священнослужителів, призваних бути найближчими учнями Христовими), зухвало
просити Господа: “Дай нам, щоб у славі Твоїй ми сиділи...”
Чого просили в Ісуса сини Зеведеєві? Чого часто-густо просимо й ми? Нагороди! Вигод
від служіння! І то нагороди не тільки духовної — сісти (біблійною мовою — ствердитись) праворуч, тобто в праведних ділах, отримати мир і радість духовну від праці на ниві
Божій. Не менш важливим для них, як і для чималої когорти сучасних пастирів, є пошук і
земних благ — сісти, ствердитись ліворуч. І мова тут іде не тільки про суто матеріальні
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вигоди. В одному ряду із ними стоять і бажання поваги, шанування, задоволення власного
честолюбства.
“Не знаєте, чого просите”, — сказав Господь синам Зеведеєвим 2000 років тому. “Не
знаєте, чого просите”, — говорить Він нам і сьогодні. Шлях священнослужителя, як і
взагалі шлях людини віруючої (і вірної) — шлях тернистий. І не повинен він бути шляхом
здобуття лише вигод як духовних, так і матеріальних. Бо, як сказав Сам Христос:
“Блаженніше давати, ніж брати!” (див. Дії 20.35); “Горе вам, як усі люди про вас
говоритимуть добре, бо так само чинили фальшивим пророкам батьки їхні!” (Лк. 6.26);
“Раб не більший за пана свого. Як Мене переслідували, — то й вас переслідувати
будуть...” (Ів. 15.20); “Прийде навіть година, коли кожен, хто вам смерть заподіє, то
думатиме, ніби службу виконує він Богові!” (Ів. 16.2).
“Чи ж можете ви пити чашу, що Я її п’ю, і хреститися хрещенням, що Я ним
хрещуся?”, — питає нас Господь. “Можемо”, — не замислюючись відповідаємо ми...
Смілива відповідь. Скільки молодих священиків, ступаючи на шлях служіння, навіть не
усвідомлюють, ДО ЯКОГО СЛУЖІННЯ закликає їх Господь! Скільки юних випускників
семінарій, підписуючи присяжний листок на вірність Богові і Церкві, сміливо
проголошують: “Можемо”, навіть не уявляючи собі, яка видима і невидима боротьба
чекає попереду істинного священнослужителя.
Знову і знову, як і в ті далекі часи, приходять до Господа “зеведеєві сини”, і кажуть
Йому: “Ми хочемо, щоб Ти зробив нам, що будемо просити Тебе”
І знову, як і в ті далекі часи, питає нас Господь: “Чого ж хочете, щоб Я вам зробив?”...
ВЕРБНА НЕДІЛЯ
1). НАПЕРЕДОДНІ. ЛАЗАРЕВА СУБОТА
Свято, що називається Вхід Господній в Єрусалим або Вербна Неділя, належить до
рухомих дванадесятих свят православної церкви. Тобто це свято — одне з найбільших
дванадцяти свят православ’я, і святкується воно щороку не в числі, а залежить від дня, на
який випадає світле Христове Воскресіння — Пасха. Вхід Господа в Єрусалим
відзначається в останню неділю Великого Посту, а отже рівно за тиждень до Великодня.
Субота, що передує Вербній Неділі, називається Лазаревою суботою, і в цей день
Церква пригадує велике чудо, що його створив Господь у Віфанії (невеличке селище в 3-х
кілометрах від Єрусалиму, де проживав улюблений друг Господа Лазар зі своїми сестрами
Марфою та Марією), — воскресіння Лазаря, що вже чотири дні знаходився у гробі.
Євангелія від Івана так змальовує цю подію:
“Був же хворий один, Лазар, у Віфанії, із села Марії й сестри її Марфи. А Марія, що брат її Лазар був хворий, була та, що помазала Господа миром і волоссям своїм
Йому ноги обтерла. Тоді сестри послали до Нього, говорячи: «Ось нездужає, Господи, той, що кохаєш його!»... Як почув же Ісус, то промовив: «Не на смерть ця недуга, а на
Божу славу, — щоб Син Божий прославився нею».
А Ісус любив Марфу, і сестру її, і Лазаря. А коли він почув, що нездужає той, то
зостався на два дні на тім місці, де був. Після ж того говорить до учнів: «Ходімо
знову в Юдею». Йому учні сказали: «Учителю, та ж допіру юдеї хотіли побити
камінням Тебе, а ти знову туди підеш?» Ісус відповів: «Хіба дня не дванадцять
годин? Як хто ходить за дня, не спіткнеться, — цьогосвітнє бо світло він бачить. А
хто ходить нічної пори, той спіткнеться, — бо немає в нім світла». Оце Він сказав, а
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потому говорить до них: «Друг наш Лазар заснув, — та піду розбудити його». А учні
сказали Йому: «Як заснув, то він, Господи, видужає». Та про смерть його мовив Ісус, вони ж думали, що про сонний спочинок Він каже. Тоді просто сказав їм Ісус: «Умер
Лазар. І Я тішусь за вас, що там Я не був, щоб повірили ви. Та ходімо до нього».
Сказав же Хома, званий Близнюк, до співучнів: «Ходімо й ми, щоб із Ним
повмирати».
Як прибув же Ісус, то знайшов, що чотири вже дні той у гробі. А Віфанія поблизу
Єрусалиму була, яких стадій з п’ятнадцять. І багато юдеїв до Марфи й Марії
прийшли, щоб за брата розважити їх. Тоді Марфа, почувши, що надходить Ісус, побігла зустріти Його, Марія ж удома сиділа. І Марфа сказала Ісусові: «Коли б, Господи, був Ти отут, — то не вмер би мій брат... Та й тепер, — знаю я, — що чого
тільки в Бога попросиш, то дасть Тобі Бог!» Промовляє до неї Ісус: «Воскресне твій
брат!» Відказує Марфа Йому: «Знаю, що в воскресення останнього дня він
воскресне». Промовив до неї Ісус:«Я воскресення й життя. Хто вірує в Мене, — хоч і
вмре, буде жити. І кожен, хто живе та хто вірує в Мене, — повіки не вмре. Чи ти
віруєш в це?» Вона каже Йому: «Так, Господи! Я вірую, що Ти Христос, Син Божий, що має прийти на цей світ».
І промовивши це, відійшла, та й покликала нишком Марію, сестру свою, кажучи:
«Учитель тут, і Він кличе тебе!» А та, як зачула, квапливо встала і до Нього пішла. А
Ісус не ввійшов був іще до села, а знаходивсь на місці, де Марфа зустріла Його. Юдеї
тоді, що були з нею в домі і її розважали, як побачили, що Марія квапливо встала й
побігла, подалися за нею, гадаючи, що до гробу пішла вона, плакати там. Як Марія ж
прийшла туди, де був Ісус, і Його вгледіла, то припала до ніг Йому та й говорила до
Нього: «Коли б, Господи, був Ти отут, то не вмер би мій брат!» А Ісус, як побачив, що
плаче вона, і плачуть юдеї, що з нею прийшли, то в дусі розжалобився та й
зворушився Сам, і сказав:«Де його ви поклали?» Говорять Йому:«Іди, Господи, та
подивися!» І закапали сльози Ісусові... А юдеї сказали: «Дивись як кохав Він його!»
А з них дехто сказав: «Чи не міг же зробити Отой, Хто очі сліпому відкрив, щоб і цей
не помер?»
Ісус же розжалобивсь знову в Собі і до гробу прийшов. Була ж то печера, і камінь
на ній налягав. Промовляє Ісус: «Відваліть цього каменя!» Сестра вмерлого Марфа
говорить до Нього: «Уже, Господи, чути, — бо чотири вже дні він у гробі»... Ісус каже
до неї: «Чи тобі не казав Я, що як будеш вірувати, — славу Божу побачиш?» І зняли
тоді каменя. А Ісус ізвів очі до неба й промовив: «Отче, дяку приношу Тобі, що Мене
Ти послав. Та Я знаю, що Ти завжди почуєш Мене, але ради народу, що довкола
стоїть, Я сказав, щоб увірували, що послав Ти Мене». І промовивши це, Він гукнув
гучним голосом: «Лазарю, вийди сюди!» І вийшов померлий по руках і ногах
обв’язаний пасами, а обличчя у нього було перев’язане хусткою... Ісус каже до
них:«Розв’яжіть його та й пустіть, щоб ходив»...” (Ів. 11.1-44) *
І багато народу, що були свідками цього чуда, увірували в Господа і очікували Його
приходу в Єрусалим на свято Пасхи. А начальники юдейські та фарисеї в злобі і ненависті
вирішили вбити Ісуса:
“І багато юдеїв, що посходилися до Марії та бачили те, що Він учинив, у Нього
увірували. А деякі з них пішли до фарисеїв і їм розповіли, що Ісус учинив. Тоді
первосвященники та фарисеї скликали раду й казали: «Що маємо робити, бо Цей Чоловік
пребагато чуд чинить? Якщо так позоставимо Його, то всі в Нього ввірують, — і прийдуть
римляни та й візьмуть нам і Край і народ!» А один із них, Кайяфа, що був
первосвященником року того, промовив до них: «Ви нічого не знаєте і не поміркуєте, що
краще для вас, щоб один чоловік прийняв смерть за людей, аніж щоб увесь народ мав
загинути!» А того не сказав сам від себе, але, первосвященником бувши в тім році, пророкував, що Ісус за народ мав умерти, і не лише за народ, але й щоб сполучити в одне
розпорошених Божих дітей. Отож, від того дня вони змовилися, щоб убити Його.
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І тому не ходив більш Ісус між юдеями явно, але звідти вдавсь до околиць поближче до
пустині, до міста, що зветься Єфрем, — і тут залишався з Своїми учнями.
Наближалась ж Пасха юдейська, і багато хто з Краю вдались перед Пасхою в Єрусалим, щоб очистити себе. І шукали Ісуса вони, а в храмі стоявши, гомоніли один до одного: «А
як вам здається? Хіба Він не прийде на свято?» А первосвященники та фарисеї наказ дали: щоб схопити Його” (Ів.11.45-57).
2). ПРОСЛАВЛЕННЯ
Час страждань Господа нашого Ісуса Христа наближався, і за шість днів до Пасхи
Марія, сестра воскреслого Лазаря, намастила ноги Ісуса дорогоцінним миром. Тим самим
вона приготувала тіло Його до погребіння:
“Ісус же за шість день до Пасхи прибув до Віфанії, де жив Лазар, що його
воскресив Ісус із мертвих. І для Нього вечерю там спровадили, а Марфа
прислуговувала. Був же й Лазар одним із тих, що до столу з Ним сіли. А Марія взяла
літру мира з найдорожчого нарду пахучого (нард — індійська рослина, з якої
виготовляються дорогоцінні ароматні мазі — О. В. ) і намастила Ісусові ноги, і волоссям
своїм Йому ноги обтерла... І пахощі миру наповнили дім! І говорить один з Його
учнів, Юда Іскаріотський, що мав Його видати: «Чому мира оцього за триста
динаріїв не продано, та й не роздано вбогим?» (динарій — римська срібна монета, 1
динарій дорівнював оплаті одного дня роботи працівника, таким чином 300 динаріїв —
майже річний заробіток на ті часи — О. В. ). А це він сказав не тому, що про вбогих
журився, а тому, що був злодій: він мав скриньку на гроші і крав те, що вкидали. І
промовив Ісус: «Позостав її ти, — це вона на день похорону заховала Мені... Бо
вбогих ви маєте завжди з собою, а Мене не постійно ви маєте!” (Ів. 12.1— 8).
І от, нарешті, настав день Славного Входу Господа в Єрусалим:
“А другого дня, коли безліч народу, що зібрався на свято, прочула, що до
Єрусалиму надходить Ісус, то взяли вони пальмове віття і вийшли назустріч Йому та
й кричали: «Осанна! (“Осанна”, євр. “Хошіана” є “Спасай нас!”, “Спасіння!”, — вигук, яким вітали царів-переможців. — О. В. ). Благословенний, хто йде у Господнє Ім’я! Цар
Ізраїлів!»
Ісус же, знайшовши осла, сів на нього, як написано: «Не бійся, дочко Сіонська!
Ото Цар твій іде, сидячи на ослі молодому!» (Тут глибока символіка. Христос в’їхав в
Єрусалим — в занечищене фарисейством місто, яке повинно було б бути духовним
Містом правди Божої, священства Божого, підвалиною миру (Єрусалим = “основа або
оселя миру”). До уярмленої світом і підзаконним служінням старозавітньої церкви, до
лякливої й невірної “сіонської дочки” не на білому коні — символі войовничості, — а на
мирній тварині, осляті, як Цар Миру, Чиє Царство не від світу цього. Осел в бібл. мові
символізує собою мирян-обивателів, віруючий, проте не завжди вірний народ, що возить
на собі лжепророків (згадаймо Валаамову ослицю — див. Числа 22 — 24 розд.; Самсонову
ослячу щелепу — волю народу — див. Суддів 15. 14 —17, якою побивав він язичників-
філістимлян). Осел — це не олень, що прагне до потоків водних, до живої води Слова
Божого, не віруючі й вірні, але ті, кого треба привести до води, — створіння мирне, але
впертого серця. І на цьому-то осляті, синові “під'яремної ослиці”, підзаконного життя, і
в'їжджає Господь в Єрусалим. На цьому-то новонаверненому, відв'язаному від
фарисейського “виноградника недоумкуватого” (див. Прип. 24.30 —34) осляті; в умах
цих-то дітей віри, “немовлят”, які іще ссуть молочко й не здатні сприймати тверду
духовну їжу, і сів, тобто ствердився Христос. Та, на жаль, не пройде й тижня, як ті ж самі
діти у вірі, які так радо підставляли плечі свої Спасителю, але так і залишились “дітьми”, не піднялись, не подорослішали, — з ослячою впертістю гукатимуть: “Розіпни Його”, —
О. В. ).
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А учні Його спочатку того не зрозуміли були, але, як прославивсь Ісус, то згадали
тоді, що про Нього було так написано, і що цеє вчинили Йому. Тоді свідчив народ, який був із Ним, що Він викликав Лазаря з гробу і воскресив його з мертвих. Через
це й зустрів натовп Його, бо почув, що Він учинив таке чудо.* Фарисеї тоді між собою
казали: «Ви бачите, що нічого не вдієте: ось пішов увесь світ услід за Ним!» Іде Пилип та
Андрієві каже; іде Андрій і Пилип та Ісусові розповідають (Андрій та Пилип — апостоли;
— О. В. ). Ісус же їм відповідає, говорячи: «Надійшла година, щоб Син Людський
прославивсь. Поправді, поправді кажу вам: коли зерно пшеничне, як у землю впаде, не
помре, то одне зостається; як умре ж, плід рясний принесе. Хто кохає душу свою, той
погубить її, хто ж ненавидить душу свою на цім світі,— збереже її вічне життя (Тут душа
— синонім життя. Хто кохає свою душу, той повинен погубити своє старе, гріховне
життя; а хто погубить свій гріховний спосіб життя, — той знайде нове, вічне життя в Ісусі
Христі — О. В. ). Як хто служить Мені, хай іде той за Мною, і де Я, там буде й слуга Мій.
Як хто служить Мені, того пошанує Отець.
Затривожена зараз душа Моя. І що Я повім? Заступи Мене, Отче, від цієї години! Та на
те Я й прийшов на годину оцю... Прослав, Отче, Ім’я Своє!» Залунав тоді голос із неба: «І
прославив, — і знову прославлю!» А народ, що стояв і почув, говорив: «Загриміло!» Інші
казали: «Це Ангол Йому говорив!» Ісус відповів і сказав: «Не для Мене цей голос лунав, а
для вас. Тепер суд цьому світові. Князь світу цього (князь світу цього — сатана, див. Ефес.
2.2; — О. В. ) буде вигнаний звідси тепер. І, як буду піднесений з землі, то до Себе Я всіх
притягну» (тут вказівка на розп’яття і на подальше прославлення — воскресіння і
вознесення на Небо, — О. В. ). А Він це говорив, щоб зазначити, якою то смертю Він має
померти. А народ відповів Йому: «Ми чули з Закону, що Христос перебуває повік, то чого
ж Ти говориш, що Людському Сину потрібно піднесеному бути? Хто такий Цей Син
Людський?» І сказав їм Ісус: «Короткий ще час світло з вами. Ходіть поки маєте світло, щоб вас темрява не обгорнула. А хто в темряві ходить, не знає, куди він іде... Аж доки ви
маєте світло, то віруйте в світло, щоб синами світла ви стали».
Промовивши це, Ісус відійшов, і сховався від них” (Ів. 12.12—36).
Свято Входу Господа в Єрусалим називається також Неділею Ваій (церк.слов. “ваї” —
зелені гілки), Вербною і Цвітоносною Неділею, і в пам’ять того, що в Єрусалимі народ
зустрічав Господа з пальмовим віттям в руках, на ранішній службі роздаються вірним у
церкві зеленіючі гілки верби, що перша навесні прокидається від зимового сну.
В науці про богослужби, літурзіці, читаємо: “Початок свята сягає сивої давнини.
Найдавніша вказівка на свято (від III ст. ) належить Мефодію, єпископу Патарському, який залишив повчання на цей день. В IV ст. свято звершувалося урочисто, як про це
свідкує Єпіфаній Кіпрський. Багато св. отців IV ст. залишили свої повчання на свято
Входу Господнього в Єрусалим. Починаючи з VII ст. багато хто з піснярів, такі як св.
Андрій Крітський (VII ст.), преп. Косма Маюмський, Іван Дамаскін (VIII ст.), Федір та
Йосип Студіти, імператор Лев Філософ, Феофан та Нікіфор Ксанфопул (IX ст.), —
прославили свято піснеспівами, які й нині співає православна церква у цей день”.
Тропар свята: “Загальне воскресіння перед Твоїми страстями, запевняючи, з мертвих
воскресив єси Лазаря, Христе Боже, тому ж і ми, як діти, несучи знамена перемоги, виголошуємо Тобі, Переможцеві смерти: Осанна в вишніх, Благословен, Хто йде в Ім’я
Господнє!”
ПРЕДТЕЧА
7 липня за новим стилем (24 червня за старим) православна церква вшановує різдво
чесного славного пророка, Предтечі та Хрестителя Господнього Івана. Історію про
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благовіщення архангелом Гавриїлом священику Захарію обітниці Божої щодо народження
від нього й неплідної дружини його Єлизавети сина; а також оповідь про покарання
Захарія німотою за невірство його і про відвідини Єлизавети родичкою її Марією, майбутньою Матір'ю Господа нашого Ісуса Христа; як і про саму подію народження Івана
Хрестителя та найменування його в день обрізання, досконало розповідає Святе Письмо (а
саме перший розділ Євангелія від Луки). Ми ж розкриємо духовну символіку цієї
буквально історичної події.
Кого символізує, кого являє собою Іван Хреститель? Писання свідчить про нього як
про Предтечу Господнього, як про того, хто передує приходу в світ (а духовно — і в наші
серця! ) Спасителя; про того, що готує цей славний прихід: “Бо він той, що про нього
сказав був Ісая пророк, промовляючи: «Голос того, хто кличе: В пустині готуйте дорогу
для Господа, рівняйте стежки Йому!” (Мф. 3.3). Які ж стежки покликаний був рівняти
Хреститель Спасів Іван? І в якій “пустелі”? Безумовно ж, мова тут іде про речі у першу
чергу духовні! Адже пустиня, в якій проповідував Іван, то не просто буквальна пустеля, але пустеля юдейська, пустеля бездуховності. І місце знаходження її не просто на
південному сході Юдеї, біля Мертвого моря, але в серцях народу Божого. І стежки ці — то
не буквальні стежки. Це — перекручене розуміння Слова Божого, викривлене виконання
Волі Його, лицемірне й лукаве життя віруючих, але не вірних, отруєних фарисейством
синів Ізраїлевих.
Чим же рівняв ці життєві дороги Предтеча Господній? Який “інструмент” вклав у руки
його — а точніше в уста — Той, Хто шукає горливі серця, обирає смиренних і вірних
пророків Собі; Хто покликує на просторах землі: “Кого Я пошлю, і хто піде для Нас?”
(див. Ісаї 6. 8 —9). Інструмент цей — духовний меч проповіді, “очищення водним купелем
Слова”, хрещення покаяння. “Тими ж днями приходить Іван Хреститель, і проповідує в
пустелі юдейській, та й каже: «Покайтесь, бо наблизилось Царство Небесне!.. Я хрещу вас
водою на покаяння, але Той, Хто йде по мені (Христос, — О.В. ), потужніший від мене: я
недостойний понести взуття Йому! Він хреститиме вас Святим Духом й огнем” (див. Мф.
3)
Іван Хреститель недаремно називається Предтечею Господнім. Хоч і був він
“наповнений Духом Святим ще з утроби своєї матері” (див. Лк. 1.15), проте був лише
провідником до Христа. Благодать Всесвятого Духа дається кожному на служіння його. А
служіння Іванове, хрещення його мало підзаконний характер. Він хрестив (духовно
занурював, — О.В. ) підзаконних, що стали насправді вже беззаконними, у купелі водній
Слова на покаяння. Бо так само, як фізична вода змиває з людини бруд тілесний, так і
сльози покаяння омивають душу її від бруду гріховного. Іван Хреститель очищував віру, повертав беззаконних до “початку мудрості” — страху Божого, воскрешав віру
підзаконну, відновлював Старий Заповіт, готуючи народ віри до Заповіту Нового. І
недарма Сам Христос свідчив про нього: “Поправді кажу вам: Між народженими від
жінок не було більшого над Івана Хрестителя! (Він найбільший серед підзаконних! —
О.В. ). Та найменший у Царстві Небеснім — той більший від нього!” (Мф. 11.11).
Безумовно ж, всі події Священної історії як Старого, так і Нового Заповітів, несуть у
собі духовну інформацію, мають пророчий зміст як для усієї Церкви, усього людства, так і
для кожної людини зокрема. Біблія — це Книга для нас і про нас! А отже і усі персонажі
Святого Письма мають своє відображення в серцях наших, у нашому житті. “Таємниця, захована від віків і поколінь, а тепер виявлена Його святим,.. — Христос у вас, надія
слави!” (див. Колос. 1. 26 —27). Так, Христос в нас! В нас і Богородиця (цнотливе, чисте, праведне життя), і святі апостоли (Петро, Яків, Іван — це віра, надія, любов!). На жаль, у
кожному із нас присутні й негативні герої Книги книг. Це і зрадливий Юда, і пильний
“дослідник” Кайяфа, і Ірод— наш плотський розум, і Іродіада — гріховне, пристрасне
життя. В нас і Іван Хреститель, Предтеча Господній, — голос совісті, посольство Боже в
серці людському.
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Різдво Івана Хрестителя в духовному плані — це не що інше, як пробудження совісті
людської, голос волаючого в пустині наших сердець пророка Господнього. Неможливо
спастися без покаяння. Неможливо прийти до хрещення Христового без хрещення
Іванового. Неможливо піднятись на вершину, не зробивши перший крок. Покаяння — це і
є перший крок до Христа. Покаяння — це і є перша сходинка до віри, чинної любов'ю.
Покаяння — це “альфа”, початок. Верщина ж — “омега”, досконала любов. Іван
Хреститель — то є заклик Божий до кожного з нас: заклик зупинитись на шляхах своїх, зробити перший крок назустріч спасінню, заклик покаятись, заклик змиритись. Недарма і
Сам Господь наш Ісус Христос починає служіння Своє з тих же слів, що їх уперше
проголосив Предтеча Спасів Іван: “І з того часу Ісус розпочав проповідувати й
промовляти: «Покайтеся, бо наблизилось Царство Небесне!” (Мф. 4.17).
Тропар свята звучить так: “Пророче і Предтече пришестя Христового, достойно
прославляти тебе не в силі ми, що любов'ю тебе шануємо. Бо неплідність матері і
батьківська безгласність розрішилися славним і чесним твоїм різдвом — і втілення Сина
Божого світові проповідується”.
СВЯТО ПЕТРА І ПАВЛА
Дванадцятого липня за новим стилем (29 червня за старим) православна церква
відзначає свято славних і всехвальних первоверховних апостолів Петра і Павла.
Походження цих святих було різним, але життя їх, віддане служінню апостольському, а
також їхня мученицька кончина, навіки з’єднали ці два імені.
Про обставини життя і подвигу віри цих посланців Господніх (апостол = “посланець”) розповідають нам сторінки святого Євангелія та книги Діянь апостолів. Про останні дні
їхнього життя — дні мученицького сповідування віри, — говорить нам і передання
Церкви. Петро й Павло залишили нам також свої богонатхненні Послання, з яких два
належать Петру, і чотирнадцять — Павлу.
Апостол Петро (перше його ім’я — Симон) був простим рибалкою з Галілеї, старшим
братом святого Андрія Первозванного (Превозванним апостол Андрій зветься тому, що
його першого покликав Господь Ісус Христос Собі в учні). Андрій і привів свого брата до
Господа. А згодом пролунали пророчі слова Ісуса Симонові (Петру): “Не лякайсь, — від
цього часу ти будеш ловити людей!”. З цього часу й став Петро вірним учнем, а згодом
апостолом (посланцем) Господа і ловцем душ людських із “буремного моря, схвильованого спокус бурею” світу цього. Він залишив свої рибальські сіті та пішов за
Ісусом. Біблія яскраво змальовує нам події з його життя. Це і перебування з Господом в
момент Його преображення, і присутність при воскресінні дочки старшого синагоги. Це й
знамениті кроки назустріч Господеві по бурхливих хвилях Галілейського моря, і
присутність його іще з двома учнями Христовими при молитві Ісуса перед Його хресними
стражданнями.
Ім’я Петро (що означає “камінь”) дав йому Сам Ісус Христос, прорікши: “...ти скеля
(камінь, Петро), і на скелі оцій побудую Я Церкву Свою, — і сили адові не переможуть її.
І ключі тобі дам від Царства Небесного, і що на землі ти зв’яжеш, те зв’язане буде на Небі, а що на землі ти розв’яжеш, те розв’язане буде на Небі!” (Мф. 16.18-19).
Другий апостол, що його ми вшановуємо в один день із Петром — апостол Павло. За
своїм походженням він значно відрізняється від рибалки Петра. Павло (перше ім’я його —
Савл) походить з міста Тарс. Він хоч і був народжений євреєм, проте мав статус
римського громадянина. Павло отримав чудову освіту, належав до впливової секти
фарисеїв і жив в Єрусалимі. До того моменту, коли Господь прикликав його, Павло (тоді
іще Савл) активно переслідував перших християн. Це він стеріг одіж убійників під час
побиття камінням диякона Степана. Згодом він випрохав собі навіть листи від
92
первосвященника в Дамаск, щоби розшукувати там християн та припроваджувати їх на
розправу до Єрусалиму.
Але по дорозі у Дамаск явився йому Господь Ісус Христос в сліпучому Світлі — і
увірував цей колись холодний переслідувач християн, ставши гарячим проповідником
Правди Божої. В душі його відбулась переміна. Ненависть до Христа змінилась на
полум’яну любов. Павло відразу ж включився в Божу справу проповіді Євангелії.
Тридцять років проповідницької діяльності. Три великі місійні подорожі. Перша з 45-го
по 49-й рік разом з апостолами Варнавою та Марком. Він відвідує острів Кіпр та міста
півдня малої Азії — Памфілії й Пісідії. В 49-му чи 50-му році по Різдву Христовім (за
деякими даними в 51-му) Павло знову в Єрусалимі на апостольському соборі. А з 50-го по
52-й роки обходить Сирію, Малу Азію, приходить у Європу. Він проповідує на Балканах, в Македонії, Греції і всюди засновує Церкви. У 58-му році апостол Павло схоплений в
Єрусалимі і під конвоєм доставлений в резиденцію римського прокуратора в Кесарії. Два
роки вірний учень Христів перебуває в ув’язненні. Після цього його, як римського
громадянина, везуть на суд до Риму.
Багато гонінь довелося витерпіти святому проповіднику, проте Господь завжди
оберігав його, багато разів звільняв від ланцюгів, виводив з темниці, рятував його й усіх, хто плив з ним по морю під час страшної бурі. Господь руками святого апостола творив
багато чудес, так що і хустки й пояси, що були на тілі Павла, при дотиканні до них
хворими давали їм зцілення.
З церковної історії ми знаємо, що обидва святенники Божі — Петро і Павло — зазнали
мученицького вінця, до кінця залишившись вірними посланцями Божими. Апостол Петро
в 67-му році за наказом Нерона був розіп’ятий у Римі на хресті вниз головою. Святий сам
прохав, щоби його розіп’яли саме в такий спосіб, вважаючи себе недостойним вмерти
однаковою смертю з Христом. У тому ж таки 67-му чи 68-му році в Римі було стято на
голову й апостола Павла.
Встановлення свята на честь апостолів Петра і Павла належить до часів перших
християн і всюди святкується уже з IV століття.
Тропар свята: “Апостоли первопрестольні і вселенної вчителі, Владику всіх моліте, щоб мир вселенній дарував, і душам нашим велику милість”.
ПРЕОБРАЖЕННЯ
Повна назва цього свята — Преображення Господа Бога і Спаса нашого Ісуса Христа.
Тому-то в народі це свято православної церкви називається також святом Спаса.
Святкується воно щороку в один і той же день — 19 серпня (6-го за ст.ст.).
Про подію, що їй присвячене свято Преображення, читаємо в Євангелії від Матвія, 17-
ий розділ:
“А через шість день забирає Ісус Петра, і Якова, і Івана, брата його, та й веде їх
осібно на гору високу. І Він перед ними преобразився (змінився, прийняв інший вигляд,
— О. В. ): обличчя Його, як те сонце, засяяло, а одежа Його стала біла, як світло. І ось
з’явились до них Мойсей та Ілля, і розмовляли з Ним. І озвався Петро та й сказав до
Ісуса: “Господи, добре бути нам тут! Коли хочеш, поставлю отут три шатра: для Тебе
одне, і одне для Мойсея, і одне для Іллі”. Як він ще говорив, ось хмара ясна
заслонила їх, і ось голос із хмари почувсь, що казав: “Це Син Мій Улюблений, що
Його Я вподобав. Його слухайтеся!” А почувши, попадали учні долілиць і
полякались сильно... А Ісус підійшов, доторкнувся до них і промовив: “Уставайте й
не бійтесь!” Звівши ж очі свої, нікого вони не побачили, окрім Самого Ісуса.
А коли з гори сходили, заповів їм Ісус і сказав: “Не кажіть нікому про цеє видіння, аж поки Син Людський із мертвих воскресне” .
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В події преображення Ісуса Христа ми бачимо, як Господь явив трьом учням Славу
Свою. Для чого була явлена Слава Господня? Якщо розглядати буквальний аспект події, то Господь учинив це для того, щоб зміцнити віру апостолів, відволікти їх від земних
помислів. На той час учні Христові іще не усвідомлювали повністю ту велику місію, що
покладена була на їхнього Учителя. Вони плекали надію на те, що Ісус Христос прийшов
на землю, аби стати царем, щоб очолити національно-визвольний рух і, перемігши усіх
ворогів народу Ізраїля, сісти на царський трон. А самі вони сподівалися зайняти високі
посади при дворі нового Месії-царя.
Тоді іще учні Христові не розуміли, що Царство Його — не від світу цього. Не
розуміли навіть після того, як за шість днів до Свого преображення Він виказував їм, що
мусить іти до Єрусалиму, і постраждати багато, і вбитому бути, і воскреснути. Це
нерозуміння Христової місії на землі спонукає апостола Петра докоряти Ісусові: Змилуйся, Господи, — такого тобі хай не буде. Таким чином учні Христові тоді іще
думали не про Боже, але про людське. Це підтверджують євангельські вірші, що
передують події преображення Господнього:
“Ісус став виказувати Своїм учням, що Він мусить іти до Єрусалима, і постраждати
багато від старших, і первосвященників, і книжників, і вбитому бути, — і воскреснути
третього дня. І, набік відвівши Його, Петро став Йому докоряти й казати: “Змилуйся, Господи, — такого Тобі хай не буде!” А Він обернувся й промовив Петрові: “Відступися
від Мене, сатано, — ти спокуса Мені, бо думаєш не про Боже, а про людське!“ (Мф. 16.21
— 23).
І от, щоб зміцнити їх, Господь преображається на горі. В момент преображення
являються учням провідник Закону Божого Мойсей та пророк Божий Ілля, уособлюючи
собою всі Писання Старого Заповіту — Закон і Пророки — які свідчили про прихід на
землю Бога-Слова в подобі грішного тіла, Сина Божого во плоті. Свідчили про прихід
Спасителя нашого, істинного Агнця Непорочного, Який візьме на себе гріх світу, правдивого Сяйва Отчого Єства, Творця і Виконавця Закону й Пророків.
Яке значення Преображення Господнього для нас з вами? Адже все, написане в Біблії,
— написане для нас, і є програмою розвитку усієї Церкви й кожного її члена зокрема, бо
Христос є “Шлях, і Правда, і Життя”. Він показав нам шлях Правди, що веде до життя
вічного. І на цьому шляху ми повинні преобразитися, як преобразився Господь. Одежа
— праведність наша — мусить стати “біла, як світло”. Обличчя — воля наша — повинна
“як те сонце засяяти” добром, любов’ю, душевним спокоєм, радістю в Дусі Святім.
“Світло праведних весело світить” (Прип. 13.9). “Путь праведних — ніби те світло ясне, що світить все більше та більш аж до повного дня!” (Прип. 4.18). “І їй (жоні, Агнця тут -
Церкві Христовій, — О. В. ) дано було зодягнутися в чистий та світлий вісон (вісон —
тонкий білий дорогий лляний одяг, — О. В. ), бо вісон — то праведність святих” (Об.
19.8).
Свято Преображення існувало уже в четвертому сторіччі, як це видно з багатьох
повчань, що промовлялися в цей день. До нас дійшли повчання свв. Єфрема Сіріна та
Івана Златоустого. Існування свята в четвертому сторіччі показує, що дату заснування
його першими християнами слід шукати іще раніше — в попередніх трьох сторіччях.
В VII ст. святі Іван Дамаскін та Косьма Маюмський уклали ряд стихір і канони свята, якими православна церква прославляє цю подію і в наш час.
Богослужіння свята Спаса має ту особливість, що після закінчення літургії
благословляються й освячуються принесені віруючими до храму виноград та інші плоди
дерев: яблука, груші, сливи тощо. Свято Преображення обрано для благословення плодів, бо в Єрусалимі, звідки запозичено православний Устав, саме на ту пору дозрівав
виноград, який, власне, і прийнято освячувати в цей день. Церква, благословляючи
принесені плоди, навіює думку про те, що в ній, як в суспільстві священному, усе — від
людини до рослини — повинно бути присвячене Богові, як Його творіння.
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Тропар (основна пісня) свята: “Преобразився Ти на горі, Христе Боже, показавши
ученикам Твоїм славу Твою, скільки їм можна було. Нехай засяє і нам грішним світло
Твоє споконвічне. Молитвами Богородиці, Світлодавче, слава Тобі”.
УСПІННЯ
Свято Успіння Пресвятої Богородиці — останнє двунадесяте свято церковного року, і
відзначається воно завжди 28 серпня (15-го за старим стилем). У цей день закінчується
двотижневий успінський піст.
Історія свята пов’язана з церковним переданням. Різні перекази по-різному
висвітлюють кінець земного шляху Божої Матері. Із Святого Письма ми знаємо, що після
вознесіння на Небо Ісуса Христа Його Пречиста Матір залишилась під опікою святого
апостола Івана Богослова. Про це заповів Господь перед Своєю смертю на хресті. В
Євангелії від Івана читаємо: “Під хрестом же Ісуса стояли — Його мати, і сестра Його
матері, Марія Клеопова, і Марія Магдалина. Як побачив Ісус матір та учня, що стояв тут, якого любив (тут мова йде про Івана Богослова, — О.В. ), то каже до матері: “Оце, жоно, твій син!” Потім каже до учня: “Оце мати твоя!” І з тієї години той учень взяв її до себе”
(Ів. 19.25-27). З священної історії Нового Заповіту ми також знаємо, що Матір Господа
була шанованою серед апостолів і перебувала з ними в Єрусалимі: “Тоді вони
повернулись до Єрусалиму з гори, що Оливною зветься і що знаходиться поблизу
Єрусалиму, на віддалі дороги суботнього дня (мова йде про повернення після вознесіння
Господнього, — О.В. ). А прийшовши, увійшли вони в горницю, де й перебували: Петро та
Іван, та Яків, та Андрій, Пилип та Хома, Варфоломій та Матвій, Яків Алфеїв та Симон
Зилот, та Юда Яковів. Вони всі одностайно були на невпинній молитві, із жінками, і з
Марією, матір’ю Ісусовою, та з братами Його” (Дії 1.12-14). Далі про життя Богородиці
Святе Письмо нічого не говорить, і Церква, досліджуючи її останні роки, керується лише
переказами.
Одні оповіді пов’язують кінець її земного шляху з Ефесом, куди переселився Іван, інші
вказують на Гефсиманію. І тут і там є храми, присвячені Успінню. Найраніший апокриф, що розповідає про Успіння, написаний від особи Івана Богослова (“апокриф” — грецьк.
“прихований, підкидний, підробний” — твір, що претендує на авторитет богонатхненного, але який не увійшов в канон Біблії). Деякі історики датують його V сторіччям, хоча
більшість відносить на півтора століття пізніше.
Отже, згідно з переказами, після зішестя Святого Духа на апостолів, Богородиця
залишилась в Єрусалимі. Проте згодом почалися гоніння царя Ірода Агриппи на Церкву
Божу, і тоді Вона разом з Іваном Богословом відійшла до Ефесу. На той же час церковне
передання відносить відвідини Божою Матір’ю єпископа Кіпрського святого Лазаря, що
його воскресив Спаситель (див. Ів. 11.1-44); також Вона побувала на горі Афонській.
Після припинення гонінь на християн Пресвята Діва повернулась у Єрусалим і жила в
домі апостола Івана Богослова на Сіоні. Як свідчить переказ, одного разу пішла Вона на
гору Елеонську (Оливну), і там під час молитви побачила архангела Гавриїла, що тримав у
руці гілку райської пальми. Він благовіствував Діві Марії, що через три дні Вона
переставиться, і Господь вознесе Її, Свою Матір, в Небесне горнє Царство, де Вона
перебуватиме з Ним вічно. Повернувшись додому, Богородиця розповіла про все апостолу
Івану і почала готуватися до Своєї кончини. Вона заповіла, щоби тіло Її поховали у
Гефсиманії, разом з батьками й обручником Її праведним Йосипом.
Господь чудесним чином зібрав в Єрусалим апостолів. Не було тільки апостола Хоми.
Коли настав час кончини, успіння Богородиці, о третій годині дня, в приміщенні, де всі
зібрались і де на смертному одрі Вона перебувала, раптом засяяло світло Слави Божої, Сам Господь Ісус Христос зійшов з Неба в оточенні Небесних сил безтілесних. “Величає
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душа моя Господа”, — промовила Пріснодіва і передала душу Свою в руки Сина Свого. І
хор ангельський, і всі присутні співали:“Богородице, Діво, радуйся, благодатна Маріє, Господь з Тобою...”. Апостоли підняли одр з тілом Богоматері і, співаючи псалми, понесли Її в Гефсиманію. Попереду йшов Іван Богослов і ніс ту саму пальмову гілку...
Після похорону на третій день прибув апостол Хома, який не був присутнім при кончині, і
щоб попрощатися з Нею, відкрили гріб. Але тіла там не знайшли, а тільки плащаницю...
Церква завжди вірувала, що Богоматір була воскрешена Своїм Сином, Господом нашим
Ісусом Христом, і з тілом взята на Небо. Після Успіння Богородиці, коли апостоли під час
трапези розмовляли про те, що зникло тіло з Її гробу, сталося видіння Пресвятої Діви на
Небі. Вона сказала їм: “Радуйтесь!”, і апостоли, замість “Господи, Ісусе Христе, помагай
нам!”, промовили: “Пресвятая Богородице, помагай нам!” В пам’ять про цю подію Свята
Церква встановила свято Успіння Пресвятої Богородиці.
В науці про богослужби — літурзіці — читаємо: Свято Успіння Богоматері встановлене
Церквою з давніх часів. Про нього згадується в творах блаженного Ієроніма, Августина і
Григорія, єпископа Турського. У IV ст. воно вже повсюдно святкувалося в
Константинополі. За бажанням Візантійського імператора Маврикія, який здобув
перемогу над персами в п’ятнадцятий день серпня (28 серпня за новим стилем), день
Успіння Богоматері з 595 року став святом загальноцерковним.
Спочатку свято відзначалося не в один час: в одних місцях в січні, в інших — в серпні.
Так на Заході в VII ст. 18 січня святкувався день “кончини Діви Марії”, а 14 серпня
“взяття на Небо”. Таке розділення цікаве тим, що показує, як стародавня західноримська
церква, в узгодженні з церквою східною, розглядала кончину Богоматері — не відкидаючи
її тілесної смерті (до чого схиляється римо-католицька церква сьогодні). Загальне
святкування свята Успіння 15 (28) серпня в більшості східних і західних церков
встановлюється у VII - IX століттях.
Основною метою встановлення свята було прославлення Богоматері і Її успіння. До цієї
основної мети в IV - V сторіччях приєдналася й інша — викриття хибного вчення тих
богословів, які посягали на достоїнство Богоматері, відкинувши людську природу
Пресвятої Діви (відтак, відкидаючи і Її тілесну кончину).
Тропар (основна пісня) свята:“У різдві дівство зберегла єси, в успінні ж світу не
залишила єси, Богородице, перейшла Ти до життя, бо Ти Мати Життя, і молитвами Твоїми
визволяєш від смерті душі наші”.
УСІКНОВЕННЯ
11 вересня за новим стилем (29 серпня за старим) православна церква відзначає свято
Усікновення голови чесного і славного пророка Предтечі Івана Хрестителя. Цей день
називається святом тому, що православні присвячують його Богові, а не тому, що він є
радісним святковим днем. Це свято смутку й печалі, — тому-то у цей день церква
оголошує суворий піст. Подія, що її відзначаємо цього дня, зображена в Євангелії від
Марка, яке і читається у храмах:
“І почув про Ісуса цар Ірод (тут мова про Ірода Антипу, або як він ще звався, Ірод-
чотиривласник, грецьк. тетрарх, володар четвертої частини країни. Ірод Антипа був сином
Ірода Великого, того самого, який хотів знищити маленького Ісуса, побивши
віфлеємських немовлят. Після смерті Ірода І (Великого) стався розподіл Палестини поміж
його синами. Галілея та Зайордання були віддані Іродові Антипі, землі на північ від них
— Іроду Пилипу, а Юдея з Самарією — Архелаю, який повинен був з часом успадкувати
й титул царя. Однак Архелай викликав незадоволення як у євреїв так і у римлян, і
імператор Август змістив його в 6-му році н. е., передавши владу над Юдеєю римському
прокуратору. Син Ірода Великого від однієї з жінок Пилип, котрий не отримав своєї
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частки спадщини (не плутати з Іродом Пилипом — тетрархом, братом його від іншої
дружини), мав дружиною таку собі Іродіаду, яку в нього відібрав і взяв собі за жінку
Антипа. Взявши шлюб з жінкою брата свого при його житті, Антипа порушив Закон
Мойсея (див. Левит 20.21), — О.В. ), — бо ім’я Його стало загальновідоме, — і сказав, що то Іван Хреститель із мертвих воскрес, і тому творяться чуда від Нього. Інші
впевняли, що Ілля Він, а знов інші казали, що пророк, або як один із пророків. А
Ірод, почувши, сказав: «Іван, якому я голову стяв був, — оце він воскрес!» Той бо
Ірод, пославши, схопив був Івана, і у в’язниці закував його, через Іродіаду, дружину
брата свого Пилипа, бо він одружився був із нею. Бо Іван казав Іродові: «Не годиться
тобі мати за дружину жінку брата свого!» А Іродіада лютилась на нього, і хотіла йому
смерть заподіяти, та не могла. Бо Ірод боявся Івана, знавши, що він муж праведний і
святий, і беріг його. І, його слухаючи, він дуже бентежився, але слухав його залюбки.
Та настав день догідний (зручний, — О. В.), коли дня народження Ірод справляв
був бенкета вельможам своїм, і тисячникам, і галілейській старшині, і коли
прийшла дочка тієї Іродіади, і танцювала, і сподобалася Іродові та присутнім із ним
при столі, — тоді цар промовив до дівчини: «Проси в мене чого хочеш, — і дам я
тобі!» І поклявся він їй: «Чого тільки від мене попросиш, то дам я тобі, — хоча б і
півцарства мого!» Вона ж вийшла, і спиталася в матері своєї: «Чого маю просити?»
А та відказала: «Голови Івана Хрестителя»... І зараз квапливо вернулась вона до
царя і просила, говорячи: «Я хочу, щоб дав ти негайно мені на полумиску голову
Івана Хрестителя!» І засмутився цар, але через клятву й з-за тих, що з ним були при
столі, не схотів їй відмовити. І цар зараз послав вояка і звелів принести Іванову
голову. І пішов він і стяв у в’язниці Івана, і приніс його голову на полумискові, і
дівчаті віддав, а дівча віддало її своїй матері... А коли його учні зачули, то прийшли, і
взяли його тіло, і до гробу поклали його...” (Мк. 6.14 — 30).
Окрім бувально-історичного змісту цієї євангельської події, що дає нам приклад
сповідання віри та твердості у відстоюванні Істини до останнього подиху, приклад
жертовного служіння пророка Божого, який “переміг кров’ю Агнця та словом свого
засвідчення, і не полюбив життя свого навіть до смерті“ (див. Об. 12.11), ми знаходимо в
цій події також і духовно-символічний зміст. Адже, наголосимо ще й ще раз: Євангеліє
написане не тільки для нас, але й про нас.
Придивімось до себе пильніше, і ми побачимо, що всі євангельські персонажі живуть в
нас. І Ірод, ім’я якого перекладається як “слава шкіри” — засліплений мирськими, світськими клопотами наш розум, що постійно дбає про зовнішнє, плотське, для якого
“шкурні інтереси” стоять на першому місці. Цей розум царює в нас, якщо не Господь
стоїть на першому місці в нашому житті. Він воістину є “тетрархом” — тобто не має
всестороннього, з чотирьох сторін бачення суті буття, а володіє лише однією четвертою
частиною країни (1/4 — символ занечищення бачення, неповнота, духовна сліпота).
І Іродіада також має до нас безпосереднє відношення. Це життя людини тілесне —
пожадливості плоті, ниці чуттєві емоції, людські пристрасті, що має двох чоловіків, запліднюється двома єдинокровними братами: Іродом = “слава шкіри” (матеріалізм, грошолюбство, ненажерливість, мамона) та Пилипом = “той, хто любить коней” (а коні в
Біблії — символ агресії, войовничості, це бойова одиниця тогочасного війська), —
нелюбовністю, насильством, бажанням панувати над іншими, властолюбством, гордістю.
Ці то два брати духовно запліднюють життя людини світської, і результатом такого
запліднення є дочка Іродіадина — плотська насолода, тілесна радість, задоволення від
плотських утіх.
І коли святкується в людському єстві оте “свято” плотського, матеріалістично
зорієнтованого розуму, день народження царя Ірода, то ладен він віддати заради цієї
плотської радості, заради цього танцю тілесної насолоди півцарства свого. Дві частини
97
людської натури існує в нас — духовна та тілесна царина. І готові ми віддати не тільки
тіло, але й душу положити, тільки б не припинявся цей танок вакханалії плоті.
Та існує в кожній людині ще й посольство Боже, благодать, що її дає Господь кожному,
— совість наша (Іван = “Божа благодать”). І “вопієт” в нас голос совісті, і докоряє нам, що взяли собі життя шкурне, нице, звіряче, бо Іродіада — також “слава шкіри”. І волає
“глас вопіющого” в духовній пустелі наших сердець: Покайтесь! “Голос того, хто кличе: У пустелі готуйте дорогу для Господа, рівняйте стежки Йому!” (Мк. 1 розд.). І боїмося ми
Івана, знаючи, що він є розумінням праведним і святим, і бережемо його. І коли слухаємо
голос його — голос совісті нашої — то “дуже бентежимось”. І лютиться на нього Іродіада
наша — чуття наші ниці — і “хоче йому смерть заподіяти”. І коли слухається розум наш
бажання плоті, то глушить він голос совісті, “у в’язницю заковує його”. А коли
затуманюється розум наш танком плоті так, що ладен і душу покласти, то на догоду їй
вбиває совість у собі — “стинає голову” Івану Хрестителю — і дає в дар пристрастям, подаючи, преподносячи на тарелі, на полумиску — урочисто, красиво, прикрашено, мовляв: за кілограм совісті ніхто мені не дасть відро сметани.
Нинішнє свято — не просто чергова дата в церковному календарі. Це свято — чудова
нагода для всіх нас зазирнути в себе. І якщо, зазирнувши у своє серце, ми побачимо, що
воно перетворилося на темну в’язницю для нашої совісті, — розв’яжімо кайдани
безбожності, розірвімо пута гріха, й випустім на свободу Предтечу Господнього! І тоді за
ним прийде Потужніший від нього, Який хреститиме нас Духом Святим...
Тропар свята: “Пам'ять праведного з похвалами, тобі ж бо достатньо свідчення
Господнього, Предтече. З'явився воістину і за пророків чесніший, бо в струменях
сподобився хрестити Проповіданого. Тому-то за істину постраждав, радуючись, благовістив єси і тим, що в пеклі, Бога, явленого в тілі, що взяв гріх світу і подає нам
велику милість”.
РІЗДВО БОГОРОДИЦІ
21 вересня (8 вересня за старим стилем) ми відзначаємо свято Різдва Пресвятої
Богородиці. Це перше двунадесяте свято богослужбового (церковного) року, який, згідно
зі старозавітною практикою, починається восени (1/14 вересня — початок індикту —
церковного новоріччя).
Подія, що її пригадує свято, збереглася тільки у давньому церковному переданні. Книги
Нового Заповіту нічого не говорять нам про неї, і встановлюючи це свято в IV сторіччі
Церква керувалася лише апокрифом II сторіччя — так званим “Євангелієм від Якова” (1
— 5 розділи). Згідно з цим переказом, Пресвята Діва Марія народилася у Назареті, що в
Галілеї, від праведних батьків Йоакима та Анни.
Св. Йоаким походив із коліна Юдиного, з роду Давидового. 50 років прожили вони
разом у шлюбі, але не мали дітей. Подружжя гаряче молило Господа, щоби дав Він їм
дитину, — обіцяючи присвятити її Богові. Одного разу, коли Йоаким прийшов до Храму, якийсь книжник дорікнув йому: “Не повинно тобі приносити дар твій, бо немає в тебе
нащадків в Ізраїлі” (в народі безпліддя вважалося знаком гніву Божого). Йоаким, глибоко
переживаючи, пішов в гори, і там молився. Так само й Анна, почувши, що сталося з її
чоловіком у Храмі, невтішно плакала. Раптом вона побачила гніздо горобця на гілці
лавру. “На жаль!— вигукнула Анна. — До чого можу прирівняти себе? За що так
проклята я перед синами ізраїльськими? Вони сміються з мене та ображають мене, і
вигнали з Храму Господнього! На жаль! До чого прирівняю себе? Я не можу зрівнятися з
птахами небесними, бо птахи плодовиті перед Тобою, Господи. Не можу зрівнятися з
тварями земними, бо вони плодовиті. Я не можу зрівнятися з морем, бо воно наповнене
рибами, ані з землею, бо вона дає плоди часу свого й благословляє Господа”.
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І тоді з’явився в саду ангел Госіподній: “Анна, Бог почув молитву твою: ти зачнеш і
народиш, і буде прославленим по всьому світі рід твій”. Таке саме видіння було і
Йоакиму. Він поспішно подався додому, обіцяючи принести подячну жертву: “10 овець, 12 тельців та 100 козлів”. “Анна була біля дверей дому свого, — читаємо ми в апокрифі,
— і побачила Йоакима, який йшов із своїми стадами, і вона побігла й упала на шию йому, кажучи: “Тепер я знаю, що Господь Бог благословив мене”. А через 9 місяців у
престарілих батьків народилася Дочка. Її назвали Марією...
Церква не прийняла “Євангеліє Якова” як цілком достовірне й канонічне джерело.
Проте переказ, що записаний у ньому, користувався авторитетом і любов’ю народу.
Згідно із наукою про богослужіння, літургікою, — свято на спомин Різдва Пресвятої
Богородиці встановлене Церквою дуже давно. Вказівка на нього знаходиться уже в V
сторіччі, і вважається, що започатковане воно ще в IV сторіччі. Згадується це свято у
творах св. Івана Златоустого, свв. Прокла, Єпіфанія та Августина. На честь свята складено
багато піснеспівів, які і тепер звучать під час богослужіння. Так з давніх часів, як і сказано
в Євангелії від Луки, “Всі роди Її за блаженну вважають” (Лк. 1.48) і прославляють
Пречисте Різдво Діви Марії Богонареченої.
Напередодні свята Різдва Богородиці в православних храмах служиться всенічна з
читанням паримій та літією (паримія — грецьк. “читання, притча” — читання уривків із
Святого Письма, що символізують ту чи іншу святкову подію, в даному випадку — Різдво
Богородиці. Літія — грецьк. “спільне моління” — здійснюється в західній частині храму, біля вхідних західних дверей. Це моління у стародавній церкві проводилося в притворі
храму з тією метою, щоби дати можливість оголошеним (тим, хто тільки готувався до
хрещення) і покутникам (тим, хто спокутував гріхи й не мав права молитися разом з
вірними у Святому, але тільки в притворі храму), взяти участь у спільній молитві з нагоди
великого свята.
На всенічній Різдва Богородиці читається три паримії — три біблійні тексти, що в них
ми бачимо символи, які є прообразами Діви Марії. Першою читається паримія, в якій
Богородиця порівнюється з драбиною до Неба:
“І вийшов Яків (мова про патріарха Якова, сина Ісака, внука Авраамового, — О. В. ) із
Беер-Шеви, і пішов до Харану. І натрапив він був на одне місце, і ночував там, бо
сонце зайшло було. І взяв він з каміння того місця, і поклав собі в голови. І він ліг на
тім місці. І снилось йому, — ось драбина поставлена на землю, а верх її сягав аж до
неба. І ось ангели Божі виходили й сходили по ній. І ото Господь став на ній і
промовив: «Я Господь, Бог Авраама, батька твого, і Бог Ісака. Земля, на якій ти
лежиш, — Я дам її тобі та нащадкам твоїм. І буде потомство твоє, немов порох землі.
І поширишся ти на захід, і на схід, і на північ, і на південь. І благословляться в тобі
та в нащадках твоїх всі племена землі. І ось Я з тобою, і буду тебе пильнувати скрізь, куди підеш, і верну тебе до цієї землі, бо Я не покину тебе, аж поки не вчиню, що Я
сказав був тобі». І прокинувся Яків зо свого сну, та й сказав: «Дійсно, Господь
пробуває на цьому місці, а того я й не знав!» І злякався він і сказав: «Яке страшне
оце місце! Це не що інше, як дім Божий, і це брама Небесна” (Бут. 28.10 — 17).
Як бачимо, тут прообразом Богородиці виступає драбина в Небо — той міст, що
з’єднує землю (все людство) з Богом. Так, дійсно, саме Пріснодіва Марія стала Тією
“Лествицею”, Котра з’єднала людську натуру з Божеством, від Якої через Духа Святого
воплотився Бог Слово — Істинна Боголюдина — Господь наш Ісус Христос. Саме
Богородиця стала Матір’ю Спаса нашого. І недаремно свято Різдва Богородиці
називається православними святом “початку нашого спасіння“.
Але драбина в Небо — це також і символ Церкви Божої. Так! Саме Церква є тією
драбиною, що нею піднімаємося ми щаблями досконалості у Царство Боже, Царство
Небесне. Дух Богородиці живе в Церкві. Богородиця завжди присутня в Церкві Христовій.
І розділяти їх — означає не розуміти величної Програми Божого Спасіння. Адже Церква
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в духовному плані і є Тією Богородицею, Яка народжує Дитинку мужеської статі —
Віру, що чинна любов’ю. Церква і є тією Пріснодівою, Яка не запліднюється нічим
світським, ніяким духом користолюбства і насильства, але тільки Духом Святим, а відтак
є Невістою Неневістною! Церква і є та Неопалима Купина, яка як тернина, колеться, не
допускає до себе нічого нечистого, в Якій горить Вогонь Слова Божого, Вогонь Волі
Його, і не згоряє кущ. Адже для народу віри Цей Вогонь є вогнем зігріваючим в холоді
оточуючого безвір’я, вогнем освітлюючим шлях у темряві незнання Бога, вогнем
захищаючим, бо спалює він, поїдає все нечисте, що прагне торкнутися Церкви Божої.
Церква є носієм того возвеличеного, возвишеного життя, приклад якого явила нам
Пресвята Богородиця. Адже саме Ім’я Її — Марія — означає Звеличена...
Тропар (основна пісня) свята: “Різдво Твоє, Богородице Діво, радість звістило всій
вселенній: з Тебе бо засяяло Сонце Правди — Христос Бог наш, і, зруйнувавши клятву, Він дав благословення і, перемігши смерть, дарував нам життя вічне”.
ХРЕСТОВОЗДВИЖЕННЯ
“Бо ж слово про хреста тим, що гинуть, — то глупота, а для нас, що спасаємось,
— Сила Божа!” (1 Кор. 1.18).
27 вересня (14-го за старим стилем) православна церква відзначає свято Воздвиження
Чесного Животворящого Хреста Господнього.
Походження свята пов’язане з торжеством християнства під час правління Костянтина
Великого (IV сторіччя), який спорудив на місці Голгофи і Гробу Господнього храм
Воскресіння. Згідно з дослідженнями блаженної пам’яті протоієрея Олександра Меня, це
місце з перших років існування Церкви привертало увагу християнських прочан, але на
початку II сторіччя імператор Адріан, який вороже ставився як до юдейства, так і до
християнства, вирішив знищити усі сліди обох релігій. Він повністю перебудував
Єрусалим, назвавши його Елією, зрівняв Голгофський пагорб, засипав печеру св. Гробу й
побудував там храм Венери.
Коли імператор Костянтин прийняв християнство, він наказав знести капище й
розпочати розкопки на святому місці. “Знімали шар за шаром, — пише сучасник подій
християнський історик Євсевій, — раптом глибоко в землі, поза усякі сподівання, виявилась порожнина, а потім — чесне і всесвяте знамення спасительного Воскресіння”
(див. Євсевій, Життя Костянтина, III, 28). Це була печера Гробу Господнього. Імператор
надав єрусалимському єпископу Макарію кошти для спорудження над печерою храму.
Через деякий час Палестину відвідала престаріла мати Костянтина Олена. Євсевій не
повідомляє про те, що їй вдалося знайти справжній Хрест Христовий. Але в другій
половині IV сторіччя ця реліквія уже вшановувалась в Єрусалимі. Св. Кирило свідкує, що
частини Хреста були розіслані по всій імперії (див. Св. Кирило Єрусалимський, Оголошувальні слова, IV, 10). Згідно свідчення св. Івана Златоустого, ознакою, за якою
взнали, що це саме Хрест Господній, був напис на ньому (див. Св. Іван Златоустий, Бесіда
85). На початку V ст. Руфін уже впевнено пов’язував знахідку з іменем св. Олени, а
історик Созомен біля 440 року записав сказання про те, як цариця шукала Хрест і знайшла
його закопаним в землі поблизу Голгофи. Щоби впевнитись у його справжності, на
святиню поклали мерця, і він ожив. Після цього патріарх “воздвиг” (тобто здійняв) Хрест
над натовпом молільників (див. Созомен, Церковна історія, II, 1).
Те, що свідоцтва про цю подію у Євсевія відсутні, стало приводом для істориків
вважати оповідь Созомена легендою. Хоча в тому, що Хрест було дійсно знайдено, немає
нічого невірогідного. Згідно з юдейським звичаєм, знаряддя страти покладали в братську
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могилу разом з тілами розіп’ятих. Ось чому Хрест Христів міг бути похований поруч з
розбійниками. Як би там не було, але вшанування Чесного (тобто Дорогоцінного) Хреста
має велике загальнохристиянське значення. На честь цієї святині і було встановлено свято
Хрестовоздвиження.
Самий знак хреста з сивої дохристиянської давнини був символом Божественного і
вічного життя в багатьох релігіях. Але після Голгофи абстрактний ієрогліф став реальним
знаменням (прапором) спасіння.
Шлях християнина — це шлях хреста й подвигу. Інакше кажучи, це шлях терпіння, перенесення скорбот і переслідувань за Ім’я Христове та небезпек від ворогів Христа; шлях нехтування благами світу заради Христа, шлях боротьби зі своїми пристрастями й
похотями. До подвигу у міру сил своїх закликаються усі віруючі: “А ті, що Христові
Ісусові, розп’яли вони тіло з пожадливостями та з похотями” (Гал. 5.24). Моральне життя
не обходиться без внутрішньої боротьби, без стриманості. “Багато бо хто, що про них я
вам часто казав, а тепер говорю навіть плачучи, поводяться, як вороги хреста
Христового. Їхній кінець — то загибель, шлунок — їхній бог, а слава — в їхньому
соромі... Вони думають тільки про земне!“ (Филип. 3. 18 — 19).
Вся історія Церкви будувалася на подвигах: на стражданнях мучеників
першохристиянства і подальших сторіч, які засвідчили віру й не полюбили життя свого аж
до смерті; на самовідданій праці, особистих аскетичних подвигах, на досягненнях духа в
боротьбі з плоттю. І так донині прикрашається християнство сповідниками та мучениками
за віру во Христа. Такий жереб не тільки окремого християнина, але й усієї Церкви в її
сукупності: бути гонимими за хрест Христів. Церква в багатьох тяжких періодах своєї
історії переносила відкриті скорботи і переслідування, мученицьку смерть кращих
служителів її, — а в інші періоди, навіть, здавалося б, благословенні, — переносить
скорботи від внутрішніх ворогів, від недостойного образу життя членів її, а, зокрема, людей, призначених до служіння їй.
Православний догмат (догмат — грецьк. “визначення істини”) про Хрест звучить так: Хрест є шлях християнина і Церкви. Ми повинні щодня розпинати в собі гріх (разом з
Христом), щодня вмирати для гріха (разом з Христом), і тоді то ми й воскреснемо у життя
вічне разом із Ним.
Але при цьому Хрест є й силою Церкви. Духовними очима позираючи “на
начальника віри і звершителя Ісуса”, християнин черпає духовні сили в свідомості того, що за хресною смертю Господа настало воскресіння, що хрестом “переможено світ”, що
якщо з Господом помираємо, то з Ним і царюватимемо, і в з’явленні слави Його
радітимемо і восторжествуємо (див. 1 Петра 4.13).
Хрест є, нарешті, і знаменом (прапором) Церкви. З того самого дня, коли Спаситель
ніс на Своїх раменах хрест на Голгофу і був розіп’ятий на справжньому, матеріальному
хресті, — хрест став видимим знаком і знаменом християнина і Церкви.
Коли віруюча людина завжди має перед собою образ Хреста Христового, постійно
нагадує собі його, знаменує себе хресним знаменням, — вона, по-перше, нагадує собі, що
християнин покликаний іти стопами Христовими (“Я є Шлях...”), переносячи в Ім’я Його
скорботи та втрати за свою віру; по-друге, християнин зміцнюється силою Хреста
Христового для боротьби зі злом в самому собі і в світі. І, по-третє, — сповідує, що чекає
з’явлення слави Христової, другого пришестя Господа нашого Ісуса Христа.
Тропар (основна пісня) свята: “Спаси, Господи, людей Твоїх, і поблагослови насліддя
Твоє, перемогу побожному народові нашому на супротивників подай, і Хрестом Твоїм
охороняй нас — оселю Твою”.
ПОКРОВА
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На початку Х сторіччя, в 903 році, грецька імперія перебувала у великій небезпеці. На
столицю Царгород (Константинополь, нині — Стамбул) напало вороже військо сарацинів
(сарацини — нащадки Сари, дружини Авраама, а точніше — нащадки невільниці Сариної
Агарі, яка народила Авраамові сина Ізмаїла “на колінах Сари”. Сарацини – то араби).
Перед лицем ворожої навали народ щиросердо молився до Господа та Пресвятої
Богородиці про заступництво. І ось одного разу під час палкої молитви на всенічному
богослуженні, на літії, у Влахернському храмі, що стояв над Чорним морем, Матір Божа
вислухала гарячі молитви вірних.
Церковний переказ так розповідає про цю подію. Серед молільників була людина, угодна Богові — святий Андрій Юродивий, а також учень його святий Єпіфаній. Вони
стояли біля амвону (передня частина вівтарного підвищення — солеї — перед
іконостасом, на якому священики виголошують проповіді) і слізно молилися за спасіння
міста й усієї країни. Раптом, піднявши очі до неба, вони побачили Пречисту Діву в
оточенні святих ангелів, пророків та апостолів. Вона молила Бога про спасіння світу, і
Своїм омофором осіняла, покривала вірних, на знак того, що бере народ під Свою опіку
(омофор — довгий широкий і стрічкоподібний плат. Грецьк. “омофор” = “наплічник”. Це
частина облачення єпископа. Омофор прикрашений хрестами й покладається на плечі
архієрея, нагадуючи йому, що він повинен турбуватися про спасіння заблудлих, подібно
до євангельського доброго пастиря, який, відшукавши пропалу вівцю, несе її додому на
своїх плечах).
Тоді св. Андрій в духовному піднесенні звернувся до учня свого: “Чи бачиш ти, брате, Царицю всіх, Яка молиться за увесь світ?” — “Бачу, отче мій духовний”, — відповідав
Єпіфаній. Святі мужі довго споглядали на це чудесне явлення і сповістили про нього усім
присутнім в храмі. Дізнавшись про це знамення милості Божої і Його Пресвятої Матері, вірні повернулися до домівок своїх переповненими духовної радості та надії. Дійсно, незабаром сарацини були переможені. Грецьке військо прогнало завойовників, і Церква
встановила святкувати це чудо в той самий день, коли воно сталося, тобто 1 жовтня. Від
греків його перейняли і ми, і святкуємо свято Покрови Пресвятої Богородиці та
Пріснодіви Марії 14 жовтня (1 жовтня за старим стилем).
Тропар свята: “Днесь, благовірні люди, світло празнуємо, отінювані Твоїм, Богомати, пришестям, і, спозираючи на Твій Пречистий образ, покірно молимо: Покрий нас чесним
(чесним — себто дорогоцінним, — О. В. ) Твоїм покровом і ізбав нас від усякого зла, молячи Сина Твого, Христа Бога нашого, спасти душі наші”.
Чому ми звертаємось до Пресвятої Богородиці з молитвою про заступництво, про
покровительство? Адже сказано в Писанні, що немає іншого посередника між Богом та
людьми, окрім Господа нашого Ісуса Христа (1 Тим. 2.5)? Дійсно так. Немає під небом
іншого Ймення, даного людям, що ним би спастися ми мали! (Дії 4.12). Але, як сказав св.
апостол Яків у своєму соборному посланні (див. Як. 5.16): “... дуже могутня ревна молитва
праведного! ” І коли нам тяжко, коли дух наш занеміг, ми звертаємось до праведних
братів чи сестер наших по вірі: “Брате Іване, або сестро Надіє, помолися за мене до
Господа”. І молитва віри праведників оздоровляє нас, недужих, і Господь підіймає нас, а
коли ми гріхи були учинили, то вони нам прощаються. Бо дуже могутня ревна молитва
праведного! І якщо таку велику силу має молитва братів наших по вірі, то наскільки ж
могутнішою є молитва за нас Пресвятої Богородиці! Наскільки ближче Вона до Господа, коли праведність Її така повна, така безмежна, що Світло від Світла, Бог Істинний від Бога
Істинного, Господь наш Ісус Христос воплотився від Неї і Духа Святого! Як сказала Сама
Пріснодіва Марія: “Величає душа Моя Господа, і радіє Мій дух у Бозі, Спасі, Моїм, що
зглянувся Він на покору Своєї раби, бо ось від часу цього всі роди Мене за блаженну
вважатимуть (блаженну — щасливу. Церк. слов. переклад: “ублажатимуть Мене всі роди”,
— О. В. ), бо велике вчинив Мені Потужний!” (Лк. 1.46 — 49).
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Ми віруємо, що Богородиця, “чесніша від херувимів і незрівнянно славніша від
серафимів”, перебуває з Господом на Небі — в сфері духу, на Небі духовному, разом зі
святими ангелами Господніми. Віруєм, що після короткого успіння Свого Вона, наче сон, струсила з очей мертовність гробу і побачила безсмертне життя та Господню славу.
Віруєм, що серце Її для всіх відкрите, що чує Вона палкі молитви наші, і, будучи Святою й
Праведною, молиться до Сина Свого, Господа нашого Ісуса Христа, за нас, грішних.
Віруєм, звертаючись до Неї, що не Своєю силою спасає Вона нас, але спасає Господь по
молитвах Її і по вірі нашій. Що омофор Її — то молитви Її за нас, невмируща Її любов до
тих, за кого Син Її був вмер на хресті.
І співає Церква Божа хвалу Богородиці. І линуть під храмовим склепінням слова
святкового акафісту: “Радуйся, Радосте наша, покрий нас від усякого зла чесним Твоїм
омофором.”
Пресвятая Богородице, допомагай нам!
ВВЕДЕННЯ
Свято Введення во Храм Владичиці нашої Богородиці і Пріснодіви Марії належить до
нерухомих двунадесятих свят православної церкви і припадає на 4 грудня (21 листопада за
старим стилем). Нерухомим воно зветься тому, що святкується завжди в числі і не
залежить від того, на який день припадає в цьому році Пасха. Двунадесятим — тому що є
одним із дванадцяти найбільших свят православ’я.
Свято Введення пригадує нам дивну подію, про яку розповідає давній переказ Церкви
— як батьки присвятили Діву Марію Богові.
Через три роки після народження Пречистої Діви Марії батьки Її, праведні Йоаким та
Анна, виконали свою обіцянку присвятити дочку Богові і урочисто ввели її в
Єрусалимський храм. В цей день присутніми при знаменній події були також родичі та
друзі праведної родини, які прибули з Назарету, міста їхнього проживання, в Єрусалим.
Трирічну Отроковицю разом з урочистою процесією родичів, друзів, дівчат з запаленими
свічками в руках, зустрів первосвященник Захарія, — батько Івана Хрестителя. Батьки
поставили Її на першу сходинку високого ганку храму, й Вона Сама піднялася по 15
сходинах, твердо долаючи їх і не оглядаючись назад, чим сильно здивувала всіх.
Ось як змальовується ця подія в апокрифічному “Євангелії Якова”: “Дитина досягла
трирічного віку, і сказав Йоаким: «Покличте непорочних дів єврейських, і нехай візьмуть
світильники, і запалять їх, і нехай не звертається назад Дитя, і дух Її нехай не відділиться
від Дому Божого». І діви зробили так, і увійшли в Храм. І первосвященник прийняв Дитя, поцілував Її й промовив: «Маріє, Господь дав велич імені Твоєму на всі роди, і в кінці днів
Господь проявить в Тобі ціну викуплення синів ізраїлевих». Він поставив Її на третій
щабель жертівника, і Господь Бог вилив милість Свою на Неї, і Вона тремтіла від радості, і танцювала ногами Своїми, і полюбив Її ввесь дім ізраїлевий. Пішли батьки Її, дивуючись
і славлячи Бога, що Дитя не озирнулося до них. Марія виховувалась, як голубиця в Храмі
Господнім, і отримувала Вона їжу із ангельських рук” (Євангеліє Якова, VII — VIII)...
Після введення в Храм Пресвятої Діви Вона залишилась при Храмі у приміщенні, де жили
юні діви, присвячені служінню Богові, а батьки повернулися в Назарет.
В середні віки (згідно з дослідженнями отця Олександра Меня), — була додана до
оповідання апокрифу іще одна знаменна деталь: прийнявши Дитя, первосвященник ввів Її
у Святеє Святих Храму. В цій оповіді слід шукати не стільки історичні факти, скільки
духовний зміст, переданий мовою легенди.
Святеє Святих Храму — було місце, закрите від людських очей. Туди мав право
входити, і то тільки один раз на рік, сам первосвященник. І введення в нього Пречистої
Діви символізувало собою те, що Дитина, яка переступила цей святий поріг, — поріг, за
яким перебувала невидима людям Слава Господня, — уготована стати живим Храмом. Ця
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подія знаменувала те, що від Духа Святого й Марії Діви народиться Спаситель Світу, Боголюдина, Який явить усім людям оцю невидиму для них Славу, славу
Однородженого від Отця. І побачать люди Бога во плоті, і слава Господня засяє всьому
світові Вченням Ісусовим, тим Вином Нового Заповіту, яке змінює розум і звеселяє серце
праведника, і стає Кров’ю Христовою в нас!
А поки що все іще попереду — і Благовіщення, і Різдво Спасителя, і проповідь
Господня, і чудеса Його, і зрада, і схоплення, і смерть, і Воскресіння. А поки що на порозі
Святого Святих єрусалимського Храму стоїть Маленька Дівчинка і “тремтить від радості”, купаючись в променях милості Божої. Дівчинка, якій судилося стати Богородицею...
Тропар (основна пісня) свята: “Сьогодні початок Божого благовоління і проповідь про
спасіння людей. У Божому Храмі велично Діва являється і про Христа всім провіщає, і ми
до Неї голосно взиваємо: Радуйся, Здійснення Творцевого провидіння”.
ПРИЙДИ, ГОСПОДИ ІСУСЕ!
В неділю перед Різдвом Христовим читається у храмах 1-й розділ Євангелія від Матвія, який складається із двох частин. Перша — це книга родоводу Ісуса Христа, що
починається словами: “Книга родоводу Ісуса Христа, Сина Давидового, Сина
Авраамового: Авраам породив Ісака, а Ісак породив Якова, а Яків породив Юду й
братів його...”. Далі перераховуються в хронологічній послідовності святі імена. Всього в
книзі їх 49 (7х7). Закінчується вона словами: “... Матфан породив Якова. А Яків
породив Йосипа, мужа Марії, що з Неї родився Ісус, званий Христос (Ім’я Ісус означає
“Спаситель”, “Господь його спасіння” — євр. мовою Іошуа, Ієгошува; арамейською Ієшуа.
Грецьке Христос = “Помазанець”, Освячений святим помазанням, — себто Той, Хто
посвячений (помазаний) на служіння, покликаний виконати місію Спасіння. Євр. мовою
Месія, Машіах; арамейською — Машіха, — О. В. ).
А всіх поколінь від Авраама аж до Давида — чотирнадцять поколінь, і від Давида
аж до вавилонського переселення — чотирнадцять поколінь, і від вавилонського
переселення до Христа — поколінь чотирнадцять”.
Друга частина цього розділу розповідає власне про народження Спасителя:
“Народження ж Ісуса Христа сталося так. Коли Його Матір Марію заручено з
Йосипом, то перш, ніж зійшлися вони, виявилося, що Вона має в утробі від Духа
Святого. А Йосип, муж Її, бувши праведним, і не бажавши ославити Її, хотів тайкома
відпустити Її (заручення в Старозавітній Церкві було непорушним, так само як і шлюб.
Тому Йосип називається тут “мужем Її”. Розірвати заручення можна було лише згідно з
приписами Мойсеєвого законодавства. Йосип, довідавшись що Марія чекає дитину, зачату
не від нього, і в той же час знаючи про праведність Її, не зрозумів таємниці того, що
сталося. Будучи праведним, він вирішує потай відпустити Її, щоби Вона не була віддана
на страту згідно букви закону Мойсеєвого (див. Повт. Зак. 22. 20 — 24, — О.В. ). Коли ж
він те подумав, ось з'явивсь йому ангел Господній у сні, промовляючи: «Йосипе, сину Давидів, не бійся прийняти Марію, дружину свою, бо зачате в Ній — то від Духа
Святого (див. Лк. 1. 26 — 56, — О.В. ). І Вона вродить Сина, ти ж даси Йому ймення
Ісус, бо спасе Він людей Своїх від їхніх гріхів». А все оце сталось, щоб збулося
сказане пророком від Господа, який провіщає: «Ось, Діва в утробі зачне, і Сина
породить, і назвуть Йому Ймення Емануїл, що в перекладі є : З нами Бог» (див. Ісаї
7.14, — О.В. ).
Як прокинувся ж Йосип зо сну, то зробив, як звелів йому ангел Господній, — і
прийняв він дружину свою. І не знав він Її, аж Сина Свого первородженого Вона
породила, а він дав Йому ймення Ісус ( в біблійній мові заперечення факту, який
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відноситься до минулого, не означає, що він мав місце пізніше. Святі Переказ та Писання
пройняті вірою у пріснодівство Богородиці, — О.В. )” (Мф. 1.1 — 25).
Сьогодні я хочу розкрити духовний зміст саме першої частини цього розділу, — адже
тлумачення саме родоводу Ісусового є найактуальнішим в неділю перед Різдвом
Христовим.
Книга родоводу Христа складена євангелістом згідно з старозавітними родоводами
(див. Бут. 5; 1 Пар. з 1-го розділу). Тут автор переслідує дві основні мети. По-перше, родовід Ісуса Христа демонструє нерозривний зв’язок Старого й Нового Заповітів. По-
друге, у ньому підкреслюється месіанство Ісуса, як обіцяного Спасителя (згідно з
обітницею Месія мав бути “сином”, тобто нащадком Давида). І починає автор цей родовід
з Авраама як праотця народу Божого, “отця віруючих”. Книга родоводу, згідно із східним
звичаєм, ведеться по чоловічій лінії (по лінії Йосипа), а не по лінії матері (Діви Марії).
Цікавим і ключовим є 17-ий вірш. Євангеліст Матвій ділить старозавітну історію за
принципом священних чисел на три періоди, кожен з яких охоплює 14 поколінь (тобто, 2 х
7). Що це за три періоди? І яку інформацію, окрім буквально історичної ми можемо
почерпнути з духовної символіки цього вірша? Чотирнадцять поколінь “від Авраама аж до
Давида”— це період воцаріння віри в Ізраїлі. Чотирнадцять поколінь “від Давида аж до
Вавилонського переселення” — період упадку, випробовування віри. І, нарешті, чотирнадцять поколінь “від вавилонського переселення до Христа” — період
відродження, воскресіння віри й Церкви. Ці три періоди червоною ниткою проходять
через усю Біблію. Тут символічно зображено шлях блудного сина — шлях Церкви і всього
людства — шлях від увірування через падіння й випробування до відновлення, торжества, прославлення віри. Сказано пророком: “Ходіть, і вернімось до Господа, бо Він
пошматував — і нас вилікує, ударив — і нас перев’яже! Оживить він нас до двох день, а
третього дня нас поставить, — і будемо жити ми перед обличчям Його” (Ос. 6.1 — 2).
Цей шлях — шлях не тільки Старозавітньої, але, на жаль, і Новозавітної Церкви, шлях
від чистоти віри за часів апостольських (символічно Авраам, Давид) через сьогоднішній
упадок (Вавилон, змішання чистого й нечистого, святого і несвятого) — до приходу
Христа у славі, до царювання Духа Любові Христової в серцях всієї Церкви, Нового, Горнього Єрусалима! І шлях цей в усій повноті (число 7 символізує собою повноту Божу) проявляється як в усій Церкві загалом, так і в кожній душі зокрема (звідси й 14 = 7 + 7).
Тож трудімося, щоб зусиллями наблизити Царство Небесне, щоб через вибраних дні
скорботи вкоротилися, щоб швидше пройти нам шлях “від вавилонського переселення до
Христа”. “Той, хто свідкує, говорить оце: «Так, — незабаром прийду!» Амінь, прийди, Господи Ісусе!” (Об. 22.20).
ХРИСТОС РОЖДАЄТЬСЯ!
Подія, яку святкує цими днями увесь християнський світ, змальована в другому розділі
Євангелія від Луки. Саме євангеліст Лука найповніше розповідає нам про той великий
день, що став днем початку нового періоду в історії розвитку людської цивілізації, днем
початку нової якості у взаємовідносинах Бога з людьми, днем початку Нового Заповіту...
“І трапилося тими днями, — вийшов наказ царя Августа переписати всю землю.
Цей перепис перший відбувся тоді, коли владу над Сирією мав Квіріній. І всі йшли
записатися, кожен у місто своє. Пішов теж і Йосип із Галілеї, із міста Назарету, до
Юдеї, до міста Давидового, щоб йому записатись із Марією, із ним зарученою, що
була вагітна. І сталось, як вони були там, то настав Їй день породити. І породила
Вона Свого Первенця Сина, і Його сповила, і до ясел поклала Його, — бо в заїзді
місця не стало для них...
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А в тій стороні були пастухи, які пильнували на полі, і нічної пори вартували
отару свою. Аж ось ангел Господній з’явивсь коло них, і слава Господня осяяла їх. І
вони перестрашились страхом великим... Та ангел промовив до них: «Не лякайтесь, бо я ось благовіщу вам радість велику, що станеться людям усім. Бо сьогодні в
Давидовім місті народився для вас Спаситель, Який є Христос Господь. А ось вам
ознака: Дитину сповиту ви знайдете, що в яслах лежатиме». І ось раптом з'явилася з
ангелом сила велика Небесного війська, що Бога хвалили й казали: «Слава Богу на
висоті, і на землі мир, у людях добра воля!»
І сталось, коли ангели відійшли від них в Небо, пастухи зачали говорити один
одному: «Ходім до Віфлеєму й побачимо, що сталося там, про що сповістив нас
Гоподь». І пішли, поспішаючи, і знайшли там Марію та Йосипа, та Дитинку, що в
яслах лежала. А побачивши, розповіли про все те, що про Цю Дитину було їм
звіщено. І всі, хто почув, дивувались тому, що їм пастухи говорили... А Марія оці всі
слова зберігала, розважуючи у серці Своїм. Пастухи ж повернулись, прославляючи й
хвалячи Бога за все, що почули й побачили, так як їм було сказано” (Лк. 2.1 — 20).
Сьогодні, в дні свята, християни вітають один одного словами: “Христос рождається!
Славімо Його!” Але чи розуміємо ми істинний зміст цього привітання? Чи не
перетворилось воно у просту констатацію історичного факту, що стався 2000 років тому в
Палестині? Чи заховуємо в серці своєму духовну суть цього християнського привітання?
Христос рождається...
Як часто за святковою метушнею, за миготінням різдвяної ялинки, театром вертепу, співом колядок ми забуваємо про сіль, вивітрюємо саму суть свята. Христос рождається!
Таємниця від віків і родів — Христос в нас! От нова радість! От та радість, якої не
бувало й не буде, допоки не народиться в нас Христос, поки не народиться в нас віра, що
чинна любов’ю, не народиться в серці нашому оте Дитя мужеської статі, Помазаник
Божий, що від Отця народжується в тілі Церкви через Духа Святого. Як каже про це св.
апостол Павло: “Тепер я радію в стражданнях своїх за вас, і доповнюю нестачу скорботи
Христової в тілі своїм за тіло Його, що воно — Церква, якій я став служителем за Божим
зарядженням, що для вас мені дане, щоб виконати Слово Боже, — Таємницю, заховану
від віків і поколінь, а тепер виявлену Його святим, що їм Бог захотів показати,.. а вона
— Христос у вас, надія слави!” (Колос. 1.24 — 27).
Відомий усім уривок з Святого Письма, який читається під час Богородичних свят, закінчується словами: “І сталось, як Він [Христос] це говорив, одна жінка з народу свій
голос піднесла й сказала до Нього: “Блаженне лоно, що Тебе носило, і груди, що годували
Тебе!” А Він відказав: “Отож, блаженні ті, хто слухає Божого Слова і його береже!” (Лк.
11.27 — 28)...
От він, істинний зміст слів: Христос рождається — славімо Його! Христос
рождається в нас. Слово Боже стає плоттю, тілом, втілюється в Церкві Божій, і дає нам
надію слави. Віра — надія — любов. Віра дає надію і приводить до любові. Приводить до
того стану, коли в серці людському починає панувати любов, коли в зібранні праведників, громаді тих, що шукають Правду, а відтак і знаходять її в Ісусі Христі (бо хто шукає —
той і знаходить, хто стукає — тому відкривають), — починає царювати Господь. А
Господь, як казав святий апостол Іван Богослов, — то Любов. “Хто не любить, той Бога не
пізнав, бо Бог є любов!.. Бог є любов, і хто пробуває в любові, пробуває той в Бозі, і в нім
Бог пробуває!” (1Ів. 4. 8, 16).
Отже, “Дитя чоловічої статі”, віра, що зароджується в нас, дає нам надію слави, яка не
посоромить. Дає нам надію, що веде нас до Царства Любові — Царства Божого.
Христос рождається! Славімо Його!
106
ЗНАК ЗАПОВІТУ
Свято Обрізання Господнього відзначається церквою 14 січня (1-го за ст. ст.). Воно
належить до великих свят православ'я і співпадає з днем пам'яті святого Василія Великого, архієпископа Кесарії Каппадокійської (379 р. по Р.Х.). В цей день у храмах читається 6-те
зачало Євангелія від Луки, в якому зокрема сказано:
“Коли ж виповнилось вісім день, щоб обрізати Його [новонароджену Дитину], то
Ісусом назвали Його, як був ангел назвав, перше ніж Він в утробі зачався…” (Лк.
2.21).
Обряд обрізання був започаткований в Старозавітній Церкві Божій іще з часів Авраама, і полягав він в обрізанні крайньої плоті усіх немовлят чоловічої статі на восьмий день
після народження їх. Встановлено цей обряд було як видимий знак між Богом і Авраамом
десь біля 1850 року до Різдва Христового, а через шістсот літ, близько 1250 року, повеління це було повторене Мойсею. У П'ятикнижжі Мойсеєвому читаємо: “І сказав
Авраамові Бог: “А ти заповіта Мого стерегтимеш, ти й потомство твоє по тобі в їхніх
поколіннях. То Мій заповіт, що його ви виконувати будете, поміж Мною й поміж вами, і
поміж потомством твоїм по тобі: нехай кожен чоловічої статі буде обрізаний у вас. І
будете ви обрізані на тілі крайньої плоті вашої, і стане це знаком заповіту поміж Мою і
поміж вами. А кожен чоловічої статі восьмиденний у вас буде обрізаний…” (Бут. 17. 9 —
12); “І Господь промовляв до Мойсея, говорячи: “Промовляй до Ізраїлевих синів, говорячи: Коли жінка зачне, і породить дитя чоловічої статі... [то] восьмого дня буде
обрізане тіло крайньої плоті його…” (Левіт 12. 1—3).
Буквальне обрізання, окрім функції видимого знаку Заповіту, несло в собі й більш
глибокий, духовно-символічний зміст. Воно було знаком духовного обрізання народу
Божого, символом чинності віри, здійснення віри, принесення плодів віри. Як сказав
апостол Яків, брат Господній, — “Яка користь, брати мої, коли хто говорить, що має віру, але діл не має? Чи може спасти його віра?.. Бо як тіло без духа мертве, так і віра без діл —
мертва!” (див. Як. 2. 14 — 26). Символічно обрізання — це очищення людського єства від
усього “крайнього плотського” — усього, що заважає. Причому, тут маються на увазі
саме власні, людські зусилля. …
Коли перші люди віри, зображені у Біблії під образами Адама і Єви, були вигнані з Раю
духовного, — то на вході в Едем Господь поставив ангела, херувима з мечем полум'яним,
“який обертався навколо, щоб стерегти дорогу до дерева життя” (див. Бут. 3.24). Цей меч
— то є символ обрізання. Щоб повернутись в Едем, повернутись до плодів Благодаті
животворчого Древа Волі Божої, — необхідно пройти через обрізання.
“Царство Небесне здобувається силою, і ті хто вживає зусилля, хапають його”, —
говорить Господь. Обрізання — символ зусиль підзаконних, символ плодів віри, що
здійснюється страхом: “Страх Господній — початок премудрості” (Прип. 1.7). Це стан
людини, яка іще недосконала, іще дитина у вірі, іще хоче грішити, але уже “у восьмому
дні” — на початку нового етапу свого життя, на початку нового “тижня”, нової седмиці…
“Шість день працюй, — говорить Господь, — і роби всю працю свою, а день сьомий —
спокій для Господа, Бога твого” (Вихід 20. 9 — 10).
В Новозавітну, не підзаконну але підблагодатну добу обрізання замінене хрещенням.
Хрещення, за словом апостольським, — то і є християнське “нерукотворне обрізання”
(див. Колос. 2. 11 — 12). Хрещення як “баптисма”, грецькою мовою “повне занурення” у
віру, що чинна не страхом, але любов'ю. Духовне занурення, яке веде до здобуття
Благодаті Всесвятого Духа, до отримання дарів і принесення плодів віри; до досягнення
миру і радості у Дусі Святім. Проте “поки спадкоємець [іще] дитина (тут спадкоємець —
християнин, нащадок обітниць Божих по благодаті Христовій; дитина — недосконалий у
вірі, той, хто ще тільки на початку шляху, — О.В. ), — він нічим від раба не різниться, хоч
він і пан над усім (від раба — тобто від підзаконного, від того, чия віра іще чинна страхом, 107
хто іще хоче грішити, хоче порушувати Заповіді Божі, але обрізується, старається їх
виконувати через страх покарання, як раб, — О.В. )”. (Гал. 4.1) Шлях Христа — це шлях Церкви. І нам, християнам, належить пройти його уповні. Від
народження в серцях наших “Дитинки мужеської статі” — віри, що чинна любов'ю; від
обрізання дитячого — прикладання “рабських”, підзаконних зусиль: “у вірі —
добродійства, а в добродійстві — пізнання, а в пізнанні — стримання, а в стриманні —
терпеливості” (див. 2Петра 1.59), — до “Мужа досконалого, у міру зросту Христової
повноти, щоб більш не були ми малолітками, що хитаються” (див. Ефес. 4.13 — 14), але
дали зрілий плід досконалої віри, показавши “в терпеливості — благочестя, а в благочесті
— братерство, а в братерстві — любов”. Дай, Боже, піднятися нам до вершини цього
“обрізання нерукотворного”, до повного очищення в купелі Благодаті! І дай, Боже, зберегти в собі оцей Божественний знак Заповіту. “Бо коли це в вас є та примножується, то воно зробить вас нелінивими, ані безплідними для пізнання Господа нашого Ісуса
Христа. А хто цього не має, той сліпий, короткозорий, він забув про очищення з своїх
давніх гріхів”.
Тропар свята: “На Престолі вогневидимім, на Небі сидиш Ти з Отцем Безпочатковим і
Божественним Твоїм Духом. Благозволив єси народитися на землі від Отроковиці, Безневісної Твоєї Матері, Ісусе, тому ж і обрізаний був Ти, як людина восьмиденна. Слава
всеблагому Твоєму зволенню, слава провидінню Твоєму, слава смиренню Твоєму, Єдиний
Людинолюбче”.
БОГОЯВЛЕННЯ
19 січня (6 січня за ст. ст.) православна церква відзначає свято Хрещення Господа і
Бога і Спаса нашого Ісуса Христа, або, як воно ще називається, — Богоявлення
Господнього. Про саму подію свята розповідає нам Євангеліє устами св. апостола і
євангеліста Матвія:
“Тими ж днями приходить Іван Хреститель, і проповідує в пустині юдейській, та й
каже: «Покайтесь, бо наблизилось Царство Небесне!» Бо він той, що про нього
сказав був Ісая пророк, промовляючи: «Голос того, хто кличе: В пустині готуйте
дорогу для Господа, рівняйте стежки Йому!» (див. Іс. 40.3, — О. В. ).
Сам же Іван мав одежу собі з верблюжого волосу, і пояс ремінний на стегнах своїх; а поживою для нього були акриди (рослини пустелі, що мають дуже довге коріння, щоб
дістатися до води. Інша версія — їстівний вид сарани, — О. В. ) та мед польовий. Тоді до
нього виходив Єрусалим, і вся Юдея, і вся йорданська околиця, і в річці Йордані
хрестились від нього, і визнавали гріхи свої...
Тоді прибуває Ісус із Галілеї понад Йордан до Івана, щоб хреститись від нього. Але
перешкоджав він Йому й говорив: «Я повинен хреститись від Тебе, і чи Тобі йти до
мене?» А Ісус відповів і сказав йому: «Допусти це тепер, бо так годиться нам
виповнити усю правду». Тоді допустив він Його. І охрестившись, Ісус зараз вийшов
із води. І ось Небо розкрилось, і побачив Іван Духа Божого, що спускався, як голуб, і
сходив на Нього. І ось голос почувся із Неба: «Це Син Мій Улюблений, що Його Я
вподобав!“ (Мф. 3.1 — 17).
Свято це називається Богоявленням, тому що в цей день Божество явило себе в усій
повноті Пресвятої Трійці: Син Божий хрестився в Йордані, Дух Святий злинув на Нього у
вигляді голуба, і з Неба чувся голос Бога Отця.
Слово “хрещення” грецькою мовою звучить як “баптисма” і означає “занурюю”, або
“повне занурення”. Обряд повного занурення з метою оновлення, переродження, прийшов
з глибини віків і був відомий задовго до Івана Хрестителя. За часів Римської імперії
патрицій, набувши собі раба, занурював його повністю у воду, і після цього давав нове
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ім’я. Даний обряд символізував те, що віднині ця людина — його раб, і минуле життя ніби
змивається, повністю стирається. Рабовласник давав рабу нове ім’я на знак повної
приналежності собі.
Зміна імені на знак зміни володаря часто практикувалася у старозавітні часи, про що
маємо підтвердження і в Біблії. Так в 4 Царів 23.34 згадується історія Ел’якима, сина царя
Йосії, якого перейменував фараон Нехо на Єгоякима і поставив царем замість брата його в
609 році до Р. Х.
Але, починаючи від Івана Хрестителя, Предтечі Господнього, традиція хрещення
набуває нового змісту. Як читаємо в Євангелії, Іванове хрещення було хрещенням
покаяння, хрещенням живою водою Божого Вчення, повним зануренням в Слово Боже, в ту цілющу ріку, що витікає з Престолу Божого. А Престол Його — Престол Правди і
Суду. Отже, Іванове хрещення приводило людей до повного розкаяння у своїх гріхах. Ті, хто хрестився у Івана, визнавали гріхи свої, і обряд цей символізував очищення, омивання
гріхів.
Безумовно, Господу нашому Ісусу Христу не було потреби в каятті, бо Він був
безгрішний. Не було в Нього й потреби духовно хреститися Словом Божим, занурюватись
в Слово, — бо Він Сам був носієм цього Слова. Ба, більше! Він приніс на землю оновлене
Слово, Новий Заповіт, який підняв старовітнє Відкриття на найвищий щабель — щабель
Любові. Він Сам був Предвічним Логосом, Богом Словом, Словом, що стало плоттю. Про
це свідчить нам Євангеліє від Івана Богослова, яке починається словами: “Споконвіку
було Слово, а Слова в Бога було, і Бог було Слово... І Слово сталося тілом, і перебувало
між нами, повне благодаті та правди, і ми бачили славу Його, славу як Однородженого від
Отця” (Ів. 1.1, 14). А початок цієї слави було явлено вже в цей великий день — день, коли
відкрилося людям Божество в усій Своїй славній повноті.
Не було потреби Господу в Івановому хрещенні, бо Він Сам ніс людству Новий
Заповіт, суть якого — хрещення Любов’ю. Хрещення — повне занурення в Дух Святий та
в огонь Слова Божого. Повне занурення, хрещення Духом Любові і всеочищаючим вогнем
Волі Творця! “Нову заповідь Я вам даю: Любіть один одного! Як Я вас полюбив, так
любіть один одного й ви!” (Ів. 13.34).
А поки що Господь “в подобі грішного тіла” смиренно хреститься в Івана, щоб
“виповнилася вся правда”, щоб показати нам правдивий шлях, щоб пам’ятали ми, що
“Коли хто не родиться з води й Духа, той не може ввійти в Царство Боже” (Ів. 3.5). І, вийшовши з води, стоїть Христос перед нами, і Дух Святий спочиває на Ньому, і чується
голос Отця Небесного: “Це Син Мій Улюблений, що Його Я вподобав!”
Тропар (основна пісня ) свята: “Коли в Йордані хрестився Ти, Господи, — тоді
об'явилося поклоніння Тройці. Бо голос Отця про Тебе свідчив, улюбленим Сином Тебе
називаючи. І Дух у вигляді голубиному ці слова стверджував. Слава Тобі, Христе Боже, що з'явився і світ просвітив”.
ПОКАЙТЕСЯ, БО НАБЛИЗИЛОСЬ!
В неділю після Богоявлення читаємо в храмах Євангеліє від Матвія:
“Як довідався Ісус, що Івана ув’язнено, перейшов у Галілею. І, покинувши Він
Назарета, прийшов й оселився в Капернаумі приморськім, на границі країн
Завулонової й Нефталимової, щоб справдилось те, що сказав був Ісая пророк, промовляючи: «Завулонова земле, і Нефталимова земле, за Йорданом при морській
дорозі, Галілеє поганська! Народ, що в темноті сидів, світло велике побачив, а тим, хто сидів у країні смертельної тіні, засяяло світло».
Із того часу Ісус розпочав проповідувати й промовляти: «Покайтеся, бо
наблизилось Царство Небесне!» (Мф. 4.12-17).
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Як бачимо, цей уривок з Святого Письма розповідає нам про початок місійної
діяльності Ісуса Христа. І недаремно проповідь Спасителя починається саме в Галілеї.
Слово Галілея означеє “коло” — символ вічності, висоти духа. Але тут мова йде про
духовно занечищену Галілею, “Галілею поганську”. Буквально-історична подія початку
проповіді Ісусової мовою символів розкриває нам занепад духовності народу Ізраїля, народу віри. Капернаум (євр. “поселення утішителя”) — місто, в якому оселився Хритос, місто, що символізує собою церковне життя (бо ж саме в церкві шукає людина утішення
духовного, милосердя та богопізнання), — цей Капернаум являв собою духовну пустелю, а точніше море пристрастей і язичеського збурення. “Капернаумом приморським” називає
його євангеліст Матвій.
Івана Хрестителя, совість підзаконного служіння, того, про якого сказав Господь:
“Поправді кажу вам: Між народженими від жінок не було більшого над Івана
Хрестителя!.. Коли ж хочете знати, то Ілля він, що має прийти (Ілля — уособлення духу
пророків Божих, — О.В. )”,— ув’язнено. Тобто ув’язнений, зв’язаний, кинутий в темницю
— у темряву незнання — Дух Пророків, дух розуміння Істини. І Христос починає
проповідь тими ж словами, якими проповідував Іван: “Покайтесь, бо наблизилось Царство
Небесне!” (див. Мф. 3.1-12). Але це тільки початок Проповіді. Христос приніс вище
вчення. Як і пророкував Іван Хреститель — Предтеча Господній: “Я хрещу вас водою
(водою вчення, розуміння, відкриття істини, що відживлює паростки віри в юдейській
пустелі бездуховності, — О.В. ) на покаяння, але Той, Хто йде по мені, потужніший від
мене: я недостойний понести взуття Йому! (Ноги в біблійній мові — хода, бажання; взуття — готовність іти, як сказав ап. Павло “взувши ноги в готовність Євангелії (грецьк.
«благовіствування») миру”. Тут Іван говорить мовою символів: Я недостойний вказувати
Йому шлях, — О.В. ). Він хреститиме вас Святим Духом й огнем (хрестити —
грецьк.“баптисма” = “повністю занурювати” в Святий Дух Любові і очищаючий,
“поїдаючий” все нечисте Вогонь Волі Божої, Слова Божого, — О.В. )”.
Христос є Світло для світу, як і сказав Він: “Я Світло для світу. Хто йде вслід за Мною, не буде ходити у темряві той, але матиме світло життя” (Ів. 8.12). Він приніс людству
Найвище Вчення — Вчення Любові. Він приніс нам Найвищу Віру — Віру, що чинна
Любов’ю. І ті, хто прийняв це Світло, — спаслися. “Народ, що в темноті сидів, світло
велике побачив, а тим, хто сидів (сидів — тут — ствердився, — О.В. ) у країні смертельної
тіні (тінь — відокремлення від Бога, “тьма кромешная”, “темрява зовнішня”, — О.В. ), засяяло світло”.
Ті, хто приймає Світло Віри — спасаються. Хто ж відкидає Слово Істини — гинуть, бо
“Споконвіку було Слово, а Слово було в Бога, і Бог було Слово... І життя було в Нім, а
життя було Світлом людей. А Світло у темряві світить, і темрява не обгорнула його”...
“Так бо Бог полюбив світ, що дав Сина Свого Однородженого, щоб кожен, хто вірує в
Нього, не згинув, але мав життя вічне... Хто вірує в Нього, на буде засуджений; хто ж не
вірує, — той вже засуджений... Суд же такий, що світло на світ прибуло, люди ж
темряву більш полюбили, як світло, — лихі бо були їхні вчинки!” (див. Ів. 1.1-18; 3.16-21).
Історія повторюється, але на більш високому рівні. Як сказав Еклезіаст, “усе вертається
на круги своя” (Екл.1). І знову, як і в часи першого приходу Христового, “народ в темряві
сидить”. І знову, як і 2000 років тому, звучить з церковних амвонів в “юдейській пустелі”
Іванова проповідь. І знову, як ніби й не було хрещення Духом Святим, іде в релігійному
світі “Іванове хрещення”, хрещення покаяння — “Покайтесь!” І знову “люди темряву
більш полюбили”... Та близький день Господній. Він уже розпочався! “І був вечір...”, і вже
ранок. Близько, вже під дверима суди Господні. Близько вже світло нового дня. Близький
другий прихід Господній. І прийде Він, та не так, як першого разу, але в славі, “сидячи”, ствердившись “на білій хмарі” свідків Своїх — віруючих і вірних! Прийде Він як
блискавка, як осяяння в серцях усього людства. Прийде в тілі Церкви Своєї. І зацарює
Господь у серцях вірних. І “приймуть царство святі Всевишнього”. І Царству Його не буде
кінця!
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Покайтеся, бо наблизилось!..
СТРІТЕННЯ
Свято Стрітення Господа Бога і Спаса нашого Ісуса Христа є одним з дванадцяти
найбільших свят православної церкви. Відзначається воно 15 лютого (2 лютого за старим
стилем). Свято пригадує стрітення (церк. слов. “зустріч”) на 40-й день після народження
маленького Ісуса Христа з праведним Симеоном та пророчицею Анною. Ця подія
змальована в Євангелії від Луки:
“А коли — за Законом Мойсея — минулися дні їхнього очищення (Йосипа та Марії.
Згідно з Законом Мойсеєвим період очищення тривав 40 днів від народження дитини
чоловічої статі — див. Левіт 12.2 — 4, — О. В. ), то до Єрусалиму принесли Його
(немовля Ісуса,— О. В. ), щоб поставили Його перед Господом, як у Законі Господнім
написано: «Кожне дитя чоловічої статі, що розкриває утробу, має бути посвячене
Господу», і щоб жертву скласти, як у Законі Господньому сказано, — «пару горличат
або двоє голубенят». І ото був в Єрусалимі один чоловік, йому ймення Семен, —
людина праведна та благочестива, — що потіхи чекав для Ізраїля. І Святий Дух був
на ньому. І від Духа Святого йому було звіщено смерті не бачити, перше ніж
побачить Христа Господнього (Христос = “Помазаник”. Євр. — Месія, помазаний
Богом, огорнутий, “зодягнений” Духом Святим для звершення місії спасіння, — О. В. ). І
Дух у храм припровадив його. І як внесли Дитину Ісуса батьки, щоб за Нього
вчинити звичаєм законним, тоді взяв він на руки Його, хвалу Богу віддав та й
промовив:
«Нині відпускаєш раба Свого, Владико, за словом Твоїм із миром, бо побачили очі
мої Спасіння Твоє, яке Ти приготував перед усіма народами. Світло на просвіту
поганам і на славу народу Твого Ізраїля!»
І дивувалися батько Його й Мати тим, що про Нього було розповіджене. А Семен
їх поблагословив та й прорік до Марії, Його Матері: «Ось призначений Цей багатьом
на падіння й уставання в Ізраїлі, і на знак сперечання, — і меч душу прошиє самій же
Тобі, — щоб відкрились думки сердець багатьох!»
Була й Анна пророчиця, дочка Фануїлова з племені Асирового, — вона дожила до
глибокої старості, живши з мужем сім років від свого дівування, удова років
вісімдесяти й чотирьох, що не відлучалась від храму, служачи Богові вдень і вночі
постами й молитвами. І години тієї вона надійшла, Бога славила та говорила про
Нього всім, хто визволення чекав...“ (Лк. 2.22 — 38).
Символічно Стрітення зображає зустріч Старого й Нового Заповітів. Зустріч
старозавітньої віри, старозавітнього пророка Симеона (Симеон = “слухання” —
узагальнюючий образ старозавітніх пророків, які чули голос Божий, розуміли Волю Божу, і прорікали її, проповідуючи прихід Месії, прихід Сина Божого, прихід Нового Заповіту
— Заповіту Любові), з носієм цього Заповіту (Ісус = “Сущий спасає, Спаситель”). Зустріч
Старозавітньої Церкви, старозавітнього, підзаконного життя, підзаконного служіння, яке
отримало через віру в Єдиного Бога, через страх Божий, благодать Господню (Анна =
“благодать”), — з Новозавітньою Церквою, що породжує “Дитину мужеської статі”, Христа Ісуса, спасаючу віру, яка над Законом, грунтується, стоїть на його тверді, яка вище
підзаконного служіння, яка є “благодаттю на благодать”. Таким чином Церква Нового
Заповіту є возвишеною Церквою, возвишеним життям, возвишеним, возвеличеним
служінням (Марія = “Возвеличена”).
Наука про богослужби, літургика, так говорить про історію встановлення цього свята в
християнстві: “Свято Стрітення стає відомим на Сході з IV сторіччя, а на Заході — з V ст.
при папі Галасії II (494 р.). В VI ст., при імператорі Юстиніані I (в 543 р.), згідно з
відкриттям одному угодникові Божому,— встановлено святкувати цю подію з особливою
урочистістю, з хресним ходом та зо свічками, на спомин порятування жителів
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Константинополя від моровиці та землетрусу в Антиохії. В пам’ять цього в декотрих
обителях відбувається перед літургією хресний хід”.
Святкування Стрітення віднесене на 2/15 лютого, бо це є сороковий день після Різдва
Христового.
Тропар (основна пісня) свята: “Радуйся, Благодатная Богородице Діво, бо з Тебе
засяяло Сонце правди — Христос Бог наш, що просвічує тих, що в темряві. Веселися і ти, старче праведний, що прийняв в обійми Визволителя душ наших, Який дарує нам
воскресіння”.
БЛАГОВІЩЕННЯ
Свято Благовіщення Пресвятої Богородиці — одне з найбільших двунадесятих свят
православної церкви. Щороку воно святкується в один і той же день — 7 квітня за новим
стилем (25 березня за ст. ст.). Свято пригадує нам біблійну подію, що змальована в
Євангелії від Луки:
“А шостого місяця від Бога був посланий ангел Гавриїл у галілейське місто, що
йому на ім’я Назарет, до діви, що заручена з мужем була, на ім’я йому Йосип, і з дому
Давидового, а ім’я діві — Марія. І ввійшовши до Неї, промовив: «Радій, благодатная, Господь із Тобою! Ти благословенна між жонами!» Вона ж затривожилась словом, та
й стала роздумувати, що б то значило це привітання. А ангел промовив до Неї: «Не
бійся, Маріє, — бо в Бога благодать Ти знайшла! І ось Ти в утробі зачнеш, і Сина
породиш, і даси Йому ймення Ісус. Він же буде Великий, і Сином Всевишнього
званий, і Господь Бог дасть Йому престола Його батька Давида. І повік царюватиме
Він у домі Якова, і царюванню Його не буде кінця». А Марія озвалась до ангела: «Як
же станеться це, коли мужа не знаю?»... І ангел промовив у відповідь Їй: «Дух
Святий злине на Тебе, і Всевишнього сила обгорне Тебе, через те то й Святе, що
народиться, буде Син Божий! А ото Твоя родичка Єлизавета — і вона зачала в своїй
старості сина (тут мова про Єлизавету, дружину священика Захарія, матір Івана
Хрестителя, — О. В.), і оце шостий місяць для неї, яку звуть неплідною. Бо «для Бога
нема неможливої жодної речі!» А Марія промовила: «Я ж Господня раба: нехай буде
Мені згідно з словом твоїм!» І відійшов ангел від Неї” (Лк. 1.26 — 38).
Як бачимо, свято пригадує нам благовіщення — принесення вісником Божим, архангелом Гавриїлом, чудової, благої звістки про майбутнє народження від Духа Святого
і Марії Діви Сина Божого, Господа нашого Ісуса Христа.
Це свято відзначається з перших часів християнської Церкви. У давніх християн воно
мало такі назви: Зачаття Христа, Благовіщення про Христа, Початок викуплення, Благовіщення ангела Марії. І тільки в VII сторіччі свято отримало назву Благовіщення
Пресвятій Богородиці.
В науці про богослужби, літургіці, сказано: “Встановлення свята сягає самої глибокої
давнини. Відоме святкування Благовіщення уже в III сторіччі (із Слова св. Григорія
Чудотворця в цей день). В своїх бесідах св. Іван Златоустий, блаж. Августин, згадують це
свято як давнє й відоме церковне свято. Протягом V — VIII сторіч через єресі (на
противагу їм, — О. В. ), свято особливо було звеличене в Церкві. У VIII ст. св. Іван
Дамаскін, а також у ХVIII, Феофан, митрополит Нікейський, — склали канони на це
свято, які й дотепер співаються Церквою”.
Яке ж духовно-символічне значення свята? Богородиця стала прообразом
Новозавітньої Церкви Божої. Вона є Тією Охоронителькою, Тією Одигітрією (грецьк. —
Провідницею), Тією Покровою, що прообразуючим прикладом Свого праведного життя, предстоянням Своїм перед Господом, молитвами Своїми охороняє і вказує дорогу Церкві
Христовій.
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Богородиця є не тільки символом і прообразом Новозавітньої Церкви. Вона —
невід’ємна частина цієї Церкви, а саме Церкви Небесної, торжествуючої. Вона ж завжди
духовно перебуває і в Церкві земній, воїнствуючій. Вона є Тією Побідоносною Воєводою, Яка завжди присутня в житті Церкви і символічно, як прообраз Церкви Христової, і
буквально, як об’єднуючий дух святості й праведності Церкви, як одухотворена плоть, одухотворене, духовне, а не душевне, Тіло Христове.
Вона є завжди присутньою в Тілі Христовому, в Церкві Божій, як Богородиця, що
народжує від Духа Святого дитину мужеської статі — спасаючу, Богопомазану, Богоосвячену віру.
Вона є завжди присутньою в Церкві Христовій, як Пріснодіва (“прісно”— церк. слов.
“завжди”), — тобто як Та, що завжди залишається Дівою, і, як терновий кущ, колеться, відкидає від себе все нечисте, все світське, все матеріальне, плотське, життєве, душевне.
Як Та, що не запліднюється нічим нечистим, але тільки Духом Святим, і є Невістою
Неневісною одного Небесного Жениха.
Вона є завжди присутньою в Церкві як Неопалима Купина, в Якій горить і не згорає
всеочищаючий Вогонь Слова Божого, вогонь Волі Його, який освітлює шлях в темряві
незнання, зігріває в оточуючому холоді зневіри, охороняє від усього лукавого і
сатанинського.
Пресвята Богородиця “розтворена”, присутня всім Своїм єством — і преображеним, одухотвореним тілом, і безсмертною душею Своєю в тілі і душі Церкви Христової. А
відтак ось уже 2000 років народжує Новозавітня Церква від Духа Святого “дитину
чоловічої статі” — віру, що чинна любов’ю, і чує Благу Вістку від мужа Божого (Гавриїл
= “муж Божий”): “Радій, благодатная, Господь із Тобою!..”
Кондак свята: “Непереможній Воєводі — переможнії ми, звільнившися від бід, вдячні
пісні підносимо Тобі, раби Твої, Богородице. Але Ти, що маєш державу непереможную, від всяких нас бід визволи, щоб до Тебе взивати: «Радуйся, Невісто Неневісная”.
Тропар (основна пісня): “Сьогодні спасіння нашого початок і від віку таїнства явлення: Син Божий стає сином Діви, і Гавриїл благодать благовістить. Тому й ми з ним до
Богородиці взиваємо: «Радуйся, Благодатна, Господь з Тобою”.
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