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Слово до читача 
Проповідь завжди повинна нести в собі відбиток свого часу, нести характерні ознаки того часу, в якому живе суспільство. Її актуальність у тому, щоби давати відповіді на болючі питання сьогодення. В цьому свіжість проповіді, новизна проповіді й зацікавлення нею. 

У Тайні Священства кожен священик отримує харизму проповідництва, щоб голосити Добру Новину. Це Бог дає йому слово (як молимось у Св. Літургії перед читанням Євангелії) “благовістити силою великою для сповнення Євангелії возлюбленого Сина Свого Господа і Бога і Спасителя нашого Ісуса Христа”. Слово Боже, пережите священиком, переосмислене ним, трансформоване молитвою й зацікавленням проповідника, приносить у людські душі відповіді на запитання немовби з іншого світу в наш світ і націлює ,на майбутнє, вказуючи перспективи. 

Занурений у релігійне життя проповідник повинен знайти не тільки відповідні слова, але й доцільну форму голошення проповіді, щоби нею вразити, але не зразити людину. Те, до чого людина хоча і привикла, але що турбує, тривожить її внутрішній світ, висвітлене у мистецькій формі“майстра слова”, перебудує її життя, змінить її мораль. Людина завжди вразлива на слово, тому будувати мораль нового суспільст​ва, мораль людини тре​тього тисячоліття потрі​бно не на інтелекті людини XIX століття, а на базі сучас​них досягнень науки та філософії, тому що сформована новизною подачі Божого Слова інтелігенція буде закваскою майбутнього, нового світу.

Як відійде в небуття гужовий транспорт, який замінили автомобілі з комп’ютерами, так буде і з формами проповідництва. Коли віджило старе, то пошук нового – вимога часу.

Йдучи шляхом наших славних попередників, не байдужих до ситуації, яка склалася в релігійній на​уці, подаю до уваги чи​тачів цю книгу. Бажаю, щоби священики, кате​хити, вчителі християнсь​кої етики та всі небайдужі до інтерпретації Божого Слова змогли для себе почерпнути хоча б дещо з того, що підкаже їм нову думку, розвине нове твердження, сформує новий підхід до тієї чи іншої проблеми.

Молю нашого Господа, щоби слова ці були сприйняті читачами з чистим і відкритим серцем та щоб принесли плід. 

Складаю подяку Господу Богу за світло розуму, яке просвітлює, навчає, утверджує і оновлює.

Вівтар Господній – головний осередок християнського богослужіння. В історії спасіння вівтарі Господні завжди були осередком Об’явлення. Тож світ зазнає перемін зі світла, що йде від вівтарів Господніх. 

Висловлюю вдячність особам, які допомогли моїм творчим задумам втілитись у даній книзі, а саме їмость п. Марії, п. Галині Крисько, п. Ігорю Шосі та світовій героїні п. Ірині Сеник за написані для цієї книги вірші.

Автор
СВІТЛЕ  ВОСКРЕСІННЯ ХРИСТОВЕ 
Нещодавно вийшов американський фільм “Година темряви”. У фільмі показано, як один археолог, взявши свого приятеля на допомогу, почав розкопки у Святій Землі. Розкопки мали дати відповідь на питання: “Чи місце, так шановане християнами всього світу, є правдивим (істинним) гробом Ісуса Христа?” Археолог знімав пласт за пластом. Аж ось в одному місці він знайшов гробницю! За євангельським описом ця гробниця мала б бути гробом Ісуса Христа. Але коли археолог відкрив гріб, то побачив там останки тіла. Усі побачили, що це було поховання чоловіка середнього віку. Згодом науково обґрунтували, що це поховання відбулося 2000 років тому назад. Але що ще доказали? Були всі рани, які мав Христос, – на руках і ногах. Більше того – знак пробитого ребра. Як тільки було проведено повне обстеження цих останків тіла, то відразу цю інформацію отримали журналісти.

Весь світ облетіла ця звістка як найбільша сенсація. Весь світ дізнався про те, що 2000 років назад знайшли не той гріб! Отже, тоді це була фатальна помилка. І все християнство є помилкою! Адже ось тепер знайдено правдивий гріб Месії, а в ньому останки мертвої людини, при чому тортурованої, розп’ятої, із пробитим ребром. 

Висновок напросився сам по собі.

Режисер фільму показав, як гаснуть Вічні Лампади у Вівтарях перед Святими Тайнами, як Святі Тайни зневажливо викидають, як із храмів роблять гаражі, як монахині покидають монастирі і розходяться, як священики покидають парафії, як із далеких країн повертаються місіонері. Більше того, розпач охоплює недужих, невиліковно хворих, бо монахині більше їх не доглядають, адже хворих на проказу чи інші інфекційні хвороби ніхто не бажає доглядати. Трагедія! Розпач! І все тому, що колись була ця фатальна помилка. 

Раптом на екрані появляється режисер фільму і говорить: “Шановні глядачі! Цей фільм – вигадка. Я з моїм приятелем археологом лише хотів показати, що було б, якби гріб Ісуса Христа не був пустий. Ми живемо у світі повному ненависті, помсти. Скільки є війн, революцій! Скільки є зла! А що було б, якби не звіщалася Добра Новина? А що було б, якби не виконувалися Божі Заповіді? А що було б, якби той гріб дійсно не був пустим? Але він пустий”. 

І нині пустий гріб промовляє до всіх нас, що Христос воскрес! 

Марія Магдалина першою на світанку прибігла до гробу, і коли побачила, що він пустий, то притьмом пустилася назад і сповістила про це Петра й іншого учня, якого любив Ісус, Івана. Ті мчали без духу. Вони мчали без духу, бо не могли повірити, що гріб був пустий. Неможливо було допустити профанацію гробу. 

Профанація поховання, профанація гробівця – це блюзнірство… Декілька років тому, коли сатаністи плюндрували цвинтарі в містах і селах України, ми обурювалися. Ми обурювалися внутрішньо, тому що зруйновано найсвятіші для нас речі: батьківські та родинні пам’ятники. 

Подібно, і Марія Магдалина, коли поба-чила пустий гріб, то її серце стрепенулося, і вона внутрішньо перемінилася. “Як це сталося? Хто міг це зробити? Хто дозволив?” – усі ці питання бурлили в її голові. У той час ніхто не міг дозволити собі руйнувати гробниці померлих, хіба що ворог у часі війни. Петро й Іван були перейняті тією ж думкою: “Як так? Хіба можна знищити гробницю? Гробниця пуста, а де ж тіло? Що з ним? Хто посмів забрати тіло? Як посмів таке зробити?” 

Прибігли! Іван був молодший і прибіг швидше, але не ввійшов до гробу, а тільки заглянув. Він побачив пелени, тобто побачив Плащаницю та побачив хустку, якою оповили голову Ісуса. Євангелія говорить: “Побачив і повірив” (Ів. 20, 8). У що ж повірив Іван? У воскресіння Ісуса! 

Петро, захеканий, прибігши після Івана, зайшов до гробу, бо хотів дізнатися і пізнати. Це було не лише здивування. Петро хотів дослідити: чому лежить Плащаниця, чому лежать пелени. Усе лежало, немов би оповиваючи чоловіка. Але Ісуса там не було, Він немов виплив, вислизнув, не порушивши всі ті пелени, якими був оповитий. Що сталося? Де Він подівся? Петро хотів дізнатися, дослідити. 

Так, пустий гріб є і для нас сьогодні великою наукою. 

Насамперед, він навчає нас, що ми повинні мати віру, віру у воскресіння Ісуса Христа. Але ця віра подається, найперше, через подив. Адже подив мали Петро, Іван та Марія Магдалина. 

Також пустий гріб навчає, що віра подається через пізнання, бо і Петро пішов дізнатися, що тут трапилося. 

Пізнання є дуже важливим. Пізнання існує в часі. Але як пізнати Христа? Пізнати вірою воскреслого Христа необхідно не в простому часі, а в часі серця. Час звичайний і час серця – це різні речі. 

Подивімося, що таке час серця. Ірод часто любив слухати Ісуса. Коли вже йшов процес над Ісусом, і Каяфа прислав Ісуса до Ірода, той слухав Його і боявся Його, але не хотів повірити в те, що Він Месія і відіслав Його. Пилат чув Його, бачив Його, чув, що Він Син Божий, але обмив від Нього руки. 

Подивімося на час Марії Магдалини, коли вона ходить по саду біля гробу Ісуса і шукає тіло. 

“Можливо десь тут воно є, можливо його десь тут поставили чи винесли”, – міркує вона. Заплакана і згорьована, вона, зауваживши чоловіка, подумала, що це, мабуть, садівник. 

Підійшовши до нього, каже: “Пане, як ти взяв його, скажи мені, де ти його поклав, і я його візьму” (Ів. 20, 15). І чує у відповідь лише одне слово – “Маріє!” Вона піднесла очі, очі серця, і скликнула до нього: “Раввуні!”, що у перекладі означає: “себто Вчителю” (Ів. 20, 16) і впала Йому до ніг. Однієї миті треба було, щоб пізнала Його воскресіння. Це був час серця. 

Подібне відбувається із закоханими: достатньо одного погляду – і все стає зрозумілим. Так і тут – пізнати Христа можна миттєво, в часі серця. 

Якщо людина не має бажання пізнати Христа, то навіть важкий і довгий час пізнання не допоможе їй. Хіба Пилат не був здивований, що Ісус воскрес? Хіба первосвященики Анна і Каяфа не були здивовані, що Ісус воскрес? Хіба сторожа не свідчила, що Ісус воскрес? Але вони відкинули це. 

Отож, пустий гріб Ісуса – це повчання для нас про Його воскресіння. Але одні його приймають, а інші відкидають. Одні починають жити тією вірою, а інші її відкидають. Ця віра у воскреслого Господа повернула хід історії світу. 

Для прикладу проаналізуймо історію св. Ігнатія з Антіохії – учня апостолів [згідно передання саме на нього Ісус положив руки і сказав: “Пустіть дітей! Не бороніть їм приходити до мене, бо таких Царство Небесне.” (Мт. 19, 14)]. 

Коли св. Ігнатія, вісімдесятилітнього старця, везли у Рим на тортури і страту, то він говорив до християн: “Не забороняйте їм! Бо я хочу бути, мов пшениця змелена в жорнах і мов та мука для хліба, що згодом стає Тілом Христовим. Подібно і я хочу, щоб моє тіло було перемелене на аренах цирків зубами диких тварин. Але щоб я воскрес, воскрес і жив потім із моїм Господом, воскреслим Ісусом у вічному житті.” 

Утверджений і вірі воскресінням Ісуса Христа св. Ігнатій все своє життя жертвує, щоби чим швидше бути з воскреслим Господом. 

Святійший отець Іван Павло II беатифікував, тобто возвів у ранг блаженних, трьох наших Дрогобицьких мучеників о. Віталія, о. Якима, о. Сиверіана. Ці троє блаженних священомучеників могли зберегти своє життя втечею. Але тоді б загинуло багато інших невинних людей від рук енкаведистів. Тому-то вони добровільно вирішили віддати себе в руки каральної системи. Віра у воскреслого Господа утвердила їх в тому, що земне життя марне і швидкоплинне, а вони повинні стати перед воскреслим Господом. Вони бажали бути з Ним, з воскреслим Господом. І в тій спасительній вірі вони пішли на страждання, на муки, на смерть. 

Віра у воскреслого Господа перемінила весь світ. І сьогодні пустий гріб утверджує нас у воскресінні Ісуса Христа. Пустий гріб Ісуса Христа навчає нас віри у воскресіння. Пустий гріб Ісуса Христа навчає нас утримуванню себе в чеснотах і правдах. Пустий гріб Ісуса Христа увійшов в історію також нашого народу. Наш народ, визнаючи верховенство Божого небесного Закону, став жити по-іншому. Пустий гріб Ісуса Христа кличе нас складати тверді постанови зречення від гріха, зречення від пристрастей. Пустий гріб Ісуса Христа кличе нас іти шляхом чеснот, справедливості, правди, а найбільше любові, тієї любові, яка виявляється через самопожертву. 

Сьогодні свято Христового Воскресіння кличе кожного з нас: “Утвердіться у вірі в Його воскресіння! Будьте впевнені: якщо Він воскрес, то і ви воскреснете.” Він бо пройшов через замкнені двері і явився 10 ученикам, що зібралися того самого дня ввечері, між якими не було Томи. Потім з’явився всім одинадцятьом із Томою. 

Христос по дорозі в Емаус являється двом учням (Луці і Клеопі). Потім являється майже 500 Своїм послідовникам біля Тиверіадського моря. І навіть після Свого Воскресіння споживає з ними їжу. Апостоли доторкувалися до ран воскреслого Христа, щоби впевнитися, що це не дух, бо дух не має тіла і костей. Вони впевнилися через пустий гріб у тому, що Христос воскрес, а отже, і вони воскреснуть, бо Він, воскреслий Христос, обіцяв це. І Його слово – це слово Істини, слово Правди, слово, яке ніколи не залишиться невиконаним.

Сьогодні пустий гріб промовляє. Він промовляє про воскресіння Ісуса Христа. І ми разом з Марією воскликнімо: “Равву-ні”, себто Вчителю”, і разом з Томою закличмо: “Господь мій і Бог мій!” (Ів. 20, 28). 

Нехай віра у Воскресіння Христа укріплює, утверджує і настановляє нас у всяких чеснотах, і також запевняє у нашому воскресінні. Амінь. 

ПОНЕДІЛОК СВІТЛОГО ТИЖНЯ

Під час муки Христа найбільше мужності виявили ті, які стояли найближче до Нього, під самим хрестом. Це були побожні жінки, які супроводжували Його по Палестині. Тільки вони зберегли в цих трагічних днях краплини віри, надії та любові у своїх серцях та свідомості. Зберегли вони найбільше любов до Нього, тому що бачимо їх присутніми при знятті з хреста. Вони є і під час похорону, бо хотіли бачити, де Йосиф з Ариматеї та Никодим покладуть тіло Розп’ятого. Ці жінки вважали, що помазання тіла Ісуса, вчинене Його послідовниками, було недостатнім. Самі ж вони, страждаючи під хрестом, не мали часу та і не пам’ятали про необхідність купівлі пахучих олійок. 

Отож, як тільки проминув день Пасхи, в який зупинявся всякий рух і завмирала всіляка торгівля, вони роздобули все необхідне для помазання та вирушили до гробу, щоб віддати Ісусові цю останню послугу. Цікаво, що про це не подумали апостоли. Можливо зі страху, а можливо і тому, що, як чоловіки, не надали цьому властивого значення. 

Жінки є покликані надавати послугу людському тілу, яке в потребі: як матері пеленають малих дітей, як сестри милосердя дбають про хворих у лікарнях.

Чи можемо звинувачувати апостолів у тому, що не пішли зранку до гробу? Напевно ні, тому що священики поставили сторожу біля нього, і якби вони там з’явились, то беззаперечно були б заарештовані. А на жінок ніхто не звернув увагу. 

Ідучи до гробу, жінки не переймалися присутністю сторожі, а клопотались лише про те, хто відвалить їм камінь. Євангелист Марко говорить, що цих жінок було троє: Марія Магдалина, Марія – мати Якова і Соломія (Мк. 16, 1). 

Вони йшли помазати тіло Ісуса і не сподівалися на Воскресіння, адже живе тіло ніхто не бальзамує. За свою мужність і любов жінки мироносиці отримали нагороду: першими почули від ангела звістку, а потім побачили Живого Ісуса.

Святий євангелист Іван Богослов більш детально розповідає про подію біля гробу, пов’язану з Марією Магдалиною. Ця жінка не сподівалась, як і інші жінки, побачити Живого Ісуса цього недільного ранку. Навіть порожній гріб, який побачила, не наштовхував на думку про воскресіння, а, як і інші, думала про викрадення тіла. З повідомленням про порожній гріб біжить Марія Магдалина до апостолів. Сповістивши їх про це, вона повертається до гробу, в город Йосифа з Ариматеї і знову дивиться на порожній гріб. Вона була в розпачі: “Не тільки вбито Господа, але і нема Його тіла, і не буде Він мати власного гробу”. 

Марія Магдалина плаче над порожнім гробом і не здогадується, що цей порожній гріб стане найбільшою радістю її життя, найбільшою радістю всіх людей, які будуть будь-коли жити на землі. Плачучи, шукає слідів в саду. Вона не підносить очей навіть тоді, коли хтось її питає про те, що вона шукає. Запитуючого вона приймає за садівника і тільки на голос свого імені: “Маріє”, – промовленого Ісусом багаторазово і з добротою, підносить очі і, розпізнавши Його, падає до Його ніг, голосячи: “Равву-ні!” (Вчителю мій).

Переповнена радістю, що знову бачить Ісуса після жахливих подій Голготи, Марія Магдалина припадає Йому до ніг, хоче виявити любов свого гарячого серця та усвідомити Його фактичну тілесну присутність. Вона вважала це найкращим способом засвідчення поваги і любові до Того, Хто пережив смерть. Можливо, жінка мала на меті утримати таким жестом Того, Якого боялася втратити і підсвідомо хотіла затримати Його при собі. 

Христос, Який перед смертю не відкидав подібного роду вчинків, що виявляли любов і повагу, тепер звертається до неї: “Не доторкайся до Мене!” А деякі новозавітні кодекси цитують: “Не затримуй Мене, бо Я ще не зійшов до Отця!” Христос уповноважує її на місію до апостолів, тобто вона повинна сповістити їм про Його воскресіння. Це є важливішим від потреб жіночого серця, від її бажання дотику до Його ран на ногах та обмивання їх своїми сльозами, на цей раз сльозами радості. Христос вважає: те, що вона побачила Його і служить Йому, є важливішим від цілування ран на ногах. Цією відмовою Христос хотів вилікувати її віру і побожність від жіночої чуттєвості, яка була доброю хіба що на початку навернення, при першій зустрічі з Ним. Зараз вона має бути Його послом і має перейти від чуттєвості до діяльності, яка стане найбільшою її радістю. 

Марія, вислана Воскреслим Господом, вже другий раз біжить цього дня до апостолів. На цей раз вона несе звістку не про порожній гріб, а про воскресіння Христа. Побачивши апостолів, вона вигукує: “Я бачила Господа!” Євангелист Марко, описуючи реакцію апостолів, повідомляє: вони не повірили (пор. 16, 11). 

В єврейському законодавстві свідчення жінок не мало великої вартості, та й в судах вони не мали права виступати як свідки. Апостоли, напевно, думали: сильна любов цієї жінки до Вчителя спричинилася до того, що їй почало щось привиджуватись, тому потрібно залишити її в спокої. Подібно вони не вірили й іншим жінкам, що свідчили про Христове Воскресіння. 

Тому Ісус, з’явившись зібраним апостолам ввечері цього ж дня, докоряв за впертість і маловірність, то-му що не повірили тим, котрі бачили Його Воскрес-лим. Їхня важка і повільна дорога до віри є щасливою провиною, тому що робить більш правдивими їхні свідчення. 

З того часу всі вірні Христової Церкви будуть повторювати вигуки жінок “Христос Воскрес!” і повну переконання відповідь апостолів “Воістину Воскрес!”

Коли апостоли побачили Ісуса Христа, то переконались, що жінки не помилялись, бо правдива любов не може помилятись, тому що незалежно від своєї інтенсивності є твердою і не підпадає під сентиментальну уяву, видаючи бажане за дійсне. Коли апостоли пішли по всьому світу голосити Євангелію, то головним аргументом правдивості Доброї Новини було Воскресіння Христа. 

Один з провідників французької революції, адвокат та філософ Ревельє-Лепе (1743-1824) зробив спробу встановити нову республіканську релігію, називаючи її “теофілантропією”. Він вважав її досконалою, хоча вона не знаходила послідовників. Чоловік скаржився своїм приятелям, що його релігія не розвивається так, як християнство. На це один з його товаришів відповів: “А ти дай себе розіп’ясти, три дні побудь у гробі, а потім воскресни. Ось тоді будеш бачити, скільки буде в тебе послідовників!”

Що ж несе в собі пасхальна таємниця? 

Насамперед, перемогу жертовної любові над смер-тю, тому що вона готова віддати своє життя за ін-ших. Найкращий приклад такої любові дав Христос, апостоли, Марія Магдалина та інші побожні жінки з оточення Христа. Хоча вони і тимчасово заламалися в день Його смерті, проте робили все, щоб Його наслідувати. Це та сама дорога, що має і нас вести до воскресіння. Любов, яка не боїться праці, труднощів і терпіння, є сильніша від смерті. 

Христос не домагається від нас терпіння, подібного до Його хресної жертви, проте Він хоче, щоб ми брали свій хрест щоденно і йшли за Ним до воскресіння. Тим нашим хрестом є наша щоденна праця, наше повне посвяти дбання про близьких нам людей, пробачення тим, що нас ображають, терпеливе зношення хворіб і життєвих досвідчень, умертвлення наших похотей, тобто дбання не про себе, а вихід до Бога і ближнього. Такий стан породжує в нашій душі спокій і радість. 

Ми повинні не тільки самі жити пасхальною таємницею, але рівночасно голосити її іншим, тому що навіть серед охрещених є дуже багато байдужих до релігії. Їхнім ідеалом є багатство і насолода. Вони поступають як погани, а причиною є те, як говорить апостол Павло, що вони не мають надії на воскресіння (пор. 1Сол. 4, 13-14). Ми християни маємо пробуджувати в них ту надію та віру у Воскресіння Христа. Ми повинні наслідувати апостолів та побожних жінок, які поспішали до гробу Христа. Можливо, ми не завжди будемо мати змогу голосити правду про Воскресіння словами, але життям можемо і повинні робити це щоденно.

Кожного року ми святкуємо в нашому житті пасхальні свята. Пропливають наші роки, зменшуються наші сили, тіло стає щораз слабшим і поволі іде до свого кінця. Проте всі наші зусилля і праця, які ми творимо з любов’ю, ведуть нас до майбутнього воскресіння, обіцяного самим Христом при гробі Лазаря: “Я – воскресіння і життя. Хто в мене вірує, той навіть і вмерши – житиме!” (Ів. 11, 25). Амінь.

ВІВТОРОК СВІТЛОГО ТИЖНЯ

Нема нічого легшого, як, дивлячись на воскреслого Ісуса, забути про Його рани, терпіння і муки. Нема нічого легшого, співаючи радісну пісню “Христос воскрес!”, забути про біль, смуток та відкинути все це у закуток нашої душі. Ми бажаємо не дотикатись до Христа, а коли вже діткнули Його, то хочемо чим скоріше забути, відкинути і більше не згадувати про біль і рани. Але Церква не хоче, щоб ми про це забували. Сам Христос цього не хоче. 

Христос, воскреснувши з мертвих, являється Своїм апостолам. Він являється миттєво і показує їм Свої рани на руках і ногах. Хоча Він являється їм у прославленому, воскреслому Тілі, проте це Тіло утримує рани на руках і ногах та пробитий бік. Христос приходить в такому виді, щоб впевнити апостолів, що Він Той Самий Ісус Христос. Він хоче показати тотожність Христа терплячого і Христа воскреслого, щоби не забули про Його страждання, терпіння, муки і смерть. Чому так? Тому що Він вмер “за нас”. Це слово “за нас” вирішує все. “За нас” Він поніс приниження, рани, бичування, терновий вінець, розп’яття на хресті. “За нас…”

Найдавнішим документом, який свідчить про терпіння Ісуса Христа, є 1 Послання ап. Павла до Коринтян, написане ще до 50 року після Різдва Хр., тобто перед написанням Євангелії. Воно свідчить про те, що “Христос умер за наші гріхи… і воскрес”. Ап. Павло хоче показати, що звістка про воскресіння Ісуса, Євангелія або Добра Новина, невіддільна від страждань, муки і смерті. 

Як читаємо у Діях св. апостолів, в часі Зелених Свят, коли Дух Божий зійшов із неба в виді вогненних язиків на первісну Церкву, апостоли були обняті силою зверху і отримали обіцяне. Апостол Петро, вийшовши до народу, сказав: “Отого (Ісуса) ви видали і вбили руками беззаконних, прибивши до хреста; його Бог воскресив, порвавши пута смерти” (2, 23-24). Проаналізуймо ці слова ап. Петра. 

Звістка про воскресіння у апостолів невіддільна від хреста, Голготи, від мук, терпіння і смерті. Вони поєднані. Ісус бажає, щоби й у Свято Воскресіння ми пам’ятали про Його муки і страждання.

Він явився двом ученикам, що, втікаючи з Єрусалима, йшли дорогою в Емаус. Ті учні втікали, бо боялися, що їх каменують або розіпнуть. Вони втікали, боячись за власне життя. По дорозі в Емаус, Христос з’явився їм і йшов поруч, але був непізнаний ними. 

Спаситель почав з ними розмову. “О безумні й повільного серцем у вірі супроти всього, що були пророки оповіли! Хіба не треба було Христові так страждати й увійти в свою славу?” (Лк. 24, 25-26). 

Які різкі слова Ісуса! Але Він, говорячи про славу, в яку має ввійти Христос, говорить також про терпіння. Отож, Він прийшов у цей світ за планом Божим. Прийшов, щоби страждати. Це не було якоюсь випадковістю, це не було якоюсь політичною інтригою. Це була воля Божа. Христос для цього прийшов у світ.

Ісус часто говорив Своїм учням, що Йому треба “багато страждати від старших, первосвящеників та книжників” (Мт. 16, 21). 

Про це проповідував, пророкуючи, пророк Ісая. Головною темою його пророцтв був Страждаючий Месія, Месія Терплячий, Месія, Який бере на Себе наші гріхи, і рани Якого нас уздоровлять (пор. Іс. 53). Той Месія терпить і воскресає. У Божих планах, отже, було не тільки воскресіння Божого Сина, але і піддання Його мукам, терпінню та смерті. Свята Церква показує нам цю дорогу. Цією дорогою до воскресіння є дорога страждань, хреста, Голготи. Нею проходило багато народів. 

Наш народ пройшов 600-літню Голготу. Позбавлений державності, він страждав від татар, турків, французів, румунів, австро-угорців, німців, поляків, росіян. Від кого тільки він не страждав! Ще донедавна наших людей у товарних поїздах вивозили у Сибір, на Північ, де вони проходили свою Голготу…

Але прийшов час – і воскресла держава. Прий-шов час – і народ здобув свободу, волю. Христове Воскресіння показує: по-дібно і людство повинно пройти приниження, страждання, хрест. Це є дорога до Воскресіння. Іншої дороги нема. 

Сьогодні у день Великого Світлого Вівторка ми розважаємо про те, чому Христос воскреслий приходить, чому показує, що Він воскрес. Він воскрес для нас, бо страждав і терпів “за нас”. Він віддав Своє життя “за нас”, щоб ми не забули у воскресінні про страждання, адже як тільки приходить сонце, то темрява щезає, щезає холод, приходить радість, тепло, світлість. 

Подібно буває і з людиною. Коли закінчується біль, то приходить радість. Правдива радість приходить тільки після страждань, після випробову​вань, які дає нам доля. Ми всі йдемо до воскресіння через страждання. Іншого шляху просто нема. 

Сьогодні Христова Церква показує нам перспективу майбутнього. Немає Пасхи без хреста, немає воскресіння без хреста. 

Цей синтез компромісів (радість і веселість та смуток і біль) – це наша дорога, це дорога Церкви. Це дорога, яка має мету. Це дорога через працю до нагороди, через боротьбу до тріумфу. Це дорога Христа. Це наша дорога. Це дорога Церкви. Врешті-решт це дорога всього людства. 

Сьогодні, у цьому Пасхальному часі, ми повинні усвідомити собі: цією дорогою страждання, болю і терпіння вже пройшов Христос. Якщо ми починаємо іти Його слідами, Його дорогою, то повинні досягнути воскресіння і безсмертя через випробовування. 

Випробовування уподібнюють нас Христу, приближують нас до Христа, приближують нас до Бога. Ці випробовування дають нам також перспективу майбутнього воскресіння та безсмертне вічне життя. Амінь.

НЕДІЛЯ СВЯТОГО АПОСТОЛА ТОМИ

Кожна людина має свій шлях утвердження у вірі. Віру отримуємо через бачення, зустрічі, передчуття, натхнення, слова. Сьогодні Церква показує нам ще один спосіб утвердження в вірі. Цим способом є дотик до Христа. 

Як важко було учням Христа повірити в те, що Він воскрес. Смерть забирає всі надії. Але що це? Мироносиці говорять про ангелів, яких зустріли біля гробу. Гріб виявився пустим. Ангели твердять, що Він воскрес. Апостоли Петро й Іван також знайшли гріб пустим. 

Як було повірити Томі? Він знав, що Христос мертвий. “Все те, що говорять жінки, є їхнім хіба що маренням, – думав Тома. – Дивно, але і Десять почали говорити те саме. Нічого не розумію!” Тома був упертим: “Якщо не побачу на його руках знаків від цвяхів і не вкладу свого пальця у місце, де були цвяхи, а й руки моєї не вкладу в бік його, – не повірю!” (Ів. 20, 25). Важко було повірити в небувалий факт воскресіння. 

Це бажання Томи доторкнутися і отримати тим самим підтвердження воскресіння дрімає в кожному з нас. Хто з нас не хотів би доторкнутися до Христа і фізично відчути Бога? Тоді ми вже не мали б жодних сумнівів. Проте Христос найчастіше залишає нам хіба що шлях пізнання Бога, а не емпіричний шлях фізичного дотику. Хоча ця дорога є складнішою, проте вона зсилає на нас Боже благословення: “Щасливі ті, які, не бачивши, увірували!” (Ів. 20, 29).

Ця дорога має свої характерні особливості і свій релігійний досвід. Для прикладу розгляньмо наступну історію.

Вмирає 60-літній чоловік, який жив повним безвірком. Жінка просить священика уділити йому останньої душпастирської допомоги, просить висповідати його. Священик прийшов, але вже запізно; вмираючий втратив свідомість. Священик робить зусилля, щоби привести його до тями. Він говорить до хворого, торкається його руки, а потім знімає із себе медалик і кладе його на хворого. Хворий раптом починає говорити, мов би до своєї матері, яка вже давно померла: “Мамо, ти прийшла до мене. Мамо, я добре пам’ятаю, як ти привела мене ще дитиною на Гошівську гору. Ти говорила тоді, що ти хвора і незабаром помреш. Там ти віддала мене під опіку Матері Божої. Там ти одягла мені на шию медалик і наказала постійно його носити. На жаль, мамо, я не послухав тебе і зняв медалик, а потім згубив його. Пізніше я втратив віру і все своє життя я провів без Бога. Мамо, але як ти прийшла до мене?” В той момент хворий відкриває очі, дивиться на священика і просить священика висповідати його.

Для вказаного 60-літнього вмираючого чоловіка, напевно, цей містичний досвід, ця поява матері були найважливішими в його житті. Ця зустріч з матір’ю була такою ж реальною, як цей світ, що його оточував. Якими ж непорядними виглядають ті, котрі з приводу цього духовного досвіду заглядають в потужні мікроскопи і стверджують, що все це є наслідком хімічних змін в комірках мозку.

Дуже часто ми можемо почути від людей, які втратили своїх рідних, про їхній зв’язок з померлими та про сильнішу від смерті любов. Померлі є часто присутні в їхньому житті. Вони часто приходять до них уві сні. Деколи в розмовах можна навіть почути про те, що померлі залишають матеріальні знаки, підтверджуючи свою присутність. Ті, котрі мають цей досвід, дуже цінять його. Чому ж? Насамперед тому, що кожна зустріч з дорогою людиною, навіть уві сні, є цінною. Також ми можемо почерпнути від померлих інформацію, яка підтверджує істину про їхнє позагробове життя і про безсмертя людської душі. У кожного з нас є закодоване бажання тих знаків, через котрі ми можемо торкнутися надприродної дійсності. Цей досвід, навіть у снах, є одним з шляхів утвердження в вірі, утвердження в тому, що все-таки існує можливість доторкнутися Бога, доторкнутися надприродного світу.

Насправді зустрічі з померлими під час сну відбуваються не в дійсності, а в нашій підсвідомості.

Смерть Христа на хресті була трагедією для Його учнів. Після смерті Ісуса вони були розгублені і бажали якогось знаку та духовної підтримки. Але те, що сталося, перевищило всі їхні сподівання. Христос прийшов до них. Вони могли з Ним розмовляти, могли доторкнутися до Нього. Це не був сон, це була реальність. В це важко було повірити, але Ісус живе, незалежно від смерті. 

Тома Близнюк, один з Дванадцяти, який був відсутній під час з’яви Ісуса, почув про воскресіння Господа. Проте не повірив. Говорив, що хоче торкнутися Христа власними руками. Христос дав йому такий шанс, коли знову з’явився зібраним Одинадцяти. 

Бог деколи дозволяє людині через матеріальні знаки відчути Його присутність. Такими знаками завжди є чудеса. Хоча Бог і промовляє до людини через чудеса, проте частіше Він говорить до нас в тиші нашої душі та через інших людей. Ми, на жаль, часто подібні до невірного Томи і бажаємо через матеріальні знаки торкнутися Бога. Для людини, відкритої на надприродну дійсність, матеріальний світ стає знаком Божим. 

Знаменитий вчений К. Лінней в книзі “Про систему природи” говорить: “Коли споглядаю сонце і зорі, завішені в просторі, вважаю, що всі ці створені речі носять в собі знаки мудрості і сили Божої, які наповнюють їх світлом і життям.” 

Всесвітньо відомий фізик Андре Марі Ампер стверджує: “Одним з найбільш переконливих аргументів існування Бога є пануюча у Всесвіті гармонія і той дивний порядок, силою якого кожна істота знаходить в собі можливість розвитку своїх фізичних і духовних здібностей.”

Світ є наповнений знаками Божої присутності. Вистарчає тільки відкрити серце і почуття на цю дійсність, щоби подібно з Томою сказати: “Господь мій і Бог мій!” (Ів. 20, 28).

Сьогоднішня неділя не лише навчає нас про існування Бога, але робить крок дальше. Вона навчає нас про воскресіння Господа і також про наше воскресіння. Сьогоднішня неділя навчає нас і про здобування досвіду зустрічі з Богом. 

Шлях Томи, шлях фізичного доторку Бога – це шлях початкової віри. Шлях внутрішнього віднайдення Бога в розумі, в совісті, в почуттях – цей шлях набагато цінніший за зовнішній фізичний дотик. Тому Христос говорить: “Щасливі ті, які, не бачивши, увірували!” (Ів. 20, 29).

Подбаймо, щоби Господь торкнувся нас через нашу щиру молитву, через Святе Письмо, яке є Словом Бога, скерованим до нас, через слова і приклади інших людей. Нехай це стане для нас внутрішнім нашим досвідом зустрічі з Богом, щоб ми відчули Його руку, яка провадить нас, охороняє нас, та щоби могли з Томою закликати: “Господь мій і Бог мій!” (Ів. 20, 28). Амінь.

НЕДІЛЯ ЖІНОК МИРОНОСИЦЬ

Коли на місто Єрусалим сонце кинуло своє золоте проміння, в великодній ранок, до гробу Господа Ісуса спішили три побожні жінки: Марія Магдалина, Марія Якова і Соломія (Мк. 16, 1). 

Ідучи, раділи: незважаючи на втому, спричинену подіями останніх важких днів, їм вдалося встати дуже рано. Раділи, що їм вдалося купити пахучі олійки, щоби ними намастити Тіло Ісуса. Проте, водночас, ними почав опановувати неспокій. 

Задумувалися про те, що хтось же повинен відвалити їм камінь від гробу Христа. У Велику П’ятницю вони були учасниками похорону Ісуса Христа, а тому й знали яким великим і важким був цей камінь. 

Але коли вони приближались до гробу, то на їхніх обличчях можна було помітити здивування. Вже здалеку жінки побачили, що камінь відвалений від гробу Ісуса. Зраділи. Коли ж ввійшли до гробу, то з правої сторони побачили юнака, зодягнутого у білі шати. Здивовані роздумували: “Що б це могло означати: камінь відвалений, тіла немає, а невідомий у білих шатах сидить на камені?”

“Не жахайтеся! Ви шукаєте Ісуса Назарянина, розп’ятого? Він воскрес, його нема тут.” (Мк. 15, 6). Так вперше з уст ангела жінки мироносиці дізналися про велику тайну Божої любові. Вони перші дізналися про воскресіння Ісуса Христа, про те, що Ісус живий, про те, що Ісус дійсно, реально живе.

Можливо, пережите жінками мироносицями в цьому періоді часу було подібне до стану однієї жінки, матері американського офіцера. Її син брав участь в бойових діях у Перській затоці. Одного дня до неї на фабрику прийшли два американські офіцери, які повідомили страшну новину: її син загинув, його вбито. Охоплена розпачем і болем жінка молилася тільки за упокій сина. Якось задзвонив телефон. Взяла слухавку і раптом почула знайомий голос: “Мамо, це я. Я живий.” Це був голос її сина! Змушений був повторити ці слова тричі, щоби вони дійшли до свідомості матері. Син розповів їй, що був поранений, а тепер знаходиться у військовому шпиталі, проте вже почувається добре. Мати плакала. Це були найрадісніші сльози в її житті. 

Пізніше, на запитання репортера про те, як вона буде святкувати повернення сина, відповіла: “Я обійму його і буду тиснути аж до смерті.”

Набагато глибшою була радість жінок, які дізналися про те, що Христос воскрес, що Він живе. Христос, воскреснувши, вже не вмирає. Тій радості вже не загрожує перспектива смерті. Жінки мироносиці були першими свідками і першими проповідниками найважливішого чуда – чуда воскресіння Ісуса Христа. 

Євангелист Іван говорив, що Христос Спаситель прийшов у світ, “щоб кожен, хто вірує в нього, не загинув, а жив життям вічним” (Ів. 3, 16). Іншими словами можна сказати: “Не бійтеся влади смерті. Життя сильніше”. Небагато людей спокійно дивиться в очі смерті, яка приближується. Серед тих безстрашних є люди глибоко віруючі, люди, які часто сповідаються, люди свідомі вибраного життя. Але і в їхніх очах можна відчитати велику призадуму, зосередження, а часом навіть і неспокій.

Переступити поріг вічності – це річ найважча. Навіть Христос в Гетсиманії відчув неспокій. В Христа це не була дорога розпачу. Це був неспокій, смуток, який Він Сам порівнює до пережиття жінки при пологах, кажучи: “Журба жінці, коли вона народжує, бо година її вибила” (Ів. 16, 21). Кілька разів Христос послуговується тим образом стану очікування, голосячи, що “ще не прийшла та година” (пор. Мт. 26, 18, Мк. 14, 41, Ів. 2, 4; 7, 30; 8, 20).

Євангельське бачення смерті буде нам ближчим, якщо подивимося на пережиття жінки перед пологами. В ній вінегрет болю, непевності, надії і радості. Вона знає, що має породити нове життя. Від самої цієї думки жінка радіє. Проте вона знає, що до часу, коли наступить ця хвилина, вона повинна ступити на поріг смерті. Пізніше, коли вона стане перед обличчям нового життя, її охопить тільки неповторна творча радість. 

Наше бачення смерті, в блеску таємниці воскресіння, має бути очікуванням нового життя. Так розуміли це перші християни. По тій причині день смерті називали вони днем народження.

У ці радісні пасхальні дні ми споглядаємо духовним взором на перших проповідників Христового воскресіння. Цими проповідниками були не апостоли, були не найвірніші ученики Христа, а були звичайні, прості жінки мироносиці, які отримали звістку від ангелів про те, що Христос живий і що Він воскрес. Цю звістку вони принесли апостолам. Цю звістку вони голосили серед своїх і чужих, вчасно і невчасно. Ця звістка про подію Воскресіння Христа змінила світ.

А цю звістку вони отримали як нагороду за жертовність, за те, що спішили принести Христу дар навіть по Його смерті, після Голготи. Хотіли бо вони Його торкнутися, хотіли віддати, згідно єврейського звичаю, почесті Його Тілу.

Торкнутися Христа, торкнутися Його Тіла, принести дар Божому Тілу – ось мета жінок мироносиць.

Торкнутися Бога, бути в присутності Бога – це бажання кожної віруючої людини. Ми торкаємось Бога і є в Його присутності тоді, коли приймаємо Св. Причастя. Так. Ми доторкуємося Його в Св. Причасті, але більше Він торкається нас. Він укріплює нашу віру у Св. Причастю. В такому стані, коли ми приймаємо Причастя, до нас відносяться Його слова “Щасливі ті, які, не бачивши, увірували!” (Ів. 20, 29). Христос порівнює нас із Томою. У Св. Причастю Він лікує рани наших душ. Його Св. Тіло і Кров заліковують душу від урази гріха, від кровотечі душі, спричиненої гріхом. Він доторкується нашого єства, аби ми мали вічне життя. Але чи ми гідні прийняти Тіло і Кров Господні? 

Коли Марія Магдалина прийшла до гробу і не знайшла Господнього Тіла, то почала пошуки Тіла в саду. Не знаючи, що перед нею знаходиться Ісус (думала, що це садівник), говорить до Нього: “Пане, якщо ти взяв Його Тіло, то скажи, де ти положив Його і я візьму Його і помажу Його. Дозволь, отже, мені взяти Його. Раптом почула знайомий голос і слово “Маріє”. Тільки тоді збагнула, що перед нею Живий Ісус. “Раввуні, себто Учителю”, – вигукнула Марія Магдалина. А Він відразу попередив її: “Не торкайся Мене.” (пор. Ів. 20, 15-18).

Цей голос Ісуса і Його слова: “Не торкайся Мене” сьогодні, можливо, відноситься і до нас. 

“Не торкайся Мене…” 

Можливо і ми не гідні торкнутися Його Пресвятого Тіла і Крові, тому що наші руки є швидкими на зло, на загарбання чужого? Можливо наші руки провадять нас не до нашого майна, а до чужого? А можливо наші ноги носять нас стежками, які не є прямими стежками до Господа, а дорогами викривленими? 

Не торкайся Мене… Ці слова, які сказав Христос Марії Магдалині, можливо, відносяться і до нас?

Сьогодні, у неділю жінок мироносиць, ми повинні проаналізувати цю подію і пізнати намір Христа. Христос приходить, щоби дати нам радість, причому радість вічного життя. Він приходить, щоби запевнити нас не тільки в Своєму воскресінні, але і у воскресінні нашому.

Але чи гідні ми прийняти Його Тіло, яке є завдатком воскресіння і вічного життя?

Жінки мироносиці є для нас прикладом любові до Бога. Ця любов не зважає на перешкоди, на працю, на зусилля. Вона не зважає на небезпеку. Вони ідуть, не зважаючи ні на що, аби тільки прислужитися Тілу Христа. Чи ми спішимо, подібно до них, на молитву, на відправу? Чи бажаємо діткнутися Господа любов’ю, приязню, радістю? 

Сьогодні, в неділю жінок мироносиць слова Христа: “Не торкайся Мене” є звернені також і до нас. Вони є завжди актуальні. Тож подбаймо про очищення нашої душі. Подбаймо, щоби наша душа і наша совість не закидали нам гріха, але щоби ми могли, подібно до жінок мироносиць, принести Господу дари радості, щоби могли закликати разом з Марією Магдалиною: “Раввуні, себто Учителю”. Амінь. 
ПРОСЛАВА ІКОНИ МАТЕРІ БОЖОІ ГРУШІВСЬКОІ

Коли ми стоїмо перед дзеркалом, то в ньому бачимо своє зображення. Ми розуміємо, що бачимо тільки своє зображення, поза яким є щось глибше, чого ми не можемо добачити своїми тілесними очима – тобто душу. Подібно, коли ми підносимо свій погляд до ікони Матері Божої Грушівської, то ми бачимо тільки її зображення, але розуміємо, що поза тим зображенням є щось глибше – Божа благодать, ласка. Ця ласка творить чудеса, уздоровлення, надає покров і заступництво. Ця ласка є не тільки намолена Божим людом для ікони, але ця ласка іде від ікони до Божого люду. Ця ласка, ця Божа благодать походить від Матері Божої. Адже це їй Архангел Гавриїл сказав: “Ра-дуйся, благодатна!” (Лк. 1, 28), тобто “повна ласки”. Пречиста Ді-ва є тим джерелом ласк для Своїх чудотворних та шановних ікон. Вона від Себе, від Своїх благодатей уділяє іконам ту здатність, яка вбираючи Божу ласку від Неї, передає її Божому люду.

В 1855 році, коли холера нищила наші міста і села, селяни Грушева та навколишніх сіл звернулися до Матері Божої з благанням про заступництво. Вони згадали, що чудодійне джерело засмічене, завалене непотребом і забуте, а іконі Матері Божої не віддаються належні почесті. Тоді люди за три дні вичистили криницю, впорядкували все навколо джерела, поставили каплицю, перенесли ікону Матері Божої Грушівської і почали молитися. Відразу пошесть мину-ла. Більше ніхто від хвороби не вмер, а хто був хворий, той ви-здоровів. 

Ось сила ласки, ось сила благодаті.

Звідкіля ж ту благодать отримала ікона? Від Матері Божої, Яка отримала Божу ласку вже від самого Свого Непорочного Зачаття, але наповнювалася нею ще і через віру, молитву і послух.

Євангелист Марко в третьому розділі розповідає нам про дуже драматичну подію в житті Діви Марії. Коли між Ісусом і фарисеями повстав конфлікт, то фарисеї радилися про те, як би Ісуса ізолювати від народу. Придумали дуже жорстокий спосіб, повісивши на Ісуса свій ярлик “Він має нечистого духа.” (вірш 30). 

Одним реченням вони кинули на Ісуса вирок. Адже навіженого від нечистого духа належить знешкодити і викинути з людської спільноти, щоби не шкодив. Навіжений від духа нечистого є грізним, непередбачуваним, не прогнозованим і його треба уникати та ізолювати. Навіженим погорджують. Навіжений залишається під владою нечистої сили. До навіженого нема милосердя. Фарисеї вирішили в той спосіб позбутися Ісуса і сказали: “Він має нечистого духа” Ісус залишався в будинку, де було багато людей в оточенні учнів, послідовників. А як Його викликати, як Його звабити чимось надзвичайним? Привели Його Матір і братів, говорячи: “Ось твоя мати і брати твої надворі тебе шукають” (Мк. 3, 32). Ісус пізнав їхні наміри і не виходить назовні, але дає відповідь: “Хто чинить волю Божу, той – мені брат, сестра і мати.” (Мк. 3, 35).

А зараз уявімо собі Марію, приведену силоміць ворогами як приманку для Нього. Вона стоїть вірна Сину і Божій благодаті, Божій ласці, від якої народила Найвищого. Вона стоїть, Вона вірить, Вона довіряє Божому Провидінню. Вона так само буде стояти під хрестом. Вона вчителька віри, вірності і довір’я. Так Вона здобуває ласку, так Вона, мов по драбині Якова, підноситься від благодаті до благодаті.

Святійший отець Іван Павло II в енцикліці Redemptor Hominis говорить: “Її власний Син хотів виразно розшити материнство Своєї рідної Матері – розширити конкретно, легко доступно для людських душ і сердець, вказуючи Їй, з висоти хреста, улюбленого учня як сина.” Отож, Матір Божа стає нашою Матір’ю. З цього євангельського тексту ми розуміємо те, що улюблений учень св. Іван Богослов уособлює всіх людей, а Марія всіх людей бере за Своїх дітей.

В який спосіб Вона стає нашою Матір’ю? Як виконує Свою роль Матері Діви Марія по відношенню до нас? Очевидно, що через три материнські періоди: зачаття, народження, виховання. 

Коли Діва Марія сказала Архангелові Своє знамените: “Нехай зо мною станеться по твоєму слову!” (Лк. 1, 38), тоді відбулося втілення Божого Сина, тоді Вона зачала Його цілого, тобто не тільки Його Тіло природне, але і Містичне – Церкву. Ісуса Вона породила в Вифлеємі, а нас – на Голготі через смерть Свого Сина і мучеництво Свого серця. Вона виховувала Його впродовж 30 років, а нас – постійно, і, зокрема, через ікону Грушівської Божої Матері.

Тоді, 2000 років назад, число тих, яких Вона любила, було відносно невеликим. Тепер, коли Вона з неба може оглядати все в Божому світі, то Її любов огортає всіх членів християнської родини: і добрих, і злих.

Але чи ми відповідаємо на Її любов до нас? Пригляньмося, що люди роблять з Її іконами. Як часто ми бачимо в газетах реклами чародіїв та ворожок, які тримають в руках образ Богоматері. Як часто ми бачимо політиків чи урядовців, які тримають в руках образ Богоматері. Але їхні діла протилежні християнській моралі. Тож чи не треба Церкві стати на захист Божої Матері і захищати її перед цим поступом цивілізації варварів? На іконі Матері Божої Грушівської ми бачимо її образ вверху, а внизу: сліпця, який прозрів, уздоровленого кульгавого та інших калік, які були уздоровлені від Божої ласки через образ Богоматері Грушівської. 

Отож, Матір Божа завжди вверху, на висоті, як покровителька, а не в “брудних” руках ворожки, яка переставляє образ Матері Божої з руки в руку чи на стіл, чи в інше місце. Христос говорить до учня: “Ось матір твоя.” (Ів. 19, 27). Отож і ми отримуємо Її за матір і зобов’язані Її боронити.

Звернімо увагу на ще одну деталь. Євангеліє говорить: “А при хресті Ісусовім стояла його мати… Бачивши Ісус матір і біля неї учня, що стояв, – а його ж любив він, – мовить до матері: “Жінко, ось син твій.” А тоді й до учня мовить: “Ось матір твоя.”(Ів. 19, 25-27).

Отож, Матір ми можемо отримати тільки під хрестом. 

Чому Ісус усиновляє нас Матері Божій на Голготі? Чому Він не зробив цього в більш урочистий спосіб? Він міг це зробити тоді, коли були всі апостоли, коли біля Нього збирався натовп людей, коли Він помножив хліби, коли Він урочисто в’їжджав в Єрусалим. Чому Він зробив це в часі своєї фізичної немочі, коли тільки один учень і декілька жінок стали під хрест? Хотів навчити, що сином Матері стаємо тільки під хрестом. Коли важко, коли перед очима виростає хрест, тоді ми можемо зустріти Матір Ісуса, Яка вірно виконує Його наказ, беручи нас за Своїх дітей.

Звернімо увагу на учня, улюбленого учня св. ап. Івана Богослова. Він, боячись, міг не прийти під хрест. Але він прийшов. Прийшов тому, що хотів бути поруч з Ісусом. Його не примусили, як Симеона Киринейського. Він не прийшов з обов’язку, як солдати, які кидали жереб за одежу Ісуса, байдужо граючи в кості. Він був людиною вільною і прийшов. Ісус не бажає невільників, але хоче людей свобідних, котрі б не з примусу, а самі прийшли свобідно прийняти Марію за Матір та отримати від Неї ласки.

Живучи в цьому світі, ми часто буваємо заклопотані. Пречиста Матір також була заклопотана в часі повернення з Єрусалиму в Назарет. Була заклопотана так, що згубила Ісуса. Дванадцятилітній Ісус загубився. Вона шукає Його три дні. Вертається до храму. Там знаходить Його. “Дитино, чому ти це так зробив нам?” (Лк. 2, 48), – питає Його. Не розуміла ще тоді Його місії.

Буває і в нас час, коли ми можемо загубити Ісуса. Чисто по-людськи загубити через заклопотаність, через сотні і тисячі справ. Але ці справи можуть поглинути нас до кінця. Ми можемо призвичаїтися жити без Ісуса. Мати Божа – Матір віри, шукає Ісуса. Вертає до Дому Отця. Там знаходить Його. В той спосіб вчить і нас як поступати, коли втратимо з-перед наших очей Ісуса. Треба Його шукати. Треба іти туди, де ми залишаємо Ісуса, – в храм. Є отже час, який ми повинні витратити на шукання Ісуса. Цей час – це день Господній, час святкування. Цей час належить Господу, і Йому належить цей час присвятити. Хто ж час святковий, час Господній використав для себе, той не зможе знайти Ісуса. 

Сьогодні ми звертаємось до Матері Божої, прославленій в чудотворній іконі Матері Божої Грушівської, яка утримує ласку Цариці неба і землі, звертаємось, щоб навчила нас шукати Господа, бо губимо Його, втрачаємо Його. Навчи нас, о Мати, знайти Ісуса. Амінь. 

НЕДІЛЯ РОЗСЛАБЛЕНОГО

“Ну й учнів набрав той Ісус! Подивіться, що роблять: беруть їжу немитими руками. Подивіться: вони привселюдно їдять з грішниками. Подивіться: вони у суботу зривають колоски, тереблять їх і їдять. Ламають суботу!” Так говорили фарисеї, адже їхні учні постили – а Ісусові ні. Іванові ученики постили, а Ісусові ні. Що ж це за ученики? Але і Він сам такий. Він також ламає приписи суботи! 

Субота… Сьомий день. Для правовірного єврея ламання приписів суботи означало стан важкого гріха. Святе Письмо виразно вказує на те, що Бог шість днів творив світ, а сьомого дня відпочив від діл Своїх. І благословив Бог сьомий день і освятив його (пор. Бут. 2, 1-3). І той день нагадував юдеям про те, що Бог дав спочинок також і людині. Той день нагадував правовірному юдею також і те, що Бог їх вивів з єгипетської неволі, дав їм свободу, дарував волю, зробив їх народом вільним, уклавши з ними Заповіт. А тут ми бачимо, що юдеї почали звинувачувати Ісуса у ламанні заповіді святкування святого дня. 

Релігійні ритуали завжди охоронялися різними приписами. Святий день охоронявся особливо, тому що це був день Господній. Якщо хтось порушував святковий день, то такого чоловіка відлучали від спільноти. З такою людиною було заборонено розмовляти. Такій людині було заборонено допомагати. Такій людині було заборонено позичати. Якщо ця людина і надалі продовжувала ламати суботу (святковий день), то її каменували. Так діяли заборони стародавнього Ізраїля. 

На початку була тільки одна заборона: “Не робитимеш ніякого діла сам, ані син твій, ані дочка твоя, ані раб твій, ані рабиня твоя; худоба твоя, ані чужинець, що перебуває в твоєму дворі” (Вих. 20, 10). 

Отож, цей день був днем виняткового відпочинку від праці. Для рабів і невільників кожний сьомий день, коли вони мали можливість відпочити, був особливим святом. Вони відчували себе людьми, тому що Бог створив цей світ не лише для багатих, але й для них. І вони також – люди, і вони також мають право на відпочинок. 

Бог створив цей день відпочинку для того, щоб людина не занурювалася, не заглиблювалася в землю, та щоби дбання про нагромадження майна, дбання про дочасне добро не затьмарило для неї Бога. Він створив цей день, щоби людина думала не тільки про землю, але піднесла свої очі вверх, до неба, і подумала, де її вітчизна та куди вона повинна прямувати у своєму житті, а також, щоби подумала про те, що Бог є її Творцем. 

Сьомий день або день відпочинку – це день, коли людина занурювалася у спокій Божий і починала розуміти від кого вона залежить, розуміти те, що Бог є її Творцем і Творцем усього навколишнього світу, що Бог є Тим, Хто дає Своє провидіння і керує світом, і що все, що Він дає, є Його. А цей винятковий день людина повинна присвятити тільки Йому. Тому те початкове “Не працюй” означало також, що день Господній є тільки для Бога. І тому-то юдеї сходилися в той день у синагоги, щоби розважати про Бога, щоби хвалити Його, щоби прославляти Його Божу Правицю, яка вивела їх з землі єгипетської, з дому неволі. 

І ось ми чуємо сьогодні, що Ісусові закидають гріх ламання суботи, святкового дня. Чи мали противники Ісуса підстави для цього? Підставою було те, що Спаситель у синагозі в суботу уздоровив сухорукого. Він також в суботу вигнав демона, німого і глухого. Він уздоровив хворого на водянку у святковий день. Він жінку, скорчену вісімнадцять років, уздоровив також у суботу. Нарешті, сьогодні чуємо, що Христос уздоровив чоловіка, який лежав біля купелі (ставок поблизу Єрусалимських воріт). Фарисеї і старші Ізраїля змовилися, щоби знищити Його. “Не від Бога цей чоловік, бо суботи не дотримує.” (Ів. 9, 16). 

Чи ламав Ісус суботу? Але ж Він кожного святкового дня не працював, кожного святкового дня був у синагозі разом з ними. Проте ці уздоровлення були, власне, в суботу. Христос був у синагозі. Чи була Божа заборона на діла милосердя? Він Сам запитує: “Чи кожний з вас не відв’язує свого вола або осла від ясел і не веде його поїти [у суботній день]?” (Лк. 13, 15). Тобто, якщо проявляєте милосердя до тварин, то чи не більше милосердя треба уділяти людям? “Суботу установлено для людини, а не людину для суботи” (Мк. 2, 28), – говорить Христос. А потім продовжує: “Тож Син Чоловічий – Владика й над суботою.” (Мк. 2, 28; пор. Мт. 12, 8).

Стародавні євреї надзвичайно шанували суботу. У часах Макавейських війн євреї не втікали перед ворогами в суботній час. У часах Макавейських війн, коли ворог-експлуататор забороняв святкувати суботу, євреї були готові позбутися всього свого майна, а навіть і життя, аби тільки виконати заповідь святкування суботи. Цей день є заповітом між Богом і ізраїльським народом. Хто виконує суботу, того Він благословляє, наповнює благами і щедротами. Якщо ж не виконує, то навіть за гріх одного чи двох може зійти кара на весь народ (пор. Вих. 31, 14, Іс. 56, 2). Тому-то тих, які порушували святковий день, відлучали від спільноти. Ми бачимо, що той святковий день був в особливій пошані. 

Але юдеї почали робити багато нашарувань для кращого, на їхній погляд, святкування суботи. Вони сплітали приписи, немов ланцюги, навколо того дня, одягаючи той день немов у кольчугу чи якийсь корсет, з якого б людина не могла визволитися. Думали, що у цих кайданах людина буде щаслива. А чи може людина бути щаслива у кайданах? Вони забороняли не раз надзвичайно необхідні речі. Раввіни, наприклад, говорили, що людина не має права зробити більш ніж 2000 кроків у суботу. 

Христос розриває ті їхні ланцюги. Христос хоче показати, що милосердя не є заборонене у святковий день. Милосердя навіть входить в обов’язок святкування святкового дня. Тому Христос уздоровляє. Він підносить розслабленого. Він відкриває зір в суботу, Він очищує, Він звільняє від духів, від демонів зла в суботу. 

Коли ми чуємо сьогодні, як Христос уздоровив хворого, який 38 років лежав біля купальні, біля ставка, то бачимо, що Спаситель шукає потребуючих Його помочі. Христос чинить діло милосердя і навчає цього нас. Він навчає дбати про ближнього, який живе поруч нас, в нашому домі, можливо за стіною, в іншій квартирі, але хворий, немічний, в недузі і потребує милосердя. Ми повинні побачити таку людину і надати їй поміч. І цьому нас вчить Христос, бо Сам так чинить. Це не є ламанням святкового дня. Тільки так ми виконаємо Його наказ “Будеш любити Господа, Бога твого, всім серцем твоїм, усією душею твоєю, всією думкою твоєю й усією силою твоєю.” і “Будеш любити ближнього твого, як себе самого” (Мк. 12, 30-31).

Сьомий день – день відпочинку – ми вва​жаємо днем “нічого не роблення”. Але слово “від-починок” означає почати від Початку, від Того, хто є Альфою і Омегою (пор. Од. 1, 8; 21, 6; 22, 13). А ми вважаємо цей день відпочинковим днем, але від роботи, днем для поїздок на річку чи до лісу. Ні! Той день має бути для прослави Отця Небесного, адже Христос ходив в синагогу, Христос не працював. Він творив діла милосердя. Він прославляв той день слави Отця, “Господній день, великий та славний” (Ді. 2, 20). І ми повинні робити так само – бути в спільноті. Бо як ти любитимеш ближнього свого, коли ти відмежовуєшся від нього, їдеш на річку чи в ліс, втікаєш від нього туди, де його немає? Як його любитимеш? А той день є особливим днем, створеним Богом для діл милосердя і добра. 

Сьогоднішній власник, роботодавець, наймає людину і навіть, якщо сам іде до храму в недільний день, то іншого заставляє працювати з восьмої години ранку в кіоску чи на базарі. А Бог сказав: “Не робитимеш ніякого діла сам, ані син твій, ані дочка твоя, ані раб твій, ані рабиня твоя; худоба твоя, ані чужинець, що перебуває в твоєму дворі” (Вих. 20, 10). Чи не загнівається Христос на таких людей? Чи не ви​жене їх з Царства Божого за те, що приневолюють працювати людей в часі Служби Божої, так, як колись бичем виганяв торговців з Єрусалим​ського храму. 

Подумаймо і зробімо для себе правильний висновок: день святий – це день Господній. В цей день ми повинні всі спільно прославляти Небесного Отця і чинити діла милосердя щодо нашого ближнього. Ми не повинні чинити діл примусу, тобто діл, які змушують ближнього працювати. Подбаймо, щоби той день був днем милосердя і любові. Амінь.

НЕДІЛЯ САМАРЯНКИ

Колодязь завжди був “комуніка​ційним вузлом” в караванних дорогах та місцем зустрічі для міжособового спілкування. Так, наприклад, слуга Авраама зустрів Ревекку, майбутню жінку Ісаака, біля колодязя. Біля колодязя Яків отримує повідомлення від свого вуйка Лавана. Мойсей зустрічає свою майбутню жінку Ціппору також біля колодязя в Мідіамський пустелі.

Сьогодні ми чуємо в Євангелії про зустріч Христа і самарянки біля колодязя Якова на самарянській території біля селища Сихар. 

Там був тільки один колодязь, який існує і до сьогодні. 

Цей колодязь був викопаний Яковом, прабатьком Ізраїля, і переданий ним у спадщину своєму синові Йосифу. Він був глибиною 32 м, а його вода була холодна і кришталева. В IV столітті біля цього колодязя було збудовано храм. Пізніше хрестоносці воздвигнули тут базиліку, яка в своїй крипті заховала криницю Якова. Російські царі мали намір збудувати там величавий собор, але революція 1917 р. закінчила історію царів. 

На цьому місці залишилися тільки стіни з колотого каменю і крипта, в якій можна посмакувати кришталево холодної води з того джерела, біля якого 20 століть тому сидів втомлений дорогою Ісус і просив у жінки самарянки води: “Дай мені напитися.” (Ів. 4, 7). 

Учні Ісуса саме пішли в місто купляти їжу. Власне тут, біля колодязя Якова відбулася ця подія зустрічі двох осіб: Христа і самарянки. Ці дві постаті уособлювали собою два різні світи. Світ єврейський і світ самарянський. Ці два світи взаємно ненавиділи себе. Вони не тільки не толерували себе взаємно, але були ворожо настроєні один супроти одного.

Самаряни – це народність, яка повстала в VII ст. до Р. Хр. внаслідок інтервенції Асірії. Асірійці, захопивши цю територію, виселили туземних мешканців, а заселили інших. Але корінні мешканці, що залишилися, поєдналися з новоприбулими, і утворилася народність самарян. Вони визнавали Святе Письмо, а власне П’ятикнижжя Мойсея – Закон, Тору. Але вони визнавали поруч з Ягве також і поганських божків, яких привезли з попередніх територій нові мешканці. Внаслідок цього запанував синкретизм – поєднання релігій.

Після повернення з Вавилонського полону, євреї бачили самарян нечистими не тільки по крові, але і згідно релігійних переконань. Євреї бачили в них напівпоган і ворогували з ними, і навіть відмовили їм у прийнятті участі в побудові Єрусалимського Храму. 

Це стало причиною ворожнечі, внаслідок чого самаряни побудували собі окремий храм на горі Гарізім. Побудова храму на горі Гарізім ще більше поглибила прірву між ними. Ця ворожнеча продовжувалася на протязі кількох століть. В 107 р. до Р. Хр. внаслідок повстань і макавейських рухів Іван Гіркан з повстанцями зруйнував самарянський храм на горі Гарізім. Цього вже самаряни євреям не могли вибачити. Вони плювали в бік один одного ще здалеку і дотик один до одного був в їхніх очах гіршим, ніж дотик до будь-якої нечистоти. Ворожнеча посилилась тоді ще більше.

І ось приходить на самарянську територію Христос. Стомлений дорогою Він хоче пити. Просить про це жінку самарянку. 

“Юдей єси, а просиш напитися в мене, жінки самарянки?” (Ів. 4, 9). Це виходило за рамки її уяви щодо єврейсько-самарянських відносин. Христос тоді відповідає: “Була б ти відала про дар Божий, і – хто той, що каже тобі: Дай мені напитися, – попросила б сама в нього, а він дав би тобі води живої.” (Ів. 4, 10). 

Каже жінка до Нього: “Ти й зачерпнути не маєш чим, пане, а й криниця глибока, – то звідкіля б у тебе вода жива? Чи більший ти за батька нашого Якова, що дав нам криницю оцю, і сам пив з неї, а й сини його ще й товар його?” А Ісус їй у відповідь: “Кожен, хто оту воду п’є, знову захоче пити. Той же, хто нап’ється води, якої дам йому Я, – не матиме спраги повіки. Вода бо, що дам йому Я, стане в ньому джерелом такої води, яка струмує в життя вічне.” Говорить до нього жінка: “То дай мені, пане, тієї води, щоб не мали я більше вже спраги та й не ходила сюди черпати.” (Ів. 4, 11-15). 

Ісус говорив їй про Духа, а вона не розуміла Його слів, бо почуте сприймала не в переносному значенні, а в буквальному. Щоби напоумити її, Ісус говорить: “Піди ж, позви чоловіка свого та й повертайся сюди.” (Ів. 4, 16). “Нема в мене чоловіка”, – відповіла самарянка. Ісус сказав: “Добре єси мовила: Не маю чоловіка! П’ятьох бо мала єси чоловіків, та й той, що тепер у тебе, – не чоловік він тобі. Правду мовила єси.” (Ів. 4, 18). 

“Бачу, Пане, що пророк ти”, – сказала самарянка. Він відкрив їй тайну, яку ніхто не знав крім неї та її приятеля. “Пане, ти пророк…” 

І тоді жінка починає розмову. Вона ішла сюди, до цього джерела з пустим жбаном, з пустою посудиною. Але не тільки з пустою посудиною. Вона ішла сюди зі спустошеною душею. Вона несла сюди пустоту своєї душі, свого серця. Що з того, що мала красу, що з того, що мала вдачу? Що з того? Але не мала долі! Самарянка вже мала п’ятьох чоловіків, причому офіційних. Проте кожен залишав її. Ось зараз вона потайки живе ще з одним, але, можливо, і він її залишить. Правдоподібно, що це так, і їхній шлюб не відбудеться. Співрозмовниця Христа думала про своє майбутнє, про свою долю. Вона йшла з думками про щастя, якого бажала всіма фібрами своєї душі. Самарянка думала про те, як здобути це щастя. Звідкіля воно має прийти до неї? Вона ішла до криниці Якова почерпнути води, але хотіла почерпнути з водою заспокоєння своїх бажань через роздуми на самоті. Кого ж зустрічає вона біля криниці? Христа!!! 

Христос прийшов до людства, щоби дати визволення, звільнення від гріха. Він прийшов, щоби дати людям щастя. Він прийшов, щоби наповнити людину Духом.

І ось тепер, біля криниці Якова, ці два світи сходяться разом. Бажання самарянки і бажання Христа переплітаються воєдино. Вона бажала щастя, а Він хотів дати щастя. “Я дав би тобі воду, яка буде текти джерелом води в життя вічне”, – говорить Христос. Жінка, зрозумівши, що перед неї стоїть незвичайна Особа, запитує: “Скажи мені, пане, де маємо поклонятися, на горі Гарізім чи в Єрусалимі?” Самарянку хвилювало питання релігії: де ж приносити жертву? Ця проблема, яку вона хоче принагідно вирішити, – це запит душі релігійно спраглої людини. Самарянка хотіла вияснити для себе: де ж правильно приносити жертви. Де є правда? Ісус відповідає: “Час надходить, коли ані на цій горі, ані в Єрусалимі будете ви поклонятися Отцеві... Справжні поклонники Отцеві кланятимуться: у дусі й правді. А таких поклонників і шукає собі Отець.” (Ів. 4, 21-23).

Розміркуймо над цими словами. Чи хоче Христос заперечити жертвоприношення в Єрусалимському храмі? Чи хоче Христос заперечити пошану культу та саме існування культу? Адже Його слова “ні тут, ні в Єрусалимі” натякають на це. Але це тільки на перший погляд. Можемо з впевненістю сказати: “Ні”, бо Христос продовжує: “Справжні поклонники Отцеві кланятимуться: у дусі й правді.” (Ів. 4, 23). Над цими словами слід розміркувати, бо вони є ключем до вияснення цього питання.

Вираз “поклоніння в дусі” означає, що ми повинні возносити Богові молитви від всієї своєї душі та виконувати приречення. Ми повинні з душі своєї виносити все добре. Це є “поклонінням в дусі”.

Але Христос говорить не тільки “в дусі”, але додає “і в правді”. Правда означає те, що Він не тільки не заперечує матеріального культу, але навпаки наказує його. Ми зобов’язані приносити Богові жертви з праці власних рук, з праці власного життя. Ми зобов’язані давати жертви, бо без них наше поклоніння Отцеві буде неповне. А якщо воно неповне, то чи є тоді воно правильним? Напевно, що ні. “Поклонятися у дусі і правді” означає бути і в молитві, і в жертвоприношенні.

Христос хоче відвернути не тільки цю жінку самарянку, але й інших своїх послідовників від виконання лише зовнішніх проявів культу. А чи так не є в сьогоденні? Скільки є таких людей, які подають пожертвуна Службу Божу і йдуть геть із храму! Скільки є тих, які поставлять свічку і йдуть геть з храму! “Хай священики моляться, хай відправляють, а нас більше нічого не обходить.” 

Вони вертаються назад до свого світу, свого життя, своїх гріхів і злочинів. Вони вважають, що зовнішніми жертвоприношеннями відмолять гріхи, відкупляться від гріха, мовби від якогось фатуму, злої долі, які супроводять гріх і йдуть слідом за гріхом. Ні, Бог хоче, щоб людина поклонялася Йому в дусі і правді. “В правді” означає щиро, без удавання, в глибокому розумінні потреби релігії для людини. Цю Правду можна розуміти також і з великої букви. “Я – путь, істина і життя! Ніхто не приходить до Отця, як тільки через мене.” (Ів. 14, 6), – говорить Христос. “В Правді”, отже, означає з Христом та всіма Його вимогами. 

Отож, поза молитвою, поза жертвою має бути людське серце. Це людське серце має виносити з свого скарбу доброту і любов. Це людське серце має розливати доброту і любов на навколишнє середовище, на всіх оточуючих. 

Проблема, яку мала самарянка і хотіла вияснити, “де правильно молитися”, “де правильно приносити жертву”, є і нашою проблемою. Ми також живемо у суспільстві, яке поділене на різні релі-гійні течії. Представники кожної з цих релі-гійних течій твердять, що правильно навчають тільки вони і правда тільки в них. 

Ми повинні вияснити як правильно поклонятися Отцеві. Христос навчає “в дусі і правді”. Маємо обов’язок вияснити це питання для себе. Насамперед, зауважмо, від кого самарянка навчається? Відповідь однозначна: “Від Христа”. 

І ми повинні навчитися від Христа. Від Нього ми повинні отримати відповідь: “Де є правда і де є правильно?” Ця відповідь Христа є в Євангелії від Матея: “Ти – Петро (скеля), і я на цій скелі збудую мою Церкву й пекельні ворота її не подолають. Я дам тобі ключі Небесного Царства, і що ти на землі зв’яжеш, те буде зв’язане на небі; і те, що ти на землі розв’яжеш, те буде розв’язане й на небі.” (16, 16-19)

Отож, є 12 апостолів, але тільки один дістає ключі Царства Небесного, тільки один стає керманичем. Петро передає свої повноваження наступникам і сьогодні 264-ий Римський Вселенський Архиєрей є тим сучасним Петром, який має всі його повноваження. 

Таким чином, дістаємо від слів Євангелії, від слів Христа правду про релігійну ситуацію, про те “де поклонятися і як поклонятися”. Ми повинні поклонятися Богу в дусі і правді в тій Церкві, яка є в єдності з Петром і його наступниками – Римськими Вселенськими Архиєреями. 

Сьогодні Євангелія вчить нас дбати про відповіді на релігійні запити душі. Бо тих релігійних запитів є багато, і ми повинні отримати на них відповідь. 

Церква закликає мирян читати Євангелію щодня. Для чого? А щоб знаходити ці відповіді. Відповідь від Євангелії, відповідь від Слова Божого, відповідь від самого Христа. Це ми повинні робити, насамперед, в родині для того, щоб Святе Письмо навчило нас, наставило нас, спрямувало нас.

Євангельська розповідь сьогоднішньої неділі спрямовує нас до Божого Слова. Вона хоче нам показати і відкрити дорогу в пошуках відповідей на наші бажання, прагнення. Прагнення Христа – це спасти людину, наповнити людину щастям, дати їй розуміння правильного поклоніння “в дусі і правді”. І ми повинні, ми зобов’язані шукати і знайти правду в словах Євангелія, в словах Христа. Амінь.

НЕДІЛЯ СЛІПОРОДЖЕНОГО

Святе Письмо розкриває перед нами образ Христа, Який чує тих, котрі не можуть сказати, тобто німих, також Христа, Який іде до тих, котрі не можуть поворухнути ні рукою, ні ногою, тобто до паралітиків. Святе Письмо також розкриває образ Христа, Який торкається тих, котрі не можуть торкатися інших через тілесну нечистоту, якою є інфекційна хвороба проказа. Ми бачимо Христа, Який абсолютно не байдужий до людського болю, до людського страждання і терпіння. Сьогодні ми бачимо, як Христос проходить повз сліпця.

Сліпець не зробив жодного кроку до Христа. Адже Христос бачить кожний рух голови, зроблений в Його сторону, кожний відкритий рот, який хоче промовити слово, кожний крок, який направлений до Нього. Христос бачить це. А сліпець, про якого розповідає сьогодні Євангелія, не робив нічого. Він не виявив жодного намагання, навіть слова не промовив з проханням позбутися сліпоти. Але Христос зцілює його.

Неодноразово Христос повторював: “Я світло світу. Я світло життя” (пор. Мт. 5, 14; Ів. 1, 4; 8, 12; 9, 5; 11, 9).

Христос – Світло... Світло – це ворог темряви, адже світло просвічує всяку темряву. Вони є не сумісні між собою. І світло завжди мало темряву за ворога. 

Згідно гіпотези вчених 65 мільйонів років тому назад, в Землю, тобто в земну кулю, вдарив астероїд, а можливо і декілька. Над Землею піднялося стільки пилу, що земна куля була оповита ним кільканадцять десятків років, а може сотень років. Вчені припускають, що власне тоді загинули всі велетенські тварини такі, як динозаври і їм подібні. Чому? Було відсутнє сонце. Відсутність світла спричинює біологічну загибель. Відсутність сонця, відсутність світла веде до маління, до смерті. Це є біологічним фактом. Щось подібного є і в духовному плані. 

Людина, сидячи на узбіччі, жебракувала, бо була сліпа з роду. Ця людина була на узбіччі життя. Не просто на узбіччі дороги, а на узбіччі життя, бо життя проходило повз неї. Між нею, а життям стояв бар’єр. І тим бар’єром була сліпота, темрява, морок. 

Ця людина витворила собі певне уявлення про світ. Через свої 10 пальців вона творила собі уяву про цей світ. Але цей світ для тієї людини був уявний, не справжній, а тому сухий, нудний, маловартісний. Проте людина жила, незважаючи на те, що життя проходило повз неї. Вона не бачила того, що Христос, Який є Світло від Світла, Який несе світло у світ, не мириться з цим і не є байдужий до людського каліцтва...

Коли Христос почав говорити з цим чоловіком, то, плюнувши на землю, зробив грязиво і тим грязивом помазав очі, і сказав: “Іди, вмийся в купелі Силоамській” (Ів. 9, 7). 

Слово “Силоам” в перекладі українською мовою означає “посланий”. Насправді, Силоамська купальня була надзвичайна. З неї брали воду для ритуальних обрядів у Єрусалимському храмі, у Єрусалимській святині. Вона використовувалася для культу, і саме туди посилає Христос сліпця. Той пішов, вмився – і прозрів. 

Це нав’язує нас до розуміння Тайни Хрещення. Ми послані для того, щоб у Тайні Хрещення омитися, причому омитися від нечистоти душі, від первородного гріха. В Тайні Хрещення ми прозріваємо. Тайна Хрещення – це, власне, життя у Дусі, це прозріння і бачення також своїх власних гріхів.

Посланий... Він був посланий і прозрів. І кожен із нас є посланий для того, щоб прозріти. А чи бачимо ми свої гріхи? Застановімося над нашим життям. 

Сучасна людина іде, мов би по лезі бритви, з однієї сторони якої є світло, а з другої – темрява. Ми є піддані як світлу, так і темряві. Якщо християнин є людиною, яка грішить, то він є духовним шизофреніком. Адже він роздирається навпіл, надвоє. З однією сторони він є людиною-споживачем, яка хоче все спробувати у цьому світі, а з другої сторони він віруючий і бажає маніфестувати свою віру.

Подумаймо сьогодні: “А які є ми? Яке тертя проходить у нас всередині, у душі, тертя між гріхом і нашою вірою?” Тому-то людина повинна позбавитися гріхів, людина також повинна стати видючою, щоб побачити свої гріхи. 

Одна сліпа єврейка у драмі П. Клаудела говорить до християнина: “Ви, які вважаєте себе зрячими, що ж зробили зі світлом?” 

Насправді, ми є зрячі, але що ми зробили зі світлом? Христос говорить, що “ніхто не засвічує світила, щоб його вкрити посудиною, а, навпаки, його ставлять на свічнику, щоб ті, що входять, бачили світло” (Лк. 8, 16), щоб воно просвічувало всіх. Ми є християни, ми є носії світла. Але чи наші діла є світлом, чи наші вчинки є світлом? Ті, які повинні нести світло, роблять гріх. А гріх – це символ темряви. Гріх, нечистота, розпуста, гнів, пиятика, заздрість, ненависть, помста... Усе це є символ темряви. Ким є людина як носій тих негативних вартостей? Ким є? Яке є її світло? Ми повинні світитися добрими ділами перед Отцем Небесним, а несемо темряву. Що буде з нами? 

І сьогодні в Євангелії Христос нам каже просвітитися, Христос хоче, щоб ми бачили. Адже Він говорить до того чоловіка, коли той повернувся і прийшов до Нього вдруге: “Віруєш ти у Сина Чоловічого?” А той: “А хто він, Господи, щоб я увірував у нього?” Ісус же йому: “Ти бачив його; він – той, хто говорить з тобою.” Тоді той і сказав: “Вірую, Господи!” – і поклонився йому.” (Ів. 9, 35-38).

Просвічення має дати нам бачення гріха, має дати нам віру. Ми, які в Тайні Хрещення отримали світло, маємо плекати ту віру, джерело вічного життя. Минулої неділі перед нами був образ води як образ джерела, яке тече в життя вічне. Сьогодні ми бачимо інший образ, образ світла. Цей образ має нам дати бачення гріхів, наших вчинків, і має зродити в нас віру, віру діяльну, віру, яка дає вчинки добра, яка світить і світить у пітьмі. Подібно, як без сонячного світла завмирає біологічне життя, так без світла віри завмирає життя душі. 

Сліпородженому Христос через уздоровлення дає віру. Він запрошує і нас через Тайну Хрещення отримати віру, яка спасає, яка веде до Бога, яка просвітлює все наше життя. Христос хоче, щоб наше релігійне життя не було мов одяг, який ми кладемо у шафу і вбираємо лише в неділю, ідучи на Службу Божу. Христос не хоче, щоб на цьому закінчилося наше релігійне життя, наші християнські вчинки, діла. Він бажає, щоби наші вчинки були узгоджені з нашою вірою та приписами нашої Церкви. 

Світло, яке просвічує наші діла і наші вчинки, повинне бути світлом і прикладом для інших для добрих вчинків, для служіння Богові. Амінь.

ВОЗНЕСЕННЯ ГОСПОДА НАШОГО ІСУСА ХРИСТА

Євангельська розповідь сьогоднішнього свята показує нам нові реальності, які розпочинаються власне з події Вознесіння. Ісус Христос, як пише євангелист Марко, після розмови з учнями вознісся на небо. Він сів по правиці Отця.

На побутовому рівні наше розуміння неба є таким, як і в часах Ісуса. Ми уявляємо собі, що небо – це пустий простір, в якому мешкає Бог – Найвища Істота, наділена розумом, волею, всемогутністю, Бог, Який все створив і всім управляє. Але з того часу, коли Христос вознісся на небо, відбувся значний поступ людства, і людство стало прокладати собі дорогу космічними кораблями в цьому просторі. І набагато важчим завданням повстала проблема пояснення слів “вознісся на небо”. 

Що значить “небо”? 

Ісус Христос вознісся на небо і сів по правиці Отця. Очевидно, що Він увійшов не в якесь місце, а в зовсім інший вимір. Там уже не існує “над”, “під”, “спереду” чи “ззаду”. Справді, ми часто уявляємо собі, що зверху – небо, всередині – земля, а внизу – пекло. Але ці реальності зовсім інші. Христос возноситься не над землю, але щоб сісти по правиці Отця. Ось, що означає небо – бути поруч із Богом! Бути поруч із Богом – це і є небо. 

Вияснивши ту річ, яку багато хто з людей піддає сумніву, ми тепер звернімося ще до одного питання: “Що означає небо?” Ісус Христос каже: “Я до Отця йду” (Ів. 14, 28). Потім в другому місці Христос говорить: “Іду бо напоготовити вам місце. І коли відійду і вам місце споготую, то повернуся і вас до себе візьму, щоб і ви були там, де я” (Ів. 14, 2-3). Отож, небо є створене Христом. Він входить не в існуюче уже небо, але входить, щоб створити небо, щоб приготовити нам місце, щоб де Він є, і ми там були. Небо розпочинається з сьогоднішнього свята, з Вознесіння Христа. Він іде, щоби “приготовити нам місце”. Він вносить частину нашого Всесвіту у стан, який є біля Бога. Він вносить нашу людську природу, яка, за словами Римського Вселенського Архиєрея святого Лева Великого, “є грішна, є убога, але поряд з тим возноситься у славу. І Отець Небесний наділяє її небесною славою. Ця наша природа в Ісусі Христі возноситься, щоби отримати славу, яку Він мав ще до закладин світу.” 

Отож, власне з сьогоднішньої події, з сьогоднішнього свята, починається нова ера для людства. Людство таким чином уже є спасенне, тобто людська природа є спасенна. Христос як Голова Церква стає по правиці Бога Отця, щоб нас туди взяти з Собою, бо там де Голова, там повинні бути і члени. І ми, як той організм, велетенський, вселенський організм, Тіло Христа, маємо піти до неба, бути там, де Він, бути по правицю Бога. Бо як говорить Христос: “Щоб і ви були там, де я” (Ів. 14, 3). Він хоче розділити з нами Своє щастя, Свою радість і повноту буття. І ми призначені для цього. 

Але сьогодні, розважаючи про вознесіння Ісуса, ми не тужимо, не сумуємо. Коли Апостоли дивилися пильно на небо, як Ісус відходив у небесні висоти, два ангели стали біля них у білій одежі і сказали: “Мужі галилейські! Чого стоїте, дивлячись на небо? Оцей Ісус, який від вас був взятий на небо, так само прийде, як його ви бачили відходячого на небо.” (Ді. 1, 11). Так, Він вознісся, але чи покинув землю? Очевидно, що ні. 

Святий Августин стверджує, що так, як колись Христос зійшов з неба на землю, але не покинув неба, так само і тепер – Він вознісся на небо, але не покинув землю. 

І це є правдою. Через шість років після розп’яття Він з’явився Савлу. Савло – переслідувач Церкви Христової – ішов у Дамаск із сотнею війська. Він лютував супроти християн. Почувши, що в Дамаску є велика група християн, велика спільнота християн, Савло бажав цю групу знищити, розкидати християн по тюрмах. Але по дорозі раптом світло спало на нього і він “почув голос, що говорив до нього: “Савле, Савле! Чого ти мене гониш?” – “Хто ти, Господи?” А той: “Я – Ісус, його ти переслідуєш.” (Ді. 9, 4-5). Савло переслідував християн, а Христос каже, що переслідує Його. Отож, Він є присутній тут, на землі, Він присутній серед нас. Він присутній в Пресвятій Євхаристії, Він є присутній у наших душах. Каже-бо Він: “Ліпше для вас, щоб я відійшов. Бо коли не відійду, то Утішитель до вас не зійде. Якщо ж відійду, – пришлю його до вас.” (Ів. 16, 7). 

Сьогодні ми бачимо, що Ісус, вознісшись на небо, не покидає землі. Він піклується і турбується про Свою Церкву. Він хоче обдарувати її ласками і дарами Святого Духа. 

У святі Вознесіння Христового і ми у радості, бо Господь приготовив нам місце, щоби ми були взяті туди, де перебуває Він у славі Отця. В цьому наша надія, в цьому наша радість, тому що будемо там, де і Він, Наш Спаситель. Амінь. 

НЕДІЛЯ СВЯТИХ ОТЦІВ І-ГО ВСЕЛЕНСЬКОГО СОБОРУ

Євангелист Лука в книзі “Дії Апостолів” в першому розділі говорить: “Всі вони пильно й однодушно перебували на молитві разом з жінками і Марією, матір’ю Ісуса, та з його братами” (вірш 14). Ми бачимо, що євангелист ясно говорить про те, що присутність Діви Марії на молитві з апостолами не була анонімною. Це була явна присутність Діви Марії.

Сучасна людина бажає анонімності у справах віри. Сучасні пророки переконують нас в тому, що релігія, релігійні зацікавлення – це приватна справа, тому релігія не може бути ні в законодавстві, ні в школі, ні в професійних інституціях. Сучасна людина освоїлась з таким твердженням, що релігія повинна бути анонімною. В цьому намагаються переконати нас газети, журнали та інші засоби масової інформації.

Але релігія не є приватною справою. Хрест, Голгота – не є приватною справою. Спасіння не є приватною справою. Чому люди хочуть, щоб віра була приватною справою? Чи може тому, щоб забути про Заповіді Божі і їх не виконувати? Розводи – це не приватна справа. Продаж дітям наркотиків – це теж не є приватна справа. Алкоголізм – це не приватна справа, бо калічить все суспільство. Анонімність хоче приватної віри, родить приватну віру, кормиться нею. 

Св. ап. Петро хотів бути анонімним в часі допиту Ісуса Христа перед Пилатом. І що ж? Зрікся Господа! Перед ким? Перед служницею! Перед рабинею!

Люди анонімні – самітні. Анонімність ослаблює віру дитини, молоді, родичів. Сатана добре знає про це і він це використовує у своїх цілях.

Сьогоднішня неділя є присвячена Церквою св. отцям I Вселенського Собору. Церква сьогодні хоче нам показати, що віра, що релігія не має права бути приватною чи анонімною справою. Св. отці I Вселенського Собору зібралися для того, щоби вияснити питання про те, якою повинна бути віра і якою повинна бути релігія. Олександрійський священик Арій голосив науку про те, що Ісус Христос не є рівносильним, рівнозначним і рівночесним Богові Отцю. Арій вчив, що Христос не є Бог, а є творінням, досконалим, але творінням. Так навчав Арій. Цю науку і сьогодні підтримують та продовжують сектанти “свідки Єгови”.

Пригляньмося. Отці зібралися на I Вселенський Собор і, уклавши “Символ віри”, передали нам його як молитву, в якій вказали як вірити, як молитися, як шанувати релігійний культ. Вони вказали нам, що віра і релігія не має бути приватною справою, анонімною справою, але справою Церкви, спільноти, Божого люду. 

Сьогодні Церква пропонує нам Євангелію, в якій читаємо Первосвященичу молитву Ісуса Христа. Ісус молиться до Небесного Отця: “Отче Святий! Заради імени твого бережи їх, тих, що їх ти мені передав, щоб були одно, як ми!” (Ів. 17, 11). 

Таким чином, Церква повинна бути єдиною, і віра повинна бути єдиною. Коли немає єдності віри – немає єдності молитви. Апостол і євангелист Лука у першому розділі книги Дії Апостолів говорить про це чітко і зрозуміло: “Апостоли, жінки, Марія, Матір Ісуса та Його брати однодушно перебували на молитві” (вірш 14). 

А що ж означає різність в молитві?

Коли ми чуємо спів хору, коли до нас пливе акордова музика, яка милує наше серце, наше вухо, яка підносить нас на дусі, то як ми тоді радіємо, як лине тоді з глибини нашої душі молитва до Бога, яка вона щира, приємна і мила Богові. Але коли в мелодію вривається дисонанс, то ми не хочемо слухати такого хору. Ми стараємось уникати його співу, адже спів в різнобій ріже наше вухо, спричинює навіть знеохоту до перебування в тому місці, де лунає дисгармонія.

Подібно є з молитвою. Молитва повинна бути симфонічною, тому що є голосом братерських звернень, які підносяться до Господа, з’єднані в любові, хоча в ній і багато особистих переживань. В Псалмі 148 читаємо: “Царі землі й усі народи, князі й усі земні судді. Хлопці, а й дівчата, старі разом з юнацтвом. Нехай ім’я Господнє хвалять” (вірші 11-13).

А тепер пригляньмося до нашої ситуації. Коли возноситься молитва з однієї сторони до Господа, що Він є Сином Божим, рівночесним, рівнозначним Отцю, а з другої сторони лине голос до неба про те, що Він не є рівночесний Отцю і рівнославимий з Отцем (бо так колись вчив Арій, а сьогодні так продовжують говорити Свідки Єгови), то чи може Бог приймати таку молитву? Чи не уникає Бог вислуховування такої молитви, яка є дисонансом, яка ріже слух, яка відвертає своєю неповагою і непошаною до Бога? Чи не є така молитва гріхом? А може тому-то йде з неба покарання на той народ, на той світ задля існування всіх цих різноманітних сект, які повстали, мов влітку гриби після дощу? Адже всі ці секти руйнують Христову Церкву. Вони розривають хітон Христа, який навіть римляни не розірвали, але кидали на нього жереб (пор. Ів. 19, 24). Вони роздирають одежу Христа, руйнують природу Церкви, яка має бути одна і єдина. 

Отож, чи Бог приймає таку молитву? А може тому і є такий невідрадний стан всього нашого народу. Молитва повинна бути єдинодушною й однодумною. Молитва єднає людину з Богом, єднає порох земний із безмежністю. Молитва – це те, що єднає небо і землю. Вона єднає безконечного вічного Творця з людиною, нікчемним творінням. Молитва – це та вертикаль, яка проводить гармонію між Богом і Божими справами та між людиною і людськими справами. Молитва несе Боже благословення на всі людські справи, освячуючи їх. По тій причині молитва повинна бути повна гармонії. В молитві ми ідемо до Бога, приносячи до Нього плач і радість, успіхи і нещастя, невдачі і подяку, бажання і почуття втрати, здоров’я і хвороби для того, щоб Він все це прийняв у свої руки і дихнув на все це Своє світло і спасіння.

Наші молитви повинні нести у світ гармонію. Наша молитва не повинна бути тією розмовою, яку ми провадимо перед вельможею чи перед урядовцем, президентом чи царем. Наша молитва має нести в собі відносини, почуття близькості, родинні почуття. Христос навчає нас молитися молитвою “Отче наш”, вказуючи, що Бог є наш Отець. Батьківсько-синівські відносини мають бути між нами і Богом постійно. Коли довіримось Богові, Божому Провидінню, то ніколи не будемо обмануті. Він не дасть нам замість хліба камінь і не дасть нам замість риби гадюку. Він-бо добротливий у Своїх щедротах. Він дасть нам завжди ласку, але з умовою, що молитва повинна бути щирою. 

А що ж гріх? Адже немає зараз лю​дини без гріха. Чи гріх ставить людину поза межею спасіння? Молитва повинна освятити людське життя і поступово вести людину до досконалості, до перемоги над гріхом. Людина повинна навернутися, поправитися і пере​могти гріх. Гріх потрібно залишити. Гріх робить людське серце кам’яним, твердим, нечулим, і ми тоді не можемо молитися, а наша молитва в стані гріха не може бути щирою до Бога. 

Апостоли перебували на молитві однодушно (пор. Ді. 1, 14). Ця єдинодушність має виплекати нам ту віру, яку передали нам наші батьки, ту віру, яку передали нам св. отці I Вселенського Собору, пам’ять яких сьогодні святкуємо в нашій Церкві. Ці Отці уложили і передали нам Символ віри. Цю молитву ми промовляємо вранці і ввечері кожного дня. Ця молитва виявляє нашу віру. Вона виявляє як маємо вірити, в Кого маємо вірити. Вони – Отці I Вселенського Собору – передали нам знання про правдиву віру. Проте цю віру виплекати ми повинні самі, але віра наша не повинна бути приватною, анонімною. Віру ми також повинні обороняти. Ці мужні 318 св. отців на I Вселенському Соборі боронили правдиву віру перед єрессю Арія. Ми також повинні стояти в обороні нашої віри і тоді, коли святих слів і речей вживають до жартів, беруть на кпини. Ми повинні стояти в обороні віри тоді, коли зневажають святощі. Крім того, що ми повинні стояти в обороні нашої віри, ми також повинні поширювати нашу віру через добру книжку, через християнську газету, через часописи, журнали. Ми зобов’язані поширювати віру через наші знання, які маємо передати іншим людям в нашому народі. Отож, віра потребує плекання, оборони і поширення. Святі Отці I Вселенського Собору дали нам себе у приклад для наслі​дування у вірі. Амінь.
П’ЯТДЕСЯТНИЦЯ
Величне свято П’ятдесятниці – походить з історії спасіння стародавнього Ізраїля. У тому святі пригадувалося ізраїльтянами про укладення угоди з Богом. Бог з ними уклав Заповіт – і власне тоді вони стали Вибраним Божим Народом. Отож, цей день ізраїльтяни відзначали особливо.

В п’ятидесятий день після Пасхи Ісус став в храмі і голосно закликав: “Коли спраглий хтось, нехай прийде до мене і п’є. Хто вірує в мене, як Писання каже, то ріки води живої з нутра його потечуть!” Так він про Духа казав, що його мали прийняти ті, які увірували в нього. Не прийшов був ще Дух Святий, бо Ісус не був ще прославлений.” (Ів. 7, 37-39). Коли ж тоді відбулося перше прийняття Святого Духа, перше Зіслання Святого Духа?

Найперше тоді, коли Ісус прославився, і з Його пробитого списом ребра потекла кров і вода як символ мученичого і загального хрещення. У Тайні Хрещення людина отримує Святого Духа, людина очищується від первородного гріха, також і від всіх особистих гріхів. У Тайні Хрещення людина усиновляється Богом і дістає цю воду, яка тече джерелом у життя вічне, тобто Духа Святого. Це має велике значення для кожного з нас. Це перше прийняття Святого Духа.

Друге прийняття Святого Духа – це подія, яка сталася у день Воскресіння Ісуса. Ввечері, коли зібралися десять апостолів, став Ісус посеред них і сказав: “Мир вам!” Як мене послав Отець, так я посилаю вас.” Це промовивши, дихнув на них і каже їм: “Прийміть Духа Святого! Кому відпустите гріхи – відпустяться їм, кому ж затримаєте – затримаються” (Ів. 20, 21-23).

Слово “дух”, в єврейській мові “руах”, має різні значення. Це слово означає дух, дихання, вітер, а також і Податель життя.

Знаменитим є випадок, а власне традиція передання Святого Духа у Єгипті. Олександрійський патріарх бере перед себе жбан і, дихнувши в нього, міцно закриває. Жбан подає посланцям, які йдуть вздовж Нілу аж до Ефіопії, де відбуваються вибори Голови Церкви, Предстоятеля Церкви. Новообраний Голова і Отець Помісної Церкви не може приступити до виконання свого уряду, поки не візьме той жбан, не відкриє його і не втягне в себе оце Дихання. Цей обряд не просто символізує передання тих ласк, дарів Святого Духа, але є необхідною частиною виконання уряду Голови Помісної Церкви в Ефіопії. 

Ісус Христос в розмові з Никодимом каже: “Вітер віє, куди забажає, і шум його чуєш, але не відаєш, звідки приходить і куди приходить. Так бо і з кожним, хто народжується від Духа.” (Ів. 3, 8).

З цього пізнаємо, що Дух Божий – це Той, Хто подає життя. Він приходить і відходить. Пригляньмося ближче до сторінок Святого Письма. Вже в описі початку творення світу сказано, що, коли земля була ще тільки створена і вся була у хаосі, то Дух ширяв над водами. Він, мовби вітер, проносився над водами. Там, де Він пронісся, повставало життя, формувалася суша, росли кущі та дерева, трава та зілля. Життя повставало тільки тоді, коли Дух, ширяючи над водами, подавав життєдайну силу. Дух Божий є Духом Животворящим (пор. Бут. 1, 2).

У видінні, яке мав пророк Єзекиїл, сказано: “Вивів мене Господь у дусі й поклав мене серед долини; долина ж та була повна костей… Тоді сказав до мене: “Проречи над цими кістками й скажи до них: Ви, сухі кістки, слухайте слово Господнє! Так говорить Господь Бог до цих костей: Ось я введу в вас дух, і ви знову оживете. Я обкладу вас жилами, ви проростете тілом, я вкрию вас шкірою, вкладу в вас дух, і знову оживете, і зрозумієте, що я – Господь.” Я прорік, як мені було наказано; і як я пророкував, виник шум, і ось настав рух, і кістка до кістки стала наближатись! Глянув я – як ось на них жили, і поросли вони тілом, а зверху вкрила їх шкіра, та не було в них духу. І він сказав до мене: “Проречи до духу, проречи, сину чоловічий…” І я прорік, як він заповів мені; і ввійшов до них дух, і вони ожили та повставали на ноги – сила-силенна люду.” (Єз. 37, 1-10). 

З цього видіння пророка пізнаємо: Дух – це Той, Хто животворить, Той, Хто в кінці світу оживить кості усіх спочилих від віку, усіх померлих від Адама. Отож, Дух є Духом Животворящим.

Сьогодні, у день свята П’ятде-сятниці, апостоли зібрались у Єрусалимі, в тій самій світлиці, де вони споживали Тайну Вечерю, де Ісус перемінив хліб і вино у Своє Тіло і Кров. Вони зібрались у тій самій світлиці, де з’явився їм Ісус після воскресіння і сказав: “Мир вам!.. Прийміть Духа Святого! Кому відпустите гріхи – відпустяться їм, кому ж затримаєте – затримаються.” (Ів. 20, 19-23). Вони перебували у тій самій світлиці та в молитві очікували Того, про Кого говорив Христос: “Коли зійде той, Дух істини, він і наведе вас на всю правду” (Ів. 16, 13). І, перебуваючи в молитві разом із Пречистою Дівою Марією, вони раптом почули немовби двиготіння небес. Шум і буря немовби скотилися з неба, і спали на них вогненні язики. І вони почали говорити різними мовами. 

Історія Зіслання Святого Духа скеровує нас до стародавнього Вавилону. У стародавньому Вавилоні люди сказали: “Ану збудуймо собі місто і вежу з верхом до неба та й утворім собі ім’я, щоб ми не розпорошувались по всій землі.” І стали будувати Вавилонську вежу, а всі вони говорили однією мовою, розуміючи один одного. Та Господь, бачачи їхню гордість, промовив: “Отож зійдімо наниз і помішаймо там їх мову, щоб не розуміли одне одного.” (пор. Бут. 11, 1-9). Ті, котрі говорили однією мовою, одними словами, через ненависть, розбрат розійшлися. А Вавилонська вежа залишилась недобудованою. Святе Письмо говорить, що Дух Божий зійшов і змішав їхні мови.

Сьогодні ж Дух Святий сходить на апостолів. І ті, що зібралися в Єрусалимі з різних куточків землі, розмовляючи різними мовами, почули кожен свою мову. Вони почули на слух мову народу, від якого вони прийшли. І це було дивним для них. Дар “мов” був даний апостолам, щоби прихилити народи до Церкви Христової. Тому цей день П’ятидесятниці і називається Днем народження Церкви. 

У Вавилоні люди розпорошилися, бо Бог змішав їхні мови, А сьогодні Бог дає дар мови, щоб ми Бога пізнали та щоб з’єдналися. Бог сьогодні дає апостолам мову Христа, мову любові і доброти.

Сьогодні, в день П’ятидесятниці, коли Святий Дух сходить і обновляє лице землі, ми просимо: “Святий Душе, зійди! Святий Душе, наш розум просвіти! Святий Душе, нас у вірі утверди! Амінь. 

ДЕНЬ ПРЕСВЯТОІ ТРОЙЦІ

Знаменитий німецький атеїстичний філософ Ніцше в творі “Радісне знання” описує історію одного навіженого чоловіка, який засвітив ліхтар в світлий полудневий час, вибіг на ринок і безустанно кричав: “Шукаю Бога! Шукаю Бога!” Оскільки на ринку зібралося багато тих, які не вірили в Бога, то ринок наповнився реготом. “А може Він вмер?” – сміючись, запитував один. “А може Він заблудився, як дитятко?” – продовжував другий. “А може Він ховається? А може Він нас боїться? А може Він подався в мандрівку?” – сміялися присутні на ринку. 

Навіжений скочив між них і почав на їхні питання ставити свої. “Де подівся Бог? Я скажу вам, я відповім вам, – кричав ошалілий. – Ми з вами разом вбили Його, ви і я! Ми всі Його вбивці. Як ми це вчинили? А хіба не знаєте? Погляньте! А куди ми йдемо? Геть від всіх сонць! А чи не заблукали ми в якомусь нескінченному безвиході? А чи не стало холодніше? А хіба не чути звуків гробарів, які загрібають Бога? Бог вмер! Бог вже не живе! Ми його вбили! А як ми тішимося, як ми радіємо, ми – вбивці понад вбивцями! Найсвятіше і найважливіше, що мав світ, – сплило кров’ю під нашими ногами. А хто зітре з нас цю кров? Чи є така вода, яка б могла нас обмити? Чи велич цієї дії є завелика для нас? А чи не повинні ми стати богами, щоби тільки здаватися бути гідними Йому?” 

Раптом цей чоловік замовк і знову поглянув на своїх слухачів. Вони мовчали, дивлячись на нього з подивом. Нарешті він з розмаху вдарив ліхтарем до землі. Ліхтар розлетівся на куски, світло погасло. 

Все, тільки що сказане, є незвичайним виявом страху людини, яка в акті безмежної гордості вбила Бога і викреслила Його з свого життя. Раптово людина стала самотньою, закинутою на землі, прагнучи іншого бога, навмисно занурилась в шал і темряву.

Сьогоднішнє свято показує нам Бога, Який є Живим перед очима людини, хоча б людина про Нього забула, хоча б викреслила зі свого життя, з своїх доріг. Бог, Якого сьогодні Церква ставить перед наш духовний взір, не є Абсолютом філософа Арістотеля, не є Найвищим Буттям французьких революціонерів, не є Архітектором Всесвіту, який забув про людину. Бог, в Святій Трійці, є досконалою любов’ю, яка розвивається і стає тією особою, яку ми називаємо людиною, щоби повністю бути солідарною зі своїм створінням. Бог входить в цей світ, щоб приблизити людину до Себе, хоче її спасти. 

Хто ж є Бог? Як може людина пізнати Бога? “Щоб бути гідним, ви маєте стати, як боги”, – кричав навіжений з історії, описаної філософом Ніцше.

“Бути гідним” – це значить підпорядковувати своє життя Божим заповідям і тим самим приблизитися до Бога. Пізнати Бога в повноті – неможливо, тому що якби ми Його пізнали, то ми б були такі, як Він, але ми мізерні. Ми – творіння, які появилися в часі, в просторі, а Він – безмежний, Вічний, Безконечний Бог. Отож, не можемо Його пізнати в повноті ніколи. Ми можемо пізнати тільки те, що Він нам про Себе об’являє, те, що Він нам подає до віри.

Сьогодні, у це велике свято Пресвятої Трійці, ми задумуємося над нашими знаннями про Бога. Звичайно, добре, що ми віримо в Бога, але ми ставимо питання: “Хто Він? Який Він?”

Ісус Христос після Свого воскресіння із мертвих наказав: “Ідіть, отже, і зробіть учнями всі народи: христячи їх в ім’я Отця і Сина і Святого Духа” (Мт. 28, 19). Він виразно сказав нам про існування Трьох Осіб у Бозі або Пресвяту Трійцю. 

Як це зрозуміти? Бог один, а водночас Трійця? А хіба можна поставити знак рівності між числом 1 і числом 3? Очевидно, що ні. Це означає, що наші математичні, чи краще сказати арифметичні, поняття, наше арифметичне розуміння не підходять для пояснення Бога, Який є Один, але перебуває в Пресвятій Трійці. Такий математичний підхід є недоцільний, бо веде нас по хибному шляху, веде нас від знання про Бога, а не до Нього. Тому його необхідно відкинути при наших роздумах про Бога. Нас може приблизити в пізнанні Бога щодо Його єдинства і троїчності аналогічне пізнання за фізичним принципом.

Для прикладу поставмо на вогонь великий казан, щоб його розігріти до червоного кольору. Після цього киньмо в нього брилу льоду. Що ми побачимо? Ми побачимо воду, ми побачимо лід і побачимо пар, який піднімається вверх. Отож, вода предстане перед нами у трьох станах: лід, рідина і пара. 

Це тільки приблизний аспект аналогічного пізнання Бога. Проте лід, рідина і пара – все це речі фізичні, а Бог є дух, тому ми можемо говорити тільки порівняльно, даючи ці приклади для пояснення Трійці.

Сучасні вчені вважають, що запаси нафти в надрах землі є дуже обмежені, і тому бажають знайти нове джерело енергії. Атомна енергія окрім того, що не є безмежною, є ще і небезпечною. Адже її можуть використати терористи. Яка ж тоді енергія є найбезпечнішою? Енергія Сонця. Тому вчені схильні до того, що в майбутньому людство буде користуватися тільки тією енергією. 

Тепер звернімо увагу на сонце. Воно виявляє себе у світі, даючи нам тепло. Сонце може нам дати енергію, завдяки якій будуть рухатися автомобілі, будуть працювати електростанції. Ми бачимо сонце у трьох його проявах: світлі, теплі, енергії. Подібно і Бог є: Отець, Син і Св. Дух. Бог є Один, але в Трьох Іпостасях або Трьох Особах. 

Східна Церква вважає, що Святе Письмо ще в Старому Заповіті прикрито персоніфікує Особи Божі: “Зішлеш твій дух, – вони оживають, і ти відновлюєш лице землі” (Пс. 104, 30). Третя Особа Божа – Св. Дух – є Духом животворящим, Який оновлює лице землі. В іншому місці сказано: “Словом Господнім створене небо, і подихом уст його – вся його оздоба” (Пс. 33, 6). 

Отож, все, що створене, створене Словом Божим, тобто Другою Особою Божою, Божим Сином. Вся сила небес, вся їхня могутність – від Духа з уст Його. Дух утримує все в бутті. Він – Дух животворящий і все животворить. Св. Дух керує всім рухом Вселеної. Отож бачимо, як Св. Письмо відображає дію Божого Сина і Божого Духа. 

Метою нашого Спасителя Христа є привести нас до Отця (пор. Ів. 10, 16). Бог, Який є Любов’ю, не хоче, щоби людина була на землі самітною. Він хоче людину привести до Себе. Він з любові до людини послав у світ Єдинородного Свого Сина Ісуса Христа, щоби через Нього привести нас до Отця. Привести нас до Отця можна тільки любов’ю, і цією любов’ю є Третя Особа Божа – Святий Дух. В той спосіб, в любові, ми пізнаємо тайну Пресвятої Трійці.

Сьогодні, коли Церква урочисто святкує це велике свято, вона ставить для нас взір досконалості. 

“Якщо хочете бути, як боги, – кричав навіжений, – будьте досконалими, будьте гідні!” Що це означає? Це означає, що нам треба приблизитися до Бога, треба виконувати Його волю, треба виконувати Його накази, треба іти дорогою досконалості, пізнання волі Божої та старатися зі всіх сил втілити це в життя. Якщо ж не будемо гідними, то будемо іти від сонця, будемо іти від Бога, світ стане холоднішим. Світ замерзне від холоду гріха, ненависті. Без Божої любові ми не можемо бути спасенними. 

Сьогодні Церква дає нам наказ: “Будьте досконалі” (Мт. 5, 48), тому ми повинні приблизитися до Бога, приблизитися до Пресвятої Трійці. Якщо не будемо приближатися до Бога, то двері неба тоді для нас будуть закриті. Ці ж двері може відкрити тільки Божий Син, який є Альфою і Омегою, Початком і Кінцем людської історії. Амінь. 

НЕДІЛЯ ВСІХ СВЯТИХ

У першу неділю по Зісланню Святого Духа Свята Церква показує плоди діяння Святого Духа. Вона представ-ляє перед наш духов-ний взір усіх святих, які через дію Святого Духа зайшли до небесної Батьківщини.

Святі! Сьогодні ми задумаємось про них. Якби спитати зараз пересічного християнина: “Кого ти пам’ятаєш зі святих?”, то, напевно, він відповів би, що святого Миколая (задля його милосердя), чи Івана Хрестителя (задля його посту), можливо ще святого Антонія (бо часто губимо речі, які легко віднаходимо за посередництвом цього святого), можливо і святого. Христофора (покровителя подорожуючих). На цьому перелік закінчився б. 

Чому так? Чому сучасна людина мало знає святих? Адже в давні часи у кожній хаті лежали гарно оправлені книги під назвою “Житіє святих”. Перед тим як лягати спати, старші читали дітям цю книгу і зі слезами на очах лягали до сну, згадуючи великі чесноти та подвиги віри святих. Але той час віддалився від нас. Він відійшов, і мало хто згадує його. Сьогодні замість “Життя святих” стоїть… телевізор, і людина мислить зовсім по-іншому. 

Сучасна людина перебуває в полоні засобів масової інформації. Вона починає думати так, як вони кажуть, жити так, як вони пропо-нують. Але вони вка-зують не тільки як нам думати і жити, але і що нам робити кожного дня: яку їжу споживати, якою зубною пастою чистити зуби, як зодягатися (якою повинна бути повсякденна одежа, а якою – вечірня). Вони вказують нам яку робити зачіску. Ми живемо повністю в отупінні футболом чи отупінні алкоголем.

Чи сучасна людина, християнин третього тисячоліття, згадує про своє призначення? Чи згадує сучасна людина про те, що повинна стати святою? Чи згадує вона слова Христа: “Тож будьте досконалі, як Отець ваш Небесний досконалий” (Мт. 5, 48)?

Ми взагалі задумуємось: “А чи потрібні нам святі?” Церква говорить, що святі нам надзвичайно потрібні. Вони потрібні для того, щоб показати, що Церква живе, що Церква є актуальною, адже ж святі є тільки в Церкві. Вони потрібні для того, щоб показати, що Бог діє в цьому світі, що Бог запрошує той світ до Себе, що Бог освячує той світ, що Бог з того світу притягає до себе добро і що Бог хоче, щоб світ був освячений. 

Але чи потрібні святі конкретній особі? Напевно, відповідь буде негативною. Практично святі майже непотрібні нам як приклад до наслідування в житті, тому що ми дуже рідко звертаємось до них у своїх молитвах. А якщо і звертаємось, то тільки в часі великої біди, хвороби чи нещасного випадку. Тоді ми спогадуємо про заступництво святих у небі.

Чому так? Чому совість не закидає сьогодні людині про її наслідування святих у власному житті, особливо тих святих, імена яких ми носимо. Напевно тому, що наш час – це час, в якому всілякими засобами витісняється віра. І якщо віра є, то вона дуже мізерна. 

Ми скинули з постаментів, з п’єдесталів своїх святих, а на їх місце ми поставили інших – політиків, героїв нації, можливо футболістів чи боксерів, тобто майстрів биття по зубах. Ми також поставили на це місце людей, які мали безліч хиб, але вони були, наприклад, національно свідомі. І ми забули про святість. Святі стали для нас хіба що тими громовідводами, які відвертають Божу Правицю від покарання світу. Вони бо страждали за світ, вони моляться за світ, вони утримують покарання, яке йде на світ, і, на нашу думку, можливо тільки тому вони нам і потрібні. Але досконалість – це не для нас. Чому так? Чому совість не закидає нам про нашу недосконалість?

Один праведник мав учня. Якось той учень підійшов до нього і сказав: “Учителю, я хочу в своєму житті знайти Бога, і я хочу бути досконалим”. – “Добре. Ти бачиш який сьогодні погожий літній день і спекота. Ходімо до річки.” Обидва підійшли до річки. Як тільки учитель приблизився до учня, то, схопивши за голову, занурив у воду. Він тримав його під водою довший час, допоки той пручався. І ось, нарешті, відпустив його. Коли учень вискочив з води, то учитель відразу спитав його: “Скажи мені, яке у тебе щойно було найбільше бажання?” – “Повітря! Лише схопити хоча б трішки повітря, і більше нічого!” – “Як сильним було твоє бажання вдихнути повітря, так сильним повинно бути твоє бажання досконалості і прагнення знайти Бога. І тільки в той спосіб ти можеш бути досконалий і можеш знайти Бога. А інакше ти Його ніколи не знайдеш.”

Це є правдиве бажання! А чи маємо ми подібне бажання? Сьогодні Церква хоче запросити нас до наслідування святих. Сьогодні Церква спонукає до призадуми про нашого святого перед Божим вівтарем, щоб звернутися у молитві про заступництво. Бо ж вони, святі, вміли пройти ту дорогу, дорогу життя. Вони вміли відкинути спокусу, ту спокусу, яка є сьогодні така ж, як і в їхні часи. Вони вміли бути вірними Божим наказам, Божим Заповідям, вірними Богові. Чи є вірними ми? Чи можемо бути вірним Божим Заповідям ми? Чи хтось може із нас так сказати?

Своїм секуляризованим життям ми стверджуємо: “Здається, що нині стати святим – це нонсенс! Це те ж саме, що проїхати велосипедом до Місяця!” Неправда! Ніхто не заставляє нас зараз стати апостолом Павлом чи святим Миколаєм. Але йти в тій дорозі до досконалості ми зобов’язані, бо це Божий наказ: “Тож будьте досконалі...” Цей Божий наказ повинен звучати в нашому серці постійно, бо ми покликані до цього, бо Бог створив нас, щоб бути з Ним, а Він може бути лише з тими, хто досконалий. Бог створив нас для щастя в небі і тим щастям Він хоче поділитися. Ми створені для неба! Тож ідімо тією дорогою досконалості, дорогою святості, дорогою, яка веде до Бога. 

Сьогодні Церква ставить нам як приклад наслідування святих, які хотіли бути з Богом. Це нестримне бажання (подібно як в юнака під водою), нестримне бажання бути з Богом і бути досконалими, перемінило їх. Подібними до них повинні стати і ми. Амінь. 

ТОРЖЕСТВЕННЕ ПОКЛОНЕННЯ ПРЕЧИСТИМ ТАЙНАМ ТІЛА І КРОВИ ГОСПОДА НАШОГО ІСУСА ХРИСТА
Поняття “містерії” чи “тайни” походить від грецького слова “муеін”, яке означає “замкнути вуста”, “мовчати”. У віднайденому стародавньому папірусі, який говорить про персидського бога Мітру (останній входив у пантеон римсько–грецьких богів), є три символічні слова: “Мовчати! Мовчати! Мовчати!” 

Дійсно, що може говорити людина про Бога? А чи взагалі має право говорити людина про Бога? Адже Бог є недосяжний для людини. 

Коли сьогодні, в день Пресвятої Євхаристії, ми думаємо про Бога Творця Всесвіту, чи не належить нам більше мовчати? Адже тайна Пресвятої Євхаристії, містерія Пресвятої Євхаристії є непізнана. Бог є вищий понад всякі людські уявлення, людські поняття. Бога не можна описати жодними символічними знаками чи людськими словами, бо людське слово є задрібне, є замаленьке, щоб описати Бога. Проте Бог у своїй величі і трансцендентності не захотів бути тільки понад світом. Він залишається між нами. 

“Споконвіку було Слово, і з Богом було Слово, і Слово було – Бог. З Богом було воно споконвіку! Ним постало все, і ніщо, що постало, не постало без нього. У ньому було життя, і життя було – світло людей… І Слово стало тілом” (Ів. 1, 1-4; 14) – говорить святий євангелист Іван. Отож, Слово, Друга Особа Божа, Божий Син бере на Себе людське Тіло, яке хоче дати нам на поживу на стільки, на скільки ми зможемо її вмістити.

Сьогодні Свята Церква святкує одну з найвеличніших своїх містерій, тайн, – Пресвяту Євхаристію. Колись Ісус, що зібрав народ у пустині, наказав розділити їх по 50 і потім, розламавши хліб, дав його людям на поживу. І хліб помножувався в Його руках, і було насичено 5 тисяч осіб. Подібно і сьогодні ми зібралися при святому Божому Престолі, щоби споживати Пресвяту Євхаристію, яку помножує Він силою Святого Духа по всій землі. 

Єврейський народ щорічно святкував Пасхальну Трапезу. Вони збиралися всі родинно, і наймолодший, як говорить книга Виходу (12, 26), мав запитувати найстаршого: “Що це за обряд у вас?” І тоді найстарший починав розповідати історію Пасхи, починав розповідати історію визволення, починав розповідати історію переходу із дому неволі, з Єгипту, до Обіцяної Землі. Він розповідав про те, як Бог в чудесний спосіб перевів їх через Червоне море, як Бог давав їм небесну манну в пустині, як Бог напоїв їх водою зі скали. 

Сьогодні і ми задаємо це питання “Чому такий звичай?” Адже подібно задавав це питання наймолодший з апостолів на Тайній Вечері – євангелист Іван. Він, як наймолодший з апостолів, задавав це питання: “Чому такий звичай?” Ісус розповідав святу історію, але вже в іншому світлі. Він бо всі ті речі: і перехід через Червоне море, і жертву Ісаака, і все інше – показав як прообраз, символ, знак, який актуалізувався і звершився в Ньому. Він бо, Ісус, є тим Агнцем Божим, Який бере на Себе гріхи світу, Він є тим Ягнятком, яке іде на заріз за відпущення гріхів. Він є Тим, Який складає жертву, причому жертву досконалу за гріхи всього світу. 

І ми сьогодні також запитуємо: “Чому цей звичай?” Відповідь знайдемо на сторінках Святого Письма. Каже-бо ап. Павло: “Бо кожного разу, як їсте хліб цей і п’єте цю чашу, звіщаєте смерть Господню, аж доки він не прийде.” (1Кор. 11, 26). 

Отож, Свята Євхаристія – це звіщення смерті, смерті Христа, це згадка про Його відкуплення світу, бо Його жертва відкупила світ. Але цього є замало. І ми знову запитуємо: “Чому цей звичай?” А відповідь у Апостола народів: “Я бо, що прийняв від Господа, те й передав вам: Господь Ісус тієї ночі... сказав: “Це робіть на мій спомин” (1Кор. 11, 23-24).

Отож, згадка. Ось слово-ключ, яке відкриває нам Тайну Євхаристії і тайну сьогоднішнього свята. 

Згадка... Кожний народ має особливі, притаманні лише йому свята, місця чи реліквії, котрі є немов душею народу, бо саме до них звертається народ, щоб згадати своє минуле, свою історію, згадати, ким вони є.

У столиці Індії, місті Делі, є меморіал Ганді, який надзвичайно вшановують індуси. Це немовби душа народу. Подорожуючих, туристів та всіх бажаючих ведуть найперше туди, тому що хочуть показати свою славу і свою гордість.

Що є Євхаристія? Чи Євхаристія є лише тим знаком-пам’яткою? Ні! Вона є актуалізацією Христа сьогодні. Вона є уприсутненням Христа сьогодні. Бо Він не тільки Той, Хто вмер. Ми спогадуємо не лише Його смерть, а найважливіше, Його Воскресіння. Після Свого Воскресіння Він з’явився апостолам і сказав: “Гляньте на мої руки та на мої ноги: це ж я сам. Доторкніться до мене та збагніть, що дух тіла й костей не має” (Лк. 24, 39). Це Я... Ісус споживав з ними соти меду, рибу, хліб, щоб показати, що це Він, що Він дійсно живий. Пресвята Євхаристія в особливий спосіб уприсутнює між нас Христа.

Коли Христос зібрав народ в пустині, розламав хліб і дав їм на поживу, помножуючи його в руках, то дійсно це було символом нашого життя, причому життя в пустині... 

Пустиня – це місце, де немає доріг. Пустиня – це непевність. Пустиня – це відсутність вологи. Пустиня – це місце, де немає радості. Пустиня – це наше життя, яким крокуємо до Обіцяної Землі.

Перша Книга Царів (19, 1нн) пише, як пророк Ілля, втікаючи від цариці Єзавелії, занеміг у пустині. Там під корчем він заволав до Господа: “Буде з мене! Тепер, Господи, візьми мою душу, бо я не ліпший від моїх батьків.” (вірш 4). Знеможений заснув, і раптом відчув поштовх. Коли відкрив очі, то побачив Ангела, що розбудив його і сказав: “Вставай, їж!” Він дав йому хліб і воду, дав йому поживу. І пророк їв і підкріпився. І сказав Ангел до нього: “Уставай та їж, бо далека тобі дорога” (вірш 7). Той встав, їв і пив, і пішов. І сорок днів він ішов пустинею, підкріплений тим божественним хлібом і тою водою. Через 40 днів дійшов він до святої Божої гори Хорив.

Сьогодні Церква, подібно як Ангел, що торкнувся плеча пророка, торкається плеча кожного з нас, торкається душі кожного з нас і каже: “Встань з твоєї розпуки. Встань з твого знеохочення. Встань від твоїх гріхів. Встань від твоєї нечулості. Встань... Їж і пий. Їж Божественний хліб і пий Божественну Кров Спасителя. І йди, йди дорогою через пустиню життя аж до святої гори, до Божого Царства. І нехай ця пожива буде тобі покріпленням, буде тією поживою, з якою все витримаєш у тому світі.”

Французький поет П. Клаудела в одному з своїх віршів говорить: “Звернися до старушки землі, і вона відповість тобі хлібом і вином”. Cправді людина у своїх змаганнях за життя постійно звертається до матері-землі, яка відповідає на людську працю хлібом і вином. 

Чому хліб і вино? Хліб, вино і вода є знаками вищих речей. У всіх культурах вони символізують спільність, близькість, приязнь, бо хліб і вино – це стіл для приятеля, для друга, це стіл для того, кому зичиш добра, це розділення радості. В деяких народів розділення на столі хліба і вина означає розділення страждань чи в горю, чи в смерті. Ось тому людина хліб і вино завжди цінить найбільше. Бог бажав, щоб власне ті речі стали для людства Його Тілом і Кров’ю, щоби стали вони тією поживою, яка дає вічне життя. 

Зібравши на Тайну Вечерю учеників, Христос поблагословив хліб і поблагословив чашу з вином, піднісши очі і руки до неба. Потім розламав і дав учням, кажучи: “Прийміть, їжте: це моє тіло”. Потім дав випити з чаші і сказав: “Пийте з неї всі, бо це кров моя (Нового) Завіту, яка за багатьох проливається на відпущення гріхів” (Мт. 26, 26-29).

Сьогодні Церква кличе нас приступити до Святої Євхаристії. “Пийте з неї всі”, – голосить священик слова Христа. Прийміть, їжте. Всі їжте. Приступіть до Божого Тіла і Крові. Колись в пустині Бог кормив ізраїльський народ манною із неба, а Христос каже: “Батьки ваші манну в пустині споживали, – і померли. Це ж – хліб, що з неба сходить, щоб той, хто їстиме його, не вмер… І хліб, що його я дам, це – тіло моє за життя світу… Хто споживає мене, житиме мною. Хто цей хліб споживатиме, той повіки житиме.” (Ів. 6, 49-58). 

Церква кличе нас встати з гріхів, встати зі знеохочення, з нечулості, з байдужості. Їж і пий Боже Тіло і Кров. Для Іллі це була пожива при переході через пустиню. А для нас хай буде Божа пожива при переході через пустиню життя до райських осель, до участі із Богом в трапезі вічності із Агнцем Божим Амінь. 

НЕДІЛЯ 2-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

У січні 1986 р. члени єврейської спільноти Ghinossar витягли на берег Генезаретського озера човен, будівництво якого датується періодом часу життя Ісуса Христа, тобто тим самим часом, коли Ісус жив і подорожував водними просторами цього озера. Човен має 8 м 20 см довжину та 2 м 35 ширини, а в середині нього знаходиться ліхтар і ваза. Вказаний човен є безпосереднім свідком життя цих перших учнів, які пішли за Ісусом з Назарету.

Сьогоднішня євангельська розповідь, власне, відноситься до покликання декількох рибалок з Витсаїди. Це риболовецьке поселення знаходиться на березі Генезаретського озера. Саме Генезаретське озеро, або як його по-іншому називають “Тиверіадське озеро”, має довжину 21 км, ширину 12 км і знаходиться на висоті 212 м над рівнем моря. Цей гігантський котлован, який займає вказане озеро, має форму арфи. Його зовнішній вигляд послужив виникненню самої назви “Генезарет” від “kinnoh” – арфа.

Це озеро наповнене величезною кількістю риб: сардини, коропи, риби св. Петра і т.п. Деякі з цих риб було заборонено вживати згідно Закону Мойсея: “Все, що не має поплавців і луски, чи то в морях, чи в річках, і все, що кишить у водах, та й усяка водна тварина, буде вам гидотою” (Лев. 11, 10). 

Отож, згідно заборони Закону Мойсея, вони не могли знаходитися на столах в єврейських родинах по причині відсутності луски. Євреї дбали про збереження ритуальної чистоти, згідно передання старших та Закону Мойсея. Це навіть відображено в притчі Ісуса Христа про невід: “Подібне також Небесне Царство до невода, що, закинутий у море, набрав усякої всячини. Коли він виповниться, тягнуть його на берег і, посідавши, збирають, що добре, в посуд, а непридатне викидають.” (Мт. 13, 47-48).

Від цієї праці, від цих професійних звичок покликує Христос своїх перших апостолів. Їхнє покликання відбулося в одній з цих заток, де, напевно, Христос проголошував свої повчання, недалеко сучасної місцевості et-Tell, що означає “узгір’я рути”. 

Сучасні археологи викопали на цьому місці величезні темні базальтові каміння, які свідчать про розташування в часах Ісуса Христа невеличкого містечка. Це місце є увіковічене в історії Йосифа Флавія у книзі “Юдейська старовина”. Йосиф Флавій, сучасник св. ап. Павла, дає відомість про те, що тетрарх Филип, син Ірода Великого, збудував тут столицю свого маленького царства, назвавши її в честь дочки римського імператора Августа “Юлією”. Арамейською мовою, тобто староєврейською, це поселення було названо “Вифсаїда”: Bet – означало “дім”, а saida – “улов”, тобто “дім улову”. Знамените Христове “горе” відноситься, крім Хоразину та Капернауму, і до Вифсаїди (пор. Лк. 10, 13).

Власне в цьому рибальському містечку якогось дня появився Учитель. Він стояв і приглядався до праці двох братів Симона та Андрія, а також двох інших рибалок – Якова та Івана. Цей Учитель з Назарету кардинально відрізнявся від усіх інших раввинів та проповідників, які торували свої дороги до цих убогих робітників, пригноблених не тільки бідою, але і римськими поборами. Раввини часто зупинялися на перехрестях доріг і там старалися пропагувати свої ідеї. Деякі із слухачів ставали учнями їхніх шкіл, зацікавившись їхніми ідеями. А Ісус приходить і кличе своїм наказом: “Ідіть за Мною”.

Це було якраз тоді, коли Ірод ув’язнив Івана Хрестителя. Ісус бажає розпочати свою привселюдну діяльність від проголошень цього останнього пророка Старого Завіту, вчення якого було знаним і близьким розуму та серцю ізраїльтян. Він голосить: “Покайтесь, бо Небесне Царство близько” (Мт. 4, 17).

Подібно, як і пророки стародавніх часів, Ісус шукає учнів. Він вибирає їх з середовища рибалок, які замешкали в Капернаумі на узбережжі Генезаретського озера. Перші чотири апостоли за походженням були з Галилеї. Інші також, крім Юди Іскаріотського, який походив з Юдеї. 

Галилея – це північна окраїна Святої Землі, що межувала з сучасним Ліваном та Сирією. Пророк Ісая називав її “землею Завулона і Нефталі” (Іс. 8, 23), по імені родоначальників племен, синів Якова, які тут замешкали після виходу з Єгипту. Ця територія називалася ще і “Галилея поганська”, тому що в VIII ст. до Р. Хр. арійський цар Салманасар, поневоливши мешканців цієї території, заселив там поган. В часах Ісуса Христа там мешкало багато поган грецької культури. У самому Капернаумі знаходився військовий відділ римлян. Щоденне сусідство з поганами спричинилось до того, що місцеві євреї були більш толерантними щодо інших релігійних поглядів. Тут не жили ні знамениті знавці Закону, ні священики. В більшості вони мешкали в Єрусалимі, столиці Юдеї. Мешканці Галилеї, отже, були менш вишколеними в релігійному відношенні, і тому юдеї погорджували галилеянами.

Ісус бажає розпочати голошення Доброї Новини між людьми простими та толерантними, а його учнями стали гали-лейські рибалки. Вони також були людьми хоча й простими, проте відкритими на Божі справи.

Загалом в єврейському середовищі учень вибирав учителя чи то на роздоріжжі, чи то в синагозі. Ісус чинить протилежно. Він Сам вибирає Собі учнів. “Ідіть за Мною!” В кінці Свого життя Ісус на Тайній Вечері скаже: “Не ви мене вибрали, а Я вас вибрав.” (Ів. 15, 16). Бог мовби вривається в їхнє життя, і вони випускають із рук сіті та йдуть за Христом.

Божа ласка є в кожному покликанні. Св. ап. Павло в Посланні до Римлян цитує слово пророка Ісаї: “Знайшли мене ті, що мене не шукали. Я об’явився тим, що про мене не питали” (10, 20). Людина може планувати як Йона, навіть втечу на край світу, думаючи, що Бог її не знайде. Але даремно. Бог знаходить людину всюди: і на ловитві риб, і на митниці, всюди, де Йому до вподоби.

Найважливішим є те, щоби людина дозволила Богові знайти її, здобути її, не закривати очі на Божі знаки, які постають перед нами. Але той, хто відкривається на Бога, отримує вимоги: “Хто любить батька або матір більше, ніж мене, той недостойний мене” (Мт. 10, 37-38). 

Апостоли, яких покликує Ісус у Витсаїді, щоби бути достойними Господа, зреклися ри-бальських сітей, човнів, власної родини і, більше того, власного життя в столиці імперії – Римі. Один із цих покликаних, по імені Симон, зрікається навіть власного імені, щоби стати Петром, отримати нове ім’я, отримати, через покликання, нове життя.

Це перше його зречення в Витсаїді та друге зречення в Римі виявило нам того, хто є скалою, підвалиною Церкви. “Ти – Петро (скеля), і я на цій скелі збудую мою Церкву” (Мт. 16, 18).

Відкритися на Бога, відкритися на Божі справи, відкритися на Божу ласку – ось те, до чого ми всі покликані. Могутнє Христове: “Іди за Мною” лунає сьогодні до кожного з нас.

Іти за Христом – це зректися всього нашого, а поставити на перший план усе Боже. 

Іти за Христом – це перебувати в постійних молитвах за світ, за умиротворення від воєн, за добре поліття і врожай плодів земних, за всіх, що в нужді і потребі. 

Іти за Христом – це заперечити себе, це скласти жертву зі всього життя. 

Іти за Христом – це відкритися на Божі справи і бути вірним ідеалу Христа. Амінь.

ПРАЗНИК НАЙСОЛОДШОГО ГОСПОДА БОГА І 
СПАСА НАШОГО ІСУСА ХРИСТА 
ЧОЛОВІКОЛЮБЦЯ  

“Візьміть ярмо моє на себе й навчіться від мене, бо я лагідний і сумирний серцем, тож знайдете полегшу душам вашим. Ярмо бо Моє любе й тягар мій легкий”, – говорить Спаситель (Мт. 11, 29-30).

У неділю Христа-Чоловіколюбця, або, як говоримо за звичай, в Неділю Ісусового Серця, ми застановляємося над тими словами Христа “Я лагідний і сумирний серцем”. Як так, що наш Спаситель, Який Сам є лагідний, є покірного серця, говорить: “Візьміть ярмо моє на себе… Ярмо бо Моє любе й тягар мій легкий”? Отож, Він накладає на нас ярмо і тягар?

Що означає оце ярмо і тягар Божий? Звичайно, християни під цими тягарами розуміють Божі Заповіді. Кілька тисяч років назад Бог на горі Синай дав заповіді через Мойсея для Вибраного Ізраїльського Народу. Ті Заповіді стали “Правом” або “Законом” для всього людського род, мірилом зла і добра. Ці заповіді показують справедливість і чесноту. 

Не кожен хоче виконувати ці заповіді. Є такі, що говорять: “Бог так багато наклав на нас тих заповідей, що ми не в силі їх знести”. Тому-то дехто виконує тільки одну, дві чи три заповіді, при чому час від часу, піддаючись спокусі, ламає їх. Вони звинувачують при цьому Бога, кажучи: “Якби Бог був дав менше заповідей, то Він би більше отримав. Адже ці заповіді є великим тягарем для людини. Адже людина – таке слабке створіння! Людина така немічна – а заповідей так багато!” Вони відкидають Божі Заповіді і говорять, що Божі Заповіді є подібні до податку, який накладає держава на людину. Оскільки той податок є непомірний, то людина взагалі не платить нічого. Але чи мають рацію ті, які відкидають Божі Заповіді? Чи їхнє життя є впорядковане? Чи вони відчувають себе щасливими? Чи добрим стало їхнє життя, коли вони відкинули Божі Заповіді, Божий Закон?

У стародавньому Ізраїлі існували дві головні релігійні течії чи секти. Одна з них – саддукеї. Вони не вірили в духів, не вірили в духовне життя і відкидали взагалі виконання Божих Заповідей. Друга течія – фарисеї. Вони вірили в духів, в позагробове життя і поважно трактували Божі Заповіді. Але до головних заповідей вони додавали й інші, як, наприклад, про це сказано у 23-му розділі Євангелії від Матея. Христос говорить: “На катедрі Мойсея розсілись книжники і фарисеї. Робіть і зберігайте все, що вони скажуть вам, але не робіть, як вони роблять. Бо вони говорять, а не роблять. В’яжуть тяжкі, не під силу тягарі і кладуть людям на плечі; самі і ж пальцем своїм рушити не хочуть.” (вірші 2-4).

Як бачимо, закон завжди був тягарем для людини. Але Бог не хоче, щоб Його Закон, тобто Божі Заповіді, був тягарем для людини. І Він через пророка Єзекиїла пророкує: “Я дам їм одне серце й вкладу в них новий дух, я вийму з їхнього тіла камінне серце й дам їм серце тілесне, щоб вони за моїми заповідями ходили та моїх законів пильнували і їх виконували” (11, 19-20). 

Що це означає? Насамперед, пророк говорить про серце кам’яне, серце тверде, серце нечуле, серце, яке не відчуває біль ближньо-го, серце, яке закрите на любов до іншої людини, до іншої особи. “Дам вам серце тілесне, серце плотське”, – говорить Бог. І дійсно, Він дає нам таке серце. Він дає нам таке серце в Христі Ісусі, бо Серце Ісуса – це вмістилище Його душі. Це немовби колиска, в якій зустрічаються і людська природа Ісуса і Його Божество. В Ісусовому Серці зустрічається людина і Бог. Те Серце повне милосердя і доброти. Бог дав нам Серце Ісуса, щоб через нього нам були подані невимовні ласки.

Коли Христос був на хресті, на Голготі, то Його Серце було пробите списом воїна. І вийшла з нього кров і вода, які стали великими символами: вода – символ Хрещення, а кров – символ Пресвятої Євхаристії. У Хрещенні і Євхаристії ми отримуємо вічне Боже життя. У Хрещенні ми очищаємося від первородного гріха та від особистих гріхів. У Хрещенні ми усиновляємось Богом. В Євхаристії ми з’єднуємося з Його божественним життям, починаємо жити життям Ісуса. А тому можемо разом з апостолом Павло сказати: “Живу вже не я, а живе Христос у мені” (Гал. 2, 20). 

Серце… Сьогоднішня людина не розуміє того біблійного змісту, вкладеного стародавніми в саме це слово “серце”. Адже серце – це джерело духовного життя. “Від серця, – говорить Ісус, – походять крадіжки, вбивства, чужоложства, ідолослужіння” (пор. Мт. 15, 19). Від серця походить також всяке добро й справедливість. Від серця – ласка й доброта, поміркованість і справедливість, стриманість і лагідність. Яке наше серце, такі і ми, бо в ньому початок нашого духовного життя. 

Подібно, як серце людини своїми рухами, даючи кров для всього організму, є присутнє мовби в цілому організмі, бо його пульс чуємо всюди, так і Серце Ісуса дає життя всій Церкві, всьому Божому народові. Подібно, як кров зі всіх судин йде до серця, щоб там очиститися і чистою знову йти в людський організм, так і Серце Ісуса очищує нас від усіляких гріхів і дає нові ласки, щоб ми жили і далі. Серце найшляхетніше в людському організмі, людському тілі. Серце Ісуса найшляхетніше для всієї Церкви, бо в Ньому Євхаристія і Хрещення, в Ньому доброта й любов до людського роду.

В неділю Серця Христового, в неділю Христа-Чоловіколюбця, і ми повинні дбати, щоби наше серце було на взірець, на зразок Христового Серця, яке виточує любов і доброту, яке повне милосердя й щирості, яке люб’язне до іншої особи, до іншої людини. Дбаймо, щоби наше серце було тілесне, тобто чуле на страждання ближнього. Дбаймо, щоб ми не мали кам’яного, зажерливого чи твердого серця, тобто серця, яке байдуже до того, хто поруч нас. Нехай наше серце було з теплотою й полум’ям, горить любов’ю до Бога і ближнього. Амінь.

НЕДІЛЯ 3-Я ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Стародавня арабська притча-легенда говорить: “На початку весь світ був квітучим садом-городом. Бог, створивши людину, сказав їй: “Кожного разу, коли вчиниш зло, на землю спаде зернятко піску”. Але люди, будучи злими, не звернули увагу на цю пересторогу Бога. Яке ж бо значення мало одне чи сто, чи мільйон зерняток піску у величезному зеленіючому саду-городі? Проходили роки, і примножилися людські гріхи. Землю залили струмки, а потім потоки піску. Так народилися пустині, які щоденно збільшувалися. Бог до сьогодні нагадує людям, говорячи: “Не перетворюйте мого світу, наповненого квітами, в безмежну пустиню.”

Ця арабська притча, яка намагається в свій спосіб пояснити зріст пустині та засушливих територій, скеровує нас до причини повстання пустинь – до гріха людини, її гордості, до втрати здатності споглядання Бога, втрати постійної молитви і подяки Богові.

Це все відноситься і до пустинь, що повстали від невдалого господарювання, від забруднення, від легковаження засадами геології та іншого надужиття по відношенню до цього саду-городу, до Землі. 

Занечищення, ігнорування законів природи, знищення творінь, погордження природою – це виклик, кинутий Творцю. 

Увага, яку Ісус приділяє квітам і природі, скеровує нас до пригадування гармонії між людиною і всім творінням, гармонії, яка часто руйнується людиною.

Сьогоднішній євангельський текст показує образ прекрасної природи. На небі літають птахи, які торують все нові і нові небесні дороги. Поля і луки засипані ліліями, а зелень трави вдягає землю. “Луки вкривають отари, долини поростають збіжжям; усе весело вигукує й співає” (Пс. 65, 14). 

Цей весняний образ стає для Христа вихідним пунктом до повчання, як Він це часто робить. В цьому ритмі прав природи та в чудах природи прихована рука і обличчя Бога, Який є Отцем всього творіння. Книга Псалмів про це так говорить: “Левенята рикають за здобиччю своєю, поживи від Бога собі просять” (104, 21), “Дає для скоту поживу і воронятам, що квилять” (147, 9). Боже Провидіння чуває над природою і звірятами, але ще більше воно чуває над людиною. 

Опис, який подає нам сьогоднішня Євангелія з Нагірної проповіді Христа, не має на меті подати нам урок екології, але показати образ Бога, який схиляється над людиною, як батько і мати над дитиною.

Слова Ісуса: “Не турбуйтеся вашим життям, що вам їсти та що вам пити; ні тілом вашим, у що одягнутись” (Мт. 6, 25) не є атакою на працю людини чи нахилом до ностальгії за життєвими справами (тобто життям пастухів і селян). Цим словам Христа передує Його друге твердження: “Ніхто не може двом панам служити: бо або одного зненавидить, а другого буде любити, або триматиметься одного, а того знехтує. Не можете Богові служити – і мамоні” (вірш 24). “Шукайте перше Царство Боже та його справедливість, а все те вам докладеться” (Мт. 6, 33).

З однієї сторони ми маємо прив’язання до речей як до певного фундаменту в цьому світі, а це є честю для мамони, того божка: грошей, предметів, приватної власності, божка, який є красивим, але мертвим і зануреним в смерть. З другої сторони, ми бачимо, що людина, хоча і занурена в світ речей, повинна шукати свого фундаменту в безконечності Бога, в Божому царстві, в свободі, що походить з віддання себе, пожертви себе для справедливості. А хто буде спиратися на свою власну ієрархію вартостей і підпорядкує їй свої дії, той кінець кінцем, скаже, що є всім “втомлений і обтяжений” (Мт. 11, 28), як говорить Ісус. Можливо, він буде багатим матеріально, але буде як людина бідним, духовно пустим і далеким від Царства Божого. Шукання справедливості і відривання себе від дочасних речей дає для життя задоволення більше, ніж багата гостина, наповнює миром і радістю більш, ніж подорожі до екзотичних країв.

В цьому світі мають вартість модні одежі, прекрасна автомашина, розкішне життя… Все це вважається визначниками високого становища. Євангелія ставить перед наші очі вартості, хоча більш приховані, проте величніші. Це не відриває людину від конкретної присутності в світі та не намагається відіслати її до відчуження від світу, але хоче вияснити нам реальність цих дочасних речей: “Ось що, брати кажу: Час короткий. Тож нехай ті, що мають жінок, живуть, немов би й не мали, і ті, що плачуть, немов би й не плакали, і ті, що веселяться, немов би не веселилися, і ті, що ку-пують, немов би не посі-дали, і ті, що корис-туються цим світом, немов би й не користувались, бо проми-нає образ світу цього.” (1Кор. 7, 29-31). 

Отож, це “не турбуйтеся про їжу, про пиття”, про одежу не означає неробства, почуття фаталізму, браку зацікавлення. Воно також не є істеричним протиставленням себе поступу, який є необхідний людині, закладений Богом на землі, причому не тільки для того, щоби стерегти її, але і щоби панувати над нею, як написано в книзі Буття. На жаль, ми знаємо, що таке “хвороба до праці”, “шал заробітку”, “брутальне нищення людиною природи та її гармонії”.

Христос застерігає нас від цього, бо якщо квіти польові чи лілеї зодягаються Богом в свої одежі краще, ніж Соломон у своїй славі, а потім кидаються у піч, то це не просто прекрасний порівняльний образ, але алегорична дійсність направлена супроти надмірного дбання про багатство, про розкіш, про надмірне насичення земними благами. Краса і велич лілеї незрівнянно вищі одеж Соломона. А де вона? В печі! Христос відкриває пріоритети для християнина: “Шукайте перше Царство Боже та його справедливість, а все те вам докладеться” (Мт. 6, 33).

Як можна сьогодні повторювати слова Христа: “Не піклуйтеся ні про одежу, ні про їжу: Отець ваш Небесний знає, що ви цього потребуєте”?

Навколо нас живуть тисячі людей, конкретно позбавлених як їжі, так і одежі. Чи ці слова Євангелії не вводять нас в оману і чи в особливий спосіб не втягують нас в брехню, неправду? Чи, можливо, нам промовчати і минути ці рядки Євангелії задля того, що вони нам не підходять? Але ж від непіклування, від тієї убогості походять хвороби, як дитячі, так і загальні. Бідність позбавляє житла і спричинює самітність. Часто свідком цієї самітності і безсильності є хіба що хмара мух, які оточують бездомних. Проте поруч є багато людей, які накопичують матеріальні блага, з яких ніколи не будуть користати. Одні мають замало, інші забагато. Часто і голодуючі, і багачі є послідовниками тієї самої науки Ісуса Христа, живучи один побіч другого. Дивний цей світ. 

Однією з причин тієї моральної катастрофи є відношення людей до грошей. Науковці різних галузей також тепер говорять про поміркованість, розсудливість, аскезу. Це вони говорять не з релігійної точки зору, але з погляду своєї далекозорості щодо майбутніх наслідків.

Сучасній людині можна з впевненістю рекомендувати (якщо вона хоче бути здоровою і довго жити) необхідність аскетичного практикування і дотримування засад моральності, спертих на заповіді любові. 

Сучасна медицина приписує нам поміркованість, аскезу, розсудливість. Слова Ісуса Христа доводять нам: матеріальний світ є тільки епізодом і середником для досягнення мети. Якщо ж людина обмежує своє існування тільки до світу матерії і робить її метою свого життя, то цим самим перекреслює своє призначення, що є трагічним непорозумінням. 

Ось чому Ісус Христос застерігає нас, щоб не турбувалися про їжу, пиття та одежу. Ісус хоче поставити на своє місце кожну річ і кожне бачення. Він хоче показати нам ієрархію вартостей. Христос хоче показати, які речі і які справи насправді є найважливіші: “Шукайте перше Царство Боже та його справед-ливість, а все те вам докладеться”.

Провидіння Боже ніколи не залишить людину. Пророк Ісая говорить: “Невже ж забуде молодиця своє немовля? Не матиме жалю до сина свого лона? Та хоча б вона й забула, я [Господь] тебе не забуду” (Іс. 49, 15). Господь є вірний своїм обітницям, тому довіряти можемо тільки Йому. Єдиний Бог може чудесно перемінити на добро прикрі та сумні події нашого життя. А всі терпіння та страх Він здатний перемінити на духовний розквіт в нашій не раз сірій буденщині. Христос хоче в сьогоднішній розповіді св. Євангелії виплекати довіру до Божого Провидіння, яке не можемо навіть зрівнювати з любов’ю матері до немовлятка, бо трапляється, що і матір покине своє дитя. Господь же ніколи і нічого подібного з нами не зробить, але постійно нам “додасть” те, в чому маємо потребу, щоб пізнати нам, що Він – це Господь, і що не посоромляться ті, хто на Нього надіється! (пор. Іс. 49, 23). Амінь. 

НЕДІЛЯ 4-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Стародавній світ витворив собі богів і героїв. Головним завданням і метою стародавніх було створити те, що людина вважала за щастя і якою б вона хотіла бачити себе. Всі ті ідеали були немов втілені в богах. А це був мир, спокій, велич, перемога і тріумф. Стародавні герої навіть, якщо і вмирали, то воскресали. Їх, як героїв, оживляли для того, щоб вони отримали вінець, тобто щастя. 

Бог хоче показати нам зовсім інший, відмінний погляд не тільки на людину, але також і на щастя. Ми бачимо, що Бог дає Свого Сина на хрест. Ми бачимо на хресті розп’ятого Божого Сина, ми бачимо Його неміч, безсилля захистити Себе. Ми бачимо, що всі Його зрадили, а біля Нього лише ненависть та зло. 

Апостол Павло говорить: “Будьте моїми послідовниками, як і я – Христа!” (1Кор. 11, 1). Чи таким є наше життя? Чи навколо нас повинні бути ті, котрі ненавидять нас, ті, котрі зраджують нас і хочуть вчинити нам зло? Чи такі мають бути навколо нас люди? Чи таким повинно бути наше оточення?

Беззаперечно, Голгота, хрест, Розп’яття Спасителя не є ідеалом для того, щоб ми були злими, чи щоб нас оточувало зло. Бог хоче хрестом показати велич любові. “Бог бо так полюбив світ, що Сина свого Єдинородного дав, щоб кожен, хто вірує в нього, не загинув, а жив життям вічним. Бо не послав Бог у світ Сина світ засудити, лише ним – світ спасти” (Ів. 3, 16-17).

Аналізуючи ці слова, ми зрозуміємо, що тут бачимо Божу любов. Не просто полум’я любові, але пожежу Божої любові, яка розпалюється на весь світ, щоб запалити людські серця. Бог хоче показати зовсім інше, протилежне людським поняттям, розуміння щастя.

Стародавня людина витворила собі ідолів, божків, які перемагають, які втішаються тріумфом. А Бог хоче показати, що Він є Той, Який жертвує свого Сина, Який віддає Свого Сина задля любові до людини навіть на цілковите знищення.

У неділю всіх святих українського народу ми застановляємося над тими ідеями і роздумами, тому що святі українського народу втілили в своєму житті образ Христа. Образ Христа, Який дає Себе розіп’яти, бо любить аж до смерті хресної. Образ Христа, Який дає себе на жертву цілопалення. Святі українського народу, власне, і втілили в собі ідеал Христа.

Святий Володимир – рівноапостольний, великий князь, хреститель Руси-України. Він найперше хрестить свою сім’ю, свою родину, свою дружину, тобто військо, хрестить киян. Його оточують вороги, його оточують ті, які противляться цьому. Але він не зважає на це. Він іде дорогою служіння Христу, дорогою любові до Бога і ближніх.

Пригляньмося до святого священомученика Йосафата, архиєпископа Полоцького. Цей святий священомученик за єдність Церкви, за єдність народу дає себе вбити, дає себе скатувати, дає себе зарубати сокирою. Він віддає своє життя, щоб було “одне стадо й один пастир” (Ів. 10, 16), щоби Церква була єдина, без поділів на різні угрупування.

Святі блаженні священомученики, котрих беатифікував Римський Вселенський Архиєрей, – це наші сучасники. Це люди, які жертвували собою, аби тільки не постраждали інші. Вони жертвували собою, щоб тільки спасти інших. 

Ми маємо безліч, цілий сонм святих українського народу, які втілили в собі ідеал Христа, уподібнилися до Нього.

Якою дорогою вони йшли? Чи на їхньому шляху не траплялося зло? Чи на їхньому шляху не траплялися підступи, зрада? Так. Але вони проходили повз це. У ворогах вони бачили лише людську душу, зранену гріхом, ненавистю. Вони не ненавиділи тих, котрі чинили їм зло, а молилися за них. Вони любили їх. Вони бачили другу особу так, як бачить Бог, тобто бачили Божими очима. Вони бачили в них образ Божий і Божу подобу. Чи можемо так бачити інших ми? Чи бачимо ми так наших ближніх, наших друзів і недругів?

Чи дорога, якою ми йдемо, є тою, яку назначив нам Господь? Чи є вона дорогою до святості? Святі українського народу – це наші попередники. Вони змогли бути такими, як назначив нам всім бути в цьому світі Бог. Вони змогли втілити образ Христа у цьому світі. А чи ми можемо так чинити? Чи йдемо ми тією дорогою правди, чеснот, добра? Чи йдемо ми тією дорогою, про яку каже нам пророк Ісая та св. Іван, Хреститель Господній. “Готуйте путь Господню, вирівняйте стежки його. Кожна долина заповниться, кожна гора й горб знизиться, нерівне – вирівняється, дороги вибоїсті стануть гладкі.” (Лк. 3, 4-5). 

А чи наші дороги прямі? Як часто ми, блукаючи манівцями, думаємо, що це пряма дорога до Бога. Ми думаємо, що ця дорога, зроблена немов під нитку чи шнурочок, повинна вести просто до Бога. Але ж це дорога манівцями! Чи думаємо ми про те, що людей, яких зустрінемо на цій дорозі, ми повинні, ми покликані трактувати як друзів, як приятелів, як тих, що носять в собі образ Божий і Божу подобу? А ми так часто їх відкидаємо.

Наша дорога, дорога до Бога – це дорога всього українського народу. Яка вона? В нашому житті трапляється різне. Коли Савло ішов з Єрусалима в Дамаск гонити Христову Церкву, то в дорозі сталася подія, яка повністю навернула його. І він з Савла стає Павлом. І нас не раз досвідчує Бог. Ми не раз відчуваємо Його присутність, і та присутність є реальна. У тій присутності ми розуміємо, що поруч з нами Бог. Але чи ми ідемо потім тією дорогою навернення? Чи можливо ми забуваємо про дорогу, про Живу Присутність, про Бога? 

Наша дорога повинна бути подібною до дороги стародавніх. Колись “Господь сказав до Аврама: “Вийди з землі твоєї, з твоєї рідні, і з дому батька твого в край, що його я тобі покажу...” І пішов Аврам, як сказав йому Господь” (Бут. 12, 1-4). 

Чи ми слухаємо голосу сумління, яке на стежках нашого життя досвідчує про чудові речі, подібно як на дорозі з Єрусалима в Дамаск, яку пройшов Савло, ставши Павлом? Чи ми подібні до Авраама, який залишив Халдейський край, щоби виконати волю Божу? Чи ми подібні до трьох мудреців, які пішли в Вифлеєм, а Бог застеріг їх, щоб вертали додому іншою дорогою? Чи йдемо ми іншою дорогою, не тою дорогою, яку вибираємо самі, але яку вказує нам Господь? 

Нелегко залишитися вірним дорозі, яка в’ється серпантинами, а людська короткозорість вигадує маршрут навпростець. Ми дістаємо спокусу виправити те, що запланував Бог, а наша віра постійно нарікає: “Для чого на тій дорозі є хвороби?! Чому є злі люди?! Для чого упадки?!” І при цьому навіть не намагаємось задуматися, що це є наші випробовування і випробовування нашого народу. Але ми повинні йти, йти дорогою з Христом. “Я є дорога, і правда, і життя, – говорить Христос, – хто піде зі мною, не спіткнеться.” (пор. Ів. 14, 6).

У неділю всіх святих українського народу ми повинні подумати про те, якою дорогою ми йдемо. Чи ми йдемо дорогою стародавніх, котрі витворили собі божків і щастя яких – це тріумф, перемога над ближнім? Чи ми йдемо дорогою Христовою – через заперечення себе? Ми повинні заперечувати себе аж до того, що маємо служити ближньому, маємо любити навіть свого ворога, свого супротив​ника, який чинить нам прикрості у цьому житті. Чи йдемо ми такою дорогою? Які наші стежки і наші дороги?

Святі українського народу йшли дорогою досконалості, дорогою заперечення себе, жертовності, любові до ближнього і бачення в ближньому образу Божого і Божої подоби. Яким є бачення нашого ближнього? Яке наше бачення цієї дороги в майбутнє, дороги своєї, дороги нашої родини, дороги всього нашого українського народу?.. 

Ми повинні подбати про те, щоби ми йшли тією дорогою, на яку вказує Христос. Ми повинні йти не широкою дорогою, яка веде на загладу, але дорогою тісною і вузькою, яка провадить до щас​ливої вічності. Амінь. 

НЕДІЛЯ 5-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Людське життя є подібне до плинної ріки, з двох сторін оточеної берегами. Один берег – берег Життя. Зелень, квітуча рослинність… Це земля обіцяна Богом ще Авраамові, Який сказав: “Дам тобі і твоєму потомству землю, яка буде текти медом і молоком” (пор. Бут. 13, 15). Земля, яка наповнена чудесами Спасителя. Це земля, в якій живуть вірою. А протилежний берег цієї ріки – це берег Самотності, це берег Смерті.

Христос, перепливши на другий берег ріки, виходить в тому місці, де самі скали, де немає рослинності, ні травинки, ні квіточки, ні кущів, ні дерев, де нема щебетання пташок, де все мертве – там царить смерть. Гроби, скорпіони, шипіння змій і відсутність будь-якої рослинності. Лише з гробів виходять біснуваті. Це люди піддані злу, люди повністю опановані злом. Їхній розум затьмарений, їхнє серце жорстоке і кам’яне, воно нечуле. Там відсутня любов. 

Ісус приходить на протилежний берег, щоб там виявити Свою всемогутність, міць, силу. Той другий берег утримує смерть. Чому смерть? Бо там є зло. А зло і гріх – це речі ідентичні між собою. Гріх – це дорога в бездоріжжя. Гріх – це дорога в трясовину, яка засмоктує. Гріх – це льодяний подих смерті. Гріх – це бездна. 

Сьогодні, коли Церква ставить перед наш духовний взір оці два береги, ми повинні, плинучи цією духовною рікою життя, застановитися і подумати: “Чи є гріх в нашому житті? Чи є біснуваті, опановані злом в нашому житті?” Не думаймо, що навколо нас нема боротьби, що не точиться запекла битва за кожну душу. Подумаймо про те, що Сатана ходить навколо нас, немов “лев ревучий, шукаючи кого б пожерти” (1Петр. 5, 8). 

Христос, вийшовши на другий берег Генезаретського моря, зустрічає двох, які були біснуваті. Люди, які жили в Десятимісті та навколишніх селах, боялися їх, адже останні сіяли навколо себе руїну. Вони били перехожих до смерті, вони калічили самі себе, вони жили в гробах серед костей, серед трупів, серед смерті. Люди часто бажали відмежувати їх від себе і тому сковували їх ланцюгами. Але ті рвали ланцюги – і ніщо не могло стримати їх.

Який прекрасний образ людини самолюбця. Самолюбець намагається жити так, як він хоче. Він розриває всілякі ланцюги суспільних законів, він доходить до ламання і розривання Божих Законів і потоптання їх. Самолюбець є подібним до людини, яка хоче зіпнутися вгору, під небеса, немов на Вавилонську вежу. Така людина забуває, що під її ногами трясовина, що вона не має твердого ґрунту під своїми ногами, бо не має любові. Це прекрасний образ людини-самолюбця, яка пуста всередині. Але не тільки всередині, а й назовні, бо така людина завжди незадоволена собою і завжди сіє навколо себе гріх і зло. Зло і гріх є подібні на пухлину, злоякісну пухлину, яка має тенденцію до прискореного розвитку. Якщо, живучи у цьому світі, ми забуваємо про це, то на нас відразу нападають агенти зла: демони, злі люди, втягуючи нас у трясовину.

Царство зла і царство гріха, яке було в тих двох, не змогли звести Христа. Христос зумів відрізнити зло і людину. Він питає: “Як тебе звати?” Зараз же була дана відповідь: “Легіон – мені ім’я, багато бо нас! Що мені, та й тобі, Ісусе, Сину Всевишнього Бога? Заклинаю тебе Богом: Не муч мене!” І боялися Його вельми... Тож удалися до нього з проханням: “Пошли нас у тих безрогих [стадо свиней], щоб ми ввійшли в них. І дозволив він їм. І вийшовши, нечисті духи ввійшли в свиней, тож кинулось стадо – близько дві тисячі! – з кручі у море та й потопилось у морі.” (пор. Мт. 8, 28-32).

Море завжди було знаком і символом неповернення. Прикладом цього є пророк Йона – єдиний хто повернувся з тієї бездни – але тому, що був провісником Христового воскресіння. Тому-то він вернувся із бездни смерті. Бездна символізувала собою саму смерть, і це стадо свиней кинулося із кручі в бездну, щоби невідворотно залишитися там, у бездні.

Люди, які дізналися від пастухів, що стадо свиней кинулося з кручі, а тих двоє, які тероризували усе насе-лення, зараз при умі і сидять при ногах Ісуса, просили, “щоб відійшов з їхніх околиць” (Мт. 8, 34).

Це не ті слова, якими прохав Ісуса Петро. Хоча він говорив ті ж самі слова: “Іди від мене, Господи, бо я грішна людина” (Лк. 5, 8). Він, Петро, бачив свою меншість, нижчість, він бачив слабість і убогість звичайної людини і велич Божу. Тому-то Петро і сказав, що він “грішна людина”. Мешканці Десятимістя просять відійти по зовсім іншій причині. 

“Відійди від нас, Господи!..” Чому? Турбувалися за своє майно. Закон Мойсея забороняв їм тримати свиней. Свиня завжди була символом скверни у євреїв, і євреї не мали права тримати їх, пасти. Але вони порушили цей закон. Коли Христос прийшов до них, то вони відразу збагнули, що Христос приносить їм новизну, новий закон. Закон, який не входить в їхнє розуміння, в рамки їхнього розуміння. Закон, який порушує те, що вони уклали, те, що стало стилем їхнього життя. Вони не хочуть змін. Вони не хочуть Нового Закону. Вони не хочуть нового життя. Вони радше бажають бути при своєму майні.

Майно – головна причина того, що вони відіслали Ісуса. Подібно, як ложка дьогтю псує бочку меду, так щось мале і дрібне, придбане несправедливо чи привласнене, чи вкрадене, чи забране силоміць, занечищує усе майно людини. Хоч би скільки людина чесно працювала, однак на все її майно лягає печать несправедливості. І тому вони, знаючи це, не хотіли Христа, не хотіли позбутися свого майна, не хотіли Нового Закону, який ніс Христос в їхнє життя, Закону любові і доброти. “Відійди від нас, Господи…”

І Він відійшов та приплив в своє місто Капернаум. Євангелія п’ятої неділі після Зіслання Святого Духа, тобто Євангелія сьогоднішнього дня, хоче показати нам два береги. Наше життя, мов та плинна ріка, несе нас. Але до якого берега пристанемо ми – це залежить від нас. Чи ми пристанемо до берега смерті, самолюбства, до берега гріха і зла, який понесемо у той світ, розповсюджуючи зло? Чи ми пристанемо до берега життя, де люди живуть вірою, де Христос несе Закон любові, Закон добра, Закон вірності Богові і виконання Його наказів. Людина має визначитися сьогодні у своєму сумлінні, у своїй совісті, до якого берега пристане, бо Христос показує ті два береги як береги життя і смерті. Даймо собі відповідь. Ідімо до дороги життя, де Христос, де Його місто, місто вічної слави. Амінь. 

НЕДІЛЯ 6-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Сучасна людина шукає зустрічі зі знаменитостями. Вона хоче отримати автограф у спортсменів, хоче поспілкуватися з політиками, хоче побачити навіть Папу Римського та поцілувати його перстень. Сучасна людина стремить до зустрічі з людьми знаменитими. Погляньмо на фанатів: любителів футболу чи естрадної музики. Вони тратять “мішки грошей”, щоб лише їхати на гастролі за своїм кумиром, щоб лише бути поруч зі своїм улюбленцем. Дарма, що тратять гроші. Дарма, що тратять час. Це їх не зупиняє – вони хочуть здійснити своє бажання. Можливо, це бажання дитяче, смішне, але вони стремляться виконати це бажання за будь-яку ціну.

Про зовсім іншу зустріч ми чуємо сьогодні в євангельському читанні. Про зустріч зі знаменитістю Ізраїля мріяли родичі паралітика. Четверо чоловіків як тільки почули, що Ісус прибув в Капернаум і пішов у дім Петра, то зразу ж вхопили розслабленого і понесли перед Ісуса. Євангелист Марко уточнює, що “там зібралося стільки народу, що не було більш місця, навіть перед дверима” (2, 2). І коли принесли розслабленого, то не знали, що робити. Проте вони прагнули зустрічі. 

Зустріч без попереднього погодження не завжди є бажаною. Ми знаємо на скільки небажаними для знаменитостей є кореспонденти, фотографи. Але ті четверо бажають зустрітися з Ісусом. І дарма, що вони є небажані, адже вони не відчувають себе такими. Як принести паралітика перед Ісуса? Як зустрітися з Ісусом? Адже неможливо було протиснутися через великий натовп людей. Проте вони вірили. Вони вірили, що дотик Ісуса, що Його слово може уздоровити їхнього родича. Вони вирішили зробити дивне – розібрали стелю, і на шнурах опустили цього розслабленого, тобто паралітика, просто перед Ісуса. 

Ісус не був ні здивований, ні обурений. Він просто бачив перед собою немічну, хвору людину. Настала тиша… “Бадьорися, сину, твої гріхи відпускаються” (Мт. 9, 2). І знову тиша… Відпускаються гріхи? Що це таке? Що Він таке говорить? А що таке гріх?

Сучасна людина, людина XXI століття, має “своє” розуміння гріха. Гріх – це, можливо, недобре виховання. Гріх – це, можливо, якесь незичливе чи неприятельське ставлення до оточуючих. Гріх для сучасної людини – це вилити з автомашини відпрацьоване масло в ріку. Гріх – це залити сусіда, який живе поверхом нижче у нашому будинку. Гріх – це перевищення швидкості на дорогах міста. Що таке гріх? 

Сучасна людина оцінює гріховність вчинків зовсім по-іншому, ніж колись. Для сучасної людини гріх існує в горизонтальній площині, тобто це відносини між людиною та суспільством, людиною та природою. Тому, говорячи про гріх, ми маємо на увазі екологічний чи соціальний злочин. 

Сучасна людина вимірює гріх виключно горизонтальною площиною, не відчуваючи, що гріх має ще й вертикальну площину, – тобто складає собою ХРЕСТ, символ терпіння. Для християнина гріх поміщається у Заповідях Божих. “Не вбий”, “Не кради”, “Не чужолож”, “Не пожадай нічого, що є в ближнього твого”. Все це є гріхом в горизонтальній площині. Проте існує ще й вертикальний вимір гріха. Сучасна людина, склавши свій каталог гріхів, гріхів в горизонтальній площині, не потребує Бога. Для неї месником є лише прокурор, міліція, суд, тобто людські караючі інстанції. 

Але людина має відчувати потребу Бога, має відчувати потребу Ісуса, Який Сам прийшов, щоб “дати життя своє на викуп за багатьох” (Мт. 20, 28). Він пролив Свою Кров на “відпущення гріхів” (Мт. 26, 28; Мк. 14, 24; Лк. 22, 20), Він віддав Своє життя, щоби знищити гріх, гріх Адама, гріх людського роду. Він – жертва за гріх. 

Коли присутні почули ці слова “Сину, твої гріхи відпускаються”, то були здивовані. Вчені в законі, які прийшли туди, щоби поспілкуватися з Ісусом, почали нарікати. Вони в серцях своїх думали: “І як може цей так говорити? Він богохульствує! Хто може прощати гріхи, крім одного лише Бога?” Їхня позиція була категорична: Ісус – узурпатор влади Бога! А якщо не узурпатор, то Він богозневажник! 

У пророка Ісаї є слова “Я, я стираю твої провини заради Мене самого, гріхів твоїх не згадую вже більше” (Іс. 43, 25). Ті слова говорить Бог. Тільки Бог може прощати гріхи! Як, отже, Ісус може казати: “Сину, відпускаються тобі твої гріхи”? Хто він такий??? Обурювалися внутрішньо. 

Ісус, знавши їхні думки, каже: “Чого лукаве думаєте в серцях ваших? Що легше сказати: Твої гріхи відпущені, – чи сказати: Встань і ходи! Та щоб знали, що Син Чоловічий має владу на землі гріхи відпускати”, – каже розслабленому: “Встань, візьми твої ноші й іди до свого дому.” (Мт. 9, 4-6). І паралітик одужав – встав, взяв своє ложе і пішов. 

Вчені в законі, тогочасні теологи, ті, котрі внутрішньо звинувачували Ісуса, отримали великий дар, дар ласки. Вони зрозуміли, що помилялися! Гріхом для вченого є помилка в думці, і вони зрозуміли свою помилку, бо наочно побачили, яку владу має Той, Хто перед ними. Вони побачили владу Христа, Який промовив: “Син Чоловічий має владу на землі гріхи відпускати” (Мт. 9, 6).

Що сьогодні ми можемо взяти для себе з того дому з відкритою стелею? Що можемо взяти з того дому, який оточений, або іншими словами, напханий людьми? Серед людей одні обурені, другі ощасливлені, треті здивовані, а четверті радісні. Що ми візьмемо з того дому? Чи візьмемо розуміння того, що Ісус може уздоровити та тілі і на душі? І ми мали б приходити до Ісуса, до Євхаристійного Ісуса, з таким самим наміром зцілення. На жаль, ми не йдемо з наміром уздоровлення на тілі, бо бажаємо, щоб і лікарі з чогось жили. Але уздоровлення душі – це обов’язковий намір нашого приходу до Ісуса. 

Ми повинні іти до Ісуса, щоби Він відпустив нам наші гріхи. Він-бо сказав своїм учням: “Прийміть Духа Святого! Кому відпустите гріхи – відпустяться їм, кому ж затримаєте – затримаються.” (Ів. 20, 22-23). Спішімо, щоби очистися від гріха. Хто мав нещастя упасти в гріх і зламати Божі закони і заповіді, нехай спішить, щоби почути слова Христа “Бадьорися, сину. Бадьорися, доч-ко… Прощаються тобі гріхи твої” (пор. Мт. 9, 2). Амінь. 

НЕДІЛЯ 7-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

На випускному екзамені священик запитав студентів: “Скажіть, а які були б ваші бажання, якщо б ви зараз зустрілися з Христом? Що хотіли б Йому розказати? Що хотіли б ви у Нього попросити, якщо б отримали ви такий шанс?” Священик почув найрізноманітніші відповіді:

– Я би хотів, щоб Христос уздоровив мого батька, хворого на рак.

– А я хотів би, щоб Він допоміг мені кинути палити.

– Я просив би у Нього прощення гріхів…

У випускників були найрізноманітніші відповіді, адже кожен мав своє прохання, своє благання до Господа. 

Сьогодні в Євангелії ми чуємо про сліпців, які мають своє, особливе прохання до Господа. Вони волають за Христом: “Помилуй нас, сину Давидів!” А Ісус мовчить, і продовжує йти. Та вони не відстають від Нього у своїй вірі. “І коли він увійшов до хати, сліпці приступили до нього, а він спитав їх: “Чи віруєте, що я можу це зробити?” – “Так, Господи!” – кажуть йому ті. Тоді він торкнувся до їхніх очей, мовивши: “Нехай вам станеться за вашою вірою!” І відкрились їхні очі… Ті, вийшовши, розголосили про нього чутку по всій країні.” (Мт. 9, 28-31). 

Волання сліпців спричинилося до відкриття їхніх очей, а головним чином до відкриття їхніх очей віри, очей душі. 

Чудо вимагає віри, тому що віра, яка співпрацює з ласкою, робить чуда. Віра іде від людини, а ласка – від Бога. При їхній зустрічі Бог виконує те, про що просить людина. Полум’яні обличчя сліпців засвідчили про їхню віру – і Ісус не міг їм відмовити. Він торкнувся їхніх очей, і вони стали бачити. Але стали бачити тільки після того, коли побачили очима віри. Коли відкриті були їх очі на Бога.

Сучасна людина... Чи бачить вона? Чи є вона видючою? Чи хоче вона зустрічі з Богом, зустрічі з Ісусом подібно, як хотіли два сліпці? Святий Іван Золотоустий навчає: “Як не можеш бути дорогоцінним каменем, то будь золотом! А не можеш бути золотом, то будь сріблом! Ти не можеш бути сонцем? Будь місяцем! А не можеш бути місяцем, то будь зорею. Не можеш бути великою зорею, то будь принаймні малою, щоб тільки на небі!” 

Чи прагне сучасна людина зустрічі з Богом? Чи потрібна людині ця зустріч? І для чого потрібна?

Ці два євангельські жебраки, два сліпці прагнули зустрічі з Ісусом, бо хотіли прозріти. Чи прагне сучасна людина прозріння? Ні, бо нинішня людина хоча й бачить, проте сліпа. 

Мода, сенсації – все повертає світ в іншу сторону, і ми бачимо світ в інших барвах, ніж є насправді. 

Сучасна людина… Чи має вона бачення духа, бачення душі? Чи зряча вона духовно? Вона зряча, але фізично. А от, чи має вона бачення духовних речей? Чи ми також сліпці, але духовні? 

Знаменитий режисер Тейлор в повісті “Кішка на даху палаючого дому”, на прикладі однієї родини показав душевну сліпоту. 

Батько, хворий на рак. Всі про те знають, проте він постійно переконує себе, що це не так, що він здоровий. Син у цій сім’ї є страшним пияком. Хоча всі йому про це говорять, однак він твердить, що це не так. П’є безпробудно. Мати говорить, що її сім’я є звичайною сім’єю, і можна сказати, що навіть є щасливою сім’єю. Вона сама себе обманює. Другий син з невісткою, очікуючи спадку, нападають час від часу на родичів з лайкою, скандалами. 

Коли поглянемо на цю сім’ю, на цю родину, то в їхніх образах побачимо стан всього суспільства. 

Сліпота душі… Ми не бачимо дійсного, правдивого духовного і морального стану життя народу. Бо воно є саме таким, як у повісті цього режисера. 

Для ілюстрації ось ще приклади. 

Чоловік-п’яниця… Він постійно в бійках, постійно в авантюрах, постійно отримує догани на роботі, постійно змінює місце праці, бо всюди його виганяють. Але коли йому сказати правду – то він її не сприйме, буде все заперечувати. “Ну, що ви у мене хочете? Так, час від часу я п’ю. Але хіба інші не п’ють? Чого ви думаєте тільки про мене? Чого бачите тільки мене?” 

Старенька бабця, якій вже під вісімдесят… Заощаджуючи гроші, вона економить навіть на харчах, на різних вигодах. Дочка запитує її: 

– Мамо, чому жалкуєте собі купити чогось доброго? Для чого ви гроші відкладаєте?

– На старість.

– Але ви вже старі.

– Та що ти там знаєш!

Після відвідин дочки старенька так в собі розважає: “Щось дуже сильно хоче дочка дізнатися про мої гроші. Ага, потрібно їх переховати.” І наполегливо шукає іншої схованки для своїх грошей. 

Сліпота душі. Таким є наше суспільство, а, отже, і наші родини. Але чи ми є зрячими? Чи ми шукаємо зустрічі з Христом так, як ці два сліпці? Їхня сліпота спричинилася до того, що вони змушені були жебракувати. Вони були віддані на милість, на милосердя інших, або, радше, – на немилість, на немилосердя інших. Бо люди проходили повз них, повз їхнє страждання. Сліпці не отримували того, чого очікували від людей. Двоє сліпців, почувши про Великого Чудотворця, хотіли зустрітися з Ним, зустрітися з Ісусом. В їхньому серці жевріла надія. Вони жадали бачити Ісуса. 

І ось повз них проходить багато людей. Шум, гамір стоїть навколо них. Вони зрозуміли, а можливо, хтось сказав їм, що це Ісус з Назарету. Закричали: “Помилуйся нас, Сину Давидів!” Ісус запитує: “Чи віруєте, що я можу це зробити?” – “Так, Господи!” (Мт. 9, 27-28).

Ісус вимагає віри, бо чудо уздоровлення чи відповідь Бога можливі є тільки тоді, коли віра співпрацює з ласкою, з благодаттю. 

А сліпці вірили, вони вірили, що Ісус є Месією, бо казали до Нього: “Сину Давида”. Вони вірили, як вірив ізраїльський народ, що “вийде паросток із пня Єссея, і вітка виросте з його коріння” (Іс. 11, 1), і він царюватиме в домі Давида повіки (пор. Іс. 9, 6-7). Архангел Гавриїл говорив до Діви Марії: “Ти зачнеш у лоні й вродиш сина й даси йому ім’я Ісус… І Господь Бог дасть йому престол Давида, його батька… й царюванню його не буде кінця” (Лк. 1, 31-33). Це означало, що Він є Месією. Пророк Ісая, ще за 700 років до народження Ісуса, говорив: “Він світло на просвічення народів. Він відкриє очі сліпим.” (пор. Іс. 42, 6). 

Ера Месії – це ера прозріння. Прозріння як фізичного, так і прозріння душі. І сліпці вірили, що прозріють духовно і тілесно. “Чи віруєте, що я можу це зробити?” – “Так, Господи!” – кажуть йому ті. Тоді він торкнувся до їхніх очей… І відкрились їхні очі.” 

А чи хочемо зустрічі з Ісусом ми? А щоб ми просили? Чи бажаємо ми просвічення, прозріння нашого розуму? Ми також сліпі. Ми також повинні волати так, як і євангельські сліпці: “Ісусе, сину Божий, змилуйся над нами! Ісусе, Сину Давида, змилуйся над нами!” Скарби, євро, долари заслонили перед нами увесь світ. Залишилось тільки дбання про багатство. 

Змилуйся над нами, Сину Давида, бо бажаємо лише розваг, алкоголю, наркотиків, сексу, брутальності. Змилуйся над нами, Сину Давида, бо ми у помсті, у ненависті, наше серце повне заздрості… Змилуйся над нами, Сину Давида, бо живемо у так багатоманітному світі, а не бачимо речей духовних. 

Засоби масової інформації спотворили нам правдиве бачення світу. Мода, сенсації – усе це закрило перед нами духовний світ. Ми не бачимо людської душі, її краси, доброти людської. Ми подібні до дальтоніка, який світ бачить у зовсім інших кольорах. Тож чи не повинні ми прозріти? Чи не повинні ми просити про зустріч з Ісусом та прозріння? Ми повинні звертатися до Ісуса словами одного солдата, який, отримавши поранення у голову, молився: “Ісусе! Змилуйся наді мною, щоби я не стратив світло моїх очей, змилуйся наді мною. Але якщо буде Твоя воля, і я втрачу світло моїх очей, то я прошу Тебе, щоб від цієї рани я не стратив світло мого розуму, змилуйся наді мною. Але якщо і тоді буде Твоя воля, і я страчу світло розуму, не дай, щоби я стратив світло віри.” Амінь. 

НЕДІЛЯ 8-А ПО 
П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

У деяких країнах хліб цінується на вагу золота. Турбота про хліб – це турбота, задля якої ідуть політичні неспокої, точиться економічна та суспільна боротьба, революції, війни. Отже, турбота про хліб є однією з найболючіших проблем сучасності. В країнах третього світу від голоду щороку вмирає понад мільйон людей. Хліб – головна турбота цих народів. З іншої сторони є держави, в яких є надмір хліба. І люди там вмирають, але від переїдання. Вони піклуються про те, якби продати цей хліб за найдорожчими цінами. А якщо їм це не вдається зробити, то хліб знищують, лише б ціни втримати на високому рівні. Турбота про хліб – основне бажання в житті людини. 

Євангелія сьогоднішньої неділі говорить нам про чудо Ісуса, Який помножує хліб у пустині. Ісус, розламавши хліби, дав народові. І понад 5000 чоловіків, окрім жінок і дітей, наситились. Ісус виявляє турботу і милосердя до народу. Подібно, як мав милосердя пророк Ілля і Єлисей підчас голоду в Ізраїлі.

Турбота про хліб… Сьогодні Євангелія кладе перед наш духовний взір сам символ хліба. Хліб – це осередок життя. Їсти хліб означає жити. Хліб не можна давати тваринам, бо це марнотратство. Якщо хліб лежить на землі, то його треба піднести. Бедуїни і до сьогодні не ріжуть хліб, бо йому, немовби істоті, надають життя, а тому тільки ламають його. 

Старий Заповіт має цілий “словник” хліба. Термін “хліб слез” означає отримання болючого досвіду. Слова “хліб скорботи” дають розуміння розділення туги, скорботи, жалоби з тим, хто має втрату, неспокій. “Хліб приятеля” означає гостинність, доброту, ласку. 

Споживання хліба в певному місці означає, що людина під час їди знаходиться під патронатом господаря. Є хліб, який просто ламають. Цим є хлібом є Пресвята Євхаристія. 

Символ хліба є надзвичайно цінним, бо він є джерелом життя. Бог провадить нас від першого хліба, від хліба в пустині, тобто манни, яку Він дав Ізраїлю, – до хліба, який Він помножив у пустині, як чуємо в сьогоднішньому євангельському читанні, – і до того хліба, який Він, розламавши, дав на Тайній Вечері і сказав, що цей Хліб є Його Тілом, Яке ламається на відпущення гріхів. 

Сьогодні перед нашим взором образ хліба. Ісус здійснив чудо помноження хліба: хліб помножився в Його руках, бо п’ятьма хлібинами і двома рибинами наситилась велика кількість людей. Апостоли говорили: “Відпусти людей” (Мт. 14, 15). Вони так говорили, тому що не хотіли мати клопотів з народом, який зголоднів. “Нехай ідуть по селах та куплять собі поживи” (Мт. 14, 15). Проте Ісус відповів: “Не треба їм відходити: дайте ви їм їсти.” (Мт. 14, 16). Як часто і ми перебуваємо в тому стані, подібному до стану апостолів. Апостоли ще тоді не були просвічені Духом Святим, бо Дух Святий ще на них не зійшов. 

Апостоли просили: “Відпусти лю-дей…” Чи не хочемо і ми відпустити тих, які приходять до нас у своїй потребі? Як часто внутрішньо, коли до нас звертаються по допомогу, говоримо: “А хіба тут дім опіки? А хіба тут банк? А хіба тут ресторан? Чому так часто приходять просити?” Як часто ми відмовляємо людям у їхній потребі, у хлібі для них. 

Робочий день вже майже завершується, але приходить відвідувач. “О, не буду його приймати, бо це займе більше часу, ніж має мій робочий день. Нехай відвідувач відійде.” Ми хочемо вмити руки, а Ісус каже: “Дайте ви їм їсти…”

Ми не хочемо клопотів, ми не хочемо турбот про ближнього, ми не хочемо ввійти в його проблеми, в його життя, ми не хочемо надати допомогу, яка нам під силу. Ісус Христос навчає і нас : “Дайте”, - тобто “Увійдіть в їхнє життя...”

В Євангелії від Марка ми читаємо про цю подію більш ширше, ніж у Матея. Євангелист говорить, що Ісус сказав: “Шкода мені люду…” (Мк. 8, 2). 

Ісус мав жаль... Ісус, як турботливий батько, як Божий Син, входить в людське життя. Він турбується не тільки про спасіння життя, душі людини, але і про людське тіло. Він бажає спасіння цілої людини. Спасаючи тіло, входить в наше життя, відгукується на наші людські потреби. Подібно і ми повинні відгукнутися на людські потреби. 

Сьогодні Євангелія вчить нас милосердя, вчить нас сердечності, вчить як приймати того, хто приходить. “Дайте ви їм їсти”, – чуємо сьогодні наказ нашого Спасителя. Отож, необхідно, щоби той хліб, який є часто хлібом тіла, був хлібом душі, благословенням, через яке спасемося не тільки ми, але і ті наші ближні, які приходять до нас. Амінь. 

НЕДІЛЯ 9-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Коли починає вечоріти у літній спекотний день, ми завжди очікуємо грози, тому що спека є провісницею цієї небесної стихії. Подібно було і цього дня, коли Ісус, помноживши 5 хлібів і 2 риби, нагодував ними 5 тисяч чоловіків, окрім жінок і дітей. Чудо помноження хліба відбулось в пустинному місці та після спекотного дня продовжилось. 

Ми бачимо декілька речей, які відбулись. Ісус наказує учням переплисти на другий берег Генезаретського озера. Ісус іде на самоту молитися, а в той час морські хвилі поглинають човен, в якому є всі апостоли. Ісус іде по воді, а апостоли кричать, думаючи, що це привид. 

Привид серед темряви ночі у бурхливій воді означав смерть. Та лунають слова Христа: “Це я, не страхайтеся!” (Мт. 14, 27). 

“Це Я…” Ісус промовив тетраграму, промовив ім’я Боже “Яхве”, тобто говорить “Божий Син”, бо Яхве означає Боже ім’я. Петро відразу виголошує: “Господи, коли це Ти, повели мені підійти водою до Тебе!” – “Підійди!” – наказав Христос (Мт. 14, 28). І Петро іде по хвилях, бурхливих хвилях. Він підійшов до Ісуса та, побачивши сильний вітер, злякався. Петро почав тонути. “Господи, рятуй мене!” (Мт. 14, 30).

Ісус простягнув руку, витягнув його та й каже: “Маловіре, чого засумнівався?” (Мт. 14, 31). Увійшли в човен – відбулося нове чудо… Настала тиша. А човен пристав до другого берега, до землі генезаретської.

Сьогодні ми маємо нагоду зупинитися і розважити над стихією води. Ізраїльтяни завжди боялися великих мас води. Вони не були “морським” народом, бо жили на суходолі. Тим більше, що значна територія їхньої землі була пустинна. Пустиня, якій завжди потрібен дощ, вимагала і від своїх мешканців постійних молитов про дощ. Євреї завжди через спекоту південного сонця бажали дощу. Євреї мали хіба що два морські порти: один у Яффі, на півдні, а другий – на півночі біля гори Кармель. Ізраїль не був морською державою. 

А ось фінікійці, які жили поруч, були відвічними мореплавцями. Ці не боялися морської пучини. 

Ізраїльтяни завжди її боялися. Боялися ще і з іншої причини. До них перейшло вірування стародавніх хананеїв. Ханаанська земля – Палестина, – в яку вони ввійшли, мала свої божества. Божество Ям у ханаан було божком моря, божком води, але цей божок був злим. Він, цей бог моря, був уособленням зла, був демоном. І тому ханаани завжди намагалися йому приносити жертви, щоб переблагати його, щоб задобрити його. 

У протилежність богу моря Ям був Ваал, бог доброчинний. Цей божок приносив їм всіляку радість, був їхнім покровителем. Тому, коли чуємо у Святому Письмі розповіді про те, як Ілля змагався зі жрецями Ваала, ми повинні зрозуміти, що туземні народи вважали його за доброго бога. Ізраїльтяни вірили в єдиного Бога і змагали супроти всіх поганських божків. Але страх перед масами води у них залишався. Той страх перейшов до них від мешканців Ханаану. Вони боялися великих мас води ще й з іншої причини. 

Вірування стародавніх базувалося на тодішньому пізнанні світу. Стародавні вірили, що земля, оточена безмежним океаном, знаходиться на чотирьох стовпах. Але тим хаосом, хаосом вод і океаном міг управляти тільки Бог. Тільки Бог міг покласти кінець морю, щоб воно не заливало сушу. Тільки Бог міг втихомирити води хаосу безмежного океану. Бог створив Левіафана, як каже псалмоспівець Давид, “щоб ним бавитися” (Пс. 103, 26). Левіафан – це морське чудовисько, яке було уособленням зла. Коли в книзі Йони читаємо, що морське чудовисько поглинуло Йону і викинуло його на берег біля Ніневії, то розуміємо, що тільки Бог міг керувати тим чудовиськом. Тільки Бог може керувати хаосом, бо Він є Царем космосу, Царем історії. 

Сьогодні ми отримуємо ще раз цьому підтвердження. Ісус іде по воді. “Це я, не страхайтеся!..” Він проголошує Боже ім’я. До них іде Божий Син. До них іде Той, Який царює над хаосом, над морськими хвилями, над супротивним вітром. 

“Аж тут Петро озвавсь… та й каже: “Господи, коли це Ти, повели мені підійти водою до Тебе!” – “Підійди!” – сказав Ісус.” (Мт. 14, 28-29). І Петро іде по хвилях, бурхливих хвилях, та, побачивши сильний вітер, злякався. Почав тонути. Чому так? Петро повірив у власні сили. Проте це було не лише цього разу. Петро вірив у власні сили і тоді, як казав до Ісуса: “Навіть якби всі зневірились у тобі, я не зневірюся ніколи.” (Мт. 26, 33). Але згодом переконався у власному безсиллі, бо тричі зрікся Христа перед палацом римського намісника. Коли людина покладається на власні сили, то вона завжди заламається. 

Пригляньмося глибше сьогодні до євангельської історії. Перша християнська громада, читаючи Євангелію від Матея, мала інше сприйняття цієї події на відміну від нас. Ця подія була не тільки особистим чудом Ісуса, коли Він ходить по воді. Подібно як і в сьогоднішній євангельській розповіді, Ісус, віддаляючись від землі і возносячись на небо, також відіпхає від берега човен з апостолами і Петром. Він відіпхав той човен у бурхливу пучину моря історії. Первісна Церква зараз же відчула, як море життя повстає супроти неї, як ті хвилі вдаряють у човен. Ув’язнені апостоли, каменований архидиякон первомученик Стефан, повсюди переслідується Христова Церква. Перші християни змушені втікати. Нарешті переслідування імператора Нерона, смерть ап. Павла і смерть ап. Петра. Християнська Церква відчула на собі оті удари морських хвиль історії. Але чи мала право зректися Христа, чи мала право сумніватися? 

У сьогоднішній розповіді вона діставала підтримку власних сил. Ісус не покинув їх, Він пішов на гору молитися. Він вознісся на небо, до Отця, і там молиться за цілий світ, і цілим світом управляє. І Він прийде. І хоча хвилі ударяють – та Він прийде, Він не покинув нас. Він воскрес із мертвих, а Воскреслий живе вічно. Вони пам’ятали, що Він прийшов о четвертій сторожі ночі, коли сили покинули апостолів, а темрява була у своєму зеніті. І вони знали, коли їх покинуть сили, а темрява цього світу, гріх і демони, все зло повстане супроти них – аж тільки тоді прийде Христос. Прийде, щоб їх врятувати, щоб їм допомогти, щоб втихомирити бурю, яка хоче поглинути їх. 

Як співставити нам цю історію з сьогоденням? Таким було розуміння цієї події первісної Церкви. Але чи щось тепер змінилося? Очевидно, що ні. Ті хвилі ударів історії у корабель Петра є і надалі. І сьогодні є переслідування, є спокуси, і надалі людина впадає у безвір’я. “Маловіре, чого засумнівався?” – запитує кожного із нас Христос. Але чи ми маємо уповати на власні сили, чи тільки маємо уповати на Бога? 

Сучасні філософи кажуть, що людина повинна жити так, немовби Бога нема. Це потрібно для того, щоб покладатися тільки на власні сили. Обґрунтовуючи власні погляди, вони твердять, що Богом хочуть затикати всі діри і всі кутки. Це правда, і до певної міри вони мають рацію. Завжди винним є Бог, бо це ж Він не допоміг. Ми ж звертаємось до Бога у кожній дрібниці. Так, ми повинні покладатися на власні сили, але не тільки на них. Бо як будемо покладатися тільки на власні сили, то заламаємось, як заламався Петро, коли став потопати. Бо засумнівався. Другого разу заламався, бо зрікся. “Навіть якби всі зневірились у тобі, я не зневірюся ніколи”, – говорив Петро, проте зрікся тричі. 

Євангелія сьогоднішньої неділі хоче виявити перед нами не тільки міць і потугу, а також і божественність Ісуса Христа. Він Божий Син! Всі вклякнули перед ним і сказали: “Воістину Ти Божий Син”. 

Визнати, що Христос є Божим Сином означає визнати, що Він є нашим Спасителем, що Він є Той, хто подасть нам, як і Петрові, руку, коли будемо потопати. Він є Той, Якому підвладна стихія і буря. Він є Той, Який наказав і корабель відразу пристав до другого берега. Він Божий Син. 

Віра в Його божество, віра в Його всемогутність і порятунок не повинна ніколи покидати нас, але завжди ми повинні взивати до Нього: “Рятуй мене, Господи, бо потопаю. Гріх полонив мене. Я потопаю в злобі, потопаю в ненависті, потопаю в нелюбові! Рятуй мене, Господи!” І, отримавши руку Христа, ми маємо ввійти у човен, човен Петра, у святу Церкву, щоб бути там з Христом і апостолом Петром, щоб бути в єдиній, святій, католицькій і апостольській Церкві. Амінь. 

НЕДІЛЯ 10-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ
По дорозі в Єрусалим Ісус проходив долиною Ізраел, яка була особливо плодоносною. Поруч гора Тавор, яка височіла на 600 м над рівнем моря. Ісус ішов у супроводі галилеян. Натовп народу. Із натовпу постійно линули до Нього прохання і наполягання: “Яви себе світу! Вияви, що ти Христос, щоби весь світ дізнався про те! У Єрусалимі, в столиці, вияви себе!” Ці наполягання були надокучливими для Ісуса, і тому Він старається відійти від юрби. 

Це була Його остання дорога, остання подорож. Народ ішов на свято Кущів. Кожний побожний і праведний єврей старався у це свято бути у Єрусалимі. Ісус хотів відійти від цього натовпу, щоб іти, мовби потайки, у Єрусалим. Ставши у підніжжі гори, Він залишає своїх апостолів і бере тільки трьох: Петра, Якова та Івана. Разом вони виходять на гору Тавор на молитву.

Вечоріло... Темрява і морок уже насувалися на світ, а Христос хотів показати світло, яке перевищує усяку темряву, перевищує усіляке сонце, усяку ясність, бо там на Таворі Він переобразиться перед ними і покаже велич Своєї слави. Ісус бере апостолів і йде з ними на гору. 

Апостоли знеохочені. Вони внутрішньо незадоволені. Вечір, темрява – а вони повинні йти по горах. Проте йдуть на гору. Ісус іде на молитву, а вони Його супроводжують. Подібно і ми ідемо за Ісусом, ідемо до свого Єрусалиму у житті, до дороги вічності. Ісус іде на молитву. Так і ми, тільки з молитвою, можемо осягнути його. Ісус чинить це в вечірній час, тобто ввечері. Коли приходить кінець нашого життя, коли приходить вечір життя, ми хочемо приблизитися до Бога, бути з Ним. І тоді ми вступаємо у темряву, робимо крок за кроком у незвідане.

Але там, перебуваючи на молитві, Христос раптом переобразився... Блиск від Його шат, світлість від Його одежі, сіяюче світліше сонця лице – усе це вплинуло на апостолів. Розмова з Мойсеєм та Іллею, розмова про хрест, розмова про страждання… 

І нас Бог не раз досвідчує. Дуже часто ми зазнаємо ударів долі. Доля не ніжить нас, а лише посилає все нові та нові випробування. Але ми повинні перейти наш шлях, подібно як перейшли апостоли з Христом. Ми повинні дійти до містики Христа, до пізнання того, про що говорять на горі Тавор Мойсей та Ілля. А це страждання, муки і смерть! І наше страждання ми повинні переживати у тій славній і величній події.

Коли відбулося Переображення, то пролунав голос Отця : “Це – мій улюблений Син, що я його вподобав” (Мт. 17, 5). Апостоли сходять з неохотою вниз. Зауважмо: це Ісус приневолює їх йти: “Ходім назад.”

Просвітлення... Велика ласка буває дуже коротко. Не раз і ми, перебуваючи в молитві, в піднесенні бажаємо затримати той момент. А потім як ми жалкуємо, що знову знеохочені в молитві, що знову немає щирості в молитві. Ми хочемо тієї піднесеності, одухотвореності в молитві – а її нема. Чи апостоли змінилися? Чи апостоли змінилися від того, що побачили переображеного Ісуса? Чи вони дістали більше дарів, ніж інші? Очевидно, що ні. Але вони дістали один наказ: “Це – мій улюблений Син, що я його вподобав: його слухайте.” (Мт. 17, 5). Подібно і ми, коли є знеохочені в молитві і живемо звичайним, буденним життям, повинні пам’ятати цей наказ “слухати Ісуса”, бо Він “Улюблений Син”. І хоча блиску лиця вже не видно, і шати не ясніють, але Він – той самий Ісус. І ми маємо того утаєнного Ісуса в Пресвятій Тайні Євхаристії, хоча Він укритий, а блиск Його слави є немов завуальований.

Ісус наказує іти вниз, а там – нове випробовування. Привели до апостолів, які залишились у підніжжі гори, біснуватого хлопця, який був повністю опанований злим духом. Його розум був затьмарений, воля скута, він був повністю підвладний злому духові. Темрява огорнула цю дитину. І батько це підтвердив. “Він гонить його по пустині, він кидає його в вогонь і воду. І коли ланцами сковували його, то він рвав їх немов нитки. Товче його об каміння”, – жаліється батько. “Я був привів його до твоїх учнів, та вони не могли його зцілити” (Мт. 17, 16).

Зустріч... Ми бачимо зустріч Ісуса з темною силою, бачимо зустріч Ісуса з хворим, з страждаючим. Євангелія переповнена розповідями про зустрічі. Зустрічі з Христом завжди приносили радість. “Прозри!” (Лк. 18, 42) – каже одному, до іншого “Очисться” (Мт. 8, 3). Ще іншому: “Віра твоя спасла тебе” (Мт. 9, 22; 15, 28; Мк. 5, 34; 10, 52; Лк. 7, 50; 8, 48; 17, 19), а вдови з Наїну каже: “Не плач” (Лк. 7, 13). Постійна зустріч з Ісусом – це уздоровлення, це надання життя, це благословення. І ось знову зустріч...

Наше життя є повне зустрічей. Але чи є такі зустрічі у нас, як це описано у сьогоднішній Євангелії? Наші зустрічі з ближнім часто подібні до тих зустрічей з притчі про милосердного самарянина. Проходимо повз ближнього, як той священик чи левіт із притчі, зустріч з якими нічого не принесла пораненому. Подібно і наші зустрічі з тими, які в терпінні, в стражданні, не раз такі ж, бо проходимо повз потребуючих байдужими до чужого болю, до чужого страждання. Це буває часто тому, що ми не можемо нічого зробити, бо не віримо в свої сили, подібно, як апостоли, які не могли нічого вдіяти, не могли уздоровити того хлопця. 

Чому? Тому що ми є маловірні? Ми часто взагалі зневірені. Нам важко вірити в Бога, Який підданий нарузі, Бога, Який підданий безчестю, Бога, Якого били батогами і сікли, Бога, Якого розп’яли на хресті, Бога, Який фізично вмер... Як важко вірити в такого Бога! І тому часто в нас є знеохочення, і тому часто ми не можемо допомогти нашому ближньому, бо наша віра є слабка, бо ми забуваємо, що той Бог ожив, воскрес, що Він царює над Вселенною.

Ісус, звернувшись до батька дитини, каже: “Приведіть мені його сюди!” (Мт. 17, 17).

Привести до Ісуса – це означає віддати під Божу опіку. Знову проявляється велич Божого Сина, Месії, Христа. Він хоча приховав Своє світло, бо лице Його вже не ясніло, шати не променіли, проте Він просвітив всіляку темряву. І темрява злого духа відступає, злий дух покидає дитину під погрозою Ісуса Христа. 

“Приведіть мені його сюди!..” Коли в нашому житті поруч біль і страждання, коли в нашому житті кривда і всілякі недосконалості, то приведіть тих, хто поруч вас до Христа, бо в Нього спасіння. Ми станемо подібні до Івана Хрестителя, який казав: “Ось Агнець Божий, який світу гріх забирає” (Ів. 1, 29). Отож, треба іти за Ним. Ми станемо подібні до тих, що привели дитятко до апостолів, до Ісуса. Ми станемо подібні до них. Приведіть того, хто в болю, хто в стражданні до Ісуса, бо Він, як Цар Вселеної, як Володар життя, може порятувати. Бо Він не хоче смерті грішника, страждань людини, але хоче, щоб людина була здоровою. І всі уздоровлення Він чинить для блага, для користі людини.

Євангелія сьогоднішньої неділі кличе нас переглянути своє життя, кличе нас споглянути на нашу дорогу в Єрусалим. Маємо йти з молитвою, маємо йти перемінені від дочасності, маємо йти привести тих, хто потребує спасіння, маємо їх привести, щоби разом ми могли ввійти до небесного Єрусалима, бо Ісус кличе: “ Приведіть мені його сюди!”. Приведімо нашого ближнього до Ісуса, щоби бути разом з ним у вічності. Амінь. 

НЕДІЛЯ 11-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Боржник, про якого чуємо сьогодні у євангельській розповіді, є вигаданою постаттю, і даремно ми будемо шукати йому аналогів навіть серед найстарших, найдавніших володарів Сходу. Трохи шкода. Ми б радше бажали, щоб описана подія мала місцев історії, адже тоді з повною сатисфакцією ми б могли вилити на таку людину свій гнів і одразу осудили. Проте ми не можемо знайти цих аналогів чи чогось подібного у жодному описі володарів Стародавнього Сходу. 

Якщо б дійсно такий чоловік був колись в історії, то ми зразу ж винесли б свій засуд. Ми б сказали: “Який невдячний!” Не шкодуючи різних епітетів, ми говорили б: “Та він немилосердний! Та він справжня потвора! Який обридливий чоловік! Як міг таке зробити?!” Ми б засудили його, як і судимо багатьох інших, що були в історії і котрі чинили не так, як думаємо ми чи вважаємо за правильне. 

Ми б засудили такого чоловіка. Але Христос вигадав його. Так, вигадав, бо хотів показати якими є ми боржниками перед Богом. Адже 10 тисяч талантів – це еквівалент сьогоднішніх 30 млн. доларів. Якихось 100 динарів – це оплата 4 місяців праці звичайного робітника. І той немилосердний боржник, якому прощено все, не змилосердився над своїм співбратом. 

Христос у тій вигаданій постаті немилосердного боржника хотів показати “дзеркало”. Ми повинні дивитися туди, на нього, і бачити відбиток свого обличчя. Ми повинні в ньому бачити себе самих. Чи бачимо, які ми боржники перед Богом. 

Все, що дане нам, – це власність Бога. А ми рядимо цим, і не раз марнуємо Божі дари. Бог дивиться немов крізь пальці на нас. А ми думаємо, що Він нам пробачає. Так, Він легко пробачає. Варто нам впасти на коліна, піти до Сповіді, сказати: “Прости нам, Господи. Пробач!” – і Він пробачає. Проте ми потім знову починаємо своє, вертаємося до того, що ми робили вчора, тобто до марнування Божих дібр. При цьому ми думаємо, що це все нам просто так минеться. 

Бог може простити, і Бог прощає, проте лише з однією умовою – щоби ми простили нашому ближньому... Чому Бог так чинить? Чи це каприз Бога? Ні! Бог не має капризів, але дбає про добро кожної людини в світі, про добро всіх. І саме тому Він бажає, щоби ми пробачали. Як я маю пробачати? 

Як я повинен простягнути свої руки до того, хто мене кривдить? Адже ж ми всі люди, ми всі одинакові. І для мене Бог, і для нього Бог. Як для мене буде суд, так і для нього буде суд. Чому я повинен прощати моєму кривднику, коли він свідомо чинить мені зло, свідомо робить мені кривду? Я не хочу прощати!.. Такою є логіка нашого мислення.

Але таким чином ми робимо цей світ холодним, байдужим. Ми цей світ занурюємо в страх, у біль. І жити в такому світі є надзвичайно важко. 

Пробачення, про яке говорить сьогоднішня Євангелія, є початком любові. Милосердя, про яке чуємо в євангельському читанні, складається з двох слів “миле” і “серце”. Серце, яке милує, – це серце, яке милує не тільки свого товариша, свого приятеля, але й милує кривдника чи того, хто чинить нам зло. Чи можемо ми мати таке миле серце, добре серце? Чи можемо мати серце, яке милує свого кривдника? Задумаймося...

Старий Заповіт хоче навчити нас як прощати. Людська помста іде так далеко, що Бог бажає зупинити її. Але не може це зробити відразу і в повній мірі, тому робить це поступово. Стародавній закон каже: “Око за око, зуб за зуб” (Лев. 24, 19-20). Але чому? Бо замість одного ока вибирали два ока, замість одного зуба вибивали два зуби або навіть відбирали життя. А Бог звужує помсту, звужує зло і ненависть і законом не дає їм розповсюджуватися. З часом Христос приносить досконалий Закон і говорить: “Любіть ворогів ваших, і моліться за тих, що гонять вас” (Мт. 5, 44). 

Ось Закон любові...

Христос, Який є Любов’ю, приносить нам цей закон у світ. І цей Закон починає діяти на кожного з нас. 

“Люби Господа, Бога твого, всім твоїм серцем, усією твоєю душею і всією думкою твоєю… Люби ближнього твого, як себе самого. На ці дві заповіді, – каже Христос – ввесь закон і пророки спираються” (Мт. 22, 37-40). Це Закон любові.

Сьогодні, в одинадцяту неділю по Зісланні Святого Духа, ми дістаємо Закон пробачення. Простити...

Апостол Петро, учень Ісуса, підходить до Нього і говорить: “Господи, чи маю до сімох разів прощати?” (Мт. 18, 21). 

Число “сім” у євреїв є числом повноти. Чи маю прощати з цілого серця? І апостол Петро на своє запитання почув не просто ствердження, але щось більше. Бо Христос відповів: “Не тільки сім”. Бо сім – це рахунок, а потім треба буде сказати “ДОСИТЬ! КІНЕЦЬ! Більше я тобі не прощаю!” “Христос промовив до нього: “Не кажу тобі: До сімох разів, але – до сімдесяти раз по сім” (Мт. 18, 22). Тобто завжди, бо “сімдесять раз по сім” у євреїв означає “завжди”. Відкинь усіляку арифметику – і прощай завжди! Як важко це сповняти. Але це Закон любові. Поза тим Законом ми не є християнами. Бог вимагає, щоби, простивши нашого ближнього, ми внутрішньо переобразилися, почали жити новим життям. Щоб ми не тільки зреклися гріха, але ішли до Бога. Без тієї дороги до Бога ми не можемо бути Божими дітьми. Це є Закон любові.

Ісус Христос у домі Симона на Собі пізнав силу любові жінки-грішниці, яка слезами обмила Його ноги і волоссям обтерла їх. Пізнав силу любові жінки, яка вилила на Його ноги пляшку нардового мира (а його вартість була понад 300 динарів). Проте присутні спиталися: “Чого Він таке дозволив? Адже вона жінка-грішниця! Якби Він був пророк, то знав би хто до Нього торкається!” А Христос говорить: “Прощаються її гріхи численні, бо багато полюбила” (Лк. 7, 47). І спитався: “Скажіть, хто більше буде любити, той кому більше прощено чи той, кому менше?” Очевидно, що більше любить той, кому прощено більше (Лк. 7, 36-50). І тут Христос дає нам урок психології: “Тому кажу… прощаються її гріхи численні, бо багато полюбила. Кому ж мало прощається, той мало любить.” (Лк. 7, 47). Це новий урок психології, це новий закон, закон любові. 

Євангелія сьогоднішньої неділі закликає нас вчитися прощати. І в молитві “Отче наш” Христос навчає: “Прости нам довги наші, як і ми прощаємо довжникам нашим” (Мт. 6, 12). Амінь.

НЕДІЛЯ 12-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ
Стародавня легенда розповідає нам про праведника, який, ідучи одного дня дорогою, зустрічає по дорозі ангела. Ангел тримав в одній руці палаючий смолоскип, а в другій – відро, наповнене водою. Праведник запитав ангела: “Ангеле, куди ти прямуєш? Куди ти йдеш, Божий післанцю? Ангеле, скажи мені, що означають ці речі в твоїх руках?” Ангел зупинився, подивився на праведника і відповів: “Цей особливий смолоскип горить для того, щоб я підпалив ним райські оселі. Він горить для того, щоби ці запалені оселі згоріли до тла. А це незвичайне відро, наповнене водою, має служити протилежній цілі. Я хочу залити ним вогонь пекла. Все це я йду робити для того, щоби виявилося, хто любить Бога насправді. Бо тільки тоді можна буде побачити, хто любить Бога насправді.”

Ця стародавня легенда відкриває нам реальність нашого духовного життя. Скільки людей виконує заповіді тільки по тій причині, щоб не попасти до пекла, тобто зі страху перед покаранням. Інші виконують заповіді тільки тому, щоби піти до неба, тобто задля нагороди. Дуже рідко люди виконують заповіді з любові до Бога, з любові до Творця. Христос говорить: “Той, у кого мої заповіді, і хто їх береже, той мене любить” (Ів. 14, 21).

Отож, виконання заповідей повинно мати першочерговою причиною виявлення пошани і любові до Творця. Сучасна людина перестала перейматися змістом заповідей, необхідністю їх дотримання і виконанням. Більше того, сучасна людина критикує і Євангелію, і Божі Заповіді. Бувають і серед нас такі віруючі, які дотримуються тільки деяких заповідей, ігноруючи всі решта, бо вважають їх несуттєвими.

Сучасна людина відмовляється слухати Бога, відмовляється виконувати Божу волю.Подумаймо: “Якщо б взагалі не було заповідей, то яким був би наш світ?” Цей світ став би кошмаром. Якщо є заповіді, і впали атомні бомби на Хіросіму і Нагасакі. Якщо є заповіді, і були концентраційні табори фашистів, які спалювали там людей. Що було би на світі без Заповідей? Світ би перетворився у руїну. Але заповіді є, і вони повинні служити врегулюванню норм людського життя. Людина повинна виконувати заповіді. Ми чуємо про це у сьогоднішній розповіді Євангелії, яка говорить нам про багатого юнака, що прийшов до Ісуса Христа.

“Учителю! Що доброго маю чинити, щоб мати життя вічне?” (Мт. 19, 16). Ми чуємо пораду Христа, яка водночас є і Його наказом: “Виконай заповіді, додержуйся заповідей.” (пор. Мт. 19, 17).

Заповіді Божі нормують наше життя.

Пригляньмося. Бог говорить: “Нехай не буде в тебе інших богів крім мене” (Вих. 20, 3). Це перша Божа заповідь. А що ж людина? Вона взагалі не хоче мати Бога. 

Але в людському серці не може бути пустоти. Коли в людському серці нема Бога, то місце Бога займають божки: гроші, автомобілі, багатство, становище в суспільстві, наркотики, горілка, розпуста. Все це займає місце Бога. 

Бог говорить до нас: “Пам’ятай день святий святкувати” (Вих. 20, 8). Але людина не переймається цією Божою постановою. І цей день не використовує для Церкви, молитви, читання Святого Письма, для навчання дітей Божих правд, катехизму, молитов. Цей день людина використовує для пляжу, для риби, для грибів, для полювання, для цілоденного спання, для телевізора. 

Бог говорить: “Не вбий” (Вих. 20, 13), а людина вбиває своє тіло наркотиками, курінням цигарок. Людина вбиває своїх дітей в материнському лоні. 

Людина сьогодні не переймається Божими наказами, Божим словом.

Христос говорить сьогодні і до нас: “Виконуй заповіді”. Людина, яка виконує заповіді, є мудрою людиною.

Мудрість… Ніхто з нас не хоче тільки виглядати мудрим, кожен із нас хоче таки бути мудрим. Але мудрість не є однаковою у всіх людей. Ми подивляємо мудрості Соломона. Бог сказав йому: “Проси, що маю тобі дати!” (1Цар. 3, 5), а щоб ми просили на місці Соломона? Доброго здоров’я, насамперед. Ми просили б багатства. Ми просили б високого становища, слави. А що просив Соломон? “Тож дай рабові твоєму розумне серце” (1Цар. 3, 9), – відповів Соломон Господеві. І Бог відповів йому: “За те, що ти просиш цього, що не просив для себе ні довгого віку, ні багатства, ні смерти твоїх ворогів, а просив розуму для себе… дам тобі мудре і розумне серце… А навіть дам тобі те, чого ти не просив: і багатство, і славу… покіль віку твого” (1Цар. 3, 11-14).

Що таке мудрість? Чи мудрість – це університетські знання? А можливо, це знання філософські? Напевно, що ні. В біблійній мові мудрість означає побожність, життя з Богом, стан, коли людина примирена з Богом і з власним сумлінням. Ось така людина є мудрою. 

Юнак, який підійшов до Ісуса Христа, як чуємо в євангельському читанні, був таким чоловіком. Він шукав мудрості, бо він зберігав заповіді “ізмалку”.

Слово Христа звучить сьогодні не тільки до юнака, але і до нас. “Виконуй заповіді” або “додержуйся заповідей”, запевняючи: бути мудрим означає бути побожним.

У часі другої світової війни ворожі літаки бомбардували село. Люди тікали в ліс, в поле, щоб зберегти своє життя. 

Матір 4 дітей, швиденько зібравши їх, хутко вибігла на двір і почала прямувати до лісу. “Мамо!” – закричав найстарший хлопець, якому було 11 років. “Що сталося?” – питає мати. “Я не взяв катехизм”, – відповідає він. Мати з дітьми зупинилася і сказала: “Піди і візьми”. 

Катехизм, який подавав зерна побожності і мудрості, вчив виконанню Божих заповідей, був для того хлопчини найціннішим. І не тільки для дитини. Він був цінним для всієї родини, для матері. Навіть загроза смерті не спинила цю жінку. Мати дозволила дитині вернутися і взяти цю книжку. Все це тому, що ця книга навчала її дітей виконання Божих заповідей, мудрості і побожності.

Сьогодні Церква голосить до кожного із нас: “Виконай заповіді”. Амінь. 

НЕДІЛЯ 13-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Образ винограднику є так близький і зрозумілий нам, особливо тепер, в осінній час, період збирання плодів винограду. Кожен з нас знає, що значить обтинати китиці, що значить готувати виноград для столу чи для виготовлення вина. Цей образ є приємний і знаний всім нам особливо в осінній час, після закінчення спекотного літа, коли прийшла пора винозбору. 

Цим образом винограднику у своїх пророцтвах послуговувалися пророки, і цим образом послуговується сьогодні Ісус Христос. Виноградник, про який іде мова, очевидно має алегоричне значення, бо Христос хоче показати нам іншу дійсність, іншу реальність, яка відповідала б цьому образу і символу. Ми повинні знати історичне тло, історичні реалії зображення винограднику і чому він відповідав в стародавні часи, а також мусимо пристосувати все це до сьогодення, щоб знати як воно відноситься до нас.

Виноградник віддавна був символом Ізраїля (Іс. 5, 7; 16, 8; 27, 2; 32, 12). Бог вивів Вибраний народ з полону, з єгипетської неволі і ввів в землю Обіцяну, текучу медом і молоком. Подібно, як беруть виноградну лозу і саджають її десь далеко, в іншому місці, так і Бог вчинив з Ізраїлем. Але Вибраний Народ, народ, з якого мав вийти Месія, не давав своєчасно плодів. 

Пророк Ісая говорить, що Бог очікував справедливості, а побачив тільки пролиття крові. Замість справедливості розлито кров. І що ж мав Бог робити з тим виноградником? Каже пророк Ісая: “Знищить Бог виноградник цей!” (пор. Іс. 27, 8). І так сталося. Бог допустив збезчещення Єрусалимського храму, зруйнування самого міста, столиці Ізраїля. А ізраїльтян було забрано вавилонцями в полон, де ті перебували 70 років у ярмі, допоки Бог не змилосердився над ними і не повернув назад в Обіцяну землю. 

Євангельська розповідь сьогоднішньої неділі показує нам іншу реальність – Бог не знищить винограднику. Але знищить, лютого вигубить тільки тих, котрі не давали своєчасно плодів. А виноградник дасть іншим виноградарям. Очевидно, що відійметься Боже Царство у Ізраїля і буде дане поганам. І каже апостол Павло: “Ось ми звернемося до поган” (Ді. 13, 46).

Отож, ми, котрі є нащадками поган, увійшли у Божий виноградник. Ми стали тим новим Вибраним Народом, тим народом, що став Церквою, яку “пекельні ворота не подолають” (Мт. 16, 18). 

Задумаймося сьогодні: “Чи ми даємо своєчасно плоди? А чи ми є родючі?” Коли прийде Господь, щоби судити світ, коли прийде, щоби отримати від нас плоди, чи не дамо ми Йому замість плодів колюче терня? Задумаймося сьогодні, бо це відноситься і до нас, бо може і від нас відійнятися Боже Царство і датися іншим, скажімо, країнам третього світу. І тоді ми будемо відкинені. Богові не потрібна християнська культура заради культури. Йому потрібне християнство заради віри і добрих діл, заради любові до Бога і ближнього, заради діл милосердя, зара​ди тих діл, котрі б показували, що ми є Його свідками тут на землі, що ми чинимо на землі Його волю. 

Але не раз ми не даємо Йому пло​дів. І тому ті, котрі зовні, кажуть на нас: “Вона ходить до церкви – а подивіться як вона себе веде! Він ходить до церкви – а як він пиячить!” – згіршуються, відходять від Церкви, не толерують Церкву, не бажають Церкви через нас, через те, що ми не даємо своєчасно плодів. Є й такі, що кажуть, що Церква взагалі не потрібна. Так, можливо Церква комусь відмовила у похороні. О, як тоді починають судити Церкву! Постає питання “Чому?” Адже померлий був справедливим чоловіком, але не говорять про все інше, що та людина робила у житті. Впевнені, що Церква має бути у всіх служкою, і як тільки поманили пальцем, то зразу ж Церква повинна поспішати виконувати нашу волю. Забуваємо, що ми всі повинні давати плоди. І Церква є для того, щоби навчити нас давати плоди. 

Христос говорить: “Я виноградина, ви – гілки. Хто перебуває в мені, а я в ньому, – той плід приносить щедро. Без мене ж ви нічого чинити не можете. Якщо хтось у мені не перебуває, той, мов гілка, буде викинутий геть і всохне; їх бо збирають, кидають у вогонь, – і вони згоряють!” (Ів. 15, 5-6). Значить, якщо ми, вщеплені в Христа, не живемо Христом, не живемо Його життям, не даємо плодів, то будемо відтяті і кинені в вогонь вічний, де “плач і скрегіт зубів” (пор. Мт. 25, 30).

Цей образ винограднику, який дається нам Церквою в осінній час, час винозбору, показує: Бог хоче, щоб ми принесли Йому плід виноградний. І Він, увінчуючи той плід землі і працю людських рук, на вівтарях Божих перемінить це вино у Кров Христову і знову поверне нам як духовний плід, як завдаток вічного життя, як ту Кров, що очищає нас з гріхів і стає освяченням нашого життя. Принесімо плоди Богові, принесімо їх своєчасно кожен у свій час, щоби Він, пославши свої слуг, отримав те, що є Його власністю, і щоби ми не були засоромлені на Його суді. Амінь. 

НЕДІЛЯ 14-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Англійські вчені, досліджуючи одну із мумій, хотіли побачити образ людини, якій вже три тисячі років. І ось вона лежить перед ними. Підключивши комп’ютери, вони на моніторі побачили зображення. Це була єгипетська жрекиня, повна гідності і величі. Її лице строге, але погоже. Її зріст – біля 153 см. Вона була вбрана у 8 одеж. Поруч з нею поховані слуги, щоби прислуговувати їй у дорозі до вічного щастя. У мандрівку поклали їй різноманітні страви, які вона буде споживати у тій подорожі. Але поруч з нею поклали ще і клейноди, її особисті відзнаки, які блистітимуть на тій гостині вічній, до якої вона повинна прийти. Її ім’я – Тєнтмунтінтенгембтін. Ця єгипетська жрекиня була захоронена згідно вірувань стародавніх. 

Вірування стародавніх свідчили про те, що вічна щасливість – це участь за столом, участь у великій трапезі, гостині. В стародавні часи, коли людство мало великий досвід голоду, люди старалися відчуття найбільшого щастя або його повноту виразити, власне, через гостину. Заставлений поживою стіл символізував щастя і добро.

Святе Письмо не було виключенням з цього загального правила. У пророка Ісаї ми також знаходимо пісню про гостину (Іс. 25). Псалмопівець Давид каже: “Готуєш стіл для мене перед моїми противниками... переливається мій кубок.” (Пс. 23, 5). 

Гостина завжди була символом зичливості, приязні, доброти, а також символом комунікабельності, тому що людина могла через гостину налагодити відносини. І ми бачимо, що Христос не цурається цього образу. Той образ є присутнім у Його житті, у Його чудах, у Його притчах.

На весіллі у Кані Галилейській ми бачимо Ісуса серед запрошених (Ів. 2, 1-12). Весілля, гостина – і серед гостей Христос. Ми бачимо Христа на гостині у Закхея митаря, який навернувся (Лк. 19, 1-10). Ми бачимо Його на гостині у Марії, Марти та їхнього брата Лазаря (Лк. 10, 38-42). Ми бачимо Його на гостині у Матея євангелиста після його покликання та залишення служби митаря (Лк. 5, 27-29). Ми чуємо Його притчу про десятьох дів, де молодий приходить на весільну гостину (Мт. 25, 1-13). 

Сьогодні ми чуємо про гостину, яку приготував цар для свого улюбленого сина. Цар запросив своїх приятелів, своїх близьких. Гостина приготована у повноті: зарізано худобу, приготовлено печиво, столи вгинаються від страв... Проте запрошені відмовились прийти. Окрім всього вони, відмовившись, ще й поступили жорстоко. Одних слуг, які приходили із запрошенням, побили, інших покалічили, ще інших вбили. 

Розгнівався цар і послав військо вигубити те місто і всіх запрошених, бо хоча були покликані, але недостойні цієї гостини. Цар наказав іти на роздоріжжя, іти на розпуття і покликати всіх, кого тільки можна знайти, щоби гостина відбулася, щоби відбулося весілля при наповненому бенкетному залі. На гостині цар зустрів одного чоловіка не в весільній одежі. “Як то ти ввійшов сюди, друже, не маючи весільної одежі?” (Мт. 22, 12). Той мовчав. Господар наказав: “Киньте [його] геть у темряву кромішню! Там буде плач і скрегіт зубів.” (Мт. 22, 13). Так говорить нам сьогоднішня притча.

А зараз звернімо свою увагу на образ стола, гостини. Стіл завжди був символом приятельства. Запрошення до столу обіцяло розділення добродійств. Той, хто розділював хліб, був приятелем. Але стіл також був місцем для розмов. При столі, за розмовою, полагоджувалася не одна справа. І тому стіл був не тільки символом насичення, але і символом укладення різних договорів, полагодження справ. 

Коли сьогодні ми розважаємо над притчею Ісуса про покликаних на весілля, то бачимо, що покликаними є саме ми. Ми – ті зібрані на роздоріжжях. Бо першими запрошеними, недостойними покликання, був ізраїльський народ. Це той народ, який дав великих святих, це той народ, який дав світові Месію. Але потім став убивцею, бо убив слуг, убив Божих післанців, убив Єдинородного Сина... 

І, щоб гостина відбулася, Бог кличе із роздоріжжя, з розпуття всіх нас, всіх тих, котрі не були приналежні до Вибраного Народу. Щоби відбулася гостина, Бог кличе нас… Проте чи всі ми йдемо на гостину? 

Подібно, як перший запрошений вертає до свого крамарства, так і ми в неділю торгуємо. Інший пішов випробовувати свої воли – і ми займаємося транспортними перевезеннями в святковий недільний день. Ще інший одружується, і йому не до Бога, не до Сина Божого, не до храму. Він має молоду дружину. Він має своє щастя поза Богом, без Бога, забувши про свого Творця. І ми поступаємо адекватно до їхніх вчинків. 

Деякі зневажали Божих післанців. А ми? Щойно починаємо говорити комусь про прихід до Божого храму, про святкування недільного дня, то відразу чуємо обурені відповіді: “Чого до нас пхаються зі своїм Царством Божим? Зі своєю церквою? Чого до нас пхатися?” Люди міняють діаманти на болото. Бо, по правді, в Церкві найбільша краса, блеск і слава Божа, ласка Божа, які виблискують вічністю. А все земне перетвориться у порох...

Сьогоднішня Євангелія показує нам запрошених. Попередні запрошені були недостойні. Чи гідні ми, ті, котрі отримали одежу царя, нову одежу, білу одежу весільної гостини у Тайні Хрещення? Ту одежу, в якій можемо приступати до весільного столу, до євхаристійного столу та приймати у Святому Причасті Тіло і Кров Христа як завдаток на вічне життя. 

Отож чи гідні ми? Чи не забруднили ми гріхами нашу одежу, отриману у Тайні Хрещення? Чи можемо ми бути серед запрошених? Чи можемо ми брати участь у євхаристійній трапезі? Ми повинні відповідь дати тільки собі, бо тільки наша совість закине нам наш гріх чи нашу невинність. Подбаймо, щоб ми були не тільки запрошені, але й гідні приступити до Божого столу. Амінь. 

НЕДІЛЯ 15-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Прибувши в Єрусалим, Ісус проводить там останній етап свого земного життя. В той проміжок часу Він проводить найбільше дебатів із законовчителями, фарисеями та саддукеями. Полеміка між Христом та законовчителями досягла такої “температури”, що врешті-решт Христос сказав: “Горе вам, книжники і фарисеї, горе вам багаті.” (пор. Лк. 6, 24-26). Його “горе” впало на них. Ми чуємо в сьогоднішній розповіді Євангелії продовження цих т.зв. “непорозумінь” між Христом та законовчителями Ізраїля.

Приступив до Нього якийсь законовчитель та сказав, “спокушаючи Його: “Учителю, котра найбільша заповідь у законі?” (Мт. 22, 35-36). Стародавні ізраїльські вчителі, як правило, робили все систематично та схематично. Вони виробили систему заповідей, систему моральних цінностей, взятих зі Святого Письма. В цій т.зв. ієрархії вартостей заповідей вони хотіли знати, яка ж Божа заповідь є найбільша. Цих заповідей або наказів вони начислили 613. 

Загальноприйнятою була думка двох знаменитих раввинів. Раввин Гіллел говорив: “Не роби ближньому того, що тобі немиле. В цьому весь Закон. Все інше – це тільки коментарі.” Другий знаменитий раввин Акиба говорив: “Люби ближнього твого всім серцем твоїм, всією душею твоєю. Це підстава, це основа Закону.”

Перший, отже, говорив з негативної сторони, тобто говорив запереченням “Не роби”. Другий говорив з позитивної сторони – “Люби”. Це фактично дві сторони однієї медалі.

Ісус Христос, отримавши запитання, повинен був дати задовільну відповідь законовчителю. Співрозмовник Ісуса знав цю відповідь, проте запитує, щоби спокусити Христа. 

Ісус відповів: “Люби Господа, Бога твого, всім твоїм серцем, усією твоєю душею і всією думкою твоєю: це найбільша і найперша заповідь. А друга подібна до неї: Люби ближнього твого, як себе самого.” (Мт. 22, 37-40). 

Христос ставить поряд ці дві заповіді, які були знані законовчителями, але знаходилися в різних місцях Святого Письма (Втор. 6, 5; Лев. 19, 18). Христос ставить їх разом і показує, що вони одна від одної співзалежні і одна одну доповнюють.

Ці дві заповіді є головними заповідями любові, тому що на них базується весь Закон і Пророки. Христос, отже, говорить нам про любов вертикальну, тобто любов до Бога, і любов горизонтальну, тобто любов до ближнього. Бути християнином – це означає впроваджувати в життя, втілювати в життя цей принцип хреста – вертикальної і горизонтальної любові.

Авва Доротей, святий VI ст., який проживав у м. Газа, дає прекрасний коментар розуміння цього питання. Він говорить: “Якщо людство помістити в різних місцях круга, то в центрі того круга необхідно помістити Бога. Приближуючись до центру, ми приближуємося до Бога, до Божої любові. Але не тільки, ідучи в сторону центра, ми приближуємося до Бога, стаємо святими, отримуємо святість. Ми також, приближуючись до центра, приближуємося один до одного.” Бо коли всі ідемо до Церкви, то стаємо ближче одні до одних. Коли ж всі розходимося та йдемо від Бога, то відособлюємося і один від одного. 

Цей приклад прекрасно ілюструє наше життя. Христос не хоче класифікувати заповіді, щоб у раввиністичному дусі показати нам яка заповідь більш важлива, а яка заповідь – другорядна. Христос хоче показати нам атмосферу, в якій ми повинні жити, атмосферу любові до Бога і любові до ближнього. Ось атмосфера відносин між нашими ближніми і нами. 

А тепер розважмо про любов, особливо про любов до ближнього… Св. Августин навчає: “Люби і можеш робити що хочеш”. Отож, любов є підвалиною всіх добрих відносин. Продовжуючи думку св. Августина, можемо твердити: якщо людина любить, то все їй дозволено. Св. Августин також говорить: “Скажи мені, що ти любиш, і я скажу тобі, хто ти. Якщо ти любиш землю, то ти земля. Якщо ти любиш небо – ти небо. Якщо ти любиш Бога – ти бог.” І це справедливо. Якщо людина любить Бога, то Бог вселяється в її душу, в її єство, і вона починає жити Божим життям.

Апостол Павло говорить: “Тепер же зостаються: віра, надія, любов – цих троє; але найбільша з них – любов” (1Кор. 13, 13). 

Отож, найважливіша за все – це любов до Бога і ближнього. Як нам впровадити в життя цей ідеал? Чи всі можуть любити? Дехто вважає, що любити можуть лише здорові, заможні, багаті. Але не можуть любити бідні і хворі, які не раз озлоблені на весь світ, не бажаючи сприймати цей світ таким, яким він є. Добродійство, яке їм чинить приятель, вважають знущанням над собою… Але вони повинні прийняти любов і тим самим взяти участь у ній, бо любов не має права замикатися в собі. Якщо вона замикається в собі, то стає егоїзмом. Любов повинна виходити назовні і розповсюджуватися у навколишньому середовищі. Євангелист Іван Богослов говорить: “Коли хтось каже: “Я люблю Бога”, а ненавидить брата свого, той неправдомовець” (1 Ів. 4, 20). Закінчуючи апостольські послання св. ап. Іван казав: “І тепер прошу тебе… не щоб я нову заповідь тобі писав, а ту, що маємо від початку: любімо одні одних!” (2 Ів. 1, 5), бо в такий спосіб ми виконаємо Євангелію.

XV неділя по Зісланні Св. Духа розкриває перед нами цей великий ідеал нашої атмосфери взаємовідносин. Це відносини у нашому житті і побуті, взаємовідносини у місці праці і в часі дозвілля. Це ідеал любові, яка не повинна бути замкнутою, але повинна поширитися і бути сприйнятою та розділеною. Амінь. 

НЕДІЛЯ 16-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Один чоловік, вибираючись у далекий край, покликав двох своїх слуг і кожному порівно розподілив наступне: один великий мішок пшениці, одну велику в’язанку льону і великий кошик винограду. Перший слуга, узявши речі свого господаря, негайно поставив їх до своєї комірчини і стеріг їх, щоб ніхто не відібрав, не забрав. Боявся, щоб не змарнувати майно свого пана. А другий віддав пшеницю у млин і набрав муки. Виноград він віддав людям, які зробили з нього вино. А льон віддав ще іншим, від яких отримав скатертину. Повернувся господар з далеких країв. Прийшов перший слуга і віддає пшеницю – а вона заплісніла, віддає виноград – а він зігнив, віддає льон – а він перепрів. Другий слуга запросив господаря до столу, накритого лляною скатертиною, поставивши на стіл свіжовипечений хліб із тієї пшениці, що отримав, і пригощав чудесним вином. 

Обоє мали майно свого пана, обоє старалися зберегти майно. Перший поступав логічно – він закрив його, він оберігав, він був сторожем. Проте все, що було дане йому, змарнувалося. Другий проявив второпність і віддав з надміром пану його добро.

Ця історія перегукується з притчею про таланти, адже бачимо, що подібну ситуацію розкриває нам Спаситель Христос у сьогоднішній євангельській притчі.

Слуга, який отримав тільки один талант, закопав його. Чому закопав? Для відповіді ми можемо підібрати тут слово “бунт”. Чи це був бунт? Людина завжди бунтує супроти свого господаря. Цей бунт також є і в нас, причому постійно.

Дитина бунтує супроти батьків, щоб не йти до школи, бо це обмежує її свободу. Дитина хоче спати, хоче бавитися, хоче бігати, хоче грати у футбол. Дитина не хоче мати жодних обов’язків. Дитина бунтує супроти обов’язків. Її навчання зводиться нанівець не тому, що вона не може, а тому, що не хоче. Дитина бунтує.

Молода людина не хоче бути в сім’ї, в родині через свій бунт, через небажання сприймати своє оточення. 

Чоловік залишає свою родину, тому що маленькі діти заважають йому спати, а він хотів би відпочити. Він хотів би розважатися, подорожувати, хотів би більше віддатися праці, щоб втілити в життя свої задуми і вповні зреалізувати свої здібності. Але діти йому дошкуляють.

Бунт... Таким є бунт також супроти Бога, супроти Церкви. Ми бачимо також цей бунт у євангельській притчі Ісуса. Чоловік, який отримав один талант, закопав його у землю. Він збунтувався супроти Бога.

А зараз зосередьмося на темі придбання талантів. 

Второпність. Ось перше, що уможливлює нам придбання талантів. Першим талантом, який Бог дає кожному, є чесноти віри, надії і любові. Бог в душу кожного з нас влив ці чесноти.

Ми повинні розвивати нашу віру через прийняття Святих Тайн. Ми повинні плекати нашу віру для того, щоби збудувати надію, надію на життя вічне. Ми повинні через Святі Тайни приймати життя вічне в Євхаристії, щоби бути з Ісусом Христом і тут на землі, і там у вічності, щоб показати нашу любов до Нього. Це талант, який ми повинні розвинути.

Який же талант ми можемо отримати із цього першого таланту Віри, Надії і Любові, які є Божими чеснотами? Другий талант відноситься до людини, до людських стосунків, міжособових відносин, які врегульовують наше суспільне життя.

Яким же є той придбаний талант? Цим придбаним талантом є чеснота мудрості, справедливості, мужності, а також здержливості. Ось ці чотири чесноти мають регулювати наше життя. Це талант, тому що ми повинні мудрістю в цьому житті направляти інших на стежки добра. Ми повинні справедливістю покрити всяку несправедливість у цьому житті. Ми повинні второпністю і здержливістю затамувати наш гнів, нашу злобу. Ми повинні второпністю і стриманістю в цьому житті скеровувати других на стежки добра. Ми повинні також мати мужність сказати правду, не боячись стати супроти гріха. І якщо хтось побачить, що ми маємо ці таланти віри, надії, любові, а також талант другий – талант мудрості, справедливості, мужності, здержливості – і поступаємо в нашому житті справедливо, то схоче також наслідувати нас, бо скаже: “Ось ця людина ходить до церкви. Ось ця людина приймає Святі Тайни. Ось ця людина любить Бога і других. І я хочу бути подібним до неї.” В той спосіб ми потягнемо інших за собою і придбаємо ще один талант.

Помноження талантів – це співпраця людини з Богом. Бог дає Свої таланти понад міру, аби тільки людина могла їх прийняти. Він не шкодує талантів нікому, тільки б людина могла сприйняти їх. 

Де можна отримати ці таланти? В Святій Євхаристії. До нас приходить той самий Ісус, який жив дві тисячі років тому. Той самий Ісус приходить до нас під видом Хліба і Вина і може подати всі добра: добра земні і добра надприродні. Земне бо життя – це не лише речі дочасні, адже життя у Св. Тайнах – це дари вічні.

Директор однієї з фірм відрядив свого співробітника за кордон з делегацією на конференцію. Повернувшись з відрядження, співробітник привіз декілька пакетів підписаних документів про співпрацю щодо поставки їхньої продукції. Ці документи були оформлені на 2,5 млн. доларів. Всі працівники фірми раділи, тому що на 10 років вони були забезпечені працею, забезпечені великою зарплатою. 10 років люди не будуть турбуватися про своє майбутнє – вони є забезпечені. А це так є важливо у сьогоднішній час. Адміністрація фірми відправила на відпочинок за кордон родину співробітника, який придбав пакет документів, тобто отой талант для других, помноживши через свої таланти добро інших.

Подивімося, щось подібне ми бачимо у євангельському читанні. Той, хто помножив свої таланти, отримує понад міру, бо каже пан до того слуги: “Візьміть, отже, талант від нього й дайте тому, хто має їх десять. Бо кожному, хто має, додасться, і він матиме над міру…” (Мт. 25, 28-29). Справедливо, бо той, хто дає, тому дасться, а той, хто віднімає – у того віднімуть. 

Ми сьогодні у притчі про таланти повинні пізнати своє життя, наші відносини. Ми покликані пізнати свою ситуацію: суспільну, побутову, родинну. Ми повинні скерувати своє життя у придбанні тих талантів, а найперше таланту віри, надії, любові, тобто того таланту чеснот відносин до Бога, і помножити його. Ми повинні помножити його, щоби придбати другий талант наших міжособових відносин – мудрості, справедливості, мужності, стриманості. Таким чином наші відносини з Богом і людьми дадуть той плід, який примножить нам ще інші таланти, помноживши які, ми отримаємо нагороду від Бога. Амінь. 

НЕДІЛЯ 17-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

В Історії Спасіння Вибраний Ізраїльський Народ відігравав особливу роль. Цей народ був упрівілейований Богом. Йому була доручена правда Божої науки. Цей народ утримував правдиву віру в Бога серед поганського моря ідолослужіння. Він був посередником між Богом і людським родом. Ізраїль був назначений для високої мети – народження Месії. 

Всі ці привілеї були в очах поган причиною згіршення. Не раз всі ці характерні риси оцінювалися як кривда щодо інших народів. Та й ізраїльтяни вели себе по відношенню до інших народів не зовсім коректно. Їхні привілеї були підставою самовивищення. Вони вважали себе кращими від інших, вважали себе вищими понад інших. Така патрикулярна концепція привілеїв Вибраного Народу була відмежуванням Ізраїля від інших народів, ексклюзивним, егоїстичним розумінням спасіння, тобто спасіння в їхньому розумінні повинно належати тільки їм. 

По тій причині поганські народи не тільки недолюблювали ізраїльтян, але і ненавиділи їх та проявляли ворожість при кожній конкретній нагоді.

Тисячоліття нічого не змінили. В сучасності ми бачимо ті самі відносини, ті самі проблеми. Не раз і ми недолюблюємо євреїв. Але через що? Хіба через їхню релігію? Чи ми недолюблюємо їх тільки тому, що вони читають псалми Давида? Ні! Чи ми недолюблюємо їх тому, що вони моляться в Єрусалимі біля Стіни Плачу, б’ючись об неї головою? Ні! Чому ж ми недолюблюємо їх? Очевидно, що не через їхню релігійність, але через їхні економічні надужиття. Хіба не вони привласнили собі енергетичний комплекс держави? Хіба не вони приватизували вугільну, нафтову, газову промисловості, морський і річковий транспорт та все інше? А ці всі прибутки мали б іти на користь держави і народу. Тоді б люди могли мати краще пенсійне забезпечення, більшу зарплатню. Ці гроші могли б підняти все господарство держави, покращити соціальне становище громадян і т.д. Але всі ці доходи ідуть їм до кишені. 

Отож, концепція партикуляризму притаманна євреям і в сьогоденні. Але чи тільки їм належить спасіння? Відповідь на це питання дає Христос, тому що Він зі Своєю Євангелією входить в людську історію. Ця Євангелія призначена не тільки для Ізраїля, але для всіх людей. 

У діяльності Ісуса неодноразово відкриваються проблеми привілеїв Вибраного Народу та універсалізму Євангелії.

Євангелія сьогоднішньої неділі виразно показує нам приклад конфронтації цих двох концепцій: універсалізму та партикуляризму.

Христос проходить околицями Тиру і Сидону (це сучасна територія Лівану). Ісус бажав пройти цією територією інкогніто, тобто залишаючись невідомим. Постійна присутність натовпу, постійні прохання про уздоровлення, про вирішення конфліктів виснажували Ісуса. Він хоче перебувати наодинці або з учнями, щоби помолитися. І ось раптом знову окрики: “Змилуйся надо мною, Господи, Сину Давида! Біс мучить мою дочку страшенно” (Мт. 15, 22). 

Тут, власне, розпочинається сцена торгу жінки з Ісусом. Євангелія показує нам молитву матері, з якою вона звернулася до Ісуса. Ця сцена повна драматизму. В цій сцені ми бачимо три дії Христа. 

Перша дія – це мовчанка Ісуса. Що практично вона означала? Ігнорування? Невже Ісус з Його добротою може ігнорувати людську біду, людське нещастя? 

Коли жінка продовжувала надокучати згромадженню апостолів, то вони звернулися до Ісуса: “Відпусти її, бо вона кричить за нами” (Мт. 15, 23). 

Тут ми бачимо другу дію Христа. Христос відповідає категоричною відмовою: “Я посланий лише до загиблих овець дому Ізраїля” (Мт. 15, 24). Постає нове запитання: “Де ж доброта Ісуса? Чому Він не відгукується на людський біль?”

Жінка підійшла до Ісуса і знову просить порятунку для дочки. І ось нова дія – третя дія Ісуса. Він говорить: “Не личить брати хліб у дітей і кидати щенятам” (Мт. 15, 23). Відповідь жорстка, тверда і негативна. Здається, ця відповідь містить в собі не тільки відмову, але і образу. Почувши ці слова, жінка-ханаанянка не тільки б мала знеохотитись перебуванням в присутності Христа, але в її душу міг ввірватися бунт, спротив від почутого слова “пес”. Де ж тут доброта Ісуса? Де ж тут доброта Божа? Як нам співставити доброту Ісуса, доброту Божу і ці три дії, котрі відбулись на території сучасного Лівану? Ігнорування Ісусом жінки, відмову в уздоровлені і зневагу через слово “пес”? Як оцінювати доброту Божу і ці три дії Христа?

Доброта Божа є відмінною від нашого розуміння про саму доброту і далека від виконання на кожний помах людського пальця. Бог не буде відповідати на кожен помах нашого пальця, на кожну молитву, яку ми промовимо, бажаючи щось отримати від Нього. Бог не є нашим служкою і не буде виконувати все, що тільки нам заманеться. 

Божа доброта сувора, тверда і вимоглива. Ця доброта має інші вартості, ніж ті, про які ми звикли думати. Якщо ми думаємо про Божу доброту в побутовому значенні, тобто що Бог буде виконувати всі наші забаганки, то в нашому релігійному житті ми переживемо багато криз. Якщо ми в такому стані будемо просити і, побачивши, що Бог не задовольняє наші прохання, але ще й трактує нас як “пса”, то слова нашої молитви можуть перерости в бунт супроти “нечулого Бога”. 

Позірна суворість Христа, ігнорування благань матері мали зовсім іншу мету.

Бог в Своїй доброті хоче удосконалити вартість багато більшу, ніж здоров’я дочки жінки-ханаанянки. Кожне мовчання Бога щодо заношених до Нього молитов є випробовуванням віри, в даному випадку віри того, хто молиться. Бог знає, що нам потрібне. Він може подати нам усе, що ми просимо, щоби вдосконалити нашу віру.

Саме тому Ісус хотів удосконалити віру жінки-ханаанянки. Жоден з апостолів не почув тієї похвали віри, яку почула жінка-ханаанянка, тому що її відповідь: “Але й щенята їдять кришки, що падають зо столу в панів їхніх” (Мт. 15, 27) була вершиною довіри до Господа. Тому-то Христос проголошує: “О жінко, велика твоя віра! Хай тобі буде, як бажаєш.” (Мт. 15, 28). І одужала її дочка тієї години. Жодного з апостолів Ісус Христос не похвалив за його віру так, як цю жінку-ханаанянку.

Піддана випробуванню жінка, хоча і була прирівняна до пса, не відійшла від Ісуса, але вірячи, що Він може уздоровити її дочку, згодилася бути щенятком у стіп Господа, щоб тільки дочка уздоровилась. Отримала. Отримала більше, ніж просила. Дочка була уздоровлена, а матір поставлена прикладом для всіх. “О жінко, велика твоя віра...”

Кожен із нас також попадає в подібну ситуацію. Людина благає Бога всією своєю істотою, а Бог мовчить, або більше того, відповідає на наші благання ударом палиці по простягнутих і прохаючих руках. Це дуже важкі хвилини. Тоді-то виважуються доля релігійного життя і щастя людини.

Коли б жінка-ханаанянка відійшла ображена словами Христа, то були б нещасними і її дочка, і вона сама впродовж усього життя. Проте вона витримала випробування та відійшла щасливою.

Отож, перед тим, коли почнемо щось просити в Бога, ми повинні відкрити на Бога своє серце. Ми повинні собі усвідомити, що Богу залежить більше на розвитку і вдосконаленні нашої віри, нашого довір’я, ніж на реалізації скерованих до Нього прохань. Часто реалізація цього прохання залежить від нашої витривалості на молитві. Те, що ми не отримуємо позитивної відповіді на наші просьби, є наслідком браку витривалості. Ми відходимо від Бога сумні, тому що не отримали відповіді на прохання. Але вина не Його, вина наша, тому що Бог хоче, аби ми відходили від зустрічі з Ним багатші.

Сьогодні, в XVII неділю по Зісланні Св. Духа, нам необхідно звернути нашу увагу на молитву. Молитва є ключем до Божого царства, і від неї залежить спасіння. Молитва жінки-ханаанянки є якраз підтвердженням цього. Її молитва є молитвою благальною. Молитва апостолів, які вставлялися за неї до Ісуса, є прикладом молитви заступництва. А чи ставимо ми собі питання про нашу молитву? Чи ми молимося? Коли і для чого молимося? Чи можливо наша молитва є криком людини в розпачі? А може ми близькі до упадку і потребуємо допомоги, проте замість молитви ми вдаємося до інших середників, часто ірраціональних? Чи не є нам тоді дорога до ворожки ближчою, ніж дорога до церкви? Якою ж є наша молитва? Куди вона спрямована? До кого спрямована наша молитва? Чи наш ближній дістає користь із нашої молитви? 

Ми повинні збагнути ті речі, бо якщо ми думаємо більше про себе і про свої матеріальні статки, то наша молитва не буде почута Богом, не буде вислухана Богом. Бог хоче, щоб з нашої молитви користав наш ближній, який в потребі. Якісна оцінка нашої молитви здійснюється по такому критерію: скільки користі отримує наш ближній. Молитва повинна не затримуватися тільки на наших потребах, на нашому егоїзмі, на нашому себелюбстві, але вона повинна ширитися навколо нас. Подбаймо, щоби історія жінки-ханаанянки, яка прийшла до Христа в околицях Тиру і Сидону, принесла користь і нам, щоб і ми змогли пізнати таємницю Божої любові і сформувати в собі віру. Ця віра повинна бути такою, що спасає, що відкриває нам доступ до Бога і доступ до Його великих дарів. Амінь. 

НЕДІЛЯ 18-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Іди від мене, Господи... (Лк. 5, 8). Ці слова видаються нам жорстокими. Людина відкидає Бога, людина відкидає свого Творця. Іди від мене, Господи... Коли сьогодні ми чуємо ці слова із уст найвизначнішого з апостолів, Симона-Петра, то починаємо задумуватися над причиною тих його слів. Що ж спонукало його проголосити ці слова? Ми повинні також подивитися на продовження тих слів, бо Петро каже: “Іди від мене, Господи, бо я грішна людина.” 

Наша гріховність не дозволяє нам стояти перед Богом. Святий пророк Ісая, коли прийшов в Єрусалимський храм на молитву, побачив у видінні Бога, що сидить на вогненному троні і обіч нього серафими. І побачивши Творця, він заволав: “Горе мені! Пропав я! Бо я людина з нечистими устами, і живу я між людьми з нечистими устами, мої ж очі бачили Царя, Господа сил.” (Іс. 6, 5).

Не може людина стояти перед Богом і лишитися живою. Грішник перед найвищою святістю не може стояти. 

Послав Бог серафима, який, взявши в кліщі жаріючий вугіль, приніс до пророка і торкнувся його уст. Уста та серце пророка очистились. Тоді він сміло міг стояти перед Богом. Коли почув пророк голос, який сходив від Бога, з Його престолу: “Кого б мені послати [до цього народу]? Хто нам піде?”, то відповів: “Ось я, пошли мене!” (пор. Іс. 6, 8-9).

Зрозуміло, що кожен з нас має відчуття провини, має відчуття гріха перед Творцем. І жодна наша молитва не дійде до Бога, поки ми не промовимо: “Боже, змилуйся наді мною грішним!” (Лк. 18, 13), тобто до того часу, поки не визнаємо себе грішниками у цьому житті, грішниками у вчинках, у наших словах, грішниками у наших думках. 

Нечистота уст, про яку ми чуємо сьогодні, торкається кожного з нас. Сьогодні нечистота уст, немов хвиля, заполонила весь наш народ. Брутальність... Нечисті слова… Прокльони… Усе це нечистота уст, яка занечищує наше серце.

Коли слово, яке походить з наших вуст, є добре і приємне, то воно розширює серце, воно дає йому розвиватися. Людина є відкритою на Бога, на добро, на спілкування.

Коли ж слово із наших уст несе яд гріха, гніву, коли слово із наших уст несе підступ, тоді серце другої людини є поранене. Серце другої людини є немовби вбите: для добра, для Бога, для чистоти у спілкуванні. Занечищення уст заполонило весь наш народ. Подивімося: у подружніх відносинах чоловік і жінка присягають і – зраджують. Політики присягають і ламають свої присяги. Вони навіть не думають виконувати свої обіцянки. Навкруги обман, брехня. Занечищення уст є не тільки від брутальності, від нецензурних слів, але занечищення уст є від неправди, від всякого обману, до якого ми уже привикли. І ми вже навіть не реагуємо на це. Це найстрашніше.

Але з нечистими устами і нечистим серцем ми не можемо стояти перед Богом. Бог не вислухає жодну нашу молитву, поки не будуть очищені наші уста. Бо як з брудних уст може іти правда до Бога? 

Коли людина визнає себе грішником і показує, що вона має занечищене серце і занечищені уста, тоді вона робить перший крок, який приближає її до Бога. Тому-то першою нашою молитвою має бути молитва митаря: “Боже, змилуйся наді мною грішним!” (Лк. 18, 13).

Сьогодні у події на Генезаретському озері ми чуємо подібні слова “Іди від мене, Господи, бо я грішна людина”. Розуміння того, що людина перед Богом нічого не вартує, розуміння того, що вона є грішником спонукало святого апостола Петра сказати ці слова. Пригляньмося до події на березі Генезаретського озера.

Два човни. Поруч рибалки, котрі полощуть сіті. Цілу ніч вони плавали плесом Генезаретського озера, але ловитва їх була невдалою – не було жодного улову. Втомлені, невиспані, злі, знервовані. Вони полоскали сіті після невдалої ловитви. Вони ще повинні навести порядок. В такій ситуації підходити до них з пропозицією чи давати пораду означало наражати себе на небезпеку. Але Ісус не зважає на це. Він підходить до рибалок і, ввійшовши в човен Петра, просить відплисти на глибину для того, щоб міг говорити з народом. “Відплинь!” – і Петро виконує. Він завжди слухав голосу Учителя. Ісус говорив з човна, тому що зібралося багато народу. 

А бухта, в якій вони стояли, була найкращим місцем для проповіді з човна. Апостол Петро напівдрімав. Він слухав слова Ісуса, вони досягали його вух, але тільки трохи. Замучений, втомлений. Він щось чув, щось ні. Але слово Ісуса, яке падало, падало і також в його душу. Воно зробило свій вплив на Петра. 

По закінченні науки Ісус сказав до нього: “Відчали на глибінь та й закиньте ваші сіті на ловитву” (Лк. 5, 4). Ці слова провокували Петра до кпинів над Ісусом, адже він досвідчений рибалка. Він той, який знає коли виходити на ловитву риби. А тепер вже час перед полуднем. Спекота сонця, риба уся іде на дно. Тим більше і плесом вже пройшло багато човнів, які розполохали всю рибу. Які сіті закидати? Яку рибу ловити? У цей час нема ніякого улову! Слова Ісуса були для нього нонсенсом, викликом… 

Як часто і для нас слова Ісуса є нонсенсом. Ми не сприймаємо їх. “Це абсурд! Це неможливо!” – не раз так твердимо. Подивімося, що робить Петро. “[Господи], на Твоє слово закину сіті.” (Лк. 5, 5).

Ми повинні тут більше зосередитися над проблемою довір’я до Бога. Власне, над проблемою віри в Бога. Людина має три етапи віри.

Перший етап – це віра в себе, в свої можливості, в свої сили, віра у своє становище. Той, хто має таку віру, є зухвалою людиною. Така людина надто впевнена в собі. Але варто їй отримати поразку, і вона починає усвідомлювати свою обмеженість. Достатньо їй отримати поразку, і вона починає задумуватися про те, ким вона є в світі. Апостол Петро, як досвідчений рибалка, ішов, щоб піймати улов, незважаючи на те, що цілу ніч працював і не впіймав нічого. Тепер він зрозумів свою обмеженість. 

Петро зрозумів: він просто людина. 

Але подивімося на третій етап. ДОВІРА до Бога, впевненість у Божому слові. Петро каже: “На твоє слово закину сіті.” І коли закинув сіті, то побачив величезний улов, який не міг витягнути. Він покликав, гукаючи своїх товаришів Івана та Якова, Заведеєвих синів. Коли вони приплили, то наповнили два човни. Човни майже потопали від великого улову риби. 

Петро зрозумів, що це не його вміння та знання спричинилися до цього улову, а що це є чудо Боже. Він зрозумів, що це Бог творить чудо. Коли людина зрозуміє свою мізерність і нікчемність, свою обмеженість і здасться на Бога, тільки тоді Бог починає творити чудо. Ми часто думаємо, що віра це якийсь допінг. Прикладом є спортсмени, які, отримавши допінг, вважають себе непереможними. Ні. Віра – це віддання себе Богові, це надія на Бога, це впевненість у тому, що Бог не покине, а порятує, прийде на поміч. 

Євангелія сьогоднішньої неділі хоче показати нам певні речі: нечистоту уст та серця, гріховність людини та святість Бога. Євангелія хоче показати нам віру в себе та віру в Бога. Євангелія хоче навчити нас правильного відношення до себе. Навчімося добачувати свою обмеженість і покладати свою надію на Бога. Навчімося у молитві відчути свою гріховність і подбати, щоб Бог послав до нас Свого серафима, який очистив би нашу нечистоту вуст, бруд наших уст, думок, слів, нашого серця. Відкриймо наше серце на добро, на Бога, на діалог з Богом та з ближнім, щоб з наших вуст не злітали слова, які б могли поранити нашого ближнього. Євангелія хоче дати нам сьогодні урок, щоб переглянути відношення до самого себе і пізнати ті слова, які сказав апостол Петро: “Господи, я грішна людина”. Амінь. 

НЕДІЛЯ 19-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Є багато заповідей, які дав Христос, але їх ми можемо з легкістю виконати. Це заповідь про молитву, заповідь про піст, заповідь про чистоту. Сьогодні в євангельському читанні ми чуємо про найважчу заповідь, яка тільки існує. Сьогодні ми чуємо про заповідь любові до ворогів. Нас часто навіть дратує ця заповідь. Невже людина, яка зробила мені кривду, людина, яка постійно переслідує мене чи дошкуляє мені, має бути мною обдарована? Як це можливо? Ми маємо внутрішній спротив супроти цих слів Христа. 

Старий Заповіт у книзі Товита говорить нам: “Не роби іншим того, що тобі не любе” (4, 15). Христос говорить ще більше. Старий Заповіт говорить від негативного – не чини, бо це тобі не миле. Новий Заповіт – Ісус дає більше. “Любіть ворогів ваших і моліться за тих, що гонять вас.” (Мт. 5, 44).

Як це можливо? Сучасна людина хоче глибше пізнати і придивитися, чи це є реально до виконання. 

Історія царя Давида... Саул – перший ізраїльський цар, якого Бог відкинув від царства, на яке Сам настановив. Задля того, що Саул переступив Божі накази, Бог наказав помазати царем для Ізраїля Давида. І Саул у своєму гніві, заздрості, та обуренні переслідує Давида. З трьома тисячами вояків Саул шукає Давида повсюди: у пустинях, у вертепах, у пропастях, у горах. Він шукає, щоб знищити Давида, шукає обнятий ненавистю і заздрістю. Одного разу, коли Саул спав, Давид переховувався поруч у печері. Давид вийшов, підійшов до царя Саула і вийняв із піхви меч. Але не умертвив його, лише відтяв кусок плаща і відійшов. Саул з воїнами спали. Давид пішов на другий пагорб і почав кричати, будити їх. Вони зірвалися, щоби бігти за ним та вбити його, але коли Давид запитав Саула: “Де кусок твого плаща?”, то Саул зрозумів, що сплячим був в руках свого ворога. Проте Давид не відібрав у нього життя. Саул з військом повернув назад і перестав переслідувати Давида. 

Чому Давид не вбив Саула? Чому не пролляв кров того, хто прагнув його крові? Чому Давид подарував йому життя? Ми бачимо приклад любові до ворога. Давид знав, що Саул – перший Божий помазанник, і не хотів простягнути руки своєї, щоби відібрати у нього життя. Він знав, що кров помазанника не залишиться не відплаченою. Адже Божі помазанники – царі, пророки, священики – служили Богові. І той, хто заподіяв їм кривду чи пролляв їхню кров, не був без відплати Бога. Тому Давид залишає це на розсуд Божої справедливості (пор. 1 Сам. 26). 

Старозавітня історія царя Давида є класичним прикладом любові до ворогів. Ми бачимо любов до ворогів також у нашого Спасителя, Ісуса Христа. Він, невинно засуджений і розп’ятий, висить на хресті. Біля нього ті, котрі Його розіп’яли. Біля Нього ті, котрі бичували Його, ті, котрі прибивали Його до хреста. Біля Нього ті, котрі знущалися і глузували з Нього. А Він, висячи на хресті, молиться за Своїх розпинателів: “Отче, відпусти їм, не знають бо, що роблять.” (Лк. 23, 34). Він прощає Своїм ворогам, Він молиться за них, бо любить. Він любить людину. Так, Він ненавидить гріх, але любить людину і молиться до Небесного Отця навіть за Своїх розпинателів. “Не знають бо, що роблять...” 

Як може сучасна людина виконати заповідь Христа “Любіть ворогів ваших”? Як сучасна людина орієнтується у світі? Який її світогляд? Який сенс її життя? Чи може вона любити тих, котрі її кривдять, зневажають, переслідують, роблять підступ і зло. 

Сучасна людина не повинна тримати у своєму серці ненависть. Ми повинні викинути з свого серця ненависть, заздрість, гнів. Це перший крок до досконалості. Бо цар Саул, знаючи, що Давид вже помазаний на царя для Ізраїля, мав заздрість, мав гнів, мав ненависть до Давида, і через те почав переслідування. Кожен з нас повинен відкинути і гнів, і шал пристрастей, і заздрість. Ми повинні зробити той перший крок, щоб побачити у людині образ Божий і Божу подобу та відрізнити людину від гріха. Треба, отже, розпіз​навати людину і гріх. Так, як чинив Христос: Він розпізнавав людину і її гріх. “Не знають бо, що роблять....” (Лк. 23, 34). 

Друге, що ми повинні робити, так це молитися за тих, що нас кривдять. Христос молиться за своїх розпинателів. В молитві ми виблагаємо у Бога переміну їхнього життя. Ми виблагаємо ласку, і наші кривдники стануть нашими приятелями. Але якщо будемо чинити їм добро, то вони, переможені нашою добротою, нашою любов’ю, зміняться і підуть шляхом досконалості.

Коли ми задумаємось над сенсом невинного страждання, підчас переслідування, то повинні пам’ятати, що це стан святості. Адже в такому стані, невинно страждаючи, ми уподібнюємося до Христа. Ми уподібнюємося до тих праведників, котрі невинно страждаючи, принесли найбільшу жертву Богові. Так і ми, уподібнюючись до них, стаємо досконалими, святими. Але чи можемо ми втриматися в такому стані святості?

Пригляньмося ще раз сьогодні до Давида. Він-бо, який подарував життя Саулові, посилає на вірну смерть Урію, свого воєначальника, а потім забирає до себе його жінку і грішить з нею. Не втримався у тому стані святості. 

Чи не часто так буває і з нами? Невинно страждаючи, ми приближаємось до Бога, ми стаємо досконаліші, складаючи Богові жертву з власного життя і тіла. Але, приблизившись до Бога, ми спотикаємось... Приблизившись до Бога, чи можемо ми втриматись у тому стані святості? Чи подібно, як Давид, піддані упадкам? 

Для того, щоби втриматись, ми повинні в пам’яті мати Розп’ятого Спасителя. Він бажає того, щоби були всі разом з Ним: і ті, котрі люблять Його, і ті, котрі ненавидять Його, бо молиться за всіх. 

Пам’ятаючи про рани Спасителя, ми можемо навчитися переборювати спокусу і зло. Пам’ятаючи про надо​луження Спасителя Божій справедливості за наші гріхи, ми будемо на дорозі очищення, на дорозі освячення. 

Євангелія сьогоднішньої неділі вчить нас бути досконалими, вчить нас найважливішої, найважчої, найскладнішої заповіді любові до ворогів. Вчить любити через викорінення гніву, ненависті, злоби зі своєї душі. Вчить любити через молитву за своїх кривдників, любити через творення добрих діл, які навернуть кривдника, і він стане приятелем та другом, він стане тим, якому також належить спасіння. Амінь. 

НЕДІЛЯ 20-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Старенький Авраам сидів в головному наметі родоначальника племені і, споглядаючи у небесні висоти, молився. Раптом він побачив на обрії ангела. Це був той самий ангел, що колись сповістив йому про народження сина Ісаака. Але з приближенням ангела радість Авраама почала щезати. Він побачив, що це ангел смерті. І коли став перед ним ангел смерті, то Авраам сказав: “Ангеле смерті, чи можу я тобі поставити питання?” – “Звичайно можеш”, – відповів ангел смерті. “Скажи мені, ангеле смерті (адже ти знаєш, що я є приятелем Бога, а Бог є моїм приятелем), чи може приятель хотіти смерті приятеля?” І сказав до нього ангел смерті: “І я тобі поставлю питання. Скажи мені, чи може не хотіти той, хто любить, зустрічі з тим кого любить?” І відповів Авраам: “Ангеле смерті, забери мене!” 

Ця історія, взята із містики ісламу, говорить нам про родоначальника трьох релігій: юдаїзму, християнства та мусульманства. Ця історія показує нам дві сторони, два лиця, два образи смерті: смерть як річ відстрашуюча і смерть як річ жадана. 

Сьогодні в євангельській розповіді ми знову зустрічаємо опис смерті. Помирає єдиний син Наїнської вдови. Поцілунок смерті відібрав у матері всі надії, всі сподівання, всі очікування. Вона несла в останню дорогу найдорогоцінніше. І ось прихо​дить Ісус з учнями та натовпом народу і відразу говорить: “Не плач!” Доторкнувшись до мар сказав: “Юначе, кажу тобі, встань.” (Лк. 7, 14). І той встав, а Христос віддав його матері.

Ця історія має три виміри. Перший вимір – це вимір історичний, в якому ми чуємо про те, що сталося. Має вона і другий вимір – еклезіальний, який вказує нам, що Христос спішить на допомогу, що підтримка матері-вдови на дусі (“Не плач!”) є необхідною ланкою життя в спільноті. Але сьогодні ми заглибимось у третій вимір – духовний. Що означає для нас історія Наїнської вдови? Ця історія хоче показати нам найперше Божу любов до нас.

Почнемо від далеких глибин. Бог створив людину, створив у славі і величі. Псалмопівець цар Давид каже: “Мало чим зменшив єси його [чоловіка] від ангелів, славою й честю увінчав його” (Пс. 8, 6). Людина, отож, є подібна до ангелів, мало чим вона від них різнилася. У славі та величі створив її Бог. Але ця людина згрішила. У світ прийшов гріх. Що ж вчинив гріх? 

Гріх подібний до урагану, який все нищить на своєму шляху. Ураган-бо з корінням вириває дерева, нищить усі посіви та всі плоди, залишає після себе на землі засохлі вирвані квіти. Тотальна катастрофа, загальне знищення. Так само вчинив гріх в душах наших прародичів. Проте Бог, Який не хотів залишити людину в стані смертельного упадку, приходить до людства. Він приходить, щоби стати маленькою Дитиною. Він приходить, щоби бути немічним Немовлятком. Він приходить, щоби вповні відчути людські страждання і біль. Він приходить, щоби стати на сторону злочинця, тобто людини. Людина була злочинцем по відношенню до Бога, проте Бог в Ісусі Христі стає на сторону людини, щоби приблизити людину до Себе. Але Він приходить не тільки для цього. Він хоче воскресити людину, оживити її.

Колись пророк Ілля прийшов у Сарепту Сидонську, де помер син вдови. Пророк, поклавши дитину на землю, ліг на неї, поставив свої руки на її руки, своє лице супроти лиця дитини, і свій подих вдихнув у мертве дитя. І дитина встала, дитина воскресла, дитина була оживлена. (пор. 2Цар. 4, 8-37). 

Бог не простягається над людиною, але Сам стає людиною і повністю бере на Себе людське тіло, людську природу, окрім одного – гріха. Потім Христос чинить ще більше чудо – бере також наш гріх на Себе. Він бере нашу провину на свої рамена (пор. Іс. 53, 4). “І ранами його ми вилікувані”, – говорить пророк Ісая (53, 5).

“Ecce Homo – це Чоловік”, – скаже на Нього Пилат. Це той Чоловік, Який візьме на Себе гріхи світу, Який двигне на Своєму хресті гріх Адама і той гріх розіпне на хресті. Це перша кульмінаційна точка Божої Любові до людини. 

А друга – це Воскресіння. Воно подібне до ізраїльського народу, що вийшов з єгипетської неволі і пройшов крізь Червоне море. А ті, що погналися за ними, були потоплені у водах морських. Ізраїль же був спасенний. Так само і Христос проходить через шеол і виводить звідти праведників. Він оживляє їх Божою ласкою і возводить до неба, відкриває їм небо. Людство в Христі через Хрещення проходить ту саму дорогу Червоного моря. У Хрещенні ми очищаємося від первородного гріха, і відкривається нам з Христом дорога до неба. Отож, смерть подолана. Апостол Павло пізніше скаже: “Смерть поглинута перемогою. Де твоя, смерте, перемога? Де твоє, смерте, жало?” (1 Кор. 15, 54-55). Христос бо воскрес із мертвих.

Сьогодні ми бачимо, що смерть знову переможена Христом. Христос торкається мар і говорить до хлопця: “Юначе, кажу тобі, встань!” І встав мертвий, і ожив.

У воскресінні Христа знову звучить той голос Пилата: “Ecce Homo – це Чоловік!” Так, це Чоловік. Це Чоловік, але новий. Це “нове творіння”, як каже апостол Павло в Другому Посланні до Коринтян (5, 17). Зосередьмося: Христос не просто новий Адам, Він більше, ніж той старий Адам. Бо старий Адам міг заламатися, міг впасти під гріхом. А Він – Новий Адам – Христос, непереможний. Він відкриває нам вхід до неба, і з Ним наше вічне життя. Від цього часу смерть подолана, і смерть вже не є для нас катастрофічним явищем. Ми приймаємо її уже з радістю. У світлі християнства смерть – це лише поріг вічності. Це поріг, переступаючи через який, ідемо до вічності, але йдемо з Христом. У Пресвятій Євхаристії ми отримуємо Його Тіло і Кров. Споживаючи Його Тіло і Кров, як Христос Сам говорив, ми живемо “життям вічним” (Ів. 6, 54). 

Євангельська подія сьогоднішньої неділі відкриває нам сенс смерті. Ісус дає нам той глибинний зміст нашого існування, нашої екзистенції, тобто нашого буття. Христос показує нам, що Він Сам є володарем смерті і життя, коли закликає кожного із нас прийняти Пресвяту Євхаристію: “Беріть, їжте: це Моє Тіло… Пийте з неї всі, бо це Кров Моя (Нового) Завіту, яка за багатьох проливається на відпущення гріхів.” (Мт. 26, 26-27). Христос цими словами немов говорить до нас: “Кажу тобі, встань, встань з твоїх гріхів, бо Я прийшов, щоби визволити тебе, щоб звільнити тебе від пут. Я вмер, щоби ти жив. Отож, споживай Моє Тіло і пий Мою Кров, щоби ти мав життя вічне.” Амінь. 

НЕДІЛЯ 21-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Доля Божого Слова різноманітна. Ми чуємо про це в євангельському читанні. Здається для сівача ця розповідь, яка відповідає реальності, несе нехіть і збайдужіння. Це завжди було загрозою євангельським сівачам. Що з того, що сівач має добірне зерно? Що з того, що він старається при сівбі і щиро засіває поле. На жаль земля не підготовлена, а в деяких місцях взагалі не придатна до вжитку. Багато засіяного зерна не зійде ніколи, а багато засохне після того, як зійде. 

Тим сіячем є Бог, а в найближчому розуміння сьогоднішньої притчі – Ісус Христос. Він щедро сіє євангельське слово істини. Але здається, що ми повинні тужити за долею цього Божого Слова, адже воно падає там, де ніколи не проросте. Скільки праці докладали для того, щоб зібрати насіння! Як дбали робітники про те, щоб воно було добірне! А зараз воно пропадає на марно. 

Одне падає на дорогу, на ту дорогу, де ступають тисячі ніг. Всі ті ноги йдуть не до Божого Царства, але від нього. Ці тисячі ніг ідуть у танці навколо “золотого теляти” або вигоди, йдуть у танці навколо себе. І найкраще для того слова, щоб його взагалі не було посіяно, щоб його видзьобали птахи, ніж воно має бути потоптане, розчавлене, знищене. 

Інше насіння падає на кам’янисту землю. І хоча там ґрунт, і воно проростає, проте це насіння не має коріння, тому що внизу кам’яниста порода, внизу скала. Проростаючи, воно засихає, бо спекотливе сонце спалює його. Воно в’яне та не дає свого плоду. 

Як подібна ця історія до життя людини, яка має добру волю для відповіді на Божі запити і покликання, добру волю, щоби щось зробити. Але гріх опановує людське серце, мов камінь, мов скала, мов бетон. Такій людині добре бути тут на землі з гріхом, і тому-то слово Боже не може знайти свого ґрунту у серці такої людини. Життя з малими “грішками” чи життя в налоговому грісі приводить до того, що паросток в’яне.

Подивімось на інше зерно. Воно впало між терня. І хоча поруч було терня та осот, проте зернятко слова розпочинає свою дорогу до сонця. Здається, земля добра, земля родюча, але зростає воно разом із терням і осотом. Терня і осот заглушили його. Те, що було посіяне перед словом Божим, є сильнішим. Гріх, який там царював, був сильнішим. У конфронтації із гріхом Боже слово зазнало поразки. В даному випадку Боже Слово не витримало протистояння. 

Подібно і в нашому житті часто так буває. Клопоти про дітей, сім’ю, родину, клопоти про хліб насущний і клопоти про завтрашній день, клопоти про пенсію, про старість – уся ця жура відвертає нас від добрих діл, молитви, слухання Служби Божої, від Святого Причастя, врешті-решт відвертає нас від великих таємниць, від Бога. Людина є заглушена цим куколем, цим терням гріха, і Слово Боже опиняється на маргінесі.

Але ще інше насіння падає в добру землю і зростає, та дає плід. 

Для того, щоби нам правильно зрозуміти притчу про євангельського сівача, потрібно звернутися до тієї історичної реальності, в якій жив Ісус Христос, та дослідити як вирощувалися врожаї. На території Галилеї було набагато більше родючої землі, на відміну від Палестини. Кожен власник, який мав клаптик землі в Юдеї, сіяв це насіння на кам’янистому ґрунті. Він знав, що багато насіння пропаде, знав, що багато буде змарновано, але сіяв. Сіяч не знав, де земля є плитка, де немає глибини, де воно зросте і засохне, але сіяв. Він довіряв землі, сонцю, дощу і Богові, Який мав все це зростити.

У стародавні часи насіння сіяли після зібраного урожаю. Ще була стерня, а сівачі вже починали сіяти. Тільки після того, як було посіяно зерно, сівачі брали плуг і примітивним способом приорювали це насіння, це зерно. До того часу, поки не була приорана земля, насіння було піддане небезпеці від птаства та гризунів. Все це знали сівачі, проте вони не звертали на це увагу. Сівач ішов і щедро сіяв. 

Сьогодні людство відкинуло таку аграрну практику. Тільки євангельський сівач не змінив методи. Там, в Юдеї, в часах Ісуса Христа, не було таких піль, як сьогодні в нас – рівні грядки, виорані та заволочені поля, привезений родючий ґрунт. Тоді люди користувалися середниками, доступними їм. Вони обробляли ту землю, яка була, але сіяли щедро. 

Подібно так і євангельський сівач сіє зерно, сіє слово Боже у людські душі для того, щоб посіяне зросло і дало плід. Йдеться про Царство Боже, про його ріст і вплив на переміну людського життя. Але чи люди дають плід? Пророк Ісая в п’ятому розділі пише від імені Божого: “Що ще я мав був учинити виноградникові моєму, а не вчинив? Чому, коли я сподівався, що вродить добрі грона, він уродив лише кислі?” (вірш 4). І сьогодні здається, що нема плодів, нема наслідків від Божого слова. На жаль, проблеми релігії у багатьох людей занедбані, Церква для них на окраїні, на маргінесі їхнього життя. Як в людському житті, так і в нашій державі, здається, що все Боже, і слово Боже також, відсунуто на задній план. Але чому це так?

Слід зауважити, що тільки Бог може знати, хто щиро служить Йому, хто жертовно служить Йому. Бог знає Своїх святих. Святі були завжди. Бог знає по імені тих, котрих ми навіть інколи не зауважуємо, проте в серцях тих людей слово Боже проростає і дає плід. А що ж інші? 

Бог чекає на їхнє навернення і говорить, що “на небі буде більша радість над одним грішником, що кається, ніж над дев’ятдесят дев’ятьма праведниками, що їм не треба покаяння” (Лк. 15, 7). Невже один кращий за багатьох? Але Бог радіє одному. Можливо, це так. Можливо, один святий є більш вартісним за сотні тисяч інших, які пішли на загладу, які пішли на вічну муку і покарані на засуд. Можливо це так. Тут ми приближаємось до тайни, якої ніколи не розгадаємо. 

Можливо, там, вгорі, інша арифметика, можливо там вона поставлена з ніг на голову, тобто не така як наша. Як Бог числить тих, в кого слово Боже дало плід, в кого насіння проросло і дає життя світові? 

Спаситель каже: “Якби я не прийшов і не говорив до них, гріха не мали б вони. Та нині нема їм пробачення за їхній гріх!” (Ів. 15, 22). Отож, Христос прийшов, щоб голосити Слово Боже, і воно рясно падає на всю ріллю, рясно падає у кожне серце і кожну душу. 

Але як ми повинні приготувати свою ріллю, тобто свою душу, своє серце? Слово Боже є гострішим меча двосічного. Апостол Павло каже у Посланні до Євреїв: “Бо слово – живе і діяльне, гостріше від сякого двосічного меча: воно проходить аж до розділу душі й духа, суглобів та кістяного мозку, і розрізняє чуття та думки серця.” (4, 12). 

Твердо втоптана дорога, скелисті неужитки, запущені і переповнені терням і осотом поля ніколи б навіть не здогадувалися про свій жалюгідний стан, якби не сіяння насіння Божого Слова.

Слово Боже є гострим, і якщо воно не дало плоду, то нехай стане гостротою на нашій дорозі, на тій дорозі, на якій ми танцюємо біля нашого “золотого теляти”. Ми танцюємо самі біля себе, на дорозі, де ми хочемо тільки вигоди, на тій твердій, мов бетон, кам’янистій дорозі, де повно гріха, де проростає терня і кукіль. Нехай воно стане тим двосічним мечем, який не допустить нас до загибелі. Нехай воно стане нам перепоною. Але для цього потрібно опанувати себе, своє сумління, свій розум. І коли ми опануємо себе і зрозуміємо своє призначення, свою мету та ціль життя, то заглибимось у вищі тайни буття Бога. Може тоді воно почне проростати і дасть плід. Коли ж засіяне Богом насіння-слово не дасть плодів, не розпушить землі і змарнується, то стане для поля осудом. 

Нехай Слово Боже буде затримане у нашій душі. Яким воно буде? Який воно дасть плід? Це скаже Бог на тих жнивах, якими буде Страшний суд. Амінь. 

НЕДІЛЯ 22-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Археологічні розкопки столиці Північного ізраїльського царства показують весь шик і блеск, в якому жили тоді північні ізраїльські вельможі. Ліжка із слонової кості, золоті кубки, з яких вони пили вино, пляшечки із дорогоцінним пахучим миром… Усе це є прикладом того, як жили колись багатії, супроти яких виступав пророк Амос, нещадно картаючи увесь їхній стиль життя багатіїв (Ам. 6).

Чи у світі змінилося щось до сьогодні? Ми і в сьогоденні бачимо, як людина прагне до накопичення багатства, як людина прагне до здобуття усього нового: бажає нового автомобіля, нового телевізора, нову відеотехніку, нових мобільних телефонів, нового модного одягу. Бажанням сучасної людини є накопиченння земних дібр. З якою цікавістю і майже релігійним піднесенням ми читаємо про мільйони, які мають у банках на збереженні багатії. Ми дуже цікавимося їхнім життям, їхніми звичками і марною тратою коштів. 

Євангельська розповідь показує нам також життя багача, який одягався у порфір і вісон. Він одягався у м’які та дорогоцінні шати і все своє життя проводив у бенкетах. 

Аж ось він помер і, побачивши себе у полум’ї, у вогні, закричав до Авраама: “Отче Аврааме, змилуйся надо мною і пошли Лазаря, нехай умочить у воду кінець пальця свого й прохолодить язик мій, бо я мучуся в полум’ї цім!” (Лк. 16, 24). Багач у пеклі. Він отримав засуд. За що він отримав той засуд? Що стало причиною вічного засуду? Багатство? Але хіба Бог заздрить нам? Чи може Бог не хоче, щоб ми були багатими? Чи може Божий погляд на багатство є подібний до ментальності соціалізму чи комунізму, де всі обов’язково повинні бути рівними? 

Ні! Сам Ісус мав серед своїх приятелів заможних людей і користав з їхнього багатства і їхньої щирості та щедрості. За що ж був засуджений багач? Чи тільки за той один гріх? Ні, бо (як каже Євангелія) “убо-гий же якийсь, на ім’я Лазар, лежав у нього при воротах, увесь струпами вкритий; він бажав насититися тим, що падало в багатого зо столу; ба навіть пси приходили й лизали рани його” (Лк. 16, 20-21). Чи знав взагалі про нього багач? Очевидно, що знав. Він знав, бо, опам’ятавшись в пеклі, сказав: “Отче Аврааме, змилуйся наді мною і пошли Лазаря” (Лк. 16, 24). Отож, він знав його навіть по імені. Йому говорили про Лазаря, але багач не зауважував його. Багач проходив біля Лазаря немовби біля якоїсь речі. Його серце було твердим і закам’янілим, немилосердним і жорстоким. Багач проходив повз нього, не звертаючи на страждальця уваги. 

На Сході і до сьогодні біля домів багатіїв сидять та лежать багато різних жебраків, що просять. Це видовище стало настільки звичним і буденним для багачів, що вони навіть не зауважують прошаків. Але хіба тільки за один цей гріх (що багач не зауважував бідного чоловіка) він пішов до пекла? Ми повинні заглибитися сьогодні у зміст цієї розповіді, щоби пізнати правду.

Найпершою причиною засуду багача було його закам’яніле серце. Апостол Іван Богослов говорить: “Бог є любов, і хто перебуває в любові, той перебуває в Бозі, і Бог перебуває в ньому. Хто любить Бога, той нехай любить і брата свого” (1Ів. 4, 16. 21). Багач не тільки не любив ближнього, але очевидно, що він не любив і Бога, бо “хто не любить, той у смерті перебуває” (1 Ів. 3, 14). Є смерть тіла і є смерть душі, тобто смерть духовна. Ми бачимо, що ще за життя багач був мертв’яком. Подібно, як ракове захворювання пускає метастази, так і все духовне життя багача було опутане метастазами. Його розум, його серце, його воля – все було скуте, паралізоване. Він сам допустився до цього, бо своє серце не відкрив для любові. 

“Бо суд немилосердний для того, хто не чинить милосердя. Милосердя ж понад суд”, – каже апостол Яків (2, 13). По тій причині, що багач на землі не мав милосердя, він також був засуджений без милосердя. Але чи тільки те, що він не любив ближнього, було його одним єдиним гріхом? Чи вистарчає цього гріха для Божої справедливості, щоб кинути людину до пекла? 

Очевидно, що багач був егоїстом. Подібно, як і кожен егоїст, він у своєму словниковому запасі мав лише слова “мій”, “моє”, “для мене”. Отож, наш багач жив у тому світі, де всюди царювало “мій”, “моє”, “для мене” і “через мене”. Речі, які були навколо нього, стали тією горою, що заслонила йому бачення ближнього. Він не бачив людини поза тими речами. Ті речі закрили йому не тільки людину, вони закрили йому Бога. Це був типовий егоїст. Його егоїзм виразився у матеріалізмі. Багач, не бачивши ближнього, не бачив Бога. Він був безвірком.

Якщо людина є віруюча, то вона шукає допомоги в Бога. Багачеві не потрібний Бог. Бога в житті багача замінили гроші. Все, що потрібно, він вирішить за гроші. Бог в житті багача не існує. Сьогодні ми переконуємося, що власне це і стало причиною засуду багача. 

Ісус Христос у розповіді-притчі про Страшний Суд буде говорити до тих, які не були милосердними: “Голодував я, і ви не дали мені їсти; мав спрагу, і ви мене не напоїли; чужинцем був, і ви мене не прийняли; нагим, і ви мене не одягнули, недужим і в тюрмі, і ви не навідались до мене.” (Мт. 25, 42-43). Ці слова відносяться конкретно до сьогоднішньої розповіді, бо багач бачив бідного і не прийшов на допомогу. Він бачив страждання і не протягнув руку допомоги. За це і був засуджений.

Сьогоднішня євангельська розповідь – це знак, знак у тій нашій дорозі до Бога. Як часто ми порушуємо дорожні знаки, котрі вказують або забороняють нам рух чи зупинку. Проте цей сьогоднішній знак-розповідь порушувати не можна. Цей знак є обов’язковим до виконання, бо без милосердя, без любові ми не зможемо отримати спасіння. Сьогоднішня євангельська розповідь не тільки навчає нас цього, але і застерігає від цього. Вона спонукає кожного споглянути на своє життя. Бог, Який обдаровує нас скарбами, обдаровує нас багатством, бажає, щоб ми дали з цього багатства, з цих скарбів тому, хто не має, та щоби з того багатства користали всі. Бог хоче, щоб через це виявлялась любов. Як бо інакше можемо любити Бога, Якого не бачимо, якщо не полюбимо брата, якого бачимо? (пор. 1 Ів. 4, 20). 

Ісус навчає: “Люби Господа, Бога твого, всім твоїм серцем, усією твоєю душею і всією думкою твоєю: це найбільша й найперша заповідь. А друга подібна до неї: Люби ближнього твого, як себе самого. На ці дві заповіді весь закон і пророки спираються.” (Мт. 22, 37-40). І ці дві заповіді мають стати дороговказом нашого життя, знаком для нашого спасіння. Вони мають вести нас, мовби та зірка, яка веде у морі кораблі до пристані. Вони мають стати для нас застереженням, коли ми байдужіємо і не хочемо їх виконувати. Тільки через виконання цих заповідей ми можемо бути на лоні Авраама, тобто там, де праведний Лазар. Подбаймо, щоби ми навчилися здобувати чесноту милосердя, щирості, любові та співчуття, яких навчає нас сьогодні євангельська розповідь. Амінь. 

НЕДІЛЯ 23-Я ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Американські часописи подали цікаву, на наш погляд, історію. Чоловік, на ім’я Кевін засуджений до смертної кари за вбивство працівника поліції. У в’язниці штату Каліфорнія, де його утримували перед стратою, він обдумував своє життя. У хвилю страти його прив’язали до електричного стільця, до голови причепили електроди, а на ноги одягли металеві обручі. Через декілька хвилин буде включено струм великої напруги, і це буде останньою хвилиною життя Кевіна на землі.

Представник закону запитав засудженого, чи хотів би він ще щось сказати. Завмираючим голосом засуджений промимрив: “Все це почалось тоді, коли я витягнув з маминого гаманця один цент – усього одну монету. Потім я взяв дві монети, а далі я почав красти різні речі в школі, в магазинах, в будинках. Мої грабунки ставали більш зухвалими, а в моїх очах – поважними. Нарешті я зважився пограбувати банк. Власне там я і вбив працівника поліції. Але все розпочалось з однієї монети – одного цента.”

Як бачимо – гріх має свій початок у малому. Піддаючись спокусі малого зла, слід пам’ятати про те, що це може бути початком зла, яке призведе до втрати душі і тіла. Зло, спокушаючи людину в малому, знаходить щілину, якою, увійшовши один раз, має доступ до всього, чим володіє людина.

Закон Мойсея виразно забороняє євреям вживати свинину, вважаючи її за “нечисте” (Лев. 11, 7). Але не тільки саме споживання свинини занечищувало стародавнього єврея – цих людей занечищував сам дотик до тварин, яких оголошено нечистими (Лев. 11, 26). 

На жаль, жителі Десятимістя, тобто Гадаринсь-кого краю, не тільки забули про цей наказ Закону, але навіть і спеціалізувалися в розве-

денні цих “нечистих” тварин. Зло увійшло в їхнє життя через переступ Закону Мойсея, і саме воно стало головним джерелом їхнього збагачення. Цей невідрадний стан їхніх душ мав аналогію в іншій площині їхнього життя, і цей зв’язок вони не хотіли бачити. Злий дух запанував над мешканцями цього краю. Про двох з них, повністю підвладних злим силам, якраз сьогодні і читаємо. Їхня свідомість, розум, воля були підпорядковані силам зла.

Біснуваті, що жили в гробах, часто нападали на подорожніх та їх калічили. Самі біснуваті рвали кайдани і ланцюги, в які були заковані. Злий дух гонив їх по пустелі. Вони товкли головами об каміння і калічили себе та оточуючих, наводячи страх на всіх мешканців Десятимістя. 

Допустивши зло в малому, тобто в утримуванні “нечистих” тварин, ці люди отримали наслідок – зло увійшло в самих людей і спричинило дискомфорт у їхньому житті. З малого, і ніби невинного, порушення Закону наслідок був жахливим – демони запанували життям двох людей та всупереч їхньої волі ними ж і чинили зло. Причиною цього стану була згода на гріх. Вона була тою щілиною, якою зло увійшло в людину і стало в ній панувати.

Сучасна людина, на превеликий жаль, недооцінює хитрощів диявола, його злоби, а й навіть ставить під сумнів саме його існування. Сучасники Йогана Фауста (доктор Фауст, а правдоподібно, що Георг Фауст) – астролога, який жив на зламі XV–XVI ст., вважали його чорнокнижником. Він став символом людини, яка прагне отримати всі знання про світ. Саме тому й виявився Фауст взірцевою постаттю для літературних персонажів. Історія Фауста, який запродав душу сатані Мефістофелю ціною повернення своєї молодості, вперше з’явилася в 1578 році. Написав її Дж. Спесс. Ця книга спричинилася до появи багатьох літературних творів.

Так Мерлоу описує Фауста амбітним професором, який вирішив продати душу дияволові за подвійну ціну: знання, що не має меж, і світову силу. Він володів чорною магією і з її допомогою викликав Мефістофеля. Той, присягнувши, пообіцяв Фаустові двадцять чотири роки життя в достатку та володіння всім, чого тільки буде бажати його душа, при одній умові – після закінчення цього терміну диявол забере Фауста з душею і тілом до Люцифера. Власною кров’ю Фауст підписує умову з дияволом. 

Протягом двадцяти чотирьох років сповнювалися всі бажання, яких прагнула душа Фауста. Проте час минав невблаганно, і Фауста охопила тривога. Він почав шукати рятунку у товаришів, які порадили йому дванадцятигодинну покуту, але і це не вберегло його від наслідків угоди, підписаної власною кров’ю. Після покути з’явився Мефістофель з іншими демонами і забрав Фауста до пекла. 

Ця історія подає кінцевий результат згоди людини на співпрацю з дияволом.

Сьогоднішня євангельська розповідь показує велич Божого Провидіння. Христос приходить в саму гущу зла, туди, де, затемнивши свідомість і розум людини та повністю підпорядкувавши собі її волю, безроздільно володіє диявол. Звільнивши людину від його панування, Господь скеровує демонів у стадо свиней, яке потопає в безодні, кинувшись з кручі. Боже Провидіння усуває не тільки наслідок (володіння демонів людьми), але і причину (утримання свиней супроти Закону Мойсея). 

Наслідок чуда уздоровлення гадаринських біснуватих, як бачимо на жаль, плачевний – жителі Десятимістя, дізнавшись про те, що сталося, відмовляють Ісусові в Його присутності серед них, у їхній спільноті: “Тоді все населення Геразинської округи почало його просити, щоб відійшов від них, бо великий страх огорнув їх” (Лк. 8, 37). 

З цього можна зробити висновок: якщо немає внутрішньої переміни, тобто коли людина і надалі прагне залишатися в гріху, то їй не потрібен Бог. Саме тому вони і просили Христа, “щоб відійшов від них” (Лк. 8, 37). 

Справджується вислів св. Августина: “Бог не може спасти нас без нас”, тобто без нашого бажання, нашої волі. 

Проте прочитана сьогодні євангельська розповідь ще і ще раз дивує нас безмежністю Божого милосердя і Божого Провидіння, яке не перестає діяти навіть тоді, коли людина цього не бажає. Христос наказує уздоровленому: “Вернися додому й розкажи все те, що Бог зробив тобі.” Пішов той, сповіщаючи по всьому місті, що Ісус зробив йому” (Лк. 8, 39). Уздоровлений став апостолом Христа в Десятимісті і на прикладі власного уздоровлення голосив, що прийшла ера Месії – час спасіння.

Початок XXI століття є часом матеріального прогресу, високих технічних досягнень. Людина сучасності бажає, подібно як і Фауст, мати всі знання про світ та безмежну над ним владу. Вона посередньо запродує свою душу дияволові. Тому що, володіючи знанням, людина відкидає саме існування диявола, допускає гріх “нечистоти” в своє життя і цим самим спричинює дискомфорт в житті спільноти, суспільства, народу. Через матеріальний добробут людина втрачає віру і стає на шлях збагачення всіма можливими методами, подібно як і жителі Гадаринського краю, і це стає єдиним змістом життя нашого сучасника. Цей гріх і є саме тією щілиною, якою може увійти диявол і запанувати над всім, чим володіє людина.

Сьогоднішня євангельська розповідь є застереженням кожному з нас. Ми повинні пам’ятати: порушення Божого Закону, навіть найменшого його припису, може спричинитись до трагічних наслідків. Великий упадок починається з малого, з найдрібнішої монети. Ісус хоче, щоб ми були здорові як фізично, так і духовно. Він бажає, щоб ми були в здоровому розумі (пор. Лк. 8, 35), і дух зла не володів нашою свідомістю, нашим розумом, нашою волею. Саме від нас залежить: впустимо чи не впустимо ми в своє життя гріх, дозволимо чи не дозволимо Христові увійти в наше життя, на територію, яку ми хочемо контролювати самі, без Бога. Тому приймімо Христа на відміну від Гадари, щоб стан здорового розуму не дозволив нам бути обвинуваченими у невиконанні Божого Закону, а допровадив нас до вічного перебування з Богом. Амінь.

НЕДІЛЯ 24-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Проблематика чуда надзвичайно вразлива як для сучасної людини, для су​часної Церкви, так і для богослов’я взагалі. Сучасна людина, заражена скептицизмом, говорить: “Чуда нема, чуда не може бути, а все те, що було колись написано, – нісенітниця і абсурд”. Помірковані скептики твердять: “Чудо було колись, але в зв’язку з тим, що тоді людина не дійшла до матеріально-технічного прогресу, до сучасного рівня цивілізації, чуда відбувалися як доповнення до незнання людини.”

Ісус Христос виразно суперечить цьому і стверджує, що чудо є наслідком віри. В євангельському читанні сьогодні ми зустрічаємось власне з такою подією. Сучасна людина хоче, щоби її віра залежала від чуда, щоби насамперед було чудо, а вже тоді вона повірить. Проте віра має бути причиною чуда, а не навпаки.

Ми бачимо, як жінка, яка хворіла 12 років на кровотечу, підходить до Ісуса, торкається краю Його одежі і, думаючи у своїй душі, що як тільки доторкнеться – буде уздоровлена, отримала те, в що вірила. Ісус говорить: “Дочко, віра твоя спасла тебе, йди в мирі!” (Лк. 8, 48). Ми бачимо, що чудо уздоровлення кровоточивої жінки було наслідком її віри. Ця віра вихопила від Бога силу, взяла ту силу від Ісуса тоді, коли Він навіть не думав про це, а, можливо, і не хотів цього. Проте кровото​чива жінка “вирвала” зцілення від Нього. Але чудо зцілення кровоточивої жінки передувало іншому, ще більш ефектному і надзвичайно складнішому.

Ісуса покликав до свого мешкання начальник синагоги по імені Яїр. Цей чоловік просив Ісуса про свою дванадцятилітню дочку-одиначку, яка вмирала (Лк. 8, 42). Яїр бажав запросити Ісуса у свій дім для уздоровлення своєї дитини. Ісус відповів згодою. Але коли Він прийшов в дім Яїра, то дочка була мертва.

Проблема смерті є найактуальнішою, хоча про неї ніхто не хоче говорити. Всі намагаються уникати цієї теми. Про неї говорять тільки фахівці: лікарі та священики, які відносяться до смерті професійно. Всі інші не хочуть слухати цього, уникають таких розмов і стараються не думати про смерть.

Людина хоч скільки разів би зверталася до лікарів, хоч би і вела здоровий спосіб життя, відмовлялася від сигарет, алкоголю, навіть від всіляких напоїв і їжі, шкідливих для здоров’я, хоча б людина пила мікстури відрами, хоча б вона кошиками ковтала вітаміни, хоча б вона кожен рік їздила відпочивати на море чи в гори, хоча б вона вчасно лягала спати та займалася гімнастикою і спортом, все одно прийде час, коли людина мусить померти. І ця участь чекає всіх нас. Людина може змиритися з багатьма речами: з каліцтвом, з болем, з недугами, з тим, що вона далеко від дому і страждає, бо не бачить своїх близьких і рідних. Людина може носити весь цей тягар під сонцем, а можливо не тільки під сонцем, але й під бурями, блискавками та громами цього життя. Єдине, що людина не зможе сприйняти, з чим людина не зможе погодитися, – це смерть.

Яїр також не хотів погодитися зі смертю донечки. Тому-то він і покликав Ісуса до себе. Проте дочка вже померла. 

Яке ж відношення було у тодішніх людей до смерті? “Твоя дочка померла, не турбуй більш Учителя.” (Лк. 8, 49). Не турбувати Вчителя – це перше, що було в їхньому відношенні до смерті. Що йому залишалося? Капітуляція. Йому залишалося одне – плакати, вчинити похоронний обряд і покласти тіло у гріб, в могилу. Таке відношення до смерті і в нас, але Ісус іде супроти цього, і говорить: “Не бійся, тільки віруй, і вона спасеться.” (Лк. 8, 50). 

У що мав вірити начальник синагоги? В те, що його дочка встане і в нічній сорочці побіжить до нього, обійме його руками? В що мав вірити? В те, що вона буде плескати руками і радітиме? Чи міг він в це повірити, коли вона лежить мертва? В що міг повірити начальник синагоги? Легко сказати: “Віруй!” Але коли біля тебе труп власної дитини, то чи можна тоді вірити? А Яїр вірив. Він вірив не в дитину, він вірив в Нього, в Ісуса. Вірив, тому що пророк Ісая говорив, як читаємо в 25 розділі: “Він знищить смерть навіки. І повтирає Господь з усіх облич сльози” (вірш 8). 

Яїр цілковито довірився Ісусові. Ми бачимо, що він не заламався у своїй вірі. Ісус легковажить смертю: узяв дівчину за руку й голосно промовив: “Таліфа кумі! Дівчино, пробудися!” (Лк. 8, 54). І дитина встала. 

Ісус легковажить смертю і нехтує нею, бо скаже і до юнака вдови з Наїну: “Юначе, кажу тобі, встань!” (Лк. 7, 14). Мертвий юнак підвівся і почав говорити. Ісус нехтує природою смерті, законами смерті та говорить до Лазаря, який вже четвертий день лежав у гробі, і тіло якого вже розкладалося: “Лазарю, вийди сюди!” (Ів. 11, 43). І мертвий вийшов. Христос виявляє себе Володарем життя і смерті. В Його руках і смерть, і життя. 

Проте всі ці події були тільки знаком, прообразом, заповіддю гучнішої і більшої за наслідками боротьби, яку Христос буде вести зі смертю в період Свого земного життя. Смерть буде домагатися і Його життя. Христос дасть їй Своє життя, але тільки на три дні. Потім Він забере його назад, але вже переможним, переображеним, непідвладним терпінню, та якому вже ніщо не загрожує. 

Апостол Павло в Посланні до Римлян виголошує: “Христос, воскреснувши з мертвих, вже більше не вмирає: смерть над ним більше не панує.” (6, 9). Христос є Той, Хто переміг непереможну. Він зламав брами пекла, що відкривалися тільки всередину і затріскувалися за кожним померлим. Христос повернувся у світ живих. 

Для Святого Письма Нового Заповіту ця новина є найважливішою. Її підставою стало втілення Божого Сина. Бог через втілення поєднався з людиною, а людина – з Богом. Він приходить не просто, як гість з далеких світів, але стає, “як Первородний між багатьма братами” (Рим. 8, 29). Для тих Своїх братів Він жив, пішов на смерть, для них Він воскрес як Перший з поміж перших. Для них, також, Він вознісся у славу Отця. 

Ми пов’язані з Ним не тільки людською природою, але і вірою. Будучи занурені в Його смерть через Хрещення, вмираємо для гріха, що був причиною смерті (пор. Рим. 6, 3-5), кормлені Його Тілом і Кров’ю, що дають життя (пор. Ів. 5, 50-58), можемо бути впевнені, що розділимо з ним також воскресіння і славу, бо, як нащадки Адама, ми всі повинні перейти через смерть, але вже як ті, що належать до Христа. “Як бо в Адамі всі вмирають, так у Христі й оживуть усі” (1Кор. 15, 22).

Але повернімось в дім Яїра. Ісус воскресив дитину, та, на жаль, через певне число років вона помре вдруге. Подібно вдруге помре юнак з міста Наїн, помре і Лазар. Воскреслий Христос обіцяє нам більше, ніж те, що зробив для них. Те, що Він обіцяє нам, не буде тимчасовою амністією, після якої смерть знову закує нас, як свою жертву, в кайдани. Христос обіцяє цілковиту перемогу. Дорога до перемоги проходить через смерть, але якщо іти за Христом, то смерть отримує зовсім інший вимір. 

Смерть перестає бути кінцем дороги, після якої тільки темрява і тривога. Смерть – це перехід. Смерть – це етап, який треба вписати в свою автобіографію. Але цей етап не закінчує нашу автобіографію, а лише доповнює. Після нього є знову життя, причому життя прекрасне, багате і без кінця. Тепер знаємо, що смерть не є безоднею, впавши в яку ламаємо собі шию. Смерть – це темний тунель, який ми повинні перейти, і в кінці якого знову є світло. 

Дозвольмо, щоби Христос провів нас через цей тунель. Зараз нема сенсу у тій дорозі через тунель падати до стіп Ісуса і благати, як Яїр: “Дочка моя вже на сконі. Прийди, поклади лишень на неї руки, щоб видужала і жила” (Мк. 5, 23). Ісус, Який очікує приходу Своїх приятелів, проведе нас переможно через цей тунель смерті і виведе до світла, до слави Божої, щоби ми там були разом з Ним навіки. Амінь. 

НЕДІЛЯ 25-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Нещодавно часописи опублікували розповідь про подію, яка відбулася на автомобільній трасі. Одинадцятилітній хлопчина разом зі своїм молодшим братом ішов до родини. Радіючи і підскакуючи, вони йшли повз шосе. Раптом, проїжджаючи на шаленій швидкості, якийсь автомобіль вдарив хлопця. Одинадцятилітній хлопчина лежав на узбіччі дороги, стікаючи кров’ю. Водій напевно був у нетверезому стані, тому що не зупинився, втік. Хлопчина лежав при дорозі. А його брат, також покалічений, махав рукою, щоби зупинилися інші і дали порятунок. Проте автомобілі проїжджали повз них. А коли один з водіїв зупинився, загородивши автомобілем проїжджу частину, то на нього почали кричати ті, які під’їжджали: “Звільни дорогу! Дай проїхати!” Водій був шокований і не міг повірити в те, що ніхто не хотів зупинитися. Він був шокований ще тим, що водії сигналили і кричали на нього, вимагаючи зіпхнути вмираючого хлопця з дороги, щоб звільнити проїжджу частину. Це було жахливо. Яка нечулість, жорстокість, немилосердя!

Сьогодні ця подія перегукується з історією про милосердного самарянина, яку ми щойно чули в євангельському читанні. Ісус Христос розповідає нам, як чоловік, який ішов з Єрусалиму в Єрихон, попався розбійникам. Він був пограбований, побитий і залишений стікати кров’ю, вмирати на узбіччі дороги. Надійшов священик, але пройшов повз, не зупинився. Проходив повз пораненого і храмовий служитель, левіт, але і він пройшов мимо. Тільки самарянин, проходячи, зупинився. Вийняв вино, обмив його рани, змазав їх оливою, а потім, посадивши на свого осла, відвіз до заїзду. А коли на другий день змушений був вирушати по невідкладних справах, то сказав 

до господаря заїзду, даючи йому два динарії: “Доглядай за ним, і те, що витратиш на нього більше, я заплачу тобі, коли повернуся” (Лк. 10, 35).

Історію милосердного самарянина святі отці трактують наступним чином. Чоловік, який попався в руки розбійникам, – це Адам. Це він з Єрусалиму, тобто з раю, іде у той світ – у Єрихон. Але на нього нападає Сатана, злі духи. Його грабують, збитого і скатованого залишають вмирати. Його рани – це наслідок його ж непослуху. 

Але проходить священик... Священик – це старозавітне право, Закон. Але воно є нечуле до вмираючого. Потім іде храмовий служитель – левіт. Але і він нечулий, бо проходить повз пораненого. Останній є символом старозавітної синагоги. 

І ось приходить самарянин, який уособлює собою Христа. Він дає пораненому рятунок, очищуючи вином, дезінфікуючи його рани. Він дає йому Свою Кров. Потім Він поливає рани оливою – тобто дає Святі Тайни Покаяння, Єлеопомазання. Нарешті він несе його до заїзду – дає його Святій Церкві. А господареві заїзду дає два динарії. Цей господар – це пастир Церкви, який має опікуватися ввіреними йому людськими душами. Два динарії – це два Заповіти, Старий і Новий. І ще каже: “Мушу відійти”. Христос повинен відійти, але Він прийде судити світ. І каже: “І те, що витратиш на нього більше, я заплачу тобі, коли повернуся” (Лк. 10, 35), тобто Він дасть нагороду тим, котрі чинять милосердя. 

Ми сьогодні повинні заглибитися у зміст цієї євангельської розповіді. Дорога з Єрусалиму до Єрихону займає віддаль довжиною 34 км. Здавалося б невелика відстань. Але Єрихон знаходиться на 1 км і 100 м нижче, ніж Єрусалим. Такий спад є перерізаний дикою природою Юдейської пустині. Навкруги нема ніякої рослинності... Навкруги тільки скали і пісок... 

Посередині тієї дороги знаходиться хатина. Вона збудована поруч розвалин замку. Цей замок колись збудували араби для того, щоб люди, втікаючи і рятуючись від розбійників, могли зберегти там своє життя. Той замок називається “Замок крові”, напевно через поклади міді, які виступають там навіть і на поверхню землі, надаючи їй червонуватого кольору. А по-друге, і тому, що там пролита кров, причому кров не одного подорожуючого, який спасав своє життя, рятуючись від розбійників. Замок крові... Той замок пахне, насамперед, пустинею, звірами, оливою і кров’ю.

Зараз недалеко від цього замку лежить скатований, закривавлений чоловік. Закривавлене тіло, тиша і червоні скали гір Адуммім. Але здалеку видно єврейського священика... Даремні сподівання, бо священик, побачивши пораненого, пройшов мимо. Ось черговий шанс – іде левіт. Знову надаремно надіявся, бо і цей побачив і минув. Чому? Чи тільки тому, що дотик до мертвого чи пораненого буде “доторком ритуальної нечистоти”? (пор. Лев. 5, 3) Що ж важливіше: ритуальна чистота чи життя людини? Нарешті на дорозі ще хтось. Самарянин, що належить до народу погорджуваного євреями. Але власне тут знаходимо елементи християнського універсалізму. Християнське братерство отримує в особі самарянина свій символ. 

Коли заглиблюємося у історію євангельської розповіді, то перед нами постає питання – хто є ближнім? Хто є моїм ближнім? Хто є ближнім того чоловіка? Які є горизонти визначення “мій ближній”? Як можу визначити його? По расі? По національності? По релігійних відносинах? А можливо по родинних чи кровних зв’язках? Хто є мій ближній???

Милосердя... Слово “милосердя” в перекладі з латини дуже цікаве. Адже латинський термін слова “милосердя” звучить як miserіcordia, що українською мовою перекладається як “дати своє серце ближньому, страждаючому”.

Значить той, хто дає своє серце тому, що знаходиться в біді, – той є нашим ближнім. Ближній той, хто приближується до нас. Священик, який пройшов повз пораненого, не є ближнім. Він минув чоловіка, який попався в руки розбійникам. Левіт, храмовий служитель, обов’язком якого було надати поміч, не зробив цього. Левіт, як і священик, також не є ближнім, хоча вони з пораненим були людьми однієї раси, однієї нації, однієї крові, однієї релігії і віри. 

Самарянин... Чоловік з іншого народу. Юдеї завжди ворогували з самарянами. Навіть премудрий Ісус, син Сираха, говорить: “Ще й дурний народ, що живе в Сихемі” (50, 26). Коли навіть у Святому Письмі юдеї так зневажливо відгукуються про тих, що жили у Сихемі, тобто про самарян, то ми можемо уявити собі їхнє щоденне відношення до самарян. Самаряни були їхніми давніми ворогами. Коли юдеї проходили тією територією, де жили самаряни, то вони свої харчі обмотували у шкіряні одежі, щоб повітря Самарії не занечистило харчі. Так гидували, бридилися євреї самарянами. Самарянин не мав права зайти до святині, до Храму. Самарянин був виклятий синагогою. Самарянин – це людина, свідчення якої не приймалося в суді. Він не мав права свідчити. І ось той чоловік, здається, такий далекий, стає ближнім. Приходить і дає порятунок. Милосердя... Ось що чинить людей нам ближніми. 

На обочині дороги сидить чоловік без ніг... Просить. Він простягає свої руки, він волає страждальним голосом, але люди проходять повз нього нечулі. Збувається слово сказане Ісусом: “Вони, дивлячись, не бачать, і слухаючи, не чують і не розуміють” (Мт. 13, 13). Він просить. Проходить якийсь чоловік і, зупинившись, каже: “Я з охотою дав би тобі будь-що, але зараз при собі не маю жодної копійки”. “Приятелю, – відповів каліка, – ви дали мені більше, ніж копійку, – ви дали мені свою увагу, своє серце”. 

Порада, підтримка на дусі, добре слово або навіть звернення до того, на кого інші взагалі не звертають жодної уваги, є тим промінчиком сонця в його душу. Людина починає відчувати себе людиною через милосердя ближнього. Серце людини... Воно творить людину ближнім. 

Філософ Ейкхард писав, що Бог буде судити нас не за те, що ми робимо, який рід нашої праці, які є наші заняття, або яке становище ми займаємо. Бог буде судити нас за те, якими ми є! 

Ось за що буде судити нас Бог. За наше серце! Яким ти є, чоловіче? Серце людини виявляє її поставу у житті. 

Євангельська розповідь хоче сьогодні нам відкрити сенс християнського життя, його внутрішню дію, а не зовнішні атрибути і речі. Так. Саме внутрішню дію, готовність віднайти ближнього, готовність відкрити ближньому своє серце, готовність дати страждаючому своє серце. Навчімося у цій євангельській розповіді, у цій євангельській історії бачити себе і відкрити себе на ближнього та приблизити страждальця до себе, а своє серце вчинити милосердним. Амінь. 

НЕДІЛЯ 26-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Знаменитий художник Леонардо да Вінчі в 1503-1506 рр. намалював картину – портрет флорентійської патриції Монни Лізи. Ця картина є шедевром світового мистецтва. Загадкова посмішка жінки стала причиною прослави цієї картини. У ледь помітній посмішці – таємничість. Горизонт, на фоні якого зображена знаменита Джоконда, оповитий туманом, що ще більше підкреслює не тільки таємничість посмішки, але і таємничість цього світу. Науковці, мистецтвознавці, митці, а також і прості люди – всі, хто оглядає цю картину, – зупиняються і бажають дізнатися про те, що ж означає ця посмішка Джоконди.

Подібне почуття огортає нас, як читаємо книгу Еклезіаста або Проповідника. Про що ж думав цей богонатхненний автор, коли говорив про марноту цього світу: “Марнота марнот. Марнота марнот – геть усе марнота.” (Проп. 1, 2)? А можливо він був скептиком? Чи дійсно він не бачив сенсу життя? Чи він був людиною, що згіршилася? А може знаходився в упадку духа, коли говорив ці знамениті слова: “Марнота марнот. Марнота марнот – геть усе марнота.”? А може він з примруженням ока, зберігаючи віддаль, мовби глядач, дивлячись на театральні дії світу та відособлюючи себе від загальносвітових подій, дивиться на те, що все пливе, все минає, все проходить, тому і каже: “Марнота марнот. Марнота марнот – геть усе марнота.”?

Сам Христос, та і Його Церква, є часто критиковані за те, що найбільше звертають увагу на есхатологічні справи. Замість того, щоб християнство ввести в дочасний світ, в матеріальні добра, Христос відмежовує Себе і Церкву від цього, немов забуваючи про те, що ж діється в цьому світі. Він перекреслює всіляке матеріальне добро і говорить тільки про духовне, обіцяючи рай, причому тільки в майбутньому житті. 

Проте таке відмежування від матеріальних цінностей має свої причини. Христос говорить про реальність, де духовний світ повинен мати першість перед матеріальним. По цій причині Ісус Христос говорить притчу про безумного багача.

“В одного багача земля вродила гарно. І почав він міркувати, кажучи сам до себе: Що мені робити? Не маю де звести врожай мій! І каже: Ось що я зроблю: розберу мої стодоли, більші побудую і зберу туди все збіжжя і ввесь мій достаток та й скажу душі своїй: “Душе моя! Маєш добра багато в запасі на багато років! Спочивай собі, їж, пий і веселися! А Бог сказав до нього: Безумний! Цієї ж ночі душу твою заберуть у тебе, а те, що ти зібрав, кому воно буде?” (Лк. 12, 17-21).

Ось реальний погляд на життя. На жаль, стремління до багатства і в нашому суспільстві, і в нашому житті є переважаючим.

Реклами, політичні програми, новітні пророки, євросоюз – все це манить до себе, кличе до себе, обіцяючи “краще життя”. Ростуть ряди наївних людей, які легко вірять черговим закликам і транспарантам. Збільшується хвиля напливу бажаючих за всяку ціну і можливо в найкоротший час заробити гроші, великі гроші. “Краще життя” розуміють як здобування, володіння, нагромадження.

Людина у своїй зажерливості хоче здобувати все більше і більше, щоб в певний момент сказати душі: “Споживай, їж, пий, веселися…” Захланна людина є подібна до чорних дір у всесвіті, про які говорять нам астрономи. Вчені твердять, що в космосі є т.зв. чорні діри, які мають овальне окреслення. Навіть планета чи зірка, приближаючись до тієї чорної діри, щезає. Величезна гравітаційна сила втягує, немов всмоктує все до себе. Подібно чинить і зажерлива людина. Що тільки побачить, то все забирає, все “гребе” до себе. Багатство затягує такого зажерливого чоловіка, мовби та чорна космічна діра. А людина втрачає Божу ласку, втрачає єдність з Богом, врешті-решт втрачає свою безсмертну душу. Замість того, щоб багатіти в Бога, людина прагне багатіти для себе. А в Посланні до Колосян св. ап. Павло говорить шукати того, що вгорі. (пор. 3, 1-5). 

Подібно є і в духовному світі. Щоб досягнути духовних висот, то, ідучи вгору, не можна зупинятися на половині дороги, бо тоді нас “засмокче” багатство, і ми втратимо орієнтири, які повинні нас вести до Бога.

Св. Августин навчає: “Золото є злом для злих, добром для добрих. Воно не є добром в тому значенні, щоби робити людей добрими, але само стає добром, коли приходить в руки добрих людей.”

Знаменитий філософ Альберт Камю говорив: “Життя, скероване до грошей, є смертю”.

Є смерть душі. Смерть духовна. Вона є страшнішою за фізичну, за смерть тілесну, бо вона – заглада душі.

Сьогодні, почувши про орієнтири, якими зобов’язані керуватися в своєму житті, ми повинні усвідомити своє становище у світі.

Куди спішиш, людино? Куди стремиш? Які твої намагання у цьому світі? Чи думаєш ти про безсмертя і про Бога? Чи ти думаєш тільки як задовольнити своє тіло? Чи ти тільки дбаєш про те, щоби володіти багатством? Але Господь може сказати в сьогоднішню ніч: “Безумний! Цієї ж ночі душу твою заберуть у тебе.” 

Євангелія сьогоднішньої неділі хоче зорієнтувати нас, хоче, щоби ми, підкоректувавши своє життя, скерували його на дорогу до Бога, дорогу до вічних правд, дорогу до висот. “Шукайте того, що вгорі…” (пор. Кол. 3, 1). Амінь. 

НЕДІЛЯ 27-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Євангельська розповідь сьогоднішньої неділі розкриває нам подію уздоровлення в святковий день. 

Фарисеї задумали знайти підступом причину, щоби Ісуса оскаржити і вбити. Ісус зцілює в суботу, і тим самим дає нагоду фарисеям для оскарження. Таким підступним може бути тільки серце людини. Тільки людина може в добрих вчинках іншого добачати зло, а в своїх власних злих діях бачити добро. Це є страшна хвороба людського духа, охопленого ненавистю і заздрістю.

Ісус блискавично демаскує, розкриває, виявляє це брехливе фарисейство, доконуючи чудо в день Господній.

Це не було ламанням суботи, бо, як Син Божий, Він був “Господь і суботи” (Мт. 12, 8). Це був день Господній, і в цьому дні Він міг творити. Чудо – це дія Бога, а не дія людини. Ісус хотів, щоби фарисеї це змогли добачити і щоби розпізнали в Ньому Того, Хто має право творити на протязі цього дня Господнього. Тим часом вони в своїй зрадливості, хибності та фальші не були здатні розпізнати в Ньому Месію.

Ісусові залежало не тільки на фарисеях, але і на всіх тих, хто шанував день Господній. Цей день є днем святим, проте він не може бути забруднений злом. Цей день повинен бути наповнений добром. 

Для нас неділя найчастіше асоціюється з участю в Божественній Літургії та відпочинком. Ісус однозначно бажає навчити всіх і пригадати всім, що цей день повинен бути рівно ж і днем творення добрих вчинків, виявлення доброти і любові, особливо щодо тих, які потребують нашої допомоги.

Відвідини хворого, часом навіть прибирання в його помешканні (як жест любові до ближнього), є можливі й в неділю. Це не відноситься до ламання святкового дня, це не відноситься до занедбування відпочинку, ні до занедбування участі у Божественній Літургії. Релігійно сформована свідомість завжди влучно підкаже як в даній ситуації треба поводитися. Так. Неділя є день святий. Освячувати цей час можна молитвою, відпочинком і ділами милосердя по відношенню до людей, які потребують нашої підтримки, нашої присутності, нашої співучасті в їхній недолі.

Заглиблюючись у психологію людей, які оточували Христа та бачили Його добродійства, що відбувалися в суботу, варто сказати, що деколи людині важко виявити добро, вчинене іншій людині. Але це ще можливо зрозуміти, бо бувають соціальні та психологічні перешкоди, які, мов туман, заслоняють людині очі.

Проте більш разючим є те, що деяким людям важко виявити добро, яке чинить Сам Бог через Ісуса Христа. Які ж злі були ті очі, які Його супроводжували поглядом і в кожній Його дії шукали зло.

Очевидно, що це суперечить самій природі людини. Людина інстинктивно шукає добра, тужить за добром, за правдою, за красою, проте в певних моментах свого життя доходить до фальші, яку важко пояснити. Як це так, що людина тішиться тим, що віднайшла зло, що віднайшла зло в людині?

Якою ж тоді є наша справедливість по відношенню до добра і правди, яка є в чужому житті? Як так: фарисеї слідкували за Ісусом тільки для того, щоб Його звинуватити?

На жаль, і в нашому житті бувають подібні ситуації. У кожного із нас є надмір любові до себе, гордості, а часом і почуття того, що ми є скривджені, що ми гідні другого місця, кращого місця, кращого становища, ніж те, в якому знаходимося на даний час. І навіть, якщо хтось інший вчинить добро, зробить справу ефективніше від нас, то його дії приносять нам певний дискомфорт. Опановані смутком починаємо шукати тоді в цій особі темні сторони. 

Це все відбувається в нас на підсвідомому рівні. Ми не аналізуємо всього цього уголос. Якщо ми щирі в собі, то дамо самим собі відповідь, що це дійсно так. Отож, ця несправедливість є і в нашому християнському житті. Тому-то і ми повинні внести корективи в наше життя, бо ми є людьми віруючими, тобто людьми з того самого дому (дому Церкви). Ми є людьми, які приходять до того самого вівтаря, до того самого Бога з молитвою “Отче наш”, хоча поступаємо не зовсім справедливо по відношенню до нашого ближнього. Подібно було і в тій ситуації з Христом.

Здається люди однієї віри, однієї нації, однієї культури, однієї духовної спадщини, мали б бути принаймні толерантними одні до одних. Ні. Вишукують причини. Підставою знаходять те, що вважали найсвятішим – святковий день.

Талмуд описує в живих словах встановлення суботи: “Бог сказав до Мойсея: “Мойсею, маючи в своїй скарбниці цінний дар, який називається “шабат” (тобто “субота”), Я хочу подарувати його Ізраїлю.” Євреї дуже докладно намагалися виконувати Божий наказ відносно суботи (головним чином, щоб відпочивати). Існувала заборона до будь-якої роботи в цей день. Навіть їжу готували в п’ятницю. У п’ятницю вечором закінчувалася всяка праця.

Коли заходило сонце, то хасан (глашатай) виходив на дах найвищого дому і звуком труби проголошував початок суботи. На цей перший звук труби повинні були зійти з поля і з виноградників робітники. На другий звук труби – купці закривали свої магазини, а на третій звук труби в усіх родинах запалювали суботні свічі, котрі горіли аж до вечора суботнього дня. Кожен єврей зобов’язаний був цього дня віддаватися молитві і відпочинку. Заборонені були не тільки поїздки та походи, а навіть і прогулянки за місто чи більшу дистанцію.

Отож, зцілення скорченої жінки в присутності цих людей, що бажали помститися Ісусу, було в їхніх очах проявом зневаги до закону про суботу.

Озвався старший синагоги, нарікаючи, що Ісус зцілив у суботу, і сказав до народу: “Шість день є, коли маєте працювати; тоді, отже, приходьте й оздоровляйтесь, а не в день суботній.” Господь у відповідь сказав до нього: “Лицеміри! Чи кожний з вас не відв’язує свого вола або осла від ясел і веде його поїти? Цю ж жінку, дочку Авраама, що її сатана зв’язав ось вісімнадцять років, не треба було від цих узів звільнити в день суботній?” І як він говорив це, усі противники його засоромились, а ввесь народ радів усім славним вчинкам, які він зробив.” (Лк. 13, 14-17). Амінь. 

НЕДІЛЯ 28-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Споживання гостини віддавна було виявом стилю життя народу. Гостина – це вияв зичливості, пошани, поваги і любові. Гостина різниться одна від другої. Перші розповіді про гостину ми зустрічаємо у літературних та філософських описах стародавнього філософа Платона. У своєму творі “Гостина”, або по-іншому ця книга називалася “Про любов”, Платон подає розповідь про знаменитого поета-драматурга Агатона, який у своєму домі приймав гостей, приготувавши для них гостину. Тоді він дав також першу театральну виставу, змістом якої було вияснення предмету любові. Як бачимо, гостина супроводжувала роздуми про любов. 

Людство витворило різні типи гостин. Є гостина “Фокоса” – це гостина, на якій гості вбивають самого господаря. Є гостина “Лапітів”, яка обов’язково повинна закінчитися загальною авантюрою. Є також гостина “Лукулла”, де особливими були вишукані страви, різноманітні напої, і шик. Є також гостини “німецькі” і “голландські”. Беручи в них участь, гість сам повинен платити за їжу, а господар повинен найпершим серед гостей напитися. Є гостина “Тимона”. На цій гостині абсолютно не знайдете нічого їстівного, адже там зовсім не ставлять їжі на столи. Ці типи гостин показують нам, як людство історично витворило собі розуміння про гостину. 

Святе Письмо дає нам в Старому Заповіті цікавий опис гостини. 

Вавилон… Цар Валтасар скликав своїх приятелів на гостину, під час якої наказав принести зі скарбниці келихи із пограбованого Єрусалимського храму. Він наказав ці священні келихи, наповнені вином, роздати гостям і пити в честь перемоги їхні божків над Богом Ізраїля, над Богом Яхве. Це було святотатством. 

Слово “святотатство” означає зграбувати, обікрасти, зруйнувати, відібрати священні речі. І ці тости, проголошені над келихами з Єрусалимського храму супроти Живого Бога, були святотатством. І зараз же, в часі цієї гостини, появилася велетенська рука, яка на стіні дому почала писати: “Мене, текел, фарес”. Ці слова означали “Полічено, зважено, поділено”. Направду, було полічено діла Вавилонського царя Валтасара. Було зважено їх і знайдено їх легкими. Було розділено його царство. В цю ж таки ніч Дарій, мідянин, убиває Валтасара. Царство поділилося навпіл: на царство мідів і царство персів. Така історія цього опису гостини у Святому Письмі (пор. Дан. 5).

Є й інша гостина, описана в Євангелії. Це гостина, коли Ісус Христос приходить до дому Симона фарисея. На цій гостині Марія Магдалина виливає Йому на голову цілу пляшку дорогоцінного нардового мира, приготовляючи тим самим Його на погребення (Мк. 14, 1-11).

Гостина... Це таке близьке нам поняття. Ми зустрічаємось на гостинах в часі фестин, в честь якогось свята чи якоїсь особливої дати, а може в честь деякої знаменитої людини. Все трапляється в нашому житті. 

Євангельське читання сьогоднішньої неділі хоче показати нам новий тип гостини, прототипом якої була гостина, описана пророком Ісаєю у 25-му розділі. Бог, як господар Всесвіту, скликає до Себе всіх на гостину. Туди кожен може прийти. Там нема “сторожі” при воротах, там вистачить місця для всіх присутніх, там не потрібно ні галстука чи вечірнього строю, там не потрібно ні квитка, ні перепустки чи запрошення. Туди можуть увійти всі. Пророк Ісая хотів показати, що Бог є Богом всіх людей. І Він запрошує всіх, і кожен, хто визнає свого Господаря, свого Бога, приходить туди. 

У сьогоднішній Євангелії ми бачимо новий тип гостини, яку розкриває нам Ісус Христос в іншому плані. Ця гостина інша – тут існує порядок. Запрошені відмовилися прийти… Були відкинуті… І каже Господь, змальований в постаті чоловіка, який скликав гостину: “Іди щоскоріш на майдани й вулиці міста й приведи сюди вбогих, калік, сліпих, кульгавих …щоб дім мій наповнився.” (Лк. 14, 21. 23). Він надзвичайно добрий. Він кличе всіх. За Його столом є місце для всіх. 

Але на цій гостині існує порядок. Його світлиця, де Він приймає гостей, є світла, проте поза нею – морок, темрява. І той, хто не гідний цієї світлої палати, викидається в темряву кромішню, де плач і скрегіт зубів. Там слуги, які все впорядковують і за всім слідкують. Там необхідно мати стрій, одежу, яка б засвідчувала про радість і гостинність. Запрошення на таку гостину – це честь, але вона накладає певні обов’язки (мудрості, справедливості, мужності, стриманості). Якщо людина легковажить запрошенням, то тим самим наражає себе на покарання.

У євангельській розповіді ми чуємо про те, що один чоловік був в одежі, яка не відповідала гостині. Він був в одежі брудній, нечистій. Як часто, коли ми ідемо до церкви чи виходимо з церкви, зустрічаємося з циганами-прошаками, котрі є брудні і нечисті. Ми з огидою дивимося на них. Але чи не подібні є ми до них? 

Ось проаналізуймо свій духовний стан. Який бруд є в нашій душі! Як часто ми його не добачаємо і думаємо, що й інші не добачають його. Але Бог бачить нашу душу; Його очі постійно відкриті. 

Погляньмо. Бог запрошує нас на цю гостину, ми є запрошені. Господь каже: “Прийдіть до Мене всі!” (Мт. 11, 28). Він кличе всіх без виключення. “Прийміть, їжте. Це є Моє Тіло. Прийміть, пийте з неї всі, це є Кров Моя Нового Завіту” (Мт. 26, 27-28). Він дає нам нову поживу, Він дає їжу, яка стає завдатком на воскресіння, на життя вічне, яка стає завдатком вічності. “Той, хто буде споживати, не матиме спраги ніколи. Той, хто буде їсти Моє Тіло, не голодуватиме ніколи”, – каже Господь (пор. Ів. 6, 35).

А ми так часто нехтуємо Його запрошенням подібно, як і ті, що не хотіли прийти. “Я купив пару волів”, “я одружився”, “я купив поле” – ось причини відкинення запрошення.

Студент, який навчається на платному відділені у вузі, оплачує кожен семестр. О, як він вчиться, як він цінує те, що він знаходиться у тому учбовому закладі. А той, який не платить за навчання, не цінує цього, бо все те він має даром. А за нас заплачена висока ціна – ціна життя Спасителя, Його Тіла і Крові. “У ньому маємо відкуплення його кров’ю, відпущення гріхів, згідно з багатством його благодаті” (Еф. 1, 7). 

Сьогодні ми чуємо у євангельській розповіді, що всі є запрошені. Кожний з нас є запрошений на оту вечерю. Але в якому ми вбранні, в якому ми строї? Якою є наша душа? 

У Тайні Хрещенні ми очистилися від первородного гріха. Але, впадаючи в гріхи, ми знову і знову занечищуємо, забруднюємо наше вбрання, забруднюємо одежу нашої душі. А Він кличе нас на гостину. Щоб ми не були в обідраній одежі, мусимо прийняти Тайну Покаяння, Тайну очищення нашої душі. Адже одежа світла і чиста ніколи не одягається на брудне вбрання. Білизна також повинна бути чистою. Тому чиста одежа нашої душі має приготувати нас до прийняття Тіла і Крові Христа. Сповідь має єднати нас у чистоті і святості з Божим Тілом. Подбаймо, щоби ми, будучи запрошені, на тій вечері, на тій гостині Агнця були гідними, щоби ми веселилися разом з Ним і щоб ніхто не був відкинений, та щоб не було сказано про нас: “А нікчемного слугу того викиньте в темряву кромішню. Там буде плач і скрегіт зубів.” (Мт. 25, 30). Амінь.

НЕДІЛЯ 29-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Дуже часто ми чуємо вираз, який вже став майже прислів’ям, – “Чудес не буває”. Ці слова говорять навіть люди віруючі, до кінця не усвідомлюючи про сказане ними. Така поведінка несе свідомість неактуальності очікування чуда там, де треба щось робити самому. Або по-іншому, випадково нічого не трапляється, само по собі нічого не зробиться, виконуй все сам. Часом може навіть здаватися, що сучасна людина слабше вірить в чудеса, менше цікавиться ними і не стремить до тих явищ.

Незважаючи на те, слово “чудо” вживається дуже часто. На побутовому рівні ми вживаємо це слово щодо чудових дітей, чудес природи, чудес краси, чудес краєвиду, квітів, семи чудес світу… Багато людей захоплюються чудесами техніки. Бачимо, отже, що людина прославляє не тільки свої діла. Часто ми чуємо вирази: “тут треба чуда”, “чудесно отримав здоров’я”, “чудом уник смерті”. А скільки є людей, які розповідають про чудесні факти зі свого життя! Розповіді про чудеса цікавлять і турбують людей як віруючих, так і невіруючих.

Сьогодні ми задаємося питанням: “Для чого є чудо? Чого хоче досягти Бог, входячи Своєю інтервенцією справи цього світу? Яка мета чуда?”

Велика! Чудо є знаком, який вказує на аналогію зі Святими Тайнами, хоча відрізняється тим, що є одноразовим і неповторним в історії. Чудо є розірванням ланцюга природних причин і явищ, підставою котрих є суверенна і абсолютна свобода Бога, яку не може обмежити навіть те, що Він Сам створив, тобто природа. Чудо подібне до Божого вторгнення, яке часто буває для того, щоби пояснити нам існування іншої дійсності. Воно нагадує нам небо покрите важкими чорними хмарами. Раптово ці хмари мовби роздираються променем світла. Все це промовляє до нас, що за тими хмарами світить сонце. 

Бог творить чудо не для того, щоб здивувати людину, але бажаючи, щоби людина звернула на це увагу. Бог поступає подібно як вчитель в школі, який підчас уроку не раз плесне в долоні, щоби привернути до себе увагу неуважних чи розсіяних учнів. Чудо змушує нас сконцентрувати увагу і зауважити, що Бог є присутній у світі, і Він творить.

Знаменитий проповідник сучасності Раніеро Канталламесса говорить: “Чудо завжди нагадує про те, що Бог вчинить в майбутньому. Чудо вказує не тільки про те, що є “над нами”, але що в більшій мірі є “перед нами”. Чудо вказує, що воно є антиципацією, вторгненням в час есхатологічної дійсності, яка очікує нас. Тому воно є пророчим.”

В Євангеліях описано понад 30 чудес Ісуса Христа. Змістом цих чудес були не тільки уздоровлення. Ми добре знаємо, що Ісус крім того, що виганяв злих духів, уздоровлював хворих та воскрешав померлих, ще втручався в стихії світу і творив чудеса в природі: помножував хліб, утихомирював бурю. Чудеса Ісуса Христа є знаками Об’явлення. Бог об’являється не тільки через слова, але і через чудесні дії – знаки Своєї могутності, любові і доброти. Подібно, як родичів пізнаємо через їхні дії і працю, так найкращого Отця пізнаємо через знаки Ісуса, які ми називаємо діями Божими. Чудеса Ісуса Христа є знаками приходу Царства Божого. Через чудеса Ісус виконав месіанські пророцтва. “Сліпі бачать і криві ходять; прокажені очищуються і глухі чують; мертві воскресають, і вбогим проповідується Добра Новина” (Мт. 11, 5).

Приблизилось Царство Боже, бо Ісус перемагає диявола, супротивника Бога і ворога людини, батька великого зла (пор. Мт. 12, 28). Чуда Ісуса показують, що боротьба з ворогами Царства Небесного виходить на перше місце, тому що Ісус перемагає гріх, хвороби, смерть, голод і опановує ворожі людині сили природи. Він усуває дисгармонію як в людині, так і у світі.

Ісус помагає людям відкинутим суспільством, опущеним, прокаженим, хворим, бідним, плачучим. Ті, які отримали чудодійну ласку, завдяки вірі і наверненню, розуміли, що до них приблизилось Царство Боже вже тут на землі.

Чудо завжди було зна​ком спасіння.

Вождь сірійсь​кого війська Нааман в IX ст. до Р. Хр. захворів на проказу. Від своєї єврейської невільниці він по​чув про пророка Єлисея та його чудеса. Пішов до нього з великою пишністю і подарунками. Коли ж почув наказ піти і помитися 7 разів в Йордані, то спочатку обурювався цим, на його погляд, банальним дорученням, вважаючи, що пророк собі жартує з нього. Коли ж виконав наказ Єлисея, хоча і з нехіттю, то після 7-кратного обмиття у водах Йордану його тіло стало білим, як тіло маленької дитини. Був уздоровлений. Чудо було для нього знаком спасіння.

Сьогоднішнє євангельське читання розповідає нам про групу хворих людей, які були свідомі смерті, що заглянула їм у вічі. Вони стали очі в очі до Христа. Вони мали в Ісусі останню надію. Вдивляючись в Нього, сказали коротко, одним реченням. “Змилуйся над нами” (Лк. 17, 13). Хвилина тиші. Атмосферу очікування перериває спокійний голос Христа: “Ідіть та покажіться священикам.” (Лк. 17, 14).

Дивно. Чому Він їх не уздоровив? Адже міг це зробити. Вистарчило б одного слова, дотику. Проте… всі чують: “Ідіть та покажіться священикам”. Чому зволікає? Чому не співчуває тим нещасним людям?

Співчуває! Христос просто по-іншому дивиться на світ, ніж ми. Він знає, що вічність залежить – від віри в Нього. Віра є важливішою від здорового тіла. Отож, поки їх уздоровить, хоче пере​конатися у їхній вірі. “Ідіть…” 

Не один тоді хотів поставити Ісу​сові питання: “Чо​му? Як можна іти до священика з прока​зою? Це ж нічого не дає.” А як важко іти прокаженому! Кожен крок є болючим і важким.

Ці люди знали, що коли довіряються Богові, то протестувати безперспективно. Коли людина впевнена: Богові залежить на моєму щастю більше, ніж мені, а тому Він не хоче вчинити мені кривду, то для чого зупинятися над Його конкретним наказом? Тому-то, не очікуючи довше, прокажені відвернулися від Учителя та присутнього натовпу і поспішили до храму. І сталося так, що коли “йшли, очистилися” (Лк. 17, 14). Вони у цьому випробовуванні отримали перемогу. 

Кожен з нас отримує віру в Хрещенні. Пізніше приходить час, коли треба вибирати самому. Таким чином ми входимо на дорогу вірності.

У житті були, є і будуть труднощі. Таким є Божий план. У вогні тих труднощів ми повинні зміцнити свою віру. 

Для одного такими труднощами може бути молитва. Вона триває не раз місяці, а можливо і роки, а небо здається не чує, його прохання здаються даремними.

Для другого тим випробовуванням є постійні непорозуміння з жінкою, чоловіком чи сусідом. Проходять роки. Нарешті вичерпана цими нещастя​ми людина опускає руки і волає до Господа про несправедливість.

Пригляньмося до 70-літньої матері. Виховала четверо дітей. Всі добре влаштовані, але для матері нема у них ні часу, ні місця. Вже два роки як віддали її в дім старців. Тоді вона бачила їх востаннє. Від того часу ніхто ні не відвідав її, ні не написав до неї. Боляче, що немає вдячності. Душа кричить – а все це випробовування віри.

Кожен із нас і в кожній хвилині може бути підданим подібним випробовуванням. Проте ми повинні пам’ятати, що Господь Бог, наш найкращий Отець, допускає ці випробовування, які не перевищують наших сил. З кожного випробовування ми можемо вийти переможцями із зміцненою вірою і сильнішою любов’ю. Амінь. 

НЕДІЛЯ 30-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Один учень запитав у свого учителя: “Що робити, щоб бути щасливим? Учителю, скажи, що приносить людині щастя?” Учитель взяв його під руку, підвів до вікна і показав на натовп людей: “Чи бачиш тих людей? Подивись, як всі вони поспішають. Куди спішать? До праці. Спішать до праці, щоб здобути багатство і гроші. Багатство і гроші є синонімом щастя. Як будеш їх мати в достатній кількості, то будеш щасливий.”

Чи справедливим є це твердження? Чи справді багатство і гроші приносять людям щастя?

Сьогоднішня Євангелія говорить про протилежні цим твердження речі. Юнак, який був багатим і успадкував великі маєтності від батьків, прийшов до Ісуса, бо не був задоволений своїм станом. Він розумів, що це речі дочасні, минучі, речі, які потрібно тут все-таки колись залишити. “Учителю благий, що мені робити, щоб успадкувати життя вічне?” (Лк. 18, 18). Ось, що є найважливіше в житті кожної людини – отримати вічне життя. “Учителю благий, що мені робити?..” 

Той чоловік ходив за Ісусом, він слухав Добру Новину, він буквально “висів” на устах у Ісуса, і хотів почути і навчитися якнайбільше. Але цього разу він приходить до Ісуса, щоб почути щось інше, щось виключно тільки для себе, що стосується тільки його, а не інших. Будучи багачем, юнак вважав, що має право на це, вважав, що його багатство дає йому право на якусь окрему заповідь чи якусь окрему працю. Багач іде питати Ісуса. 

Як часто ми подібні до цього юнака! Як тільки ми почуємо про якогось екстрасенса, може ясновидця, планетника чи провісника, то хочемо, щоб він сказав нам щось про наше життя. Дарма, що Слово Боже, Церква, Євангелія голосять нам ті відвічні правди. Ми хочемо знати те, що відноситься виключно до нас. 

Ісус охолоджує розбурхану уяву юнака у відношенні до себе. “Ти заповіді знаєш: не перелюбствуй, не вбивай, не кради, не свідкуй ложно, шануй свого батька і матір.” – “Все це я зберіг змалку.” –“Одного ще тобі бракує: продай усе, що маєш, і роздай бідним, і будеш мати скарб на небі; тоді прийди і йди слідом за мною.” (Лк. 18, 20-22). Юнак відійшов сумний, мав бо велике майно. 

Багатство не дозволило йому іти за Ісусом. Ісус у Своїх наказах “Продай… Роздай… Тоді прийди і йди слідом за Мною!” робить акцент на останньому наказі “Йди слідом за Мною!”. А всі попередні Його накази “Продай… Роздай… Тоді прийди ” є підвалиною, є засадою життя з Богом. Чому? Якщо б юнак пішов за Ісусом, то міг би вернутися. Його тягнуло б назад власне багатство, суспільне становище. Він міг би знову повернутися до минулого, до старого. Ісус не обов’язково наполягає, щоби роздавати майно (пор. Лк. 19, 1-10), але в даному випадку Він це робить, бачачи прив’яза​ність юнака до багатства.

Засмутився вельми юнак і відійшов від Ісуса. Відійшов, бо йому стало шкода свого великого багатства. І сьогодні Церква ставить перед наш погляд багатство і спасіння, щоб показати, що людина повинна робити вибір.

Кардинал Ньюмен мав приятеля філософа, з яким постійно любив дискутувати. Цей був затятим атеїстом і не хотів навернутися до Бога. Багатство, гроші заслонювали від філософа небо і вічність. Коли прийшов приятель, то вони як завжди почали вести свої бесіди і розважання. Кардинал, написавши слово “Бог”, закрив його золотою монетою і питає: “Що ти тут бачиш?” – “Як що бачу? Бачу золоту монету”, – відповів філософ. Коли кардинал її відхилив, то філософ прочитав написане слово “Бог”. “В твоєму житті, мій приятелю, гроші та багатство заслонили Бога”, – сказав до нього кардинал…

І дійсно, не раз багатство та майно стають заслоною наших очей. Ми не можемо добачувати мети людини, цілі, призначення. Ми не добачаємо тих найцінніших вартостей. 

У старозавітні часи найбільшою цінністю для євреїв був Закон. Знання Закону стояло вище всього. Але каже святий апостол Павло: “Закон був нашим вихователем, аж до Христа” (Гал. 3, 24). Він був немов тією нянькою, що веде дитину, виховує її, спрямовує до пізнання Найвищого. Але тим Найвищим є Христос. 

Стародавні грецькі філософи вважали, що найвище єство – це людина, бо, як твердив філософ Протагор, людина – це міра всіх речей. 

Отже, одні вважали багатством гроші, інші – мудрість та знання. Що ж пропонує сьогоднішня Євангелія? Вона пропонує нам дорогу. Христос говорить: “Іди за Мною”. Євангелія пропонує нам шлях до Бога, і цей шлях – це зречення себе, зречення матеріальних дібр, зречення майна, маєтків. Дорога до Бога – це дорога з хрестом. Якби той юнак зробив те, що сказав Ісус, то ми б сьогодні знали його ім’я, він був би апостолом, він був би знаний всім поколінням людського роду від часу життя Ісуса Христа на землі аж до другого Його приходу. Проте він відійшов від Ісуса... Затратив своє ім’я, затратив себе для вічності. Зійшов з арени історії як невідомий.

Євангелія сьогоднішньої неділі, поклавши перед нашим духовним поглядом ці дві вартості, багатство і Бог, кличе нас до Бога. Христос бо говорить: “Іди за Мною”, – і цей заклик Христа має впасти в нашу душу. “Іди за Мною”, бо це дорога до Бога, це дорога до спасіння. Амінь. 
НЕДІЛЯ 31-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Світло і око – це два найважливіші творіння Божі, які виявляють мудрість і силу Господа. 

Світло... Якщо б не було світла, то на землі не було б життя. Наша планета була б немов льодовик, була б подібна до Місяця в його затемненій стороні. Господь Бог, коли створив світло, побачив, що світло є добре, і відділив світло від темряви (пор. Бут. 1, 4).

Око... Якщо б людина не мала зору, то все, що є навколо, було б для неї безвартісним. Адже людина не бачила б краси створеного світу, а її життя було б постійним морем чи океаном мороку і темряви.

Сьогодні в євангельському читанні ми знаходимо розповідь про світанок як предмет наших роздумів. Але не тільки. Христос бо каже: “Я – світло світу. Хто йде за мною, не блукатиме у темряві, а матиме світло життя” (Ів. 8, 12). 

Сьогодні ми повинні застановитися над подією, яка сталася поблизу Єрихону. Ісус, ідучи в Єрусалим, каже: “Син Чоловічий буде виданий поганам, і насміхатимуться з нього, і зневажатимуть його, і плюватимуть на нього, і, бичувавши, уб’ють його, та третього дня він воскресне.” (Лк. 18, 32-33). 

Ідучи на неминучу смерть, Христос творить чудо. Хто з нас, ідучи на засуд смерті, хотів би зробити щось добре? А Він чинить це. Христос чинить це, бо є самою любов’ю. Це, власне, любов спонукала Його іти на хрест, іти на відкуплюючу жертву. На цей подвиг відкуплення людського роду, на все це Він іде з любові. 

І з любові до людини сьогодні творить Христос чудо поблизу Єрихону. “Один сліпий сидів край дороги й просив милостині. Почувши, що народ іде мимо, він спитався, що б воно могло бути. Йому сказали, що це Ісус Назарянин проходить. І він почав голосно кричати: “Ісусе, Сину Давидів, змилуйся наді мною!” (Лк. 18, 35-38). Зарепетував так, що всі хотіли його втішити. Наша увага, насамперед, зосереджується на воланні сліпця. Це був перший урок сліпого Вартимея, урок його віри. Він не хотів, щоби Ісус пройшов повз нього. Він боявся, що Ісус пройшовши, не вплине на його життя, і тому він заволав: “Ісусе, Сину Давидів, змилуйся наді мною!” У цьому крику, у цьому благанні Ісус побачив віру. “Ісус зупинився і звелів привести його до себе” (Лк. 18, 40). 

Сліпий одразу залишив свої монети, свій одяг, залишив своє насиджене місце, залишив все старе, бо внутрішньо відчував: починається його нове життя. “Що хочеш, щоб я зробив тобі?..” (Лк. 18, 41).  

Це дивне запитання. “Він питається чого хочу!” – миттєво блиснула думка у сліпця. “Хіба я хочу кілька монет від Нього? Чи я думаю про це? Чи я хочу від Нього якоїсь поради? Господи, щоб я прозрів!” (Лк. 18, 41) Ось головне, ось те, що він хотів від Ісуса. “Хочу бачити!” – заволав сліпець. Поки він сидів і волав, то був на узбіччі дороги, а тепер в центрі подій. 

І сьогодні Церква хоче поставити і нас у те становище сліпця Вартимея, у цю його таємницю, щоби і ми, подібні до нього, волали: “Хочу прозріти! Хочу, щоби і Твоє світло, Господи, ввійшло в моє життя! Хочу, щоби Твоє світло просвітило мої притемнені гріхом духовні очі! Бажаю прозріти…” Коли сліпець сидів на узбіччі, то всі намагалися притишити його, кричали на нього, погрожували йому, а він волав. Чому? 

Ми не хочемо, щоби біда, горе, нещастя входили в наше життя. Ми хочемо, щоби воно було на узбіччі, поза нами. Ми не хочемо, щоби біди проходили повз наші очі. Ми не бажаємо бачити нещастя, біди як своєї, так і інших. Ми хочемо, щоби негаразди були на узбіччі. 

Але ця подія навертає нас на ще одну думку. Сліпця притишують, не бажаючи, щоб він виявляв свою віру. Скільки є тих, котрі кажуть: “Віра – це моє приватне життя. Так, я вірю в Бога, я визнаю Його існування...” Проте, як часто такі люди навіть не переступають поріг храму, не подають милостині, забули, що означає стати навколішки, на коліна і скласти руки на молитву. Вони не хочуть привселюдного визнання своєї віри.

Але ми бачимо, що сьогоднішнє Євангеліє пропонує нам таке визнання віри. Христос звелів закликати його. І сліпець сказав: “Господи, щоб я прозрів!”

Сліпота буває подвійна. І власне, коли Господь звершив чудо уздоровлення єрихонського сліпця Вартимея, то це чудо було подвійне – уздоровлення душі та серця і уздоровлення фізичне. Ми бачимо, що серце цього чоловіка було переповнене вірою, він був зрячий серцем. 

Знаменитий письменник Сент Екзюпері каже: “Найкраще бачення – це бачення серця”. І сліпець Вартимей мав це бачення. Поруч з Ісусом ішло багато людей, які бачили в Ньому людину, пророка, мудреця. Але не бачили Божого Сина, не бачили, що Ісус – це Месія. А Вартимей побачив. Він побачив і пізнав серцем в Ісусі Месію, Божого Сина. “Ісусе, Сину Давидів, змилуйся наді мною!” Ісус сказав: “Прозри! Віра твоя спасла тебе.” І вмить прозрів. Висновок один. Вартимей не був сліпий на серці (він лише був невидючий очима), і тому Господь зняв його сліпоту, сліпоту фізичну.

Як часто віра, про яку чуємо сьогодні (“Віра твоя спасла тебе”), є нашим проводирем у житті. Коли людина є сліпою у тому світі, коли її розум притьмарений, коли вона не може орієнтуватись і вибрати вірні напрямні, власне, тоді тільки віра може вести людину. 

Один чоловік, заблукавши вночі у лісі, зустрівся зі старенькою сліпою жінкою. Він почав питати поради, як вийти з лісу. І почув: “Іди туди, на гору. Там на вершині побачиш хрест. Там ти знайдеш вірний орієнтир у пошуках дороги до рідної домівки, до людей”. Заблуканий чоловік почав сперечатися, бо не розумів, як може сліпа жінка направляти зрячого, як може сліпа жінка бути проводирем того, хто ба​чить. Та жінка обірвала його на півслові, не бажаючи дискутувати, промовивши лише: “Іди.” Вийшовши на гору, біля хреста, швидко зорієнтувався на місцевості, і згодом легко знайшов вихід з лісу...

Так і у цьому світі. Коли не раз ми заблукаємо, ходимо манівцями нашим розумом, коли сумніви огортають нас, коли все, що перед нами є хитке, то лише віра зостається нашим проводирем у житті. І віра стала проводарем життя того сліпого чоловіка Вартимея. “Прозри! Віра твоя спасла тебе.”

Коли сьогодні чуємо розповідь про подію біля єрихонських воріт, то починаємо застановлятися: “А чому Бог допустив його сліпоту?” І скільки то таких закидів було в сторону Божу від сучасників Ісуса. “А чому Він прийшов так пізно, вже коли Лазар помер? Якщо Він дійсно його любив, то чому не прийшов швидше? А чому той народився сліпим?” Як часто і ми в часі скрути, в часі катаклізм задаємось цими питаннями “А чому землетруси? А чому повені? А чому пожежа? А чому авіакатастрофи?” Чому Бог допускає оце? Адже ж це вносить дисонанс в наше життя, приносячи біль і страждання. І це питання “Чому?” ми ставимо досить часто. 

Підчас землетрусу в Асижі один чоловік, будучи в самому епіцентрі, промо​вив: “Моя мама, навчаючи віри, говорила, що навіть листок не впаде з дерева без волі Божої. Тим більше землетруси, пове​ні чи пожежі – все відбуваєть​ся з Божої волі.” Але постає ін​ше питання: “Чому така воля Божа?” 

Бог, створюючи світ, кожній стихії дав свій рух. І кожна стихія є часткою того руху Землі, під час якого переформовується, рухається, розвивається, не раз приносячи нам прикрості. Але Бог допускає це. Він не є інструктором поруч з учнем в автомобілі. А якщо учень допускає помилки, то інструктор відразу натискає подвійну педаль. Ні. Бог допускає все це, щоб ми могли пізнати, що в такий спосіб Бог діє у світі, що все відбувається з Його волі. І Бог хоче, щоб через ці речі ми побачили Його провидіння у світі. 

“Господи! Хочу прозріти! Хочу бачити!” – кричить Вартимей. І ми сьогодні повинні знаходитися у тій таємниці, таємниці постаті Вартимея. Хочу прозріти, Господи! Хочу, щоби Твоє світло, Господи, освітило мій розум, мої шляхи та життєві дороги. Хочу, щоби в ближньому я побачив страдальця, людину, яка потребує помочі, потребує світла, яке маю їй принести. Господи, хочу прозріти! Амінь. 

НЕДІЛЯ 32-А ПО П’ЯТДЕСЯТНИЦІ

Сьогодні навчати нас правильних відносин між Богом та людиною, між ближніми та вкаже на місце людини в суспільстві буде не святий, оточений славою, якого бачимо зображеного на іконах з золотим ореолом. Сьогодні нас буде навчати грішник, перекінчик, зрадник. Закхей.

Закхей – це перекручене на грецький лад ім’я “Захарія”. Як бачимо той чоловік, не бажаючи нічого мати спільного зі своїм народом, навіть змінив собі ім’я на інший манер, мовби зрікаючись всіх відносин зі своїм народом, з якого походив, хоча кров того народу текла в його жилах. 

Закхей був головою митарів. Як часто Христос Спаситель протиставляв фарисеїв та учених в законі – грішникам.

Ми бачимо: ті, які ще вчора не знали Бога, які ще вчора чинили беззаконня, входять в Боже Царство, а ті, що причислили себе до Божих вибранців, залишаються поза Божим Царством.

Будучи головою митарів в Єрихоні, він сам безпосередньо не збирав податків. За нього це робили інші. Очевидно, що Єрихон, який лежав на роздоріжжі торгових шляхів в Аравію, звід-

кіля купці привозили бальзам, порфіру, кармазин, вісон, різні пахощі та коштовності, був ласим місцем для збирачів мита. Адже купці за свій товар сплачували не мале мито. А митарі зібране мито ділили наступним чином: частина йшла для римлян, частину залишали для себе на прожиття, а частину віддавали голові митарів, Закхею. Євангелист Лука зауважує, що він був не лише головою над митарями, але й “був багатий”. Закхей не передирався з купцями, митарі йому самі приносили гроші. Той чоловік лише накопичував гроші. 

І ось раптом пронісся слух про те, що в Єрихон іде Ісус. Правдоподібно, Закхей багато чув про Ісуса, бо митарі мали добре налагоджені зв’язки між собою. І, напевно, йому було відомо, що один з митарів, на ім’я Леві став учнем Ісуса (пор. Лк. 5, 27-28; Мк. 2, 14). Левію Ісус дав ім’я “Матей” (це той самий Матей, який написав Євангелію). Коли правовірний єврей вважав митаря за зрадника і ворога свого народу, навіть не бажаючи впускати його на своє подвір’я, то Ісус одного з митарів взяв собі за учня. Закхей мав надію. Він мав надію на те, що Ісус не відкине і його. Він надіявся, що ласка Божа може торкнутися і його серця. Закхей хотів бачити Ісуса. Звідки в нього таке бажання? 

А звідкіля в нас часто є бажання молитися? Звідкіля в нас часто є бажання читати Святе Письмо? Звідкіля в нас буває бажання піти до церкви, до якої ми роками не ходимо? Звідкіля? Закхей не був філософом, і тому він не аналізував своє бажання і не задавався проблемою: “Звідкіля це?”. Він був радше банкіром, і тому відразу відгукнувся на голос серця. 

Він знав, що Ісус має проходити тією дорогою. Натовп, який супроводжував Ісуса, був таким великим, що Закхей, через свій малий зріст, міг не побачити Ісуса. Як часто нам Бога закривають інші люди. Як часто нам Бога закривають різні ситуації чи наше становище. Ісус проходить повз нас, і ми не можемо тоді Його побачити. 

Але пригляньмося до Закхея. Закхей, знаючи, що не може побачити Ісуса, змінює пункт бачення. Він біжить наперед, вилізає на шовковицю, і – чекає... Він робить три дії: біжить вперед, вилізає на шовковицю і чекає. Той чоловік обов’язково хотів бачити Ісуса. Дивне діло: такому шляхетному, багатому чоловіку карабкатися по деревах. Хтось би міг сказати: “Він що на сонці перегрівся? Чи можливо впав на голову? Що з ним сталося? Чому такий шляхетний чоловік видряпується на дерево?” А Закхей твердо знав одне: проходить Ісус, Якого він обов’язково хоче побачити! 

Натовп був великий по тій причині, що Ісус уздоровив сліпого Вартимея. І тому-то всі хотіли діткнутися як до Ісуса, так і до колишнього сліпця. Це було явне і величне чудо. Тому нарід хотів діткнутися до Ісуса бодай кінчиками пальців. Знаючи, що в нього нічого не вийде, Закхей залізає на дерево і... чекає. І ось проходить Ісус. Та раптово спинившись разом з натовпом народу, що Його супроводжував, піднявши голову угору, Ісус сказав: “Закхею, притьмом злізай, бо я сьогодні маю бути в твоїм домі.” (Лк. 19, 5). 

Звідкіля? Звідкіля знав Ісус ім’я того чоловіка, якого жодного разу не міг бачити, з яким жодного разу не спілкувався?! Називає його по імені. 

У книзі пророка Єремії в першому розділі сказано: “Перш, ніж я уклав тебе в утробі, я знав тебе; і перш ніж ти вийшов з лона, освятив я тебе; пророком для народів я тебе призначив.” (вірш 5). Христос як Бог знає ім’я кожної людини, і Він показує Свою Всевідучість. 

“Закхею, притьмом злізай!” Бог не хоче пройти повз нас. Він хоче прийти до нашої оселі, до нашої душі, до нашого серця, Він не хоче проминути нас. Але може зайти до нашої оселі, коли ми зробимо крок назустріч. Бо якщо б цього кроку Закхей не зробив, то очевидно, що Ісус не зайшов би до його домівки. Але він побіг наперед і виліз на шовковицю. Закхей повинен був змінити пункт бачення, адже інші люди закривали від нього Ісуса. Як часто і наше суспільне становище, оточення чи ситуація також не раз закривають нам Ісуса. Закхей змінив пункт бачення – і відкрив себе на Бога. Ось тому Христос іде до його оселі. Коли Закхей приходить додому, то радо приймає Ісуса. Чи добре грішникові бути поруч з Богом? Напевно, що так. Чому? А тому, що грішник кається, навертається, і до нього приходить спасіння. 

Коли Закхей приймав Ісуса, то пообіцяв: “Господи, ось половину майна свого даю вбогим, а коли чимось когось і покривдив, поверну вчетверо” (Лк. 19, 8). Закон Мойсея зобов’язував вкрадену річ чи незаконно привласнену річ обов’язково віддати. Окрім цього ще належало повернути п’яту частину вартості тієї речі за користування (пор. Лев. 5, 5-7). А тепер пригляньмося до Закхея, який обіцяє, що скривдженим поверне вчетверо, а не одну п’яту частину. Закхей обіцяє повернути в багато разів більше, ніж приписував Закон. Як бачимо, Божа присутність повністю змінила його життя. Він став на іншу стежину в житті. 

А деякі люди нарікали на Ісуса. “Якби Він був пророк, то хіба не знав до кого прийшов? Та ж до чоловіка грішного зайшов у гостину!” Нарікали на Ісуса. 

Нарікають завжди... Нарікають на Церкву, на священиків. Зневажають священиків, Церкву, забувши, що Бог посилає Церкву і священиків до грішників, бо Він прийшов спасти не праведників, але грішників покликати до покаяння. “Син бо Чоловічий прийшов шукати і спасти те, що загинуло.” (Лк. 19, 10). І ті Божі слуги, священики, повинні іти і до наркомана, і до пияка, і до розпусника. Та не тільки вони повинні піти до них, а мають навертати їх. Повинні іти, бо це їхнє покликання. Повинні дбати про те, щоб навернути цю людину на шлях правди і життя. 

Люди бажали б, щоб грішники залишились грішниками, щоб грішник не мав уже відкритої дороги до неба. Але Христос чинить по-іншому. Він хоче грішника перемінити в праведника. Він хоче грішника запросити до участі у Божім Царстві. Ми бачимо, що Христос кличе сьогодні до тієї участі Закхея. 

Стародавнє передання говорить, що Закхей згодом був одним з єпископів Єрусалиму. Він, прийнявши мученичу смерть, віддав своє життя на Божий вівтар, вівтар Божої справедливості, і став одним з мучеників. 

Але сьогодні перед нами той образ чоловіка, який відкрив своє серце для Бога. Він захотів прийняти Бога в свою оселю. Він захотів відкрити перед Ним не тільки свій дім, але своє серце, свою душу, своє єство. Свята Церква сьогодні ставить перед наші очі того праведника, який з грішника став святим, який перемінився, який пішов на шлях добра. 

Господь не вимагає, щоб людина змінювала своє становище. Пригляньмося, чи змінив своє місце праці Закхей? Чи Закхей перестав бути митарем, збирачем податків? Ні! Він знову продовжував це робити! Але робив це по-іншому. Робив з добром. Коли приходили до Івана Хрестителя, то він навчав: “Хто має дві одежі, нехай дасть тому, що не має. А хто має харч нехай так само зробить.” І митарів навчав Іван Хреститель: “Нічого більше понад те, що вам призначено, не робіть.” Навчаючи вояків, говорив: “Нікому кривди не чиніть, фальшиво не доносьте і вдовольняйтесь вашою платнею.” (Лк. 3, 11-14). Бог не потребує зміни нашого місця праці чи становища у суспільстві. Лише потребує одного – щоб МИ ЗМІНИЛИСЯ, щоб наша праця приносила людям добро. Із грішників, щоби ми стали праведниками. “Син бо Чоловічий прийшов шукати і спасти те, що загинуло.” (Лк. 19, 10). Амінь. 

НЕДІЛЯ ПРО МИТАРЯ І ФАРИСЕЯ

Відомий французький письменник Олів’є Клеман описує світлини фотографа Карла де Фокальда. Останній фотографував на молитві ченців “братів менших Ісуса” і “сестер менших Ісуса”. Тіла вказаних ченців виглядали обійняті жаром. Вони були мовби в полум’ї. Ці перемінені тіла подібні, по опису, до тих тіл, які будуть після воскресіння із мертвих. Молитва цілковито преобразила ченців, вона перемінила їхнє єство, і вони стали повністю занурені в Бозі. Молитва приближує людину до Бога. 

В Євангелії сьогоднішньої неділі Христос Спаситель хоче дати нам приклад молитви і навчити нас молитися. “Два чоловіки прийшли в храм помолитися, – говорить Господь. – Один із них був фарисей, а інший митар. Фарисей ставши на переді, звів очі до неба, промовляв: “Дякую, Боже, Тобі, що я не такий, як інші люди: здирники, неправедні, перелюбні або як цей митар. Я пощу два рази на тиждень, даю десятину з цього, що тільки надбаю!” А митник здалека стояв, тай очей навіть звести до неба не смів, але бив себе в груди й казав: “Боже, змилуйся надо мною грішним!” (Лк. 18,10-13).

Фарисей – людина певних правил і норм, людина, сформована Святим Письмом, яка вистерігалася всякого гріха. Фарисей – це людина побожна, чесна, добра, яка мала пошану і повагу в суспільстві.

Слово ж “митар” є синонімом слова “грішник”. Сказане до когось слово “митар” означало, що ми засудили цю людину, бо слово “митар” вважалося рівнозначним слову “грішник”. Професія митаря спонукала його до життя у грісі. Митар – це людина, яка зраджувала свої національні інтереси, людина, яка постійно шукала нагоди, щоби здерти побільше грошей зі свого власного народу. По-іншому їх називали ще шкуродерами. Митар – це людина, яка прислужувалася інтересам римлян, яка не дбала ні про що, а тільки про гроші. І ось цей чоловік молиться: “Боже, змилуйся надо мною грішним!”, більше в нього слів немає. А яку реакцію на цю молитву ми знаходимо в Ісусових словах?

“Кажу вам: Цей повернувся виправданий до свого дому, а не той; бо кожний хто виноситься, буде принижений, а хто принижується, – буде вивищений.” (Лк. 18, 14).

Як це зрозуміти? Чи може в Бога є одні мірки для суду праведників, а другі мірки для грішників? Як це можна зрозуміти? Фарисей – це чоловік, що постить, чоловік, що молиться, чоловік, що не переступає Заповідей Божих. Це чоловік, який молиться з душі, молиться до Господа, молиться не на показ, щоби вихвалятися перед іншими. Отже, це є правдою. Той чоловік шляхетний. І раптом – він не оправданий. 

Невже Бог не враховує наших молитов? А для чого тоді ми йдемо до церкви? А для чого ми постимо, молимося, для чого ми даємо милостиню? Чому Бог оправдовує ось цього грішника, який, напевно, що порушив усі Божі Заповіді, бо не сказав жодного слова в своє оправдання, не назвав жодної заповіді, яку він виконав? Він хіба що сказав, що грішний, бо гріх був його другою природою. І Бог, раптом, пробачає його! Вистарчить грішникові вдарити себе в груди і сказати: “Боже, змилуйся надо мною грішним!” – і Бог приймає його! А цей чоловік, що постить, молиться, ходить до храму, дає жертви, десятини, дає милостиню, раптом не оправданий? Як нам зрозуміти це? 

Ми повинні трішечки заглибитися у суть розповіді Ісуса Христа. Фарисей прийшов в храм молитися, проте його молитва не була навіть проханням до Бога. Він прийшов показати себе Богові. Він не прийшов просити у Бога освячення. Для нього освячення від Бога було непотрібним, тому що він сам освятив себе своїми вчинками. Так вважав фарисей. Він бо не чужоложник, не грабіжник, не кривдник, постить з власної ініціативи двічі на тиждень, дає милостиню, дає десятину пожертви. Він вважає, що сам себе освятив, а тому Бог йому не потрібен. 

Як часто і ми, стаючи на коліна, хочемо трішки голосніше говорити, щоби Бог почув нас. Як часто і ми хочемо показати себе на тлі, на фоні інших людей. Ми хочемо пригадати Богові: “Ось дивися, суди нас, Боже, не так, як Ти думаєш, Боже, а так як ми хочемо. Суди нас в порівнянні з тим чоловіком чи з іншим.” “Дякую Тобі, Боже, що я не такий, як інші люди… або як цей митар”, – говорить фарисей. Отож, ми хочемо ставити Богові рамки. Ми вирішуємо, як має чинити Бог, і як Він має нас судити. Але чи це є правильно? Ні! Бог дає нам нову Заповідь “Не судіть, щоб і вас не судили” (Мт. 7, 1). А фарисей уже осудив в молитві. 

Інша справа митар. Він не має що показати Богові. Він прийшов ні з чим. Люди, які нічого не мають, або беруться за шнурок чи пускають кулю у висок, або ідуть до Бога. Для них є тільки два варіанти. Митар пішов до Бога через молитву. І Бог прийняв його, подібно, так само, як того блудного сина, який навернувся і якого прийняв отець у свої обійми. Так само Бог приймає цього митаря. 

Тепер пригляньмося знову до фарисея. Він, сформований і навчений книгами Святого Письма, знав, що Бог є сама Справедливість. Тому-то він шукав тільки Бога Справедливого, Бога Праведного. Він хотів, щоби Бог судив тільки так, як він, тобто фарисей, вважає за потрібне. І він засудив. Він засудив іншу людину перед тим, як її засудив Бог.

Митар – це людина, яка знає, що Бог є Добро і що Бог є довготерпеливий. Власне тому митар і прийшов до Бога, добре знаючи, що тільки в Бога він зможе знайти вибачення, бо йому не було вибачення від людей, від самого себе. Він знав, що вибачення може отримати лише від Бога. Митар іде до Бога як до найвищого і найбільшого Добра. І Бог його прощає. 

Це не означає, що Бог не хоче, щоби ми молилися і постили чи давали пожертву. Це означає, що у своїх молитвах ми повинні йти до тієї вершини досконалості, якою є сам Бог, а молитва повинна слугувати до переміни нашого єства. 

Молитва не повинна бути осудом ближнього, зневагою ближнього чи відкиненням ближнього, але, навпаки, сприйняттям його. Молитва повинна повністю перемінити не тільки нашу душу і наш дух, але і наше тіло. Отож, до Бога ми приближаємось, насамперед, через молитву. 

Пригляньмося тепер до нашої молитви. Пригляньмося тепер до нашого духовного стану. Пригляньмося тепер до нашої фарисейської побожності, а також і до нашої митаревої гріховності. 

Пригляньмося для того, щоби ми змінилися, щоби ми змогли, аналізуючи себе, сказати: “Який я є в очах Твоїх, Боже? Можливо я думаю, що сам себе освятив моїм відвідуванням храму, моїми молитвами і постом, або моєю милостинею? Чи мені ще потрібно, Боже, Твого освячення, Твоєї ласки і Твоєї допомоги? Не я сам себе освячую, але освячуєш мене Ти, мій Боже.”

Ми повинні приглянутися і до наших гріхів, котрих є без числа, котрі так затуманюють очі нашої душі, що ми не можемо бачити духовного світу. Вони є тією заслоною, яку нам потрібно скинути, і через молитву, перемінившись, побачити світ надприродній. 

Сьогодні у неділю митаря і фарисея ми повинні пам’ятати, що ті два чоловіки увійшли у храм помолитися. Увійшли помолитися там, де є особлива Божа присутність, де присутній Бог, в руках Якого суд і влада, і сила, і слава. Амінь. 

НЕДІЛЯ ПРО БЛУДНОГО СИНА

Один католицький часопис в Америці інформував читачів про дивну і дещо цікаву історію.

Молодий чоловік закінчував навчання в університеті. Його батько був надзвичайно гордий за свого сина і дуже його любив. Одного разу він запитав свого сина про подарунок, який би хотів він отримати після захисту диплому. Син відповів, що найкращим подарунком для нього був би новий автомобіль. В день захисту диплому син сподівався отримати від батька ключі до нової автомашини. Був дуже здивований, коли батько вручив йому якийсь пакунок. Коли син відкрив цей пакунок, то побачив ...Біблію. Молодий чоловік, розчарований тим, що не отримав очікуваної автомашини, кинув Біблію на стіл, залишив родинний дім і з цього моменту не спілкувався з батьком.

Через кільканадцять років він отримав повідомлення про смерть батька. Мати просила сина, щоби зглянувся над нею і прийшов додому на похорон батька. Коли син відкрив двері дому, то побачив, що Біблія, через яку він погнівався з батьком, виставлена на столі. Після привітання мати просила взяти його до рук Біблію, відкрити її і подивитися, що там є. Коли син відкрив Біблію, то побачив білий конверт. В конверті він знайшов чек, датований днем захисту диплому. І чек відповідав сумі необхідній для купівлі нового автомобіля. Тільки тепер син зрозумів яку велику кривду заподіяв він своєму батькові. Батько любив його так сильно, що хотів подарувати йому усе. Він не тільки дав йому гроші на автомобіль, але, вручаючи йому Біблію, хотів нагадати про те, що в житті є найважливішим. А син все це відкинув...

Милосердний батько з притчі про блудного сина так само любив свого сина. Важко уявити собі, що він відчував у тій хвилині, коли молодший син попросив його про належну йому частку майна. Без слова спротиву, але напевно з розірваним і зраненим серцем, виконав він волю сина. 

Євангелія розповідає нам історію блудного сина, головною тематикою якої є навернення. 

Навернення – це той внутрішній моральний акт, який привертає людині втрачену любов. Сьогодні ми повинні звернути нашу увагу на навернення, яке є головною засадою та основою християнського життя і шляху до досконалості. 

Але як часто ми чуємо питання: “А з чого я повинен навертатися? Я нікого не вбив, не спалив, не обікрав. І в міліції на обліку не стою! З чого маю сповідатися?” 

Звернімо увагу на святих, які практикували часту Сповідь. Якщо ж ми, подібно їм, не сповідатимемося, то наше життя буде знаходитися в духовній темряві. 

Щоби побачити плями на нашому вбранні, нам потрібно підійти до світла, до вікна. В темному коридорі ми ніколи не зауважимо бруду чи пилюки. Подібно є з сумлінням. Якщо хтось віддалився від Христа і перестав бачити свої гріхи, то повинен пам’ятати, що перш, ніж щось починати говорити, потрібно сказати: “Господи, я так далеко відійшов від Тебе, що вже і перестав зауважувати свої гріхи.” Брак Божого світла в сумлінні є також причиною того, що свої провини ми бачимо применшеними. 

Ось вдумаймося. Якщо б хтось сказав нам, що вже довший час не розмовляє з батьком і матір’ю, то ми б напевно думали: в тій родині щось негаразд. Ми подумали б, що в тій сім’ї склалася якась драматична ситуація. Але коли ми не молимося вранці і ввечері, то це теж саме, що ми не розмовляємо з Батьком і Матір’ю, які в Небі. Та про останнє ми говоримо невинно: “Пропускаю вечірні і ранішні молитви”. Для таких християн християнство є хіба що системою приписів. Проте сповідь є чимось глибшим. В сповіді ми маємо глянути Ісусові в очі і просити: “Пробач, помилуй! Перепрошую Тебе, Ісусе, що я не розмовляв з Тобою, не приходив, коли Ти мене запрошував.” Ми повинні перепросити Ісуса за байдужість, за те, що Він в нашому житті не є так важливим. Для нас важливим є автомобіль, телевізор, породистий пес чи кіт. А Ти, Ісусе, десь в кінці всіх важливих речей. На жаль, це так. 

Нам добре знані закиди людей, які не бажають навертатися, не бажають сповідатися. Неодноразовим аргументом є закид: “Навіщо маю сповідатися, коли знову буду поповнювати ці ж самі гріхи? Адже я знову буду мати нечисті думки, знову мені вискочить погане слово...” Аргумент логічний і свідчить про поважне трактування Бога. Але поставмо собі подібне питання: “А для чого прати білизну, сорочку? Чи не забруднимо їх знову?” Очевидно, що забруднимо. Ми ж не перемо нашої білизни чи інших речей тільки для того, щоб вони залишались завжди чистими, але щоби, висловлюючись делікатно, не почали неприємно пахнути… Хіба не доводилося нам часто бачити бомжів на смітниках, які давно вже забули про власну гігієну? Ми повинні визнати, що це видовище не з приємних. Обідраний і в лахміттю, нечесаний і з вошами в голові, неголений і з засохлими носовими виділеннями на бороді – все це огидне. Але такою є наша душа, таким є наше серце, коли ми не навертаємося і коли ми часто не сповідаємося. Не очищене в Тайні Сповіді, не зворушене обрахунком сумління та твердою постановою поправи наше серце стає нечуле, кам’яне. 

Досвідом кожної людини, яка прагне святості, є її прихід до Сповіді можливо десятки, а то і сотні разів за один і той самий гріх. Це вимагає великої покори і довір’я до Божого милосердя. Треба перемогти спокусу, яка говорить тобі: “Це вже не має сенсу! Скільки можна до цього повертатися?”

Багато людей впродовж довгих років вело боротьбу зі своїми злими нахилами і слабкостями: алкоголем, курінням, похотями. Визволення приходить нелегко. Тож чи є сенс у цій боротьбі? Так, і причому великий сенс. Часто ця дорога є дорогою до правдивої покори, до розуміння тієї євангельської правди, що тільки Бог є моїм Визволителем. Деколи досвід безсилля, духовного паралічу веде нас до покірного визнання: “Все в Божих руках”. Ми могли і раніше говорити ті самі слова, але вони були ефектним слововиразом, за яким ховалася велика віра у власні сили. Бог змушений був розбити цю ілюзію і робить це через допуст людини аж до чергових упадків в її житті. Часто нашою головною проблемою не є сам алкоголь чи пожадання, але гордість, яка є такою великою, що людина собі навіть цього не уявляє. Можливо, аж після сотої сповіді людина перший раз вигукне: “Боже, рятуй мене! Направду рятуй!” 

Вчителі духовного життя говорять, що особливою загрозою для нас є дві хвороби. Одна з цих хворіб називається “вчора”, а друга – “завтра”. 

Перша атакує людей, які живуть хіба що спогадами: “Я колись молився… Я був пристойним… Я колись часто сповідався…”. Ці люди дивляться в минуле, вони упоєні минулою славою, для них минуле святе. А яке ж сьогодення? Відповіді нема. 

Друга хвороба – “завтра”. Вона проявляється, насамперед, в думках: “Вже завтра я візьмуся за себе”, “Після канікул я кардинально зміню своє життя”, “Від нового року я повністю пориваю з гріхом”, “Від першого дня Посту я зовсім не буду палити цигарок” і т.п. Ці люди, які навертаються “завтра”, від наступного місяця, від Нового року, з початку Посту, чекають довгі роки на це “завтра”.

Навернення необхідно розпочинати “сьогодні”. Але чи зможемо собі самі порадити з гріхом? Чи зможемо змінити своє життя? А може цього поодинокого рішення є замало?

Пригляньмося до євангельської розповіді. Сьогодні ми знайдемо в притчі про блудного сина слова потіхи: “І як він був іще далеко, побачив його батько його й, змилосердившись, побіг, на шию йому кинувся і поцілував його” (Лк. 15, 20). Ось, що тут є найважливіше. Можливо, що завтра треба буде щось комусь віддати, когось перепросити. Але сьогодні треба зробити перший крок, хоча б малий крок. І хоча це буде тільки початком дороги до навернення, та Отець вже зараз вийде назустріч. Він не буде питати гарантій навернення, як біблійний батько не питав їх у сина, Він не вимагатиме витрачених на марно грошей чи запевнення того, що син вже ніколи не повторюватиме своїх вибриків.

Як біблійний батько з радістю наказав слугам: “Одягніть його, дайте йому на руку перстень і сандалі на ноги” (Лк. 15, 22), так і Бог також дасть нам, наверненим синам, одежу святості. А зараз Він бажає тільки першого кроку, хоча б це було десяте чи соте наше навернення. Встаньмо і вернімось до свого Отця. Зробімо це уже сьогодні. Амінь.

НЕДІЛЯ М’ЯСОПУСНА, АБО ПРО СТРАШНИЙ СУД
Святий Мартин, коли ще був офіцером кінноти в римській армії, однієї ночі зустрів перед брамою міста Амієн наполовину нагого жебрака, який тремтів від холоду та просив милостині. Мартин, на жаль, не мав при собі нічого, чим міг би обдарувати прошака. Мартин виніс миттєве рішення, і розтяв гострим мечем свій військовий плащ на дві половини, одну з яких подарував бідному. Наступної ночі з’явився йому Ісус Христос, зодягнутий в ту саму половину плаща, подаровану Мартином убогому. Христос сказав до ангельського хору, що його супроводжував: “Дивіться, в цей плащ зодягнув мене Мартин”. Отож, милостиня, подана убогому, подається Христу. 

Містична з’ява Христа, пережита Мартином, є доказом слів євангельської розповіді сьогоднішньої неділі. Ми чуємо голос Судді, який виносить мотивований присуд на цілу вічність: “Прийдіть благословенні Отця мого, візьміть у спадщину Царство, що було приготоване вам від створення світу. Бо я голодував, і ви дали мені їсти; мав спрагу, і ви мене напоїли; чужинцем був, і ви мене прийняли; нагий, і ви мене одягли; хворий, і ви навідались до Мене; у тюрмі був, і ви прийшли до Мене.” (Мт. 25, 34-36).

Ця розповідь про Страшний Суд доповнюється Христом в різні часи та в різних обставинах.

У притчі про таланти Христос говорить, що того слугу, який закопав талант, цар на суді буде картати, а потім дасть наказ: “А нікчемного слугу того викиньте в темряву кромішню. Там буде плач і скрегіт зубів.” (Мт. 25, 30).

Також у притчі Христа про бенкет для сина царя знаходимо такі слова: “Тоді цар промовив до слуг: “Зв’яжіть йому (тобто тому, хто не був у весільній одежі), руки й ноги, та й киньте геть у темряву кромішню. Там плач і скрегіт зубів” (Мт. 22, 13)

У Нагірній проповіді Христа ми також можемо знайти суттєві доповнення про стан покарання грішників, де Спаситель навчає: “Хто ж скаже братові: Нікчема! – той підпаде Верховному Судові. А хто скаже: Дурень! – той підпаде під вогонь пекельний” (Мт. 5, 22).

В повчаннях про кінець світу Христос говорить: “Коли твоя рука або нога стає тобі причиною падіння, відітни її і кинь від себе; ліпше тобі ввійти в життя одноруким або кульгавим, ніж з обома руками чи з обома ногами бути вкиненим в вогонь вічний. І коли око твоє до гріха тебе призводить, вирви його й кинь геть від себе: ліпше тобі ввійти в життя однооким, ніж з обома очима бути вкиненим у вогняне пекло” (Мт. 18, 8-9)

Євангелист Марко додає: “І коли твоя рука спокушає тебе, відітни її. Краще тобі ввійти в життя калікою, ніж з двома руками піти у пекло, у вогонь незгасний, де черв’як їхній не вмирає й вогонь не вгасає” (9, 43-44).

В тих повчаннях Христа бачимо, що карою пекла буде вогонь вічний, вогонь незгасний, вогняне пекло, темрява кромішня та черв’як, який не вмирає. Ці складові вічної кари потребують вияснення. 

Ким є черв’як, який не вмирає? Безперечно, що це є зневажлива синонімічна назва змія, який спокусив наших прародичів. Якщо Святе Письмо говорить, що він буде “намагатися ввіп’ястися в п’яту” (Бут. 3, 15), тобто приносити фізичну смерть, то він також своїми кільцями оповиватиме всіх мешканців пекла, яких гризтиме вічно, а вони будуть вічною його поживою, тому що дали на це згоду своїми гріхами ще за земного життя. 

Другою складовою вічної кари є вогонь пекельний, який не буде вгасати. Третя складова вічної кари – темрява кромішня. Коли говоримо про вогонь, то знаємо, про двоїстість його природи, яка складається з температури та світлості. Але як узгодити світлість вогню з темрявою кромішньою? Суперечність слів Христа наяву. Але ж Христос як Бог не може помилятися. Як узгодити ці суперечності? 

Тут я відкрию вам тайну!!! В пеклі природа вогню буде розділена. Спекота його залишиться, але світлість буде забрана, тому і каже Христос: “темрява кромішня”, хоча буде “вогонь незгасний”. Це і є причиною того, що Христос не просто говорить “вогонь”, але уточнює “вогонь пекельний”. 

Переконатися в явищі розділення природи вогню ми можемо вже зараз, в нашому житті. Прикладом цього є пасхальний вогонь з Храму Гробу Господнього в Єрусалимі. Розпочинаючи богослужіння Пасхальної ночі Єрусалимський патріарх, входить у печеру (місце поховання Спасителя) і молиться. В його руках архиєрейські свічі. Патріарх молиться, поки свічі не запалюються самі собою, або краще сказати Господньою силою. Вийшовши з храму, патріарх дає присутнім запалити свої свічі від таємничого вогню із гробу Христа. Цей вогонь на протязі 10-15 хвилин зовсім не пече і не палить, навіть якщо провести ним по волоссю. Розділення природи вогню очевидне. Є світлість вогню, але відсутня спекота. В пеклі буде навпаки.

Необхідно зауважити, що слово “пекло” є перекладом єврейського слова “геєнна” (вогненна). Долина Бен-Гіннома була місцем, де спалювали сміття та відходи з Єрусалиму. Впродовж декількох століть там відбувалися моторошні ритуали на честь поганського бога Молоха, під час яких в вогні спалювали дітей (пор. Єр. 7, 31нн). Це стало причиною і підставою того, що Геєнна ототожнювалася як з пеклом, так і судом, ставши їхнім символом.

Сьогодні ми повинні заторкнути ще одну проблему, проблему віри без діл і діл без віри, або просто діл з будь-якою вірою. В сьогоденні розмаїті секти, називаючи себе церквами, твердять, що Бог не буде нас запитувати, якої ми віри. Він хіба що скаже: “Бо я голодував, і ви дали мені їсти; мав спрагу, і ви мене напоїли; чужинцем був, і ви мене прийняли; нагий, і ви мене одягли; хворий, і ви навідались до Мене; у тюрмі був, і ви прийшли до Мене.” (Мт. 25, 35-36). 

“Христос навіть не буде згадувати про приналежність до Церкви, але вчинки – ось, що головне для того, щоб Господь виніс кінцевий присуд”, – твердять противники Католицької Церкви. Чи розповідь сьогоднішнього євангельського читання підтверджує це? 

На перший погляд так. Але ми повинні заглибитись в цю проблему. Таке твердження розмиває границі Церкви і вирівнює значимість кожної деномінації, кожного релігійного руху як рівнозначного з іншими, хоча вони вірять протилежно, відмінно і навіть всупереч Святому Письму. 

Згідно з 25 розділом Євангелії від Матея в день Страшного Суду багато-хто приблизиться до Господа, питаючи за що отримують нагороду, якщо навіть не знали Його імені. Відповіддю буде: “Усе, що ви зробили одному з моїх братів найменших – ви мені зробили” (вірш 40). 

Спокуса замикання Бога і добра в границях одного суспільного класу, однієї групи чи руху з виключенням інших – наяву.

У другій сцені, яка виявляє 4 нагоди і спокуси до гріхів, що поступово приводять до упадку “одного з менших”, тобто слабшого у вірі (можливо тут є навіть натяк на “псуття дітей”), Христос до згіршувачів людських душ підходить категорично. Раніше Він пропонував, що “краще було б такому, якщо б йому повішено на шию жорновий камінь та вкинено в море” (Мк. 9, 42), бо інакше їхні вчинки запровадять їх в геєнну.

Ці дві сцени, описані в притчі про Страшний Суд (ще раз підтверджую в притчі), ми не повинні абсолютизувати, тому що кожна притча мала на меті відкрити якусь одну характерну рису побожності. Вказаними порівняннями Христос хоче звернути увагу слухача на певні рішення при виборі добра, справедливості і правди. В протилежному випадку людину очікує розпач геєнни та нещастя повного відмежування від Бога. 

У притчі про Страшний Суд Христос нічого не згадує про людей, котрі постять та моляться (наприклад, самітники, покутники), але не можуть дати милостиню, тому що самі бідні, не можуть нагодувати, тому що самі обмежені в їжі та напитках, не можуть відвідати в лікарні чи у в’язниці, тому що дали приречення самотнього життя та ізоляції від суспільства. Чи вони не ввійдуть до Царства Божого, коли виконають те, що прирекли перед Господом? Але ж у притчі про Страшний Суд вони не згадані. Яка ж їх участь у Страшному Суді? Це підтверджує: метою притчі (в тому числі і про Страшний суд) є тільки подача напрямних для духовної формації людини. 

Отож, твердження антикатолицьких полемістів про те, що немає значення до якої Церкви належати (навіть до Православної чи Католицької), бо Христос цього не буде питати на Страшному суді, не витримує критики. Христос буде за це питати, адже Він нікому не надав права розмивати границі Церкви, яка є одна. А бажанням Його Серця є, “щоби всі були одно” (Ів. 17, 11. 21). 

Щодо твердження протестантів, котрі вважають, що вистарчає тільки віри, згідно слів Христа: “Істинно, істинно говорю вам: Хто слухає моє слово й у того вірує, хто послав мене – живе життям вічним; і на суд не приходить, бо від смерти перейшов в життя” (Ів. 5, 24), то їм слід також пам’ятати інші слова Господа. Христос говорить: “Нову заповідь даю вам, щоб ви любили один одного! Як я був полюбив вас, так любіте і ви один одного! З того усі зпізнають, що ви мої учні, коли любов взаємну будете.” (Ів. 13, 34-35). 

Коли секти відмежовуються від Церкви, уникають її, зневажають її служителів, то чи це любов? Любов – це стремління до єдності, а не утвердження розколу або відособлення. Якщо сектанти не люблять Церкви та її служителів, то чи мають вони в собі любов Христову? І в такому разі, чи є вони Його учнями? Відповідь негативна. Більше того, святий Августин твердить: “Поза Церквою – безвартісні добрі діла. Поза Церквою нічим не допоможе людині ні дівство, ні мучеництво, ні відпущення гріхів, ні молитви” (О граде Божием).

Євангельська притча сьогоднішньої неділі ставить перед нами і іншу проблематику, але найголовніша – це рішення Господа, яке відкриває всі тайни людських вчинків, відкриває усі найглибші закутини совісті людини, бо скажуть Йому: “Господи, коли ми бачили тебе [в потребі]?”, а це значить, що творили добро заради любові до ближнього, виконуючи заповідь “Люби ближнього твого, як себе самого” (Мт. 22, 39). Рішення Господа буде базуватися на тому, чи людина жила згідно з вірою, чи лише просто заявляла, що вірить в Бога, а не знала навіть як відчиняються двері храму та була нечулою на потребу ближнього, що знаходився поруч.

Євангельська притча спонукає нас сьогодні до прийняття твердих постанов, серед яких найголовнішою є життя людини згідно зі своєю совістю, щоби на Страшному суді ні наша совість не закинула нам про наш гріх чи нечулість до ближнього, ні Суддя Христос щоб не судив у Своїй строгості і справедливості, але щоб ми усі, тут присутні, почули Його ласкаві слова: “Прийдіть, благословенні Отця мого, візьміть у спадщину Царство, що було приготоване вам від створення світу” (Мт. 25, 34). Амінь. 

НЕДІЛЯ CИРОПУСНА, ПРОЩЕННЯ

Перебуваючи на порозі Великоднього посту, Свята Церква голосить до своїх дітей: “Коли ви прощатимете людям їхні провини, то й Отець ваш небесний простить вам. А коли ви не будете прощати людям, то й Отець ваш небесний не простить вам провин ваших”. (Мт. 6, 14-15).

Прощення… Скільки зусиль треба докласти людині, щоби простити! Одна молода жінка через якісь непорозуміння вісім років не розмовляла зі своїм батьком. Нарешті, коли вони помирилися, вона сказала: “Мені здається, що я вийшла з в’язниці і що я знову є вільна і щаслива”.

Прощення чи пробачення робить людину іншою, перемінює людину, відкриває перед нею інший шлях, шлях до серця ближнього. Коли чуємо в сьогоднішній Євангелії ці слова, то думаємо і про те, що нам також належить “простити винуватцям нашим” (Мт. 6, 12).

Прощення. Вільям Шекспір говорив: “Прощення відкриває Боже благословення на тих, хто прощає і на тих, хто отримує прощення. Воно є двостороннє.”

Один семилітній хлопець разом із двома своїми сестричками та матір’ю подорожували автомашиною. Одного разу мати раптово накинулася на нього з лайкою і докорами: “Твоє існування і твоє народження не було бажаним. Я народила тебе тільки задля того, щоби втримати при собі твого батька, але він все одно залишив мене. Я тебе ненавиджу.” Для семилітнього хлопця ці слова були немов вістря ножа у саме серце. Він ніколи не міг забути тих слів. Він бачив скривджену матір, бачив її сльози, чув її нарікання. З того часу, коли в матері щось не виходило або в нього щось складалося недобре, то мати з лайкою кидалася на нього. Хлопець завжди залишався винуватцем. 

Пройшло тридцять років… І він, аналізуючи всі ці речі, вирішив: “Ну що ж, моя мама має хіба що десять класів, а це лише середня освіта. Чому ж я маю її звинувачувати? Моя мама не є заможною, вона завжди у скруті, їй завжди чогось бракує, тому-то вона така лайлива, свариться. Але піду та поговорю з моєю матір’ю”. 

“Мамо, – промовив він до неї, – я розумію, що ти у фінансовій скруті, що тобі багато чого не вистарчає. Я розумію, що ти в своєму житті не отримала того, що могла б отримати. Все через мене. Але, мамо, я люблю тебе!” Ці слова так вразили матір, що вона кинулась йому до грудей із плачем, сльозами та поцілунками. З того часу настало інше життя для нього, для неї, для них обох.

Пробачення… Один філософ говорив: “Той, хто в своєму житті не мав нагоди простити своєму ворогові, той не мав найпрекраснішого досвіду, досвіду найпрекрасні​шого почуття.”

Отож, прощення – це найкраще почуття. Живучи у цьому світі, ми також дістаємо удари, урази від наших ближніх. Несправедливі звинувачення, кривди, не раз обмови, оббріхування, наклепи – усе це досвід нашого життя. Це є наш гіркий досвід. Як нам це простити? Чи нам затримати в серці цю кривду і тримати її, щоби вона бурлила, клекотіла там, як вогонь, в очікуванні лише нагоди, щоб виплеснутись, вирватись назовні. Чи маємо простити? Що маємо робити? Забути чи тримати в пам’яті кривду, яку нам вчинили? 

Перед християнином завжди має стояти образ Розп’ятого Спасителя. Він висить на хресті розп’ятий. Побіч Нього натовп грішників, саме тих, які Його розпинали, мучили, прибивали до хреста. Побіч Нього натовп тих, котрі вважали Його ворогом. А Він говорить до Небесного Отця: “Отче, відпусти їм, не знають бо, що роблять.” (Лк. 23, 34).

Це приклад для кожного із нас. Ми повинні не тільки з серця простити образу на ближнього, не тільки подарувати його провину, але більше того – молитися про прощення для нього (нашого кривдника) до Небесного Отця. 

У Сиропустну неділю нам потрібно згадати і молитву Господню “Отче наш”. Промовляючи цю молитву, ми гово​римо слова: “І прости нам провини наші, як і ми про​щаємо винуватцям нашим” (Лк. 11, 4). 

Отже, наше прощення, тобто прощення наших провин, залежить від того, чи ми прощаємо нашому ближньому, чи ми прощаємо тому, хто провинився супроти нас. 

Подбаймо про те, щоби у Великодній піст ми вступили примиреними, щоби ми вступили у великодній час, перебуваючи в злагоді з нашими ближніми, щоби ми вступили в піст через милосердя і доброту, і любов до ближнього.

Коли ми хочемо роздумувати про Бога, то замало є говорити тільки про те, що Він є Всемогутній тому, що Він створив небо і землю, що Він створив сонце, зірки і далекі галактики, що Він створив все те, що нас оточує. Так, в цьому плані Він Всемогутній, але Він більше Всемогутній в іншому плані, в моральному. Він-бо може простити нам наші злочини, наші провини. Якби Він не міг їх простити, то був би слабкий. Але Він Міцний, Кріпкий, Він Сильний, Він Всемогутній, бо може простити, може подарувати нам наш злочин. І коли ми про​щаємо, то ми також стаємо сильними, ми виходимо понад свої можливості і понад свої сили. Ми тоді уподібнюємося до Бога, Який виливає Своє милосердя і доброту на “злих і добрих і посилає дощ на праведних і неправедних”. (Мт. 5, 45). 

Подбаймо, щоби цей Великодній піст послужив для нас у нашій дорозі дороговказом до досконалості, а також дійсним примиренням, добротою і злагодою з нашим ближнім. Чуємо бо сьогоднішні слова: “Коли ви прощатимете людям їхні провини, то й Отець ваш небесний простить вам. А коли ви не будете прощати людям, то й Отець ваш небесний не простить вам провин ваших”. (Мт. 6, 14-15). Амінь. 

ВЕЧІРНЯ СИРОПУСНОІ НЕДІЛІ

У найновіші видання світової енциклопедії не входить слово “піст”. Чи це недогляд авторів цієї гігантської праці? Правдоподібно, що так! Але це є великим знаком нашого часу. Слово “піст” вилучили з ужитку для того, щоб його вилучити з свідомості. А що ж взамін? Дієта! Справді, є багато таких людей, котрі притримуються дієти для того, щоби схуднути чи молодо виглядати. Цілі наукові інститути розпрацьовують різні види дієт. Вираховують все: цукор, жири, білки, калорії… І це робиться для того, щоби людина могла притримуватись дієти і, “хай Бог боронить”, з’їсти більше 1 кілокалорії. Це один тип людей. А другий тип людей – це ті, яким дозволено все у їхній свідомості. Вони вживають надмірну кількість їжі, напитків і зовсім не переймаються дієтою.

Християнський піст – це щось зовсім інше, ніж сучасна дієта. Церква закликає християнина стати на цю дорогу посту, але не для очищення організму.

Стародавні греки постили для того, щоб утримувати психічну рівновагу. Стародавні єгиптяни постили для того, щоби молодо виглядати. Стародавні індіанці постили для того, щоби показати свою мужність і витривалість. Російські художники постили для того, щоби віднайти містичну реальність і зобразити на полотні чи дереві лик святого, його ікону, але через призму власного бачення. Це вони роблять в стані посту.

Стародавні євреї постили по-іншому. І лише вони в стародавні часи мали правильне розуміння посту. Їх піст був актом надолуження за гріхи. Адже в них існував навіть особливий день – день переблагання, метою якого було перепросити Бога за гріх, переблагати Його за свій гріх і злочин. В той день постив весь Ізраїль. Окрім того ще був піст в часі смерті найближчих родичів. У євреїв також ще був піст – в намірі якнайшвидшого приходу Месії і його Царства. З приходом Христа-Спасителя цей останній піст втратив своє значення. Адже Бог прийшов, Месія прийшов, Бог втілився і став посеред Свого Народу. Ось чому євреї питалися Ісуса Христа: “Чому фарисеї та учні Івана Хрестителя постять багато, а твої учні не постять?” Ті постили, бо ще не знали, що Месія прийшов, вони були в очікуванні Месії. А Христос каже: “Чи ж личить весільним гостям сумувати, поки молодий з ними? Надійдуть дні, коли від них заберуть молодого, і тоді будуть постити.” (пор. Мт. 9, 14-15).

Чому ж постимо ми? Адже Месія вже є. Месія відкупив людський рід. Чому ж ми, християни, повинні постити? 

Насамперед тому, що піст є дорогою до Бога. Хоча Бог прийшов і втілився в Ісусі Христі, хоча Він став посеред Свого народу, однак кожен з нас шукає своєї дороги до Бога. А середником приближення до Бога є піст.

По-друге, чим є піст – так це переоцінкою матеріальних дібр. Як часто ми матеріальним благам надаємо абсолютного сенсу. Ми прагнемо поставити на службу їм ближнього, самих себе, а навіть хочемо поставити на їхнє служіння Бога. Піст – це вихід з тенет матеріальних дібр, переосмислення їх значення, відновлення правдивої ієрархії цінностей. 

Окрім того, піст – це надбання духовних речей, духовних цінностей. Піст навчає нас зреченню того, до чого ми є прив’язані. Як часто кажуть: “Не можу без цього жити, не можу без цього бути”. Неможливо бути тільки без Бога, без всього іншого можемо бути, можемо жити. Але в часі посту ми не повинні забувати про спокусу, тому що піст споріднений зі спокусою, і не буває посту без спокуси.

Ісус Христос іде в пустиню… 40 днів і ночей Він перебуває в молитві і пості. Це Він дає приклад 40-денного посту, слідуючи якому Церква закликає своїх дітей вступити на шлях духовної обнови і самовдосконалення. До Ісуса в пустині приступив Сатана, спокушаючи Його. Ісус витримав 3 види спокус.

Перша з них – це спокуса матеріальними дібрами. Сатана приступив до Ісуса і каже: “Коли ти Син Божий, звели, щоб це каміння та й стало хлібом” (Мт. 4, 3). Ісус озвавсь до нього: “Написано: Чоловік житиме не самим хлібом” (Мт. 4, 4). Справді, євреї також приступали до Ісуса і говорили: “Якщо Ти Месія, визволи нас із рабства. Дай нам той хліб свободи, хліб вільності. Дай нам вивищення понад інші народи. Будь нашим царем.” Згадаймо чудо помноженням хлібів та події Квітної неділі. Але Ісус відкидає цю спокусу.

Потім сатана повів Ісуса в Єрусалим, поставив на наріжник храму і сказав до нього: “Коли ти Син Божий, кинься звідсіль додолу; писано бо: він ангелам своїм велітиме про тебе, щоб тебе зберігали; і вони знімуть тебе на руки, щоб ти не спіткнувсь ногою об камінь”. А Ісус сказав до нього: “Не будеш спокушати Господа, Бога твого. Знову бере його диявол на височенну гору й показує йому всі царства світу і їхню славу, кажучи: “Оце все дам тобі, як упадеш ниць і мені поклонишся. Тоді Ісус сказав до нього: “Геть, сатано! Написано бо: Господу, Богу твоєму, поклонишся і йому єдиному будеш служити.” (Мт. 4, 7-11). 

Погляньмо, чи не часто влада і нас манить та вабить до себе? Кожен стремить до влади, до вивищення. І євреї також хотіли тієї влади, але Христос казав: “Царство моє не від світу цього” (Ів. 18, 36). “Геть, сатано!..” – сказав Ісус. 

Бачимо, що Ісус не піддався спокусі. Що хотів сатана? Поставити Бога в стан спокуси. Часто і люди чинять так само. Євреї, коли розіп’яли Христа, говорили: “Якщо ти Син Божий, зійди з хреста!” (пор. Мк. 15, 32). Вони хотіли сенсації. 

І в нашому житті є повністю подібна ситуація. Ось для прикладу візьмімо спокусу матеріальними благами.

Трапилася дорожня пригода. Чоловік розбив автомобіль свого роботодавця. Дзвонить до нього: “Я попав в аварію.” Чує у трубці відразу голос: “Що з автомобілем? В якому він стані?” Власник автомобіля не спитав: “Чи ти здоровий? Чи ти не ушкоджений? Чи ти не потребуєш лікарської допомоги?” Ні! Перш за все переживає за свій автомобіль. Це деградація особи. Ми забуваємо, що є нижче, а що вище. Матеріальне добро ми ставимо вище людської особи.

А тепер подивімося на спокусу владою. Диявол каже до Христа: “Дам тобі всі царства світу.” Сьогодні царство чи імперія – це щось архаїчне, це те, що відійшло в минуле. Так, царства відійшли, але ж трони залишилися! І за кожен трон, за кожну владу йде страшна боротьба, навіть за найменшу. Людина, яка змагає за владу, створює навколо себе пекло. Спокуса владою… 

Подивімося на піддання спокусі Бога славою. Скільки людей сьогодні прагнуть якоїсь сенсації, бігають за нею, шукають. В пошуках слави вони забули про сенс і мету свого призначення і життя. 

В одному з музеїв є прекрасна картина, яка називається “Червоний рибак”. Стоїть сатана зодягнутий в елегантні червоні шати. Його одежа прекрасна. Він закидає вудочку, на гачку якої золото, гроші, перли, корони, вино і мечі. І він на них ловить мужчин. Це прекрасний образ нашого життя і наших спокус. 

Сатана – хитрун. Через золото, через гроші, через перли він хоче притягнути до того матеріального добра. І сучасна людина йде у нього на поводу. Що говорив він до Христа? Через корони він хоче завжди спокусити нас владою. Через вино і мечі він хоче сенсації. Все повторюється. Те, що було з Христом, – є і в нашому житті. І ми, вступивши у Великий Піст, повинні пам’я​тати, що піст завжди супроводжує спокуса. А особливо ми повинні тонко добачати і відрізняти спокусу від правди, щоб віднайти свою стежку, дорогу до Бога. 

Коли розважаємо про ці речі, подумаймо: Бог створив усяке добро, Бог усе створив для людини. А ми відмовляємось, обмежуємо себе. Так, Бог створив все для людини, але людина повинна пам’ятати, що піст є для того, щоб все те, від чого ми відмовились чи у чому обмежили себе, віддали потребуючим, голодним, спраглим і нагим. Той кусок хліба, чи гріш, яким ми обмежили себе, повинні віддати як матеріальну підтримку потребуючим. Бо коли ми тільки постимо заради самого посту, то піст втрачає сенс. Він є для того, щоби відкрити нашу любов до ближнього. Не раз чуємо: “Не можу жити без цього, не можу існувати без іншого”. Це не правда! Не можна жити тільки без Бога. А без всього іншого можна обійтися. 

І власне піст дає нам переоцінку вартостей матеріальних цінностей. Піст дає нам відкриття своїх можливостей у духовному довершенні. Піст уможливлює наш духовний поступ. Піст не є дієтою, яка служить для краси чи молодості, чи збереження людського організму. Піст є релігійним актом, який веде людину до Бога. Амінь. 

НЕДІЛЯ ПРАВОСЛАВ’Я

Аль Мансур (754-775), халіф іракського міста Куфи, не одноразово хотів зробити перепис населення міста. Нажаль, це йому ніяк не вдавалося зробити. Жителі міста під всілякими відмовками уникали перепису населення. І як наслідок – халіф не міг оподаткувати населення. Однак халіф зумів вирішити цю проблему в наступний спосіб. Він зробив подарунок для жителів міста: кожен мешканець отримав 5 дихрем (срібних монет). Від подарунка не відмовився ніхто. Усі прийшли, щоб отримати подарунок. Їх записали слуги халіфа. Так халіф визначив кількість населення і наклав податок. Він отримав своє з відсотками.

Подібно і Бог дає нам святі ікони, образи, щоби від них “отримати відсотки”, тобто молитви і прославу. У світі св. ікони допомагають нам прославляти Бога. Сьогоднішня неділя – це неділя пам’яті Отців VII Вселенського собору, який відбувся в 787 р. Отці Церкви зібралися разом на цей Собор, щоби проголосити науку про почитання, пошанування св. ікон та св. образів.

Але чи відповідає ця наука св. Отців Слову Божому, Святому Письму? Чи Святе Письмо дозволяє шанувати св. ікони? 

У книзі Виходу ми читаємо Божий наказ: “Нехай не буде в тебе інших богів крім мене. Не робитимеш собі ніякого тесаного кумира, ані подобини того, що вгорі, на небі, ні того, що внизу, на землі, ні того, що попід землею, в водах. Не падатимеш перед ними ниць і не служитимеш їм, бо Я Господь, Бог твій, Бог ревнивий, що караю беззаконня батьків на дітях до третього й четвертого покоління тих, хто ненавидить мене, і творю милосердя до тисячного покоління тим, хто люблять мене і бережуть заповіді мої” (20, 4-5).

Ми чуємо в цьому наказі виразну заборону “Не сотвори собі кумира…”

Але ми повинні визначитися з терміном “кумир”. Усі протестантські течії християнства (усі секти) звинувачують нас в тому, що ми робимо собі ідолів, що ми зробили собі божків, кумирів. Цими божками, ідолами, кумирами сектанти називають ікони та фігури. “Написано в Біблії, – твердять вони, – не поклонятися їм. А ви кланяєтесь! Ви робите те, що заборонено Св. Письмом!” 

Подумаймо: чи ми порушуємо цю Божу заповідь? А що ж таке “кумир”? 

Кумир, ідол, бовван – це зображення поганського бога, або зображення якоїсь уособленої сили природи (вітру, сонця, води). Історія релігії подає нам інформацію про пантеон римських богів: Нептун (бог моря), Зевс (бог блискавки і громовиці), Астарта, Венера, Юпітер… Ми дізнаємося про безліч поганських божків, але чи християни вважають цих божків своїми кумирами? Очевидно, що ні. Що ж тоді є кумир, а що таке св. ікона чи св. образ?

Ікона або образ – це зображення правдивого Бога, Матері Божої, святих. А чи зображення правдивого Бога є кумирами? Очевидно, що ні. В цьому є кардинальна відмінність.

По-друге. Чи справді ми віддаємо Божі почесті іконі чи образу? Ні. Ми віддаємо тільки пошану і повагу. А це зовсім інше. Ми не обожнюємо ікон. Ікона – це не божок. Ми ніколи не визнаємо, що ікона є нашим богом. Якщо б ми думали, що ікона сама в собі має божественну силу і своєю силою може спасати, то це було б гріхом перед Богом. Обожнення і пошанування – це різні речі.

Які ж дії належать до “пошану-вання”? Найперше, ми прибираємо ікони, прикрашаючи їх, виставляємо на особливі місця для пошанування. Також ми запалюємо перед іконами лампадки, свічі, ми цілуємо ікони, молимося перед ними. Ось що належить до пошанування ікон. 

Св. Василій Великий каже: “Молячись перед образом, ми воздаємо славу Первообразу”. Тобто, молячись перед іконою Ісуса, ми воздаємо славу Ісусові. Ікона допомагає нам приблизитися до Бога.

Один християнський учитель ведучи розмову зі студентами про ікони, запитав: “А чи знаєте ви, що навіть з найвіддаленішого села чи міста є дорога до центру, до столиці?” – “Звичайно знаємо”, – відповіли студенти. Учитель продовжував: “Так само через кожен образ є дорога до Бога, до центру нашого життя.”

Так через ікони Бог говорить до людей. Коли в перші часи християнства, тобто в часах поапостольських, була відсутність загальної грамотності, і люди не могли читати, то як найкраще було проповідувати до тих людей, як не через ікони? Образи і ікони були прекрасною проповіддю в фарбах. 

Ікона завжди говорить. Вона виявляє нам того чи іншого святого, який обрав свій шлях до Бога і пройшов тим шляхом до святості. Святі запрошують і нас іти тією дорогою, тим шляхом до Бога. Святі закликають нас наслідувати їх. Ікони Матері Божої чи Ісуса Христа виявляють завжди їхню жертовність і любов до нас. Це спонукає нас до взаємності, тобто жертовності і любові. Але нам можуть закинути: “Ваші доводи зрозумілі. Але немає ніде в Святому Письмі вказівок на пошанування ікон.” 

Історія дає відповіді на ці питання.

Один художник прийшов у Святу Землю для того, щоб намалювати образ Ісуса Христа. Він дивився на Ісуса і хотів змалювати Його в часі проповіді на горі. Скільки зусиль було затрачено художником! Але надаремно. Нарешті Ісус прикликав його до Себе і, взявши від нього полотно, приклав до Свого Лиця та й віддав митцеві. На полотні залишився Образ, Нерукотворний Образ Ісуса Христа. А сталася ця подія через хворобу князя Авгара із Едеси. Князь не міг сам піти до Пророка з Назарету через свою хворобу, а тому просив художника, щоби той пішов і змалював образ Ісуса. Князь вірив, що доторк до цього зображення може зцілити його. Тому-то він послав художника намалювати образ Ісуса.

Як тільки князь доторкнувся до принесеного Нерукотворного Образу, то виздоровів тієї ж хвилини. Це сталося по його вірі.

Це перше історичне свідчення про святі образи. 

На Хресній дорозі св. Вероніка дала Ісусові рушник, щоби обтерти Його зболене Лице. На рушнику залишився відбиток Страдального Лиця Господа. Ця християнська святиня зберігається і до сьогодні.

Кровоточива жінка, яка отримала зцілення від Ісуса в дорозі (Лк. 8, 43-48) зробила із міді зображення Ісуса Христа. Про це пише історик Євсевій із Кесарії, бо саме в Кесарії зберігалося це зображення, цей образ Ісуса як дорогоцінна реліквія. 

Як бачимо, від перших часів християнства образи Ісуса Христа зберігаються як реліквії і є пам’яткою про ті чи інші події. Також і євангелист Лука намалював знаменитий всьому світові образ Матері Божої.

Але найбільшим свідченням є Свята Плащаниця. Після Свого воскресіння Христос залишив нам цю велику святиню – Святу Плащаницю. Коли сьогодні засоби масової інформації повідомляють, що у Львові від посвяченої копії плащаниці Ісуса Христа відбулося 8 уздоровлень у церкві св. Юра, то чи не належить нам шанувати ці освячені ікони, образи? 

Кого слухати нам? Сектантів, які зневажають ікони і образи? Чи слухати Церкви і отримувати ласки уздоровлень від цих святих ікон і образів?

Як можна заявляти (а це і роблять сектанти), що любимо Ісуса, що любимо Бога, і водночас топтати, зневажати, викидати Його образи? Чи це є любов? Чи це не є безумство?

У першу неділю Великого Посту, святкуючи пам’ять Отців VII Вселенського Собору, Свята Церква нагадує: святі образи є допомогою нам при нашому служінні Богові. “Адже молячись, – як каже святий Василій Великий, – перед образом, ми віддаємо славу Первообразу”, тобто самому Господу. Це є шлях, це є дорога до Бога. Коли ми бачимо зображення святих, то це спонукає нас іти тією дорогою, що нею ішли вони.

У кожній домівці повинні бути образи. На кухні християни мають образ Кормлячої Матері Божої, при вході в домівку – образ Ісуса, що стукає в двері (двері нашої оселі і нашого серця). В наших кімнатах ми повинні мати образ Ісуса і Богоматері, ангелів і святих, наших покровителів, імена яких ми носимо. Ми повинні зберігати їх в пошані, молячись перед ними, адже вони нагадують нам про наш шлях до досконалості, до Бога.

Споглядаючи освячені ікони та образи, що ми стаємо здатними сприймати Божі ласки. Від чудотворних образів, від освячених образів сходить благословення на сім’ю і родину. Людина в приміщенні, де є ікони, стримається від прокльонів, від брудних і брутальних слів, від каригідних поступків і вчинків. Образ нагадує людині про те, що ми повинні іти до досконалості, і таким чином людина стримується від гріха.

Подбаймо про плекання в наших сім'ях і родинах пошани до св. ікон, образів, які Церква сьогодні пропонує нам шанувати і через них віддавати почесті Богові. Амінь. 

НЕДІЛЯ 1-А ВЕЛИКОГО ПОСТУ

Кожна людина має природну цікавість пізнати іншу людину, дізнатися про її внутрішній світ. Деякі люди, люди злої волі і ті, що займаються плітками, також цікавляться чужим життям, але тільки для того, щоби розважитись. Поза цією групою людей цікавість чужим життям і чужим внутрішнім духовним світом є одним з головних джерел нашого духовного збагачення та нашого духовного розвитку.

Пригляньмося до дітей. Дитина водить очима за старшими і старається пізнати все навколо себе. Потім, коли навчиться говорити, починає надокучати своїми питаннями оточенню, бажаючи здобути для себе якнайбільше інформації, тобто відчитати свою матір, свого батька, свою сестру чи брата. Ще пізніше дитина переконується, що люди не завжди говорять правду. Тому-то діти хочуть проникнути у внутрішній світ оточуючих, пройти крізь маску, яку одягає на себе людина, пройти крізь скривлену посмішку чужого обличчя. 

Часто люди подібні до валізки з подвійним дном. Щоби дістатися до правди, до глибини душі тієї людини, треба подолати це фальшиве дно, зайти поза одягнену маску та вимушену посмішку. Бо тільки на самій глибині зберігається правда про людину. Хто може знати глибину людської душі? Беззаперечно, Бог. 

Сьогоднішнє євангельське читання розповідає нам про покликання Филипа і Натанаїла. Коли Филип розповів Натанаїлові про Ісуса і сказав, що Месія походить з Назарету, то Натанаїл піддав сумніву цю інформацію Филипа: “Що може бути доброго з Назарету?” – “Прийди та подивися”, – сказав Филип. Коли Натанаїл наближався до Ісуса, то Ісус промовив: “Ось справжній ізраїльтянин, що нема в ньому лукавства.” (Ів. 1, 46-47). Натанаїл був дуже здивований, бо ніколи не зустрічався з Ісусом Христом. Тоді Ісус сказав йому: “Перш, ніж Филип закликав тебе, бачив я тебе, як був єси під смоковницею.” Вельми здивований Натанаїл вигукнув Йому: “Учителю, ти – Син Божий, ти – цар Ізраїлів.” 

Богочоловік Ісус Христос знає глибину людської душі і кличе його до апостольського служіння, промовляючи: “Іди за мною!” 

Майже 2000 років назад Христос засновує Свою Церкву, посилаючи її у світ, щоби нею цей світ перемінити, одухотворити, наповнити Божою любов’ю. 

Ісус Христос не написав жодної книги. Єдину інформацію про Його писання знаходимо тоді, коли до Нього привели жінку чужоложницю, спійману на гарячому. Але люди затоптали все те, що Він написав на піску, і нічого з цього не залишилося. Замість того, щоби писати трактати чи кодекси, Ісус сформував спільноту з дванадцяти апостолів і все те, що мав записати, Він записав в їхньому нутрі, в їхній свідомості, в їхніх серцях, причому так, щоби їх можна було відчитати, як живу книгу, як живу Євангелію. 

Спаситель подбав про те, щоби апостоли були духовно багаті. Він дав їм духа правди, щоби вони могли голосити правду для себе і для інших про тайни Церкви та про містерію спасіння. Христос хоче мати покоління апостолів завжди, в усіх часах. Ми також є тим самим поколінням, живими книгами, написаними Божим письмом. Адже Він перевів нас через тайну Своїх страждань і смерті в святому Хрещенні, перевів нас через тайну очищення в Покаянні, через тайну Великої Вечері в Євхаристійній жертві. Він наповнив нас Собою, Своєю правдою і Святим Духом та послав нас у світ, щоби світ міг нас відчитати.

На протязі 2000-літньої історії християнства про Христа написано багато книг, розважань, глибоких понять. Проте Христос бажає, щоби ми були не тільки тими, що голосять слово, але і тими, що виконують його. Люди будуть читати з книг мудрі слова, мудрі розважання, надруковані чорною фарбою на мертвому папері, але й будуть дивитися на нас, щоб побачити в нас живих апостолів і свідків, свідчення яких потребує кожен час.

Коли ми сідаємо в поїзд для того, щоби переїхати зі Львова до Києва, то на початку нашої подорожі ми ще не знаємо наших супутників. Але за розмовою з ними, вже до половини дороги будемо знати багато про цих людей, а до кінця подорожі ми будемо знати майже все про них. За цей період часу ми відчитаємо їхнє життя.

Христос бажає, щоби ми були в цьому світі живою Євангелією, щоби люди світу цього могли в нас відчитати Його життя. Наші вчинки повинні відображати вчинки, слова і наміри правдивого Христового учня. Христос сьогодні потребує свідків і свідоцтва. Він потребує учнів, які б свідчили своїм життям, що вони Його учні. Він сподівається, що все це побачить в нас, а наше життя об’явить людям ті святі правди, які Він написав у нашому серці.

Але чи завжди ми є такими учнями? Чи не натягуємо ми на наше обличчя маску? Чи не робимо ми нашу посмішку лукавою? Чи не є ми тими людьми, які подібні до валізки з подвійним фальшивим дном?

В 1984-1986 рр. в Ефіопії був великий голод. Два роки не родила земля. Спекота була такою сильною, що збіжжя засихало. Кардинал Х’юм описує одну з подій тих днів. 

Прилетівши гелікоптером, яким доставляли харчі для невеличкої місцевості в Ефіопії, він побачив на пагорбку вимучених, зголоднілих людей, які очікували, що отримають хоча б трохи харчів, бо майже вмирали з голоду. Кардинал вийшов з гелікоптера. До нього підбіг малий, зовсім нагий хлопчик і міцно-міцно вхопив за руку. Хлопець не знав англійської мови, проте старався жестами щось сказати кардиналові. Однією рукою він показував на свої вуста, а другою, вхопивши кардинала за руку, гладив нею своє обличчя. 

Пізніше кардинал Х’юм написав: “Цей хлопець не мав родини, був загубленим і голодним. Цими двома простими жестами він вказував на два фундаментальні аспекти голоду людини: голод хліба і голод любові. Ніколи не забуду цієї події. Пам’ятаю, коли я сідав в гелікоптер, хлопець стояв і дивився на мене з жалем і докором, що я залишаю його самого.” 

Кардинал прибув до тих людей з хлібом. Він прибув також із знаряддям Христової любові. Христос хоче, щоб і ми ішли в той світ з хлібом і любов’ю, бо в такий спосіб ми станемо живою Євангелією, яку мають відчитати інші люди. Подібно, як вчинив кардинал Х’юм, прийшовши до людей Ефіопії з хлібом і любов’ю.

Голод душі і голод тіла… Сьогодні він панує на землі, і ми повинні побачити в нашому ближньому не тільки голод тіла, але і голод душі. Ми повинні відкрити ту Євангелію життя, живу Євангелію, яку вложив в нас Ісус Христос, бо ми стали Його учнями, бо ми стали Його послідовниками. Якщо ми не понесемо цю живу Євангелію в нашу спільноту, в наше суспільство, в наш народ, то Євангелія Христа залишиться хіба що тією фарбою на мертвому папері. Вона не принесе плодів. Христос власне по тій причині не написав жодного слова, але всі слова вклав в серце, душу, свідомість людини.

У першу неділю Посту Свята Церква закликає кожного із нас приглянутися до свого життя. А чи відповідаємо ми тому ідеалу, який хоче бачити в нас Христос? Чи ми є справедливими учнями Христа, щоби Він міг сказати, як сказав про Натанаїла: “Ось справжній ізраїльтянин, що нема в ньому лукавства”? Чи немає в нас лукавства? Чи може наше життя подібне до тієї валізи з подвійним дном, фальшивим дном? Чи можливо на нашому лиці маска? А можливо посмішка крива та лукава? Ми повинні стати правдивими носіями Євангелії. Ми повинні бути живою Євангелією, яку хоче Христос поширити в цьому світі. Він прагне, щоб ми були Його свідками і щоб ми були Його свідченням, тобто свідками-визнавцями, зі свідченням прикладу життя. 

Сьогодні слова Христа лунають до кожного із нас: “Іди за Мною!” Амінь. 

НЕДІЛЯ 2-А ВЕЛИКОГО ПОСТУ

Опис чудес Ісуса Христа займає у євангелистів третю частину всієї Євангелії. Чому ж стільки місця приділяє Євангелія чудам Ісуса? Напевно тому, що Ісус вчинив їх задля підтвердження Своєї науки. Він бо хотів прийти на допомогу людям не тільки заради їхніх душ, але і їхнього тіла. Ісус Христос хоче показати найважливіші речі: знищення смерті та її наслідків, якими є хвороби, немочі, страждання. Він, подібно, як чуйний лікар, найперше дає анестезію для знеболення, а потім вже починає лікування. Так і Ісус. Насамперед лікує хворобу, а потім знищить саму смерть Своїм воскресінням.

Сьогодні в євангельському читанні ми бачимо, як чотири чоловіки приносять до Ісуса якогось паралітика, розслабленого жилами, і Ісус зцілює його. Всі чуда Ісуса мають свій образ, свій характер, свій приваблюючий шарм.

Чуда Ісуса Христа настільки привабливі і притягуючі, що ми постійно хочемо роздумувати над ними і читати про них. 

А що ж Він Сам? Він Сам забороняв про них говорити. “Нікому не кажи” (пор. Мт. 8, 4; 9, 30), – часто говорив Господь до уздоровлених. А коли народ в емоціях бажав зробити Його царем, то намагався уникати натовпу. Христос намагався завжди усамітнитись: піти в пустиню чи в гори на молитву. Він не розділяв цього ентузіазму народу щодо Його чуд.

У сьогоденні ми також бачимо, що існують на землі різні дивні речі. В Індії, наприклад, йоги долаючи земну силу тяжіння, левітують, тобто в якомусь особливому стані вони можуть ходити в повітрі. Йоги можуть в особливий спосіб впливати на речі так, що ці речі щезають і появляються, переміщаються в просторі без видимої допомоги рук. Йоги і самі можуть зникати чи появлятися. Але пригляньмося до цих дій. Чи це не обман, чи це не дія гіпнозу? А якщо це і не обман, тоді що має на меті таке чудо? Якій меті воно служить? Для чого таке чудо? Очевидно, що для здобуття грошей. Воно відбувається для того, щоб когось здивувати і з цього мати зиск, гроші. Можливо ще і для того, щоби придбати собі послідовників. 

Христові чуда у своїй меті протилежні цим останнім. Спаситель бачить знедолений народ і приходить на допомогу знедоленим людям, маючи на меті утишити біль, хворобу, неміч. Ось мета Його чуд. Ось чому Він їх чинив. Христос це робить не тільки Сам, але наказує це робити Своїм апостолам, Своїм учням. 

“Ідіть, проповідуйте, кажучи, що Царство Небесне близько, – читаємо ми у євангелиста Матея. – Оздоровлюйте недужих.” (10, 7-8). Церква, діставши цей наказ допомагати недужим, старається весь час прийти їм на допомогу. І ми бачимо, як люди богопосвяченого життя ідуть у лепрозорії, лазарети, лікарні і там стараються допомогти тим, що в недузі, тим, які є на “постелі болю”. Проте Ісус не казав: “Ідіть, лікуйте”, але Він сказав: “Ідіть… Оздоровлюйте недужих, воскрешайте мертвих, очищуйте прокажених, бісів виганяйте.” (Мт. 10, 8).

Святий апостол Павло говорить, що Бог дає харизму кожній людині. У Першому Посланні до Корінтян в 12 розділі ми читаємо, що “одному бо дається через Духа дар мудрости; іншому, згідно з тим самим Духом, слово знання; іншому віра у тім самім Дусі; іншому дар зцілення у тім єдинім Дусі; іншому сила творити чуда; іншому дар пророкування; іншому розпізнавання духів, іншому різні мови, іншому ж тлумачення мов.” (вірші 8-10).

Отож, уздоровлення є харизмою, даром. Проте цей дар мають не всі. Цей дар уздоровлення яскраво виражений був у святителя Миколая, святого великомученика Пантелеймона, святих безсрібреників і цілителів Кира і Івана, Єрмолая, Аникити, Талалея і Трифона та інших великих праведників, великих святих. Але чи уздоровлення можуть здійснювати тільки святі? Не завжди. В Євангелії Христос каже, що коли Він буде судити світ, то до одних скаже: “Я вас не знав ніколи! Відійдіть від мене, ви, що чините беззаконня!” (Мт. 7, 23). Ці люди будуть свідчити, що Його ім’ям бісів виганяли, Його ім’ям силу чудес творили, що Його ім’ям пророкували. Отож, серед тих, котрі уздоровляли іменем Ісуса, будуть і такі, що не знали Христа. Їхня мораль була відмінна від тієї моралі, яку проголошував Христос. Бачимо, що є такі люди, які не знаючи Христа, можуть уздоролювати.

Є дві дороги уздоровлень. Перша дорога – це дорога науки, технологій, медицини, знання. Друга дорога – це дорога Божої ласки. Божа ласка проявляється через віру, молитву і Св. Тайни. На жаль, не всі хочуть користати з того людського генія, адже людський геній витворив всі ті речі тому, що так хоче Бог. Але є люди, котрі хочуть знайти третій шлях. І тим третім шляхом є магія. 

Люди звертаються до ворожбитів, магів, чарівників, мовби щось можна зробити на світі без Бога. Видумують, що Бог немов не знає, що тут на землі твориться і мовби Богові невідомо, що робить чародій чи маг. Але в переважній більшості усі ці чарівники – брехуни і шарлатани. 

По-друге, якщо вони не обманюють, то все, що вони можуть чинити, чинять завдяки силі злого духа. І людина тоді попадає у сіті злого духа, подібно, як муха попадає у сіті павука, великого павука. Так. Людина попадає у сіті того велетенського павука, назва якому Сатана. В такий спосіб людина стає йому підвладна. Скільки є таких людей, які через справи чаклунства, ворожбитства стратили кошти, майно і нічого не придбали для свого здоров’я. Вони втратили душевну рівновагу, бо дістали психічні відхилення. Врешті-решт втратили ласку, втратили Бога. 

Пригляньмося краще і ближче до тих людей, які чарують, ворожать. Це всі люди з психічними відхи​леннями, люди не нор​мальні в нашому звичайному розумінні. То хіба є сенс до них звертатися? Хіба можуть вони дати уздоровлення? Адже усе добро тільки від Бога! (пор. Ів. 9, 33). Подивімось на праведника, який творить чудеса, і порівняймо його з ворожбитом. Праведник ніколи не скаже, що це зробив він. Праведник завжди говорить: “Це Бог вчинив, а я тільки знаряддя в Божих руках. Я ніщо.” Праведник ніколи не припише собі якогось уздоровлення чи чуда. А що ж ворожбити, чарівники? 

Відкриймо нашу газету “Високий Замок”. Скільки там оголошень про магів, ворожбитів, різних Ілхамів, Валентин, Світлан, Люб! Подумаймо. Ці видавці газети вводять нас в обман, рекламуючи нам шарлатанів. А якщо ці рекламовані особи і не шарлатани, то вони пропагують нам відкрите зло. Очевидно, що видавці газети не поважають самих себе. То чому ми повинні їх поважати? Чи ми повинні бути читачами цієї газети?! Звичайно, що ні! Ми повинні реагувати на цю інформацію. 

Ворожбити говорять, що вони знімають неврози, вроки, знімають стреси, знімають депресії, лікують від чорної хвороби, виганяють злих духів. 

Брехня! Не може злий дух вигнати злого духа. І Христос це чітко підтверджує. “Сатана сатану не виганяє” (пор. Мт. 12, 26). Навіть якщо і до хворого повернеться здоров’я чи від​будеться якесь полегшення, то це буде тимчасовим явищем, бо згодом все повер​неться на “круги свої”, лише з більш руйнівною силою. 

Коли ми хочемо отримати уздоровлення, то повинні пам’ятати, що до ворожбита не маємо права йти. А що ж тоді робити, коли тих, котрі уздоровлюють ми не знаємо або їх нема на наших теренах? Як отримати дар уздоровлення? Звідкіля мені у моїй недузі отримати полегшення? На це є єдина відповідь! Бог є джерелом всіляких уздоровлень! І ці уздоровлення можемо дістати у Святих Тайнах. Пресвята Євхаристія – ось джерело всіх ласк.

Подивімося на кровоточиву жінку з євангельської розповіді. Вона сама в собі сказала, що коли доторкнеться до одежі Ісуса, то отримає уздоровлення. Жінка не захиталася у своїй вірі і отримала те, на що надіялася. Вона доторкнулася тільки до одежі, і була уздоровлена. Ми ж приймаємо Тіло і Кров Господа Ісуса Христа, Самого Бога, Божого Сина. І лише потрібно, щоби наша віра була твердою. Ми повинні вірити в те, що дійсно зможемо це від Бога отримати. Потрібно, щоб ми перебували в молитовному стані і були очищені від тяжких гріхів, тобто перебували в освятній Божій ласці. І ми отримаємо це. Бог відгукується на кожне наше прохання, на кожну нашу молитву. Але часто ми говоримо: “Не дивлячись на те скільки разів ми сповідаємось та причащаємось, а уздоровлень нема і ми хворіємо і далі.” 

Св. Франциску з Асижу, коли він вмирав, лікарі нарахували щонайменше десять тяжких недуг, які стали причиною його смерті. Невже він не міг собі вимолити уздоровлення від Бога? Очевидно, що міг. Але чому Бог не зробив цього? 

Коли світ в гріхах, коли міра людського беззаконня переходить межу, тоді Бог дає страждання як відплату, надолуження за гріхи. Хтось повинен покутувати за гріхи сучасного світу, щоб не зійшла караюча Божа Правиця і не покарала світ. Отже, ті терпіння лучаться з терпінням Ісуса Христа, невинними стражданнями нашого Господа як надолуження Божій справедливості, як компенсація браку добра у цьому світі. 

Але говорити про хворобу – це одне, а відчути її на собі, відчути біль і страждання – це зовсім інше. Проте Церква приходить на допомогу страждальцям. Святий апостол Яків у Соборному Посланні говорить: “Нездужає хтось між вами? Хай прикличе пресвітерів церковних і хай вони помоляться над ним, помазавши його олією в ім’я Господнє, і молитва віри спасе недужого, та й Господь його підійме; і як він гріхи вчинив, вони йому простяться.” (5, 14-15). 

Ми бачимо чого вимагає Бог. Він хоче, щоби над нами була звершена Тайна Єлеопомазання. Ця Тайна є для хворих і недужих. Часто ми намагаємось відмежувати себе від тієї Тайни, тому що вважаємо, що ще не помираємо, а тому нам ця Тайна не потрібна. Ні! Апостол Яків виразно говорить, що ця Тайна є для уздоровлення. Хворого “Господь підійме; і як він гріхи вчинив, вони йому простяться”. Ця Тайна є на прощення гріхів та на уздоровлення від немочі, від страждання, від болю. Не думаймо, що ця Тайна належить до смерті. Вона встановлена для того життя, щоби людина була уздоровлена і щоби було продовжене її життя. Коли розважаємо про ці речі, то пам’ятаймо про те, що молитва віри спасає недужих.

Сьогодні в євангельському читанні ми бачимо уздоровлення, яке було відмінним від всіх інших уздоровлень. Чоловік, якого принесли перед Ісуса, був паралізований. Він не міг володіти навіть своїм язиком. Він не міг нічого сказати. Параліч був повним, але Ісус уздоровив його, “уздрівши їхню віру” (Мк. 2, 5). 

Отже, через віру інших людей, через віру і молитву священика ми можемо отримати уздоровлення від наших недуг, наших немочей та полегшу у скорботі і болях. Подбаймо, щоб ми були гідні цього уздоровлення, щоби ми були у стані освятної Божої ласки, щоб ми були у молитовному піднесенні. Так приймаючи Святі Тайни, ми отримаємо поміч, бо джерелом Святих Тайн є Всемогутній Бог, Лікар душ і тіл. Амінь. 

НЕДІЛЯ 3-А ВЕЛИКОГО ПОСТУ - ХРЕСТОПОКЛІННА

Провідниця нашого спасіння і провідниця до неба – Свята Церква, яка привела своїх вірних і вірних Христа до половини Великого Посту, – ставить перед наш взір святий Хрест. Хрест – це символ упокорення, це символ піддання себе під волю когось іншого. Тією волею іншого є воля Божа. Хрест, як символ упокорення, ставить перед наш взір сьогодні св. Церква, тому що пройдено тільки першу половину Великого Посту. Відтепер слід докласти ще більше зусиль, щоб це упокорення досягнути в повноті на Голготі, у Велику П’ятницю, а потім через Велику П’ятницю і найбільше упокорення дійти до Світлого Христового Воскресіння як завдатку воскресіння всіх. 

Бажаючи нагадати всім про скарби нашої віри і культури, Свята Церква сьогодні звертає нашу увагу на хрест, який несе на собі сліди присутності Христа на землі, а особливо на останньому відрізку Його дороги, позначеної слідами Його Крові. Сьогодні ми приглянемося на дерева св. хреста.

У Римській імперії розп’яття проводилося в наступний спосіб. На місці розп’яття в землю вбивали дерев’яний стовп. Засуджений, якому прочитали вирок смерті, отримував поперечну балку і сам ніс її на місце страти. Правдоподібно, так вчинили і з Христом. 

Радість Воскресіння повністю відсунула в тінь знаряддя муки, а тим самим і дерево хреста. Ніхто про нього не згадував на протязі 300 років.

Єрусалим було зруйновано. З карт Римської імперії було викреслено навіть назву цього міста. Євреїв вивезли з Палестини, розселили по всій території імперії. На руїнах Єрусалиму звели поганські храми. Тільки з початком IV ст., коли імператор Константин Великий надав легітимні права Церкві, було відкрито дорогу до відбудови місць, які цінили християни. 

Найдавнішим свідченням про хрест є свідоцтво св. Кирила, єпископа Єрусалимського (з IV ст.). В катехизі, голошеній в Єрусалимі, св. Кирило говорить про те, що частини дерева св. хреста розійшлися з Єрусалиму по всьому світі. 

Приблизно 30 років пізніше, ще за життя св. Кирила Єрусалимського, багата прочанка Етерія відвідала місто, в якому поніс смерть наш Спаситель. Вона описала свою подорож до Єрусалиму і залишила наступний опис адорації дерева св. хреста, яка відбувалася у Велику П’ятницю. 

На Голготі ставлять трон єпископа. Єпископ засідає на троні і перед ним ставлять стіл, накритий лляною тканиною. Диякони стоять навколо. Приносять срібну з позолотою скриньку, в якій зберігається святе дерево Христового хреста. Скриньку відкривають і кладуть на стіл дерево, як і табличку (з написом “ІНЦЮ”). Згодом єпископ, сидячи, бере в руки обидва кінці святого дерева, а диякони, які стоять навколо, пильнують. Пильнують так тому, бо, згідно із звичаєм, кожен з присутніх, вірний чи катехумен, підходячи, нахиляється над столом, цілує святе дерево і відходить. Оскільки колись, невідомо точно коли, хтось відгриз і вкрав кусок зі святого дерева. І тепер диякони, які стоять навколо, пильнують, щоби хтось з людей, що підходять, не осмілився знову так вчинити. Так переходить весь народ, всі, один за одним, похиляючись, доторкуються насамперед, чолом, потім очима, хреста і таблички, а, поцілувавши хрест, відходять. Ніхто, однак, не дотикається до нього руками.

Це свідоцтво дуже цінне. Воно виявляє стародавні літургічні особливості поклоніння хресту. Сьогодні ми, так як і тоді в 80-ті роки IV ст., також приходимо особисто до хресного дерева, щоби поцілувати. Цей поцілунок є поцілунком вдячності. Але не тільки вдячності. Цей поцілунок є визнанням віри в освячуючу силу, яка спливає з Ісусового хреста.

Ця особлива пильність (дотик чолом і поцілунок, заборона торкатися руками) та присутність багатьох дияконів, щоби хтось не відгриз кусочка з дерева св. хреста, свідчить про те, що багато осіб хотіло мати реліквію св. хреста.

В той же час св. Григорій з Нісси в Каппадокії пише, що його сестра, св. Макрина, мала перстень, в якому знаходилася часточка з дерева св. хреста. Св. Іван Золотоустий в Антіохії на проповіді говорив, що багато чоловіків і жінок носять реліквію дерева Господнього, оправлену в дорогоцінні клейноди. Очевидно, що такі свідчення є правдивими.

З IV ст. повстало передання, найавторитетнішим представником якого є св. Амвросій з Медіолану (бл. 395 р.). Св. Амвросій, проповідуючи в часі закінчення трауру (30-ий день по смерті імператора Теодозія Великого), в своїй промові сказав, що матір Константина – св. Олена – прибула в Єрусалим, щоби особисто шукати дерево хреста. Було віднайдено Голготу і гріб Христа. Після проведених розкопок знайдено три хрести, а також табличку з написом, яку над хрестом помістив Пилат.

Історик першої половини V ст. Сократ Схоластик пише, що чудо уздоровлення жінки дозволило встановити який же з трьох хрестів, віднайдених в гробі, був хрестом Ісуса.

Цікавим є також факт, що в 320–325 рр. було збудовано три храми: в Єрусалимі, в Римі (на землі, яка належала св. Олені, матері Константина) та в Константинополі, в яких помістили частини дерева хреста Господнього. Сам імператор Константин Великий фінансував цю працю. Важливим є також те, що підставою причислення до сонму святих св. Олени не згадано її заслуг для Церкви чи особистих чеснот, окрім того, що вона віднайшла дерево св. хреста.

Дерево св. хреста було поділене на 4 частини. Найбільша була залишена в Єрусалимі (про неї згадує Етерія). Друга частина помандрувала до Риму, а третя – до Константинополя. Четверту було ж роздано в вигляді малих часточок як скарб над скарбами віруючим.

Ось історія хреста Господнього. Але це не є культ дерева, це є культ самого Христа, Який освятив це дерево Своєю Кров’ю. Це є одна із форм вдячності за діло відкуплення. Дерево хреста є деревом життя. На ньому була переможена смерть. 

Передання говорить, що гробом Адама була Голгота. Кров Христа, спливаючи на останки праотця людської родини, очистила його, а в ньому і всіх синів людських, які приймають цю Кров. Тому-то часто в середньовіччі у стіп Христа, який висить на хресному дереві, поміщали череп та дві кістки. Це символізувало череп і кості Адама.

Смерть відтяла нас від дерева життя в раю. Христос замінив хрест, дерево смерті, – в дерево життя. Тому-то ми вдячні Йому за хрест, на якому відбулося відкуплення, і за цю ласку, яка дана кожному з нас.

Хрест був рівночасно деревом ганьби і упокорення. Смерть на хресті була додатковою ганьбою людини. Римського громадянина, наприклад, не можна було вішати на хресті. Шляхетною смертю була смерть через посічення мечем.

А тепер пригляньмося, що зробили ми з хреста. Ми хрест робимо з оздобами, із золота чи срібла, інкрустуємо його дорогоцінним камінням. Ми відібрали у хреста те найцінніше, що в ньому є, – упокорення. Тому-то стародавні погани не могли зрозуміти християнства – релігії, яка об’єднувала своїх послідовників навколо шибениці, на якій висить засуджений Розп’ятий. 

Важко прожити життя без упокорення: невинного, безпідставного. Христос хотів принести добро і чинив тільки добро, а проте, був знеславлений. 

В часі нашого упокорення варто підійти до хреста і знайти в ньому силу, потрібну для прийняття і несення цього упокорення.

Нарешті, дерево хреста – це дерево євангельської мудрості, яка вміє перемагати, переносячи добровільні поразки. Той, хто вміє програвати, щоб виграти, є нездоланний. Світ хоче перемоги, хоче рахувати здобич і тому поділяє людей на переможців і переможених. Христос хоче віднайти людей. Для Нього нема тих, що в програші, нема переможених. Для Нього є тільки переможці. Він вмів програти Сам, щоби в кінцевому результаті виграти.

Щасливою є та людина, яка відкрила для себе суть пробачення. Кожне пробачення полягає в добровільному прийнятті своєї поразки, кривди і терпіння для придбання і віднайдення того, хто поранив, хто завдав терпіння.

В пробаченні нема переможених, є тільки переможці. Ось такою є таємниця мудрості хреста.

Сьогодні, в половині Великого Посту, ми стаємо в другу чергу послідовників Христа. Етерія писала, що адорація в 80-их роках IV ст. в Єрусалимі тривала 4 години. Люди терпеливо чекали, підходячи по черзі. Ми ж належимо до великої решти, або другої групи людей різних поколінь, які хочуть виявити вдячність Розп’ятому Спасителеві за життя, за силу, за любов, яка пробачає, за мудрість, яка подає перемогу через власну добровільну поразку.

Ось дерево хреста, на якому зависло спасіння світу. Підійдімо з поклоном. Амінь.

ЗАГАЛЬНА ПАРАФІЯЛЬНА СПОВІДЬ

Кожна людина дбає про свій побут та про своє тіло. Ми постійно піклуємося про наше помешкання, про нашу їжу, про красу нашого тіла. Проте приходить час, коли людина повинна застановитися і зосередитися на чомусь вищому – на своїй душі. Людина повинна віднайти спокій в своїй совісті і подбати про свою душу кожного дня перед вечірніми молитвами в іспиті сумління, щоби пізнати стан своєї душі за прожитий день. Такі ж іспити сумління ми повинні проводити перед кожною сповіддю. Генеральний іспит сумління ми проводимо у великодній час перед Святою Великодньою сповіддю.

Спостерігаючи за продавцем у магазині, ми бачимо його метушню та піклування про розпродаж товару, який в нього знаходиться. Але ось настає закінчення робочого дня. Продавець зачиняє двері магазину і проводить підрахунки своєї праці. Від підраховує гроші, проданий товар та порівнює все з іншими, попередніми днями. Продавець робить висновок для себе: чи цей день був вдалий у його праці. 

Подібно і кожен з нас повинен підбивати підсумки всіх вчинків кожного дня, щоб пізнати, яким цей наш день був перед Господом: більш чи менш вдалий. 

У Великодній Піст Церква старається допомог​ти нам зробити обрахунок совісті, щоби прига​дати нам кожен день, вдалий чи менш вдалий, і привести нас в Тайні Покаяння до примирення з Господом. 

Термін “покаяння” в перекладі з грецької мови “метаноiя” в буквальному перекладі означає “переміна”. Це переміна життя, це переміна своїх думок і нахилів від зла до добра, від гріха до святості. Під терміном “тайна” ми розуміємо акт людської волі, зусилля люд-

ської волі для звершення цієї переміни. Саме слово “тайна” є не тільки зрозумілим, але і зобов’язуючим. Воно зобов’язує до збереження тайни насамперед священика.

Ця подія сталася в Україні. В одному селі жив священик, отець Антін Негребецький. Він мав слугу, наймита, що працював у господарстві. Одного вечора, коли отець Антін молився у церкві, той наймит переодягнувся в його рясу та прихопив на кухні великий ніж, щоб пограбувати багату жінку. Коли задумане він виконав, то повернувся на своє звичне місце праці. Зняв з себе рясу, поклав ніж на місце… А сам пішов до о. Івана і …висповідався зі скоєного гріха. 

На другий день поліція повсюди шукала вбивцю. А кроваві сліди вели до плебанії, до обійстя священика. Було знайдено і рясу з плямами крові, і закривавлений ніж. Все свідчило, що страшний злочин скоїв саме священик. Отця Антіна заарештували і ув’язнили. Судовий вирок був страшний – довічне ув’язнення. Отець Антін не промовив на процесі жодного слова для свого оправдання, хоча достеменно знав, хто справжній вбивця. Тайна Сповіді була збережена. 

Пройшло 20 років. Вбивця вмирав. Проте в останні години свого життя наказав закликати поліцейського. Слуга признався, що це саме він убив 20 років тому багату жінку в їхньому селі. А отець Антін невинно вже стільки літ страждає в тюрмі за злочин, якого ніколи не вчинив. Отця Антіна хотіли звільнити, та він помер декілька днів перед тим.

Цей випадок наочно показує нам, як священики зберігають тайну Сповіді. 

Тайна Сповіді відноситься не тільки до священика, але і до каянника. Особливо це стосується покути. Часто буває так, що священик не надає строгої покути за якийсь тяжкий гріх каянникові, зважаючи на стан його скрухи, жалю та сердечного розкаяння. Якщо священик приятелю цієї людини надасть таку саму покуту, але за менші гріхи, то що подумає собі та людина, коли приятель розкаже про свою таку ж саму покуту? Буде зрозумілим, що його приятель згрішив таким самим гріхом, як і він. А при нагоді (можливо, при сварці) він звинуватить його у цьому ж грісі. Можливо навіть поза очі, він зможе щось подібне сказати, і тим самим несправедливо обезчестить свого ближнього. Причиною цього було відкриття наданої покути у сповіді. 

Отож, тайна Сповіді є зобов’язуючою не тільки для священика, але і для каянника. Крім того, слід сказати, що Сповідь уже відбулася, і Господь уже простив гріхи каян​никові. Якщо ця людина ще раз відкриває їх і нагадує про них, то це означає, що вона не вірить у Боже Милосердя і не вірить в те, що Господь простив ці гріхи. Тому-то Тайна Покаяння діє двосторонньо. 

Щоб тайна Покаяння була доброю, існує 5 умов доброї Сповіді:

1) іспит совісті;

2) жаль за гріхи;

3) постанова поправи;

4) сповідь;

5) надолуження або покута.

Якщо хоча б одна з цих умов не буде свідомо виконана, то ми поповнимо тяжкий гріх, гріх святотатства. Коли ми хочемо бути приятелями Бога, то повинні очистити свою душу від бруду гріха та зодягнутися в білосніжну одежу Божої ласки через Тайну Покаяння. Подібно, як продавець закриває двері свого магазину і на самоті робить як обрахунок витрат, так і проданих речей, так і ми повинні на самоті заглянути у всі закутки нашої душі і почислити не тільки наші здобутки, але головним чином втрати, щоб поборювати їх, жаліти за те, що ми вчинили, та визнати їх на Сповіді. Для того, щоб гріх не засліпив нашої душі, Свята Церква допомагає нам пізнати наші блуди, хиби та злочини перед Богом. Цю допомогу від Церкви ми отримуємо в запитаннях щодо дотримання Заповідей Божих, церковних заповідей та головних гріхів для іспиту совісті. 

Щоб пізнати в чому ми переступили Божу волю, ми повинні проана​лізувати, насамперед, десять Божих Заповідей. Перші три Божі Заповіді врегульовують наші відносини з Богом, а інші сім – наші взаємини з ближнім. 

При обрахунку совісті ми застановляємося на наших гріхах супроти віри, надії, любові та поклоніння Богові. Чи раз ми зрікаємось своєї віри, заперечуємо її, зневажаємо її, насміхаємось з неї та поводимося так, мовби ми ніколи не були католиками? Грішимо також супроти віри, коли читаємо неморальні книжки, пропагуємо безсоромні кінофільми та обговорюємо їх. Образити велич Божу і Божу славу можемо вірою в забобони, ворожбицтвом, викликанням духів, чародійством, викладанням карт, відвідинами екстрасенсів. Як часто ми віримо в чорного кота, в пусте відро, в інші нісенітниці. 

Візьмемо для прикладу віру в забобони про те, що нас спіткає нещастя, коли перейде дорогу кіт. Але що говорить нам про “кота” Святе Письмо? Коли Бог створив все творіння, то сказав до людини: “Пануйте над рибою морською, над птаством небесним і над усяким звірем, що рухається по землі.” (Бут. 1, 28). Отож, Господь Бог вчинив птахів, тварин, риб і повзучих підвладними людині. Це означає, що людина панує над котом. 

Ось жінка поспішає на маршрутку, але раптово чорна кішка перебігає їй дорогу. Жінка, як і більшість з нас, зупиняється і очікує, щоби хтось перейшов “лінію нещастя”, яку провела чорна кішка. Транспорт від’їхав, а жінка ще стоїть. 

Чи це не смішно? Які ми віруючі християни, коли ми ставимо кішку вище людини? Які ми віруючі християни, коли ми ставимо кішку на місце Бога? Адже, що говорять нам правди віри? “Є один Бог, Який все сотворив і всім управляє.” Отож, чи дає нам долю кішка? Бог дав нам владу над тваринами, які мають вегетативну душу. Кішка не має безсмертної душі, яку має людина. Кішка, перебігаючи нам шлях, живе за своїми тваринними інстинктами. Вона шукає собі їжу, здобич: мишенят, птахів чи будь-що інше, щоб поїсти – а ми робимо собі з цього клопіт. Подібно є з іншими забобонами. 

Готуючись до Сповіді, ми повинні пригадати собі, чи не вимовляли Божого імені без почесті? Чи не жартували собі зі святих речей чи Бога? А може зробили кривоприсягу? А може порушили присягу чи обіт перед Богом?

Один торговець у Вроцлаві, вибираючись у далеку дорогу, залишив у приятеля на збереження гроші. Коли повернувся, то приятель сказав, що нічого від нього не отримував. Справа опинилася в суді. Коли дійшло до присяги, то цей чоловік віддав свою палицю (костур), в якій були заховані гроші, поліцейському. Він думав, що може спокійно присягнути про те, що не має грошей, коли на час присяги цю палицю з грішми передасть іншій людині. Торговець був приголомшений тим, що сталося в суді. Проте кари чекати довго не прийшлося. Як тільки кривоприсяжник виходив з суду по сходах, то в нього підкосилася нога і, падаючи, він зламав палицю, з якої посипались заховані гроші. На очах усіх присутніх Бог покарав кривоприсяжника. В приміщенні суду на згадку споруджено статую, яка зображає цю подію.

Третя Заповідь Божа вимагає від нас пошанування святкового дня. На жаль ми бачимо, як на ринках та в приватних магазинах працюють християни, які мали б в цей час бути на Літургії. В Ізраїлі з настанням суботи і до її закінчення не працює жоден магазин. Це ж саме бачимо і в арабських країнах, де живуть мусульмани. З настанням п’ятниці і до її закінчення ми не зможемо купити там жодної речі. А в християнських країнах третя Заповідь Божа є занедбана.

Римський Вселенський Архиєрей Іван Павло II видав енцикліку “День Господній”, в якій пригадує всьому християнському світові про його обов’язки щодо святкування святкового дня. Проте голос архипастиря залишається не почутим. Що їм голос папи? Що їм заповідь Божа? Зиск, гроші, скарби – все заслонило перед нашими очима Бога.

Як святкувати святковий день? Вставши, людина повинна помолитися до Творця. Наступним є участь у Службі Божій. Після храму людина повинна навчати дітей катехизму, молитвам. Християнин сам також повинен читати Святе Письмо, життя святих та літературу чи часописи духовного спрямування. В недільний і святковий день обов’язковим є відвідування хворого чи ув’язненого, престарілих родичів та відвідування вечірнього богослужіння. 

На жаль, святковий день проводиться зовсім по-іншому. Святковий день не є для спання, не є для багатогодинного тупого оглядання телевізора, не є для полювання, збирання грибів, рибалки, для цілоденного перебування на пляжах. Святковий день не є вікендом, тобто днем подорожей, екскурсій та поїздок. Цей день повинен бути днем для Господа, адже сказав Господь Мойсеєві: “Шість день можна тобі працювати й робити всяке твоє діло; сьомий же день – відпочинок Господеві, Богові твоєму.” (Втор. 5, 13-14). Божий наказ виразний і не двозначний. Цей день для Господа Бога, а не для вікенду, спання, телевізора, гостей чи чогось подібного.

Пригляньмося зараз до другої групи Божих заповідей, яка відкриває нам наше відношення до того, хто поруч нас. 

Четверта Божа Заповідь загострює нашу увагу на батьках. Подібно, як першою заповіддю з першої групи заповідей є відношення нас до Бога Отця Небесного, так друга група розпочинається відношенням до земного батьківства. 

“Проклят, хто зневажає свого батька й свою матір!” (Втор. 27, 16). Як важко перенести батькам докори від тих, кому вони дали життя, кому присвятили свою молодість, таланти, працю. Як важко їм чути: “Доки будеш їсти мій хліб? Коли вже закриєш очі?” 

Яка кара спаде на тих дітей, котрі підносять руку на батька чи матір в стані хвороби склерозу! Замість вирозуміння до батьків у старечій хворобі, їх прив’язують за руку чи за ногу до ліжка, закривають на ключ у кімнаті, прислухаючись до нашіптувань сатани.

А що закидає нам совість по відношенню до п’ятої заповіді “Не вбий!” Земля волає про помсту до неба, бо не в змозі знести крові невинних малят, яких знищують їхні матері у своєму лоні. Але чи тільки так можна вбити? Ми вкорочуємо життя нашому ближньому через ненависть, заздрість, гнів, прокльони, чвари. 

Крім фізичної смерті буває смерть духовна. Її спричинюють ті, котрі вводять невинних у спокусу через безсоромні бесіди, неморальну поведінку. Що говорить про це Христос? “А хто спокусить одного з тих малих, що вірують у мене, такому було б ліпше, якби млинове жорно повішено йому на шию, і він був утоплений у глибині моря” (Мт. 18, 6). Сучасна людина не хоче замислюватись над тим, що вбиває своє тіло пияцтвом та вживанням наркотиків. Це повільне вбивство є не тільки фізичним, але і духовним. 

Належить нам нагадати про переступ шостої і дев’ятої заповідей Божих, які забороняють безстидні думки, бажання, пісні, жарти, погляди і вчинки. Христос говорить: “Кожний, хто дивиться на жінку з пожа​данням, той вже вчинив пе​релюб з нею в своїм серці” (Мт. 5, 28). Що ж тоді говорити про тих, які думають постійно про безсоромні речі, розпалюючи себе на гріх. Ті дві заповіді забороняють перегляд порнофільмів, читання неморальних книжок, часописів, журналів та спонукають до чистоти духа. 

Сьома і десята заповіді пригадують нам про завдану шкоду нашому ближньому не тільки крадіжкою чи розбоєм, але нашою наживою через давання грошей під проценти, затримання зарплати, покривдження вдів чи сиріт. Чи дбаємо ми про те, щоби знайдену річ повернути господареві? Чи відразу приховуємо її від зайвого ока?

Восьма заповідь Божа згадує нам про різного роду неправду: несправедливу підозру, осуд ближнього та всяку брехню, яка виходить з наших уст.

Коли ми так проаналізуємо своє життя, зіставляючи його з необхідністю виконання заповідей Божих, церковних заповідей та головних гріхів, тоді можемо вважати, що виконали першу умову доброї сповіді – іспит совісті.

Другим важливим етапом Тайни Покаяння є жаль за гріхи. Для прикладу проаналізуємо такий випадок. У в’язниці знаходяться двоє молодих людей, які були засуджені вперше. Розважаючи над своїм станом, перший говорив: “Яка це для мене ганьба! Я втратив середники для проживання”. Другий також жалів, що опинився у в’язниці, про те його слова були іншими: “Як жаль, що я переступив Божі заповіді і образив Господа Бога”. Жаль першого – це жаль природний. Такий жаль має малу вартість перед Богом. Жаль другого був жалем надприроднім і тому він є важливим для Тайни Покаяння. 

Колись серед слов’янських народів, а зараз і на Близькому Сході, замовляли під час похорону плакальниць, які за гроші (за платню) оплакували небіжчика. Хоча вони проливають гіркі сльози, проте ці сльози і цей жаль не є правдивими. Так буває і з нами, коли ми говоримо про жаль, а всередині не маємо жалю про скоєний злочин супроти Бога. 

Особливе значення для нас має надолуження або покута. Якщо людина не має твердої постанови поправи, то даремно робити іспит совісті, даремно збуджувати в собі жаль за гріхи, бо постанова поправи має на меті принести плоди покаяння. Подібно, як селянин, що сіє збіжжя або садить городину на неродючій землі не може отримати врожаю, так само і каянник, якщо не винесе твердої постанови поправи, то його життя буде і надалі безплідним і безвартісним у Божих очах. 

Після виконання цих умов, каянник повинен визнати свої гріхи у Сповіді та виконати покуту, як надолуження та відплату Божій справедливості за свої каригідні вчинки. 

Сьогодні ми приступаємо до святої Великодньої сповіді. Сьогодні ми приготовляємо свою душу до зустрічі з Божою ласкою. Сьогодні через щире каяття ми знову відновимо чистоту і невин​ність своєї душ, які стануть ще більшою причиною радості для нас, тому що зможемо прийняти Тіло і Кров Господні як завдаток на вічне життя. Амінь. 

НЕДІЛЯ 4-А ВЕЛИКОГО ПОСТУ

Четверту неділю Великого Посту Св. Церква присвятила святому Івану Ліствичнику.

Св. Іван народився близько 585 р. в Палестині. Ще в молодечому віці пішов на гору Синай, де знаходилася знаменита Синайська Лавра. Подивляючи строгості монашого життя, він сам бажав наслідувати великих подвижників віри. Під опікою монаха Мартирія Іван провів у монастирі 19 років. Після смерті Мартирія Іван усамітнився в своїй келії на місцевості Фола, де перебував 40 довгих років. У цій келії, на самоті, в молитвах, в покутах, в умертвленні тіла Іван пролив ріки слез, через що очевидці назвали це його помешкання, його келію “слезоточивою”. Іван плакав за гріхи свої, за гріхи народу, за гріхи світу. Його сльози лилися безнастанно.

Люди бачили ці подвиги і покути, адже за людьми присвяти спостерігають завжди. До Івана почали приходити ті, котрі бажали стати його учнями. Прийнявши учнів до свого монастиря, св. Іван Ліствичник на протязі цілого року не промовив до них жодного слова. Бажав, щоб учні навчалися тільки з прикладу його життя. Св. Іван боявся також гріха гордості. Вважаючи, що учительство як причина його вивищення може спонукати його до гордості, цілий рік мовчав. 

На прохання свого приятеля, ігумена Раїтського монастиря, св. Іван пише книгу “Ліствиця до раю”. Ця книга є прекрасним підручником для всіх, хто хоче іти дорогою досконалості.

Сьогодні ми розглянемо деякі духовні аспекти цієї книги. Вона бо корисна і для нас. Ми також ідемо в часі Великоднього Посту тією дорогою вдосконалення, дорогою самопожертви, дорогою любові до Бога і ближнього.

Св. Іван Ліствичник у книзі “Ліствиця до раю” говорить про необхідність наставника, духовного провідника. Коли Ізраїль виходив з Єгипту, то Бог настановив йому провідником Мойсея. Якщо ми бажаємо вийти з духовного, а радше сказати бездуховного Єгипту, втекти від жахливого мисленного фараона (диявола), то нам також потрібний проводир, наставник та заступник перед Богом. Ті, що вийшли з Єгипту, мали вождем Мойсея, втікачі із Содоми – ангела. То ж чи не потрібний і нам духовний наставник? Без сумніву. По тій причині Церква дає для Божого люду священиків – духовних наставників. 

Вступивши на шлях духовної боротьби, ми повинні догоджувати Господу, як воїни догоджують царю. Ми повинні боятися Господа не менше, ніж боїмося звірів. Навчімося з життєвого досвіду. 

Ось декілька чоловіків, не боячись Бога, пішли красти. Проте, почувши гавкання собак, вернулися назад. Що не зробив страх Божий, те вчинив страх перед сторожовими собаками. 

Ми повинні мати і страх перед Господом, і любов до Нього. Якщо вказані особи не вчинили гріха крадежі тільки зі страху перед злими собаками, то скільки більше повинні боятися гріха ми, котрі впевнені у покаранні за гріх у майбутньому віці. 

Дуже часто люди побожні, розважаючи над життям праведників і бажаючи їх наслідувати, стверджують, що спасіння в турботах і клопотах життєвих майже неможливе. Вважають, що найлегше спастися будучи самітником. Адже самітник є вільним від людської злоби і підступу.

З цього приводу св. Іван Ліствичник запевняв як людина, яка мала досвід духовної боротьби та на підставі духовного досвіду великих подвижників, що в боротьбу найлегше вступати в міру своєї немочі, тобто з людьми. Люди хоча бувають несамовитими, проте деколи і розкаються. Демони ж завжди навіжені, войовничо ненавидять людей і ніколи не розкаються в своїй злобі. Духовна боротьба у цьому світі, тобто між людьми, набагато легша за духовну боротьбу самітника.

Коли хочемо бути досконалими, то необхідно мати духовного наставника. Справді, під керівництвом духовних наставників ми повинні іти сходинка за сходинкою, все вище і вище до досконалості. Св. Іван Ліствичник навчав не осуджувати своїх духовних отців, своїх духовних наставників, бо “не ти поставлений Богом над ним, але він над тобою”. 

Св. Іван навчає постійному послуху духівнику. Коли ми сідаємо в корабель, вирушаючи у далеке плавання, то повністю вручаємо своє життя в руки капітана корабля, довіряючи його знанням і навичкам. І наше життя подібне до плавання корабля в морських просторах. 

Як часто ми впадаємо в спокуси. І саме наша Вони довіра до демона є перешкодою для досягнення досконалості. Демон спокушає нас подвійно. Він і сам має мовби подвійну природу (адже створений добрим, а чинить зло). Коли демон показує щось (на перший погляд) добре, корисне і приємне, то ми забуваємо, що за цим стоїть гріх. Це природа демона і природа зла – видавати зло за добро, маскуючи реальність. Демон показує видиме і хоче заховати невидиме. Демон показує напівправду, якесь примарне добро, щоб ми забули про наслідок гріха, і до чого це його “добро” може нас привести. Гріх завжди виглядає солодким, принадним. Гріх є приємним, але його наслідки є надзвичайно важкими.

Демон найчастіше спокушає людину, яка йде до досконалості, у снах. Через сон це йому вдається якнайкраще. Коли людина молиться, веде побожне життя, тоді демон хоче, щоб вона впала в гріх гордості. Така людина, довіряючи снам, часто зауважує, що її сни збуваються. 

Демон марнославства не раз пророкує в часі сну. Він, по своїй хитрості, вгадує майбутнє і провіщає його нам, щоб ми після сповнення видіння дивувалися і підносилися думками про те, що ми вже близькі до дару прозорливості.

Що таке сон? Сон – це порух розуму, рух духа при нерухомості тіла. У цьому стані сну демон приходить і рухає наш розум. Він показує у снах життя інших людей. Як знавець людської природи демон може виявити хворобу нашого ближнього. Демон відкриває нам у сні смерть наших близьких чи приятелів, знаючи про їхні невиліковні хвороби. Коли сон збувається, стає реальністю, ми починаємо вважати: “Це ж завдяки нашим заслугам ми отримали такий дар бачення майбутнього!” Ми вважаємо, що є Божими дітьми і маємо право на високі духовні дарування. А це вже – гріх. Це вже – гордість.

Через сни демон найбільше спокушає нас, бо у снах ми не можемо зосередити свою волю і протистояти демону. Той, хто вірить снам, є подібним до людини, яка намагається догнати свою тінь і схопити її. Ми не маємо жодної підстави вірити снам. 

Сни бувають також і від ангелів. Як їх розпізнати? Ангели найчастіше у снах хочуть показати нам Страшний суд, терпіння грішників, муки чистилища. Ми повинні зрозуміти, що це є нагадуванням про наші гріхи. Але якщо від таких снів ми впадаємо у розпач і втрачаємо надію на Боже милосердя, то це також справа демона. Він хоче від нас забрати віру в Бога і надію на Його милосердя, щоб ми втратили любов.

Демон спокушає нас не тільки в снах, але і в нашому побуті. Він хоче, щоби ми завжди чинили свою волю. Але завданням людини, яка йде до досконалості, є взяти на себе ярмо Христа, Закон Христа, правила Христа і настанови Христа. Все це нам помагає здобути духовний наставник. Тому маємо підпорядкувати свою волю його волі, бо священик говорить не від себе, але від Господа. У цьому зміст послуху. Послух – це недовіра до себе самого у кожному доброму ділі, навіть до кінця життя.

Послух – це зречення від власної душі. Демон хоче, щоби ми завжди були свавільні і щоби завжди ми виконували свою волю, бо тоді ніколи не досягнемо духовної висоти. Перед священиками повинні відкрити свою душу. Коли маємо рану й не показуємо її лікарю, то ризикуємо втратою здоров’я. Рана буде гноїтися і може спричинитися до ампутації, а можливо, навіть і до нашої смерті. Ідемо до лікаря, щоби той дезінфікував рану, наклав пластир, мазі і лікував наш організм. Так само буває з людською душею. Людська душа потребує ліків духовних, і ми маємо обов’язок іти до лікаря духовного, лікаря душі. Струп, якщо його не обробляти, може загноїтися. Нам не стане краще, коли ми заховаємо цей струп, але стане краще, коли ми його покажемо лікарю і приймемо ліки. Подібно твориться і зі струпами нашої душі. Язви, рани нашої душі ми повинні показати нашому духовному лікареві, щоби отримати ліки і допомогу. Людина, яка іде до духовної досконалості, повинна підпорядкувати свою волю волі духовного наставника. Тільки в такому становищі людина може розрахувати на можливість здобути духовну досконалість. 

Вінцем послуху або звершенням послуху є плач за гріхи. Св. Іван Ліствичник у книзі “Ліствиця” дає приклад такого послуху увінчаного плачем за гріхи. 

Один розбійник вирішив покутувати за свої гріхи покутничим життям монаха. Ігумен монастиря дав йому термін 7 днів щоби, приглянувшись до життя насельників монастиря, до життя монахів, він міг винести кінцеві рішення про те, чи зможе все життя жити як монах. По закінченні цього терміну, покликавши колишнього розбійника, ігумен наодинці розпитував чи подобається йому життя монахів, чи хоче жити так як вони, чи не має він зауважень щодо цього монастирського укладу їхнього життя. Ігумен розпитував про його життя до часу приходу в монастир. Випробуючи його ігумен запитав: “А чи зміг би ти розповісти всім про свої злочини?” Не вагаючись, колишній розбійник сказав, що не стидається відкрити все і перед усіма. 

Ігумен зібрав в недільний день братів числом 330 і в часі Служби Божої по читанні Євангелії наказав ввести “підсудного”. Колишнього розбійника тягнули декілька монахів, яким наказано було бити його. Його руки були зв’язані позаду, він був зодягнутий у веретище, а голова посипана попелом. Його крики, плач і вигуки створювали гнітюче враження від цього видовища. Ніхто не знав що робиться. Коли ж каянник приблизився до церковних дверей, то ігумен сильним голосом сказав: “Зупинись, бо ти негідний увійти сюди.” Вражений голосом ігумена він впав лицем до землі. 

Пізніше говорив, що голос, який подав ігумен лунав зі святилища не був людським голосом, а громом. Так він лежав на землі, проливаючи слези. Ігумен наказав йому негайно розповісти про свої гріхи вголос усім присутнім. Ця привселюдна сповідь збудоражила слух і розум всіх присутніх. Гріхи природні і протиприродні, про які писати непристойно, виголошувалися каянником. Від отруєння до вбивств та інших злочинів – все було сказано вголос присутнім у храмі.

По закінченні сповіді ігумен наказав негайно постригти його в монахи і причислити до числа монастирських братів. Св. Іван Ліствичник пізніше підійшов до ігумена і просив пояснити причину такої привселюдної сповіді. У відповідь він почув: “Це зроблено для того, щоби цією ганьбою зберегти його від ганьби вічної. Це зроблено і з другої причини. Деякі із монахів могли мати тайні гріхи. Ця публічна сповідь мала б спонукати їх до щирої сповіді, без якої немає відпущення гріхів. Один із присутніх – прозорливий – бачив Когось, Хто сидів на троні судді, тримаючи в руці книгу і перо. Коли каяник лежав і сповідував свої гріхи, то Страшний Суддя пером викреслював із книги кожен гріх.” 

Як часто ми впадаємо в гріхи, надіючись, що колись виспові-даємось із них. А чи змогли б ми привселюдно відкрити все те, що робимо тайно?

Послух колишнього розбійника ігумену був героїчним. Він привселюдно відкрив всю наготу своєї душі, виливши з неї плач. Послух, який закінчується плачем, – ось сходинка до раю у цій небесній ліствиці, небесній драбині. Це був плач за скоєні гріхи, плач за скоєні злі вчинки і каригідні вчинки. Без сліз, сліз покаяння, без сліз покути ми не будемо мати досконалого жалю. 

Досконалий жаль виявляється через сльози. Коли ми ідемо до сповіді, то повинні так заглибитися у наші прогріхи, у наші провини, щоби дійсно сльози скрухи, сльози покаяння, сльози жалю супроводжували нашу сповідь наше покаяння і наше навернення.

Навчімося сьогодні від цього великого мужа Церкви, який написав “Ліствицю до раю” (цю драбину до раю, дорогу до раю) як через відкинення демонських спокус, через підпорядкування своєї волі духовному наставнику і керівництву Церкви та через слези покаяння йти до досконалості Божих дітей. Амінь. 

НЕДІЛЯ 4-А ВЕЛИКОГО ПОСТУ

Чи є на світі ідеальна людина? Чи є на світі ідеальна інституція чи установа? Чи є на світі ідеальний чоловік або жінка? Відповідь однозначна – ні! Живучи у цьому світі, ми всі піддані злу і добру. Нема безгрішної людини. Нема на світі такої людини, яка б не була піддана якійсь слабкості. Різниця між нами лише в тому, що одна людина несе в собі більше добра, а друга більше зла. 

Звідкіля в нас зло? Чому воно в нас? Спаситель хоче вияснити нам це болюче питання, цю болючу проблему людства. Він говорить притчу. 

Вночі, коли нива вже була засіяна, прийшов чоловік-ворог і посіяв кукіль. Тим нашим ворогом є сатана. Це він сіє той кукіль, яким є зло. Він сіє зло в наші душі. Сіє він тоді, коли людина спить. Сатана знає, коли атакувати людину. Сатана знає, коли людина є найбільш вразливою. А це буває тоді, коли людина байдужа, коли вона в стані духовної сплячки, коли вона не чуває, коли її сумління приспане. Тоді сатана атакує. Тоді він засіває свій кукіль.

На перший погляд, нам дуже важко відрізнити добро від зла. Подібно, як в тій притчі. Адже кукіль росте з пшеницею разом. В нього подібне стебло, листочки. Все майже однакове. Різниця виявляється згодом. Тільки по плодах можемо відрізнити кукіль від пшениці. Подібно і нам в житті важко розпізнавати зло та добро. Не раз буває так, що наш знайомий чинить злочин. Ми дивуємося. Як так? Адже він з такої поважної родини. Він з нами спілкувався. Він був нормальний чоловік. Як він дійшов до того, що вчинив злочин? Ми подивляємо, тому що не знаємо душі нашого знайомого.

Як нам уникати зла? Св. ап. Павло, учитель народів, вчить поборювати зло добром (пор. Еф. 4, 31-32). Примноження добра є тим єдиним методом у поборюванні зла. Коли ж ми будемо витрачати сили тільки на знищення зла, на боротьбу зі злом, то ми не виграємо. Ми повинні постійно робити добро, щоби ним заповнити простір, заповнити все навколо нас.

Учні одного хасидського раввіна, підійшовши до нього, просили поради: “Учителю, в наших мешканнях темрява. Ми бачимо постійну темінь, яка немовби згущується. Здається, що ця темнота є уособлена, що це є зло. Що нам робити, щоби позбутися тієї темноти?” – “А ви візьміть мітли і все повимітайте з ваших мешкань”, – сказав учитель. Зробили так. Це їм не допомогло. Прийшли вдруге з тим самим питанням. “А ви візьміть палиці. Цими палками бийте цю темінь”, – знову сказав учитель. Вчинили за його словом, але і це їм не допомогло. Прийшли втретє зі своїм проханням. “Протестуйте супроти темряви. Станьте і кричіть, виганяйте темряву, виганяйте зло, заклинайте його. Говоріть, що ви не бажаєте, щоб там було зло і темрява”, – дав нову пораду учитель. Кричали, говорили, але це не допомогло. Коли ж прийшли знову до учителя, то він, посміхнувшись, сказав: “Діти мої. Прочитайте молитву і запаліть свічку”. Коли виконали останній наказ учителя, то побачили, що світло заповнило собою їхнє помешкання. Вони вже не побачили тієї темряви. Молитва наповнила радістю їхні душі.

Бачимо, як цей хасидський раввін хотів навчити своїх учнів, що зло можна і потрібно поборювати не криком, не бійкою чи атаками. Зло можливо побороти тільки добром, світлом, молитвою. Тільки таким чином відступає темрява і відступає зло. Сьогоднішня людина не навчена так робити. Надивившись кінофільмів та начитавшись публікацій в газетах чи журналах, ми хочемо побороти зло злом. Основний принцип для нас – це око за око і зуб за зуб. Ми бажаємо цього старозавітного закону, але ніколи ми не переможемо зло в такий спосіб. Тільки коли добро поширюється навколо нас, то зло відступає, темрява щезає. 

Євангелія сьогоднішньої неділі показує нам образ уособленого зла. Це зло (демон) увійшло у дитину, у хлопця. Демон заволодів дитиною так, що батько говорить: “Кидає ним в вогонь і в воду”. Батько змушений був постійно сторожувати свою дитину, щоб вона не втопилася, щоби вона не згоріла в вогні. Демон гонив хлопчиною по дебрях і пустинях. Ніхто нічого не міг вдіяти. Батько привів сина до апостолів, але ті не могли уздоровити його. Говорить Ісусові: “Учителю, просив я учнів твоїх, щоб його вигнали, та не змогли” (Мк. 9, 18). І ось ми чуємо причину входження зла в людину, в хлопця. “О роде невірний та розпусний роде!” (Лк. 9, 41) – голосить Христос. Батько, так саме батько, став причиною опанування дитини демон.

Батько був розбещений. Сексуальна розбещеність спричинилася до того, що він був невіруючий. Христос говорить: “О роде невірний та розпусний роде!” Людина, яка зайнята розпустою, є безвірком, не молиться, не виховує своїх дітей. Дитина ж повинна навчатися релігійності і Божому закону від початку свого існування. Зі словом “мама” дитина повинна вимовляти слово “Марія”. Зі словом “тато” дитина повинна навчитися вимовляти слова “Отче наш”. Але коли вона цього не робить, і коли батьки цього не навчають дитину, то душа дитини залишається пустою. І в цю пустоту входить зло, входить уособлене зло, входить демон..

Батько, який привів причинного хлопця, не піклувався ним і отримав закономірний наслідок. Ми бачимо, що зло заволоділо хлопцем. 

“О роде невірний! Доки я буду з вами? Доки вас терпітиму?” – говорить Христос. 

Коли Він вигнав демона із дитини, то учні Його наодинці стали питати: “Чому ми не могли його вигнати? Він відповів їм: “Цей рід нічим не можна вигнати, тільки молитвою і постом.” (Мк. 9, 28-29).

Ось два середники, які ведуть нас до Бога. Молитва і піст… Вони стягають Божу ласку в нашу душу, в наше єство. Коли цих речей нема, коли вони відсутні, то наша душа відкрита для зла, наша душа відкрита для входження зла в наше єство.

В XVI ст., в 1584–1585 рр. екзорцист, єпископ міста Кембрей, виганяв демона із монахині Іванни Фері. Ця монахиня ще в 4-літньому віці була піддана злу. Її батько був ворожбитом, чародієм, добре знався на магії. Диявол увійшов у цю родину і заволодів дитиною, тому що батько спілкувався з ним, батько прикликав його. Диявол прийшов і взяв те, що хотів, що йому подобалося, взяв дитину. Він оселився в тій дитині. Коли в 14 років, Іванна Фері склала чернечі обіти в монастирі, диявол не відступив. На протязі багатьох років він все більше і більше заволодівав душею тієї монахині і схиляв її до самогубства. І тільки після першої спроби самогубства над нею почали відчитувати екзорцизми. Вичитка молитов екзорцизму виявила злого духа в її душі. Всім стало зрозуміло, що демон володіє нею, що вона охоплена злом. Цілий рік, з 1584 по 1585 рр., єпископ сам відчитував екзорцизми. Тільки після року духовної боротьби зло відійшло, демон відступив. Коли відійшов демон, Боже світло ввійшло в неї, і вона стала зразковою монахинею.

Ми бачимо, що зло проявляло себе не тільки в часах Христа. Воно діє у всі часи. Воно діє і в наш час. Коли б ми сьогодні поїхали в монастир оо. студитів в Колодіївці і придивилися б до тих людей, над якими відчитують екзорцизими, то ми б реально побачили прояви зла. Дикий рик, страшні голоси вириваються з їхньої гортані. Вони кричать, вони хулять ім’я Боже. Це чинить демон, який вселився в них. Ми могли б побачити це, щоби переконатися в тому, що диявол дійсно існує і що він шукає своєї здобичі. Диявол шукає місця, в яке міг би ввійти. Він входить в людське єство тоді, коли там немає Бога, нема молитви, нема світла душі, а є тільки пустка. 

Як часто ми проводимо свої відпустки, канікули в місцях, які є далеко не тільки від дому, але також “далеко” від Бога. Згідно наших вчинків сатана атакує нас. Не бажаючи втрачати жодного шансу, він атакує через спокусу, лінивство, нечистоту, через марну трату часу. Коли ми граємо в карти, в доміно чи проводимо час в інших забавах, то марно втрачаємо час. 

Диявол атакує нас в стані байдужості,, коли ми не чуваємо, тобто коли ми є в стані алкогольного сп’яніння, в стані наркотичного дурману, коли ми проводимо час так, мовби він не був створений Богом і існує не для Бога. Наше оточення в часі тих відпусток, канікул чи веде нас до Христа? Очевидно, що ні. А весь свій час і все своє життя ми повинні віддати Христові, Богові. Якщо ми виключаємо Бога з того часу (часу відпусток), то в нашу реальність входить демон і, заатакувавши нас, отримує свою оселю, в якій, поселившись, живе. Людина повинна пам’ятати, що сатана не дрімає, але постійно ходить навколо нас, “як лев ревучий, шукаючи, кого б пожерти” (1Петр.5, 8).

Сьогоднішня Євангелія виразно нам відкрила, що сатана шукає здобичі навіть серед дітей, а не тільки серед дорослих чи старців. Він не оминає нікого. Навчімося сьогодні закритися для зла, а відкритися для добра, для Божої ласки через молитву, через світло, щоби подібно до учнів хасидського раввіна, які внесли світло в своє мешкання молитву, і ми вносили щоденно молитву і світло в свою душу, а зло і темрява, щоб не мала в нас участі. Амінь. 

НЕДІЛЯ ПРЕПОДОБНОІ МАРІІ ЕГИПЕТСЬКОІ

Стародавня легенда розповідає про одного із воєвод Сіверщини, який під час свого короткочасного правління досить своєрідно урізноманітнив покарання за злочин крадежі – через таврування чола буквами “СВ”. Букви “СВ” означали його владу – “Сіверський воєвода”. 

Цій процедурі таврування було піддано двох братів, впійманих на крадежі коней. Один з братів ніяк не міг перенести ганьбу і приниження – виїхав на чужину, щоби почати нове життя. Другий брат сказав: “Мені ніде подітися від того факту, що я крав коней. Я залишуся тут до того часу, поки не заслужу повагу моїх сусідів.” 

Пройшли роки… Про цю людину розповсюдилась слава. Його вважали чесним і порядним. Коли він був уже похилого віку, то один приїжджий незнайомець, зауваживши на чолі букви “СВ”, запитав якогось старожила про їхній зміст. “Ці букви, – відповів старожил, – свідчать про якусь дуже давню подію. Я вже не пам’ятаю деталей, але мені здається, що це скорочення слова “святий”. 

Дивна переміна, яка відбулася в житті цієї людини, свідчить про тверді наміри, тверду постанову поправи. Аналогічну ситуацію ми бачимо в літургійному році у 5 неділю Великого Посту.

Сьогоднішня неділя присвячена Церквою преподобній Марії Єгипетській. Рішучість цієї святої, її навернення і дотримання постанови поправи подивугідні. Церква хоче показати нам на прикладі її життя як з грішника стати святим, незважаючи на глибину попередніх упадків. 

Бог створив людину невинною. Вдихнувши в неї дихання життя разом зі Своїм образом і подобою, Бог хотів у видимий спосіб (пізніше Бог це втілить у Христі) виявити Себе у світі. Але що зробила людина з образом Божим і Божою подобою, якими є безсмертна душа? Людина опустила їх до тваринного рівня, до тваринного світу, до тваринних інстинктів. Марія Єгипетська не думала ні про що, окрім тілесних задоволень, статевої розбещеності. Вона жила не Богом, не майбутній життям, не принципами, а тільки своєю красою і молодістю. Вона блистіла своїм тілом, але її душа була темною. Її життя було аналогічним до одного цікавого прикладу.

Один молодий хлопець, проходячи по зеленій галявині, побачив, що на деякій віддалі від нього в траві щось виблискувало. Бажання дізнатися про те, що ж там блистить, було нездоланним. Коли хлопець підійшов ближче, то побачив, що блеск і сяйво йшло від кусочка розбитого скла. Коли він піднімав скло, то блиск щезав. Коли поклав його на попереднє місце, то воно знову сяяло. Чому так відбувалося? Коли скельце лежало в траві, то промені сонця, падаючи на нього під певним кутом і заломлюючись, створювали ефект сяйва. 

Так буває і з людиною. Ми подібні до кусочка розбитого скла. Коли Бог починає освічувати нас променями благодаті, то ми сяємо і видаємо прекрасне сяйво. Коли ж ми відвернемося від Бога, змінимо положення, становище, кут сприйняття Божих ласк, то ми перестаємо мати будь-яку вартість.

Так було і з Марією Єгипетською, яка втративши Бога, втративши Його ласки, поступово втрачала будь-яку цінність в Божих очах. Це і стало причиною того, що Божа сила не допустила її ввійти у Божий храм та віддати почесті Животворящому дереву Хреста Господнього. 

Якось побачивши, що люди збираються в подорож на кораблі до Святої Землі, Марія пішла разом з ними. Не журилася тим, що не мала грошей, бо добре знала, що її подорож буде оплачена хтивими чоловіками. Не помилилася тоді. Помилилася пізніше, коли захотіла ввійти в Храм Господній, але якась сила її не пускала. Повз неї проходили люди, а вона увесь час була відсторонена. 

Ось тут і настав переломний момент в її душі. Молилася перед образом Пречистої Діви. Дала обітницю. Повернулася правильним кутом своєї душі до Бога для сприйняття Божих ласк і – заблистіла. Бог відновив Своєю ласкою, насам​перед, її невинність через каяття.

Бог здатний від​новити людину, коли вона цього бажає. Ми часто пересвідчуємося в цьо​му. Це підтверджують і природничі науки.

Одного разу лаборант знаменитого вченого хіміка Майкла Фарадея зробив великі відкриття в хімії. його працівник випадково опустив в посудину з кислотою срібну ложку. Ложка розчинилась. Кислота “з’їла” її. Побачивши розгубленість на обличчі горе-хіміка, Фарадей посміхнувся і сказав: “Ми повернемо ложку назад”. Взявши необхідні розчини, він влив їх у посудину. Через декілька хвилин срібло осіло на дно. Фарадей дістав безформну масу срібла і віддав майстрові, щоб той зробив ложку.

Якщо людина відтворює втрачене в природі, то чи Бог не може цього зробити? Може! Ми бачимо як Бог в житті Марії відтворює затертий брудом образ Божий, щоб він був таким як при творенні, виблискуючи блеском чеснот, блеском Божих дарів. І Марія Єгипетська заблистіла. В який спосіб християнство дізналося про Марію Єгипетську? Чи вона афішувала себе і свою святість? Чи хотіла вона людської слави? Історія її життя згідно Божого Провидіння виявилася дивним способом. 

Преподобний Зосим з палестинського монастиря, який покутував все життя і молився, бажав дізнатися, чи є хтось більш довершений, ніж він. Ця думка не покидала його. Один монах порадив йому піти в зайорданські монасти​рі і подивитися на життя тамтешніх чен​ців. Зосим так і зро​бив. Тут він побачив набагато більші умертвлення, молитви і покути, ніж практикував він. Залишився там жити. 

За звичаєм ченців йорданських монастирів на початку Великого Посту всі покидали монастир і йшли в пустиню. Ніхто не знав про те, як інший проводить Великий Піст. Поверталися всі у Квітну неділю. Зосим також пішов в пустиню. 

Ідучи пустинею, Зосим побачив як хтось втікає перед ним. Тіло його почорніло і висохло від сонячних променів і зимових дощів. Голова була покрита довгим волоссям. Зосим, не змігши наздогнати втікача своїми старечими ногами, почав голосно кричати: “Слуго Божий, чому втікаєш переді мною, грішним старцем? Хто б ти не був. Я молю тебе іменем Бога, якому ти служиш і живеш тут, стань і уділи мені благословення!” Втікач сховався в рів і голосно сказав: “Отче Зосиме, якщо ти хочеш, щоби я, грішна жінка, говорила з тобою, то кинь мені твою мантію (плащ), щоби я могла прикритися нею.” Зосим був здивований, коли почув своє ім’я від незнайомої жінки, але він скинув мантію і відійшов. Жінка, прикрившись його мантією, постала перед ним. Зосим кинувся перед нею до землі, просячи благословення. Але жінка припала до його ніг і сказала: “Не ти, але я маю просити в тебе благословення, бо ж ти священик і стільки літ вже служиш біля престолу”. Коли Зосим впирався, бачачи її прозорливість, то жінка поблагословила його іменем Божим. 

Потім обоє почали молитися. Зосим побачив, що під час молитви жінка була піднесена в повітря над землею. Зараз же йому майнула думка про те, що це може бути привид, або диявольська “fata morgana”, марево. Коли ж жінка перехрестилася, то Зосим заспокоївся і зрозумів, що вона Божою силою підноситься на молитві в повітря. 

Жінка, закінчивши молитву, почала розповідати свою дивну історію. Вона розповіла про своє розпусне життя, про морську подорож в Єрусалим, про силу, яка не впускала її до Храму Воскресіння, про молитву перед образом Матері Божої, про те як Божий допуст дозволив їй увійти у храм і цілувати животворне Дерево Хреста. Жінка розповіла про свою тверду постанову більше не грішити, як ставши знову перед цей же образ Матері Божої, почула голос: “Іди за Йордан і там знайдеш спокій.” Жінка розповіла, що після цього наказу Матері Божої, вона вийшла з храму і ридала. Хтось дав їй три срібні монети зі словами: “Молися, мати, за мене.” За ці гроші вона купила хліб і пішла до Йордану. Там цілу ніч молилася і в церкві св. Йоана Хрестителя приступила до сповіді і Св. Причастя. По закінченні молитви пішла за Йордан і від 29 року свого життя перебувала в пустині 47 літ. 17 років її страшенно мучили спокуси. Перед очима постійно появлялися розкоші грішного життя, диявол тягнув назад, на уста тиснулися грішні пісні. Серед спокус вона кидалася на землю, слезами обмивала пісок пустині, а постійною молитвою її були короткі слова: “Господи, помилуй мене!” Серед спокус більш нічого не пам’ятала, окрім приречення Матері Божій більше не грішити. І Пречиста Діва не покинула її. Спокуси відійшли. Жінка віддалася повністю волі Небесного Отця.

Зосим, почувши, що жінка в свою розповідь вплітає вирази зі Святого Письма, спитав її: чи читає вона Святе Письмо. Відповіла, що ніколи не бачила Св. Письма, а те, що знає, то завдячує тільки ласці Божій, бо не вміє ні читати, ні писати.

Зосим дякував Богові, що привів його на це місце, а жінка просила не згадувати про неї поки вона живе. Просила Зосима в наступний Великодній Піст не лишати монастиря і не приходити до неї, бо він і не зможе прийти; але у Великий Четвер бажала, щоби Зосим приніс їй Святе Причастя і чекав на неї за Йорданом. Взявши в нього благословення, так швидко відійшла, що він більше нічого не встиг спитати її. 

Минув рік. З початком Великого Посту Зосим не зміг піти в пустиню, бо занедужав на пропасницю. Збулося пророцтво жінки з пустині. У Великий Четвер, взявши Найсвятіші Тайни, Зосим відправився в пустиню на зустріч з цією дивною особою. Став чекати на тому місці, де було домовлено зустрітися на прохання пустинниці. Минав час, а її все не було. Зосим журився, що не може перейти Йордану, щоб пошукати її в пустині.

Раптом він побачив як з пус​тині йде та, яку він очікував. Свята, з руками зложеними навхрест, пройшла сухою ногою по хвилях Йордану просто до Зосима. Тут впала на коліна і просила провести з нею молитви і Символ віри. Прийнявши Найсвятіші Тайни, промовила: “Нині відпусти рабу Твою, Владико, з миром, бо побачили очі мої спасіння Твоє.”

Довго потім вони молилися разом. Свята, закінчивши молитву, просила Зосима прийти через рік на місце їхньої першої зустрічі і, взявши благословення, перехрестила Йордан, знову пішла на другий бік Йордану мов по суші та щезла з очей. Зосиму було жаль, що він не запитав імені пустинниці. 

Наступного року Зосим знову пішов у пустиню на місце, де вперше зустрів святу. Тут він побачив її мертвою із зложеними на грудях руками. Коли Зосим закінчив молитися, то побачив на піску написані слова: “Отче Зосиме, похорони тіло грішної раби Марії, віддай землю землі.” Це було в 450 р.

Дивувався Зосим як та, яка не вміла читати і писати, залишила напис…

Звершивши християнський обов’я​зок погребення мертвої, Зосим повернувся в монастир і розказав братам все, що чув і бачив в пустині. 

Сьогодні ми задаємося питаннями: “Як нам спастися? Як нам зберегти свою душу від гріха? Чи нам також треба покинути світ і йти в пустиню?”

До одного східно​го царя прийшов якось молодий чоловік за порадою: “Як зберегти себе від гріха?” Цар наказав йому наповнити глечик олією по вінця і пронести вулицями міста, не проливши жодної краплини олії. “Якщо ти проллєш хоча б краплю олії, то будеш посічений мечем!”

Цар наказав двом воякам іти за молодцем з оголеними мечами по п’ятах та привести вирок у виконання, якщо проллється хоча б краплина олії. 

Цього дня в місті був ярмарок, і тому вулиці були вщент наповнені людьми. Молодець був настільки уважним і обережним, що не пролив жодної краплі. 

Радісним він повернувся до царя.

– Що ти бачив навколо себе, коли ходив по місті? – запитав цар.

– Нічого. Я не міг дивитися ні на що, бо був заклопотаний своєю олією, – відповів молодий чоловік.

– Добре, – сказав цар. – Тепер всією своєю увагою, всім своїм серцем і всіма своїми почуттями зосередься на Богові і до Його волі так, як ти приліпився своєю увагою до глечика з олією. Цим ти збережеш себе від упадку в гріх.

Преподобна Марія Єгипетська винесла тверду постанову – “Не буду більше грішити!” Вона тримала її в пам’яті постійно та так пильно, як оберігав молодий чоловік глечик з олією. Марія здалася на Божу волю та більше нічого не хотіла знати, чути і бачити. Наслідок цього – високий ступінь святості.

Істинно віруюча людина, яка живе в світі, є подібною до корабля, що борознить водами океану. Не та вода потопить його, по якій він пливе, але та, яка ввійде в його середину. Таким чином світ і гріх не зможуть погубити в людині християнина, як тільки ввійшовши та оселившись в ньому. 

Преподобна Марія Єгипетська показала взірець боротьби зі спокусами, щоби вони не ввійшли в людину і не заволоділи нею. Амінь. 

НЕДІЛЯ 5-А ВЕЛИКОГО ПОСТУ

Прямуючи дорогою в Єрусалим, приступили апостоли Яків та Іван до Ісуса. “Учителю, хочемо, щоб ти нам зробив те, чого попросим.” Він же їм відповів: “Що хочете, щоб я зробив вам?” – “Зволь нам, – ті йому кажуть, – щоб сиділи: один праворуч, другий ліворуч тебе у твоїй славі.” (Мк. 10, 35-37). Збунтувалися інші десять супроти них.

Чого хотіли ті два? Апостоли просили влади, вони просили вивищення, піднесення і гідності… Сьогодні ми будемо розважати про владу, про владу християнську.

Влада... Ми з раннього дитинства зустрічаємося із видами, тобто моделями, влади. Вже в байках ми чуємо про пана і про слугу. Ми чуємо про те, що пан над слугами має абсолютно всіляку владу. Пан рядить, пан наказує, пан все споживає. Все, що робиться, робиться особисто для нього. Натомість слуга не має жодних прав. Слуга позбавлений права голосу, права рішення. Слуга всю свою волю підкоряє панові. 

Таке розуміння, що вкладається нам з раннього дитинства, не випадкове. Воно повстало внаслідок існуючих ще з давніх-давен міжособових відносин: одні привласнили собі право рядити, розпоряджатися, використовуючи цю тиранічну владу для своєї користі, інші – слуги – були позбавлені всього. 

Але коли тирани переходили межу, тоді відбувалися бунти, революції. Їх вішали, їм стинали на гільйотині голову, їх спалювали, їх знищували. А на їхнє місце приходили ті, котрі хотіли добра скривдженим, і брали на себе таку саму владу, але ще більш твердішу, тобто ставали ще жорстокішими тиранами. Прикладом цього є французька та більшовицька революції.

Скільки мільйонів людей знищив Сталін голодомором? Скільки людей було вивезено в Сибір, в Казахстан? Скільки людей загинуло на Соловках? І це він називав служінням народу!

Але облишмо зараз історію. Погляньмо на сучасність. Тепер уже не говорять про тиранічну владу, а про братерство, про рівноправ’я. Але той нахил до тиранічної влади існує і в сучасній людині. Адже той, хто має владу, хоча і не має права застосовувати тортури, однак хоче показати свою вищість, свою значимість і відчути себе вищим понад інших. 

Візьмімо для прикладу таку ситуацію. Директор обладнав для себе офіс. А останньою крапкою над “і” був багатофункціональний телефон в його кабінеті. Здається – все зроблено. Прийшов перший відвідувач, який проситься до директора. Директор наказав секретарці нікого не пускати. Той довго вичекався, поки зайшов в кабінет, а директор зробив вигляд немов розмовляє по телефону з кимсь дуже значимим. По закінченню розмови, яка тривала надто довго, нарешті звернувся до відвідувача: “Що ви хотіли?” – “Я, я... Та знаєте, я монтер. Я прийшов підключити ваш телефон.” 

Подивімося, яке надужиття владою. Показати свою значимість, а ницість другого. Християнська влада натомість є зовсім іншою. Те, що хотіли сини Заведея, Яків та Іван, як ми чуємо сьогодні, – це не те, чого потребує Христос. Христос хоче показати нам, що влада повинна бути зовсім іншою. Власну значимість, задля якої ми стремимо до влади, ми повинні використати зовсім по-іншому. Християнська влада – це не є штовхання ліктями і досягнення за будь-яку ціну поставленої мети. Християнська влада – це не є топтання всіх підряд для здобуття того, що ми забажали. Ні! Христос навчає нас: “Хто з-між вас хоче стати великим, хай буде слугою, і хто з-між вас хоче бути першим, хай буде рабом всіх. Бо Син чоловічий не прийшов на те, щоб йому служили, лише щоб служити й віддати своє життя як викуп за багатьох.” (Мк. 10, 43-45).

Сьогодні застановімось над цими словами Христа і розважмо над ними. Знаменитий проповідник Біллі Грем подає такий приклад.

Один вдівець виховував двох синів. Сини не надавалися до виховання, абсолютно не слухали батька. Одного разу, коли вони зробили каригідний вчинок, батько сварив їх і сказав: “Якщо ви ще раз повторите це, то кожний з вас дістане по 10 ременів”. Ця погроза була даремною. На другий день вони зробили те саме. Тоді батько закликав їх в кімнату, взяв ремінь, а потім зняв... із себе сорочку. І наказав кожному з них бити його по 10 разів. Вони противилися, але батько наполіг на тому, щоб сини виконати його наказ. Через кільканадцять років обидва сини прийшли до батька зі сльозами на очах і казали: “Тату, тим вчинком ти дозволив нам пізнати Бога і Його любов до людини. Ти дозволив нам пізнати любов Христа до людини і Його відкуплюючу жертву.” 

Справді, Бог прийшов, щоб нас навчити, щоб дати нам добро, а ми Його розіп’яли. Подібно, і той батько, щоб змінити синів піддав себе під оте побиття. 

Християнська дорога до вищості, до здобуття вищості є зовсім іншою від тиранічної. Христос каже, що той, хто хоче рядити, має служити. Але в який спосіб ми повинні служити? Ми повинні показати добро, ми повинні спонукати до добра, ми повинні прихилити до того добра. Мати, яка жертвує себе для чоловіка, для дітей, для сім’ї і родини, є прикладом того служіння. Так, вона жертвує себе. І кожен, хто хоче мати певну значимість, повинен жертвувати себе і бути готовим на цю жертву. Але не тільки. 

По-друге, кожен, хто хоче мати певну значимість, повинен пам’ятати, що він повинен бути готовим до терпіння і прийняти це терпіння, бути готовим віддати навіть своє життя. 

Папа Павло VI звертався свого часу до кардинала Кароля Войтили, нинішнього Римського Архиєрея Івана Павла II, кажучи: “Я дуже в скрутному становищі. Прошу тебе – попроси з твоєї дієцезії бодай одного чи двох хворих-терплячих, щоби свої терпіння жертвували за мене, за Римського Архиєрея.” Кароль Войтила виконав прохання, і не один чи двоє, а сотні хворих жертвували своє терпіння за Папу Павла VI. А коли Кароль Войтила став Римським Архиєреєм, то найперше, що зробив Папа Іван Павло II, – це пішов в лікарню. І там звертаючись до хворих, сказав: “Ви, котрі в немочах, в терпіннях, ви не є слабкі, ви сильні і могутні, бо коли ви будете жертвувати своє терпіння за свою родину, за своїх близьких, за народ, то ви багато ласк можете випросити у Бога, бо ви зараз подібні до розп’ятого Христа, до терплячого Христа. І тому ваш стан є станом могутності, а не слабкості.”

Одна жінка, яка переносила терпіння, казала: “Облегшити своє терпіння мені дуже легко, бо я дивлюся на тих, хто терпить ще більше, ніж я. Я ходжу в магазини, я купляю їм необхідні речі, і в тих клопотах я забуваю про свої терпіння, я забуваю про свій біль.” Подивімось: значимість, важність людини не в тому становищі, яке вона займає, а в тому як вона живе, що вона робить для ближнього як вона служить ближньому. 

Навчімося сьогодні, щоби кожен був покликаний до служіння. І наша влада – це є влада Христа. Навчімося уподібнитися до Христа, і навіть своїм терпінням служити ближньому, бо християнська влада це не є влада тиранів, але влада служіння іншим, це влада, яка запрошує віддати навіть своє життя як викуп за багатьох, як віддав своє життя Христос. Амінь. 

НЕДІЛЯ КВІТНА (ВЕРБНА). 
ВХІД ГОСПОДНІЙ В ЕРУСАЛИМ

Квітна неділя приносить піднесений настрій після закінчення святої Чотиридесятниці. Закінченням цього духовного подвигу є радість перемоги життя над смертю, воскресіння із мертвих померлого Лазаря. 

Коли народ дізнався, що Лазар ожив, то весь Єрусалим збуджено піднісся і поспішив побачити винуватця перемоги над смертю – Ісуса – та побачити й самого Лазаря. Народ піднесено вигукує “Осанна”, що значить “спаси нас ласкою”, додаючи слова радості з подячного Псалма 118: “Благословенний той, хто приходить в ім’я Господнє” (вірш 26). 

Народ піднесений, тому що бачить сповнення пророцтв і прихід месіанської ери. 

В чому є сповнення пророцтв? Вони побачили сповнення пророцтва Езекиїла: “Ось я відчиню гроби ваші, і виведу вас, мій народе, з гробів ваших… і дам вам дух мій, і ви знову оживете… і зрозумієте, що я Господь, я сказав і зроблю це.” (37, 12-24). 

Настання месіанської ери тісно пов’язане з цим пророцтвом про кості. Ізраїльтяни, мрії котрих були пов’язані з політичним визволенням, думали приблизно так. Воскресіння із мертвих дозволить зібрати армію в боротьбі за визволення. Навіть, коли б хтось і помер, то оживе – Месія доказав це на прикладі Лазаря. 

Зилоти, одні з найревніших в боротьбі за визволення єврейського народу з-під влади Риму, підігрівали ці надії гаслами і закликами до збройного повстання. Отож, зилоти, котрі ще в пустині (після насичення 5 тисяч людей) хотіли проголосити Ісуса царем, зараз тріумфували. Ісус, здається, поділяє їхні прагнення, та й про це свідчить Його  царський в’їзд в Єрусалим. Близький уже кінець римського ярма.

В той час деяка група людей зовсім по-іншому все це сприймала. Їхнім завданням було спіймати Ісуса на будь-чому. Заздрість старшини та священиків супроводжувала всі стежки і дороги Месії. Не бракувало її і сьогодні. Коли діти на радощах вигукували “Осанна!”, вони зараз же звертаються до Ісуса: “Учителю, заборони…” (Лк. 19, 39). Ісус на їхнє звернення відповідає стисло і лаконічно: “Кажу вам: Коли оці замовкнуть, кричатиме каміння” (Лк. 19, 40). А люди стелили свою одежу на дорозі, інші ж – віття, нарізане в полі. Ті, що йшли попереду, і ті, що йшли позаду, вигукували: “Осанна! Благословен, хто приходить в ім’я Господнє! Благословенне грядуче царство батька нашого Давида. Осанна на висоті!” (Мк. 11, 8-10).

Проте Христос в’їжджає в Єрусалим не як земний володар, а як прочанин, на молодому ослятку. Крилата слава летіла перед Ним, голосячи про чуда і знаки, про воскресіння мертвих. Отож, серед тих, хто зустрічав Ісуса, були і ті, котрим було довірено долю народу – священики і книжники, які люто заздрили Ісусу. Вони вже уклали угоду супроти Нього, вже готовлять Йому цвяхи і хрест для розп’яття. Їхній шепіт подібний до зміїного сичання. 

Ісус знає все, що діється в людських серцях. Але люблячий і терплячий Він оплакує майбутні біди народу: “І як наблизився і побачив місто, він над ним заплакав, кажучи: “Якби й ти цього дня зрозуміло те, що веде до миру! Але тепер воно закрите перед твоїми очима! Бо прийдуть дні на тебе, і вороги твої валом тебе оточать і тебе обляжуть, і стиснуть тебе звідусюди; вони розчавлять тебе й твоїх дітей, які будуть у тобі, і не зоставлять у тебе каменя на камені – за те, що ти не зрозуміло свого часу твоїх відвідин.” (Лк. 19, 41-44). 

В тих скорботних словах милосердного Господа захована туга не тільки про руйнування святого міста Єрусалиму, але також про всі біди для тих, що не пізнали Свого Спасителя або від Нього відреклися.

Тріумфальним в’їздом до святого міста Єрусалиму Ісус немовби увінчує Свою коротку, бо тільки трьохлітню, інтенсивну привселюдну діяльність. Він опускає Витанію, гостинний дім своїх приятелів – Марії, Марти і Лазаря. В’їжджає на ослі, оточений громадою Своїх учнів і натовпом цікавих. Приготували Йому правдиве царське прийняття, голосячи: “Осанна! Благословен, хто приходить в ім’я Господнє!”

Ким був Ісус для них в той момент: царем, паном, ідолом?

Чи ж син Давида, Цар, в’їжджаючи в Єрусалим, Месія, якого вітають галузками пальм і оливок, прибув для того, щоб руйнувати старі держави і засновувати нові?

Сьогодні ми бачимо духовним взором подію входу Ісуса в Єрусалим і як весь Єрусалим вийшов назустріч Ісусові. Не було жодного байдужого. Чому? Тому, що був вжалений ад. Пекло не могло промовчати про свою втрату; віддало бо Лазаря, випустило здобич. 

Св. Іван Золотоустий, пояснюючи цю подію, говорить наступне: “Пекло, віддавши свого померлого, заволало: Хто це, що своїм голосом викликає мертвих з гробу, мов би сплячих? Хто це, що порушує стародавній наказ про смерть? (Адже тільки рівний небесному Отцю може це зробити). Хто це, що пробуджує померлих своїм голосом благовісти до життя? Хто так легко відбирає в мене здобич?”

Отож, Христос збудив по-новому величезні очікування, котрі люди роками леліяли в своїх серцях. Надійшов для них день надії, вистражданий день, в якому могли вони визволитись з-під римського ярма. Проте наміри Ісуса мають іншу мету, не згідну з їхніми очікуваннями.

Христос хоче години правди. Так. Він є царем, але не згідно їхніх мірок. Він не є людиною їхнього часу, тому що Він походить від вічності і для вічності працює. Ісус не бажає заглиблюватися в актуальні події чи політичні проблеми, бо майбутнє світу бачить поза границями, поза межами того, що людина є в стані сприйняти і обійняти. Ось чому Він і пропонує правдиву свободу, яка є важливішою від звичайного політичного визволення з-під гніту, ярма.

Проте не всі люди з радістю приймають те, чого не чекають. Народ прагне наочного, реального вже зараз визволення, аж поки пізніше не зрозуміє, як важливою є свобода душі. Наприклад, святі отці говорили, що людина, коли навіть не на довго ввійде магазин з парфумами, то, виходячи звідти, винесе і їхній аромат. Подібне відбувається і з тими, які спілкуються з побожними, вправляючись у чеснотах. 

Сьогодні і ми прийшли до святині, щоб винести радість воскресіння Лазаря та тріумфального входу Ісуса в Єрусалим. Подбаймо, щоб ми ці прекрасні пахощі зберегли у своїй душі, тому що через декілька днів наступить темрява і влада князя темряви. Вона буде волати до глибини душі: “Розіпни! Розіпни Його!” (Мт. 15, 13).

Ця солідарність з Ісусом, яку народ виявив під час в’їзду в Єрусалим, була, на жаль, нетривкою. Вже через декілька днів юрба вимагатиме Його смерті.

Нездійснення їхніх надій перемінюється в розчарування і заздрість. Цікавою є поведінка людей, котрі танцюють вже під іншу музику, під інший ритм, не знаний їм до цього часу.

Сьогодні ми задаємо собі запитання: “А що очікує сучасне суспільство від Ісуса? Чого хоче від Нього?” Спробуймо дати собі відповідь на це питання, але в дещо іншому ракурсі. Закриймо на хвилину очі і в задумі запитаймо себе: “Що я міг доброго зробити для Ісуса і що зробив? Що я можу зараз зробити доброго для Ісуса? Чи подобається моя душа, мій стан Ісусові зараз?”

Отож, Квітна неділя нехай стане для нас квітом, уквітчанням наших добрих діл, наших чеснот. Амінь. 

ВЕЛИКИЙ ЧЕТВЕР. СТРАСТІ

Дві тисячі років тому на Хреснім дереві вмирала Людина. Ким був той Чоловік? За які злочини Він був підданий таким страшним тортурам? Уявімо собі, що і ми живемо в тих часах і ми є також свідками цих трагічних подій.

Ось по палестинській землі ходить пророк з 12 учнями. Він навчає, а підтвердженням Його науки є чуда, які звершує над хворими, каліками, над стихіями природи та всупереч логіки пересічних людей. Не знаємо ким є Той Чоловік, але  переконані, що Він посланий на землю від Бога. Звичайна смертна людина не може творити таких чудес. Нам подобається Його навчання, і ми стаємо Його послідовниками, опускаючи родинні помешкання, і йдемо за Ним. Ми навіть занедбуємо свою працю. Вдивляючись в Його обличчя, ми забуваємо про весь світ. Ми хочемо перебувати поряд з Ним. 

Аналізуючи Його рішучі виступи супроти певної групи людей: “вчених в Письмі”, єврейських священиків, фарисеїв та саддукеїв, починаємо замислюватися: “Ці ж люди мають таку потугу, таку силу. Вони легко можуть перемогти, знищити Того, про кого Іван Хреститель сказав, що Він “Агнець Божий” (Ів. 1, 29). Але ж, якщо будуть приймати міри супроти Нього, то напевно ці міри будуть приймати і супроти нас. Якщо тверезо підходити до тієї ситуації, яка вже склалася, то може краще було б нам відійти від Нього?”

Ми ще знаходимося біля Пророка, але з тривогою аналізуємо події, які відбуваються навколо Нього. Ненависть противників Учителя стає щораз більш явною. Вони не приховують своїх намірів: “Той Чоловік, той фальшивий Пророк, той, Який посмів в очі казати про помилки, повинен понести покарання. Він повинен померти!” 

Вороги очікують лише слушного моменту. Нарешті така нагода настала. В реалізації планів допомагає апостол-зрадник. Учителя впіймали, а потім судять супроти приписів існуючих законів. Його засуджують на смерть через розп’яття. Страх нападає на нас. Ми боїмося признатися, що ми Його учні, що ми пов’язані з Ним. Ми все заперечуємо і твердимо: “Ми ніколи не слухали Його! Ніколи Його не бачили! Він для нас зовсім чужа людина!” Зітхаємо з полегшенням: “Принаймні зараз ми врятовані, бо зреклися Учителя.” 

Незважаючи на все те, що сталося, ми з цікавістю хочемо супроводжувати Його в останньому поході на Голготу. Ми вдивляємося в Нього і не можемо Його впізнати. Збитий, закривавлений, з терновим вінком на голові, з хрестом на скривавлених раменах. У нашому серці відчуваємо відлуння почуття милосердя, з очей ллються сльози. Пробуджується наше сумління, і ми відчуваємо всі його закиди. Ми ж були Його слухачами, навіть учнями. В звичайних обставинах ми були побіч Нього, а тепер ми Його залишили. Нарешті момент розп’яття. Відчуваємо як страшно Він терпить. Знаємо і впевнені, що вмирає невинно. 

Підходимо ближче і виразно чуємо: “Отче, відпусти їм, не знають бо, що роблять” (Лк. 23, 34). Цього ми не в силі зрозуміти. Він пробачає своїм убивцям. Замість прокльонів – слова пробачення. Хіба це можливо? Але ж виразно сказав: “Відпусти їм…” Пробачив. Нарешті кінець стражданням, вмирає. Відходимо і йдемо з Голготи. Вертаємо до своїх занять, до своєї праці, проте думка про Людину, Яка вмерла на хресті, часто вертається до нас. Помер невинно. Чому? Адже ж міг не наражуватися на переслідування. Міг жити. Чому шукав, чому бажав смерті в 33 роки?

Сьогодні ми всі стали глядачами і учасниками подій смерті Христа. Чи так ми б поступили, коли б жили в часах Христа? Нехай кожен відповість у своїй совісті. Ми знаємо зараз чому і за що вмер Христос. Знаємо також, що вмер невинно. Вмер не за Себе, але за всіх нас! Ісус помер, перетерпівши страшну смерть, щоб нас відкупити і спасти! Ця Його жертва спонукає нас до адекватних дій, до відплати. Ми зобов’язані не лише оцінити і мати глибоке розуміння посвячення Христа, але й виявити Йому вдячність, насамперед, за життя чисте і прекрасне.

Коли ми, після пережитого на Голготі, вертаємо до своєї праці, до своїх життєвих проблем і клопотів, можливо до конфліктних ситуацій в родинному колі, а може до важкого матеріального стану, то бачимо, що в цьому світі так мало радості, мало здійснених мрій. Скільки в наших родинах браку послуху родичам, незадоволення, бунтів, нарікань і навіть розпачу. У такі хвилини ми повинні застановитися і повернутися духовно до терплячого Ісуса. Він ішов з тяжким хрестом на Голготу. Для кожного із нас теж призначено життєвий хрест. Очевидно, хрести є необхідністю в житті кожного з нас. Ми повинні нести свої хрести як вдячність за хресну жертву Христа. Амінь. 

ВЕЛИКА П’ЯТНИЦЯ
Стоячи при гробі Господньому і споглядаючи святу Плащаницю, ми заглиблюємося у тайни людського буття. Христос – це Син Божий, Який прийшов на землю і прийняв людське тіло для того, щоби визволити людський рід з неволі гріха, з кайданів диявола і засуду смерті. Ця невідрадна людська неволя тривала тисячі років, тобто від часу першого гріха наших прародичів Адама і Єви. Перші люди, виявивши непослух своєму Творцю, вчинили первородний гріх. Бог є справедливим Суддею. Але як Він оцінив гріх наших прародичів? Він проклинає не людину, а змія і землю. “Отож Господь Бог сказав до змія: “За те, що ти вчинив це, будь проклятий з-поміж усякої скотини та з-поміж усіх диких звірів. На череві твоїм будеш повзати і їстимеш по всі дні життя твого.” (Бут. 3, 14). А потім додав, звертаючись до Адама: “Проклята земля через тебе!” (Бут. 3, 17).

Як бачимо, Бог не прокляв людини, незважаючи на її злочин супроти Нього. Бог дає людині шанс направити зло. Таким є відношення Бога до людини, що виявила непослух і ввела у світ гріх, а з гріхом – біль і страждання, старіння і смерть.

А як людина віднеслася до невинного Бога, Який навідує людство, щоби його спасти? Людина ставить Бога перед своїм судом. Спочатку запроваджує Його до первосвященика Анни, який не маючи на це права (не виконував тоді уряду Первосвященика), безправно пробував Його судити. Потім поставила Його перед Каяфою, щоби останній видав на Ісуса святотатський вирок. Але і цього було замало. Ведуть Ісуса до Ірода, щоби Ірод визнав помильним Богочоловіка, цю безмежну Мудрість.

Врешті-решт ведуть Його до Понтія Пилата, який супроти свого власного переконання у невинності Ісуса, видає на Нього вирок. Ось до чого дійшла людина! Ось на що здатна людина!

Тому-то сьогодні, в Страстну П’ятницю, як читаємо в Євангелії, навіть природа змінилася, не витримавши людської наруги над Правдою, бо сонце не дало свого світла, земля затряслася, гроби померлих розкрилися (пор. Мт. 28, 51-52; Лк. 23, 45). Всі ці події є криком розпачу, воланням землі до людини про її новий злочин супроти Бога.

Але тут нам треба приглянутися і до слів засуду, які лунають в цей час. Наш Бог Спаситель, Якого наші гріхи устами Пилата засудили на смерть, в останніх хвилинах Свого життя видає засуд людям. Цей засуд різниться від тих засудів, які Він Сам вислухав.

Дорогою на Голготу Ісус виносить один із тих засудів. Багато з тих, які ще недавно стояли перед Пилатом і кричали: “Розпни, розпни Його!” (Ів. 19, 6), тепер на узбіччі дороги споглядали хресний шлях Ісуса. Звичайна людина, винна чи невинна, дивилася б з погордою на ці тверді, жорстокі, ненависні, а навіть і на співчутливі погляди та обличчя. Звичайна людина думала б: “То через них, то через їхню байдужість, то через їхню ненависть і заздрість я йду на смерть.” Ще більше було б озлоблення на кожен рух співчуття. “Зараз плачете?” – міг би запитати.

А що ж Ісус? Коли Він побачив сльози в очах єрусалимських жінок, то не видав на них злого осуду, але звернувся зі словами доброти і співчуття: “Дочки єрусалимські, не плачте надо мною, а плачте над собою і над вашими дітьми!” (Лк. 23, 28). У наступних словах Він пророкує падіння Єрусалиму. Він застерігає людей перед гріхами, бо змушені будуть за них терпіти. Застерігає, тому що за гріхи прийде справедлива кара.

Страждання Ісуса на хресті тривало три години. Побіч хреста вештався натовп людей. Серед них знаходилися учні, приятелі та жінки. Вони всі були в розпачі. Знаходилися там і послідовники єврейських священиків, які насміхалися над Ісусом: “Ти, що руйнуєш храм і за три дні відбудовуєш знову, спаси себе самого; якщо ти Син Божий, зійди но з хреста!” (Мт. 27, 40). Старші народу та книжники глузували: “Інших спасав, – себе спасти не може! Він цар Ізраїля: нехай тепер зійде з хреста і ми увіруємо в нього.” (Мт. 27, 42).

Ісус знав тих, які розіп’яли Його і чув всі ті страшні образи і блюзнірства. Проте з Його уст не вирвалося жодного слова прокляття. З висоти хреста спливає у відповідь на ці наруги молитва пробачення: “Отче, відпусти їм, не знають бо, що роблять” (Лк. 23, 34). У цих словах ми добачаємо суд безмежного Божого Милосердя.

На трьох хрестах вмирають троє людей. Христос посеред двох розбійників. Одного із злочинців огорнув гнів і бунт. Він тепер би чіпався будь-кого. “На що ж, власне, чекає той посередині, – думав собі, – чому ж Він не звільнить їх всіх трьох, якщо вміє творити чуда?” Говорить тоді до Ісуса: “Хіба ти не Христос? Спаси себе і нас!” Але з другого хреста лунає інший голос: “Чи не боїшся Бога, ти, що покутуєш ту саму кару? Бож ми приймаємо кару, гідну наших учинків, цей же не зробив нічого злого.” Звертаючись до Ісуса, промовив: “Ісусе! Згадай про мене, як прийдеш у своє Царство.” (Лк. 23, 40-42). Вистарчило одного моменту скрухи, жалю серця, щоби витерти провину всього життя і почути з уст Спасителя: “Сьогодні будеш зо мною в раю.” (Лк. 23, 43).

Незважаючи на те, що все життя тієї людини було переповнене злими вчинками, Христос не видав на нього вироку засуду, але проголошує інший, протилежний вирок – вирок пробачення, вирок прощення, вирок милосердя.

Одна жінка, яка ненавиділа зятя, залишила йому дуже дивний заповіт – все своє майно. Зять на радощах, що став великим спадкоємцем, власником великого майна, вхопився за пляшку улюбленого свого напою, який, до речі, також отримав у спадок. Як тільки зробив декілька ковтків, то впав мертвим, бо напій був отруєним. Бачимо, що людина здатна мстити навіть після смерті.

Люди визнали Ісуса Христа ворогом, злочинцем і винесли Йому вирок смерті. А Він, охоплений безмежним милосердям, не засуджує людей, не залишає їх у стані сирітства, але віддає їм найбільший Свій скарб, Свою Матір. “Жінко, ось син Твій… Ось Матір твоя.” (Ів. 19, 26-27). Хто б міг припустити: після тих присудів Ісус піде так далеко, що не тільки пробачить, але залишить людям свою власну Матір – Марію? Ось якою є відповідь засудженого людьми Ісуса, відповідь повна милосердя, співчуття і любові. 

Сьогодні, ставши біля святої Плащаниці, ми повинні пригадати собі науку про пробачення. Якщо наш Учитель пробачає всім, то і наша віра повинна бути вірою пробачення.

Як далеко має сягнути пробачення? Святий апостол Петро одного разу поставив Ісусові це запитання: “Господи! Коли мій брат згрішить супроти мене, скільки разів маю йому простити? Чи маю до сімох разів прощати?” (Мт. 18, 21). Він хотів впевнитися в тому, чи можна пробачати аж до семи разів. Ісус же говорить, що не тільки до семи разів, але до сімдесяти разів по сім, тобто пробачення повинно стати правилом життя, нормою життя, законом життя.

Один письменник правду про безмежне Боже Милосердя ілюструє в такий спосіб: “Наш Бог – це Бог милосердя. Якби ти став біля моря і кидав в море каміння, то чи зміг би закидати ними морську глибину? Отож, милосердя Христа є подібним до моря, а людські провини та прогріхи в ньому, як каміння в морській безодні. Милосердя Христа є подібним до неба, яке покриває гори, моря, сушу, льодовики, і нема йому границь, воно є всюди, нема йому ні межі, ні кінця.”

Ми всі є людьми, причому людьми слабкими. Чи раз інші люди завдавали нам кривди словом чи вчинком? Але ніколи не кидаймо на нашого кривдника слів засуду “Розпни! Розпни його!” Промовмо краще молитву до Бога, подібно як наш найлагідніший Суддя: “Отче, відпусти їм, не знають бо, що роблять” (Лк. 23, 34).

Якщо з кимсь ми затратили добрі відносини, то зробімо тверду постанову – “Сьогодні знову будеш моїм приятелем”. Кожному, навіть нашому ворогові, постараймося надати допомогу в нещасті, так як Христос дав нам з висоти хреста Свою Матір нам за Матір. При Святій Плащаниці, при гробі Христа ми сьогодні роздумуємо над словами Святого Письма “Так Бог полюбив світ…” (Ів. 3, 16). Як же ж Він його полюбив? А так, що навіть віддав Свого Єдинородного Сина на муки і смерть.

Була третя година після полудня… Ісус терпить страшну спрагу і просить про воду. А що дають Йому люди? Жовч і оцет! Не хоче цього приймати. Тим часом щось незвичайне відбувається в природі. Темрява покриває землю. А на Голготі, з хреста падають ще декілька слів: “Звершилося” (Ів. 19, 30), а потім остання молитва “Отче, у твої руки віддаю духа мого” (Лк. 23, 46). Це був останній великий оклик, великий віддих вмираючого Ісуса з Назарету, того самого Ісуса, Який виявив Себе безмежно милосердним до людей, виявив Себе милосердним Суддею. Той самий Суддя прийде колись судити світ, щоби судити насамперед нас за те, чи ми були милосердними суддями для інших.

Під час однієї подорожі в гори якийсь турист побачив чоловіка, який знаходився в небезпеці. Він негайно постарався дати йому знаряддя скалолаза і тим самим врятував йому життя. Пройшли роки... Врятований постав перед судом за те, що скоїв страшний злочин – вбивство. З великим здивуванням він приглянувся до чоловіка, який сидів у кріслі судді. Це був той самий турист, який колись врятував йому життя. Це був давній його спаси​тель! Злочинець хапається за останню нагоду до порятун​ку, хапається за останню нитку свого життя і просить про повторний порятунок. Але суддя відповів: “У тій хвилі я є суддею і нічим не можу тобі зарадити.”

Тепер Христос для нас є порятунком, пробаченням. Але колись на Страшному Суді Він буде Справедливим Суддею. Ми повинні прожити життя так, щоб не почути подібних слів, як останній звинувачений. Ми повинні прожити життя так, щоби пробачити вже тепер кожному, хто завинив перед нами. До цього нас спонукає Христос, який пробачив всім, хто завинив перед Ним і навіть тим, котрі спричинилися до цього жахливого злочину, через який ми стоїмо зараз біля гробу Христа, біля Його Плащаниці. Амінь.

1 ХРЕСНА ДОРОГА
Ось тепер – час сприятливий, 
ось тепер – день спасіння. 

2 Кор. 6, 2

Такими словами св. ап. Павла ми розпочинаємо наші хресні дороги в цьогорічному Великому Пості. 

Ось знову Великий Піст повністю заволодів християнством, впроваджуючи його в атмосферу глибокої і святої призадуми. Він проникає до глибини душі кожного з нас, ведучи нас на Голготу під хрест Христа, та спонукає нас вчитися від Самого Бога істинного християнського стану та вдячної любові. Все це повинно відновити в нас християнську побожність та спонукати до сердечного жалю за наші гріхи.

Свята Церква сьогодні приводить нас під хрест Спасителя, щоби, вдивляючись в лице вмираючого Христа та вслуховуючись в кожне Його слово, ми навчилися мудрості життя.

Ще так недавно ми бачили в наших церквах різдвяні ясла. Одні з них були спокійні і величаві. Інші – мовби “веселі села”. Ще інші мали в собі багато алегорії. Але у всіх них головне місце належало Дитятку Ісусу. Сьогодні вже нема в церквах Вифлеємських ясел. Їхнє місце замінив хрест. Св. Церква приводить нас під хрест Христа, тому що цьому сприяє Великий Піст. 

Отож, вслухаймося в науку, якої навчає нас хрест. Хрест вміє говорити і вміє навчити. Треба тільки вслухатися в мову хреста, що висить вдома на стіні. Треба вслухатися в шепіт хреста, який знаходиться на узбіччі дороги, і тих багатьох хрестів, які з куполів наших церков шепочуть до наших міст, сіл і парафій.

Про що ж говорить хрест? Про подію нашого відкуплення!

 Все почалося в четвер. Очевидно, що це була непересічна подія, якщо вже дві тисячі років цей день людство називає “Великий Четвер”. Остання спільна Вечеря, яка водночас була не тільки першою Святою Літургією, але також встановленням Тайни Пресвятої Євхаристії і Тайни Священства. Події Великого Четверга – це прощальна промова Ісуса Христа, яка одночасно є Його Заповітом, це дорога на Оливну гору, залишення Спасителя всіма учнями, молитва на самоті, переповнена страхом аж до кривавого поту, це арешт Ісуса, це судові процеси та несправедливий вирок, виданий боязливим суддею Понтієм Пилатом, готового на все, щоби лишень втриматися при владі.

І ось Ісуса обтяжують хрестом. Цей хрест Спаситель не приготував Собі Сам. Цей хрест приготовили йому інші. Цього хреста Ісус ні не бажав, ні не брав його Сам. Адже ж молився в Оливному городі: “Отче мій, якщо можливо, нехай мине ця чаша мене” (Мт. 26, 39), – тобто муки хреста. Це Його сучасники тесали ті балки і вкладали їх на рамена Спасителя. Цей хрест був важким, причому настільки важким, що Ісус падав під його тягарем, а інші змушені були допомагати Йому. 

Розпочалася хресна дорога. Обтяжений тягарем хреста Ісус ішов вулицями міста на гору Голготу, на місце страти. Поруч ішли задоволені фарисеї, які вважали, що нарешті позбудуться Його. А Він ішов знеможений і зажурений. Він двигав хрест. Було близько полудня. Спека дошкуляла всім. Кожен у натовпі, який супроводжував Христа, обтирав піт з чола. Спаситель зробив би так само, але не міг, бо на Його плечі покладено хрест, який Він підтримував руками. Збитий, зранений, з опущеною головою поволі, один за одним робив кроки, ідучи до смерті, яка, як добра спасителька, мала зняти з Нього хрест, той хрест, який люди приготовили і вложили Йому на плечі.

Христос іде з хрестом. Христос не тільки тоді йшов з хрестом по землі. Він постійно іде по землі з хрестом. Хоча від муки і хресної смерті Спасителя пройшло вже стільки століть, проте Спаситель постійно крокує по землі з хрестом. Христос зараз носить наші хрести та хрести наших ближніх. Він підіймає ті хрести і ті терпіння, які ми вкладаємо на них. Ці хрести є дуже важкими, особливо коли їх приготовляють близькі для нас особи:

батько для дитини;

жінка для чоловіка;

діти для родичів.

Кожного з нас ранить кривда, завдана будь-ким, але особливого болю завдає кривда, завдана найближчими, від яких належить сподіватися тільки добра. Можна завдати не тільки фізичного болю, але також і морального, який дуже часто більш болючий від фізичних страждань.

Один місіонер розповів історію, яка приблизить розуміння хреста і страждань наших ближніх.

Якось після закінчення Св. Літургії цей священик-місіонер зайшов до захристії. Один із хлопчиків, які прислуговували, дивився на нього дуже дивно, а потім сказав: “Як я заздрю вам, отче! Я також хотів би бути місіонером!” – “Якщо так дуже хочеш, то, напевно, будеш. Закінчиш школу, закінчиш вищі студії і станеш до вівтаря.” Хлопець розплакався, хоча соромився своїх сліз. Як скінчив плакати, сказав: “Ні, прошу отця, я ніколи не стану священиком. Коли мені виповнилося три роки, мій батько прийшов додому п’яним, але більше, ніж завжди. Розпочав сварку з мамою та почав її бити. Вона від нього сховалася в якійсь схованці, так що він не міг її знайти. Тоді батько вихопив великий ніж, став наді мною і кричав: “Як не скажеш, де мама, то я тебе заріжу!” Так вперше у мене був приступ чорної хвороби (епілепсії). Зараз це зі мною буває дуже часто. Лікарі говорять, що це від переляку. Бачите, отче, я ніколи не зможу стати священиком-місіонером”.

Той батько вложив на все життя на маленькі і ніжні плечі свого сина хрест, хрест великий і важкий. Розіп’яв Христа у власній дитині. 

Такі хрести часто приготовляє чоловік для жінки і жінка для чоловіка. Забувають про слова любові, які шептали одне одному, будучи нареченими. Не пам’ятають вже про слова присяги, яку складали в день шлюбу. Десь поділися, мовби відлетіли, з пам’яті слова Бога: “Що, отже, Бог получив, людина хай не розлучає” (Мт. 19, 6). Можливо, що хтось вже іншому домі, при іншій особі поволі, систематично приготовляє хрест для своєї жінки чи для свого чоловіка. Коли одного дня цей хрест впаде тінню на другу сторону в подружжі, то може бути настільки важким, що заламає супутника життя. Напевно, з часом, може змінюватися цей образ взаємного буття разом, взаємної любові. Напевно, це важкий час для подружжя! А колись було так легко! Незважаючи ні на що треба боротися за цю любов, зберігаючи її перед всіма спокусами, які з нею пов’язані, не виключаючи і оглядання порнофільмів. 

Не вкладаймо хреста на плечі своєї дружини чи чоловіка. Не ставмо хреста між собою та нашими найближчими. Не завдаваймо ран Христу, розп’ятому на хресті. Маймо милосердя над людиною, над Богом і над самими собою.

Буває і так, що діти вкладають на плечі батьків важкі хрести. А батьки, зморені працею і життям, обтяжені самотністю, не можуть зносити цього хреста. Вони впадають перед ним, уподібнюючись до Спасителя, Який впадає під хрестом, не в силах його більше нести.

Лауреат Нобелівської премії, блаженна мати Тереза з Калькутти розповідала, як одного разу прийшов до неї дуже багатий чоловік і сказав: “Я прошу, щоби якась з сестер прийшла до нас. Всі наші діти виїхали за кордон, а ми з жінкою вмираємо на самоті. Ми сильно прагнемо почути хоча б звук людського голосу.”

А хіба серед нас мало таких приречених власними дітьми на стан самотності?

Можна і іншим шляхом покласти хрест на плечі своїх батьків. Одного разу священика було запрошено до хворої. На кухні лежала вмираюча матір. Невістка і онуки півколом оточили вмираючу. Під час уділення Тайни Єлеопомазання випадково відкрилися двері в кімнату, в якій за столом сидів син, також вже немолодий. Він сидів і читав газету. Над ліжком вмираючої матері висів хрест. Христос в цьому домі вмирав двічі: на хресті і в серці матері.

В одному місті, в залі судових засідань на стіні висів дивний хрест. На хресті Спаситель відвернув Свою голову в бік стіни. Якось двоє чоловіків, перебуваючи в цій залі, звернули увагу на цей хрест. “Дивися, – промовив один, – напевно, Христові вже обрид цей світ, що не хоче на нього дивитися.” – “Потрібно щось зробити, – сказав другий, – щоби Христос повернув голову і знову дивився на землю.”

Так, потрібно щось робити, але це повинно бути щось значне і велике…

Ввійшовши в святий Великий Піст, постараймося вдивлятися в хрест, відкриймо свої серця на його науку, на його голос. Не дивімося байдуже на хрести, які зустрічаємо в нашому житті. Вони завжди навчають, вони завжди говорять про Великий Піст, про муку Христа Спасителя, про хрести, які змушені нести інші люди. Вони всі, одностайно, хором голосять: “Не співчувай Мені, висячому на хресті, коли розпинаєш Мене в своїх ближніх!” Не потрібно величних героїчних вчинків на зразок великомучеників, щоби Христос звернув на нас Свій погляд з хреста. Але потрібне християнське співчуття до ближнього. Не розпинаймо Христа в наших ближніх. Амінь.

2 ХРЕСНА ДОРОГА

Сьогодні ми вдруге в цьому році зібралися на Хресну Дорогу. Ми хочемо йти за Ісусом крок в крок, тому що добрий учень йде слідами свого Учителя і Господа, хоча б ці сліди були навіть криваві. Сьогодні Христос кличе нас іти вночі слідом за Ним з Тайної Вечері до Оливного городу, тобто до місцевості, яка ще називається Гетсиманія.

Була ясна зоряна ніч. Ісус, у супроводі учнів, повільним кроком ішов в напрямі саду Гетсиманії. Блиск місяця просвітлював зосереджене та сумне обличчя Спасителя. Христос на віддалі бачив місто на Сіонській горі, яке любив, – Єрусалим. Воно виглядало спокійним, мовби дитятко, яке притулилося до материнських грудей. Хотів зупинитися і закричати: “Єрусалиме, Єрусалиме, що вбиваєш пророків і каменуєш посланих до тебе! Скільки разів хотів я зібрати дітей твоїх, як квочка збирає курчат своїх під крила, – але ви не бажали!” (Мт. 23, 37).

Єрусалиме, як можеш бути таким спокійним, коли твої мешканці готують змову на найбільшого з пророків, на Самого Божого Сина?! Цієї ночі мешканці міста не повинні спати, але повинні чувати і гаряче молитися, щоби сатана не засліпив сердець єврейської старшини. 

Ісус переносить погляд із зануреного в сон Єрусалиму на учнів і дає їм останнє напуття. Учні небагато розуміють з того, що Він їм говорить, але запам’ятовують слова, над якими пізніше будуть розважати. Часто і дитина не може зрозуміти останніх слів вмираючого батька чи матері, але, запам’ятавши їх на все своє життя, потім згадує і розважає над ними.

Чим ближче вони підходили до Оливного городу, тим більше Ісус ставав мовчазнішим. Він раніше часто приходив у це затишне місце, щоби молитися, але ніколи не був таким сумним як зараз. Він завжди прямував туди в світлі Божої присутності і в кожну мить міг сказати: “Отець, Який послав Мене, є зі Мною, Він не залишив Мене Самого, бо я завжди творю волю Мого Отця.” (пор. Ів. 5, 36).

Але в ту ніч, здавалося, що Отець залишив Його, що Христос був мовби позбавлений Божої присутності. Ось звідти і зродилися ці повні смутку і гіркоти слова “Смуток у мене на душі – аж до смерти!” (Мт. 26, 38).

Апостоли ніколи не бачили Ісуса такого сумного, такого обтяженого болем. Ще недавно отримав велику прославу від Отця, силою Божою виганяв злих духів, уздоровлював, воскрешав померлих, втихомирював бурі, а тієї ночі Божа сила немов не присутня в Ньому. Проте жоден з апостолів не відважився запитати Його про причину цього смутку. Недалеко до входу в Гетсиманію Ісус бере з Собою трьох учнів: Петра, Якова та Івана. Ці троє апостолів часто проводили з Ісусом ночі на Оливній горі.

Ісус відчував велику потребу молитви. Тому-то говорить їм: “Лишіться тут і чувайте” (Мк. 14, 34).

Ніколи ще так вимогливо не заохочував Він їх до молитви як тієї ночі. Він відійшов від них на таку віддаль, що могли Його бачити і чути, упав на коліна, а піт, змішаний з кров’ю, покрив Його обличчя. Ісус підніс руки вгору і мовби прошак благає про милосердя, молиться до Отця: “Отче, коли ти хочеш, віддали від мене цю чашу, тільки хай не моя, а твоя буде воля!” (Лк. 22, 42).

Так. Він молився витривало, дослухуючись до голосу Отця. Апостоли, подібно як і мешканці Єрусалиму, не витримали цього випробування молитвою. Тієї ночі сон міцно зморив їх. Сатана робив все, щоби приспати їхню бадьорість, бо знав, що чування на молитві додає сили, що молитва є найкращим захистом супроти його атак. Після довгої молитви Ісус іде до апостолів і шукає в них утіхи. Проте Він засмутився ще сильніше, бо застав їх сплячими. Тому-то звертається до ап. Петра зі словами: “Отож і однієї години не спромоглися чувати зі Мною? Чувайте і моліться, щоб не ввійшли в спокусу, бо дух бадьорий, але тіло немічне.” (Мт. 26, 40-41).

Христос благає апостолів, щоби чували і молилися, бо сатана пересилює їх своїми діяннями. Проте того вечора Ісус не знайшов у апостолів ні зрозуміння, ні потіхи. “Знову, вдруге, відійшов він та почав молився” (Мт. 26, 42). Побачив посланця Отця – ангела з чашею гіркоти. Ісус прийняв цю чашу і хотів випити її до кінця. 

Погляньмо тепер на Ісуса, Який молиться в Оливному городі. Розважмо над словами Його молитви: “Отче мій, якщо можливо, нехай мине ця чаша мене. Однак не як Я бажаю, лише – як Ти.” (Мт. 26, 39).

Слова цієї молитви найсильніше вдаряють в наші серця, тому що вони повні особистого, глибокого переживання Христа.

“Нехай буде воля Твоя, нехай буде воля Твоя, Отче…”

Ті слова для нас, людей перевтомлених і обтяжених тягарем життя, є зразком молитви. Кожен з нас відчуває в серці потребу молитви, потребу розмови з Богом, подібно як дитина потребує розмови зі своїм батьком та зі своєю матір’ю.

Але запитаймо себе: “Якою є наша молитва? Чи вона хоча б трішки нагадує молитву Ісуса в Гетсиманії, повну довір’я і віддання себе Божій волі?” Як часто ми чуємо ці гіркі слова “Так довго я молився (чи молилася), а Бог залишився нечулим до моєї молитви. Більше не можу молитися!”

Мати однієї дівчини нарікала: “Ми витратили багато грошей на ліки і лікарів, ми навіть наймали Службу Божу, але нічого не допомогло – ми втратили єдину дитину”.

Звідкіля беруться ці розчарування в молитві? Чи Бог насправді не чує прохань людини? Але ж Христос Сам навчав: “Просіть, і дасться вам, шукайте, і знайдете; стукайте і відчинять вам” (Мт. 7, 7). У чому ж полягає причина того, що наші молитви залишаються не вислуханими?

Св. ап. Яків говорить: “Ви просите, та не одержуєте, бо зле просите, щоби розтратити на ваші втіхи” (Як. 4, 3). Так. Людина забагато думає про себе, про земне, дочасне, забуваючи про те, що найважливіше, що служить спасінню. Ми повинні зрозуміти: людина не завжди усвідомлює чи те, що робить, про що просить і чи те, про що просить, є корисне для спасіння. Тільки Бог, Який знає глибину людського серця і наші потреби, відає, що для нас добре, а що погане. Тому-то Він уділяє нам завжди те, що для нас добре, що корисне, що для нас найкраще і що служить нашому спасінню. А ми так часто не можемо цього зрозуміти і не хочемо цього зрозуміти. Любляча матір не завжди задовільняє бажання своєї дитини та її дитячі капризи. 

Часто ми приходимо до Бога з готовим планом, просячи Його тільки, щоб Він затвердив наші плани і був їхнім Виконавцем. Нас мало цікавить чи подобається це Богові чи ні, чи згідне це з Божою волею, чи навпаки – противиться Божій волі. Це є одностороння молитва, бо говоримо тільки ми, не чекаючи відповіді Бога. Вміти розмовляти з Богом і згоджуватися з Його волею – це знак величі людини. Вміти сказати: “Нехай буде воля Твоя”, коли серце кривавить з болю, – це не легко.

Край ліжка, на якому вмирає молода жінка і матір, сидить прибитий горем чоловік і одночасно батько трьох синів. Наймолодший серед них має всього 5 днів. Дивитися на згасаючі очі коханої людини – це великий біль. Діти ще не розуміють, що закінчується життя їхньої матері. Але батько розуміє! Дивлячись на цих маленьких діточок, давиться слізьми. Рештками сил пригортає їх до себе та клякає перед образом Христа в Оливному городі, і тремтячим голосом мовить: “Боже, якщо це можливо, уздорови мою жінку і матір цих дітей. – Серце стискає жаль. Проте чоловік продовжує. – Але не моя воля, а Твоя хай буде.” Дружина і матір трьох дітей померла. Батько працював учителем в школі, опікувався своїми дітьми як тільки міг. Хотів, щоби діти мали якнайкращі умови, щоб всі закінчили вищі навчальні заклади. Було багато важких хвилин, але не заламався. Завжди в таких хвилях клякав перед образом Христа в Оливному городі. 

Пройшло 15 років. Підходить найстарший син і звіряється батькові, що чує голос Божий, який покликує його до священства. “Сину, якщо така воля Божа, не легковаж голосом покликання”, – відповів батько. Син вступив до семінарії. Через два роки слідами старшого брата пішов середній. Залишився наймолодший. Батько бажав, щоб хоча наймолодший син пішов його слідами і став учителем, але воля Божа була іншою. Син вступив в семінарію, а згодом став ієромонахом, як і його брати. Батько залишився сам, але погодився з Божою волею. Мав право сказати: “Боже, я стільки натрудився і яку отримав заплату?” Проте він дякував Богові за те, що отримав. 

Щоденно ми повторюємо в молитві: “Нехай буде воля Твоя, як на небі так і на землі”. Якщо ті слова випливають з серця, і ми є готовими віддати себе Божій волі – довіряймо глибоко і маймо надію, що наша молитва не буде для Бога байдужою. Наше прохання буде виконане, хоча плід нашої молитви може бути не чітко відчитаний, а можливо і не зрозумілий. Але пам’ятаймо, що Христос в Гетсиманії просив, щоби відійшла від Нього чаша терпінь, проте волею Отця було те, щоби Він випив її до дна. 

Коли щастя і радість будуть гостити в нас, молімося словами: “Нехай буде воля Твоя”. Коли ж хрест випробовування впаде на наші плечі, молімось словами: “Отче, якщо можливо, нехай Мене мине ця чаша, але не як Я хочу, але нехай буде воля Твоя”. Амінь.
3 ХРЕСНА ДОРОГА

На протязі перших двох тижнів ми знаходилися в цій атмосфері розважань хресних доріг. Ми йшли з Ісусом до Оливного городу і від Нього вчилися довірливої молитви, відданню себе Божій волі. Сьогодні ми будемо споглядати на Самого Христа: як Він, погодившись з волею Отця, зарадив Собі з терпінням і хрестом, і яка звідси випливає наука для нас.

Христос Господь не шукав хреста.

Заглиблюючись у сторінки Святого Письма, ми пізнаємо те, що Господь Ісус не шукав терпіння, що Він бажав уникнути його, що захищав Себе перед хрестом. 

Ось Спаситель навчав у храмі про Отця. В певний момент євреї схопили каміння, щоби Його убити. Його наука була їм “не на руку”, була невигідна. А як можна найефективніше утишити того, хто є невигідний? Очевидно, що вбивши його. Але Господь Ісус, як описує св. євангелист Іван Богослов, “перейшов посеред них і полишив храм” (Ів. 8, 59). Іншого разу Ісус захищає Себе перед тими, які словесно атакують Його: “Багато добрих діл появив я вам від Отця мого. За котре з тих каменуєте ви Мене?” (Ів. 10, 32). Коли єврейська старшина видала наказ заарештувати Ісуса, то Він залишає Єрусалим і ховається від них. Проте Він не зміг уникнути хреста. 

Настав Великий Четвер. Під час молитви в Гетсиманському саду Христос вирішує прийняти терпіння, згоджується на терпіння. Він хоче показати любов Бога до людини в такому блеску, як ніколи раніше. Христос знає, що людину завжди більше від слів переконують вчинки. А найбільш переконливим жестом любові Бога до людини є прийняття Христом хреста. Не задля самого хреста чи терпіння, але як вираз безмежної любові.

В одному німецькому костелі знаходиться фігура Христа, зневаженого, падаючого під хрестом. Хоча Христос зодягнений в шати, забруднені болотом єрусалимської вулиці, хоча Його обличчя зранене, проте на цьому обличчі можна добачити велику любов і гідність. Так Ісус несе Свій хрест відважно, з гідністю, хоча це несення хреста було понад людське сприйняття, було терпінням незрозумілим для нас. Але Христос є свідомий, що хрестом Він служить іншим, всьому людству: мені і тобі, всім нам.

Терпіння є незрозумілим для нас. Терпіння – це той злий товариш життя, який не залишає людину, починаючи від брами раю аж до кінця світу, від колиски аж до гробової дошки. Терпіння і хрест зневолюють і ранять, гноблять і викликають бурю в душі людини. Терпіння було в минулому і є актуальною причиною кризи віри, а навіть втрати віри. Терпіння до кінця незрозуміле. Воно б’є наосліп, несподіване і несправедливе. Терпіння вперте: коли воно стає переможеним, то, вертаючись з іншого боку, вдаряє вже з подвійною силою.

Ось вмирає чоловік в статечному віці. Біль змінив його обличчя, а очі виглядають втомленими життям. Напівпритомний кличе свою матір, яка вже давно не живе. Чому так сильно терпить?

Ось молода жінка захворіла на рак. На протязі місяця постаріла на десять років. Дома на неї чекають діти, а її кличе Бог. Чому?

У лікарні лежить маленька дитина. Стався трагічний випадок – дитина обпеклась гарячою водою. Плаче вдень і вночі. Навіть найтурботливіша опіка сестри милосердя не заспокоїть цього терпіння. Запитуємо: “Кому потрібен цей хрест? Чим заслужило це малятко на таке велике терпіння?”

Відомий письменник Альберт Камю пішов ще дальше в своїх висновках, коли голосив: “Якщо Бог дозволяє на терпіння невинних дітей, то я не хочу вірити в такого Бога”. 

І наш біль також тисне на уста питання: “Чому терпіння вибирає добро, а щадить зло? Чому інші втішаються, коли я плачу?”

Здається, що часто терпіння не дозволяє нам зрозуміти Бога. Коли відвідуємо когось із близьких, хто є хворим і дуже терпить, то, дивлячись на це терпіння, не можемо зрозуміти його сенсу, бо в ньому стільки безсенсовності. Так. Терпіння без Бога стає чистим абсурдом. Терпіння без Бога позбавлене сенсу.

Іван Павло II в книзі “Переступивши поріг надії” пише, що Бог є завжди на боці терплячих. Його всемогутність виявляється власне в тому, що Він добровільно прийняв терпіння. Терплячій людині необхідно бачити хрест Христа, який просвітлює таємницю терпіння. Тому-то великі святі однозгідно твердили, що через терпіння найглибше можна ввійти в таємницю Бога.”

Хрест Спасителя втихомирює бурю в серці людини, додає їй сил та відваги до знесення терпінь. Нічого дивного, що мученики перших століть йшли на арени смерті з хрестами в руках, що терплячі в обозах чи в ув’язненні вишкрябували нігтями хрести на стінах. Хрест Спасителя вчить, що не Бог вигадав терпіння для людини, тому що Спаситель Сам боявся хреста і уникав його. Це гріх або відхід від Бога впроваджує терпіння в наше людське життя. Відхід від Бога впроваджує хаос у світі, а хаос породжує зло. 

Російський письменник Федір Достоєвський сказав ці слова і повторили їх за ним папи Пій XII, Павло VI, Іван Павло II: “Без Бога все дозволене”. Спаситель взяв на Себе терпіння та хрест всього людського роду і вчинив з них відкуплення. Хрест Христа вчить, що терпіння не треба шукати, його необхідно уникати, від нього треба захищатися.

Так. Від терпіння необхідно захищатися. Проте, коли вичерпаємо всі середники і побачимо, що хрест дійсно призначений для нас, то поступаймо так, як поступив Господь Ісус Христос. Скажімо до Господа: “Якщо, Господи, хочеш, щоби я ніс цей хрест, то нехай буде воля Твоя”. Нам необхідно впродовж всього життя вчитися покірно приймати терпіння. До правильного розуміння терпіння необхідно дорости. Терпіння не утримує в собі повного зла. Для людини віруючої воно може бути зустріччю з Богом, поруч з тим почуттям, що Бог нас залишив. Почуття “покинутості” не було чужим Христові навіть на хресті. Скликнув: “Боже Мій, Боже Мій! Чому єси покинув Мене?” (Мк. 15, 34). Але ж в цьому моменті Отець був найближче до Свого Сина. І ніколи Бог не був ближче до людини, ніж на хресті!

Терпіння може оберігати від гріха, а можливо і оберігає перед терпінням в вічності. Воно здатне загартовувати нашу волю, навчати співчуття до інших. Коли ж ми приймаємо його без згіршення і без показу перед іншими, тоді ми виявляємо правду про себе, дізнаємося хто ми є і які ми є насправді. Терпіння виявляє нашу людяність і нашу віру. Воно виявляє нашу любов до Бога і до другої людини. Своїм терпінням ми можемо служити іншим людям. Спаситель Своїми терпіннями і мукою на хресті відкупив світ від засуду. Ми своїм терпінням і своїм хрестом можемо відкупити свою жінку, свого чоловіка. Можливо задля якогось твого терпіння Бог спасе твою дитину, коли вона піде злою дорогою в житті. Св. Тереза терпінням спасала розбійників, виєднуючи їм ласку жалю перед виконанням вироку. Тому-то ми повинні в терпінні бути спокійними і відважними. Коли ж нам буває важко – погляньмо на ближніх. Нема людей без хрестів. Кожен терпить. Одна дівчина говорила: “Я плакала через те, що мама не хотіла купити мені модного взуття. Якось ідучи вулицею я побачила людину без ніг. Просив мене про допомогу. Тоді я зрозуміла, що моє терпіння було нічим в порівнянні з його хрестом.”

Яку науку винесемо сьогодні з Хресної дороги? Насамперед те, що ми не повинні соромитися хреста і в своєму серці, і в своєму домі. Нехай не висить він по закутках та в закритих від людського ока місцях. Нехай він знаходиться там, де найчастіше зможемо дивитися на нього. Не стидаймося хреста. Навчімося від нього мудрості зношення терпінь, які нас в житті зустрічають, щоб з хреста Христового черпати силу для несення свого власного хреста. Амінь. 

4 ХРЕСНА ДОРОГА

Проданий за тридцять срібняків 

(пор. Мт. 26, 15)

Скільки разів в нашій уяві постає хрест на плечах Спасителя! Бачимо яким він тягарем лягає на Нього та тисне Його до землі, як він витискає піт з чола Христа. Ми чуємо крики і вереск натовпу та вояків. Проте ми надто мало застановляємося в таких хвилинах над подією, яка вирішальним чином вплинула на муки і смерть Ісуса Христа, – зрада і продаж Юдою Спасителя. Отож, до муки і смерті Спасителя спричинилися, між іншим, гроші. Євангелисти говорять про них аж три рази (Мт. 26, 14; Мк. 14, 5; Ів. 12, 6), описуючи смерть Господа. 

Все розпочав Юда. Він був одним з тих, котрі товаришували Ісусові від часу хрещення в Йордані аж до Тайної Вечері в Великий Четвер. Він був одним з тих, яких Ісус вибрав і обдарував Своїм довір’ям. Він був одним зі слухачів Нагірної проповіді та безпосереднім свідком всіх подій і багатьох чудес Ісуса Христа. Юда сам роздавав хліб, чудесно помножений в Христових руках, особисто бачив Лазаря, який виходив з гробу. Юда був навіть вирізнений з-посеред інших, тому що це він опікувався матеріальними засобами апостольського чину. Проте його бачення як післанництва Месії, так і своєї ролі в цьому, було зовсім інше. Христос поводив Себе не так, як уявляв собі дії Месії Юда. Часто Бог не поступає згідно з планами людини). І думки апостола Юди щораз то частіше тікали від Ісуса і шукали від присутності Ісуса виразної користі. Юда мріяв про те, щоби його поневіряння від присутності зі Спасителем закінчилися для нього вигідним становищем, яке уможливлювало б особисту користь та різні вигоди. Юда не признавався про свої мрії, але мимохіть вже був виявив свою слабкість. Побачивши, як грішна жінка обмила ноги Спасителя дорогоцінними олійками, не зміг втриматися, щоби не зробити зауваження: “Навіщо, мовляв, така втрата мира! Таж її можна було продати більш, ніж за триста динаріїв?” (Мк. 14, 4-5). Рахував блискавично. На все дивився з перспективи користі. Тому-то обманутий у своїх мріях про кар’єру біля Спасителя, просто зажадав заплати за зраду свого Учителя: “Що хочете Мені дати, і я вам його видам?” (Мт. 26, 15).

Цей трагічний у наслідках торг збагатив невірного апостола на тридцять срібняків. Епілог цього торгу настав значно пізніше – коли хрест вже лежав на плечах Спасителя. Євангелист Матей записав у Євангелії: “Тоді Юда, який Його зрадив, побачивши, що його засудили, розкаявся… і сказав: Згрішив я, видавши кров невинну” (27, 3-4). Юда набрався сміливості повернути гроші взамін за звільнення Проданого. Йому здавалося, що ті гроші Його палять. Зірвався і побіг в сторону храму, застав там старших та священиків, але його прихід сюди був даремним. Князі Ізраїля, до яких прийшов, висміявши його жаль і закиди совісті, залишили його на самоті з розпачем. Кинув Юда криваві нещасні срібняки до храму. Срібні монети з брязкотом розлетілися по кам’яній підлозі. Проте їх ніхто не хотів піднімати. Кожен їх боявся – бо були заплатою за кров. Св. євангелист Матей лаконічно додає: “Пішов геть та й повісився” (27, 5). 

Для чого це зробив? Просто впав у розпач. Звідкіля появився у нього той розпач? Був похітливий, скупий на гроші. Гроші були для нього абсолютною вартістю, заслонивши для нього все інше, навіть Бога.

Гроші… Гроші кривдять інших. На протязі двох тисяч років люди виробили собі різні хрести. Хрести дорогоцінні, красиві, оздоблені коштовним камінням і прості хрести, виготовлені з дерева. Проте під кожним з цих хрестів можна було б помістити символічний банкнот, тому що це банкнот приніс на світ повне море терпінь і накладає хрест на людину. 

Це ж гроші найчастіше висилають лист, повний звинувачень на невинну людину, позбавляючи праці батька цілої родини.

Це купюри часто спонукають людину до того, щоб продавати свої переконання. Вони оплачують вбивство ще ненародженої дитини. Це банкнот розпиячив людину і ввів у родину нужду, розпач і пекло. Це він спонукає людину найперше спробувати наркотик, дізнатись, що це таке, а потім, пустивши свої метастази, вже ніколи не відпускає своєї жертви з цього пекла. Це банкнот висвітлює неморальні фільми і впроваджує через них втрату невинності, сорому і гріх. Це банкнот оплачує зброю, з якої стріляють в невинних людей, які мають безсмертну душу.

Гріш мовчить, але утримує в собі велику таємницю і ніколи не виявить прихованих в ньому битв та їхніх наслідків. Він носить на собі людський піт, є заплямований кров’ю і позначений розчаруванням. Він має на совісті померлих, замордованих працею в ім’я його здобуття. 

Отож, нічого дивного, що Христос, приходячи у світ, вибрав убогість. Нічого дивного, що до учнів, які мріяли про дочасну кар’єру, говорив: “Не знаєте, про що просите” (Мт. 20, 22). 

Гроші можуть облегшити життя. Але коли ми зупинимось тільки на цьому твердженні, то це не буде повною правдою. Гроші самі в собі не є злими. Якими вони стають – це вирішує людина. Якщо сьогодні споглядаємо на хрест і усвідомлюємо собі, що до терпіння Розп’ятого спричинилися також гроші, то ми повинні застановитися і відповісти на питання “А як є в моєму житті?”

Сьогоднішній світ скерований на гроші. Гроші, на жаль, керують світом. Одним з найбагатших людей світу був американський мільярдер Рокфеллер, який помер в 1937 році. Він володів величезним маєтком, який оцінювався в декілька сот мільйонів доларів. Останні два роки життя для цього чоловіка були великою мукою. Йому дошкуляла хвороба, його гнобили закиди сумління. “З острахом думаю, – говорив він одного разу, – що як жертва своєї хитрості я добирався до свого великого маєтку через людську кривду. Чим, властиво, я був? Рабом олівця, який похітливо підсумовував цифри мільйонів!”

У нашому сьогоденні, в нашій дійсності ми бачимо також оцю сліпу погоню за грошима, погоню, яка ні з чим не числиться. Але ж грошима, якщо ними добре розпорядитися, ми можемо облегшити життя як своє, так і свого ближнього. 

Це ж гроші дозволяють нам дарувати букети роз матері і дружині та роз’яснити обличчя дорогих осіб посмішкою. Гроші допомагають вигодувати малу дитину, яка приносить всім багато радості, коли є здоровою і добре розвивається. Гроші влаштовують те, що на столі родини появляється хліб, який дає сили до праці. Гроші дозволяють людині оплатити відвідини лікаря та відсторонити в родині привид чи марево смерті. Гроші дозволяють людині купити книги до навчання та вервицю, на якій можна молитися. Здобуття грошей чесною працею, шанування грошей і розумне розпорядження ними є нашим обов’язком.

Людина не повинна грошима кривдити ближнього. Гроші самі по собі не є злими. Про те, якими вони є, вирішує людина. Нехай в наших руках гроші служать тільки добрій меті. Ми повинні жити так, щоби використання грошей не послужило приготуванням хреста для ближніх, подібно як Юда приготовив Христу. Нехай гроші не стануть для нас божком! Нехай вони ніколи не будуть використовуватися для поповнення гріхів, до несправедливого вироку суду, до проведення відпустки без Бога і в гріхах! Нехай у нашій власності ніколи не буде грошей, які будуть заплатою за людську кривду! Такі гроші не приносять щастя! Такі гроші раніше чи пізніше будуть палити, пекти і пригнічувати душу, як палили і пригнічували душу Юди. 

Хрест Спасителя сьогодні голосно голосить нам: “Їх не годиться класти до скарбоні, бо це ціна крови!” (Мт. 27, 6). Не даймо себе втягнути в божевільну карусель, яка крутиться навколо грошей в сучасній дійсності. Нехай не буде людей, які носять ім’я християнина, але на життя та на інших людей дивляться тільки через призму грошей.

В один сиротинець звернулася одинока матір тримісячного сина, яка в листі-проханні на ім’я директора сиротинця скаржилася, що вона самітна, в неї немає середників до прожиття, немає матеріальних умов та помешкання. По цій причині просила, щоб сиротинець тимчасово взяв до себе її дитину, а вона, коли покращить своє матеріальне становище, забере сина обов’язково назад. Дитину прийняли, але наступні півроку жінка не давала про себе знати. До неї зверталися письмово. Відповіді не було. До неї зверталися знову і знову. Все було даремно. Директор написала листа, в якому повідомила, що синові виповнився рік і він говорить слово “мама”. Так він назвав одну з санітарок. Черговий лист повідомляв маму дитини про те, що справа піде до суду і її позбавлять материнських прав. Прийшла відповідь, в якій мати не ставила жодних перешкод у справі позбавлення її материнства. Коли хлопцеві виповнилося 2 роки, до матері звернулися знову з проханням відвідати свого сина в лікарні, де він перебував після ортопедичної операції. Відповіддю матері було прохання, щоб сиротинець не тривожив її більше безсенсовною кореспонденцією, бо це її дратує. Також вона повідомляла, що свої відносини до сина висловила в судових слуханнях і вважає, що вона вільна від усіляких зобов’язань. А ще у своєму листі попросила, щоби більше не писали їй, тому що вона не хоче і не може більше платити за давню помилку.

В останньому листі до матері керівництво проінформувало про те, що її син тепер живе в багатій, але бездітній родині, яка виїхала в Сполучені Штати Америки. Сиротинець зробив все, щоби хлопчик ніколи не дізнався, що був небажаним і відкинутим сином. Через два дні після отримання листа в сиротинці появилася матір. Плакала, цілувала фотографію сина, випрошувала адресу сина. Говорила, що ніколи про нього не забуде. Дивилася на власну дитину через призму грошей і можливої користі. 

Так повторюються історії Юди. Чого ж вчить нас сьогодні хрест Христовий? Він вчить нас речей, які так далеко знаходяться від Христових мук, але водночас так важливого у нашому сьогоденні правильного відношення до грошей. Грошима облегшуємо життя собі та іншим. Але нехай наші гроші не лягають ніколи тінню хреста на другу людину. Амінь.

5 ХРЕСНА ДОРОГА

Сьогодні в черговий раз зустрічаємо Ісуса на Його Хресній дорозі. Під час хресних доріг ми ввійшли в ту атмосферу, яка оточувала Спасителя в часі Його страждань. Голос юрби і воїнів, самотність і покинутість учнями, погляди ненависних людських очей, яким Господь чинив тільки добро – ось що супроводжувало Його на Хресній дорозі. Але в цьому морі ненависті, яка зі всіх сторін оточувала Христа, знайшлися люди, які були зичливі до Нього, які старалися Йому допомогти, які засвідчили ризиком власного життя свою прив’язаність до Нього.

Симеон з Киринеї… Він був першою людиною, яка під час Хресної дороги “офіційно” допомогла Господу Ісусу. Дивною була зустріч Христа з тією людиною, про яку Святе Письмо не говорить нічого іншого. Всі припущення щодо нього помилкові, тому що не вияснюють загадки незнайомого, який на початку з примусу виконав вчинок милосердя до Ісуса. 

В одежі робітника повертався з поля, коли римські вояки затримали його, потрактувавши як робітника, як слугу, який, як відомо, є призвичаєний до праці для інших. Ісус і Симеон з Киринеї дивилися в той час однин одному в очі. Щось зачепило серце селянина Симеона з Киринеї. Він зауважив це вимазане і в крові лице Спасителя. Лице, яке не могло належати злочинцю. З цього лиця випромінювалася якась величність, а з очей випливало страждання. В цих очах зовсім не було ненависті. 

“Чому? – Вертиться нам в голові питання. – Чому ніхто з ближніх не надав Ісусові допомоги в несенні хреста? Чому це вчинила чужа людина, ім’я якої з цього часу буде згадуватися завжди?” Євангелист Матей говорить нам, що Симеона примусили нести хрест Ісуса (27, 32). Але чи зробив це чоловік з Киринеї виключно з наказу, чи зародилося в ньому сердечне співчуття до нещасного бідняка? Ніде не знайдемо слів Симеона, якими б він захищав себе перед невластивою інтерпретацією його соціального становища. Нема жодного опису подібного спротиву. Він не впирався, не виривався від вояків, не скочив в анонімний натовп. Був шанованим, і якби вернувся до свого дому, до своєї буденності, яка протікала спокійно і впорядковано, то в його пам’яті довго залишався б образ похиленого під тягарем хреста Засудженого, Якому не допоміг.

Але Симеон Киринейський взяв хрест і поніс без жодного слова нарікання. Зробив чийсь тягар легшим. А це ж так багато!

Один письменник писав: “Коли б ми пам’ятали людську доброту і допомогу, то терпіння не здавалося б нам всюди присутнім”. Так чи інакше, а Симеон з Киринеї по відношенню до Ісуса вчинив милосердя, на що Ісус так наполягав у Своєму вченні, тобто Симеон виконав заповіді. 

Допомога терплячому… Кожен з нас, ідучи своєю дорогою по землі, не раз багато терпить. Проте поруч нас люди носять хрести набагато більші, яким терпіння дається понад міру і які під тягарем хреста упадають. Таких людей треба вміти, насамперед, зауважити. Таким людям належить від нас співчуття і допомога. Такі люди є вдячні не тільки за матеріальну допомогу, але насамперед за вирозуміння, зичливість, за серце. 

Ми декілька тижнів, впродовж великого Посту, вглядаємося в Хресну дорогу нашого Спасителя. Сьогодні бачимо нашого Спасителя розп’ятим і споглядаємо на Його пробитий списом бік, пробите ребро, пробите Його серце. А ми, чи вміємо тим серцем, яке ритмічно поки що б’ється, ділитися з іншими? Чи зможемо потішити терплячого, надихнути піднесенням пригнобленого і повернути радість життя знеохоченому до світу, до життя? Сьогодні є багато людей подібних до фальшивих приятелів біблійного Йова, які прийшли до сусіда, щоб його втішити, а коли стали над ним, то почали кидати йому закиди, добачаючи в його терпінні Божу кару.

Тому-то устами Спасителя голосять до нас всі терплячі: “Я чекав милосердя, та його не було, і втішителів, – та не знайшов нікого” (Пс. 69, 21). Розглядався, а ніхто не допоміг мені. Дивувався, а не було нікого, хто б мене підтримав.” Дбаймо, щоб цей голос торкнувся всіх нас, щоб ми навчилися втішати всіх, які носять хрест: словом, увагою, молитвою, діями. 

А) втіха словом.

Великий хрест несла на своїх плечах грішниця, коли привели її до Ісуса Христа. Вона принесла до Ісуса хрест власних гріхів і людської зневаги. Христос зняв з її плеча обидва ці гріхи одним реченням: “Хто з вас без гріха, – нехай перший кидає у неї камінь!” (Ів. 8, 7). 

Подумаймо, скільки разів ми інших зневажили словом? Скільки разів осудили ми безпідставно найкращі чужі наміри і бажання? А скільки разів, дивлячись на чужі нещастя, сказали ми в своєму серці: “Добре, що йому так сталося”. А хіба не було можливості стати на захист когось добрим словом, доброю характеристикою, спростувати помилкову думку про когось, або хоча б не поширювати дальше несправедливих пліток?

Б) втіха зацікавленням.

Можемо втішити ближнього в його терпінні, зацікавившись ним. Почнімо піклуватися ним. Якось по телебаченню йшла програма про самітну жінку, яка раптово втративши зір, стала повністю залежною від оточення. Зичливі сусідки допомагали їй як могли, стараючись при цьому залишитися нерозпізнаними, мовби боячись вразити терплячу своєю допомогою і своєю добротою. 

Ми так часто знаємо все про наших сусідів. Знаємо їхні гріхи, правдиві і неправдиві. Знаємо, що сусід робить, що говорить, а навіть, що думає. Але коли сусід терпить, коли він хворіє, коли він потребує допомоги, то часто буває так, що ми на час його хвороби забуваємо про нього, вдаємо, що не знаємо про його хворобу, вдаємо, що нас з ним нічого не єднає.

Одного разу у Великодню Суботу, в дообідні години, група молодих людей поверталася з реколекцій для молоді, з духовних наук, на яких були від Великого Четверга. “Які прекрасні вправи, які прекрасні науки, які прекрасні обряди”, – аналізували молоді люди. “Яка жива Літургія, які промовисті тексти”, – говорили інші. Повертаючись додому, були ще під сильним враженням щойно пережитого у ці дні молитовної віднови. Аж раптом побачили лежачу на узбіччі дороги постать. Здавалося їм, що це лежить звичайний волоцюга. Приблизились і між собою почали говорити, що це, мабуть, звичайнісінький пияк. “Сьогодні, у Великодню Суботу, і так напитися!” – обурювалися поміж себе. Дехто, згіршившись, проходив далі. Потім довідалися, що тим чоловіком, лежачим на узбіччі, був батько багатодітної родини, якого збила машина. “Швидка” приїхала запізно, а лікар ствердив: “Якщо б допомогу надали трішки швидше, то потерпілого точно могли врятувати”. Довідавшись про те, молоді люди вже не говорили про красиві ритуали, звичаї, обряд. Витратили-бо стільки часу милосердя над Христом, над Тим, Який терпів, був опущений всіма, вид Якого спричинював біль, Якого ніхто не вмів потішити. Як тільки вийшли з реколекцій, то зустріли Його, але …не змогли Його розпізнати.

В) потіха молитвою.

Ми зобов’язані потішати терплячих молитвою. Ми часто приписуємо Богові всілякі терпіння. Ми часто подібні до нерозумного батька, який безнастанно хвалився своїм сином: “Це мій син!” А коли одного разу, після чергової пиятики, вдарив сина і зробив калікою, то почав говорити: “Така Божа воля”. Звідкіля б не надійшло терпіння, пам’ятаймо, що світом управляє Бог, а не людина. Але Бог, і тільки Бог, терпеливо направляє те, що зіпсує людина. 

Коли св. ап. Петро був ув’язнений, то християнам не залишалось нічого іншого, як тільки молитися за нього. Бог негайно прийшов на допомогу ув’язненому. У Бога дуже багато значить молитва праведника. Нагадаймо собі, коли ми востаннє молилися за терплячих, за скривджених, за вмираючих, за опущених, за сиріт без родичів і родичів, відданих власними дітьми до дому престарілих?

Можливо Бог і не змінить долі терплячого, за якого ми молилися, проте дасть йому силу і терпеливість для несення хреста. А це, направду, значить дуже багато.

Г) дієва допомога.

Ми повинні помагати терплячим на стільки, на скільки це є для нас можливо. Допомогти йому знайти роботу, допомогти підшукати квартиру, допомогти забинтувати руку, допомогти доїхати до лікарні – не будьмо байдужі, допомагаймо.

В одному місці живе самітник Мар’ян. Люди, які відвідують це місце, сміються з довгої бороди самітника, з його габіту. Але його дуже люблять хворі. Він відвідує всіх: втішає, читає їм книжки, підносить на дусі. А може сьогодні, потрібне таке монаше згромадження, місією якого б було відві​дування хворих, терп​лячих, впадаючих на дусі? Це очікування допомоги від нас може нас дивувати, як дивувало Симеона з Киренеї, який повертався з поля.

Один молодий чоловік розповідав: “Разом зі своєю дівчиною я зібрався за покупками до міста. Зайнятий розмовою, я зауважив в останню мить, що нас хтось зупиняє. Це був велосипедист. Він просив підвести до лікарні жінку, яка лежала край дороги: правдоподібно у неї був інфаркт або крововилив. Я звичайно розізлився, бо руйнувалися всі мої плани. Окрім того, ця жінка забруднить мені в салоні крісло. Напевно, я б не згодився допомогти, але мені було ніяково перед моєю дівчиною. Я навіть не вийшов, коли жінку зано​сили в автомашину. Знервований, бажаючи якнайшвидше позбутися цього клопоту, я не оглядався назад, де цей велосипедист намагався допомогти жінці, підтримував її. Нарешті ми біля лікарні. Коли прибігли санітари і взяли жінку, я вперше поглянув у дзеркало назад. Я не бачив обличчя жінки, але шаль, яку вона мала, виглядала дуже мені знайомою. Таку ж шаль я колись подарував мамі на іменини. Я вибіг з машини і побіг до носилок. Так, це була моя мама.”

Христос, несучи хрест і вмираючи на хресті, нагадує нам, що Він буде нашим Суддею. Ми суджені будемо не з того, що здобули, навіть не з кількості прожи​тих років, але з відносин між нами та нашими бра​тами і сестрами. “Усе, що ви зробили одному з моїх братів найменших – ви мені зробили” (Мт. 25, 40), – говорить Ісус. 

Отож, в наших серцях повинно постійно народжуватися оце бажання: “Христе, хочу бути Твоїм Киринейчиком, хочу допомагати Тобі на Твоїй хресній дорозі. Хочу допомагати Тобі не тільки словами, не тільки обітницями, не тільки добрими намірами, але конкретними вчинками. Христе, навчи мене добачувати людей замучених, знесилених під тягарем хреста. Навчи нас добачувати людей, яким ми повинні допомогти і яким можемо допомогти. Навчи нас допома​гати з добротою, покорою, зичли​вістю і з глибоким шануванням терплячої людини, щоби якнай​більше ближніх на Божому суді тішилися, що могли Тобі служити в ближніх.” Амінь. 

6 ХРЕСНА ДОРОГА

Спливає до кінця час Великого Посту, і сьогодні ми спільно молимося в цьому році останню Хресну дорогу, і спільно споглядаємо на хрест Христа, вслухаючись в мову хреста та черпаючи з нього для себе науку. Подібно, як нам, так і колись Христу добігала до кінця Хресна дорога. 

Недалеко від мурів Єрусалиму знаходився пагорб, який називали Голгота. З гримасою перемоги і перекривленою посмішкою задоволення ішли фарисеї та єврейські священики на Голготу за Христом. Вони, в цю годину своєї перемоги, впадають на дусі. Після прибуття на місце страти римські вояки починають виконувати свої обов’язки. Брутально здирають з Христа одежу і розтягують Його на хресному дереві. Прибивають і підносять хрест вгору. 

Таким чином почав царювати Христос над світом. Він царює з того трону, якого не знав і не буде знати жоден цар чи якийсь інший володар. А під хрестом стояли люди: одні зичливі і зі слезами в очах, інші – повні ненависті і ворожості. Під хрестом стоїть Страдальна Божа Мати.

Сьогодні заглибимося в наших розважаннях над станом Матері Божої. На загал ми маємо дуже помилкову уяву про життя Матері Божої. Спричинилися до цього різного роду нецерковні молитви, солодкі і кольорові образи. Нам здається, що Її життя було спокійне, благе і тихе. В дійсності було по-іншому. 

Життя Марії було неспокійне і повне спекоти. Це було мучениче життя, наповнене особливих терпінь. Жодну земну матір не потрясали радості такі великі, але і тривоги такі страшні, які отримувала душа Матері Божої. Це було тому, що все Її життя відносилося до життя Її Сина. В радості прийняла Благовістя про Його народження і в радості породила Ісуса, але вже через короткий час, сповнена тривогою, повинна була втікати в Єгипет. З радістю приносить Ісуса в сороковий день до Єрусалимського храму, але біль стиснув Її серце, коли почула слова пророцтва старця Симеона: “Та й тобі самій меч прошиє душу” (Лк. 2, 35). 

Пресвята Діва Марія – це насамперед Добра Матір. Ми не бачимо Її поруч з Ісусом, коли Він творить чуда: воскрешає мертвих, уздоровлює невиліковно хворих. Лише один-єдиний раз Діва Марія була свідком чуда Ісуса Христа – це було в Кані Галилейській. Ми не бачимо Її підчас тріумфального в’їзду Христа до Єрусалиму. Але ми бачимо Матір Божу біля Ісуса на хресній дорозі, на Голготі. Добра Матір – це, насамперед, Страждальна Матір – як взірець мужності і переможної любові. 

Мужність Матері Божої… Євангелія не подає нам жодної інформації про зустріч Христа і Матері Божої на Хресній дорозі. Про це говорить Передання. Можливо це була тільки зустріч очей Матері і Сина. Але скільки в цьому погляді було терпіння. Це терпіння збільшувалося, адже в свідомості Марії було розуміння того, що Вона не зможе Йому допомогти. А навіть, якби могла, то чи прийняв би Її допомогу? Марія знала, що Христос прагне до кінця випити чашу страждання, болю і гіркоти. Марія знала: Його страждання ведуть Його дорогою до відкуплення світу.

Переможна любов… Після розп’яття наступило тригодинне, повне терпіння і муки перебування Христа на хресті і смерть внаслідок цього. Це для Матері було чимось жахливим. Вона всі Його терпіння переживала разом з Ним. Можливо не одна земна матір переживала трагедію свого сина, його клопоти і проблеми, хвороби чи інше терпіння, але часто могла втішатися якоюсь надією зміни на краще. А Матір Божа знала, що мука Її Сина є чимось невідворотнім. Знала, що не зможе в нічому поменшити мук Свого Сина.

В Англії, за часів правління короля Генріха VIII, було засуджено на страту одного офіцера за його твердість у вірі і вірність Католицькій Церкві. Мати офіцера іде короля благати ласки для сина. Закликає, плаче, просить, але все надаремно. Якщо володар буде і надалі незворушним, то в часі удару дзвону на молитву “Ангел Господній”, вирок буде виконано – прозвучала відповідь. Наближалась 12 година. На площі перед ратушею натовп людей. Засуджений і кати чекають на удари дзвону. Минає одна хвилина, друга, третя. Дзвін не дзвонить. Чи це якась змова або поломка? Хвилини видаються годинами. Посланці біжать на вежу. Дзвонар зі всієї сили тягне за шнур, але дзвін не видає голосу. Біжать по сходах вверх. Дзвін розколисаний до останніх меж, але на серці дзвону висить, тримаючись з останніх сил, якась жіноча постать. Це матір засудженого. Розбита ударами, стікає кров’ю. Ще один, другий удар і падає мертвою. Дзвін видав глухий звук – і вирок виконано. Матір своєю смертю продовжила синові життя ще на декілька хвилин.

Якою ж любов’ю полум’яніло серце матері цього офіцера! 

Пречиста Діва Марія дивилася на терпіння Сина і співтерпіла, співстраждала. Не могла ні однієї хвилини бути байдужою до терпінь Свого Сина. Ми знаємо або бачили не одну матір, яка пригноблена терпінням чи втратою дитини, рве собі на голові волосся, кидається на могилу, шукає притулку в людей. Матір Божа під хрестом є спокійна, не заламується. Своєю мужністю і силою перевищує не одного мужчину. Спершись рукою на пробиті ноги Спасителя, з яких спливала кров, плакала, і разом з кров’ю Спасителя на землю падали і Її слези. Ось незглибима Божа таємниця Крові Божого Сина і Його Матері. Тому-то Ісус, коли з хреста проголошує слова: “Жінко, ось син твій… Ось матір твоя” (Ів. 19, 26-27), віддає Марію за Матір всіх людей.

Наша Заступниця перед Богом… Під Христовим хрестом ми отримали не тільки Матір, але і великого Приятеля, а також допомогу в нашому житті. Хто віднайшов в своєму серці Марію, той може бути впевненим, що це життя проживе змістовно. Страдальна Мати – це наша велика Заступниця перед Богом.

Один дуже бідний садівник захотів виявити цареві свою повагу, тому що чув про царя багато доброго. Проте він не мав жодного подарунку, який був би гідний для царського двору. Зірвав у своєму саду три великі яблука. Який же це був убогий дар! Не сподівався, що цар захоче прийняти його з цим подарунком. Вдався до цариці – матері царя – щоб виявити їй своє бажання. Цариця його прийняла і вислухала. Вона взяла три яблука, поклала на срібну тацу і занесла цареві. “Які прекрасні фрукти”, – сказав цар. Тоді цариця пояснила їхнє походження. Цар негайно наказав нагородити цього бідного садівника.

Якщо хочемо знайти дорогу і прийняття у нашого Царя і Господа, то вдаймося до нашої Цариці. Вона нам допоможе. Вона заступиться за нас перед Господом.

Часто в нашому житті ми дбаємо про знайомства, шукаємо підтримки впливових осіб. Але коли нам важко, просімо про заступництво Марію. Вона не погордить нашими проханнями. Вона готова безнастанно нам допомагати. 

Закінчуються наші розважання на Хресних дорогах. Останній раз цього року ми спільно молимося Хресну дорогу і вдивляємося в святий хрест, щоб з нього черпати науку. Під тим хрестом сьогодні стоїть Марія – Страдальна Мати. А хрест говорить до нас: “Коли б ваші гріхи були, як багряниця, вони стануть білими, як сніг; коли б, мов кармазин, були червоні, стануть, як вовна” (Іс. 1, 18). Коли стаєш в покорі перед Божим милосердям, то шукай заступництва у Страдальної Матері. Вона не дозволить, щоб ти загинув у розпачі і духовній убогості. Хоча б всі, навіть весь світ тебе відкинув, завжди ще є Особа, яка тебе ніколи не залишить, у якої завжди знайдеш порятунок і допомогу – це є Ісусова і наша Страдальна Мати – Марія.” Амінь. 

НЕДІЛЯ СВЯТИХ ПРАОТЦІВ

Будучи запрошеним на гостину до визначного фарисея, Ісус Христос зауважив як запрошені вибирають собі місця. Очевидно, що велика гостина вимагала обізнаності господаря в питанні кількості запрошених гостей. Прийняття та гостини завжди відіграють в суспільному житті велику роль, навіть більшу, ніж заспокоєння голоду чи задоволення бажання. 

Так само було і в часах Ісуса Христа. Участь у вказаній гостині свідчила про приналежність її учасників до конкретної суспільної групи людей. Необхідно також зауважити, що етикет цього прийняття зобов’язував впровадити градацію або ієрархію важності учасників гостини. Перші місця, звичайно, належали тим, хто мав владу чи гроші. 

З часом цей етикет був не здатний правильно вирішити черговість учасників, тобто хто є багатший чи важливіший. Тоді, власне, наступала боротьба за вищі місця. Чому так? Бо ті, котрі займали вищі чи перші місця, групувалися навколо людей певних економічних, суспільних чи політичних інтересів. Хто ж займав останні місця, той на “власній шкірі” відчував “нижчість” свого суспільного становища. Христос Спаситель хоче не просто дати їм урок доброго етикету (відносно їхніх старань зайняти почесні місця), але навчити їх реально себе оцінювати, а також надати їм урок покори. 

У книзі Соломонових Приповідок (25, 6-7) сказано: “Перед царем не пишайся, і на місці для вельмож не зупиняйся. Бо ліпше, коли тобі кажуть: “Вийди сюди”, ніж як тебе понизять перед князем, що його бачили твої очі”.

Ісус радикально змінює перспективу царської гостини та природної второпності і переводить все у сферу вічного життя. По цій причині Він розпочинає розповідь про запрошених на гостину. Попри все те, що запрошені вибирали перші місця, на гостині вільних місць не бракувало. Ісус трансформує сучасну Йому історичну дійсність в есхатологічну перспективу. Вечеря, про яку говорить Господь, є вечерею есхатологічною; між вибором місця запрошеними та розпорядженням господаря пересісти вище чи нижче є переносне значення переходу з цього життя до потойбічного, посередині якого є кінцевий суд. Відносини між дійовими особами в притчі є відносинами не між людиною та людиною, але між людиною і Богом, і це надає євангельській притчі нового виміру.

Проте подібно буває не лише у повсякденному житті, але і в містерійних відносинах. Ісус прекрасно відтворює ці відносини через притчу про покликаних на вечерю.

Відмова на запрошення через зайнятість є головним мотивом притчі: купив поле, купив п’ять пар волів, одружився.

Така ситуація часто повторюється в нашому житті.

Візьмімо, як приклад, історію Архія – вождя спартанців. Коли він перебував на веселій вечірці, до нього підійшов посланець від приятеля з далеких Афін. Посланець приніс для Архія лист і наполягав, щоб той негайно його прочитав. Але Архій, відкладаючи лист, відповів: “Поважні справи нехай почекають до завтра”. Та до завтра не дожив, бо підчас вечірки був убитий ворогами. Коли відкрили і перечитали лист, то знайшли в ньому прохання приятеля: “Архію, благаю тебе, щоб ти негайно опустив цей дім і цю гостину, тому що там на тебе очікують підіслані вбивці”. Якби Архій не відкладав читання листа, то врятувався б. 

Один мудрець сказав: “Найважчий і найнебезпечніший для нас час розпочинається тоді, коли ми вчимося промовляти слово ЗАВТРА”. Від того дня ми починаємо відкладати різні важливі справи, живемо так, мов би мали нескінченну кількість часу. Ми відкладаємо добрі справи на майбутнє. 

Скільки разів ми обіцяємо присвятити певний час Богові, але відкладаємо на “завтра”. Скільки разів обіцяємо кинути палити, пити, але, відклавши на “завтра”, так і не робимо нічого для нашого навернення.

Коли ж нарешті ми перестанемо відмовлятися від Божого запрошення або відкладати це запрошення на пізніше? Пам’ятаймо, що Господь постійно нагадує нам: “Будьте подібні до людей, що чекають на пана свого, коли він повернеться з весілля, щоб йому негайно відчинити, як прийде й застукає” (Лк. 12, 36). 

Для прикладу візьмімо історію з одного півострова. На цьому півострові самотньо стоїть прекрасна вілла, в якій живе лише одна людина – старий садівник. Час від часу туди навідуються туристи. Одного разу його запитали: 

– Скільки часу ви тут живете?

– Двадцять чотири роки, – відповів садівник, – я майже завжди тут є сам, рідко хто сюди завітає. 

– А скільки разів був тут господар цієї вілли? – допитувалися відвідувачі. 

– Чотири рази, – відповів їм і замислився. 

– А коли ж останній раз був ваш господар на цій віллі? – не давали спокою присутні. 

– Останній раз він був тут дванадцять років назад.

Незважаючи на те, що довший час господар сюди навіть не навідувався, подвір’я та навколишня територія були в прекрасному стані. І все було так підготовлене, немов в цю хвилину мав прибути господар вілли.

Подібно, як той мудрий садівник був готовий зустріти господаря вілли, так і ми повинні бути готові до зустрічі з Господом.

Задумаймось. В сьогоднішній притчі під різними образами Христос зображає нас самих, котрі покликані Господом на Його бенкет. Так, Він приходить до нас під видом Хліба і Вина в святій Літургії. Незабаром ми будемо вшановувати Його Різдво в Вифлеємі Юдейськім, а за кілька років, а може кілька десятків років ми станемо перед Ним у Небі.

Отож, сьогоднішня неділя є для нас застереженням і нагадуванням про потребу навернення та чування, дбайливості та відгуку на Божий заклик. Амінь. 

НЕДІЛЯ СВЯТИХ ОТЦІВ

Красу і велич неділі перед Різдвом Христовим ми бачимо у родоводі Ісуса Христа. Церква показує нам святих не тільки для того, щоб їх прославляти, але і для того, щоб вказати шлях дороги до Бога. Церква сьогодні ставить нам за приклад їхнє батьківство. Тому-то сьогоднішня неділя названа Неділею св. Отців.

Батько... Що означає батьківство? Яким є батьківство? 

На загал, більшість з нас батьківство розуміють лише як біологічний факт передачі життя. Проте це є тільки один з аспектів батьківства. 

Адже ще є і батьківство духовне. Воно набагато важче за перше, тому потребує, щоби його підкреслити, виокремити, відноситися до нього з повагою. 

Третій тип батьківства – це батьківство по вірі. Батьківство по вірі вказує нам на постать Авраама, який є “батько нам усім” (Рим. 4, 16). Це батьківство є метафоричне, і воно стосується віри. Воно допомагає нам зрозуміти глибший сенс самого батьківства, в якому будуть благословлятися всі народи, бо “ті, що вірують, благословляться з вірним Авраамом” (пор. Гал. 3, 8-9). 

Слід також виділити т.зв. батьківство згідно волі Божої. Прикладом цього батьківства є св. Йосиф, Опікун Дитятка Ісуса.

На жаль, про постать батька говорять дуже мало. Про матір, про жінку Церква завжди має нагоду говорити в Богородичні свята, а про батька згадують рідко. Сьогоднішня неділя є нагодою для повчання про батька і батьківство.

Про батька і батьківство не можна говорити інакше, як тільки виходячи з тієї засади, що цей титул, цю назву вибрав для Себе Бог, щоб під цим ім’ям об’явити Себе людям в Господній молитві (пор. Мт. 6, 9-13; Лк. 11, 2-4). 

Євангелист Іван Богослов говорить: “Любов же полягає не в тому, що ми полюбили Бога, а що він полюбив нас і послав Сина свого – примирення за гріхи наші.” (1Ів. 4, 10). А це означає, що батьківство включає в себе і любов, і відповідальність.

Розгляньмо фізичний аспект батьківства. Мати народжує дитину, плекає її, кормить. А навіщо батько? Невже він є деструктивним елементом, який вносить дисгармонію в щасливий зв’язок між мамою та дитиною? Яка його роль? Невже, щоб лише дати життя, а потім на прожиття???

Ні! Батьківство – це не тільки передача життя. Батьківство – це постійна любов, проявом якої є турбота, піклування і про жінку, і про нове життя, яке зродилося з їхньої любові. Хоча батько не має безпосереднього фізичного контакту з дитиною під час вагітності жінки, проте саме в цей час він вчиться бути батьком, піклуючись про дружину, яка носить дитину під серцем. І дитина в цьому пренатальному періоді отримує не тільки материнську, але і батьківську любов. 

Дитина після народження відчуває не тільки материнські лагідні руки, але отримує тепло натруджених, працьовитих батьківських рук. Український народ у піснях оспівує батька як опору сім’ї. 

Горе чи нещастя, чи біда яка

Всіх нас виручає татова рука.

Татова правиця знає труд і піт, 

Із руки тієї ми йдемо у світ.

Рідна, ніжна, щира, добра і міцна.

У життя дорога з нею не страшна.

Без руки цієї горе в світі жить – 

Вслід за сиротою щастя не біжить.

Як підеш у люди, щоб там не було,

Хай в тобі не згасне батькове тепло.

Татова правиця знає труд і піт, 

Із руки тієї ми йдемо у світ.

Батько як голова сім’ї і родини повинен дбати про те, щоб забезпечити родину. Він не має права промарнувати дари Божі. Він не має права дбати лише про свої забаганки і задоволення своїх примх та похоті. Адже першим і святим обов’язком батька є дбання про свою родину. Отож, незважаючи на важку працю для добробуту родини, батько не може, не має права випоминати і дорікати в сім’ї: “Я працюю на вас! Я заробляю гроші на вас!” – показуючи свої мозольні долоні, адже обов’язок ставить печать на уста. 

Батько, мов Ангел Хоронитель, має дбати про те, хто разом з його дітьми входить в його сім’ю і родину, щоби під стріху його дому не були принесені книги, журнали, відеокасети, наповнені брутальністю. Він повинен подбати про те, щоб не було такої інформації, яка отруює життя його дітей через неморальність та розпусту. Батько зобов’язаний добачувати все у своїх дітях. Він повинен бачити тих приятелів своїх дітей, які можуть потягнути їх до вживання алкоголю та наркотиків. Батько зобов’язаний постійно дбати про своїх дітей. В цьому фізичний сенс батьківства. 

Важливо усвідомлювати також, що батько повинен забезпечувати дитині умови не тільки для фізичного та інтелектуального дозрівання, але і для духовного зростання. Батько зобов’язаний своїх дітей наставляти на стежку добра та дбати також про особливу їхню духовну довершеність. Він повинен піклуватися про те, щоби вони перебували у молитві [тому що родині, яка плекає спільну молитву, Христос запевнює Свою присутність: “Бо де двоє або троє зібрані в моє ім’я, там я серед них” (Мт. 18, 20)], щоби вони читали Святе Письмо, щоб відвідували храм в неділю та святкові дні, виконуючи третю Божу заповідь “Пам’ятай день святий святкувати”.

Батько має обов’язок завжди бути добрим. Всім нам добре знана притча про милосердного батька, відома радше як притча про блудного сина. Блудний син згрішив, покинув домівку, відійшов від батька. Але коли він опам’ятався і повернувся додому, то зустрів обійми отця. 

Батько повинен бути добрий у силі і сильний у добрі. Це призвання, покликання батька. 

Батько має давати добрий приклад своїй родині. Коли батько поцілує свою дружину, матір своїх дітей, коли він робить їй постійно послуги, допомагає їй, то це будує дітей. Вони можуть жити повноцінним родинним життям і, так би мовити, можуть дихати на повні груди, зростаючи в атмосфері любові, доброти і взаємодопомоги. 

Батько повинен давати добрий приклад поведінки не тільки в сім’ї і родині, але і поза родинним домом. Це стосується його відносин до приятелів, друзів, чужих жінок. Діти повинні бачити в батькові ідеал.

Але коли батьки розлучаються, розходяться, коли родина розпадається, то діти дістають той удар, ту рану, яка буде кровоточити все життя. Вони ніколи не будуть довіряти ні батькові в повноті, ні матері в повноті, незалежно від того, з ким вони залишаться. У дітей ніколи не буде тієї повної довіри до своїх батьків .

Батько також не повинен бути в родинному колі “армійським генералом”, який тільки дає накази, а всі їх повинні виконувати, навіть не роздумуючи про доцільність цих наказів.

Батько не повинен бути в сім’ї т.зв. “керівником на роботі”. Адже підлеглі керівника тільки і думають про те, коли вже він піде з офісу, коли вони будуть вільні від його присутності, коли зможуть робити все, що захочуть.

Батько, отже, має бути людиною добра у сім’ї, у родині. Він не повинен показувати тільки свій авторитет (вдарити кулаком по столі і кричить: “Я сказав! І мусите це робити!”)

Батько не повинен бути деспотом у своїй сім’ї та родині, але з любов’ю ставитися до своїх рідних. Якщо в сім’ї буде деспотизм, то діти зростатимуть з комплексами. Діти не будуть нормальними у загальному розумінні цього слова. Діти будуть з психічними відхиленнями.

Це не є сприятливі методи виховання чи нормальних родинних відносин.

А тепер звернімо увагу на слова Христа Спасителя, Який говорить: “Та й отця собі теж не йменуйте на землі: один бо у вас Отець – той, що на небі” (Мт. 23, 9). 

Цей наказ Христа люди обмежені і категоричні з сектантською впертістю використовують супроти класичної форми звертання до священиків. Коли слова Господа візьмемо, відірвавши від контексту, то саме таке негативне застереження напрошується щодо вживання, тобто заперечення вживання цієї форми як звертання до священиків. Але чому Церква вживає ці слова при звертанні до священиків? Чи є цьому підтвердження у Святому Письмі? Беззаперечно! Як доказ цього є послання апостолів, які правильно розуміли промови Господа і подавали правильне трактування Його слів. 

Так Учитель народів, св. ап. Павло в Першому Посланні до Корінтян говорить: “Я це пишу, щоб як дітей моїх улюблених навести на розум. Бо хоч би ви мали тисячі учителів у Христі, та батьків не багато; бо я вас породив через Євангелію в Христі Ісусі.” (4, 14-15). Цими словами апостол Павло доводить своє батьківство, батьківство духовне. Воно є двояким: через Євангелію, тобто голошення Доброї Новини, і в Христі Ісусі, тобто через Хрещення як вщеплення в Христа.

Єпископи і священики, як спадкоємці апостолів і носії апостольського наступництва, мають право на цю назву, цей титул, бо породжують дітей Церкві і Христу через Євангелію і Хрещення. Це духовне батьківство священиків і єпископів є підставою для звертання до них вірних зі словами “отче духовний”.

Св. Іван Золотоустий у творі “Про священство” говорить: “Наскільки душа перевищує тіло, настільки священство стоїть вище від всякої влади… Священослужіння звершується на землі, але на зразок небесної служби. І слушно, бо ні людина, ні ангел, ні архангел, ні жодна інша створена сила, а сам Святий Дух установив священство і людей, зодягнених у тіло, зробив представниками ангельського служіння… Священики для нас – це ті мужі, яким доручено духовне зродження і відродження через Хрещення. Через них ми зодягаємося у Христа й погребаємося разом з Сином Божим, і стаємо членами тієї блаженної Глави. Тому ми повинні не тільки їх боятися більше, як володарів і царів, але й шанувати їх більше, ніж наших батьків, бо ці зродили нас “з крови та з тілесного бажання” (Ів. 1, 13), а священикам завдячуємо наше народження від Бога, блаженного новобуття, справжньої свободи і благодатного усиновлення.” 

Проаналізуймо слова Спасителя: “Та й отця собі теж не йменуйте на землі” (Мт. 23, 9). Що хотів сказати цими словами Христос? Яка мета цих слів?

Адже ж батьківство земне є очевидне, і на нього часто вказує Сам Господь: “Бог бо заповідав: Шануй батька й матір. І далі: Хто проклинає батька-матір, хай буде скараний на смерть” (Мт. 15, 4). Цими словами Господь хоче показати нам хто є правдивим нашим отцем. Це – Бог. В іншому місці Він говорить: “Хто любить батька або матір більше, ніж мене, той недостойний мене” (Мт. 10, 37). З приводу передання старших Господь дає порівняння: “А ви кажете: Хто скаже батькові чи матері: Добро, яким би я міг допомогти вам, є дар (Божий)! – той може вже й не шанувати свого батька чи матір свою” (Мт. 15, 5-6). 

Отож, згідно передання, старші Ізраїля в той спосіб також хотіли показати батьківство Отця Небесного найвищим, хоча Христос не схвалював такого відношення до природних батька і матері (пор. Мт. 15, 6-7). 

Ісус Христос хоче навчити нас на практиці відносин до нашого батьківства. Йдеться якраз про авторитаризм, коли батько зобов’язує всіх слухати його і бездумно виконувати всі його накази.

Для духовного поступу батько повинен трактувати дитину як дорослого. Тоді дитина, побачивши, що її сприймають як дорослого, буде відчувати свою відповідальність, буде пам’ятати про свої обов’язки. Тільки тоді дитина буде дозрівати духовно.

Як часто Бог дуже чекає на нас, коли вже ми дозріємо духовно, дійде-мо до того духовного зросту Божий дітей, Божих синів і дочок. Як довго Отець Небесний чекає на це. А Він є Той добротливий Батько. “Він сам, коли постраждаєте трохи, вас удосконалить, утвердить, зміцнить, утри-валить.” (1Петр. 5, 10). А в Першому Посланні ап. Петро говорить: “Бо він [Бог] про нас піклується” (5, 7). Він є, як сказано у пророків “Батьком”. “Я візьму вас Собі за народ, і буду вам Богом, і ви зрозумієте, що Я Господь, ваш Бог, що вивів вас із тяжкої невольничої праці єгипетської.” (Вих. 6, 7), – говорить Він про Ізраїль. 

Так було завжди. Тому-то Христос Спаситель говорить: “Котрий із вас, батьків, коли син проситиме в нього хліба, дасть йому камінь? Або коли попросить риби, замість риби дасть йому гадюку? Або коли яйце попросить, дасть йому скорпіона? Отак коли ви, злими бувши, умієте давати дітям вашим дари добрі, оскільки більш Отець небесний дасть Святого Духа тим, що у нього просять!” (Лк. 11, 11-13). Христос називає Бога Отцем і показує всю Його доброту. 

Окрім батьківства фізичного, духовного та по вірі, є батьківство згідно Божої волі. Св. Йосиф, Обручник Діви Марії, є прикладом такого батька. Про це ми дістаємо знання з сьогоднішньої Євангелії у родоводі Ісуса Христа. Св. Йосиф є у цьому списку святих, у переліку батьківства не фізичного чи духовного, а згідно Божої волі. Він став названим батьком Ісуса Христа “згідно Божої волі”, вчинивши так, “як звелів йому ангел Господній” (Мт. 1, 24). Діва Марія, коли Ісус загубився в Єрусалимському храмі, говорить: “Ось батько твій і я, боліючи, тебе шукали” (Лк. 2, 48). На першому місці Вона ставить батька і тільки після нього Себе. 

Яка велика відповідальність батька за сім’ю і родину! У родоводі Ісуса Христа всі ці люди дбали про те, щоб з їхнього роду вийшов Месія. Вони дбали не тільки про фізичну передачу життя, але щоби виховати своїх нащадків, щоб дати їм формацію віруючої людини, тобто людини – нащадка Авраама. Святі Отці з родоводу Христа хотіли дати дітям формацію людини відданої Богові, подібно як були віддані вони самі, хотіли, щоби нащадки жили згідно волі Божої. 

Сьогоднішня Неділя св. Отців всесторонньо виявляє нам батьківство. Той аспект родинного життя ми дуже рідко заторкуємо у нашому побуті, тому що діти часто бачать негативи свого батька. Коли батько нап’ється, коли батько скандалить, коли діти разом з матір’ю тікають з дому і ночують по сусідах – це не є добре батьківство. Батьківство правдиве – це батьківство любові і доброти святих Отців, пам’ять яких ми сьогодні святкуємо. Своїм батьківством як фактом передачі життя, по вірі, по духовному розвитку і згідно волі Божої ці Отці ввійшли в родовід Христа і дали приклад дороги до Бога. Амінь. 

РІЗДВО ГОСПОДА І СПАСА НАШОГО 
ІСУСА ХРИСТА

Двадцять третього вересня 68 року до нашої ери, у місті Римі перед Сенатом зібрався великий натовп народу. І ось до народу вийшов герольд, який сповістив усім присутнім: “Сьогодні народився володар світу, ім’я йому Октавіан!” Той чоловік, коли мав 20 років, правив Римською імперією, а отже і цілим цивілізованим світом разом з Марком Аврелієм та Пеласієм. Дуже швидко позбувся своїх співволодарів і став одноосібним правителем світу. Римський сенат надав йому титул “Цезар Август”. “Август” означає “божест-венний”. Вважав себе божественним, зачислив себе до числа римських богів і вимагав для себе почестей, як для бога. 

Але про нього людство забуло. Людство про нього згадує хіба що в сьогоднішню ніч, в сьогоднішнє свято, коли чуємо в Євангелії розповідь про перепис населення, який відбувся в Римській імперії за кесаря Августа (Лк. 2, 1). Тільки з цього повідомлення ми згадуємо про його існування. Той, який вимагав для себе божих почестей, не знав, що скоро після нього народиться інший цар, інший володар. Він мріяв би мати таку честь і славу, яку отримав Той, Який прийшов після нього.

І ось згідно розпорядження кесаря Августа щодо перепису Йосиф і Марія ідуть у своє родинне місто Вифлеєм. Звідти походило їхнє коріння, і згідно наказу вони мали там пройти перепис. Йосиф і Марія приходять туди, щоби вписатися в книгу перепису населення. А Марія була в благословенному стані, була в надії породити Дитятко. Ось там Вона народжує свого Єдинородного Сина Ісуса Христа. Народжує нового Володаря світу. Народжує Того, на Якого чекало людство. 

Так, людство чекало тоді, у Римі, перед сенатом нового володаря. Воно очікувало Того, Хто запровадить лад, зробить усе чинно і легітимно, мирно і справедливо. Адже людство чекало, коли настане мир. 

Бо завжди хтось когось виганяє зі своєї домівки чи висиляє з рідних теренів. Завжди хтось когось грабує, хтось когось мордує. Завжди існує клопіт. І людство чекало, коли нарешті прийде Князь миру, тобто Той, хто дасть мир всім, хто буде володіти миром! Людство бачило, що багато є пригноблених, бідних, покривджених. Людство очікувало справедливого Суддю, Непідкупного, Того, Який би став на стороні пригноблених, убогих, бідних, упосліджених. Той Суддя даватиме справедливі зарядження, причому навіть для всього світу. Людство чекало такого Владику, бо надто збільшились всілякі злочини. Людство чекало свободи. Адже держави постійно розпадаються. Держави постійно грабують, розорюють. Людей постійно беруть у рабство. І люди чекали такого царя, Який би правив скіпетром, берлом всемогутнім, Який дав би свободу, Який би скинув рабство. Людство чекало того, хто б дав нормальне життя людям. Про такого царя люди мріяли, і в уяві витворили його образ. Вони очікували такого царя. Людство, яке у щоденній праці та клопотах “загреблося у землю по самі вуха”, людство, яке тяжко працювало, бажало, щоби прийшов той, хто перемінить камінь у хліб, хто із потічка в пустині дасть ріку, яка тече медом і молоком. Люди хотіли такого добродія. Вони витворили про нього свою уяву. І ось народжується Той, про Кого мріяли, народжується Месія.

Коли прийшли до Нього пастухи, коли прийшли мудреці, то дивувалися. Як? Він – у стайні? Як Він, Месія, лежить в жолобі, в яслах? Володар світу – і в стаєнці?! Невже Він – володар світу? Без корони на голові, без скіпетра в руці? Засумнівалися… 

Цей сумнів про Месію був навіть у Його учнів. Пізніше, після смерті Ісуса, Його учні Клеопа і Лука по дорозі в Емаус говорили: “А ми сподівалися, що це він той, хто має визволити Ізраїля. А ми надіялися...” (Лк. 24, 21).

Вони надіялися побачити Його у славі, у царських палатах. Вони надіялися, що при Його народжені будуть стояти рицарі у кованих панцирах, з мечами. А побачили хіба осла і вола... Вони побачили убогу стаєнку. Вони побачили убогу Матір та старого Йосифа і більш нічого. Як Він стане володарем світу? Сумнівалися...

Але Він прийшов володіти світом не так, як його попередник кесар Август. Не військом, але словом. Він прийшов, щоби сказати про новий лад у світі, бо Він Спаситель.

Спаситель – це не тільки той, хто рятує потопаючого і ставить врятованого на берег. Проте коли ця людина ще раз входить у воду, то знову потопає. Христос прийшов для того, щоби навчити плавати у тій ріці життя, у тому морі життя. Христос хоче, щоби людина не потонула. Його гаслом найперше були слова “Наверніться”, “Покайтеся, бо Небесне Царство близько” (Мт. 4, 17). Він приносить рятунок для душі людини, для душі потопаючого.

Сьогоднішня ніч, Вифлеємська ніч – свята ніч. 

Раввіністична традиція налічує 4 такі ночі. Перша ніч – це ніч створення. Коли Бог створив всесвіт, небо і землю, і коли темрява огортала все, то Бог сказав: “Нехай буде світло!” (Бут. 1, 3). І повстало світло. Це була перша чудесна ніч.

Друга ніч – це ніч, в якій Бог уклав заповіт з Авраамом. Читаємо в Книзі Буття: “І коли сонце зайшло, і настала темрява непроглядна, Бог уклав заповіт з Авраамом і потомством його аж довіку.” (15, 17).

Третя ніч – це ніч виходу Ізраїля з Єгипту, з дому неволі. Це ніч свободи, ніч визволення (пор. Бут. 12, 31).

І ось сьогоднішня ніч, коли появилася дивна зірка на небі, – це четверта ніч. Світло вифлеємської зірки ясно сяяло над печерою. Пастушки дивувалися: “Що це за світло?” “Ангел Господній же сказав їм: “Не бійтесь... Сьогодні народився вам у місті Давидовім Спаситель...” І вмить пристала до ангела велика сила небесного війська, що хвалила Бога і промовляла: “Слава на висотах Богу й на землі мир людям його вподобання.” (Лк. 2, 10-14). 

Пастушки поспішили... Спішать, щоб побачити новонародженого Месію. Спішать, щоб побачити Того, на Кого очікували народи, про Кого говорилося в Вифлеємській синагозі, про Кого постійно говорять у Єрусалимському храмі. Спішать, щоби принести Йому дари. Спішать, щоби привітати новонародженого Месію, Царя. Нащадка царя Давида...

Сьогодні у свято Різдва Христового і ми приймаємо світло, те саме світло Вифлеємської зірки в серця і душі. Це світло має просвітити наше майбутнє. Земля уже не є сиротою, земля має Божого Сина. Бог є з нами. Еммануїл... Бог прийшов, щоби бути з людиною. Сьогодні людина є з Богом, і Бог є з людством. Він народжується як маленьке беззахисне Дитятко. До Нього кожен може прийти і діткнутися. Кожен може Його привітати. А посміх маленького Дитятка нехай буде відлунням у наших душах для того, щоби радість і посміх ми дарували нашим ближнім, та щоби сьогодні співали не тільки ангели, але і вся земля: “Слава на висотах Богу й на землі мир людям його вподобання.” (Лк. 2, 14). Амінь. 

РІЗДВО ГОСПОДА І СПАСА НАШОГО 
ІСУСА ХРИСТА

Мільйони людей у Різдвяному часі приходять до церков у всіх куточках землі, щоби почути звістку про прихід у світ Ісуса Христа. 

З орбіти Місяця астронавт Франк Борман у 1968 р. направив молитву до мешканців Землі: “Дай нам, Господи погляд, який дозволить нам побачити Твою любов на світі... і покажи нам, що зміг би вчинити кожен з нас, щоби пришвидшити прихід дня загального миру.”

Але ж дві тисячі років тому, в історичному дні народження Христа, при Його Вифлеємській печері знайшлося декілька пастухів, які почули ангельський спів: “Слава на висотах Богу й на землі мир людям його вподобання.” (Лк. 2, 14).

Отож, мир приходить разом з Христом. Якщо світ приймає Христа, то приймає і Божий мир, а якщо відкидає Христа, то і мир не може бути присутній у світі.

У часі Різдвяних свят ми стараємось заглибитися у тайну Вифлеєму, пізнати волю Божу і виявити велич втілення Божого Сина.

Ангельський спів почули найперше пастушки. Чому вони? Чи тому, що вони були кращими від інших ізраїльтян? Напевно, ні. Пастухи всіх часів і країв були далекі від взірця досконалості. Група мужчин і хлопців, які більшу частину року жили серед природи і звірят, далеко від своїх родин, не мали добрих умов для плекання чеснот. Їхні звичаї були примітивні і жорстокі. Вони часто-густо були схильні до бійок, колотнеч та інших вад. Ізраїльтяни вважали їх за людей нижчої категорії. 

Священики і фарисеї зневажали їх, тому що вони не вивчали Закону Божого – отож, не могли його добре дотримуватися. Святий євангелист Іван Богослов занотував цю погорду фарисеїв наступними словами: “Та проклятий той народ, що закону не знає!” (Ів. 7, 49). Незважаючи на таке суспільне становище, власне вони, пастухи, були сповіщені ангелами про народження Христа-Месії, а не цар Ірод, не священики і не фарисеї. Бог виявив свою приязнь до людей простих і убогих, а навіть і грішних. Для них і для їхнього спасіння Бог посилає у світ Свого Сина. Тут починаються справджуватись слова Христа, що “багато з перших стануть останніми, а останні – першими” (Мк. 10, 31). 

Якою ж була їхня реакція на дивне світло над Вифлеємом і на голос ангелів? Ми привикли вважати, що цією реакцією була радість. Але це не так. Євангелист Лука пише, що “великий страх огорнув їх” (Лк. 2, 9). Така реакція зрозуміла з огляду старозавітного мислення. Адже світ ще не був відкуплений Христом. Грішні люди мали більше свідомості Божої справедливості і покарання за гріхи, ніж Його любові і милосердя.

Вже в раю Адам після гріхопадіння сховався між деревами, лякаючись Бога, і на питання Бога: “Де ти?”, відповів: “Я чув твою луну у саді й злякався, бо я нагий, тож і сховався.” (Бут. 3, 10).

На горі Синай, коли Бог об’явив Себе серед громів, налякані ізраїльтяни просили Мойсея: “Ти говори до нас, і ми слухатимемо, а Бог нехай до нас не промовляє, а то повмираємо” (Вих. 20, 19).

Весь Старий Заповіт просякнутий страхом перед Богом, бо ангели найчастіше були вістунами кар за гріхи. Тому-то і не дивно, що пастухи налякалися.

Тільки з народженням Христа Бог об’являється світу в постаті малої, беззахисної Дитини, потім в особі люблячого і милосердного Учителя. Так закінчується період страху перед Богом. Отож, і ангел Господній заспокоює пастухів: “Не бійтесь, бо я звіщаю вам велику радість... Сьогодні народився вам у місті Давидовім Спаситель, він же Христос Господь.” (Лк. 2, 10-11).

Виконуючи наказ ангела, пастухи пішли до Вифлеєму, причому роблять це “притьмом” (Лк. 2, 16). Вони не задумувалися тоді про те, що нема кому стерегти їхні стада, їхні отари. Не мали вони також святкової одежі, і напевно, що взагалі її не мали. В щоденному одязі, пахнучи вовною, молоком і сиром, задихаючись від поспішної ходьби, пастухи стали перед Марією, Йосифом та Дитятком, Яке лежало в яслах.

Новонароджене Дитятко було незвичним. Адже навіть в важких умовах бідності матері не народжували в стайні. Тому-то пастухи дивувалися, киваючи головами, що Месія, про Якого стільки говорено в місцевій синагозі, як і недалекому Єрусалимському храмі, лежить тепер в яслах.

Дивно це, що не цареві Іроду, не священикам і не ученим в Письмі, але їм, убогим пастухам, першим дано було побачити Месію, якого століттями очікував Ізраїль. Євангелист Лука говорить, що “пастухи повернулися, прославляючи й хвалячи Бога за все, що чули й бачили...” (Лк. 2, 20). 

Можливо Марія на хвилю і піднесла була Дитятко та дала їм торкнутися до Нього, щоби назавжди запам’ятали цю подію і тримали в пам’яті свідомість того, що їхні очі бачили новонародженого Месію, а їхні руки навіть торкалися Його. З цього часу їхню працю освічував блеск події Вифлеємської ночі.

У Євангеліях нічого не написано про дари пастухів Христові, але Передання Церкви, література та мистецтво говорять, що вони принесли Дитятку свої убогі дари: молоко, сир, масло та кожух. Ми також стараємось наслідувати цих пастухів, хоча безпосередньо Йому – Ісусові – окрім нашої молитви, не можемо дати нічого.

Проте ми пам’ятаємо Його слова: “Усе, що ви зробили одному з моїх братів найменших – ви мені зробили” (Мт. 25, 40). Цих найменших, убогих є в світі набагато більше, ніж заможних. Треба мати тільки відкриті очі і серце, щоби їх побачити. Різні релігійні та суспільні інституції роблять збірки на подарунки до свят для найбідніших. Робимо також подарунки і ми своїм дітям. Але свято Різдва Христового – це свято всіх, а дітей особливо. Тому-то родичі замість цукерок та солодощів повинні купити дітям якусь релігійну книгу чи журнал, а можливо молитовник. Адже діти мають не тільки тіло, але й душу, і потрібно пам’ятати також і про їхні духовні потреби. Це буде найкращим і найдорогоціннішим подарунком, який отримають наші діти.

У різдвяному часі і ми знаходимося перед Господнім вівтарем, як колись пастухи перед яслами, де лежало Дитятко Христос. І до нас приходить Христос.

У Вифлеємі Божество Ісуса було закрите тілом малої Дитини. На наших престолах укрито не тільки Божество, але і тілесність Христа під видом хліба і вина. Проте віримо, що Він серед нас, як Він запевнив нас колись на Тайній Вечері. Чого ж Він бажає від нас, приходячи на наш вівтар? Він хоче бути не тільки в кивоті чи на престолі, Він прагне прийти до нас і народитися в наших душах.

Одного разу маленька дівчинка в день Христового Різдва питала своєї мами: “Мамо, сьогодні народився Ісус Христос. Але ж і рік тому я чула те саме. Мамо, скільки разів народився Ісус Христос?” На це дитяче питання мати відповіла, що від Матері Марії Він народився 1 раз 2000 років тому, а тепер ми щорічно згадуємо пам’ять цього єдиного історичного Його народження.

Цією проблемою маленької дівчинки займалися також люди святі та визначні богослови. Папа Іннокентій III проголосив: “З Отця Син народжується завжди, з Матері народився тільки раз, а в наших душах народжується часто.”

Найкращим побажанням, яке можемо складати одне одному, – це те, щоби Він народжувався часто в наших душах, а найкраще – в кожній Службі Божій через Святе Причастя.

З нагоди Різдвяних свят бажаю всім вам, дорогі брати і сестри в Христі, Божого миру. Нехай в ваших душах ніколи не буде жаху перед Богом, а тільки любов до Нього. Мир Божий хай ввійде у Ваші душі і наповнить їх радістю. Новий рік нехай принесе у ваші душі нове знання про Бога та приблизить вас до Нього. Христос нехай народжується в наших душах як через прийняття Святого Причастя, так і через зичливі відносини любові один до одного, любові до ближнього. 

РІЗДВЯНЕ ПРИВІТАННЯ

Родина... Родина починається з дитини. Яка родина буває без дитини? І сьогодні запитання до кожної сім’ї, до кожної родини “Чи хочеш дитини?”

Коли б ангел з’явився в наш час Діві Марії, звіщаючи Їй Благу Вість, то він по-сучасному сказав би: “Чи ти хочеш дитину?” Ці слова линуть сьогодні до кожного. “Чи ти хочеш дитину? Чи ти приймаєш дитину, яку посилає тобі Бог?” Адже це безцінний дар.

Дитина – це постійний обов’язок. Коли хочемо піти до лісу, коли хочемо відпочити, не маємо права – бо є дитина. Коли дитина хвора, то ми відкладаємо усі свої справи, і змушені йти до лікарні. Ми повинні забути про себе, про ті наші щоденні потреби, пам’ятаючи про дитину.

“Чи ти хочеш дитину?” Це запитання у різдвяний час лине до кожної сім’ї. Дитина... Скільки радості вона приносить! А скільки разів вона стримує від гріха. “Перестань! Дитина чує!” – застерігає жінка чоловіка перед колотнечею. Дитина приносить втіху і радість.

Одна дитина говорила: “Якби мої батьки розвелися, я б не пішла ні до одного з них жити – ні до мами, ні до тата – я б пішла жити у сиротинець. Хай би вони знали, як сильно вони мене скривдили, бо я їх люблю обох.” 

Дитина – це міцність сім’ї і родини.

Якось батько з дитиною мив автомобіль. Хлопець був ще маленьким, і беручи воду з відра, хляпав більше на себе, ніж на машину. Забруднив більше себе, ніж помив машину. Коли закінчили вони миття машини, то хлопчик сказав: “Татусю, як тобі було важко, коли мене не було! Адже ніхто тобі не допомагав!” – “О правду, ти кажеш, дитино. Відколи ти прийшов на світ я дуже щасливий.” 

Сьогодні Церква пропонує нам нову Дитину – новонародженого Месію. 

В одній з німецьких клінік на стіні був страшний, блюзнірський, богохульний напис: “Якби Марія позбулася дитини, перервала вагітність, то ми б не мали клопоту з тим Ісусом”. 

Страшні слова... Але Діва Марія не позбулася Дитини, а дала життя, дала Спасителя всьому світові.

І сьогодні це слово лине до кожної родини. А чи ти хочеш дитини? Чи може ти хочеш позбутися її? Чи ти хочеш жити без клопотів? Чи ти хочеш забути про життя, яке дарує Бог? 

Ми повинні застановитися і подумати над своїми родинами. Різдво Христове дає нам життя, дає нам початок спасіння. Різдво Христове дає нам Дитину, Яка відкупить весь світ, всіх нас. А може ця наша дитина, яка народиться, буде тією дитиною, що закриє наші очі чи стане опорою в нашій старості та до якої ми прихилимо свою старечу голову? Приймімо дитя, яке дає нам Бог. Приймімо у наше життя Дитятко Ісуса, Якого дає нам Бог. Приймімо Його, щоби наше життя перемінилося, бо найперше Христос голосив: “Покайтеся, бо Небесне Царство близько” (Мт. 4, 17). 

Сьогодні у святковий різдвяний час я хочу вітати вас, дорогі брати і сестри, і скласти найщиріші різдвяні побажання. Нехай наші родини будуть святими. Нехай наші родини, як Свята Родина у Вифлеємі, перебувають, найперше у злагоді, у любові, у молитві. Молитва нехай буде супутницею наших родин впродовж всього життя. А діти нехай принесуть нам щастя, нехай приносять нам допомогу, нехай завжди дарують нам посмішку, радість і добро. Хочу вітати всіх вас з нагоди різдвяних свят. Хто в старості, нехай буде підтриманий на дусі. Малодушні нехай Різдвом Христовим утішаться. Юність нехай навчиться чеснотам. Молодь нехай візьме на взір Марію, Яка сяяла чеснотами. Сьогодні всім вам я бажаю щастя, здоров’я і многая та благая літа! 

СОБОР ПРЕСВЯТОЇІ БОГОРОДИЦІ

У часі Різдвяних свят ми літургійно переживаємо події, які відбулися дві тисячі років тому назад. Події драматичні. Пригляньмося: Йосиф повинен винести важливе, проте необхідне рішення. Він змушений залишити Назарет і йти до Вифлеєму на перепис населення, іти в своє родинне місто, звідки походить його рід. Переживає, боїться, адже приходить час Марії родити Дитятко. Коли народилося Дитятко, знову ті трагічні рішення... Ангел уві сні з’явився йому і сказав: “Устань, візьми дитятко і його матір, і втікай в Єгипет, і перебудь там... Ірод розшукуватиме дитя, щоб його вбити.” (Мт. 2, 13). Втікає – бере Дитятко, Його Матір і йде в Єгипет.

Покинути власний дім... Дім для нас – це символ безпеки. Бідніший він чи багатший – не має значення. Адже це наше гніздечко, до якого ми завжди йдемо. А тут лунає наказ “Покинь...”

Покинути працю. Праця є запорукою стабільності, адже ж як можемо жити без праці? Усе що мав, свій теслярський реманент, свій доробок, свою працю – все це залишає. Залишає запоруку стабільності. Іде у світ. Куди йде?

Покинути родину, близьких, сусідів, знайомих... Адже це також символ безпеки. До кого звернеться у скрутний час? Хто йому допоможе у біді? 

Іде у незвідану землю. Іде в Єгипет. Чому? Тому що він має обов’язок рятувати Дитятко і Його Матір, дбати про безпеку родини.

Родина сьогодні стане предметом наших роздумів... Сьогоднішній час дуже подібний до часу, коли народився Христос. І як тоді Ірод чигав на душу Дитятка, щоби Його вбити, подібно і нині все оточення дитини старається, щоби знищити її духовне життя. Телевізор, реклами, різні книги і журнали, порнографія... Усе це б’є у дуже тендітну душу дитини. І дитина не може пройти повз це. На все це дивиться і трирічна дитина, і п’ятирічна, і десятилітня.

Одна матір каже: “Як мені виховати своїх дітей? Я хочу, щоби мої діти були добрі і побожні. Як можу це зробити? Телевізор подає навіть у дитячих фільмах насильство. Мій син просить у мене гроші для купівлі нових комп’ютерних ігор. Як не дам гроші, коли всі його товариші вже мають такі ігри? Всі його товариші читають розрекламовані книги. Як маю не дати кошти для придбання цих книг? Адже він не буде мати про що говорити з товаришами! Адже дитина є також і суспільною істотою, яка знаходиться у своєму колі. Як можу не дати йому гроші? Як можу не допустити його до телевізора, коли там іде серіал, про який всі говорять? Як маю охоронити мою сім’ю від всього цього? Телевізор займає згідно статистики в середньому у кожного з нас 4 години 24 хвилини на добу. Як маю оберегти, охоронити мою сім’ю і родину в такому світі? Як?! Хіба летіти на Місяць?”

Необхідна втеча... Подібно як у Святої Родини була втеча в Єгипет. Дитина, згідно соціологічного опитування, на 60% довіряє своїм ровесникам, на 20% – своїй матері, і тільки на 2% – своєму батькові. Подивімося, який жахливий світ. Як у цьому світі виховати дитину побожною, як виховати християнина? Відповідь на це питання нам дає Церква. Необхідна втеча в Єгипет – духовна втеча. 

Людина повинна дбати про своїх дітей. Вона повинна оберегти їх від телевізійного бруду, насильства і різних реклам. Родина зобов’язана це зробити. 

Одного малого хлопчину, який був нехрещений і вже мав 6 років, привели до храму, щоб охрестити. Священик почав його питати те, що належить до Хрещення з катехизмової частини. Хлопчина відповідав як дорослий. Коли священик поставив останнє запитання “А що ти хочеш від Церкви, від священика?”, то очікував почути відповідь “Хочу бути охрещеним”. Проте почув “Для мене батьки купили прекрасну кольорову Біблію, але не хочуть мені її читати”. 

Ось чого потребує дитина. Потребує, щоби батьки звернули на неї увагу, подарували свій час, уділили своєї любові. 

Ми привикли штовхати дитину до Бога, а її потрібно вести до Бога. Бо коли мати стоїть на колінах разом з дитиною і не молиться, а тільки дивиться як дитина тримає ручки і як промовляє слова, чи не робить дитина помилок, а сама не молиться, то і дитина також не буде молитися. Діти таких батьків будуть бажати лише одного – стати дорослими, як батьки. Адже дорослі в їхній сім’ї не моляться, і батько цьому живий приклад. 

Родина має дати приклад дитині у молитві. Навіть коли маленька дитина і крутиться, проте вона бачить, що батьки не звертають на це увагу і моляться на колінах, з Кимсь розмовляють, Хто є важливіший, то дитина прийме цей приклад для наслідування, можливо не зараз, не завтра, проте дуже скоро. 

Родину ми повинні виховувати у побожності через Святе Письмо, через молитву, через дбання про навчання катехизму, правд віри, читання релігійних газет та часописів. Тоді ми сформуємо зовсім інший світогляд, відмінний від того, який пропонує телебачення, пропонує світ.

Проаналізуймо таку ситуацію. Ми взяли дітей на природу, до лісу, до річки. Діти, бавлячись в футбол чи плаваючи, на нашу пропозицію повертатись додому, бо там буде йти по телевізору серіал чи якась інша передача, дадуть відповідь, що ще хочуть трішки побути на природі. Вони не захочуть повер​татися, бажаючи ще хоча б трохи побути на природі. 

Ми повинні знайти середники та методи вихо​вання дітей у побожності, бо тільки так може бути родина святою, подібною до Пресвятої Родини з Назарету, яка втікає до Єгипту. Ми повинні пам’ятати, що наші діти потребують нашої уваги. “Плоди дозрівають під сонцем, а діти – від любові”, – каже приповідка. Отож, вони потребують любові. Тільки так зможемо сформувати добру християнську сім’ю і родину. Тільки такій родині ми можемо довіряти, тільки на таку родину ми можемо покластися. Ми можемо бути впевнені, що та родина прийде на поміч у наших потребах.

Два брати – старший та молодший. Старший жив самотньо на околиці лісу. Молодший жив з дружиною, і був багатий. Дружина часто запитувала, чому він не спілкується з братом, чому ніколи не запросить його в гості. Чоловік відповів: “Мій брат бідний, лінивий, не хоче працювати. І як він може спілкуватися зі мною? А що скажуть мої приятелі, побачивши бідняка у своєму товаристві? Не можу цього зробити!” Проте дружина наполягала, пояснюючи, що на родину можна завжди покластися, а на приятелів – лише деколи. Одного разу той чоловік, прийшовши додому, застав дружину в розпачі. 

“До нас прийшов жеб​рак, який хотів нас погра​бувати. Я захищалася і ви​падково штовхнула його. Він вдарився головою до каменя і забився. Я завернула його в простирадло і занесла до комори, щоб ніхто не бачив. Що маємо робити? Адже його потрібно поховати, бо хто мені повірить, що я вбила його ненавмисно. Піди, поклич когось, хто б допоміг тобі занести тіло до лісу, викопати яму і закопати.” 

Пішов до одного приятеля, та той відмовив. Відмовив також другий приятель. Відмовив і третій... Коли був майже у розпачі, то жінка сказала: 

– Піди до брата, можливо він тобі допоможе.

– Та ж я не зробив йому нічого доброго, то як він мені допоможе?

– Все одно, він твій брат. Піди до нього.

Послухав дружину. Старший одразу погодився допомогти. Разом віднесли тіло до лісу та заховали його у викопану яму. Наступного ранку поліція оточила дім. Чоловіка арештували і привели до слідчого. Перед слідчим поруч стояли три його приятелі, котрі звинувачували його у вбивстві. Не мав куди подітися – змушений був признатися. Всі пішли до лісу. Слідчий змусив відкопати труп. Яке було здивування, коли, розгорнувши простирадло, побачили там колоду. Втрутилася жінка і сказала: “Я хотіла показати моєму чоловікові, що на родину, на брата можна надіятися завжди, а на приятелів – лише деколи...”

Родинні зв’язки мають в’язати нас великою любов’ю. І коли ми виплекаємо наших дітей у тій любові і пошані до батьків, до старшого покоління, до своїх батьків і сестер, то тільки тоді можемо сказати, що наша родина є міцна. Вона повинна бути на взір Святої родини із Назарету, де царював мир, спокій, злагода, любов і доброта. Тільки тоді наша родина буде доброю, коли будемо плекати ті чесноти. І вона буде щасливою не тільки на фотографії. Амінь. 

СВЯТОГО АПОСТОЛА ПЕРВОМУЧЕНИКА 
І АРХИДИЯКОНА СТЕФАНА

Стародавні події... У притворі Єрусалимського храму натовп людей... Вісім століть до Різдва Христового... Натовп бурлить. Аристократи у блискучих шатах зібралися в Єрусалимському храмі. Поміж них ходять придворні царя Йоаса, одежі котрих виблискують всіма барвами веселки. Народ бурлить. Чому зібралися вони в Єрусалимському храмі? Для чого? Чому покинули прекрасні доми і палаци? Чому залишили столи, які вгиналися від вишуканих напоїв та страв? Чому покинули м’які ложа та гучні забави? Чому зібралися в Єрусалимському храмі? Щоби вбити людину!!!

Їхні очі наповнені кров’ю. Їхнє лице перекошене від ненависті і гніву. Їхні руки міцно тримають каміння. А священик Захарія лежить закри​вавлений... Син священика Йоада. Град каміння летить в його сторону, лавина каміння обрушується на нього. Чому? 

Священик посмів цьому народу сказати про його засліплення і зраду Божим Законам! Чи не знав він, що проти сильних світу цього не можна нічого говорити? Чи думав він, що все те, що скажуть вельможі, є добре, справедливе і завжди гідне похвали? А якщо щось сказати супроти, то на що можна наразитися? Усе, що вони роблять – це закон. Їхні злочини, їхнє беззаконня стає законом. А їхні злочини також стають чеснотами. Чи знав, що сказавши їм у вічі правду, він наражається на небезпеку втрати життя? Невже він цього не знав? Напевно, що знав. 

І ось він лежить закривавлений у притворі храму на кам’яних плитах, і намагається піднестись. А каміння летить йому в голову, в обличчя, вдаряє в його тіло. Він хоче ліктями закрити свою голову від ударів каміння. І заволав востаннє: “Господи! Спо​глянь на це і відімсти...”

Вісімсот років пізніше... Знову на вулицях Єрусалиму шаліє натовп. Знову летять каміння у людину, яка також захищається від його ударів. Стара синагога каменує своїх вірних. Подібно, як колись каменували священика Захарію, так тепер каменують диякона Стефана за те, як вони твердили, що зрадив звичаям, зрадив вірі, хотів перемінити Закон. Каміння градом летить у архидиякона, а він, піднісши свою голову, каже: “Господи, не постав їм цього за гріх!” (Ді. 7, 60).

Яка велика різниця між вказаними подіями! Можна написати цілі томи книг про ці дві так різні події, і водночас одинакові події. 

Людина – істота незмінна. Подібно, як вона жила в кам’яному віці, так і живе у віці космічному. Вона незмінна, однакова. Як любила, так і любить. Як ненавиділа, так і ненавидить. Якщо безборонна і невинно страждала, то проклинала, так і тепер – проклинає... Але ми бачимо, що тут щось змінилося – Степан не проклинає. Степан не хоче помсти, як старозавітний священик Захарія! Чому? 

Не спішімо осуджувати священика Захарію. Він жив у час, коли ще Бог не вилив всю Свою любов до людства, як вилив у тій малій Дитині у Вифлеємських яслах. Ще зірка не просвітила світлом людський розум, ще Христос не був на Голготі і не промовив слова “Отче, відпусти їм, не знають бо, що роблять...” (Лк. 23, 34). Священик Захарія не дожив до того часу. Стефан дожив.

Так. Його перемінила не культура, його перемінило не середовище, філософія чи наука. Його перемінила Любов. Любов повністю огорнула його. Він був вихований Вифлеємським світлом, його зіркою. Він був вихований новонародженим Дитятком, Ісусом, був вихований Месією. Він був вихований Страждаючим Месією, Який на горі Голготі промовив слова “Отче, відпусти їм, бо не знають, що чинять...” (Лк. 23, 34). Любов запала в його душу і його життя. Любов повністю змінила його життя. І тому він, навчений любові до ворогів, голосить: “Отче, відпусти їм! Отче, не вміни їм у гріх! Отче, не пам’ятай їм цього гріха!” 

Ми живемо у дивний час, у дивному світі. Прогрес науки, прогрес цивілізації здається хоче зробити рай на землі. І ми бачимо скільки людина встигла зробити красивих, мудрих, добрих речей. Здається приближається рай для людини, для людства. Але... Людина у той прекрасний Божий світ вносить заздрість, ненависть, глупоту. І той світ не може стати раєм.

У часі Різдвяних свят, коли ми задумуємося над вчинком архидиякона первомученика Стефана, то бачимо як змінилася ментальність. Ми запитуємо себе: “А чому ми незмінні?” А тому, що ми не приймаємо цілим серцем ту Добру Новину, яку прийняв він. Ми не приймаємо всім єством, всім життям Добру Новину Любові, любові до Бога і ближнього. У часі різдвяних свят ми колядуємо, пригощаємо одні одних чудовими стравами, смачними пляцками. І здається, що в нас все нормально, все чудово. Ні, не є нормально, і не буде, допоки ми не перемінимося, допоки не приймемо в своє серце ту Божу Любов, народжену у місті Вифлеємі, не приймемо Маленьке Дитятко і не понесемо у своєму серці, у своєму житті, допоки ми ту любов не виллємо на оточуючих, і навіть на наших ворогів. Ми нічим не інакші за того старозавітного священика, який просив помсти: “Споглянь, Господи, і відімсти...” 

Але ж ми живемо у світлі Євангелії, і Євангелія як Добра Новина повинна спричинитися до нашої внутрішньої переміни, до прощення. Християнство не вичерпало себе. Воно таке ж молоде і динамічне, як було і колись в часи архидиякона Стефана, в час П’ятидесятниці, в Первісній Церкві. Але різнимося ми. Ми не приймаємо християнство, ми не приймаємо Євангелії всім серцем. Приймімо, щоби понести любов у світ, щоби простити ворогів, молитися за них, бо це найважливіше – поширювати любов на оточуючих. Амінь. 

НЕДІЛЯ ПО РІЗДВІ ХРИСТОВІМ

Коли відійшли мудреці, Йосиф, застережений Ангелом, уві сні почув: “Устань, візьми дитятко і його матір, і втікай у Єгипет” (Мт. 2, 13) Сьогодні Церква в особливий спосіб ставить перед наш взір Святу Родину як приклад, як взірець для наслідування. 

Родина... Родина – це батьки, діти. Родина пов’язує нас не тільки вузами крові, але, головним чином, любов’ю. Батьки охороняють дітей любов’ю, вихованням і за те належить їм вдячність. А якщо б не так, то за це спитає Бог. Бог часами просить прийняти дитятко у свою сім’ю, у свою родину. 

Подивімося на тваринний світ. Деякі з тварин, такі як вівці, сарни, дикі кози, в короткому часі після народження відразу встають на ноги і не потребують сторонньої опіки. 

Людина не так. Людина постійно потребує опіки і захорони. І матір все це дає дитині. Мати змушена прати пелюшки, змушена заспокоїти дитину, коли вона плаче. Матір змушена кормити дитину, мати змушена нести дитину до лікаря, коли вона захворіє. 

Росте з дитиною і роль батька в сім’ї. Батько на свій спосіб допомагає при вихованні. Він є той, хто має навчити дитину найперше віри та патріотизму, пошани до старших, любові до добра. Це є його обов’язок. Коли мати не справляється, то вона відправляє дитину до батька: “Іди за дозволом до батька.” І мудрий той батько, який не відправляє у складних питаннях до вчителів, до школи чи до інших людей, але сам постарається дати відповідь, сам наставить і нахилить до добра. Тому недаремно у одному дитячому вірші сказано: “Хоча іду в темряву, я не боюся, бо батько мій провадить мене”. Батько має вести дитину за руку до світла, до добра.

Мати... Мати – це найбільша опікунка. Вона, немов Ангел-Хоронитель, вона сторож усього земного життя дитини.

Молодий чоловік, вийшовши з війська, зустрівся зі своїми приятелями. Вони почали відзначати його повернення з війська. Так було день, два, тиждень. Мати все говорила: “Нехай вишумиться після війська”. Пройшло декілька тижнів, місяць, а син все пиячив. Мати почала просити його: “Сину, пора влаштовуватися до праці... Сину, думай як жити дальше...” Не слухав, пиячив далі. Мати почала погрожувати: “Я вижену тебе з хати, тебе треба вести до лікаря, тебе треба лікувати.” Не усвідомлював! 

Одного дня мати підійшла до сина і сказала: “Сину, хтось тебе від мене вкрав, хтось тебе від мене забрав. Але тепер я вже більше не буду сваритися, я не буду вже більше кричати! Я буду молитися і постити...” 

І кожного дня, коли син приходив додому п’яний, вона стояла на колінах в кутку і молилася. Мати також постила. 

Якось він не витримав, вставши перед мамою на коліна, сказав: “Мамо, я не можу вирватися з того сам, допоможи мені, якщо можеш.” Разом з лікарями вона вивела його з того стану алкогольної залежності. 

Мати є Ангелом-Хоронителем. Диявол не боїться нашого крику, він глузує з нього, але він боїться посту, він боїться молитви. Ця матір показала як захороняти своїх дітей. Ця матір дала приклад як за них молитися і постити. Вона дала приклад материнської любові.

Ми, стаючи батьками, повинні пам’ятати, що дітям необхідно дати все те, що вимагає Бог. Ми повинні прищепити віру, прищепити надію та любов. Цього вимагає від нас Бог. Якщо ми не виконаємо цього завдання, яку ж відповідь дамо Господеві? Адже батьки, які зазнають великих труднощів при народженні та вихованні дитини, все одно планують другу і наступну дитину. Чому? Тому що Бог надихає їх любов’ю, і вони не дивляться на жодні труднощі, але дбають про те, щоби були не тільки тут, на землі, але і в небі нові спадкоємці Божого Царства, бо кожна наша родина повинна мати повну участь у Божому Царстві у небі. 

Звертаючись сьогодні, у день родини, до тієї Святої Родини з Назарету, ми бачимо Йосифа, Марію і Дитятко Ісуса. Що ж було головним у тій сім’ї? Ісус! Чому? Тому що Він є Богом. Тому, коли і ми подбаємо, щоб Ісус був у нашій сім’ї на найпершому місці, щоби Він був головним, тоді все стане на лад. 

Святий Августин навчає: “Якщо Бог буде на першому місці, тоді все стане на своє місце у твоїй сім’ї та родині.” Якщо Бог стане на першому місці у наших серцях, в наших душах, в нашому житті, тоді все стане на свої місця. Коли людина не буде задовольняти свої амбіції, потурати своїм похотям, але буде думати як виконати волю Божу, тоді Бог стане на найголовнішому місці, тоді Бог Сам розставить все на свої місця.

Сьогодні у день родини ми повинні взяти приклад зі Святої Родини із Назарету для наслідування, молитви, взаємної поваги, пошанування заповіді “Шануй твого батька і матір твою, щоб довголітній був ти на землі, що Господь, Бог твій, дасть тобі.” (Вих. 20, 12). Якщо ми це виконаємо, і наше життя буде таке, як у Святій Родині, то побачимо, що на найголовнішому місці є Ісус, є Бог. Навчімося від Святої Родини побожного життя, життя з Христом, життя у Бозі. Амінь. 

ОБРІЗАННЯ ГОСПОДА БОГА І СПАСА НАШОГО 
ІСУСА ХРИСТА

Стародавня східна легенда розповідає як один персидський шах, покликавши до себе трьох мудреців, спитав їх: “Яка річ у світі є найгірша?” Мудреці, задумавшись, почали давати різноманітні відповіді. Один сказав: “Хвороба”. Другий, натомість, відповів: “Це старість”. А третій, подумавши, сказав: “Коли людина стоїть при гробі і бачить змарнований час. Ось найгірша річ.” Остання відповідь вважалась найкращою. 

Сьогодні, у день Нового року ми дивимось у майбутнє, ми дивимось на час, Творцем якого є Бог. Адже кожна хвилина і година, кожний день і місяць та роки – усе це створене Богом. Бог творить час і майбутнє. І Бог хоче, щоб у тому часі ми були щасливими. Змарнований час – це річ найгірша. 

Що ж Бог дає нам у той день, у день Нового року? Що Бог хоче нам запропонувати? У цей величний, знаменний святий день Він хоче нам дати спасіння. Євангелія говорить нам: “Як сповнились вісім день, коли мали обрізати хлоп’ятко, назвали його Ісус” (Лк. 2, 21). Так Бог установлює прообраз Нового Заповіту, нової угоди з людиною. Він дає тій Дитині ім’я Ісус, що значить Спаситель. Він дає спасіння всім нам, всьому людському роду і підтверджує це кров’ю Дитятка, що пролилася при обрізанні. Сьогодні ми думаємо про це ім’я, надане новонародженому Месії. 

Ім’я… В імені знаходиться сенс, зміст Його життя. Багато є імен на землі, але, як каже святий апостол Павло в Посланні до Филип’ян: “Тому і Бог його вивищив і дав йому ім’я, що понад усяке ім’я, щоб перед іменем Ісуса всяке коліно приклонилося на небі, на землі й під землею, і щоб усякий язик визнав, що Ісус Христос є Господь на славу Бога Отця.” (2, 9-11).

Розважмо над однією історією. Знаменитий завойовник Наполеон підписувався однією буквою “N”. Коли його питали: “Чому ти не пишеш повне своє ім’я “Наполеон”, а тільки першу букву?”, то він відповідав: “Тієї букви вистарчить, щоби ціла Франція знала, що це єдине ім’я у цілій державі!” 

Але що ж сталося з тим іменем? Воно забулося. Ми знаємо про нього тепер лише з історичних джерел. Сам Наполеон помер в засланні на острові святої Єлени. Люди забули і про нього, забули і про його ім’я. 

А ім’я “Ісус” розділило історію людства на дві частини, на “до” і “після”. Вже минуло 2000 років як довгота і широта Землі вимовляє це ім’я. І це ім’я не просто вимовляється, але воно діє, воно дає спасіння, бо в ньому зміст приходу у світ Божого Сина. Апостол Павло в Посланні до Галатів в четвертому розділі говорить: “Якже сповнився час, Бог послав свого Сина, що народився від жінки, народився під законом, щоб викупити тих, які під законом, щоб ми прийняли усиновлення.” (вірші 4-5).

Отож, Він прийшов звільнити тих, що були під Законом, щоби дати їм вибавлення і спасіння. Перша людина впала в гріх, і гріх заполонив її розум, її серце, її душу. Людина не могла вже сама спастися, тому Бог дає новий план спасіння людини, найкращий план. Тільки Бог міг спасти людину. Тому-то Він посилає у світ Свого Єдинородного Сина, що родився від Пресвятої Богородиці. Він стає подібним у всьому до нас, окрім гріха і визволяє людство. Він народжується з лона Марії, Він приходить на світ у бідній стаєнці, Він іде на хрест і вмирає на Голготі за нас. Він Той, Який жертвує Себе за нас. Його життя – це цілковита присвята людині, людському родові. Він прийшов, щоб обновити серце людини, обновити її розум, обновити її помисли. Він Той, Який хоче направити людину на дорогу до Бога, дорогу до щастя, дорогу до щасливої вічності. Він Той, Який витягує потопаючу людину із бурхливого моря життя і дає їй дороговкази до вічності.

Отож, лікар даний. Ліки уже принесені. І якщо хтось не скористав із цього, то винен тільки він сам як пацієнт. Адже є такі хворі, які говорять: “Поганий лікар. Гіркі ліки.” Тож чи винен лікар, чи винні ліки, коли людина відмовляється від цього? Подібно і тут. Прийшов Спаситель і дав нам зцілення, всі збавлення, дав нам відкуплення. А хто не приймає це, той сам винен у своїй загибелі. 

Сьогодні ми бачимо, що в день самого новоліття, в восьмий день від Різдва Христа, коли починається Новий рік, через надання Дитятку імені “Ісус” Бог звіщає нам Свої плани щодо нас, бо ім’я “Ісус” означає “Спаситель”, “наш Спаситель”. Він бо приходить спасти нас, і це ім’я було дане Йому ще до того, допоки Він втілився у лоні Марії, ще допоки Він прийняв людське тіло. Він уже від ангела, а краще сказати самим небом був названий ім’ям “Ісус”, що значить Спаситель. Він приходить у світ, щоб дати нам благословення. І в цей день Нового року Він приймає це ім’я і затверджує прообраз майбутнього Нового Заповіту, цю угоду між Богом і людиною через обрізання, через пролиття Своєї Крові, щоби нею запечатати початок Нового Заповіту і нову угоду між Богом та людиною.

Поблизу Єрусалиму знаходиться територія Кетеф-Хінном (Ketef-Hinnom), яка славиться чисельним гротами, похованнями. У 1986 році знаменитий археолог Беркей в одному з гротів в Кетеф-Хінном знайшов скарби: дорогоцінні клейноди, срібло, золото, вироби зі слонової кості. Знайдені були також різноманітні вироби з кераміки, стріли, мечі, але найголовніша знахідка – це два сувої. Ці два сувої (один 37 см, другий 39 см) містили запис з біблійної книги Чисел про священиче благословення. Це “благословення” читалося в день Нового року, в святковий день, в день спокою та в день миру. В священичому благословенні сказано: “Нехай Господь благословить тебе і охороняє тебе! Нехай Господь світить обличчям своїм до тебе та милує тебе! Нехай Господь оберне обличчя своє до тебе і дасть тобі мир!” (Числ. 6, 24-26).

У день новоліття, коли весь народ благословлявся цим священичим благословенням, щоби заясніло Боже Обличчя над народом, ми також бажаємо, щоби дійсно Бог прихилив Своє Обличчя до людини і осіяв Своїм сіянням, Своєю ясністю народ, який хоче спасіння. 

Отож, приймімо сьогодні Спасителя, Який ще є маленьким Дитятком, якому ще тільки восьмий день, а Він уже присвячений для нас, тому що бере ім’я Ісус, що значить Спаситель людського роду. Амінь. 

ПАМ’ЯТЬ СВЯТОГО ОТЦЯ НАШОГО 
ВАСИЛІЯ ВЕЛИКОГО, 
АРХИЕПИСКОПА КЕСАРІІ КАПАДОКІЙСЬКОІ

Преподобний Єфрем Сирійський, перебуваючи вночі на молитві, побачив у видінні вогненний стовп, який простягався від землі до неба. Раптом почувся голос: “Єфреме! Єфреме! Такий є Василій Великий!” 

Святець духовно забажав відразу ж побачити великого архипастиря і на другий день вирушив в дорогу до Кесарії Каппадокійської.

Єфрем увійшов у церкву саме тоді, коли Василій проповідував слово Боже. Незважаючи на проповідь, Єфрем вигукнув: “Воістину великий Василій! Воістину стовп вогненний Василій! Воістину Дух Святий говорить устами Василія!” 

Весь народ звернув увагу на Єфрема. Деякі, іронізуючи, говорили: “Видно цей подорожній хоче підлеститися до архиєпископа, щоби виманити для себе “тепле” місце”.

Бачимо, що люди по-своєму відреагували на цей випадок. Люди завжди приписують свої недоліки і негативні сторони іншим людям. 

По закінченні Божественної Літургії Василій запросив святця до себе і між іншим запитав: “Чому ти в церкві, посеред народу так прославляв мене?” – “Я бачив, – відповів Єфрем, – білого голуба, який сидів у тебе на правому плечі і, нахилившись до твого вуха, щось шептав тобі. Я бачив також і вогонь, який виходив з твоїх уст підчас проповіді. Піднесений і окрилений цим видінням я не зміг стриматися, щоби не прославляти тебе моїми устами.”

Побачивши прозорливість Єфрема, Василій висвятив його на священика. Преподобний Єфрем, хоча і з послуху до архипастиря прийняв священство, проте відмовився відправляти Служби Божі на протязі всього свого життя, вважаючи себе негідним служити святим Божественним, животворящим і страшним Тайнам. Він тільки проповідував Слово Боже. 

Історія, яка сталася в Кесарії Каппадокійській, виявляє нам постать Василія Великого, мужа, який мав у собі Божого Духа, був Духоносцем.

Це був муж молитви, муж віри, муж чистоти. Де ж бути Духові Божому, як не в чистоті?

Чистота є підставою того, що Дух приходить у серце людини.

Чистота... Стародавні греки вшановували, окрім всіх інших богів, дівственну богиню Мінерву. Її завжди зображували в лицарських облаштунках, в шоломі, зі щитом та списом. Ці речі означали, що чистота та дівственість утримується в боротьбі. Тому-то і зображали богиню Мінерву в цей спосіб. За чистоту необхідно змагатися і боротися. Чистота не утримується без боротьби. 

Отці Церкви вважали, що є два види мучеництва. Є мучеництво крові, яке триває декілька годин, може кілька днів чи тижнів. Натомість є друге мучеництво, т.зв. безкровне. Воно триває впродовж всього життя. І цим безкровним мучеництвом якраз і є чистота. Володіння собою, постійна внутрішня боротьба супроти власного тіла, супроти похотей – ось яким чином зберігається чистота. Супроти чистоти виступають два головні вороги: очі і рот. 

Очі – це не тільки вікна, через які ми сприймаємо світ, якими ми реагуємо на світ. Очі – це двері, через які світ вламується в наше серце, в наше єство. Через очі приходять до людини похоті. 

Св. ап. і євангелист Іван Богослов говорить, що проти людини воюють “пожадливість тіла, пожадливість очей і гординя життя” (1 Ів. 2, 16). Отож, похіть очей бере свій початок ззовні і через очі – вікна душі – входить в наше єство. Вікнами очей входить в нашу душу смерть (пор. Єр. 9, 20). 

“Лев втрачає свою дикість і стає боязливим, коли заслонимо йому хусткою очі”, – говорить історик Пліній. По аналогії до цього можемо сказати, що вплив пристрасті в нас притуплюється, коли ми чуваємо над нашими очима. 

Рот – це другий ворог чистоти. Рот є причиною і початком балакучості. Рот спонукає нас до непоміркованості в їжі. Вулкан Везувій не сипле так вогнем, як шаліє розпалена вином і надмірною поживою кров молодих людей. Через непоміркованість і балакучість, пустослів’я також входить до нас гріх. Чистота вимагає мовчанки і посту.

Св. Василій Великий був зразком “мужа чистоти”. Яким був сам, таким хотів, щоб були й інші. Люди подивляли його побожності, його вірі, його чистоті. Люди йшли за ним. Василій засновує монастирі біля ріки Ірис в Понтійській пустині. Там його учні, ставши монахами, перебувають у чистоті. 

Людина, яка перебуває у чистоті, здатна сприймати Бога більш глибше, ніж інші. Людина, яка має чесноту чистоти, формує себе, виховує себе. З людей, які жили чеснотою чистоти, повстали великі Учителі Церкви, філософи, мудреці та люди, які відкрили свої виїмкові здібності, можливості, таланти. Все це завдяки чистоті. 

Св. Василій Великий змагав, щоби чистота була у народі. Тому-то засновує монастирі, дбає про те, щоб надати їм правила, устав. Св. Василій прагне впорядкувати монаше життя, бо монахи безнастанно служать Богові і народу. Їхнє служіння Богові виражається, насамперед, через чистоту і присвяту.

Св. Василій Великий став носієм Божого Духа, Духоносцем, не інакше, як тільки через чистоту своєї душі.

В сьогоднішній день, коли ми святкуємо пам’ять 1625 річниці з дня смерті св. Василія Великого, ми задумуємося про нас самих.

Ким ми є? Як нам оцінити себе? Чи маємо ми чистоту? Чи здатні ми бути духоносцями? Як можна визначити людину? Чи достатньо вимірювати людину її фізичними силами? Бо ми повсюди бачимо, як мірилом для людей стає їхня фізична сила, як наприклад у спортсменів: 

1. Скільки людина піднесе кілограм? 

2. Скільки часу витратить людина, щоб пробігти дистанцію бігової доріжки на стадіоні?

3. Як міцною є рука, коли на рингу вдаряє супротивника, щоб повалити його, зробивши навіть калікою! 

Ким є людина? Чи мірилом людини є фізичні здібності? Ні! 

А може слід вимірювати і визначати людину згідно її почуттів та її ставлення до зовнішнього світу? Своє світосприйняття митець виражає у своїх творах. Композитор – у пісні чи симфонії, художник – на полотні, різьбяр і скульптор – у тесаному камені чи дереві, архітектор – у будівлях та монументах. То ж чи можемо визначити людину по картинах, фігурах, скульптурах та архітектурних проектах? Очевидно, що ні! 

А може слід вимірювати, визначати (оцінювати) людину згідно її розуму?

Якщо людина здібна в математиці, комп’ютерних технологіях, фізиці, то хіба це свідчить про багатство її внутрішнього світу?

Чи вимірюємо людину по її здобутках у технологічних проектах? Знову відповідь: “Ні!”

Як виміряти людину, як дати визначення людини, і сказати якою вона є? 

Людину треба міряти мірою серця, тобто серцем! 

Людина пізнається через серце і через сумління. Серце людини повинно бути престолом Святого Духа. Апостол Павло в Першому Посланні до Корінтян казав про християн: “Ви – храм Божий, і Дух Божий у вас перебуває” (3, 16). Людину можемо визначити (чи вона добра, чи зла) тільки серцем. Дух Святий входить в наше серце, в наше єство. Тому-то виміром для людини є посідання Божого Духа. Дух Божий провадить людину до любові і мудрості. Дух Божий може наповнити людину обильністю ласк.

Св. Тома Аквінський в своїй праці “Сума теології” говорить, що тільки розумні істоти, тобто люди і ангели, можуть бути духоносцями. Дух Божий може замешкати тільки в душі людини або ангела, бо тільки розумне творіння має здатність пізнання, свідомої любові і досвіду Бога як Мешканця своєї душі. Все це – завдяки Святому Духові, Який є Тим першим і найголовнішим Даром.

Сьогодні, у день пам’яті св. Василія Великого, ми бачимо цього “мужа чистоти”, людини-духоносця. Дух Святий володів чистотою його серця і давав пізнання Божої любові.

“Блаженні чисті серцем, бо вони побачать Бога” (Мт. 5, 8), – голосить Христос у Нагірній проповіді. Св. Василій Великий був власне тією людиною, яка бачила Бога своїм внутрішнім єством, тримав-бо Божого Духа в своєму чистому серці. Тому-то дар проповідуваного слова з уст св. Василія виходив мовби вогонь, впадаючи в серця слухачів та роблячи їх людьми чистоти, людьми Божої любові. Амінь. 

НЕДІЛЯ ПЕРЕД БОГОЯВЛЕННЯМ

В четвертому розділі Послання до Галатів св. апостол Павло говорить: “Якже сповнився час, Бог послав свого Сина, що народився від жінки, народився під законом, щоб викупити тих, які під законом, щоб ми прийняли усиновлення.” (вірш 4-5). 

Стає зрозумілим: коли прийшла повнота часу ми чуємо слово про Закон. Закон – це мірило людських вчинків. Законом регулюється життя суспільства, законом регулюються відносини людини до Бога, до ближнього. Закон регулює культ. Інформацію про закон держави ми аж двічі отримуємо у євангелиста Луки. Перший раз – коли народжується Христос (Лк. 2). Тоді виходить “закон” для всієї імперії про участь у переписі населення. Вдруге ми чуємо про закон, коли приходить Христос хреститися від Івана (Лк. 3).

Пригляньмося тепер не до самого закону, а до представників влади, які видавали закон. Сторожами закону в імперії були Понтій Пилат (для Юдеї) та імператор. В імперії їхній закон опирався на вістря двосічних мечів легіонерів, воїнства Римської імперії. Закон євреїв регулював Синедріон і первосвященик Каяфа. Найвищою була кара через каменування за порушення цього Закону, за його зневагу.

Отож, закон – це те, що повинно регулювати людське життя. Коли народився Христос Спаситель, вийшов закон про перепис населення. Вожді, можновладці імперії вважали, що люди є повністю їм підвладні. Вони думали, що люди є подібні до фігур на шахівниці, які можна переставляти куди захочеш і робити з ними, що заманеться. Вони оголошували перепис, оголошували те, що здавалося їм правильним і добрим.

Ось тепер, коли сповнилося Ісусові 30 років, ми бачимо, що на Йордані появляється дивний чоловік, який голосить Божий Закон. 

Приходять митарі до нього і питають: “Учителю, що ми маємо робити?” А він сказав їм: “Нічого більше понад те, що вам призначено не робіть.” Вояки теж його питали: “А ми що маємо робити?” Він відповів їм: “Нікому кривди не чиніть, фальшиво не доносьте і вдовольняйтесь вашою платнею.” (Лк. 3, 12-14). 

Він голосить про закон, закон справедливості, правди і чеснот. Хто цей чоловік? 

Іван Хреститель! 

Коли приходить якийсь володар, то насамперед посилає перед себе вістуна. Володар посилає того, хто голосить про його прихід, посилає того, хто приготовляє людей, дає звістку, щоб люди знали про його прихід. В Святому Письмі у пророка Ісаї також про Івана Хрестителя пророковано: “Ти, дитино, пророком Вишнього назвешся, бо ти ходитимеш перед Господом, щоб приготувати йому дорогу” (Лк. 1, 76, пор. Іс. 40, 3). 

Бог посилає ангела перед Месією, і тим ангелом є Іван Хреститель. Тим ангелом є людина, людина віри, людина характеру і людина справедливості. Ісус Христос каже: “На що ви вийшли подивитися в пустиню? На тростину, що її колише вітер? На що ж вийшли подивитись? На чоловіка, одягненого в одежу м’яку? Таж ті, що носять м’яку одежу, сидять у царських палацах. Чого ж тоді вийшли? Побачити пророка? Так, кажу вам, і більше, як пророка. Це той, що про нього написано: Ось я посилаю мого посланця перед тобою, що приготує тобі дорогу перед тобою. Істинно кажу вам, що між народженими від жінок не було більшого від Йоана Хрестителя; однак найменший у Небеснім Царстві більший від нього.” (Мт. 11, 7-11).

Пригляньмося сьогодні до тієї величної постаті Івана. Іван голосить “хрищення покаяння на прощення гріхів”, як каже євангелист Лука (3, 3). Рим приглядався до його дій. Рим дивився і слідкував, що це за людина, що він робить такого, через що натовп народу сходиться до нього. Не побачивши у його діях злочину, римські чиновники заспокоїлися. 

Синедріон також разом з Каяфою приглядалися до нього. А цей хто такий? Чому такий галас народу біля нього? Хто він такий? Послали посольство до Івана. “Хто ти?” А він зізнався, не заперечив; зізнався: “Я не Христос.” То вони спитали його: “Що ж – Ілля ти?” – “Ні”, мовив він. “Пророк ти?” – “Ні”, відказав він. Тоді вони йому: “То хто ж ти такий – щоб відповісти тим, які нас вислали, що сам про себе кажеш?” Промовив: “Я – голос вопіющого в пустині: Вирівняйте путь Господню.” (Ів. 1,19-23). Отож, св. Іван дає зрозуміти учасникам посольства, що він є той, хто рівняє дорогу перед Господом.

Це слово лунає сьогодні і до нас. Християнин не повинен дбати тільки про те, щоби іти туди, де йому вигідніше. Він не повинен звертати ні направо, ні наліво. Він повинен йти прямою дорогою до Господа. І хоч би цілий світ повстав супроти нього, він не повинен наражати себе на небезпеку невиконання Божого Закону. Християнин нізащо не повинен стати супроти Закону Бога, хоч би світ повстав супроти нього. 

Іван був подібний до міцного дуба. Він не є очеретиною, якою вітер колише в різні сторони. Ми сьогодні подібні до тієї очеретини. Ми сьогодні більше слухаємо людей, ніж голосу Божого. Християнин повинен бути людиною слова. Ми ніколи не повинні зважати на людські нетерпеливості, на людські домисли, але повинні думати про те, що каже Бог і своє життя регулювати Законом Творця. 

На жаль реальність є протилежною. Подивімось на наше меню і на те, що ми їмо, та порівняймо з меню Івана Хрестителя. Він їв сарану і дикий мед. А що їмо сьогодні ми? Апостол Павло каже: “Їхній бог – черево” (Флп. 3, 19). І це відноситься до нас, бо ми більше думаємо про їжу, аніж про те, щоби виконувати волю Божу. Іван їв тільки сарану і дикий мед. 

Пригляньмося до сьогоднішньої людини. Іванові було достатньо куска шкіри і накидки з верблюжої шерсті, щоби прикрити свою наготу. А як зодягаємось ми? Ми догоджуємо своєму тілу постійно, а Іван не зважав на своє тіло. Святий Франциск з Асижу називав тіло “братом ослом”. Мав рацію, бо наше тіло є вперте, як осел і його необхідно загнуздати. Не раз воно потребує і батога, бо тільки так зможе виконати закон під проводом духу. Вважаймо, щоби наше тіло не володіло нашою душею, але щоб дух стояв вище нашого тіла. Іван є прикладом такої людини віри, людини справедливості, людини правди і чеснот, чий дух домінує над тілом.

У третьому розділі Другого Соборного Послання апостол Петро навчає як очікувати день Божого приходу: “Тому, любі, очікуючи цього, старайтеся, щоб він знайшов вас безплямних і бездоганних у мирі.” (вірш 14). Очікуючи Христа, очікуючи Бога, ми повинні дбати, щоби Він знайшов нас без плями чи змази. А це означає, що наше тіло повинно підпорядковуватися духові, наша їжа не повинна перевищувати наших потреб. Їжа не повинна стати нашим богом, а наші одежі не мають бути самоціллю. Ми повинні дбати, щоби наші дороги були прямими до Господа, про що голосить Іван на берегах Йордану.

Іван Хреститель – це той, про кого говорив пророк Ісая: “Голос чути: – Стеліть Господеві дорогу у пустині, рівняйте в степу шлях нашому Богові!” (40, 3). Іван говорив: “Я вас хрищу водою, але йде сильніший від мене, якому я негідний розв’язати ремінь від взуття. Той буде вас христити Духом Святим і вогнем.” (Лк. 3, 16).

Іван говорить про прихід Божого Сина: “Наблизилося Небесне Царство” (Мт. 3, 2). Отож, чуємо сьогодні голос Івана. Приготуймося до зустрічі з Христом, щоб прийняти Його. Приготуймося, щоби Він ввійшов у наше життя, і щоби Царство Боже дійсно було в нас, в наших серцях, в наших душах, як каже апостол Петро, “безплямних і бездоганних у мирі” (2Петр. 3, 14). Амінь. 

СВЯТ-ВЕЧІР. НАВЕЧІР’Я БОГОЯВЛЕННЯ

Сьогодні, в день навечір’я Богоявлення ми зібралися на спільну молитву та, бажаючи приходу ласки Святого Духа, очікуємо для себе благословення Йордану. Предметом наших сьогоднішніх роздумів є одна з чотирьох стихій – вода. Навіть звичайна вода є таємницею, адже Премудрий Творець створив її як одну з головних підвалин земного світу. Навіть капля води несе у собі свіжість, сяйво.

Майже гімном звеличення води звучать слова святого Іполита Римського, які слід нам сьогодні пригадати: “Водою все омивається, і годується, і очищується, і зрошується. Вода поїть землю, подає росу, збільшує виноград, приводить в зрілість колосся, зм’якшує маслину, дає солод пальмі, прикрашає троянду, підживляє лілію у прекрасній оболонці. Без води ніщо не може існувати.” Якщо так прекрасно характеризує воду св. Іполит Римський, то набагато більше можна сказати про святу воду, хрещенську, освячену входом в неї Христа в єдності зі Святим Духом, благословенної голосом Отця.

Святитель Григорій Палама говорить: “Разом із Собою Христос приніс у воду благодать Святого Духа, яку дає з висот, щоби для хрещених у воді знаходився Він Сам і Його Дух”.

Проте сьогодні зробімо порівняння, адже вода несе не тільки життєдайну силу, вона несе також руїну і смерть. Сьогодні ми повинні заглибитися у роздуми про воду.

В історії людства був час, коли стихія води зробилася смертоносною для всього живого. Стародавні люди настільки впали у гріхи, що Всевишній посилає на землю потоп. Святе Письмо про це говорить так: “Побачив Господь, що людська злоба на землі велика та що всі думки і помисли сердець увесь час тільки злі, і жалував, що створив людину на землі, тож на серці йому стало важко; і сказав: “Знищу з лиця землі людину, яку я сотворив: людину, скотину, плазунів і птиць піднебесних, бо каюсь, що створив їх.” І сказав Бог до Ноя: “Я ухвалив покласти кінець кожному тілу, бо земля переповнена насильством через них. Отож я знищу їх разом із землею.” (Бут. 6, 5-7. 13). Тоді прийшов на землю страшний потоп, і все живе загинуло. Врятувався лише Ной з родиною. Вони дали початок новій цивілізації.

Грізною є вода і сьогодні, коли випадають так звані “кислотні дощі”, що несуть епідемії, хвороби, загибель для рослин і тварин. Все це кара за людські гріхи, тому що людина не хоче жити в єдності з природою, а по-варварськи використовує земні та водні ресурси.

Один знаменитий праведник говорив, що вся природа і всі стихії постійно зневажаються людськими гріхами та лукавими духами, і тому з цієї причини невідкладною є потреба церковного освячення та оздоровлення цих заражених стихій, і велике благо, що Церква має на це від Бога владу і силу.

Здається, що наближається час, коли вода, яка вбирає у себе гріхи всього людського роду за пророцтвом Апокаліпсиса, згорить в день Страшного Суду разом із землею. Як це може згоріти вода, коли її стільки в морях, океанах, льодовиках? Проте зараз, коли наука довідалася про термоядерну реакцію, жахлива можливість подій, описаних в Апокаліпсисі, стає очевидною. Отож, ми бачимо, що вода несе смерть і хвороби, але вода несе також і зневагу. 

Святий пророк і Предтеча Йоан Хреститель говорив про себе: “Я – голос вопіющого в пустині” (Ів. 1, 23). Пустелею іменує Предтеча Господній людські душі, переповнені гріхами: гордістю, лакімством, нечистотою, заздрістю, обжирством і п’янством, гнівом, лінивством. Пустеля – це місце, де немає води, а якщо і є, то вона не придатна для вжитку. Тому місця з такою водою люди намагалися оминати. Спека у пустелі символізує сухість людських душ, про які говорив Предтеча. Там немає життєдайної вологи Святого Духа, там є отруйні випари, якими людина отруює все живе навколо себе. 

Але людина має у собі ще іншу воду, яка повинна стати для неї спасінням. Цією водою є слези покаяння. Адже ті, що хрестилися і знову вчинили гріх, не можуть хреститися ще раз. У Символі Віри ми щодня свідчимо, що віримо “в одне хрещення на відпущення гріхів”. Отож, Хрещення повторити не можливо. Як тоді спастися? Господь дає нам Тайну Покаяння. Слези жалю – ось та вода, що є у людині і дає їй прощення гріхів і ласку спасіння.

Преподобний Феофіл з Києво-Печерського монастиря плакав на могилі свого рідного брата, який недавно помер. Знаменитий Марко-гробокопач, по Божому натхненню, сказав до нього: “І тобі недовго залишилося жити, проте ти ще не готовий до смерті. Якщо б ти був готовим, то не вийшов би з цієї печери. Господь дає тобі час для приготування до відходу у вічність.”

Феофіл був настільки вражений цією звісткою, що, прийшовши у келію, роздав все своє майно і безперестанно проливав слези каяття. Скільки не втішали його брати, нічого не допомагало, сльози спричинили втрату зору. Вони лилися так, що наповнили цілу посудину, яку мали вилити наприкінці життя на його тіло для оправдання перед Богом. 

Господь прийняв плач слуги, і за три дні до смерті Феофілові було повернуто зір, а сам він був утішений появою ангела. Ангел, тримаючи у руках другу посудину, більшу від тієї, де були зібрані сльози Феофіла, сказав: “Ось в цій посудині також твої сльози, котрі я за наказом Господа збирав щодня, коли вони лилися від зітхання твого серця, а тепер я посланий сповістити тобі радість, що ти з веселістю відійдеш до Господа, Який говорить: “Блаженні, що плачете нині, бо будете сміятись” (Лк. 6, 21). 

Так Феофіл слезами каяття здобув собі насліддя праведних у Царстві Небеснім. Ця історія, взята з Києво-Печерського патерика, показує нам необхідність слез покаяння, які є тією водою, що дає людині спасіння.

Отож, ми побачили воду, яка несе смерть, зневагу, але і дає спасіння. Сьогодні ми бачимо дар з небес – воду хрещення, яка очищає людину. 

У тім Христос як людина не потребує очищення, тому що був народжений від Непорочної Діви і впродовж всього життя був безгрішним. Він заради нас родився і заради нас приймає хрещення. Господь перебудував Іванове хрещення, таємно впровадивши від Себе в це хрещення вічно плинне джерело благодаті”, – говорить святитель Григорій Палама. Освячена Тілом Господнім вода отримала здатність освячувати, духовно оновлювати та воскрешати людей.

Сьогодні збувається пророцтво Єзекиїла: “Я окроплю вас чистою водою, і ви очиститесь; я вас очищу від усіх ваших гидот і від усіх ваших кумирів.” (36, 25)

Отож, вода хрещення має здатність омивати душі від гріхів. Богоявленська вода, на відміну від звичайної, не застоюється, не псується, не тратить своєї цілющої сили, якщо зберігати її в чистоті та з побожністю. Ніяка наука не може пояснити цього Божого дару – впливу хрещенської води на душу людини. Коли уділяється Тайна Хрещення, то ласка Святого Духа, принесена в цю воду, змиває первородний гріх, подібно як вода очищає тіло. Отож, приймімо хрещенську воду – воду спасіння, через яку Дух Святий творить нас дітьми світла, Божими дітьми, а споживаючи її, робимося здатними до прийняття освятної Божої ласки. Амінь. 

СВЯТЕ БОГОЯВЛЕННЯ ГОСПОДА І СПАСА НАШОГО ІСУСА ХРИСТА

Коли народився Спаситель світу, відкрилося небо, і ангели сходили з небес немов по драбині на землю, звіщаючи прихід у світ Божого Сина. Божі Ангели приходять, щоби співати: “Слава на висотах Богу й на землі мир людям його вподобання” (Лк. 2, 14). Але здається відтоді, коли Ірод пролляв кров невинних дітей, небо знову закрите. Родина з Назарету втікає до Єгипту. Над Ізраїлем знову згустки чорних хмар і закрите небо. Закрите, здається, воно і тоді, коли Свята Родина повертається в Ізраїль і оселяється в Назареті. Відтоді Свята Родина ходила щороку на свято Пасхи в Єрусалим. 12-літній Ісус згубився. Як волали тоді Йосиф і Марія до неба, щоб воно відкрилося: “Боже! Де Ти? Де Твій Син?! Чому не пошлеш знову ангелів, щоб віднайти Ісуса, Твого Сина?” Здається, що небо закрите і глухе на їхнє волання, небо не чує їхнього голосу і плачу. Але по 3 днях знайшовся Ісус. І знову укрите життя аж до 30 року в Назареті.

А сьогодні на 30 році життя Ісус прибув на річку Йордан, до Івана Хрестителя. Приходить, щоби хреститися, щоби почати привселюдну діяльність. Відкривається небо, бо як тільки Ісус охрестився і вийшов з води, то голос Отця пролунав з неба: “Ти єси Син мій любий, у тобі – моє уподобання.” (Мк. 1, 11). Уже не ангели сходять на землю. Сам Небесний Отець голосить про Сина, вказуючи на Нього через Святого Духа, Який у виді голуба злітає і ширяє над Божим Сином. Сам Отець підтверджує післанництво Ісуса у цей світ і початок нашого відкуплення...

Ісус приходить на Йордан хреститися. Іван, побачивши Його, відмовляється, противиться: “Мені самому треба христитися в тебе, а ти приходиш до мене?” (Мт. 3, 14). Як може раб, слуга хрестити свого пана і владику? Як може творіння піднести свою руку над Творцем? 

Проте Ісус промовив: “Залиши це тепер, так бо личить нам здійснити всяку правду.” (Мт. 3, 15). Яку правду? А те, що скінчилося хрещення Івана. Хрещення Івана, яке було покаянням на відпущення гріхів, закінчилося, а тепер буде хрещення Духом Святим на життя вічне. Він прийшов, щоби у цьому хрещенні скінчити все старе, а почати нове життя у Дусі. 

Чому хрестився Христос? Адже Він безгрішний. І не тільки. У Ньому нема ніякої недосконалості. У книзі пророка Йова читаємо, що Бог навіть “в ангелів своїх знаходить недоліки” (4, 18). А Він не ангел, але довершений Богочоловік Ісус Христос. І Він приходить хреститися? Жодного гріха нема у Ньому! Усі, входячи в ріку Йордан, сповідували гріхи свої. А Він мовчить, бо навіть “не було обману в устах у нього” (Іс. 53, 9). Безвинний, безгрішний, чистий, святий…

Пригляньмося. Чи потрібне було Йому це хрещення? Очевидно, що Він хоче показати Свою єдність з людським родом. Не води Йорданські Його очистили, освятили, а Він, входячи в них, їх освятив. Тому-то Він входить в води Йордану, щоби разом з грішним народом охреститися, і щоби взяти на свої плечі тягар нашого гріха, гріха Адама, тягар гріха всього світу. Та не лише взяти, але й понести. Понести аж на хрест. І щоби, висячи на хресті між небом та землею, надолужити Богові за наші беззаконня і відкупити людський рід від заглади і знищення. 

Таким чином, сьогодні Ісус розпочинає цю боротьбу за наше спасіння. І цю боротьбу розпочинає із Хрещення. 

Перенесімося у сиву давнину. Ось ми прийшли у театр подивитися бій гладіаторів і побачили одного з наших улюблених героїв, який вийшов на поєдинок з сильнішим противником. Як би ми вболівали за свого героя, коли він поранений, стікаючи кров’ю, втрачаючи сили, все таки переміг свого тирана. О, як би ми раділи! Ми б дарували йому всілякі почесті і нагороди. А якщо б він не взяв корону нагороди, а віддав її нам? Чи таке можливе? 

Подібне сталося з Ісусом, бо Він переміг оцього тирана, що довго неволив людський рід. І замість того, щоб взяти оту корону, оцю славу, Він все віддає нам за наше спасіння, за наше вічне безсмертне життя. Він Сам Себе приносить у жертву Божій справедливості, аби тільки ми були спасенні. Цю боротьбу, цей двобій Він розпочинає у події Хрещення на Йордані.

Пригляньмося глибше сьогодні до цієї події. Тертуліан, християнський учитель, говорить: “Як риби не можуть жити без води, бо коли їх вийняти із води, то вони задихаються і гинуть, так і людина не може жити без Хрещення, бо без Хрещення людина загине”. Христос приходить сьогодні, щоби встановити Тайну Хрещення, щоби дати нам початок нашого спасіння.

Але ми повинні розглянути одну дуже важливу проблему. У повсякденному житті ми зустрічаємо сектантів, які часто запитують нас: “А для чого Хрещення дітей? А для чого Хрещення новонароджених? Адже Христос хрестився на 30 році життя!” 

Це правда, що Христос хрестився на 30 році життя. Але Його хрещення – це післанництво у світ для нашого спасіння. Він започатковує нове Хрещення в ім’я Пресвятої Трійці. 

Пригляньмося. Чи потрібне Хрещення дітям? Подумаймо собі, чи доцільно дітей хрестити лише в 14, а може в 20 чи 30 років? А до того часу Сатана хіба спить? Чи до того часу він не хоче, розставивши сіті, піймати великий улов? Чи буде Сатана чекати до 30 року життя? Ні, не буде! Він постійно буде старатися захопити собі якнайбільшу здобич. І не можемо дивитися, коли пропадають людські душі. Тому хрестимо дітей від початку, від їхнього народження, щоби були освячені від перших днів.

Сектанти не раз кажуть до нас: “А чому тих дітей хрестити? Вони не можуть самі вимовити приречення, вони повинні свідомо скласти приречення перед Богом, що хочуть хреститися! Чи не втручаємось в їхню свободу, насильно примушуючи їх до Хрещення?” А чи так це?

Життя – великий дар. А чи діти просилися у той світ? Коли батьки виносили рішення про їх появу у світі, то не питалися у дітей на це дозволу. Вони просто подарували їм це життя, знаючи, що діти будуть вдячні своїм батькам за дар життя. 

Отож, Хрещення – це дар життя вічного, це початок життя у Бозі, це ще більший дар. То чи не потрібно відразу дітям подарувати і цей другий дар? Чи маємо право кривдити дітей, зволікаючи з цим даром життя у Бозі?

Сьогодні ці роздуми про Тайну Хрещення спонукають нас до відповіді оточуючим нас людей, які не згідні з хрещенням новонароджених дітей. Якби ми не втручались у свободу дітей (згідно теорії сектантів), то ми б не навчали їх рідної мови. А якщо наші діти бажають вивчати англійську, німецьку чи французьку, а ми навчаємо їх рідної, української мови? Чому? Яке маємо право втручатись у їхнє життя, приневолювати свободу дітей? Можемо так відповісти сектантам.

Сьогодні величне свято Богоявлення, коли Бог являється у Трьох Іпостасях: Отець – через голос у відкритому небі, Святий Дух – у виді голуба, що сходить, і Син, Який прийнявши людське тіло, в людській подобі хреститься на Йордані від Івана. День, коли проходить установлення тайни Хрещення, Хрещення в ім’я Пресвятої Тройці, Хрещення як початку нашого спасіння є немовби квитком для входу у Боже Царство. Хрещення є тим квитком входу у життя в Дусі. Воно є тільки початком, тим безцінним даром, який маємо дати нашим дітям, нашим близьким, котрі повинні також жити у Дусі. 

У сьогоднішнє свято Богоявлення, Хрещення Ісуса, ми повинні пригадати ті слова приречення, котрі говорили наші хресні батьки замість нас “Зрікаюся диявола... Обіцяю служити Христу.” Ми сьогодні повинні в дусі своєму дати знову підтвердження цього підтвердження: “Господи, в дусі своєму, я підтверджую зараз своє бажання Тобі служити. Моє хрещення я хочу обновити.” Бо Хрещення – це обнова людини, тієї старої людини, старого Адама, який, згрішивши, через первородний гріх відпав від Бога. Це віднова життя у Дусі. 

Ми повинні зректися диявола і всіх ангелів його, і всіх слуг його, і всієї його гордині. Я обіцяю служити Христу, Який приходить на Йордан, щоб встановити Тайну Хрещення і відновити моє життя. Син Божий віддає Себе на смерть за мене. Сьогодні Христос розпочинає цю дорогу, дорогу Учителя і дорогу Відкупителя. Приймімо в своє життя Його як Учителя і Відкупителя, як Того, Який подає нам ласку спасіння через Тайну Хрещення. Амінь. 

НЕДІЛЯ ПО БОГОЯВЛЕННІ

Катакомби – це місце поховання перших християн. Туди стремляться тисячі паломників, щоб помолитися на їхніх гробах, щоб побачити їхнє місце зібрання, щоб відчути ту атмосферу переслідувань і молитви, атмосферу притаманну Первісній Церкві. Катакомби тягнуться на десятки кілометрів під землею. 

І ось група паломників зупинилася через те, що вимкнули світло. У групі був 8-літній хлопчик і п’ятирічна дівчинка. Раптом дівчинка почала плакати. “Не плач, там на горі є та людина, яка знає, що треба ввімкнути світло, що треба дати світло. Не плач.” – заспокоював її брат.

Ця історія перекликається з сьогоднішнім євангельським читанням. Адже Євангелія розказує нам: “Поганська Галилея! Народ, який сидів у темноті, побачив велике світло.” (Мт. 4, 16).

Темрява і світло... Дві протилежності. Це два великі символи не тільки видимої реальності, але й духовного світу. Темрява і світло...

Ситуація в стародавньому світі була подібною до тієї екскурсії в катакомбах. Народ блукав у мороку, народ блукав по бездоріжжях. Темрява огорнула життя людей. Люди прагнули світла та не могли знайти його. Люди відчували покинутість Богом, забуття Богом. Люди ходили немов навпомацки у пошуках виходу, у пошуках дороги. І ось приходить Світло. 

Той 8-літній хлопчина твердив, що нагорі є хтось, хто пам’ятає про нас, пам’ятає, що потрібно включити світло. Подібно і Бог з небесних висот пам’ятає про людину. Він хоче дати світло життя, світло просвічення розуму. Бог не покидає ніколи людину, а хоче її спасіння. І ми бачимо, що Світло приходить до людства. 

Бог, Який входить у людську історію насамперед через Зачаття у лоні Діви Марії у Назареті, народження у Вифлеємі, принесення у храм в Єрусалимі, вибирає собі інші місця для проповіді. Він не іде ні в Єрусалим, ні в Вифлеєм, а іде у країну, що лежала у тіні смерті, країну, про яку каже пророк Ісая “Галилея поганська” (Іс. 9, 1). Чому? Територія поганської Галилеї – це, власне, територія стародавніх племен Завулона та Нафталі. Два роди, два покоління ізраїльські, коли йшли з єгипетської неволі в Обіцяну Землю, зупинилися і не захотіли іти дальше через Йордан, але вирішили осісти на вказаних теренах. А десять племен перейшли Йордан та ввійшли в Обіцяну Землю. 

Чому так сталося? Через красу і багатство навколишньої природи, через плодючість землі. Галилея є завдовжки з 80 км, а ширина її 40 км. 

Ось як описує Галилею один римський намісник за часів Ісуса: “На території Галилеї було близько 204 міст, кожне з яких мало не менше як 15 тисяч населення”. І на такому клаптику землі було понад 3 млн. людей. Земля була плодюча і багата. Земля давала людям життя. Галилея була ще й окрім того перетином як морських, так і сухопутних торгівельних шляхів. Туди сходилися купці з різних країн. Асирійський цар Сеннахериб заселив туди багато поган. Люди, живучи там в сусідстві з іншими народами, толерували їх. Євреї з Галилейських теренів часто вступали в подружні зв’язки з людьми різних націй і вірувань. Внаслідок цього релігія у галилеян не була такою чистою, як, скажімо, в Єрусалимі. Там не було священиків, а також було мало вчителів Закону. І тому ці люди були менше освічені в Законі, хоча були більш простіші, добріші і толерантніші. 

Це і було причиною того, що насамперед в Галилею, а не до зарозумілих єрусалимлян, іде проповідувати Христос. Він не іде до тих, що зневажають інших, а до тих, котрі зичливі до інших, толерантні, котрі сприймають інших. Він іде в землю Завулона і Нафталі, в Галилею поганську. 

Тому-то євангелист Матей говорить, що поганська Галилея побачила велике світло. Христос приходить туди, щоби розпочати звідтіля Свою місійну діяльність. Христос приходить до всіх. Він не приходить лише до вибраних, а приходить до всіх: до людини грішної, до менш сформованої у чеснотах, можливо менш вишколеної у релігійних правдах. Ісус не опускає нікого. Він приходить засіяти слово правди у душі всіх людей без винятку. 

Але пригляньмося ще раз на ту т.зв. “державу Галилею”. Чому Христос іде в місто Капернаум, яке навіть назве згодом “своїм містом” (пор. Мт. 9, 1)? У Капернаумі Він уздоровив тещу апостола Петра. У Капернаумі Він уздоровляв сліпців і прокажених. У Капернаумі Він виліковував всяку хворобу і неміч і виганяв злих духів. А що ж Христос скаже пізніше про Капернаум? “Та й ти, Капернауме, чи піднесешся попід небеса? – Аж до аду зійдеш! Бо якби чуда, які в тебе відбулися, сталися в Содомі, він лишився б аж досі.” (Мт. 11, 23). Вони не покаялися. Близькість Бога не принесла їм користі, навпаки – спричинилася до їхньої заглади. 

Чому так? Чому люди не сприйняли Світло, чому не захотіли бути зі Світлом, бути з чеснотами? Чому? Це перегукується з нашим життям. 

Коли приходимо до храму, то намагаємось молитися, думками злітаючи до Бога. Проте вийшовши поза храм, ми знову ведемо поганське життя. Подібно чинили і люди в поганській Галилеї. 

Бог приходить до нас. Він не дивиться на нашу гріховність, на нашу убогість, духовну убогість. Він може перетворити нас на велетів духа. Подібно і Петра, який зрікся Його, Він ставить першим над апостолами, а Марію Магдалину, жінку в минулому легкої поведінки, – на рівноапостольну, чи Савла, гонителя Церкви, – на ревного апостола і учителя народів. Він може і нас повністю перемінити. Він не дивиться на наш стан, а хоче єдиного – щоби ми прийняли світло.

Сьогодні у неділю після Богоявлення, Церква голосить про світло, яке приходить в країну Галилейську та до поган. Церква голосить про світло, яке приходить і до нас, про світло, яке ми повинні прийняти. 

Христос розпочинає Свою проповідь словами: “Покайтесь, бо Небесне Царство близько” (Мт. 4, 17). Покайтесь, наверніться і віруйте в Євангелію, бо тільки так можемо прийняти світло у своє життя, світло у свою душу, світло у свої помисли. Амінь. 

СОБОР ЧЕСНОГО СЛАВНОГО ПРОРОКА, ПРЕДТЕЧІ І ХРЕСТИТЕЛЯ ГОСПОДНЬОГО ІВАНА

У рік родини ми повинні більше задумуватися над післанництвом родини у тому світі, метою і способами втілення Божої волі родиною. У день Собору св. Івана Хрестителя ми споглядаємо на ту родину з Аін-Карім, містечка, яке лежало на віддалі 8 км від Єрусалиму.

Захарія, батько Івана Хрестителя, був священиком. Він був тією людиною, яка знає Святе Письмо, виконує священичі функції. Це була людина, яка очікувала визволення Ізраїля, яка чекала Месію. 

Єлисавета, його дружина – неплідна жінка. О, скільки-то вона витерпіла страждань, наруги з боку тих, котрі дорікали її: “Ти бездітна! Ти неплідна! Ти грішна, бо не маєш ласки в Божих очах!” 

І в тій родині, священичій родині, народжується дитятко Іван. Він народжується там, де Його вже не очікували, бо священик Захарія навіть суперечив Ангелові: “Я бо старий” (Лк. 1, 18). За ці слова ангел наклав на нього заборону, заборону на його вуста. Захарія був німий аж допоки не народилося дитятко. 

Слова Єлисавети, матері Івана Хрестителя, є знані всьому світові, бо цими словами і ми молимося до Матері Божої. Слова Єлисавети “Благословенна ти між жінками й благословен плід лона твого” (Лк. 1, 42) – це слова молитви “Богородице Діво”, яку промовляємо щодня. 

Ця сім’я, ця родина очікувала спасіння. 

На першому місці у цій родині був Бог. Кожна родина турбується про хліб, про одяг, про утримання дому. Звичайно, і ця родина турбувалася про хліб насущний, про утримання дому, про відповідний одяг. Проте більшість розмов в їхньому домі була не про матеріальні статки, а про очікуваний прихід Месії, про майбутнє визволення, про спасіння. Тільки в побожній родині, в релігійному середовищі можуть дійсно виховатися люди побожні. Таким чином зі священичої родини в містечку Аін-Карім приходить у світ один з найбільших пророків.

Ми сьогодні також покликані до пророцтва. Але в який спосіб? Через Тайну Хрещення кожен з нас отримав завдання виконувати волю Божу на землі, тобто ми є свого роду пророками, адже кожний пророк старався, щоби воля Божа втілювалася на землі. “Нехай буде воля Твоя як на небі, так і на землі” молимося ми в молитві “Отче наш” (Мт. 6, 9-13; Лк. 11,2-4). І ця воля не повинна бути лише словами, просто промовленими, словами без наслідку. Ми повинні на землі поширювати волю Божу. У цьому полягає наше пророче завдання і пророче служіння. Хоча кожен з нас піклується про хліб, одежу, про дім, кожен з нас має свій рід занять, свою професію, адже хтось вибрав професію медика, хтось став математиком, а інший є вчителем танців, але всі ми покликані бути пророками Нового Завіту, покликані виконувати волю Божу. Цю волю Божу ми повинні голосити завжди: вдома, на роботі, в школі, в своєму оточенні, на гостині, де тільки можемо. І тільки тоді ми виконаємо наше завдання, виконаємо Божу волю.

Святий Пророк і Предтеча Господній Іван втратив батьків, залишився самотнім. Що мав робити? Пішов у пустиню. Там, у пустині молиться і шукає зустрічі з Богом. Дух Святий прийшов до нього і сказав: “Над ким побачиш Духа, який сходить і над ним перебуває, – той і христить Святим Духом.” (Ів. 1, 33). Іван, побачивши Духа, що немов голуб ширяв над Ісусом, вказав на Нього своїм перстом.

Прослідкуймо за подальшим розвитком подій. Іван Хреститель став Предтечею Месії. Але чи він після цього перестав пророкувати? Чи зовсім став бездіяльним. Очевидно, що ні. Він продовжує проголошувати: “Покайтеся! Наверніться!” Ця його проповідь, те його голошення призвело до страшних для нього наслідків – до втрати життя, проте Бог завжди з Іваном Хрестителем. 

Іван приходить перед царя Ірода і каже: “Не належить тобі мати жінку свого брата!” (пор. Мт. 14, 4). 

Ув’язнення… Довгі місяці чекання, а потім смерть через відсічення голови мечем. Хоча Іван уже показав своїм пальцем на Ісуса, проте він не перестає чинити волю Божу, не перестає пророкувати, звіщати наближення Царства Божого. Говорив бо, що Ісусові належить рости, а йому ж маліти (пор. Ів. 3, 30). Постійно залишався пророком, виконуючи волю Божу, втілював у життя Божі закони, і за це віддає своє життя. Цим ідеалам він присвячує своє життя. 

Іван Хреститель – це муж молитви. Він своєю полум’яною молитвою потягає всіх до наслідування, і полум’яним словом він пригортає до себе сотні і тисячі людей. До нього приходять не тільки грішники, не тільки ті, котрі сповідували свої гріхи і хрестилися в Йордані. До нього приходили всі. Приходили вояки, яких він навчав: “Нікому кривди не чиніть, фальшиво не доносьте і вдовольняйтесь вашою платнею” (Лк. 3, 14). До нього приходили митарі, яким радив “не робити нічого більше понад те, що їм призначено” (Лк. 3, 13). До нього приходили вчені в Законі, післанці Синедріону. До нього приходила інтелігенція. Врешті-решт до нього приходили ті, що бажали бути з ним. 

Іван Хреститель заснував школу молитви у своєму середовищі. Коли учні просили Ісуса Христа: “Господи, навчи нас молитись” (Лк. 11, 1), то аргументували своє прохання тим, що Іван Хреститель навчав своїх учнів молитися. А це означає: навколо Івана Хрестителя не просто гуртувалися люди, а діяла школа, школа молитви.

Іван заснував нову родину. І ця нова родина – це його учні, які згодом пішли за Ісусом і стали апостолами. Отже, з середовища Івана Хрестителя, з школи молитви виростають апостоли. Іван групує їх, насамперед, для того, щоби зосередити на молитві. 

Ось прекрасний приклад для наших сімей і родин, щоб покинути ті життєві турботи і йти в пустиню, як і Іван, але в пустиню духовну, де зможемо зосередитись на молитві для роздумування над Словом Божим і медитації. І саме це ми повинні робити в святковий день. Бог створив світ і є Володарем часу. І той святковий день має бути повністю присвячений Богові як Творцю неба і землі. 

А чи ми у своїх родинах присвячуємо той час для Бога? Зосередьмося на тому що робив Іван. Молився, дискутував. Він, навчаючи інших, одночасно і сам вчився. І ми у храм повинні прийти, щоби навчитися, а потім у дискусіях утверджувати у вірі себе й інших.

Іван знав своє призначення і свою місію. Коли прийшов Христос, Іван казав: “Йому треба рости, мені ж – маліти” (Ів. 3, 30). А чи в наших родинах усі знають своє призначення і свою місію? О, скільки наших родичів повідходило до сект, бо в родинах на першому місці не є Бог, не є шукання Ісуса. В таких родинах на першому місці є власне розуміння релігійності. Провідники сект, ті т.зв. “учителі” забажали заступити собою людям Бога, залишивши без Матері, Небесної Цариці, без Діви Марії, залишивши без Святих Тайн, без поживи на вічне життя, без Пресвятої Євхаристії, розірвавши єдність з намісником святого апостола Петра, якому Христос дав “ключі” від Божого Царства. Ті родини залишилися поза Церквою. Чому? Бо не усвідомлювали свого призначення і своєї місії. Вони вивищили себе, вийшли поза свої можливості. Бог їх спитає за це! 

Сьогодні, в день свята Собору Івана Хрестителя, ми пізнаємо, що на першому місці повинен бути Бог. Ми повинні Його шукати, подібно як родина із Аін-Карім, тобто родина Захарії і Єлисавети, яка шукала Бога і шукала спасіння. Ця родина шукала Бога, не дивлячись на зневаги, дорікання за те, що була бездітною. Вони шукали Бога. Ця родина не розходилася, не розпалася, як розпадаються сучасні родини, коли мають якісь негаразди, прикрості. Адже ця родина перш за все шукала Бога. 

Шукали Бога і учні Івана Хрестителя в школі молитви. Бог був на першому місці і тоді, як Іван Хреститель став перед Іродом в обороні Заповідей Божих. Подбаймо, щоб і в наших родинах був на першому місці Бог, так як і в Захарії та Єлисавети, і у їхнього сина Івана Хрестителя. Амінь. 

СВЯТИХ ТРЬОХ СВЯТИТЕЛІВ - ВЕЛИКИХ АРХИ​ЕРЕІВ: ВАСИЛІЯ ВЕЛИКОГО, ІВАНА ЗОЛОТОУСТОГО Й ГРИГОРІЯ БОГОСЛОВА

Сьогодні, в день святкування Церквою пам’яті трьох великих святителів: Василія Великого, Івана Золотоустого, Григорія Богослова, і ми звертаємо погляд на наше життя. Що означає бути святим? Що таке святість? 

Святість похо​дить з двох начал. Перше начало – Боже. Бог дає людині Своє милосердя. Бог людину потягає за Собою. Бог дає людині Свою ласку, щоб вона пізнала, як має іти до святості і досконалості Але лише цього начала є замало. Повинно бути ще і друге – це рішучість людини іти до Бога та впевненість у правильно обраному шляху. Якщо ми не зробимо цього вибо​ру, якщо не буде синергії між Богом та нами, не буде співпраці, то буде затрачена можливість вдосконалення і святості.

Коли ми приглянемось до нашого життя, то побачимо, що без святих наше життя було б одноманітне, наше життя мало б менше сенсу. Яким було б наше життя без святого Миколая, без Пречистої Діви Марії, без Івана Хрестителя чи інших святих? Яким було б наше життя без тих святих, чиї імена ми носимо? 

Святі стоять перед Божим Престолом, вимолюючи ласки для нас. Святі є нашим дороговказом на шляху до досконалості. Святі потягують нас цими стежками, шляхами побожності, вірності Божим заповідям.

Чи варто бути святим? 

Сьогодні, задаючись цим питанням, ми здригаємось. Як я можу бути святим, коли мої думки найбільше наповнені марнотою цього світу? Як можу бути святим? Як можу бути святим, коли моє слово ранить ближнього? Моє слово так часто буває невлучним. Моє слово, сказане передчасно, не раз є ударом для мого ближнього та робить мене ненависним в людських очах! То як мені бути святим? А можливо моє слово часто спричинює колотнечу між людьми? А можливо моє слово ранить людину деколи на все життя? 

Каже-бо Христос: “Бо за словами твоїми будеш виправданий і за словами твоїми будеш засуджений.” (Мт. 12, 37). А скільки-то є тих гріховних думок та слів! Ми вже не говоримо про ті каригідні вчинки, які супроводжують нас у нашому повсякденному житті. Як можу бути святим? Як можу бути святою? Адже скільки гріховності є в людському єстві, в людському серці. Як?! 

Щоб відповісти на ці питання, нам, насамперед, треба збагнути тайну гріха. Христос говорить блаженній Августині Ковальській у її візіях: “Я гиджуся гріхами, але переживаю не так за людські гріхи, як про те, що люди бажають залишатися у тому гріховному стані, що вони не бажають піти і навернутися, що їхнє навернення – це тільки великодня Сповідь.” 

Чи не таким є наше життя? Час від часу (раз в рік перед Великоднем, а може в день народження чи в день іменин, може в Різдвяний час) ми йдемо до Сповіді, щоб навернутися. А увесь рік ми грузнемо у бездні гріхів. І Христос гидиться тим нашим станом, у якому ми зав’язли, погрузли і навіть не думаємо про те, як з нього вийти.

“Бути святим” означає думати про Бога. Бо забувавши про Нього, ми повинні опам’ятатися і збагнути ким ми є і ким є для нас Бог. 

Святий апостол Петро тричі зрікся Христа, привселюдно сказавши: “Не знаю я цього чоловіка” (Мт. 27, 72). А Ісус попереджав Петра, що він тричі відречеться від Нього. Христос не говорив йому: “Не роби цього, бо це гріх. Я прошу тебе, благаю. Не чини цього гріха.” Ні. Він лише сказав: “Тричі відречешся, мовляв, мене не знаєш” (Лк. 22, 34). Коли ж Петро опам’ятався і збагнув усе те, що відбулося, що Христос заповідував наперед, то плакав гірко. Якщо б не було цього зречення Петра, то не було б і слів, сказаних Верховним Апостолом: “Господи, ти все знаєш, ти знаєш, що люблю тебе!” (Ів. 21, 17).

Таким чином ми бачимо, що гріх мовби входить у таємницю святості. Подібно, було і з Савлом, майбутнім апостолом Павлом. Він стеріг одежі тих, котрі каменували первомученика архидиякона Стефана. Це він, зібравши військову сотню, ішов у Дамаск (Сірія), щоби шукати християн і кидати їх у в’язницю. Він, маючи отой досвід ненависті і переслідування християнства, стає апостолом.

Дивно, але таємниця гріха є у святості. Як можемо це пізнати? 

Один чоловік пройшов жахіття концтабору Освєнцім. Вийшовши на волю, залишився безвірком і повсюди заперечував Бога. Аргументуючи таку свою позицію, часто повторював: “Де був Бог? Чому Він дозволив, щоб гинули мільйони невинних людей? Де був Бог, коли вони взивали до Нього, проливаючи слези і молитву? Де був Бог, допускаючи це зло і беззаконня? Де був Бог?” 

Люди намагалися пояснити цьому чоловіку чому Бог так зробив, і яка є таємниця зла, гріха, страждання, терпіння. Переконати безвірка було неможливо. Коли врешті-решт він з цими питаннями звернувся до священика, то почув лише слова: “Я не знаю!” 

Ця відповідь вразила його до глибини серця. Священик, слуга Божий не знає! Він не знає таємниці гріха, через яку людина має прийти до святості, адже це знає тільки Бог, Який випробовує людину. Якщо Бог навіть допустив людину до гріхопадіння, то це не означає, що Бог хоче, щоб людина постійно перебувала в такому стані, але хоче, щоб піднеслася, встала і йшла, йшла до Бога. 

Ми йдемо в майбутнє спиною, як рак, ідемо, як лізе лише рак. Так і ми. Ми знаємо, що було вчора і післявчора, що було місяць чи рік назад, але не хочемо бачити, що буде завтра, ми не хочемо творити наше майбутнє у святості. Бо щоб іти тією дорогою до Досконалості, потрібно повернутися лицем до Бога, лицем до Досконалості. 

Сьогодні в свято Трьох Святителів, ми споглядаємо на тих трьох мужів Церкви, які виконали, насамперед, три євангельські ради: добровільна убогість, досмертна чистота і совершенний послух. Для них найважливішим за все був Бог. Друге – Його Заповіді, тобто Закон, який не можна порушувати. І третє – вони могли сказати “Так!” і “Ні!”. Рішучість – ось те, чим вони відрізняються від нас –. Св. Василій Великий, св. Іван Золотоустий, св. Григорій Богослов відрізняються від нас тим, що могли Богові та Божим заповідям сказати “так”, а гріху – “ні”. В цьому різниця між святим і звичайним чоловіком. Різниця в рішучості. І, власне, цією рішучістю відзначалося все їхнє життя. Ми вшановуємо їх не тільки як таких, що дали нам прекрасні книги повчання, книги пояснення Святого Письма, текст Божественної Літургії, взірці молитов, уроки духовності. Ми вшановуємо їх за те, що вони дали нам приклад, досвід власного життя. Вони навчили нас як казати Богові “так”, а гріху – “ні”, та зберігати рішучість. Ось притаманні риси Трьох Святителів, пам’ять яких ми сьогодні світло звершуємо. 

Нехай кожен із них буде для нас світильником, тим світильником, який світить, даючи приклад для наслідування. Нехай вони будуть тим світильником, який просвічує майбутнє, променем, що пронизує простори. Нехай вони, ці Троє Святителі, пронизують майбуття для нас, щоб ми могли йти оцією стежкою до досконалості, стежкою до святості. Амінь.

СТРІТЕННЯ ГОСПОДА БОГА І СПАСА НАШОГО ІСУСА ХРИСТА

В 1492 році Христофор Колумб вирушив у далеку подорож на пошуки морського шляху до Індії. Дні, тижні, місяці, а навкруги лише одна вода. І, здається, безвихідь. Нарікання, бунти команди – все це прийшлося Колумбу перенести, перетерпіти. Ось одного вечора моряки раптом побачили заграву світла. “Світло! Земля! Спасіння!” – кричали усі на кораблі. Так, світло стало для них символом спасіння. Вони причалили до берега. І вперше за довгий час ступили на землю, знайшли відпочинок.

Як ця історія подібна до історії людства! Людство у безвиході. Людство шукає того світла, яке б просвітило його і дало спасіння. Але людство самостійно не в силі, не в змозі знайти те світло, яке іде від Бога.

Світло для нас є символом життя. Якби зараз не стало Сонця і світла, Земля покрилася б за вісім днів льодяною кригою. Температура Землі опустилася б до абсолютного нуля, яким є –273˚С. Все живе загинуло б. Але світло дає нам не тільки тепло і життя. Світло дає змогу споглядати красу краєвидів, різноманітну гаму кольорів, бачити простори і небозвід. Все це дає світло. 

Тому-то Бог, дивлячись на людство, яке шукає цього світла, що дає спасіння і дає життя, посилає у світ Свого Сина, Єдинородного Сина, Божого Сина Ісуса Христа. У виді маленького Дитятка це Боже Світло народжується у Вифлеємі. На сороковий день після Різдва відбувається нова подія. Дитятко Ісуса приносять у Єрусалимський храм. В цьому храмі приносять за Нього жертву викупу.

У релігії Стародавнього Ізраїля обряд принесення первородного в жертву Богові в Єрусалимському храмі кожної дитини

чоловічої статі був особливо важливим. Він скру​пульозно виконувався згідно припису, тому що ця дитина була репрезентом (представником) роду, а також його головою. Цей обряд нагадував родичам дитини і всій родині, що навіть в такому інтимному акті, як акт передачі життя, вони не є безроздільними господарями тієї дитини, тому що власне той перший, той найбільше очікуваний, той майбутній голова роду належить не стільки до них, скільки до Бога (пор. Вих. 13, 2. 12-15; 22, 28; Лк. 2, 23). 

В тому ж руслі йшли й інші приписи Закону, які вимагали принесення Богові в жертву всіх земних первоплодів: перших снопів жита, вина, олії, а також звірят зі стада (пор. Вих. 13, 2; Лев. 15, 17; Втор. 15, 19; 26, 1). Все це приносили в жертву. 

Закон про первенців установлено Господом після виходу з Єгипту: “Промовив Господь до Мойсея, кажучи: “Посвяти мені всіх первенців: усе, що між синами Ізраїля вперше розкриває матірну утробу, в людини і в скотини, воно моє” (Вих. 13, 1-2).

“Відділиш усе, що вперше виходить із матірнього лона, Господеві; з усіх первістків твого скоту самці будуть Господеві... Всякого людського первенця з-поміж синів твоїх маєш викупити… Господь побив усіх первенців у землі Єгипетській, від первенця людини до первістка скотини, тим і приношу в жертву Господеві всіх первістків самчиків, а всіх первенців із моїх синів викуповую” (Вих. 13, 12-15). 

“Первенця з дітей твоїх віддаватимеш мені” (Вих. 22, 28).

“Господь сказав Мойсеєві: “Візьмеш левітів для мене – Я Господь – замість усіх первенців синів Ізраїля… І як викуп... візьму по 5 шеклів за голову... і взяв Мойсей викупні гроші... за наказом Господнім віддав викупні гроші Аронові та синам його, як заповідав Господь Мойсеєві” (Числ. 3, 40-41. 46. 49-51).

На противагу практиці деяких ханаанських племен, які в буквальному розумінні цього слова, мордували дітей, приносячи їх в криваву жертву для божків, Вибраний Ізраїльський Народ знав, що Ягве гидиться такого роду жертвами і найсуворіше їх забороняє (Бут. 20, 2-5; Втор. 12, 31). Йому вистарчало символічного принесення в дар первородного. Творцю вистарчало жесту доброї волі зі сторони людини. За сміхотворну плату Предвічний відмовляється від Свого права до цього першого, “відкриваючого лоно” (Вих. 13, 2), і дозволяє родичам забрати його з собою додому та зробити його звичайним споживачем хліба, хоча для нього була приготована інша доля – бути виключно “власністю” Бога. 

Всі ці приписи дослівно були виконані в події сьогоднішнього свята Стрітення Господнього. Ісус був викуплений за сміхотворну ціну 5 шеклів (20-денний заробіток звичайного робітника). 

Отож, сьогодні приходить до Єрусалимського храму Ісус. Він Первородний не тільки у Своєї Матері (Лк. 2, 7), але і всього творіння.

У символічному обряді принесення Себе в жертву в Єрусалимському храмі Ісус сьогодні розпочинає Свою життєву місію спасіння світу. Свіча, яку сьогодні ми освячуємо, згоряє, щоб світити. Та свічка є символом Христа Спасителя, Який добровільно віддає Себе за нас і за світ, Який є Світлом світу і віддає Себе в жертву цілопалення за гріх Адама, за наш особистий гріх та за весь світ. Ця свіча не є звичайною свічкою, а посвяченою. Ми її зберігаємо та запалюємо тільки в особливих моментах нашого життя, в часі труднощів чи недуг. Стрітенська свічка символізує собою не “щось”, а “Когось”, тобто безконечно люблячу нас Особу Ісуса Христа.

Отож сьогодні, в сороковий день після народження, Ісус з Назарету є включеним до спільноти Заповіту, щоби виконувати її постанови. Дією Своїх родичів Він складає першу ритуальну жертву, а також зустрічає народ вірний Богові в особах старця Симеона та пророчиці Анни.

Старець Симеон першим проголошує, що в цій малій ізраїльській Дитині є “Хтось” значно більший, ніж просто малятко. Симеон, який все своє життя очікував “утіхи Ізраїля” (Лк. 2, 25), безпомилково розпізнає Того, Якого йому поклали на руки. Пісня Симеона є піснею щастя і піснею подяки за сповнення очікуваних бажань. Святий старець Симеон знає, що цей Первородний, Який сьогодні принесений в жертву Богові і повернений назад людству, стане для людства зціленням і спасінням від Бога. Симеон знає, що Він стане Світлом для просвічення ще непросвічених тоді поган та славою для власного народу, для Ізраїля.

Необхідно зараз зосередити увагу на двох тезах старця Симеона, очі якого побачили спасіння, яке Бог приготовив для всіх народів, тобто Христа Господа. 

Першою тезою є те, що прихід Христа в світ є подією контраверсійною: спасіння і суд, прийняття і відкинення, віра і недовір’я будуть в поєдинку, центром якого є Христос. На даний час це мале і беззахисне Дитятко, Яке згодом буде “знаком протиріччя”, відкриваючи таємниці багатьох сердець. 

Одного дня Ісус скаже: “Гадаєте, що я прийшов мир дати на землі? Ні бо, кажу вам, – але розділ” (Лк. 12, 51). Бог в Старому Заповіті показаний також як “Камінь, яким знехтували будівничі, став головним на розі” (Пс. 118, 22). 

Євангелія, яку голоситиме Ісус, не буде гнучкою, бо часом ранитиме, як меч. 

Симеон проголошує, що Ісус, вступаючи в дії Ізраїля і світу, появляється як “знак протиріччя”. Він буде як провокація, зерно, закваска, сіль, навіть як розділення в родині. “Віднині бо в одній хаті, де п’ятеро, і ті будуть розділені: троє проти двох і двоє проти трьох. Будуть розділені батько проти сина і син проти батька; мати проти дочки і дочка проти матері” (Лк. 12, 52-53). 

Пророк Малахія пише, пророкуючи про Месію – Божого Післанця: “Хто витримає день Його приходу? І хто встоїться, коли Він з’явиться? Та ж Він немов вогонь ливарний, неначе луг шаповалів. Засяде, як той, що топить і прочищає срібло. Очистить синів Леві і переллє їх, як золото і срібло, і вони будуть тими, що приносять Господеві жертву справедливо.” (3, 2-3).

Прихід Месії очищає. Він має силу пожираючого вогню, того вогню, який спалює і знищує зло. 

Жодна з великих і переображуючих дочасність речей не залишається в нашому світі без терпінь і жертв. Ця Дитина, Яка бере на Себе труднощі спасіння цього світу, буде терпіти. Вона буде спалена як жертва всепалення. Вона згорить мовби свічка, яка для того, щоби випромінювати блеск світла, безперестанно знищує себе і зменшується.

Старець Симеон скаже про це Матері Дитини, віддаючи назад в Її руки Ісуса. “Ось, цей поставлений для падіння й підняття багатьох в Ізраїлі: він буде знаком протиріччя, та й тобі самій меч прошиє душу” (Лк. 2, 34-35). Бути Матір’ю тієї Дитини означає розділити з Ним жертву. Співжертовність – ось доля Діви Марії. 

Говорячи про драматизм цих подій, старець Симеон використовує символ меча, який пронизує душу, тобто життя. 

Християнський письменник Оріген, пояснюючи це місце Св. Письма, говорив, що бачить тут терня сумнівів, які кололи чисту віру Марії. 

Деякі екзегети навіть вважали, що тут є вказівка несподіваної смерті. Найчастіше, проте вважалося, що цим мечем є терпіння, які Матір Божа переживе на Голготі. Чи Марія знала про це? Чи, несучи Свого Первородного до Єрусалимського храму, до обряду присвячення Його Богові, сподівалася, що за пару голубів викупить Його від призначеної долі, подібно так, як викуповують своїх дітей інші матері? Його Матір хотіла цього всім Своїм серцем. Принесла навіть пару голубів. Їх щойно забрав левіт, прислужник храму. Але Її неспокійне серце говорить: “На цьому ще не кінець”. Марія знає, що коли чиєсь життя переплетене зі справами неба до такого ступеня, як Її життя, то неможливо ніде втекти і нічим не можна прикрити голову від “рук Божих”, які невблаганно пишуть на долі людини власну, велику історію. Марія мала в цьому досвід. Зрештою, Вона ніколи нікуди не втікала. Вона нічого не залишала для Себе по відношенню до Божих завдань. “Ось, я слуга Господня” (Лк. 1, 38). А слуга не вибирає, не відмовляється. Слуга слухає і виконує. “Нехай зо мною станеться по твоєму слову!” 

Марія стає сьогодні в центрі битви “за” і “проти” Її Сина. На Неї також спаде меч, заповідуваний Христом, допроваджуючи Її до повного зречення. Чим більше Марія втрачає Свого Сина фізично через терпіння, тим більше приймає Його у вірі.

Коли під хрестом Марія фізично втратить Свого Сина через терпіння, а “прошивання мечем” досягне своєї кульмінації, свого апогею, то власне в цьому моменті Діва Марія віднайде Його в повноті, оточеного славою, присутнього в Церкві. Вона тоді стане Матір’ю людства, яке на Голготі уособлював улюблений учень.

Закон Христового “меча” розділює історію людства. Марія бере участь у подіях, змушена боротися і терпіти, бо люди відкидають Її Сина. Цей закон проникає у всю Її екзистенцію. Цей Закон навчає, що втрата веде до віднайдення, що добровільна вбогість є володіння всім, зречення будь-чого по причині віри дає повне насичення, втіху, спасіння. Таким чином Марія є досконалим взірцем вірного і відкупленого учня.

Марії, Яка стоїть сьогодні на кам’яних плитах Єрусалимського храму з нагоди обряду принесення в жертву Первородного, Бог пригадує чиєю власністю є Її Син і чиї плани Він буде здійснювати в житті. Він пригадує Їй, що Вона сама – Матір, як ніяка інша матір, тісними зв’язками з’єднана зі своїм Сином і повинна піддатися Його керівництву і йти туди, куди Сина поведе Його дорога спасіння світу.

Марія не знає ще всіх деталей тієї дороги, але Її душа завжди готова на все. “Нехай зо мною станеться по твоєму слову!” (Лк. 1, 38).

Подібно як старий праотець Вибраного народу біблійний Авраам зі свого безпечного Уру в Халдеї, так і Вона вирушає, не знаючи, куди іде, вслухаючись тільки уважно в слово Бога, яке вказує дорогу і веде (пор. Бут. 12). Через тридцять три роки Бог, Який провадить і Сина, і Матір, запросить їх обох ще раз (як запросив сьогодні) в Єрусалим. Це буде запрошенням на жертву, яка увінчає всі жертви Їхнього життя. Ісус повисне на хресті. Під хрестом Сина буде стояти Його Матір, Марія (пор. Ів. 19, 25). Таким способом Бог звершить спасіння світу.

Людство знову куплене Богом, але не ціною золота чи срібла, а пролитою за нас кров’ю Ісуса як Агнця непорочного і без змази (пор. 1Петр. 1, 18-19). В жертві Сина буде приймати участь любов’ю, почуттями і безкомпромісним “так” Божій волі Його Матір Марія з мечем у серці, як пророкував старець Симеон. Вона буде при хресті Сина, мовби доповнюючи власним терпінням “те, чого ще бракує скорботам Христовим для його тіла, що ним є Церква” (Кол. 1, 24).

Там, на Голготі, отримаємо найбільш вірогідне свідчення, бо із слів Христового Заповіту дізнаємося, що, будучи братами Ісуса в Його спільній з нами людській природі, ми отримуємо також спільну Матір, коли говорить Матері: “Жінко, це Син Твій”, а учню: “Це мати твоя” (пор. Ів. 19, 26-27).

Теологія Церкви навчає нас, що материнство Пречистої Діви Марії по відношенню до нас вперше закорінене не в Ісусових словах, проголошених на хресті, але ще з першого “Величає душа моя Господа”, коли Преблагословенна і Благодатна дала згоду Богові, Який планував спасіння світу. Слова вмираючого Ісуса проголошують таємницю, яка між Нею і нами існувала “від початку”.

“Жертва” – це слово, яке сучасна людина найчастіше викреслює зі свого словника. Ми не розуміємо сенсу жертви, не вміємо її складати, хочемо, щоби її не було взагалі. Тільки в правдивій любові є місце на жертву і необхідність на жертву. Любов живиться жертвою як тоді, коли її може складати, так і тоді, коли може її приймати.

Для матері, яка любить і кохає свою дитину, не є ні важко, ні обтяжливо складати жертви чи посвячувати себе для добра дитини. Чоловік, який кохає свою дружину, легко іде на жертву. Сестра, яка любить свого брата, здатна для його навчання і його кар’єри присвятити все своє життя.

Любові без жертви не буває. Ототожнення любові тільки з пошуком приємності є затраченням автентичності любові. По цих причинах жертва завжди є характерною ознакою, а навіть суттю любові.

Оскільки основою християнства є любов, то жертва займає центральне місце. Ось чому той, хто відходить від Христа, свій відхід повинен добачувати в легковажності або занедбанні жертви. Егоїзм ненавидить жертву, бо його гаслом є брати, а не давати. А св. ап. Павло говорить: “Більше щастя – давати, ніж брати” (Ді. 20, 35).

Жертва складена Богові виявляє глибінь почуттів жертводавця. Як акт любові вона не тільки Богом прийнята, але і освячена. Те, що складаємо Богові в жертву, стає святим. Хоча Бог не знищує жертви (бо це ми її спалюємо), проте Він освячує її: знищення не є освяченням, це тільки дорога до освячення. 

Ісус як Немовлятко був принесений в жертву в Єрусалимському храмі Небесному Отцеві. Він Сам стає Жертвою, щоби показати нам дорогу, яка веде до освячення.

Стрітенська свічка повинна пригадати нам, що наше життя має сенс настільки, наскільки ми можемо і хочемо бути жертовні. Ми самі повинні стати жертвою милою Богові. Амінь. 

БЛАГОВІЩЕННЯ ПРЕСВЯТОІ ВЛАДИЧИЦІ НАШОІ БОГОРОДИЦІ І ПРИСНОДІВИ МАРІІ

За вісім століть до Різдва Христового пророк Ісая описує нам подію, яка має пряме відношення до сьогоднішнього свята Благовіщення Пресвятої Богородиці. 

“За часів царя юдейського Ахаза, сина Йотама, сина Уззії, виступили Рецін, цар сирійський, і Пеках, син Ремалії, цар ізраїльський, проти Єрусалиму, щоб його звоювати; та не здолали його здобути. Якже сповіщено домові Давида: Арам, мовляв, розтаборився в Ефраїмі – серце царя й народу затремтіло, як тремтить дерево в лісі від вітру. Господь же сказав до Ісаї: “Вийди назустріч Ахазові, ти й син твій Шеар-Ашув, на край водогону з верхнього ставу, на шлях, що йде через поле шаповала, та й скажи йому: Вважай, мовляв, і будь спокійний! Не бійся, і серце твоє нехай не тривожиться перед отима двома недогарками-головешками, що куряться, дарма що палає гнівом Рецін і сирійці та син Ремалії. Через те, що Сирія задумала на тебе лихо, кажучи: – Двигнімось проти Юди, налякаймо його, звоюймо його й настановім над ним сина Тавела царем, – так говорить Господь Бог: Нічого з того не буде, так воно не станеться. Бо голова Сирії – Дамаск, а голова Дамаску – Рецін. Ще шістдесят п’ять років, і Ефраїм, зрйнований, перестане бути народом. Голова Ефраїма – Самарія, і голова Самарії – син Ремалії. А як не вірите, не встоїтеся.” (Іс. 7, 1-9).

Пророк Ісая розкриває нам цей діалог з Богом. Пророк виконує наказ Господа і веде розмову із заклопотаним війною царем Ахазом. Ісая продовжує розкривати цареві Божі плани. “І заговорив Господь знову до Ахаза, кажучи: “Проси собі знаку в Господа, Бога твого, або глибоко з-під землі, або вгорі високо!” Ахаз же відказав: “Не проситиму і не буду спокушати Господа.” Тоді він сказав: “Слухайте ж, доме Давида: мало з вас докучати людям, що й докучаєте ще й Богові моєму? Оце ж сам Господь дасть вам знак: Ось дівиця зачала, і породить сина і дасть йому ім’я Еммануїл.” (Іс. 7, 11-14). 

Позиція царя Ахаза в цьому діалозі, ініційованому пророком, виглядає дуже покірною. Він не бажає спокушати Господа. Але це тільки на перший погляд. В дійсності з його сторони це було відмовкою, щоби викрутитися перед пророком. Ахаз був у важкому політичному становищі, адже йому загрожувало військове загарбання території і народу сирійсько-ізраїльською коаліцією, яка була набагато сильнішою і мала на меті позбавити його трону. В даному випадку Ахаз просто не хотів підкоритися Божим запевненням. 

У цій епосі фатального поділу Вибраного Народу на юдеїв та ізраїльтян Ахаз, як і більшість юдейських царів, забув про те, що він є володарем Божого Народу, а не власного. Ахаз розраховував більше на політичний союз з поганськими, але могутнішими державами, ніж на Бога. Проте Бог не переймається опором людини (хоча б цією людиною був навіть цар), а впроваджує Свій спасительний план в життя. Єрусалим буде врятований, але не завдяки Ахазу. 

Це пророцтво, яке було сказане за вісім століть до Різдва Христового, сьогодні сповнюється. Діва зачинає в утробі. Діва приймає у своє лоно Того, Який зветься Божим Сином. Діва приймає Того, Хто має народитися і бути з нами. З нами буде Бог – Еммануїл. Сьогодні, коли збувається це пророцтво, ми бачимо, як тоді, ще за вісім століть, пророк пророкував про цю таємничу Діву. Оскільки цар Ахаз не хотів знаку для себе, то дістав даний знак для всіх. І став цей даний йому знак знаком для всіх народів, на всі покоління і на всі віки. “Ось дівиця зачала, і породить сина і дасть йому ім’я Еммануїл”, – говорить пророк.

Розважаючи сьогодні про звершення цього пророцтва, звернімося ще до глибшої давнини, до часу, коли Господь пообіцяв царю Давиду: “Я поставлю по тобі твоє потомство, що вийде з твого лона, й утверджу його царство… Я скріплю його царський престіл навіки.” (2 Сам. 7, 12-13). Сьогодні збувається і це пророцтво. Пророцтва Божі збуваються поетапно. Приходить на землю Божий Син і втілюється від Діви Марії, щоб засісти на престолі батька Свого Давида і царювати над духовним Ізраїлем. Його царюванню не буде кінця. 

Подібно, як у Старому Заповіті Бог говорив до народу з Кивоту, так і у Новому Заповіті Він хоче говорити до Свого народу з “одухотвореного Кивоту”. Кивот Заповіту, який супроводжував Ізраїля в дорозі з Єгипту в Обіцяну Землю та у всіх війнах давав перемогу, пропав. Він був захований перед ворогами, і місце його перебування залишилося невідомим. Тому Бог захотів поставити у храмі Новий Кивот, Нову Святиню, нове, живе вмістилище Божества. Він бо створив для Себе Діву, про Яку пророкує пророк Ісая. Ця Діва стає живим Кивотом, живим вмістилищем Бога. 

У книзі Виходу сказано: “Я появлю перед тобою всю мою доброту... і милуватиму, кого милуватиму, і милосердуватимусь, над ким буду милосердуватись.” (33, 19). Діва Марія, до Якої говорить сьогодні архангел Гавриїл: “Радуйся благодатна!” (тобто “повна ласки”), отримує від Бога ласку. Цю ласку Вона отримала від часу Свого Непорочного Зачаття. Вона створена Богом як друга Єва. 

Перша Єва була створена Богом без гріха. Так без гріха Бог хоче створити другу Єву, як і другого Адама, Який буде походити від Неї. Бо перша Єва створена від Адама, а другий Адам, Христос, походить від другої Єви – Марії. Бачимо тут, що Бог найперше дає Їй ласку, дає Їй милосердя. Вона створена у Його планах від віків для того, щоби через Неї прийшов Бог у наш земний світ, щоби через Неї прийшов у світ Спаситель. Вона стає тим Ковчегом, з якого говорить Бог. 

“А сталося все це, щоб здійснилось Господнє слово, сказане пророком: “Ось, діва матиме в утробі й породить сина, і дадуть йому ім’я Еммануїл, що значить: З нами Бог.” (Мт. 1, 22-23, пор. Іс. 7, 14). Приглянувшись до цих пророцтв Старого Заповіту, ми бачимо сьогодні їхнє сповнення. 

“Ангел Гавриїл був посланий Богом у місто в Галилеї, якому ім’я Назарет, до діви, зарученої чоловікові, на ім’я Йосиф, з Давидового дому; ім’я ж Діви було Марія. Ввійшовши до неї ангел, сказав Їй: “Радуйся, благодатна, Господь з Тобою!” (Лк. 1, 26-28). Діва Марія замислилася над цим привітанням. Бачимо, що Вона не злякалась приходу ангела. Чому? Бо ще в трирічному віці була введена у Всесвяте Єрусалимського храму. Там Преблагословенна перебувала як живий Кивот. Там Пречиста спілкувалась з небожителями. Там Чесніша від херувимів і Незрівняно славніша від Серафимів спілкувалась з ангелами, які утверджували Її у вірі, навчали Її Божих правд. Вона була навчена від світу духів. І тому, зараз, коли приходить ангел, Вона не боїться його, але замислюється над змістом цього привітання. 

“Ангел їй сказав: “Не бійсь, Маріє! Ти бо знайшла ласку в Бога. Ось ти зачнеш у лоні й вродиш сина й даси йому ім’я Ісус.” …А Марія сказала до ангела: “Як же воно станеться, коли я мужа не знаю?”... “Дух святий зійде на тебе й сила Всевишнього тебе отінить…” (Лк. 1, 30-35). Діва Марія в призадумі. Вона чекає, роздумуючи про те, що має відповісти Богові. Чекає і Бог – що вона відповість Йому? Чекає людство, чекає весь світ, чекає весь Всесвіт, чекає світ духів, чекає вся Вселенна. І Діва Марія промовила: “Нехай зо мною станеться по твоєму слову!” (Лк. 1, 38). Вона відповідає Богові: “Так! Нехай буде, Боже, воля Твоя!”

Апостол Павло у Посланні до Євреїв, вказуючи на пророковані страждання Христа, говорить: “Ось я іду, щоб вчинити твою волю, Боже.” (10, 7). Так говорив Христос, коли давав згоду Отцеві виконати Його волю. А що сьогодні, в Благовіщенні, говорить Діва Марія? “Нехай зо мною станеться по твоєму слову”, тобто Вона каже Богові: “Нехай буде, Боже, воля Твоя!” Це є співзвучне зі словами Христа. Вона, немов випереджуючи самого Христа, говорить: “Нехай буде, Боже, воля Твоя тут, на землі. Так! Нехай зо мною станеться.” Тоді Бог сходить із неба, Бог втілюється в Її лоні, Бог стає жити з нами, з людьми. З нами є Бог – Еммануїл. Збувається стародавнє пророцтво. Діва Марія – це Та, Яка не тільки дає світові спасіння, дає Христа, але і Сама допомагає людству.

У Венеції в XVI ст. панувала пошесть. Люди масово гинули по навколишніх селах та містах. Жителі Венеції, зібравшись на площі, вирішили: “Якщо нас не торкнеться ця хвороба, збудуємо храм на честь Матері Божої.” Жоден із них не загинув. І не тільки – хвороба не торкнулася жодного мешканця Венеції. Тоді люди в центрі міста збудували величаву святиню, в середині якої поставили фігуру Матері Божої з надписом “О Мати! О Мати! О Мати!” Тричі повторюють, тричі прикликають Її і називають Матір’ю. Так, Вона Мати. Вона Мати не тільки Христа Спасителя, але через Нього стала і нашою Матір’ю. Бо якщо ми є Його брати, а Вона Його мати, то і наша Матір. Вона – “всіх скорботних Радість” – приходить на допомогу у наших недугах і болях, Вона – “хворих Посіщення” – подає зцілення. Вона – “немічних Покров і Заступниця” – постійно піклується про Своїх дітей. 

Сьогодні Діва Марія починає ставати нашою Матір’ю, бо Син Божий втілюється в Її лоні, переходить з неба у наш світ, щоби через Неї дати спасіння нам. 

Римський Вселенський Архиєрей Іван Павло II говорить: “Через Марію – до Ісуса”. І сьогодні ми також повторюємо разом з ним: “До Ісуса – через Марію”, бо Вона сьогодні відповідає Богові: “Нехай станеться, нехай буде воля Твоя, Боже.” Амінь. 

РІЗДВО ЧЕСНОГО І СЛАВНОГО ПРОРОКА, ПРЕДТЕЧІ І ХРИСТИТЕЛЯ ГОСПОДНЬОГО ІВАНА

“А ти, дитино, пророком Вишнього назвешся, бо ти ходитимеш перед Господом, щоб приготувати йому дорогу” (Лк. 1, 76).

Ці слова відкривають нам велич сьогоднішнього свята – Різдва Івана Хрестителя. 

Ці слова були сказані священиком Захарією, батьком Івана, Предтечі Господнього. Цей священик ходив перед лицем Господнім “бездоганно”. Коли Захарія, священик з черги Авії, служив у Божому храмі згідно своєї черги і звичаїв, раптом став перед ним Ангел і промовив: “Не бійся, Захаріє, бо твоя молитва вислухана; жінка твоя Єлисавета породить тобі сина, і ти даси йому ім’я Йоан” (Лк. 1, 13). 

Пригляньмося ближче до цієї події і розважмо над цими словами ангела: “Твоя молитва вислухана... Єлисавета породить тобі сина… Він буде великий в очах Господніх, не питиме ні вина ні напою п’янкого, і сповниться Духом святим вже з лона матері своєї і багато синів Ізраїля наверне до Господа, їхнього Бога. І сам він ітиме перед ним з духом та силою Іллі, щоб навернути серця батьків до дітей і неслухняних до мудрости праведних” (Лк. 1, 13-17).

Молитва цих двох людей – Захарії і Єлисавети – була почута Господом. Чому вона була почута Богом? Тому що (як вияснює євангелист Лука) “вони були обидвоє справедливі перед Богом і виконували всі заповіді та накази Господні бездоганно” (1, 6). Молитва, як бачимо, є ефективною, є дієвою тільки тоді, коли людина є праведною в Божих очах, коли вона бездоганно виконує Божі заповіді. Така молитва не тільки спричинилася до появи ангела, але і до прихильності неба, і рішення неба про народження Предтечі. 

На жаль, Захарія не був довірливим… “По чому знатиму це? Я бо старий, і жінка моя на схилі свого віку” (Лк. 1, 18). Ангел на його недовір’я відразу говорить: “Я, Гавриїл, що стою перед Богом, і мене послано з тобою говорити та принести тобі цю благовість. І ось замовкнеш і не зможеш говорити аж до дня, коли це здійсниться, за те, що ти не повірив словам моїм, які здійсняться свого часу” (Лк. 1, 19-20). Занімів Захарія і не міг промовляти.

Поки Захарія звершував обряд кадіння у храмі Господньому, люди чекали його. Народ дивувався чому так довго забарився священик. Коли Захарія вийшов і показував знаками, то зрозуміли, що він мав видіння. 

Після народження хлоп’ятка у восьмий день прийшла родина, близькі, сусіди і хотіли при обряді обрізання надати йому ім’я. Цим іменем, на їхню думку, мало бути ім’я його батька – Захарія. Єлисавета спротивилася їхнім підказкам. “Ні, він зватись буде Йоан.” Кажуть до неї: “Та у твоїй родині нема нікого, хто звався б таким ім’ям” (Лк. 1, 60-61). Родичі та близькі хотіли назвати хлоп’я іменем “Захарія”, іменем його батька, щоб увіковічнити це ім’я в їхній родині. Єлисавета не погоджувалася, і тоді запитали німого Захарію. Священик попросив дощечку і на ній написав “Йоан – його ім’я” (Лк. 1, 63). Як тільки Захарія зробив напис, то відразу відкрилися його уста, і він став пророкувати: “Благословен Господь, Бог Ізраїля, що навідався і звільнив народ свій... А ти, дитино, пророком Вишнього назвешся, бо ти ходитимеш перед Господом, щоб приготувати Йому дорогу” (Лк. 1, 68. 76). Нам необхідно задуматися над змістом цього імені, об’явленого ангелом, небом, Богом.

На цьому імені наполягали Захарія і Єлисавета. Йоан – ось це знамените ім’я. Що ж воно означало у євреїв?

Часто цар слугу, до якого відчуває прихильність, обдаровує багатством і становищем, надає йому титули, тобто всіляко приближує до себе. В такий спосіб цей слуга вивищується. Подібно чинить і Цар неба та землі. Він обдаровує Своєю ласкою Йоана ще в лоні матері, бо слово “Йоан” в перекладі з єврейської мови означає “Господь обдарував ласкою”. 

Зміст цього імені “Йоан” (“Господь обдарував ласкою”) співзвучний з привітанням архангела Гавриїла до Діви Марії в Назареті: “Радуйся, благодатна”, тобто “радуйся, повна ласки”. Діва Марія була наповнена ласкою, але був нею наповнений також і Йоан, хоча в інший спосіб. Його ім’я вже говорить про Божу любов до нього. Його ім’я свідчить, що Бог нарешті відкриває у повноті Своє милосердя в цьому світі. Його ім’я показує, що Бог виявляє Свою любов у світі. Це ім’я “Йоан”, принесене з неба, свідчить про Божу присутність і Божий план спасіння людського роду.

А зараз пригляньмося до рис, до духовного обличчя святого Йоана Хрестителя. Ми бачимо його найперше як пророка. Вже навіть при народженні його батько Захарія голосить: “А ти, дитино, пророком Вишнього назвешся” (Лк. 1, 76). Йоан Хреститель направду був пророком. Ісус Христос підтверджує це словами: “На що ви вийшли дивитися в пустиню?.. На чоловіка одягненого в м’які шати? Таж ті, що в пишних шатах і розкошах, сидять у царських палацах. На що ж тоді ви вийшли подивитись? На пророка? Так, кажу вам, і навіть більше, ніж пророка... Кажу вам: між народженими з жінок нема нікого більшого понад Йоана” (Лк. 7, 24-28). Отож, Йоан – пророк. Але він не просто пророк. Каже ангел: “Він сповниться Духом святим вже з лона матері своєї” (Лк. 1, 15). Йоан направду був сповнений Духом Святим, і тому не пив ні вина, ні напою п’янкого. (Лк. 1, 15). 

Другою рисою Йоана Хрестителя є його служіння Предтечі. Коли приходить цар, то перед собою посилає герольда, який звіщає про прихід царя. Той, хто йде попереду, завжди відтворює образ того, хто йде позаду нього. Їхні слова завжди співзвучні. Так було і з Йоаном. Він говорить: “Я голос вопіющого в пустині: Готуйте путь Господню, вирівняйте стежки його” (Лк. 3, 4). Отож, він ототожнює себе з голосом. 

Слова Йоана та Ісуса співзвучні. І один, і другий голосять однакове: “Покайтеся, бо наблизилось Небесне Царство” (Мт. 3, 2), “Покайтеся і віруйте в Євангелію” (Мк. 1, 16). Подібно, як Ісус говорив: “Горе вам багаті, горе вам, що ситі нині, горе вам, що смієтесь нині, горе вам, коли про вас усі люди будуть добре говорити” (пор. Лк. 6, 24-26), також говорив і Йоан Хреститель, картаючи грішників: “Гадюче поріддя. Хто вам вказав втікати від наступаючого гніву?” (Лк. 3, 7). 

Обоє у служінні слова мов вогонь. “На що ви вийшли дивитися в пустиню? – голосить Ісус про Івана. – На тростину, що її колише вітер?” (Лк. 7, 24). Йоан не хилився. Вітер гне тростиною у всі боки. Люди наших часів можуть мати власний досвід щодо своїх прогинань перед “вітрами життя”. Іван не хилився. Він стояв мов велетенський дуб, якого нахилити неможливо. Його можна стяти, але не нахилити. Так і сталося з Йоаном. 

Йоан – це голос, “голос вопіющого в пустині”. Його голос мав ознаку меча і стріли. А ця зброя використовується для нападу, для атаки. Ця зброя несе в собі смерть. Подібно і голос Йоана. Він атакує гріх, злобу, ненависть і несе в собі смерть для гріха, щоб люди перемінилися і стали жити Божим життям.

Третьою характерною рисою діяльності Йоана є його хрещення. Приходить-бо він на Йордан і хрестить. Одним із завдань Йоана, або його післанництва у світ, було хрестити. Це було його покликання, це було його призвання, це було його післанництво. Отож, він у світі, щоби хрестити. Коли прийшов Ісус хреститися від нього, а Йоан стояв з двома своїми учнями, то зараз же перед усім народом голосить: “Ось Агнець Божий, який світу гріх забирає” (Ів. 1, 29). Хрещення Йоана спричинилося до виявлення у світі Месії. Ученики Йоана негайно пішли за Ісусом і стали Його апостолами.

Ось такі є характерні риси Пророка, Предтечі і Хрестителя Господнього. Він прийшов, щоби пророкувати про Месію, готувати дорогу, тобто людські серця, для Месії, виявити у світі Месію.

Йоан вказує на Месію своїм перстом і хрестить Божого Сина. Його хрещення спричинилося до однієї з найважливіших подій, які відбулися в історії спасіння людського роду. В часі хрещення Ісуса Христа відкрилося небо, і голос, мов грім лунаючи, промовив до Ісуса: “Ти єси Син Мій улюблений” (Мк. 1, 11). І Дух Божий зійшов на Ісуса. Тоді вперше об’явилася людству Пресвята Трійця: Отець, Син і Святий Дух.

Сьогодні у свято Різдва Чесного і Славного Пророка, Предтечі і Хрестителя Господнього Йоана перед нами насамперед образ незламної людини, людини твердої у вірі. 

А ми чи є такими? Як часто нас купують! Купують нашу віру, купують наші переконання різного роду сектанти. Ми йдемо до них одного разу, щоб подивитися (бо просять). Йдемо до них на весілля (щоб розділити їхню радість), а потім затягуємося мовби в трясовину і там залишаємося.

Подумаймо про безкомпромісність Йоана. Він не дивиться на жодне лице. Він кидає в очі фарисеям правду: “Гадюче поріддя” (Мт. 3, 7).

Йоан безкомпромісний у вірі, у збереженні Божих заповідей. Йоан не боїться царя і, ставши перед ним, говорить: “Не можна тобі її мати!” (Мт. 14, 4), бо цар взяв собі за жінку Іродіаду, жінку брата свого.

Йоан незламний. Він не подібний до тростини, яку вітер колише та нагинає в різні сторони. Він був мовби твердий дуб, якого можна тільки стяти. Так і скінчив своє життя. 

Сьогодні Йоан приходить у світ, щоби дати свідчення. Він свідчить про Світло, про Христа. Йоан Богослов говорить: “Не був він світло – був лише, щоб свідчити світло” (Ів. 1, 8). Він свідчив про прихід у світ Божого Сина, про початок Відкуплення. Амінь.

СВЯТИХ І ВСЕХВАЛЬНИХ АПОСТОЛІВ 
ПЕТРА І ПАВЛА

З числа дванадцяти апостолів Петро є найближчим Христові і в особливий спосіб є поєднаний з Христом через свої завдання та свої функції, якими ділиться з ним Христос у Церкві.

На підставі чого ми можемо це стверджу-вати? Насамперед, це опис євангельської події, яка відбулася в Капернаумі, коли до Петра підійшли збирачі дидрахми на храм та й сказали: “Чи запла-тить ваш учитель дидрахму?” “Так”, – каже. І як увійшов до хати, випередив його Ісус, мовивши: “Як тобі, Симоне, здається? Земні царі з кого беруть данину чи податок? Із своїх синів чи з чужих?” А коли відпо-вів: “З чужих”, – Ісус сказав до нього: “Отож, сини вільні. Однак, щоб вони нам цього не взяли за зле, піди до моря, закинь вудку, візьми першу, яка попадеться, рибу, і відкрий їй рота: там знайдеш ти статир; візьми його й дай їм за мене й за себе.” (Мт. 17, 24-27). 

У події, що сталася в місті Капернаумі, можемо знайти засаду розподілу влади в Церкві Христом. Христос не тільки, як Первородний у Своєї Матері, але як Первородний всього людства, бажає сплатити податок. Цей податок Він наказує заплатити і Петру, як першому в апостольському чині, або біблійною мовою, первородному по благодаті, по вибору Христа. Отож, згідно завдань Він прирівнює Петра до Себе. Тим більше, що ця подія відбулася вже після того, як Петро проголосив акт віри в Кесарії Пилиповій, заявивши: “Ти – Христос, Бога живого син.” (Мт. 16, 16).

Святе Письмо говорить нам про Христа, Який є наріжним каменем Божого домобудівництва на цій землі. (Мт. 21, 42).

Ісус Христос діє в Церкві невидимим способом, і саме тому Він вибирає ап. Петра, одного з числа дванадцяти, видимим керманичем. Новим є розподіл влади між Ним (Христом) і Петром, верховним апостолом. Підставою цієї влади є слова, сказані Спасителем про Себе: “Дана мені всяка влада на небі і на землі.” (Мт. 28, 18). Про цю владу Він також говорив до Пилата: “Не мав би ти надо мною ніякої влади, якби тобі не було дано згори...” (Ів. 19, 11).

Сьогодні ми чуємо в євангельському читанні слова, якими настановляє Ісус Петра на цю владу: “Ти – Петро (скеля), і я на цій скелі збудую мою Церкву й пекельні ворота її не подолають. Я дам тобі ключі Небесного Царства, і що ти на землі зв’яжеш, те буде зв’язане на небі; і те, що ти на землі розв’яжеш, те буде розв’язане на небі” (Мт. 16, 18-19).

“В’язання і розв’язування”, “замикання і відкривання” – ось основна риса цієї влади. Це вибрання з-посеред інших і цей привілей влади не відноситься до Петра як до особи. Це вирізнення не має на меті вивищення Петра як особистості серед інших апостолів, а служить для того, щоби показати саму велич становища, характерною рисою якого є служити братам та утверджувати братів (пор. Лк. 22, 32).

Петру, як особистості, притаманні всі слабкості людської природи. Він бо, підданий спокусі, зречеться свого Учителя, незважаючи на те, що це йому належить влада “в’язати і розв’язувати”. Він, як особа, був закутий в кайдани і кинутий у в’язницю, і ця влада “в’язати і розв’язувати” йому зовсім не допомогла. Який сенс в тому, що володів ключами до Царства Небесного? Адже ці ключі не допомогли йому вийти з в’язниці. Він не міг тими ключами відкрити в’язничну браму.

Що ж тоді, у в’язниці, залишалося для нього? Хіба що молитва. Він міг молитися, і за нього могли молитися. Цим він є таким близьким до нас. Близький цією молитвою і Богові, і нам. Тільки молитва скинула з нього кайдани та була тим ключем до воріт в’язниці, які відкрилися перед верховним апостолом. Ось те, що відноситься до нього як до особи. 

А що ж становище? Становище – це те, що відноситься не тільки до нього, але і до його наступників. Це та влада “в’язати і розв’язу-вати”, яка уприсутнює у світі Христа і є тією основою, тим фундаментом, тією скалою, на якій будується Церква, Обручниця Христа, Невіста Агнця.

Отож, Петро стає упривілейованим. З ним Христос вирішив поділитися Своєю владою. Петро також має і силу, і владу внаслідок свого становища. А приватно, як особа, він зрівняний з нами. Подібно як і ми, він звертається до Божого милосердя через молитву і благання та потребує молитви Церкви. Так було тоді, коли Петро знаходився у в’язниці і не мав можливості вийти на волю. Ця молитва потрібна йому для того, щоб відкрилися замки ненависті силою Христа і спали кайдани силою Божою, щоби всі пізнали: це є діло Господнє. 

А тепер пригляньмося до символів та їх значення в словах Христа, тому що зміна імені означала переміну внутрішньої суті людини. Симон, син Йони, стає Петром, скалою. 

Христос хоче об’явити нам Свій намір в побудові Церкви і хоче поставити Петра тією підвалиною, на якій будуватиметься майбутнє всього людства.

Також Церква сьогодні хоче показати нам, що Петро-скеля є видимим знаком скали, видимим знаком фундаменту, який базується на невидимому камені (фундаменті), яким є Христос. Скала є символом твердості, незламності, постійності, тривалості та опори. 

Слово “Церква” (“екле-зія”) в перекладі з грецької мови, якою написана Євангелія, означає “зібрання”, “збір”. Проте Церква – це не простий збір християн. Церква – це збір для доленосного вирішення найважливішої і найболючішої проблеми, яка “пече всіх”. Це зібрання повинно вирішувати питання життя і смерті, спасіння і заглади. Таким було світське, нецерковне розуміння терміну “еклезія”.

Церква по праву приймає собі цю назву, надану Христом, тому що дійсно вирішує проблему життя і смерті, спасіння і заглади. 

Христос говорить обіцянкою: “Я дам тобі ключі Небесного Царства”. Що ж означають ключі? 

Так як в часах Ісуса Христа ключі від дому, від помешкання були тільки в господаря, то це символізувало його владу над майном і було підтвердженням його права власності. Сьогодні, коли поширився злочин крадежі, ключі від помешкання можуть мати всі члени родини. Проте в помешканні існують інші двері, до яких ключі має тільки господар. Це може бути сейф чи якийсь сервант, а можливо камери зберігання в банках. Як бачимо влада ключів є і в сьогоденні. Ключі Небесного Царства – це символ або знак провідника до Царства Небесного. Це знак того, хто навчає, як зберігати все те, що наказав Христос (пор. Мт. 28, 20). 

“Що ти на землі зв’яжеш, те буде зв’язане на небі; і те, що ти на землі розв’яжеш, те буде розв’язане на небі”, – продовжує Христос.

“В’язання” і “розв’язання” – це головні функції пробачення і суду, які надав Христос Петру. Ці функції належать до уряду священства і проявляються в площині учительства, тобто пророчого служіння, а також в площині суддівства, тобто влади царської.

Ключі – це не тільки ознака влади над домом і над домашніми, але також і ознака відповідальності за дім і за домашніх. Ключі є тим знаком влади, яка надана Христом Петрові, подібно, як писав пророк Ісая про царя Еліякима: “Я передам твою владу в його руки... Я вкладу йому на плечі ключ Давидового дому; як він відчинить, ніхто не зачинить, як він зачинить, ніхто не відчинить” (Іс. 22, 21-22). 

І Петро уподібнюється до цього таємничого ізраїльського володаря як заступник найвищого Царя Христа. Він ні засновник, ні володар царства. Він намісник, який має делеговану владу. Ця влада обіймає також повчання, тому що поняття “закриття” і “відкриття” співзвучні з поняттям “ключ знання”, про який Ісус говорить в промові до фарисеїв: “Ви взяли ключ знання! Самі ви не ввійшли і тим, що хотіли ввійти, заборонили.” (Лк. 11, 52).

Продовжуючи пізнавати глибину Христових проголошень, ми зустрічаємось з наступним символом, зміст якого є дуже важливо пізнати. Христос говорить: “Й пекельні ворота її [Церкву] не подолають”. Що означає термін “пекельні ворота”? Чи пекло є фізичним явищем?

Насамперед потрібно вияснити проблематику “воріт”. 

У Стародавньому Ізраїлі, як і в інших державах Сходу, всі збори проводилися біля міських воріт. Місто, звичайно, було оточене мурами для захисту від ворожих нападів, проте ворота були найбільш вразливим місцем. І тому сторожа постійно охороняла ворота. Біля воріт відбувалися не тільки зібрання, але й суди. Перед воротами завжди була площа, яка в часі війни служила місцем збору для війська, а в часі миру на площі проводилась торгівля. Вирішення всіх міських проблем відбувалося на цій площі перед воротами. 

Отож, “ворота пекла” – це зібрання суду (очевидно несправедливого). Ворота пекла – це втрата людського життя і пролиття крові від ворогів в часі війни. Церкву не знищать ворота пекла, хоча б якою страшною була буря зла, переслідувань, ненависті від всіх потуг цього світу. “Ворота пекла” – це царство смерті, але воно не здатне, не в силі знищити Боже творіння. Церква є тим історичним, але і також надприродним виразом присутності Христа на землі. Ісус Христос про це виразно заявляє: “Отож я з вами по всі дні аж до кінця віку” (Мт. 28, 20).

“Ворота пекла” не зможуть знищити Церкву, бо в ній Христос, в ній Бог, а Бог незнищимий.

Очевидно, що “ворота пекла” будуть прикладати зусилля, щоб знищити Церкву, але їхні старання марні.

Сьогодні ми споглядаємо на Петра та його заступників не тільки як на взірець віри та навернення, але також як на провідників, щоби “утвердили нас у вірі” та в церковній спільноті. Христос бо говорив до Петра: “О Симоне, Симоне! Ось сатана наставав, щоб просіяти вас, як пшеницю, та я молився за тебе, щоб віра твоя не послабла, а ти колись, навернувшись, утверджуй своїх братів” (Лк. 22, 31-32). Бути в єдності з Петром означає визнавати все те, що голосить Петро з Апостольської столиці для утвердження у братах віри і любові до Господа. Амінь. 

СВЯТИХ І ВСЕХВАЛЬНИХ АПОСТОЛІВ 
ПЕТРА І ПАВЛА

Свята Церква сьогодні величає двох своїх верховних апостолів, стовпів Церкви. Отож, насамперед сьогодні ми торжественно прославляємо св. ап. Петра, мощі якого знаходяться в найславнішій базиліці Риму. Друга базиліка, присвячена апостолу Павлу, знаходиться на місці його страти. Це т.зв. базиліка св. Павла за Мурами (тобто за межею стародавнього Риму). Ці дві величаві християнські святині свідчать нам про велич верховних апостолів Христової Церкви.

Петро – галилеянин, людина, яка займалася рибальством, був власником човна. Човен вміщав від 6 до 8 осіб, які виходили в море на ловитву риб. Петро відважний, адже йому приходилося боротися з бурями і вітрами у штормову негоду. Таким був і у житті. Але те, що він був мужній і відважний, не означало, що він був зухвалим. Петро був побожний. Він перший, хто визнав Ісуса Христом, Месією. Петро визнав Ісуса Христом, Сином Божим по натхненню. “Щасливий ти, Симоне, сину Йонин, бо не тіло і кров тобі це відкрили, а Отець мій небесний” (Мт. 16, 17). Отож, Петро мужній, побожний та той, хто перебуває під натхненням. Незважаючи на це, він мав багато людських слабкостей.

Незважаючи на те, що визнав Христа Сином Божим, вже за кілька хвилин після того, як Христос говорить, що Йому належить страждати і бути розп’ятим, Петро суперечить: “Пожалій себе, Господи! Це хай не станеться з тобою!” (Мт. 16, 22). Говорить чисто по-людськи. Христос відповідає йому з наганою, жорстоко: “Геть, сатано, від мене!” (Мт. 16, 23). Ми бачимо таке коливання Петра постійно. У Оливному городі він витягує меч, вдаряє Малха, раба первосвященика, і відтинає йому вухо, захищаючи Христа. Проте в короткому часі, стоячи біля преторії, говорить: “Не знаю я цього чоловіка” (Мт. 26, 72). Яка мінливість Петра! Та коли Христос поглянув на нього, то Петро згадав все раніше сказане Христом.

На віддалі 300 метрів від Сіонської світлиці, де відбувалися Тайна вечеря, Зіслання Святого Духа, знаходиться мабуть єдина у світі церква, яка присвячена гріху і наверненню. Це відноситься до зради і покаяння Петра. Там він сказав: “Не знаю я цього чоловіка” (Мт. 26, 72), а потім гірко плакав. Ми бачимо цю мінливість людської природи ап. Петра. Тому Христос піддає ще раз випробовуванню його віру.

Після Свого воскресіння Ісус тричі звертається до нього з питанням: “Симоне Йонин! Чи любиш ти мене більш, ніж оці?” – “Так, Господи, – відрікає той йому, – ти знаєш, що люблю тебе.” Тож мовить йому: “Паси мої ягнята!” І знову, вдруге каже до нього: “Симоне Йонин! Чи любиш мене?” “Так, Господи, – відвічає йому, – ти знаєш, що люблю тебе.” І мовить йому: “Паси мої вівці!” І втретє йому каже: “Симоне Йонин! Чи любиш мене?” Тільки після того, як втретє запитав його Господь, Петро зрозумів, що покладатися на людські сили – це безвідповідально. У всьому треба мати допомогу від Бога і довір’я до Бога. Тому-то Петро відповідає: “Господи, ти все знаєш, ти знаєш, що тебе люблю!” (Ів. 21, 15-17).

Павло... Юдей за походженням і римський громадянин за становищем. Фарисей з фарисеїв, як сам себе назвав (пор. Ді. 26, 5). Людина, яка мала тверді переконання і ніколи не хиталася як Петро. До свого навернення у Христову віру, ще будучи Савлом, виявив себе твердим у вірі. Він був твердим у юдействі, коли гонив Церкву Христову, коли переслідував Її, коли вишукував християн і кидав їх по тюрмах. Савло був одним із тих, які звинуватили Стефана і каменували його. Власне Савло сторожував одежі тих, які каменували першого мученика Христової Церкви Стефана, і бачив його мученичу смерть. Павло завжди твердий і незламний у своїй вірі. 

А коли Христу потрібне було знаряддя, щоби голосити Добру Новину, щоби голосити Євангелію поганам, то цим знаряддям був вибраний Павло (пор. Рим. 1, 1). Христос тому-то являється йому. Спаситель являється Савлу тоді, коли він іде із сотнею військових у Дамаск, щоби там вишукувати християн і кидати їх по тюрмах. “Савле, Савле! Чого мене переслідуєш?” (Ді. 9, 4). Ці слова Христа були звернені до переслідувача Його Церкви. “Хто ти, Господи?” – питає Савло (майбутній ап. Павло). “Я – Ісус, що його ти переслідуєш” (Ді. 9, 5). 

Савло впав з коня. Світло цього видіння Христа засліпило його, і він не міг бачити. Він не бачив нічого аж до часу, коли був приведений в Дамаск і апостол від 70-ти Ананія, поклавши руки на нього, уздоровив його. З того часу Павло 30 років голосить Святу Євангелію народам “вчасно і невчасно” (2Тим. 4, 2).

Петро і Павло – два верховні апостоли, а які різні! Що ж об’єднувало їх? Терпіння за Христа!!! Про це свідчить сам Павло. Він тонув з кораблем і був в пучині морській. Тільки Боже провидіння дивним способом влаштувало так, що він залишився живим. Він був декілька разів битий палицями, мало не до смерті. Він був каменований, але залишився живим після кожної екзекуції, яку звичайна людина не витримувала.

Після 30 років з часу тієї з’яви Христа по дорозі в Дамаск і голошення Євангелії поганам, в 67 році Павло падає жертвою переслідування імператора Нерона. Йому, як римському громадянину, присуджують смерть через посічення мечем.

Павло разом з Петром голосить ту саму Євангелію, проте був безкомпромісний, а Петро завжди вагався. Коли Петро спілкувався з юдеохристиянами, то заховував Закон Мойсея та приписи юдаїзму; коли був з християнами з поган, то не заховував всього цього єврейського баласту в християнстві. Павло суперечить ап. Петру, виступивши супроти нього. Це був конфлікт між двома верховними апостолами. Павло доказав, що не тільки для поган не слід зберігати приписи юдаїзму, але і для євреїв вони не мають спасительного значення, християни “бо не під законом, а під ласкою” (Рим. 6, 14).

Ці два апостоли – Петро і Павло – зустрічалися тільки два рази. В Єрусалимі та Антіохії. їхні дороги були різними, але їхня справа була одна. Петро в 64 році, після 25-літнього служіння Церкві, в Апостольській столиці падає також жертвою переслідувань того ж Нерона.

Такі різні Христові апостоли. Але в них було одне спільне – любов, любов до Христа.

“Симоне Йонин! Чи любиш мене?” – питає Христос Петра. “ Господи, ти все знаєш, ти знаєш, що тебе люблю!” 

Ап. Павло голосить: “Якби я говорив мовами людськими й ангельськими, але не мав любови, я був би немов мідь бриняча або кимвал звучний... Я був би – ніщо.” (1Кор. 13, 1-2).

Ось те головне, що ці апостоли проповідували, і що вони впроваджували в життя Церкви. Любов – ось те, за що вони поклали в жертву Богові своє життя.

Любов до Христа. Любов до Бога. Любов до людини.

Свята Церква сьогодні показує нам ці їхні характерні риси, які ми повинні наслідувати, ідучи в цьому житті нашою мандрівкою до досконалості. Ці характерні риси їхнього служіння споводували мученичу смерть. Любов до Христа, довір’я до Нього, відданість Йому – все це привело їх не тільки до мученичої кінчини, але і до прослави і в небі, і на землі. Амінь. 

СВЯТОГО ПРОРОКА ІЛЛІ

Забобони є спотворенням шани, яку ми Віддаємо правдивому Богові. Вони виявляються в ідолопоклонстві, а також у різних формах ворожбитства і чаклунства.

(ККЦ 2138)

Історія спасіння розкриває початок спілкування з Богом праотця Авраама. Бог покликав його до служіння, вимагаючи залишення родинного дому, культури, економічної вигоди та служіння родинним божкам. Культура Ура Халдейського була високорозвиненою. Суспільні норми життя регулювалися законами. Археологи віднайшли у вказаному стародавньому місті водопровідну систему, зрошувальні системи, мистецькі гончарні вироби тощо. Все це покидає Авраам і йде в незвіданий край, іде за покликом голосу Бога. Він іде служити правдивому Богу, покинувши родинні амулети та інші зображення місцевих божків. Від Авраама розпочинається нова історія релігії, історія спілкування людини з Творцем, історія спасіння. 

Проте більшість людства залишилася при своїх забобонах, які поступово проникали і в середовище Вибраного Народу, не зважаючи на пряму заборону: “Не буде в тебе інших богів, крім Мене” (Вих. 20, 3). Використовування амулетів, ворожіння, викликання духів та інші види забобонів існували й існують для виявлення майбутнього людини чи народу, а також для виконання темними і злими силами бажань того, хто звертається до них супроти Божої волі.

Знаменитий завойовник минулого Олександр Македонський прибув у Дельти до віщунки грецького божка Аполонія. Жрекиня Питія, яка віщувала майбутнє, була відсутня в капищі. Олександр намірився іти походом в Малу Азію та Індію. Хотів дізнатися про майбутнє цього походу, про майбутнє своє і своєї армії. Не хотів чекати. Не маючи терпеливості чекати, Олександр увійшов у мешкання Питії і силою поволочив її за волосся до капища. Віщунка, бажаючи звільнитися, кричала: “Ах, сину, ніхто тобі не опреться!” – “Власне про таке пророцтво мені і розходилося”, – відповів Олександр і відійшов. (Плутарх, “Життя знаменитих людей”).

Один західноєвропейський міністр поліції якось заявив, що в 2001 р. при пошуках загиблих безвісті осіб поліція 440 раз зверталася до ясновидців і тільки у 8 випадках підказки ясновидців виявилися близькими до правди.

До забобонів відноситься також і спіритизм, основою якого є викликання духів і нав’язування з ними контакту. Класичним прикладом спіритизму є історія ізраїльського царя Саула, який був за це суворо покараний (1Сам. 28, 31).

Святе Письмо виразно забороняє подібні практики. “Щоб не було в тебе нікого, хто ворожить, або кидає жеребом, або заговорює, або волхвує, або віщує, або розпитує мерців. Бо огидний для Господа кожен, хто це робить, і саме за ці гидкі звичаї Господь, Бог твій, проганяє ці народи перед тобою. Ти мусиш бути бездоганний перед Господом, Богом твоїм. Бо народи, яких ти маєш прогнати, слухаються чарівників і ворожбитів, тобі ж Господь Бог твій, не дозволяє так чинити.” (Втор. 18, 10-14).

“Чоловік або жінка, що будуть викликати мертвих чи відьмувати, мусять бути скарані на смерть” (Лев. 20, 27). 

Так було в часах Саула, першого ізраїльського царя. Саул винищив ворожбитів і чаклунів з-поміж народу. Проте одного разу сам став порушником цього Божого наказу перед вирішальною битвою з филистимлянами. Побачивши переважаючі сили ворога, Саул перелякався і хотів отримати пораду у Бога. Коли ж не отримав її, то дав доручення своїм слугам: “Знайдіть мені жінку, яка викликає духів”. Знайшли її в Ен-Дорі. Саул переодягнувся, щоби бути невпізнаним, і в супроводі двох своїх людей став перед нею. Жінка спочатку відмовлялася зі страху перед покаранням, але потім погодилася. Перебіг цього спіритичного сеансу став відомим пізніше з відносин цієї жінки та слуг Саула, тому що цар незабаром загинув. Вірогідність опису цього спіритичного сеансу можемо піддавати сумніву, бо сам цар Саул цього не розказав. Саул наказав викликати дух пророка Самуїла. Коли ворожка сказала, що бачить його як старця, покритого плащем, то між ним і царем відбувся діалог за посередництвом тієї жінки (1Сам. 28, 6-19).

Пророк устами жінки оголошує поразку і смерть Саула. Дійсно, під час битви з филистимлянами загинув Саул і троє його синів, серед яких був Йонатан, приятель Давида. Святе Письмо картає царя Саула за те, що питав у чарівниці поради (1Хрон. 10, 13-14). Такою виглядала загальна ситуація суспільного життя Ізраїля щодо забобонів у їхніх різноманітних проявах.

Перша заповідь Божа засуджує політеїзм (багатобожжя). Вона вимагає від людини не вірити в божків, а вірити лише в правдивого Бога, не шанувати інших божищ, окрім Єдиного. Святе Письмо постійно нагадує про необхідність відкидання “ідолів – золото й срібло, діло рук людських, бо мають уста і не говорять, очі мають, але не бачать” (пор. Іс. 44, 9-20).

Такі марні ідоли роблять марною людину. “Ті, що їх виробляють, хай самі, як вони, стануть, і усі, що на них покладаються” (Пс. 115, 4-5. 8). Бог, навпаки, є “Богом живим” (Іс. Нав. 3, 10; Пс. 42, 3), що оживляє і втручається в історію (ККЦ 2112).

За часів пророка Іллі в Ізраїлі поширився культ божка Ваала. Головним пропагандистом цього культу була цариця Єзавель – сидонянка. Та й цар Ахав розділяв релігійні практики своєї жінки (1Цар. 16, 31; 18, 17; 19, 1). Поведінка царя була двозначною, тому що поруч з Богом Живим він визнавав і культ божка Ваала.

Становище царя, царська влада – все це давало привід простому люду наслідувати свого вождя. Так Ізраїль впав в ідолопоклонство.

В релігії Ханаану божок Ваал був богом плодючості. Сільськогосподарський уклад життя стародавніх ізраїльтян схиляв простий народ до толерування, до пошанування цього божка та задобрювання його. Таким чином, культ Ваала став загальнопоширеним в Ізраїлі.

Пророк Ілля, який ревнував про славу Бога Живого, Бога Авраама, Ісаака та Якова, став найбільшим поборником чистоти релігії, гостро виступаючи проти поширення культу Ваала, проти ідолопоклонства (1Цар. 1, 18). 

На слова Іллі тишбія Бог закрив небо для дощу і роси на три з половиною роки. По закінченні цього часу Ілля влаштував змагання. Він як пророк Божий виступив супроти 450 жерців Ваала. Ця боротьба мала виявити правду і фальш, велич і ницість, буття і неіснування. На приготовані два жертовники було покладено жертовних биків. За пропозицією Іллі кожна сторона була зобов’язана призивати ім’я свого бога. Кому небо відповість вогнем, і жертва буде спалена, того Бог є правдивим і живим. 

Зранку до полудня кликали жерці Ваала ім’я свого божка, але він не відгукувався. Ілля насміхався: “Кличте голосніше, бо він бог; може він замислився або чимось заклопотаний, або в дорозі, або може й спить, – то прокинеться. І кликали вони ще голосніше, і робили на собі, за своїм звичаєм, нарізки мечами та списами, що аж кров з них дзюрчала. Минув полудень, а вони все ще біснувались, аж до тієї години, коли час був приносити вечірню жертву.” (1Цар. 18, 27-29). 

“Ілля ж зробив жертовник, викопав навколо нього рів, поклав на нього бичка та ще і напоказав полити водою з чотирьох відер аж три рази, так що навіть рів наповнився водою. Після молитви пророка Іллі впав з неба вогонь і пожер усеспалення, дрова, каміння й порох, ба й воду висушив, що була в рові.” (1Цар. 18, 38).

Весь народ, побачивши це чудо, промовив: “Господь є Бог. Господь є Бог.” Тоді вбили всіх Ваалових жерців.  

Історія змагання Іллі з жерцями Ваала виявляє марноту віри не тільки в божка Ваала та усіх поганських божків, але і практики заклинань, татуювань, надрізів чи інших магічних дій, які не приносять жодної користі. Навпаки – гублять здоров’я, призводять у безлад суспільне життя, умертвляють релігійні почуття в душі людини.

Сучасна людина часто отримує із засобів масової інформації знання, які суперечать релігійності, які є забобоном, які затруюють духовне життя людини. 

Книга Дій святих апостолів (8, 18-24) розповідає про Симона, який володів магією. Він бажав купити у апостолів ласку і дари Святого Духа. Історія Симона волхва виразно показує переваги Божих дарів над будь-якими діями. Людина, яка сповідається та приймає Святе Причастя, має всі переваги над будь-якими діями злих людей, що насилають чари чи займаються іншими магічними діями. Магія діє на людей, які не є практикуючими: не моляться, не сповідаються, не причащаються. Люди, котрі займаються чорною магією намагаються вплинути на інших людей при допомозі злих духів. Натомість в білій магії використовуються природні середники. Засоби, які вживають маги, - амулети, талісмани, закляття та символічні знаки. Загальновідомим є те, що маги насилають чари, вроки, насилають хвороби та інші нещастя. Рівночасно ж вони “знімають” вроки і замовляють нещастя.

Часто маги практикують “кидання” любовних вроків чи їх “замовляння”. Існує також практика необхідних чарів для здобуття багатств та матеріального добра. Всі ці речі відбуваються за допомогою середників, які відомі тільки втаємниченим і є їхньою тайною. З цієї причини магія, як і інші забобони, називається окультизмом. Маги часто співпрацюють з астрологами. Часопис “Независимая газета” подає інформацію, що в Москві “працюють” над магією і чарами 15 тисяч осіб, а по всій Росії їх знаходиться сотні тисяч.

Усяке вдавання до чаклунства або чародійства, за допомогою якого намагаються заволодіти окультними силами, щоб поставити їх собі на службу й отримати надприродну владу над ближнім, – навіть щоби цими середниками забезпечити його здоров’я, – вступає у важку суперечливість із чеснотою релігійності. Ці практики засуджуються ще більше, коли вони супроводжуються наміром зашкодити іншому, або коли йдеться про втручання демонів. Носіння амулетів також заслуговує осуду. Спіритизм містить у собі ворожбитські або чаклунські практики. Тому Церква нагадує вірним остерігатися їх. Звернення до медицини, званої народною, не узаконює ні викликання злих сил, ні використання легковірності іншої людини.

Сьогоднішнє свято прославлення великого старозавітного пророка Іллі розкриває перед нашим духовним взором нікчемність як ідолослужіння, так і інших забобонів, які є проявом необізнаності з християнством, відсутності релігійного досвіду, низької релігійної культури та незнання сили і влади молитви, Сповіді, Святого Причастя, Єлеопомазання. З життя пророка Іллі навчімося вірити в Бога, бачити в Бозі своє майбутнє та долати всяку ворожу силу. Христос бо навчає: “Навіть якщо щось смертоносне (або зачароване) вип’єте, не зашкодить вам” (пор. Мк. 16, 18). Амінь
ПОЧАТОК УСПЕНСЬКОГО ПОСТУ

Св. Амвросій Медіоланський у творі “Про навернення” розпо​відає як один юнак, бажаючи звільнитися від гріховної любові з красивою жінкою легкої поведінки, від’їхав з дому в далекий край. Коли почуття цієї грішної любові притихли і згасли в його серці та розумі, то він повернувся назад до своєї домівки. Дуже швидко трапилася нагода знову зустріти об’єкт його колишньої грішної любові. Зустрівшись з цією жінкою, він пройшов повз, не звертаючи на неї уваги. Здивувавшись, жінка подумала, що юнак не впізнав її. Підійшла до нього і сказала: “Я така-то”. Проте юнак відповів: “А я вже не той”.

Яскравий приклад навернення. Людина відходить від гріха і зрікається себе самої, тобто своїх пристрастей. Піст – це зречення себе. Чому ми повинні постити зараз? Чому ми повинні зрікатися себе? Задля чого? 

Задля любові до Матері Божої!!! Адже ми скривдили Її через те, що образили своїми гріхами Її Сина. Образа Сина – це і Її образа. Щоби Її перепросити та випросити у Неї прощення, треба вміло підготовитися до зустрічі з Нею, тим більше, що ця зустріч – це зустріч-прощання, адже Матір Божа відходить до Неба. І Свята Церква сьогодні починає підготовляти своїх дітей до цієї зустрічі з Матір’ю. 

Але чому цей піст триває не один день, не сорок днів, але чотирнадцять? Відповіддю на питання є історія з життя Богоматері, а власне Її перехід у вічність. Святе Письмо не дає нам відповіді на це питання, але апостоли Христові розповідали по всій вселенній про Успення Пресвятої Богородиці. Мужі апостольські, тобто учні апостолів, залишили в своїх церковних творах передання апостолів, розповіді про цю подію.

У листах св. Ігнатія, учня апостолів Петра (†67) та Івана (†107), св. Амвросія Медіоланського (†397), св. Епіфанія (†403), листах Діонісія Ареаопагіта (V ст.), Григорія Турського (†593), св. Івана Дамаскина (†754) та інших ми знаходимо відомості про життя і Успення Пресвятої Богородиці.

З книги “Сказання про земне життя Пресвятої Богородиці”, виданої в монастирі св. Пантелеймона (Афон) у 1904 році, дізнаємося, що живучи в Єрусалимі, Богоматір часто бувала в місцях, освячених присутністю Ісуса Христа, Його наукою, чудами, страстями, смертю, воскресінням і вознесінням на небо. 

Одного разу, коли Богоматір молилася за звичаєм на горі Оливній, то перед Нею з’явився архангел Гавриїл, той самий, який служив Їй від раннього дитинства, приносив Їй небесну поживу у всесвяте Єрусалимського храму, благовістив Їй про Різдво Спасителя світу і був невідступним Її хоронителем впродовж всього Її життя. Небесний вістун сповістив Богоматір, що незабаром Вона відійде з цього світу. Це було за 15 днів до Її Успення. Вдруге явився Їй Гавриїл за три дні до Успення і дав Їй райську галузку, яку мали нести апостоли перед Її тілом в часі обряду погребення. 

Отож, Церква, керуючись цими подіями, готує своїх дітей до події Успення Богоматері 14 днями посту, бо на 15 день, згідно благовістя архангела, відбулося Її Успення.

Для чого так багато часу виділено для постів? Насамперед, для того, щоби людина одухотворилася.

Яким же чином піст як стриманість від м’ясної і молочної їжі, від п’янких напоїв та від переїдання дає нам можливість перепросити Богоматір та Її Сина?

Стримуючись від зайвої їжі і напоїв, ми стаємо більш схильними чинити діла любові, разом з тим контролюючи свою мову та свої погляди.

Хто більше здатний на молитву, на роздуми про Бога, про Божественні речі, про гріхи, як не той, хто стримується від зайвої їжі і напитків? Обтяженому їжею і напитками не до чування, не до молитви. У такого чоловіка турбота тільки про тілесний спокій. 

Св. Іван Золотоустий в 57-ій Бесіді на Євангелію від Матея говорить: “Хто постить, той в доброму дусі молиться”. А св. Ісаак Сирійський в 56-у слові говорить категоричніше: “При ситому животі нема пам’яті про Божі тайни”. Преподобний Іван Колов повчає так: “Якщо цар захоче здобути вороже місто, то насамперед він, оточивши його, обмежить доступ в нього води та харчів. Таким чином противник, вмираючи від голоду, підкоряється. Так буває і з тілесними похотями. Якщо людина буде жити в пості і голоді, то вороги, будучи обезсилені, залишать його (тіло).” 

Окрім того піст і стриманість – це наша винагорода Богові та відплата за гріхи. Обмежуючи себе від певних страв та напитків, ми тим самим платимо за ті гріхи та ті гріховні задоволення, на які ми собі дозволяли. Це є тим нашим “самопокаранням” за особисті гріхи і гріховні задоволення. 

Отож, цей піст, Успенський піст, є встановлений Церквою для нашого очищення, бо до Пречистої можуть приближуватися тільки чисті: чисті духом, чисті почуттями, чисті намірами, чисті любов’ю.

Сьогодні і ми, як вірні діти Церкви, приготуймо себе до цієї події, подібно як готувала Себе Пречиста Діва Марія, – молитвою і постом. Амінь. 

СВЯТЕ ПРЕОБРАЖЕННЯ ГОСПОДА БОГА І СПАСА НАШОГО ІСУСА ХРИСТА

Таємниця Переображення Господнього, яке відбулося на вершині гори Тавор, не мала належного розголосу і відгомону. Ця подія немовби забута. Адже ж були тільки троє свідків: апостоли Петро, Яків та Іван. До того ж Христос замкнув їхні уста, заборонивши говорити про побачене. “Нікому не розповідайте про це видіння аж поки Син Чоловічий не воскресне із мертвих” (Мт. 17, 9). 

Вони мовби забули про цю подію. Коли їхнього Учителя і Наставника арештували в Єрусалимі, винесли Йому вирок смерті, то, здається, вони втратили довір’я до Нього. Але коли Він воскрес із мертвих і явився перед ними у воскреслому тілі, яке променіло і світилося неземним світлом, бо прийшов із засвітів, тоді вони згадали де бачили таке тіло, будучи свідками такої переміни (пор. 2Петр. 1, 17-18). Згадали про подію сьогоднішнього свята – це було на горі Тавор, куди взяв Ісус їх помолитися.

Христос бере трьох і веде на гору. Веде до досконалості. Христос веде і нас, щоби молитися. Молитися – це значить бути з Богом. Молитва єднає нас з Богом. Молитва стає для нас джерелом отієї переміни. 

Проте, найбільшим ворогом молитви є розсіяність. Розсіяність – це мовби міфічний крилатий кінь Пегас, який переходить, перелітає з місця на місце, і летить по землі. Розсіяність розконцентровує наш розум. Вона веде нас дорогами того світу на манівці, і ми не можемо зосередитися на словах молитви, на суті змісту молитви. Ми не думаємо про те, що стоїмо перед Богом і розмовляємо з Ним.

Христос веде апостолів на гору молитися... 

Своїх трьох апостолів Він вивів на вершину гори і перемінився перед ними в молитві, бо побачили Його лице немов у сонці, а одежі його були біліші від снігу. І коли побачили апостоли Христа в тому дивному світлі, то поруч Нього стояли два старозавітні праведники – Мойсей і Ілля. 

Два свідки, згідно приписів Старого Заповіту, є правдивими речниками того, що має збутися. Мойсей і Ілля... 

Мойсей – це той, хто дав Закон, хто впорядкував життя народу, привів усе до ладу. Ілля – це той, хто виявив ревність, ревність в ділах. Як Мойсей дав віру, так Ілля показав діла. Ревність у вірі і наші діла свідчать про відданість і віру в Бога. І ось ці двоє старозавітні праведники, Мойсей та Ілля, говорять про майбутні страждання, про терпіння, про розп’яття і смерть Ісуса. Коли вони перебували разом, раптом світла хмара оповила їх, і голос пролунав: “Це – мій улюблений Син, що я його вподобав: його слухайте” (Мт. 17, 5).

Є два знаки Переображення. Перший знак – це голос, той самий голос, що колись лунав на Йордані, як Ісус ввійшов у води цієї ріки хреститися від Івана. “Ти єси Син мій любий, у тобі – моє уподобання” (Мк. 1, 11). Сьогодні він звучить вдруге. Він звучатиме ще раз потім у Єрусалимі перед стражданнями Ісуса. Ці самі слова, як підтвердження месіанства Ісуса, промовить сотник, стоячи біля хреста Ісуса, – “Це справді був Син Божий!” (Мт. 27, 54).

Сьогодні вдруге від Отця дізнаємося велику правду про Месію – Він Божий Син. 

Наступне, що відкриває нам це свято, – це переміна, переображення. Грецьке слово “метаморфозіс”, що перекладаємо як “переображення”, фактично означає переміну форми, внутрішню зміну. І сьогодні Христос показує ту переміну форми. Він виявляє те Своє внутрішнє, що не могло побачити людське око, око тілесне. Він сьогодні все те виявляє. Апостоли побачили Його славу як славу Єдинородного від Отця. Потім св. апостол Петро скаже: “Об’явили ми вам потугу й прихід Господа нашого Ісуса Христа, бувши наочними свідками його величі. Бо він прийняв від Бога Отця честь і славу, коли до нього прийшов такий голос від величної слави.” (2Петр. 1, 16-17).

Переміна Христа, переображення Христа – це заклик до нашої переміни, це заклик до нашого переображення, це заклик до нашого внутрішнього поступу, до зміни. 

Христос, як каже євангелист Матей, “по шістьох днях бере трьох”. Не всіх бере, але тільки бере трьох. Бо вони є вибраними. Ті, хто мають віру, надію, любов, є вибраними. Він таких веде до досконалості. Веде по шістьох днях, тобто по закінченні трудового тижня. Кожна людина повинна іти до досконалості, повинна іти до Христа, повинна йти вгору, повинна йти на молитву, повинна бути ведена Христом. Він по шістьох днях веде їх на молитву. Ми також по клопотах і турботах, по закінченні трудового тижня повинні у святковий день прийти у Божий храм на молитву, вийти на гору. Ми повинні піднести свої душі до вершин святої гори, піднести свої душі до Бога. І ведені Христом ми повинні перемінитися. 

Коли апостоли побачили цю переміну Христа і почули голос, який лунав немов грім, то попадали ниць. Христос підійшов і торкнувся їх та сказав: “Устаньте, не страхайтеся!” (Мт. 17, 7). І тільки тоді побачили Його лице як звичайно, та й одежі Учителя вже не ясніли. Пішли додолу. Пішли вниз із гори...

Після цієї переміни у храмі і ми повинні іти “вниз”, тобто іти у той світ. Але ми повинні йти у цей світ, щоби нести світло, нести Христа, нести переміну у суспільство, переміну у відносини з родиною, у сім’ю, з ближніми. Переміну зі святого місця, з храму ми повинні принести у суспільство, у світ. Чи несемо її? 

Свято Переображення Господнього закликає нас до внутрішньої перебудови, закликає нас іти на молитву. А молитва ця повинна бути щирою, зосередженою, скупченою. 

Французький письменник Олів’є Клеман у повісті “Друге сонце” ось як описує Карлоса де Бартроя, засновника великого чернечого чину “братів менших”: “Я бачив, як він молився. І коли молився, то ставав весь обійнятий немов вогнем. Він перемінювався і світився якимсь невидимим дивним світлом. А його слова “Авва Отче”, якими він звертався до Отця, лунали немов перші слова його молитви, і кожні інші слова лунали немов перші. І не відчувалося зовсім жодної втоми. Він молився так, що перемінювався. Я бачив, як він немовби полум’янів у світлі, і це нав’язувало до думки над словами апостола Павла, який казав, що не всі помремо, але змінимося і перейдемо немовби через вогонь. Вогонь Святого Духа немов огортав того чоловіка – і він, перемінений, світився, переобразився ласкою і дарами Святого Духа.”

І ми, переображені, повинні іти у той світ і нести світло Христа. Молитва повинна супроводжувати нас на кожному кроці нашого життя, бо молитва перемінить світ, перемінить відносини з недругом, з тим, хто заподіяв нам кривду чи чинить супроти нас усілякі підступи і злобу. Молитва повинна перемінити наші відносини у світі, у суспільстві. 

Христос веде нас на гору, на молитву. Веде до досконалості. Підімо і ми туди також, щоби звідти принести у світ світло Христа, світло переміни нашого внутрішнього життя. Амінь.

ДЕНЬ НЕЗАЛЕЖНОСТІ УКРАІНИ

Благословенна будь, моя Батьківщино!

Цими словами, дорогі брати і сестри, хочу вітати всіх вас з великим святом – Днем Незалежності нашої держави.

Незалежність, воля, свобода… Ці слова підтверджують нам істину про те, що Бог створив людину свобідною. Бог створив людину для свободи. Обдарувавши людину цим так великим скарбом, Бог (якщо так можна сказати) є навіть в певному значенні обмеженим. Бог бо, давши цей дар свободи, вже не відбирає у людини, але дозволяє їй використовувати цей дар згідно своїх уподобань. Людина використала свою свободу на зло. Вона відмовила Богові в послусі. “Non serviam!” (тобто “Не буду служити!”) – сказала людина. Слухаючи себе і своєї свободи, людина стала рабом гріха. Людина хотіла ще більшої свободи для того, щоб “відкрилися їй очі”, щоб пізнати свою “перспективу”, але на жаль загубила себе. Тому-то Бог, шукаючи людину в раю, після первородного гріха, говорить: “Адаме, де ти?” Де ти, людино, яка згрішила? Що ти здобула, людино? Де ти знаходишся, людино? 

Відходячи від Бога, людина загубилася. Вона стала рабом своєї гордості, свого егоїзму, потрапивши у внутрішню неволю. Ця внутрішня неволя веде до неволі зовнішньої, тому що людину спокушає і потягає бажання легкого життя та домінування над іншою людиною. По цій причині людина приневолює другу людину, а народ приневолює інший народ. Це й стало причиною боротьби. Одні вступають в боротьбу, керуючись бажанням домінації. А поневолені народи вступають в боротьбу, щоби здобути свободу, волю.

Наш народ також здобув свою свободу і сьогодні ми святкуємо 12 річницю незалежності.

Але Україна повстала раніше.

Знаменитий 1918 р. Тієї осені розпалася Австро-Угорщина. Німецька 8-мільйонна армія капітулювала. Росія війни через революцію не виграла. У цьому вирі подій повстала Українська Незалежна Держава. Вона повстала так, як виростає рослина з-під товстого шару асфальту. Рослина руйнує асфальт, щоб вийти на сонячне світло. Україна мала цю внутрішню силу, накопичену століттями ярма, гноблення, рабства. Але вона витримала все це, тому що була духовно багатою, духовно близько до Бога. Наша нація витримала багатовіковий гніт, неволю, ярмо – і повстала Держава. 

На жаль, більшовицький кирзак затоптав цю рослину. І хоча в 1918 р. він потоптав цей молодий пагін, та не зміг потоптати коріння! Як рослина бере від землі живлющі соки, так народ від Бога, з молитви і віри, отримував ласки з висот, які давали йому міць і силу знову зростати. А Держава зростала і боролася за свою незалежність. 

Січові стрільці… Герої Крут… Вояки ОУН-УПА… Шістдесятники… Ось насіння незалежності нашої Держави. Але вони були не лише насінням, а й сівачами, які зросили це насіння своєю кров’ю, своєю жертвою. А воно проросло і дало плід. Цим плодом і є наша незалежність. 

12 років тому ми з радістю вигукували: “Незалежність! Свобода! Воля! Держава!” Весь народ переживав цю радість встановлення справедливості для народу – проголошення свободи. Наші попередники боролися за цю свободу, за волю, за народ. Нам зараз належить продовжити їхню боротьбу в інший спосіб. Ми повинні боротися за збереження цієї незалежності своєю участю на виборах Президента. Не даймо себе обдурити! Не даймо себе підкупити! Не даймо себе ошукати! Дуже багато таких, які захочуть нас підкупити. Але ж наслідком буде терпіння і страждання народу, і страждання наше. Оцінюймо кандидатів не по обіцянках і словах, а по ділах, по вчинках людей, які можуть, здатні, вміють і бажають працювати для народу і його добра. 

Батьківщина – це великий дар неба. Чим є Батьківщина для нас? Це, насамперед, конкретна земля, на якій ми народилися, де ми виховуємося, де людина, згідно з природнім правом, дозріває в активному суспільному житті. Батьківщина – це місце, в якому ми крокуємо до своєї небесної Батьківщини. Батьківщина – це наша родина, це наша культура, це наша пісня, це наша мова… 

Сьогодні, в день народження нашої земної Матері – Батьківщини – ми зібралися разом, щоб прославляти її так, як прославляють і вітають матір діти.

Не раз діти між собою не любляться, не раз не толерують одне одного, але на день народження матері збираються разом. І в нас є безліч партій, які не толерують одні одних, але сьогодні ми всі разом, бо радість дня народження Матері-Батьківщини єднає нас. 

Нехай ця річниця незалежності нашої Матері-Батьківщини допоможе нам збагнути: ми усі її діти, ми усі брати і сестри, ми усі маємо дбати про її добробут, розквіт і славу. Отож, будь благословенна, наша Батьківщино! 

УСПЕННЯ ПРЕСВЯТОІ ВЛАДИЧИЦІ НАШОІ 
БОГОРОДИЦІ І ПРИСНОДІВИ МАРІІ

“Величає душа моя Господа і дух мій радіє в Бозі, Спасі моїм… Велике бо вчинив мені Всемогутній і святе його ім’я” (Лк. 1, 46-49). Це пісня Діви Марії. Хоча Вона співала цю пісню, проте Її життя не були тільки піснею, але насамперед жертвою. Її життя було повним відданням Себе на службу Богу не тільки тоді, коли прийшов до Неї Ангел, але і тоді, коли Вона відчувала біль і сльози, і тоді, коли була щаслива біля колиски Свого Сина, і тоді, як скам’яніла від болю стояла під хрестом вмираючого Відкупителя світу.

“І знамення велике видно було на небі – жінка, одягнена в сонце, і місяць під стопами її ногами, а на голові її вінець із дванадцяти зірок” (Одкр. 12, 1).

Ось образ слави і величі Матері Божої. За все те, що Вона вчинила для Господа, за те, що жертвувала і що витерпіла, Бог прославив Її, зодягаючи в сонце і вінчаючи зірками. Її святе тіло було взяте з землі, перенесене від землі туди, де не панує смерть, до царства вічного життя, щастя і Божої любові. Сьогодні ми святкуємо пам’ять цієї події, великий день нашої Матері, Матері всіх християн і Матері Церкви. 

Життя сироти завжди сумне. В глибині серця завжди прихований смуток, а в очах появляються сльози. Але ми (від часу Успіння Богоматері) не залишились сиротами. Ми є щасливими дітьми. Ті ж, які не мають тут на землі матері, нехай піднесуть очі до неба, бо там є велична і свята Матір всіх християн, могутня Цариця світу, Марія. Християнин ніколи не є сиротою. В обіймах Марії є місце для всіх, а в Її серці є любов для всіх.

Дитина поруч матері завжди відчуває себе радісно, безпечно і щасливо. Біля нас завжди чуває наша небесна Матір – Діва Марія, Яка є нашою охороною і нашим захистом перед нашою власною убогістю та Божою справедливістю. Адже це Вона утримує караючу руку Свого Сина. Він же, на прохання Матері, милосердиться над нами – Своїми земними братами і сестрами.

У сьогоденні в багатьох країнах світу християни терплять різні переслідування. Християнство платить таким чином за свої гріхи і злочини, бо зневажило Христа, потоптало Його хрест і Його Кров, потоптало всі Божі заповіді, починаючи від першої і до десятої, потоптало всі св. Тайни починаючи від Хрещення аж до Подружжя. Можна сказати, що все, що є святим, потоптане нашими ногами, зганьблене нашим життям, забруднене нашими руками. Якби ми не мали Матері в небі, то ми б попали в розпач Юди і наслідували б Його долю.

Але Матір ображеного Сина є одночасно і нашою Матір’ю. Вона до всіх має щире серце і безмежну любов. Тому-то навіть у наших найбільших упадках ми не повинні впадати в розпач, адже поруч з Божою правицею світом керує також рука і серце Марії. Ось тому можемо з впевненістю сподіватися на прощення наших гріхів і наших злочинів від Її Сина. Хоча б навіть дуже сильно ми були пригнічені тягарем гріха, ми не повинні впадати у розпач, тому що в небі маємо всемогутню Матір. 

Один мудрець говорив, що жінка провадить і рятує, але може і звести нанівець людство. Це бачимо на прикладі Єви і Марії. Перша привела людство до гріха і втрати безсмертя, друга дає людству порятунок і провадить людство в його земній мандрівці до небесної батьківщини. Якщо ще раз приглянутися до тих слів мудреця і примінити їх на побутовому рівні, то бачимо, що жінка є берегинею життя і віри, Церкви і народу. 

Якщо жінка покине Бога, покине своє велике покликання до тілесного і духовного материнства, покликання до учительства на дорогах життя, то все буде втрачене назавжди. Так сьогодні зробило багато дівчат, які залишили Бога, відкинули Христа, перемінили своє життя в постійний гріх, зреклися материнства, а свої руки і свої душі заплямували кров’ю своїх ще ненароджених дітей.

Все те, що вони вчинили, є для всіх нас великою турботою про майбутнє Церкви і нашого народу.

У тій грізній і страшній сучасності нам залишена ще одна надія, ще одна Жінка, Діва, Мати Спасителя, Матір благодаті і милосердя. До Неї потрібно звертатися, щоб нам допомогла, нас захистила і нас провадила в цьому житті.

У сьогоднішнє свято Успення Матері Божої кожна матір повинна дати собі приречення про те, що піде до Марії, піде до своєї Матері і Наставниці, піде до Взору для наслідування. Ті матері, які мають хворих дітей, матері, які передчасно поклали своїх дітей до гробу, повинні віддати своє терпіння Діві Марії. Вона також дивилася на смерть Свого Сина, але знала, що це є необхідним для спасіння нас всіх і тому сказала: “Нехай так станеться”. Всі ви скажіть так само тим терпінням, які товаришать вам у вашому житті: “Нехай так станеться”. За ці великі терпіння вас чекає велика нагорода і особлива Божа ласка. 

У цей величний день Успення Богоматері всі дівчата і матері, які, можливо, зрадили своїм життям Божого Сина і Його небесну Матір, а тепер бажаєте Божого прощення, впадіть на коліна перед Марією. Вона має для вас в Своєму серці особливу любов.

Батьки, які плачете над дітьми, що заблукали далеко від Божого Серця і ваших сердець, ідіть до Марії. Вона віднайде їх, Вона запровадить їх до Бога. Вона зцілить тих, котрі зійшли на манівці. Марія шукає їх з болем в серці, як шукала Свого дванадцятилітнього Сина. Вона допоможе вам знайти вашу загублену дитину і приведе її назад до Свого Сина.

Знаменитий Данте у творі “Божественна комедія” писав: “Жінко, Ти так велична! Ти маєш стільки сили! Хто бажає благодаті, а не звертається до Тебе, той думає, що його бажання долетить без крил”. Отож, нехай бажання всіх матерів летять на крилах віри і молитви до Небесної Неньки. Буває час, що ми не сміємо звертатися до Бога і наша гріховність видається нам страшною стіною між Ним і нами. І якщо наша душа виснажена безутішним стражданням, тоді нам близьке почуття нарікання і розпачу, і тоді наша віра так захитується, що ми не можемо, ми не сміємо молитися Йому так, як в хвилинах молитовного піднесення. В такі дні сумнівів, скорботи і горя ми знаходимо втіху в спілкуванні з Матір’ю Божою. Ми Її не боїмося. Ми впевнені, що Вона не відвернеться від нас, з якою б ганьбою ми до Неї не прийшли. Вона веде людей до Христа не страхом, не погрозами, а любов’ю. Амінь. 

УСІКНОВЕННЯ ЧЕСНОІ ГОЛОВИ ЧЕСНОГО І СЛАВНОГО ПРОРОКА, ПРЕДТЕЧІ І ХРИСТИТЕЛЯ ІВАНА

“Я – голос вопіющого в пустині” (Ів. 1, 23), – говорив про себе Іван Хреститель. Сьогодні ми згадуємо пам’ятку тієї події, коли цей голос замовк. Сьогодні цей голос перестає говорити, але звучить його відгомін, його відлуння. Воно звучить на протязі тисячоліть і не замовкне аж до кінця світу. Цей голос буде віддавати луною в людських серцях, бо слово Івана Хрестителя “покайтеся”, тобто наверніться, “бо наблизилося Небесне Царство” (Мт. 3, 2) вдаряє в наше серце зі сторінок Євангелії, яка записана зі слів Предтечі Господнього.

“Я – голос вопіющого в пустині”, – голосить Іван. Голос – це слово. Але де воно голоситься? В пустині! 

Суша земного шару на 33 відсотки покрита пустинею. За декілька минулих років 153 мільйони людей змушені покинути свої оселі, свої помешкання і відійти від родинної землі, від територій, де народилися, від краю, де були зроджені, тому що поширюється пустиня. Пустиня захоплює території родючої землі, землі, яка дає життя. 

Пустиня – це місце, де можеш кричати, і ніхто тебе не почує. Пустиня – це місце, де можемо впасти, але ніхто не підніме нас, не порятує нас. Пустиня – це місце, де може на нас напасти дикий звір, і нам ні від кого не буде порятунку. Пустиня – це місце, в якому ніхто не розділить ні нашу радість, ні наш смуток. І все це тому, що вона пустиня.

Але є і інша пустиня. Пустиня, яка є більш важливою для нас, це не пустиня земна. Цією пустинею є пустка нашого серця. Ми носимо цю пустку в собі. Наше серце може бути цією пустинею, яка є нечулою, згаслою, позбавленою почуття, без надії, повною піску. В наше серце ми не хочемо допустити нашого ближнього. Ця пустка в серці наступає від того, що людина є, насамперед, байдужа, остигла у відносинах, в’яла, самотня, ізольована від інших людей. 

Пригляньмося до нашого життя, до цієї пустині в нашому серці. Пустиня – це стан, коли ми не хочемо простягнути руку допомоги, коли ми ізольовані, коли ми замкнуті самі в собі. Ця пустка є в нашому серці і ніхто, крім Бога, не може заповнити її.

Дарма, що засоби масової інформації охоплюють собою всю землю, всю земну кулю, земний шар. Дарма, що є мобільні телефони, які єднають нас з іншими людьми навіть у пустелі. Все дарма, якщо ми не хочемо діалогу, якщо нам не потрібне спілкування. Не раз в цю нашу пустку ми впускаємо засоби масової інформації: телебачення, газету, журнал. Крім них ми більше нічого і нікого не хочемо знати. Ми не хочемо бачити нашого ближнього, який поруч з нами і з яким треба поділитися нашими думками, дати йому пораду, якого треба підтримати, порятувати і який є в нагальній потребі відносин людяності. 

Іван Хреститель голосить в пустині. Він – голос в пустині нашого серця, нашої душі. Головним в цьому голосі є “Покайтесь, бо наблизилося Небесне Царство” (Мт. 3, 2). Цей голос актуальний і сьогодні. Покайтеся…

Малий хлопчина писав на асфальті крейдою брутальні слова. Старший чоловік, який проходив повз нього і побачив це, сказав: 

– Для чого це робиш? – Відповіді не було. 

– Скажи мені, – продовжував цей чоловік, – скільки тобі років? 

– Десять, – відповів хлопчина. Хлопчик був гарно одягнутий, і очевидно належав не до бідної родини. 

– А що ти будеш робити через десять років? – пролунало знову питання. 

– Буду вчитися в інституті чи університеті.

– Тобі подобається цей світ? – запитував далі цей чоловік. 

– Ні, – відповів хлопчина. 

– А що б ти змінив у цьому світі? – дальше допитувався той чоловік. 

– Я б найперше очистив його від бруду. 

Здивований цією відповіддю старший чоловік розмірковував вголос: “Добре. В такому разі починай вже зараз. Може витреш ці брудні слова, які ти написав на асфальті?” 

– Я не маю хустинки, – сказав хлопчина. 

– Спробуй рукою, – порадив чоловік. Хлопець не міг стерти жодної літери, тому що асфальт в цьому місці мав пори. 

– Бачиш, ти хотів змінити світ і звільнити його від зла і бруду, а не можеш направити навіть те зло, що ти зробив! Бачиш, як важко є починати з самого себе!

Нам також не подобається цей світ, в якому ми живемо. Ми також нарікаємо на те, що діється навколо нас, в сучасному нам світі. Ми нарікаємо, що навколо стільки зла, кривди, ненависті. Ми навіть маємо з цього поводу претензії до Господа Бога, роблячи закиди, що це Він на все це дозволяє. А тим часом ми самі багаторазово помножуємо це зло, ненависть, кривди. Ми самі робимо це, помножуючи гріхи. Ми поводимося так, як той хлопчина, який писав вульгарні слова на асфальті. Очевидним є те, що дуже важко є розпочинати обнову того світу із себе.

Іван Хреститель також голосив до народу: “Покайтеся. Наверніться.” Коли питали його, чи він Христос, то відповідав їм, що він не Христос. “Але, – говорив їм Іван, – Христос уже серед вас” (пор. Мк. 1, 7-8). Народ бентежився, бо Месія прийшов, Месія серед них, а вони не готові до зустрічі з Ним. “Що нам робити?” – звучало питання до Івана Хрестителя. А він відповідав: “Покайтеся, наверніться, перемініть ваше життя” (пор. Лк. 3, 10-14). Гріх – ось те, що заважало їм гідно зустріти Месію. Іван Хреститель виразно їм на це вказує. Якщо будуть дальше в грісі, то “вже і сокира прикладена до кореня дерев: кожне бо дерево, що не приносить доброго плоду, буде зрубане та вкинуте в вогонь.” (Лк. 3, 9).

Іван Хреститель – це той, який голосив до пустині людського серця. Це він голосить про переміну людського серця, людської душі, бажаючи навернути людину до Бога.

Іван Хреститель був учителем навіть для Ірода, бо той часто слухав його. За те, що Іван докоряв йому за жінку брата Пилипа, Іродіаду, Ірод кинув його у в’язницю, ізолював його. 

І ось настав день народження Ірода. Ірод пригощає гостей. Танцюючи, Соломія (дочка Іродіади) догодила Іроду та гостям. Ірод присягнув, що дасть їй навіть до півцарства. Коли, навчена матір’ю, Соломія попросила голову Івана Хрестителя, то Ірод виконав обіцянку, виконав присягу, яку дав перед гостями. Він наказав відтяти Іванові голову. Голова Івана була подана танцівниці на полумиску.

Сьогодні, у день Усікновення голови Івана Хрестителя, і ми задумуємося про те, як ми живемо у цьому світі. Ірод усунув Івана, ізолювавши його від народу у в’язниці. А потім пішов супроти Івана, фізично знищивши його, щоб голос його більше не лунав до людського серця, і щоб в людському серці була тільки пустка, щоби там не було і натяку на навернення. 

А як поступаємо ми? Як живемо ми? Чи ми поширюємо гріх? Чи ми поширюємо пустоту в тому світі через бруд, гріх? Чи ми не тільки на словах, але і фізично виступаємо супроти того голосу Божого, коли нехтуємо тими, хто говорить нам правду, хто бажає навернути нас, опам’ятати нас, призвати нас до праведності і вдосконалення? 

Сьогодні Церква ставить нам ці питання. Вона ставить нам ці питання для того, щоби ми в своєму сумлінні, в своїй совісті відповіли про те, яким є наше життя. Чи і ми не є подібні до того Ірода, який подвійно нищив Івана. Спочатку гріхом, поширенням гріха, потім в’язницею, а відтак через усікновення його голови. 

Свято Усікновення голови Івана Хрестителя – це день призадуми, день, коли ми повинні переглянути наше життя і дати собі відповідь про те, яким є наше серце. Чи пусткою? Чи наше серце розповсюджує егоїзм, байдужість до ближнього? А можливо воно є місцем, в якому немає любові? Чи здатне наше серце сприймати слова Івана Хрестителя, який голосить в пустині нашого серця: “Покайтесь, бо наблизилося Небесне Царство” (Мт. 3, 2)? Амінь. 

РІЗДВО ПРЕСВЯТОІ ВЛАДИЧИЦІ НАШОІ 
БОГОРОДИЦІ І ПРИСНОДІВИ МАРІІ

Бог, багатий в милосерді, бажав спасіння людського роду. Він вибрав Йоакима і Анну – цих двох осіб із давнього царського роду, з давнього роду праведників і пророків. Він вибрав їх для того, щоби через них Син Божий увійшов у світ. Бог вибрав цих двох, ввійшов посеред них Своєю любов’ю, ласкою і милосердям. 

Ці двоє, які були святими у житті, породили дитятко, якому дали ім’я Марія. Йоаким і Анна самі не знали, що Бог довершив невидиме чудо з цією дитиною. Від самого початку Бог захоронив цю дитину від первородного гріха. Зло, гріх, несправедливість не торкнулися душі тієї дитини. 

Подібно, як на Півночі бувають білі ночі, коли сонце ніколи не перестає випромінювати своє світло, так і в житті Марії – Вона завжди приймала оте світло. Бог ніколи не опустив Її, Вона завжди приймала Його ласку, і ніколи не опускала свого зору від Бога. Ці троє святі – Йоаким, Анна і Марія – торували дорогу Богові до людини.

Бог хоче людської допомоги, Бог послуговується людьми. Він хоче, щоб ми були Його вухами, Його очима, Його язиком. Він хоче, щоб ми були Його образом, образом з Євангелії, щоб ми були досконалою людиною, через яку Він може увійти у світ, через яку Він може увійти в наше серце, і зможе увійти до другої людини. Бог послуговується людиною і хоче, щоби людина відкрила Йому шлях до других людей. 

Отож, найперше наше завдання – це не закривати дорогу до Господа. Кожний важкий гріх – замикання дверей перед Богом. Кожний важкий гріх – це завали на дорозі, щоби Він не перейшов, щоб Він затримався, щоб Він не увійшов в наше життя. 

Друге, що потребує від нас Бог, – це відкрити двері, відкрити двері серця... Ми часто закриваємо серце перед Богом, але Він бажає увійти до нашого серця. Бог не хоче, щоб наше серце було закрите на Його ласку, на Його присутність. 

Як Божий Дух входить до нашого серця? До чого можемо це порівняти? До нав’юченого верблюда, який повинен пройти через міські брами, так надто малі для нього. Проте він мусить пройти, щоби принести у місто вантаж: поживу, дорогоцінності. Подібно є і з нашим серцем. Хоча брами нашого серця надто вузькі, але Бог повинен увійти до нашого серця, щоб внести туди велику ласку, великі добродійства і дари. 

Бог є Дух, а Дух, як вітер, віє, де хоче (пор. Ів. 3, 8). І Він увійде навіть через найменшу щілинку нашого серця, лишень щоби вона була відкрита. Він заповнить простір нашого серця, щоб наповнити Собою людське життя, людську екзистенцію. 

Сьогодні ми бачимо трьох, котрі відкрили серце для Бога. 

Один німецький художник намалював образ Христа, який стукає в двері. Його маленький синок, довго оглядаючи цю картину, сказав: 

– Татусю, ти щось забув домалювати.

– Що, синочку, я забув намалювати на цій картині?

– Тату, ти забув намалювати клямку. Як може Христос увійти до цього помешкання, якщо там не має клямки? Ісус повинен якось відкрити ці двері.

– Дитино, я свідомо не намалював цієї клямки, бо ці двері можна відкрити тільки з середини, – відповів батько.

Правда... Наше серце ми можемо відкрити тільки з середини. Ми зобов’язані і повинні подбати про те, щоб наше серце було відкрите на Бога, відкрите на Світло, відкрите на ласку, щоб Бог увійшов у наш світ. 

Бог увійшов у світ людства через Марію, Різдво Якої ми сьогодні святкуємо. Вона змогла принести світові Бога, дати світові Бога. Бог хоче також і через нас ввійти в світ. Він хоче, щоб ми також були Його свідками тут, на землі. Колись Він був видимий, колись з Ним могли розмовляти. І Він хоче, щоби сьогодні Він невидимий знову став видимим, щоби розмовляти до людини через іншу людину. Він послав апостолів, послав єпископів і священиків, щоб через них, та не лише через них, але й через Божий народ бути присутнім у цьому світі. Він хоче входити у цей світ через людину до людини, входити до людського серця. Він говорить: “Ви будете моїми свідками аж до краю землі” (Ді. 1, 8).

А чи є ми свідками? Чи є ми свідками Христа? Христос говорить: “Називаю вас друзями” (Ів. 15, 15). Приятель, друг, товариш чинить волю того, з ким товаришує. Чи є ми приятелями Христа? Чи ми відкриваємо двері для Нього? Чи ми відкриваємо двері нашого серця, двері до серця нашого ближнього для Христа? Чи ми робимо завали на дорозі? Чи ми закриваємо двері нашого серця, щоби в нього не ввійшов Христос? 

Ми подібні до дітей, котрі в гаманець збирають гривні, копійки, щоби тримати їх, а певного часу дати батькам, щоб ті щось їм купили. Ми подібні до тих дітей, бо думаємо так, як вони. Певного дня те, що ми збираємо, ми віддамо Богу, а Він нам за те дасть нагороду. Ні. Бог цього не хоче. Господь хоче, щоб ми чинили добро постійно, щоб ми не збирали для винагороди, але збирали для того, щоби добро помножити в світі, щоби Христос був постійно у світі. 

Деколи людина може сказати: “Що з того, що я грішник? Що вам до мене? Ну й нехай піду до пекла. А вам що до того?” Така людина забуває, що до неї йде Христос, що Христос Свій шлях спрямував до неї, до її серця. Бо Христос хоче, щоби взяти нас до Себе. Діва Марія, Йоаким і Анна є прикладом цього. Вони бажали Бога в своєму житті. Вона бажали Христа в своєму житті, бажали Месії в своєму житті. І Бог виправдав їхні сподівання, їхні наміри і бажання. Він увійшов в їхнє життя. Він увійшов в життя Марії так близько, що Вона могла дати Його світові видимим образом, щоб світ міг прийняти Христа від Неї. Різдво Богоматері стає для нас нагадуванням: через нас також Христос повинен входити в світ, приходити до наших ближніх. Не закриваймо перед Ним дверей свого серця! Він хоче зробити мешкання в нашому серці, в нашій душі, бо як каже святий апостол Павло: “Наше тіло – храм Святого Духа” (1Кор. 6, 19). Амінь.
ВСЕСВІТНЕ ВОЗДВИЖЕННЯ ЧЕСНОГО Й 
ЖИВОТВОРЯЩОГО ХРЕСТА ГОСПОДНЬОГО

У стародавніх релігіях вуж завжди був символом життя. Так в одному з стародавніх грецьких міфів розповідається як бог лікування Асклепій (Ескулап) був запрошений в палац царя Міноса на о. Кріт, щоб воскресити його померлого сина. По дорозі Ескулап побачив на своєму посоху змію і вбив її. Проте появилась інша змія з цілющою травою в роті і воскресила мертву. Згодом Ескулап цією травою лікував хворих. 

Ось чому вже 2800 років одним з найвідоміших символів медицини є посох Ескулапа, навколо якого обвилась змія. Не менш відомою в античні часи була ще одна емблема – чаша з вужем. У сучасній медицині також зберігся цей символ, який практично був запозичений з релігійного осередку. Подібно, як медицина, символом якої є вуж, рятує життя, дбає про спасіння людини, так само і в стародавніх релігіях добачаємо вужа як символ спасіння. Медицина віддзеркалює цей тип мислення людини стародавнього світу. 

Але не тільки у поганських релігіях ми бачимо вужа як символ життя. Ми бачимо це і в стародавній ізраїльській релігії. Ізраїльтяни, переходячи через пустиню, після виходу з Єгипетської неволі, своїми наріканнями прогнівили Господа Бога. Бог послав на них покарання – червоні змії. Ті змії так жалили, що люди вмирали. Внаслідок цього ізраїльтяни заволали до Господа Бога з переблаганням. “Господь же мовив до Мойсея: “Зроби собі вогненну гадюку й повісь її на стовпі, а як укусить когось гадюка, то він погляне на неї й зостанеться живий.” І зробив Мойсей мідяного змія й повісив його на стовпі; і коли когонебудь кусала гадюка, то він звертав очі на мідяного змія й лишався живий.” (Числ. 21, 8-9). Ізраїльтяни, вжалені змією, дивилися відразу на мідяного змія, і отрута не діяла на них. Яд не спричинював їхньої загибелі. 

Як бачимо, старозатний мідяний змій був знаком спасіння. Він був символом спасіння для ізраїльтян. Цього мідяного вужа знищили за часів реформи царя Єзекії, тому що під впливом поганських ритуалів, люди стали забобонними. Вони почали віддавати йому Божі почесті, тобто зробили його божком. Тому-то  він був знищений. Але той піднесений на стовпі мідяний вуж був прообразом хреста Христового. Він став символом хреста, “щоби кожен, хто вірує у нього, жив життям вічним” (Ів. 3, 15). Подібно, як людина з Ізраїля, поглянувши на нього, залишалася неушкодженою від отрути червоних змій, так само і той, хто з вірою дивиться на хрест Ісуса, також дістає уздоровлення від скверни гріха та вічне життя. 

Християнська іконографія на протязі всіх століть представляє нам багатьох святих та багатьох містиків наступним чином. Ці святі люди тримають хрест в руці або клячать перед ним. Хрест був для них таємницею любові, центральним пунктом виконання наказу Христа Спасителя, який сказав: “Коли хтось хоче йти за мною, нехай зречеться себе самого, візьме хрест свій і йде за мною.” (Мт. 16, 24; Мк. 8, 34; Лк. 9, 23). Хрест Христовий кидав світло на їхні дні, а конкретно на їхнє терпіння. 

Хрест… Хрест є центром історії. На хресті ми бачимо терплячого Месію. На хресті ми бачимо відплату Божій справедливості за гріх. Хрест стає центром людського життя, бо на ньому відбулося відкуплення світу. Подібно, як Євангелія для людства є Новим Заповітом, так хрест є його печаттю, тому що важність документу засвідчується печаткою.

Хрестом починається наше життя. Коли священик хрестить дитину, то робить це знаком святого хреста. Хрест супроводжує нас на протязі всього нашого життя. Хрестом увінчуються каплиці, церкви. Хрест увінчує наші могили. Без хреста немає життя світу. 

Але хрест несе в собі парадокс Євангелії. Він несе в собі парадокс, бо той, хто хоче народитися, повинен вмерти, хто хоче віднайти своє життя, той повинен згубити його, той, хто хоче спастися, повинен віддати себе в руки Богові (пор. Мт. 16, 25; 20, 26 Мк. 8, 35). Ці протилежності, ці антиномії, цей парадокс – у хресті. У ньому біль, у ньому страждання, муки, але в ньому водночас Божа любов до нас. “Бог бо так полюбив світ, що Сина свого Єдинородного дав, щоб кожен, хто вірує в нього, не загинув, а жив життям вічним” (Ів. 3, 16). Тобто, щоби світ не загинув, Бог віддає на хрест Свого Сина. Божий Син, отже, спасає світ через хрест. Хрест є серцевиною нашого життя. Подібно, як той мідяний вуж давав зцілення ізраїльтянам в пустині, так і Христос несе спасіння з хреста, і хрест є знаком Ісуса. Мідяний вуж був для Ізраїля пам’яткою “простягнутої руки” Бога, яка вивела їх з неволі. Христос, розіп’ятий на хресті, – це знак тієї ж Божої руки, яка подає спасіння всьому світу. 

В сьогоднішній день тим символом, тим знаком Ісуса є не тільки біль, каліцтво і смерть, а хрест як знак спасіння.

Символіка мідяного вужа завжди була живою в релігійній свідомості. Ісус звертається до тієї символіки, коли звіщає про “Свою годину” (Мт. 26, 45; Мк. 14, 35; Ів. 5, 25-28). У цій “Своїй годині” Він понизиться аж до смерті хресної. І з цього часу вже не мідяний вуж, але хрест стає символом життя.

Отож, мідяний вуж – знак присутності спасаючого Господа. Хрест – знак Христа-Спасителя. Християнин – знак Христа на землі. 

Коли більшовики виселяли лемків з їхніх земель в 1945-1946 рр., то в одній родині відбулася цікава подія. Озброєні військові заявилися в дім і наказали за 10 хв. покинути його. Що взяти на дорогу? Як зібратися за такий короткий час? Розпач? Ні! Спокійно, без плачу батько родини відізвався і наказав зняти зі стіни хрест. Всі поцілували знак спасіння. Потім взяли валізи і що змогли, поклали туди, та разом з хрестом пішли у світ, у незнане. Виїхали під німецький кордон. За деякий час всі разом змогли повернутися до рідної оселі. Все в їхньому домі було на місці, хіба не було хреста, бо він товаришував їм, вів їх у цій мандрівці. Батько родини завісив його на стіну – і всі вклякнули з подякою на молитву.

Кожен з нас, живучи у цьому світі, повинен привести ближнього до Ісуса, повинен надати спасіння своєму ближньому. Кожен з нас, тобто кожен християнин, повинен бути знаком Ісуса у цьому світі. Але чи є ми тим знаком Ісуса Христа у цьому світі? Ми носимо в собі образ Божий і Божу подобу. “Всі бо ми, що у Христа христилися, у Христа одягнулися.” (Гал. 3, 27). Але часто ми несемо нашому ближньому біль і страждання. Ми не несемо йому любов і спасіння, але біль і страждання.

Христос дві тисячі років назад ніс хрест. Але Він ніс його не тільки тоді, Він несе його і сьогодні. Він несе його з нами, коли ми в болях і стражданні. Тож, подбаймо, щоби ми подібно до Нього гідно могли нести свій хрест. Подбаймо, щоби ми не звалювали безпричинних хрестів на нашого ближнього, щоби ми не стали причиною тих страждань нашого ближнього, але щоби ми були живими свідками Христа. Хрест повинен бути не тільки символом страждань і терпінь, бо він, насамперед, є знаком Божої любові до нас. А в нашому житті він стане символом любові, коли будемо розділяти турботу ближнього, його біль і страждання. Подбаймо, щоб хрест був спасінням світу. Амінь.

ПОКРОВ ПРЕСВЯТОІ БОГОРОДИЦІ

Архангел Гавриїл в часі Благовіщення з’явився Діві Марії і сказав слова привіту: “Радуйся, благодатна, Господь з Тобою!” (Лк. 1, 28).

Бог створив людину на образ Божий і подобу Божу. Що ж це таке “образ Божий в людині”? Образ Божий в людині – це немов дзеркало, яке віддзеркалює Божі прикмети. 

Дзеркало цінне не само по собі, але важливим воно є для того, хто його використовує. Дзеркало завжди повинне використовуватися для служби, воно виготовлене для служіння. Дзеркало є вартісним тоді, коли воно використовується. 

Бог хотів віддзеркалити Себе в людині. Людина повинна була стати дзеркалом Бога. Але людина відмежувала себе від Бога. Людина впала в гріх. Людина захотіла бути осібною, незалежною від Бога. Людина прагнула бути мудрою, як Бог (пор. Бут. 3, 5), але без Бога. Це щось подібне до ситуації, коли б ми старалися оздобити дзеркало гарною позолоченою рамою, коли б ми його прикрашали і оздоблювали, забувши, що дзеркало має вартість лише тоді, коли в нього хтось дивиться, і воно когось віддзеркалює.

Таким дзеркалом, в якому Бог залишив Свій образ, Свій відбиток, є наше єство, адже ми створені на образ Божий і Божу подобу (пор. Бут. 1, 26). 

Але чи ми є відблиском Божим? Чи ми в своєму житті уподібнюємося до Бога в своїх вчинках? Чи ми є образом Божим? 

Коли Архангел Гавриїл з’явився Діві Марії в Назареті, то сказав слова привіту: “Радуйся, благодатна, Господь з Тобою!” Він, бачачи у Її душі Боже віддзеркалення, тому-то говорить: “Господь з Тобою!”. Діва Марія створена Богом як найвище творіння, бо не тільки Бог був з Нею, але через Неї Він увійшов в цей світ. Через Неї Він, народившись, приходить до нас, щоби нас відкупити, щоби взяти на Себе гріх Адама і наш гріх. Він приходить, щоби звільнити нас від наших гріхів. 

Подібно, як дзеркало, на яке насідає пилюка, бруд, потрібно постійно очищувати, тому що воно є вартісним тоді, коли чисте, так і ми повинні дбати про чистоту нашої душі. Діва Марія мала цю чистоту душі, в якій ангел бачив віддзеркалення Бога.

Св. Бернард, проходячи повз фігуру Діви Марії, завжди промовляв ангельський привіт: “ Радуйся, благодатна, Господь з Тобою!”. Одного разу, прибираючи храм в монастирі, він декілька разів проходив повз фігуру Матері Божої і кожного разу говорив слова привіту: “Радуйся, Благодатна, Господь з Тобою”. Коли він черговий раз пройшов і сказав до Богородиці слова ангельського привіту, то почув голос, який ішов від фігури: “Радуйся і ти, Бернарде, Господь також з Тобою…”

Кожен із нас повинен бути віддзеркаленням Бога. Діва Марія була таким віддзеркаленням Бога, бо ангел побачив Бога в Її безсмертній душі. Він побачив, що Бог був з Нею.

Сьогодні, у свято Покрови Матері Божої, ми бачимо Її як нашу велику Заступницю, Яка стоїть перед Богом і молиться за нас, Яка знімає зі Своєї голови омофор і покриває ним Божий народ. Ми бачимо, як сильно Вона бажає нашого спасіння. Вона бажає, щоби ми були подібними до Неї. 

Коли людина згрішить, коли людина затемнить в собі образ Божий і Божу подобу, тоді гнів Божий іде на таку людину. Подібно як дзеркало, закрите брудом і пилюкою, є не придатне для використання, так само і людина, забруднена гріхами, є не достойна Божого Царства. Ми бачимо, як Божий гнів сходить на стародавніх людей у Влахерні, тому що були недостойні Божого Царства. Але Матір Божа приходить їм на порятунок. Вона знімає з Себе омофор і покриває ним народ, що плаче і молиться про спасіння. Її заступництво могутнє перед Богом. Подібно і ми стараймося, щоби не прогнівити Бога. А якщо і впадемо в гріх, то прибігаймо до Діви Марії, щоби Вона покрила нас, захистила і відвернула від нас караючу Божу правицю, щоб на нас не спав Божий гнів.

Повз монастир проходить молода дівчина студентка, католичка. На тротуарі лежить п’яний чоловік. Всі проходять з огидою повз нього. Вона, побачивши лежачого, обійшла його з боку та й попрямувала далі. Раптом в її пам’яті зринуло: “Один чоловік… потрапив розбійникам, що його обдерли й побили тяжко та й пішли геть, зоставивши півмертвого. Випадком ішов якийсь священик, …пройшов мимо. Так само й левіт… пройшов мимо. Але один самарянин, що був у дорозі, зненацька надійшов (на нього) й, побачивши його, змилосердився…” (Лк. 10, 30-35). 

Дівчина раптово зупиняється – вона ж пройшла повз нього! Повертається назад, підходить до нього і старається піднести його. 

– Скажіть, будь ласка, де Ви живете? – питає студентка. 

– Що тобі до мене, що тобі до мого життя? Нащо я тобі? Іди геть собі. Іди своєю дорогою, – белькоче п’яний. 

– Я хочу допомогти вам, – сказала дівчина. Вона підняла його і оперла до сітки огорожі монастиря. – Я хочу допомогти Вам. Скажіть, де Ви живете?

– Навіщо я тобі. Я втрачена людина, – відповів п’яний. 

– Ні, ви Божа дитина! Ви не є втраченою людиною. Скажіть адресу і я заведу Вас до Вашого дому.

– Я Божа дитина? Що ти таке говориш? – вигукнув п’яний, мов би образився. – Та ти знаєш, що я вже 30 років не сповідався? Я Божа дитина? 

– Скажіть вашу адресу, – не відступала дівчина. 

Нарешті сказав. Коли вона привела його додому, то відкривши двері помешкання, довела його до ліжка. П’яний вхопив її за руку і запитав:

– Скажи мені де ти живеш. 

– Для чого це Вам? Це Вам не потрібно. 

– Ні, я не відпущу тебе поки не скажеш де ти живеш, – сказав п’яний, ще міцніше стиснувши її руку. 

Не хотіла брехати. Сказала. Все одно п’яний не запам’ятає її адреси. Сказала правду і вийшла. На другий день хтось задзвонив у дзвінок її помешкання. Коли відкрила двері, то зі здивуванням впізнала цього чоловіка. Перемінився. Він прийшов подякувати їй за те, що привела його додому. 

Потім він почав говорити: 

– Ти сказала вчора неправду, що я Божа дитина. Я втрачена людина.

– Чому ?! 

– Ти знаєш, які я вчинив гріхи ?

Він почав перераховувати свої злочини, від важкості тих гріхів вона затуляла свої вуха і говорила: 

– Це не мені, це йдіть скажіть священикові. Ідіть до сповіді.

– Я не піду до сповіді!

– Чому?

– Просто не піду.

– Ідіть до сповіді і скажіть свої гріхи священикові, щоб Ви не були втрачені, адже Ви Божа дитина.

– Я би може і пішов, якщо б хтось пішов за мною. Якби ти, наприклад, пішла зі мною.

– Добре, я піду з Вами, – сказала дівчина. 

Обоє прийшли до священика. Найперше висповідалася дівчина, потім сповідався він. Вийшов повністю перемінений. Чоловік вийшов зі Сповіді іншою людиною. Покинув пиятику, розгульне життя, повністю перемінився. 

Вияснилося, що власне в тому монастирі, біля якого він лежав п’яний і звідки підняла його ця молода дівчина, матір п’яниці постійно молилася перед образом Матері Божої про порятунок її сина, про його повернення на добру дорогу, про відхилення від зла. 30 довгих років робила це щоденно. І Матір Божа почула ці молитви. Це заступництво Матері Божої вчинило переміну в його душі. Ось яке велике заступництво Матері Божої.

Пригляньмося ще раз до цієї історії. Ця молода дівчина, заглибившись у суть всього того, що з нею сталося, пішла в монастир і прийняла обіти. Вона стала черницею, щоби служити Богові і навертати людей, які впали у гріх. Ця молода дівчина побачила у душі п’яниці образ Божий і Божу подобу. І хоча цей образ був забруднений, хоча цей образ був покритий гріхами, вона все ж таки бачили його Божою дитиною і нагадала йому про це.

Ми також повинні думати сьогодні в цей святковий день Покрови Матері Божої про те, що і нам належить бути цим віддзеркаленням Бога і нести у світ образ Божий. Наш ближній повинен побачити в нас діла Божі. Ми повинні жити так, щоб не бути для ближнього людьми злоби, ненависті, заздрості, але щоби ближній бачив в нас свого приятеля, добродія. Ми повинні нести у цей світ світло Боже, подібно як несла у цей світ світло Мати Божа, Діва Марія. Вона принесла не тільки світло, Вона принесла самого Бога, бо, втілившись від Неї, Він приходить спасти світ.

Свято Покрови Матері Божої – це свято ЇЇ заступництва, краще сказати, Її могутнього заступництва за нас перед Божим Престолом. Свято Покрови Матері Божої показує кожному його шлях у житті і кожному виявляє дзеркало його душі. Це свято також нагадує нам про світло нашої душі, яке повинно світитися і віддзеркалювати образ Божий у нашому єстві. Амінь. 

 Роздзвонилися думи

Вечірніми дзвонами,

А слова шепітливі

Розпливаються ладаном:

Діво Серафимів,

Славнішая,

Радуйся

І спаси

На Тя уповающих.

СВЯТОГО І СЛАВНОГО ВЕЛИКОМУЧЕНИКА 
ДИМИТРІЯ МИРОТОЧЦЯ

Сьогодні ми вдивляємося на ікону святого великомученика Димитрія не тілесними очима, а духовним взором, і споглядаємо у те минуле, в якому свідчити Христа, бути християнином означало наразити своє життя на небезпеку смерті. 

Св. великомученик Димитрій мав мужність і сміливість вступити в боротьбу з ідолопоклонством, причому не заради себе, а заради чогось більшого. Протиставляючи себе ідолопоклонству, він знав, що це буде коштувати йому життя. Але чому він зробив цей крок? Чому він вирішив свідчити Христа? Напевно тому, що хотів виконати наказ Спасителя: “Ви будете моїми свідками... аж до краю землі” (Ді. 1, 8), вбачаючи у цьому свідченні перспективу утвердження Церкви, розквіту Церкви, прославу Церкви. 

Народився майбутній святий в аристократичній сім’ї. Батько був воєводою адміністративної області в Малій Азії з першопрестольним містом Солунь. Батьки були тайними християнами. Утримуючи в своєму домі каплицю, де знаходилися ікони Спасителя та Пречистої Діви Марії, батьки перебували там щоденно у молитвах. І саме в цій каплиці священик, згідно волі батьків, охрестив майбутнього великомученика, а тоді ще маленького хлопчину Димитрія. З дитинства батьки прививали йому віру в Бога. Бог торкнувся серця дитини. Ця віра проросла і дала плід, ця віра дала надію, любов до Бога і ближнього. Ми бачимо, що це дійсно сталося. 

Коли помирає його батько, то імператор Максиміліан запрошує Димитрія до себе і, незважаючи на його молодість, настановлює його на місце батька, тобто він назначає Димитрія воєводою всієї адміністративної області, всього краю. Імператор дає йому особистий наказ: “Всюди вишукуй послідовників Розп’ятого і віддавай їх на тортури і знищення.” Проте, повернувшись у своє родинне місто Солунь, Димитрій стає подібним до святого апостола Павла. Він голосить слово про Христа і в день, і в ночі, “і вчасно, і не вчасно” (пор. 2 Тим. 4, 2). Він голосить слово Боже бідним і убогим. Отож, Димитрій, який стояв на чолі всієї спільноти у місті та області, став прикладом для наслідування. Це було причиною зростання християнства у місті Солуні. 

Про це дізнався імператор. Вирушаючи в похід на війну з персами, Максиміліан вступає до міста для того, щоби особисто пересвідчитись чи правдою є те, що його намісник в Солуні визнає християнство та не вшановує старих поганських божків. Коли Димитрій став перед імператора, звітуючи про ситуацію в місті, то не зрікся, але засвідчив про свою віру в Христа, Господа Розп’ятого і Воскреслого. Імператор наказує кинути його у в’язницю. Щоб потішити народ, імператор Максиміліан часто влаштовував кулачні бої. А тепер він наказує влаштувати боротьбу зі своїм велетнем-германцем Лієм, який провів не один бій на помості з християнами, скидаючи їх звідти. Велетень кидав їх на списи, які тримали внизу біля помосту вояки. Гинуть християни, ріками ллється їхня кров. 

Ситуація спонукала християнина Нестора виступити супроти велетня. Він іде до в’язниці навідати Димитрія і просить його про благословення на боротьбу. Нестор просить, щоби Димитрій помолився за цей поєдинок та успіх у ньому, бо любов до християн збудила його на жертву. Нестор не хотів, щоби лилась християнська кров. Він бажав припинити це, і тому просить, благословення у Димитрія на боротьбу з велетнем. 

Димитрій сказав йому: “Ти переможеш, але і сам загинеш.” Нестор перемагає велетня і скидає його з помосту. Той, який немилосердно кидав інших на списи, сам гине на списах воїнів. Що ж спонукало Нестора стати на захист християн? Що спонукало його жертвувати своє життя, адже його згодом вбили так само, як і Димитрія? 

Віра! Бажання бути свідком Христа! Імператор Максимілян відразу направляє військових, і таки в тюрмі Димитрія проколюють списом. Вмирає мученичою смертю святий Димитрій. Перед смертю йому з’являється ангел і говорить: “Кріпися і бадьорися!” Димитрій, скріплений появою ангела, витривав у вірі і вірності Богові. 

Що ж спонукало Димитрія бути твердим послідовником християнства і не зректися Христа? Що побудило Нестора принести ту офіру власного життя? Віра! Віра, яку прищепили йому батьки у тишині родинного кола, родинного життя. Кожен із нас у своїй сім’ї і родині з дитинства повинен прищеплювати віру своїм дітям, онукам і правнукам. Необхідно, щоби в родинному колі Бог торкнувся серця нашої дитини, і щоби дитина зростала у вірі. А ступаючи по сходинках досконалості від аж до вершин, наша дитина через віру отримає надію і любов та зможе свідчити Христа. 

Ті люди, про яких сьогодні говоримо, – Димитрій та Нестор – були звичайними людьми. Вони були у всьому подібні до нас. Що ж спонукало їх до такої жертви, жертви з власного життя? Адже це не були якісь містики-бузувіри чи мазохісти, які катували своє тіло, піддали своє тіло, своє життя на знищення, бо не хотіли жити. Димитрій і Нестор були звичайними, нормальними людьми. 

Ми привикли святих вважати нашими власними покровителями і конче хочемо від них чуда, хочемо від них заступництва. Але ми забуваємо, що ці люди стали такими визначними, насамперед, через свідчення віри. Вони свідчили Христа, свідчили віру в Нього, свідчили вірність Йому до смерті, навіть з втратою власного життя. Довір’я до Бога і віра в Нього – ось, що притаманне святому великомученику Димитрію. Такої віри ми повинні навчитися, щоб свідчити Христа. Спаситель сказав: “Ви будете моїми свідками... аж до краю землі” (Ді. 1, 8). Де б ми не знаходилися, ми повинні свідчити про Христа, про нашу відданість Йому, про наше довір’я до Його Провидіння і про те, що за наші добрі вчинки ми отримаємо колись винагороду. Віра зроджує надію і любов. Отож, плекаймо віру, плекаймо віру у наших дітях, у наших онуках та правнуках. Плекаймо її у наших сім’ях і родинах, щоби у тиші нашого родинного кола будувати майбутнього християнина, який без боязні буде свідчити Христа. Амінь.
СОБОР АРХИСТРАТИГА МИХАІЛА 
Й ІНШИХ БЕЗПЛОТНИХ СИЛ

Стародавні християнські молитви приписують дітям обов’язкові звертання до ангелів: “Ангеле Божий, Хоронителю мій, ти все при мені стій, рано, в вечір, в день, вночі будь мені до помочі.” Отож ангели – охоронці часу і людини. Ангелам належить охороняти і ранок, і південь, і вечір, і ніч. Ангели – охоронці часу і людей.

Митці Візантії зображували ангела у вигляді молодця, лиця якого ще не торкнулося лезо бритви. Він зображувався з темними очима, як в людини, та мав привідкриті уста для посмішки. Обов’язковим атрибутом є зображення крил, що виявляють його як неземну істоту.

Епоха Ренесансу (Відродження) показує нам ангелів, котрі тримають в руках ліри, гусла, а навіть деколи труби. Ще пізніше мистецтво зображує ангелів великих і малих, показуючи різноманітність духовного світу. Мистецтво зображує їх також у різному вигляді. 

Але що говорить про ці істоти Святе Письмо? Як Біблія навчає нас про ці єства, які наділені розумом і свобідною волею? Беззаперечно, що ці істоти є духами. “Дух, – як свідчить Святе Письмо, – тіла й костей не має” (Лк. 24, 39). 

IV Латеранський Собор навчає, що ті істоти є творіннями Бога, а I Ватиканський Собор говорить, що вони створені Богом для того, щоб мати з Ним спілкування. Папа Пій XII повчає, що Бог створив їх істотами розумними, тобто наділеними розумом і свобідною волею. 

Ангели – це не якісь птахи чи символи, але це розумні істоти. Ангели посилаються Богом сюди на землю до нас, щоби керувати людським життям, щоби керувати стихіями, щоби вести народи до Бога, до спасіння. Св. Бернард із Клєвро говорить: “Що дивного в тому, що ангели служать нам, адже Бог служити нам дав не тільки ангелів, але також Свого Єдинородного Сина.” Якою ж є великою гідність людини, коли Бог дає їй ангела-охоронця. 

Людина отримує Ангела-Хоронителя уже від самого початку людського життя. Людська душа є такої великої гідності, що вимагає того, щоб в неї був Ангел-хоронитель. Незаперечним фактом є те, що у Тайні Хрещення ми отримуємо свого ангела-охоронця, який веде нас впродовж всього життя. Дитячі молитви є підтвердженням цього факту. Слова молитви невинної дитини: “Будь завжди зі мною” є мовби тією молитвою-закляттям ангела, яка змушує його провадити цю людину впродовж всього її життя. Ангели, послані Богом до нас, є нашими опікунами і нашими охоронцями. Від ангела, який перший був поставлений в раю з вогненним мечем і який забороняв доступ до дерева життя (після того, як людина скуштувала плід з дерева пізнання добра і зла), і до того ангела, про якого говорить нам св. Іван Богослов в Апокаліпсисі. Останній голосить в кінці Страшного Суду про те, що часу більше не буде. Ми бачимо, що ангели – володарі часу і володарі безсмертя. Ангели є Божими післанцями до нас. 

Ми бачимо на сторінках Євангелії Ангела у Благовіщенні Діви Марії. Це він здійснив післанництво Боже до Діви Марії: “Ось ти зачнеш у лоні й вродиш сина й даси йому ім’я Ісус.” (Лк. 1, 31). “Він спасе народ свій від гріхів їхніх” (Мт. 1, 21). Згідно Передання, це був той самий Ангел, який сходить потім з неба після Вознесіння Ісуса Христа і говорить: “Мужі галилейські! Чого стоїте, дивлячись на небо? Оцей Ісус, який від вас був взятий на небо, так само прийде, як його ви бачили відходячого на небо.” (Ді. 1, 11). 

Ангели є грізні, але співчутливі і добрі. Вони бо радіють наверненням кожного грішника. Вони споглядають Лице Небесного Отця і доносять до Нього навіть дитячі молитви. Ангели – наша допомога і захорона. Але окрім світу добрих ангелів у Святому Письмі ми знаходимо повідомлення про існування духів зла, тобто тих, які збунтувалися супроти Творця, які не встоялися у невинності, правді. Вони за намовою Люцифера відпали від Бога і стараються спокусити людину. Ангели зла – демони, духи злоби піднебесної – стараються кожного разу спокушати людину. Вони стараються зробити з білого чорне і таким чином спокусити людину. Тому-то Господь навчає нас у молитві “Отче наш”: “...Визволи нас від лукавого”. Лукавий, який хоче нас взяти у свій полон, у свої тенета, закувати у кайдани гріха, не матиме сили тоді, коли ми звільнимося від нього через Сповідь, через молитву, через добрі вчинки любові та милосердя. 

Сьогодні, у день ангельських сил, ми прославляємо не тільки їх верховного вождя, Архангела Михаїла, але і всіх тих добрих небесних ангелів, які дані нам як ангели-охоронці, що мають від Бога завдання супроводжувати нас впродовж всього нашого життя. Тому-то і просимо їх у молитвах: “Ангели Божі, провадьте нас. Ангели Божі, захороняйте нас. Ангели Божі, вкажіть нам дорогу до Бога. Ангели Божі, відкрийте нам очі наших душ, щоб ми пізнали, що є добро і зло. Ангели Божі, відкрийте нам розум наш для розуміння Божих правд і вкажіть нам дорогу спасіння.” Амінь.

ПРОСЛАВА БЛАЖЕННОІ 
ЙОСАФАТИ ГОРДАШЕВСЬКОІ

Яким гірким не було би життя,

Не треба сумувати.

Молитись треба!

І вперед іти

Усе гірке замести

Бог не завдав нікому ще хрести,

Які не в силі нести.
Блаженні милостиві, бо вони зазнають милосердя (Мт. 5, 7)

Ці слова Христа Спасителя, сказані на горі Блаженств, відносяться до сьогоднішнього торжества – пошануваання блаженної Йосафати Гордашевської.

Блаженна Йосафата, яка жила на зламі XIX-XX століть, була перейнята духом милосердя, духом співчуття до свого народу. Її життя проходило в часах інтелектуального занепаду, занепаду духовності, занепаду патріотизму в Україні. 

Просякнута духом любові до свого народу, натхненна через Боже Провидіння співчуттям до свого народу, блаженна Йосафата через милосердя втілювала ідеал Христа в Божому народі. Своє покликання блаженна Йосафата бажала втілювати через милосердя до дітей, молоді, жінок, убогих, немічних, хворих. Преподобна Йосафата розуміла, що діти – майбутнє народу. Для того, щоб це майбутнє було світлим, необхідно, щоби діти були духовно сформовані. Через дітей будувати майбутнє Церкви, народу, України – ось ідеал блаженної Йосафати. 

Милосердя до людей, які потребували негайної, невідкладної допомоги, – це прояв її глибокого бажання служити Христу. Цією євангельською чеснотою вона була охоплена, огорнута, обнята, оповита як полум’ям вогню, яке розпалювало її любов’ю до свого народу.

Будучи співзасновницею згромадження Сестер Служебниць Непорочної Діви Марії, блаженна Йосафата дбає також про тих, які опинилися далеко від рідного краю. Вона посилає своїх сестер служебниць і в далекі ліси Канади, і в джунглі Бразилії – туди, де жили наші емігранти. Вона горить бажанням дати опіку своїм співвітчизникам, які були далеко від рідного краю. Блаженна Йосафата бажала, щоби вони не затратили своєї ідентичності, ідентичності українців серед чужинецького моря культур, звичаїв, релігій. Вона бажає привити їм почуття любові до свого обряду, своїх звичаїв та збереження і закорінення почуття національної приналежності. Вона розуміла, що чужинці ніколи не нададуть щирої духовної опіки нашому народу, і тому дбає про емігрантів від усієї душі. Милосердя і співчуття до своїх співвітчизників є прикладом для всіх нас.

Сучасна людина бажає собі знайти “раціональні підстави” для того, щоб у всіх прикрих ситуаціях не дивитися на людське нещастя, горе, людські біди і пройти поруч того, хто страждає. Пригляньмося до такої ситуації. Проходячи повз алкоголіка, що ж можемо сказати самі собі, щоб відмахнутися від нього і не допомогти йому? Ми можемо сказати: “Сам собі винен, ніхто ж йому не вливає в рот горілку. Він сам, своєю рукою вливає в рот отруту.” Таким чином ми знаходимо безліч інших підстав для того, щоб гордо зі своєю байдужістю пройти поруч з людським нещастям, людською бідою.

Милосердя... Милосердя – це чеснота, в якій ми повинні вийти з себе, зі своєї замкнутості до ближнього, зорієнтувати себе на ближнього. Латинський термін слова “милосердя” звучить як misere cordia dare, тобто “дати своє серце ближньому”. Христос бажає, щоби ми були не тільки вразливими на людський біль, недуги, людську потребу, але щоб стали співчутливими діяльно. 

Римський Вселенський Архиєрей Іван Павло II з цього приводу говорить: “Якщо всі блаженства Нагірної проповіді вказують дорогу до навернення, переміни життя, то блаженство милосердя, з огляду на своє завдання, говорить само про себе. Людина доступає до милосердної любові Бога, до Його милосердя на стільки, на скільки сама перемінюється внутрішньо в дусі подібної любові по відношенню до ближніх.” Творячи милосердя, учні Христа об’являють милостиве Боже лице, Який є “Отцем усякого милосердя і Богом усякої втіхи” (2Кор. 1, 3). Блаженна Йосафата горіла бажанням втілити ідеал Христової учениці в життя. Відчуваючи на собі Боже милосердя, вона стала подібною до посудини, яка, наповнившись по вінця, виливала милосердя зі свого серця на ближніх.

Оскільки розвиток науки і техніки спричинився до того, що людина стала паном на землі, то це “панування” людина почала розуміти односторонньо і поверхово, мовби зовсім для милосердя на землі не стало місця. Коли Господь Бог створив людину, то дав їй завдання: “Пануйте над птаством небесним, пануйте над всякою звіриною, пануйте над рибами і повзучими” (пор. Бут. 1, 26). Людина, отримавши це завдання, переважно вважає, що вона є “безроздільним паном” – все їй належить, все має служити для неї. Замкнувшись в егоїзмі на власному пануванні у природі, людина не хоче відкритися на потребу ближнього, на взаєморозуміння, допомогу, співчуття, милосердя. 

Блаженна Йосафата дає приклад життя у світі не для себе, але для ближнього. Вона є тим променем світла, який просвічує людські вчинки, робить їх шляхетними і є для всіх прикладом для наслідування. 

Милосердя блаженної Йосафати не було тільки почуттям переживання, але конкретними вчинками, які вимагали від неї жертовності, заперечення себе, зречення себе та великої людської праці.

В своєму житті ми постійно робимо якісь постанови. Так і преподобна Йосафата зробила собі постанову служити ближньому через милосердя. Ми робимо постанови для того, щоб здобути якесь становище, фах чи спеціальність, за посередництвом яких хочемо отримати у світі найголовніше для нас, отримати владу і гроші. Всі прагнення ведуть нас до цих двох речей, які одночасно є нашим випробуванням. Блаженна Йосафата не була винятком з правила. Вона також була піддана цьому випробуванню влади і грошей. Проте ці речі не вразили її. Влада, яку мала блаженна, – це влада співтерпіти, прийти на допомогу потребуючим, а гроші, які тільки мала, використовувала для дітей та тих, які були в лікарнях, сиротинцях і на постелі болю.

Сьогодні блаженна Йосафата присутня тут, серед нас, не тільки своїми мощами, але і духом, адже там, де звертаються до неї, де просять її про допомогу, вона присутня духом. За свої героїчні чесноти блаженна Йосафата прославлена в нашому народі і нашій Церкві. 

Преподобна Йосафата дає своїм життям нам урок для наслідування. Цей урок не є красивими і пишномовними словами, але живим прикладом її богопосвятного життя. Її життя – це промінь світла, який має вести нас до Бога, промінь світла, який показує орієнтир при нашому виборі становища, орієнтир, який допомагає нам пройти випробування влади і грошей і не бути ними враженими. Амінь.
Молитва – це до Бога шлях

І тверда Віра в те, що сотворив Господь.

А Він просив нас

Нікому і ніколи не нашкодь.

Ви з Вірою й Любов'ю завжди до Церкви йдіть

І кривдникам своїм, усе лихе простіть

Бо Вас за це чекає в небі Божа нагорода

І не лише для Вас, але й для Вашого народа.

СВЯТОГО СВЯЩЕНО-МУЧЕНИКА ЙОСАФАТА, АРХИЕПИСКОПА ПОЛОЦЬКОГО

Пам’яті Йосафата Кунцевича

Далекий Вітебськ

Архиєрейська палата

Розлючена юрба

Запрагла вбити

Святця Йосафата

А він молився

Щиро-щиро

Хоч сипались

Удари палицями, 

Пробила голову

Сокира...

Не бачив світ 

Такої драми

А вбивники

Поволочили мертве тіло

І кинули в Двину...

О, їх нічого не боліло

Не думали про скоєну вину

Ти, Йосафате,

Мученик за єдність Церкви,

Тебе прийняли в лоно Бога.

А тим, хто вбив тебе,

У пекло

Простелилася дорога.

Уродженець Волинської землі св. священомученик Йосафат виховувався в побожній родині. Мати часто брала малого Івасика на молитву у храм. Якось, стоячи біля Розп’яття, малий хлопчина молився так щиро, що побачив як з Розп’яття блискавично появилася іскра і впала в його серце. Це було знаком майбутнього служіння і терпіння Йосафата. Відтоді він поєднався з Христом тією іскрою Божою в покутах, молитвах, терпінні та смерті.

Євангельські ради Ісуса стали правилом його життя. А заповіді блаженств він досконало виконує, вважаючи це законом ласки.

“Блаженні вбогі” (Лк. 6, 20), – говорить Христос у проповіді на горі Блаженств.

Йосафат міг стати купцем. Його життя могло бути наповнене багатими столами, розкішною одежею, вишуканим товариством. Але що робить майбутній святий? Стає монахом, приймаючи обіт добровільної убогості, відкидає піклування про речі дочасні і дбає тільки про життя вічне. Йосафат ніколи не носив шовкової одежі. Його одяг був з простого полотна. Коли 12 листопада 1623 р. він отримав смертельний удар сокирою, то на його тілі була стара ряса, шкіряний пояс, полатані панчохи і... шорстка волосяниця. Треба було свідчень прислуги, щоб переконати розлючених вбивць у тому, що вони вбили таки самого архиєпископа, а не якусь іншу особу.

“Блаженні голодні нині” (Лк. 6, 21). Ці слова другого блаженства Христа св. священомученик Йосафат практикує постійно. Правило “Їсти, щоб жити” люди перекрутили в “Жити, щоб їсти”. Йосафат дбає про те, щоби виявити справжні вартості в житті людини. Піст як добровільне обмеження себе в їжі та напоях, – це правило, норма життя св. Йосафата. 

Що ми можемо дати Богові? Богові нічого не потрібно, адже Він Творець всього, весь світ зі всіма його скарбами належить Богові. Ми можемо дати Йому своє упокорення. І піст є таким актом упокорення перед Богом. Йосафат – яскравий приклад цього.

“Блаженні, що плачете нині” (Лк. 6, 21), – каже Спаситель. Сучасна людина навіть науково намагається обґрунтувати доцільність свого сміху. Загально поширеною є думка про те, що сміх продовжує життя людини, що емоції сміху не дають людині старіти, а в півкулях кори головного мозку сміх викликає процес омолодження організму. Але Христос говорить не про сміх. Він говорить про емоцію протилежну сміху – плач. Ми ніде не знайдемо на сторінках Святого Письма інформації про те, щоби Христос сміявся. За те всі зауважують, коли Він плаче. Плаче над Єрусалимом (Лк. 19, 41), плаче за померлим Лазарем (Ів. 11, 35). 

Святий Йосафат ночами покутував і плакав за єдність у вірі українського народу. Плач був приправою до його їжі. Його одежою була тверда волосяниця та ланцюги, які впивалися в нього і приносили страждання і терпіння. 

Святий Йосафат часто виходив бо​соніж на сніг. Його ноги примерзають до землі, а дух на молитві підносить до неба. Він надворі бичував своє тіло, приносячи таку жертву Богові за єдність українського народу у вірі. Віра для святого Йосафата була основою не тільки духовного життя народу, але всіх Божих ласк, які Господь зсилає. Йосафат упокорює своє тіло, зморене голо​дом і холодом, волосяницею та за​лізними оковами. Він не п’є іншого на​питку, як тільки чисту воду. Своїм повікам Йосафат не дає сну, не йде на відпочинок у зручне ложе, по декілька днів підряд не вживає варених теплих страв, не знає відпочинку у подорожах. 

Таким було його життя.

“Блаженні будете, коли вас ненавидітимуть люди, коли вас вилучать, коли ганьбитимуть вас та коли викинуть як безчесне ваше ім’я Сина чоловічого ради” (Лк. 6, 22) – пророче звучить повчання Христа. Ця заповідь блаженства сповнилася в історії життя св. священомученика Йосафата 12 листопада 1623 р. у місті Вітебську. 

В п’яту річницю архиєрейського служіння єп. Йосафата дзвін тривоги бив на міській ратуші, а натовп народу зібрався біля палат владики. Священик Ілля лихословив його, люди стояли і слухали, не дивлячись один одному у вічі. А нападники (один з палицею, інший з сокирою) кинулись на святого, повалили його на землю. З розбитої голови потекла кров. Тіло владики поволокли до ріки Двіни, прив’язали каміння до ніг та скинули у воду. 

Місто завмерло. Двері церков того дня залишились закриті. Крім тривожного дзвону на ратуші не було чути жодного іншого удару дзвонів. Ні один священик не наважився в той день відслужити Божественну Літур​гію. Народ, який був засліплений ненавистю, опри​томнів. Літопис за​фіксував особливі знаки: каліка став на ноги, вбивця повісився, а немовлятко заговорило на грудях у ма​тері: “Бозя померла”. Чимало людей, покаявшись, наверталися до Католицької Церкви. 

Але що стало причиною тієї трагічної події у Вітебську? За що вбили Полоцького архиєпископа? Відповіддю на це питання є одне слово, яким найвлучніше охарактеризували діяльність Йосафата його противники: “Душехват”. Його проповідь, його покутниче життя спонукало людей глибше приглядатися до правд віри, порівнювати ідеали християнства з їхньою сірою буденщиною. Можемо з впевненістю сказати, що Йосафат перевернув їхній внутрішній світ. Люди ставали іншими. Люди почали дбати про досконалість. “Душехват” давав їм приклад для наслідування.

Щоби поширювати віру в народі, щоби ближче дійти до серця людини, Йосафат один з перших в Україні видає “Катехизм”. Після нього це буде робити Київський митрополит Петро Могила та інші церковні діячі. Проте цей шлях, цю дорогу торував для них св. Йосафат, архиєпископ Полоцький. Найголовнішою справою життя св. Йосафата була його щоденна молитва, щоденні покути, щоденна праця “за єдність Церкви”.

Єдність – це ідеал Христових учнів. Єдність – це добро, за яке треба змагати. Христос бажає єдності для Своїх учнів і на Тайній Вечері дає наказ Своїм послідовникам, “щоб вони були одно” (Ів. 17, 11). Тому-то єдності Дух Святий вимагатиме устами апостола Павла: “Ви одно у Христі Ісусі” (Гал. 3, 28). Той же Дух Святий через Апостола народів буде промовляти: “Одне бо тіло, один дух, а й в одній надії вашого покликання. Один Господь, одна віра, одне хрищення. Один Бог і Отець усіх, що над усіма і через усіх і в усіх.” (Еф. 4, 4-6).

Отож, християни покликані жити в любові один з одним, стараючись зберігати єдність духа зв’язком миру. Християнська єдність – це велике добро, яке треба здобувати поборюванням себе самого й витривалою працею над духовною єдністю між братами.

Єдність Христової Церкви св. Йосафат ставив понад усе. 

Св. Йосафат розумів, що справа об’єднання – це Божа справа, осягнути яку можна тільки з Божою допомогою. Тому-то старався покутувати, постити і молитися в намірі за єдність Церкви. Вороги церковної єдності бачили в ньому велику перешкоду для їхніх планів, а тому і хотіли позбутися його. Позбулися. Але в який спосіб? Порубано його сокирою. Кров Йосафата стала посівом віри і єдності християн. 

Так сповнилася в його житті заповідь блаженства “Вас ненавидітимуть люди, ...ганьбитимуть вас ...Сина чоловічого ради. Радійте того дня й веселіться, бо ваша нагорода велика на небі.” (Лк. 6, 22-23).

Священомученик Йосафат не тільки отримав нагороду в небі, але і його тіло на землі залишилося нетлінним, непсутим. Від мощей св. Йосафата відбуваються чуда. Полоцький радник Дашковський протер свої сліпі очі волосяницею святого священомученика Йосафата і прозрів. І князь Чарториський, смертельно хворий, також отримав зцілення. Тома Замойський, Київський воєвода, приписує Йосафатові порятунок свого родового міста в часі пожежі. 

Сьогодні ми, маючи такого великого святого в небі, повинні твердо триматися свого віровизнання, за яке пролив свою кров і віддав своє покутниче життя великий святий нашого народу священомученик Йосафат. Амінь.

ВХІД У ХРАМ ПРЕСВЯТОІ ВЛАДИЧИЦІ НАШОІ 
БОГОРОДИЦІ І ПРИСНОДІВИ МАРІІ

Ангели, бачачи вхід Пречистої, здивувалися, як Діва ввійшла у святая святих…

Сьогодні Свята Церква такими словами прославляє величну подію Введення Божої Матері в Єрусалимський Храм.

Йоаким і Анна – це престарілі родичі Матері Божої, які випросили, вимолили, виблагали Її прихід у світ. Їх молитва була почута, і свята Анна породила дитятко, яке назвали Марія, за наказом Ангела. Йоаким і Анна прирекли перед Богом, що віддадуть це дитятко Йому на служіння.

І ось виповнилося дитині три роки. Пам’ятаючи про свою обітницю, батьки привели дитину в Єрусалимський Храм для того, щоб віддати Її у посвяту Богові. Це не було звичайною подякою Богові, це не було звичайним виконанням припису ритуальної жертви, це було виявом любові до Бога. Вони віддають Богові найцінніше – свою єдину дитину. 

Коли первосвященик взяв дитятко, щоби ввести у храм, то, як говорить свята Церква, “Ангели, бачачи вхід Пречистої, здивувалися, як Діва ввійшла у Святая Святих”. Натхненний Божим Духом первосвященик зрозумів, що Вона є повна благодаті, повна Божої ласки, Вона – Новий Божий Кивот. Знаючи, що Кивот Завіту повинен знаходитися у Святая Святих, вводить Її туди. Він вводить Преблагословенну Діву в те місце, де тільки один раз в рік, у день очищення, первосвященик входив з жертовною кров’ю ягнятка.

Він вводить Діву Марію в те місце, де перебувала Божа Слава – шехіна. Первосвященик назначає Їй те місце для постійної молитви. Коли ми застановляємося над цією величавою подією – Входом Матері Божої у Святая Святих, – то повинні звернути свій духовний погляд на бачення стародавніх, тобто на те, як вони розуміли вхід Богоматері у Святая Святих.

Святая Святих було місцем зустрічі Матері Божої з ангельськими силами. “Одного разу, – як пише Георгій Никомидійський (учитель Церкви), – коли первосвященик Захарія прийшов в Святая Святих, то побачив Діву, а з Нею неземне єство. Він побачив духа, який говорив з Нею, повчав Її, а потім дав ще й їжу. І Вона брала цю їжу та споживала її. “Що це за їжа? – думав первосвященик. – Адже ж колись Даниїл сидів у рові із левами, і Бог послав йому пророка Авакума, який приніс йому їжу. Але тоді ангел Божий вхопив Авакума та поставив його перед Даниїлом. Цю їжу спожив пророк Даниїл. Коли Ілля перебував у пустині і був голодний, то Бог послав крука, який у дзьобі приносив їжу для пророка. А що ж тут? Сам ангел годує Її. Звідкіля ця їжа? Хто приготовив її? Яке її походження? – дивувався священик. – Хто цей, що стоїть і розмовляє з Нею? Адже ангели говорили тільки з великими пророками, з патріархами, з священиками. Хто Вона, що удостоєна розмови із небожителем?!”

Преблагословенна Діва Марія є тим Божим Кивотом, в якому перебуває Бог. Вона зібрала в Себе всі Божі ласки і віддала Богові такий послух, що Боже Слово змогло втілитися від Неї. І всього цього Вона удостоїлась в Єрусалимському Храмі. Вона прийняла у Себе ці Божі ласки і Божі дари.

Єрусалимський Храм – місце, де Діва Марія входить сьогодні у Святая Святих.

Храм... Чим він є для нас? “Храм – це училище благочестя”, – кажуть праведники і Учителі Церкви. Чого ж можемо навчитися в цьому учительному закладі? Ми, звичайно, не почерпнемо астрономічних знань про віддаль від Землі до неба чи від Сонця до Землі, але дізнаємось про ту віддаль, яка стала між небом і нами, яка стала між нами і Сонцем Правди, між нами і Богом після гріхопадіння наших прародичів. Ми не навчимося тут, як відвертати громи і блискавки від себе, але навчимося, як відвертати гнів Божий і блискавки Божої кари від себе. Ми не навчимося, як здобувати скарби із морських глибин чи з надр землі, але навчимося, як можна заглибитися до надр свого серця і з нього видобути перли молитви, і з нього видобути скарб доброчесності і любові до ближнього та Бога. Отож, храм – це училище благочестя. 

Але храм – це і лічниця. Як у лічниці нам ставлять діагноз у наших немочах і хворобах, подібно так і у храмі ми дізнаємося про немочі духовні, про наші упадки, про хвороби нашої душі. У лічниці також ми дізнаємося і як лікувати хвороби, а в храмі дізнаємося про те, як лі​кувати хвороби душі. Це ми дізнаємося із приписів, які дає нам Церква та вчення Учителів і вели​ких церковних достой​ників. Храм – це лічниця, бо як у лічниці ми дістаємо ліки для здоров’я тіла, так в Церкві Христовій Причастя Святих Господніх Тайн є на зцілення душі і тіла, на відпущення гріхів наших і на життя вічне. 

Храм – це судилище... Судилище, тому що тут уже ми чуємо майбутній засуд і людства, і нас самих, бо сказано до праведників: “Прий​діть, благословенні Отця мого, візьміть у спадщину царство, що було приготоване вам від створення світу”. І сказано до грішників: “Ідіть від мене геть, прокляті, в вогонь вічний, приготований дияволові і ангелам його.” (Мт. 25, 34. 41). Ми чуємо цей пророчий засуд, бо згідно своїх вчинків будемо суджені. Вирок буде виноситися також і згідно наших слів. Каже бо Христос: “Бо за словами твоїми будеш виправданий і за словами твоїми будеш засуджений.” (Мт. 12, 37).

Церква – це місце зустрічі неба і землі, духів і людей, світу видимого і невидимого. Тут приходять небожителі, щоби разом з людьми співати прославу Творцю. Тут ми стаємо херувимами, коли прославляємо Царя слави у Пресвятій Євхаристії. Ми бачимо тут велику тайну, незбагненну тайну Божої благодаті – втілюється Божий Син на престолі і під видом Хлі​ба і Вина подається вірним. Тут Цар слави при​ходить до Свого сотворіння. Храм – найбільше, найваж​ливіше і найсвятіше місце на землі, це куточок раю на землі. 

Коли задумуємося про велич Божого місця і Божого храму, то задаємо собі питання: “А чи спішимо ми сюди до святині? Чи дбаємо ми про те, щоби бути тут у тій єдності з Творцем та спілкуванні з небесними силами безтілесними? Чи хочемо бути тут, щоби освятитися і очиститися від скверни гріха?” 

Як часто чуємо, що батьки не ідуть до церкви, бо мають маленьких дітей. На запитання “Скільки років вашій дитині?” відповідають: “П’ять” або “Шість”. І забувають, що Мати Божа уже в трирічному віці була приведена в Єрусалимський Храм для служіння Богові. Сьогодні батьки шкодують своїх дітей для Бога, не хочуть привести їх у храм Господній. А потім зі слезами і плачем говорять: “Мій син підняв на мене руку... Мій син став злочинцем... Мій син – пияк...” А чому так сталося? Напевно тому. що ми не хочемо дітей присвятити Богові. Тому що вже з раннього дитинства, з трирічного віку, ми маємо бути разом з дітьми тут у храмі. Якщо жаліємо наших дітей для Бога, то такі згодом отримаємо наслідки. 

Свято Входу у храм Пресвятої Владичиці нашої Богородиці і Приснодіви Марії – це наказ для нас, це слово Боже, яке має долинути до наших вух, нашого серця, нашої душі. Необхідно, щоби вся сім’я і родина (разом з дітьми) в святкові дні були у храмі, у святині, щоби тут єдналися з духами небесними у прославі Творця, щоби тут отримували очищення від своїх гріхів у Святих Тайнах, щоби приймати Пресвяте Тіло і Кров як завдаток на вічне життя, щоби тут, у храмі, стояли ми перед своїм Творцем, Суддею, Вчителем, Відкупителем і Освятителем. Амінь. 

СВЯТОГО І ВСЕХВАЛЬНОГО АПОСТОЛА 
АНДРЕЯ ПЕРВОЗВАННОГО

Кожен із нас пережив безтурботні роки дитинства. Коли ми були ще малими, то майже кожному із нас випадала нагода відповідати на питання: “Кого ти найбільше любиш?” У ці хвилини, коли були присутні батько, мати, можливо ще і дідусь і бабуся, це питання звучало для нас викликом. Очі присутніх впиналися в нас в очікуванні відповіді, мовби це було для них якесь велике об’явлення. В більшості випадків діти не відповідають на це питання. Адже діти не знають, як відповісти на це питання. Якщо дитина скаже, що любить більше батька, то образиться мама. Якщо скаже, що любить маму, то залишиться ображений батько. Дитина оглядається на всі сторони і не знає, що має відповісти. Так само діти не знають, що відповісти по відношенню дідуся і бабусі, щоби жоден з них не образився, щоби ніхто не залишився незадоволеним. 

Одного разу якось запитали ма-леньку Софійку: “Кого ти любиш найбільше?” Дити​на щиросердечно від​повіла: “Я люблю най​більше бабцю, потім тата, потім котика, потім маму, потім братчика”. 

Це питання, яке так часто ставимо нашим дітям: “Кого ти більше любиш?”, поставмо і собі. Кого ж ми любимо найбільше в своєму житті? Чи породистого кота, собаку? А може рибалку? Чи є в нас якісь інші вартості, цінніші за породистого кота?

Сьогодні в день прослави св. ап. Андрія Первозванного ми бачимо живий приклад людини, яка навіть ще до свого апостольського покликання мала інші цінності, ніж речі дочасні. Апостол Андрій Первозванний на сторінках Святого Письма вперше з’являється як учень Івана Хрестителя. Як тільки Іван Предтеча побачив Христа, то сказав: “Ось Агнець Божий” (Ів. 1, 36). Андрій та інший учень Івана пішли слідом за Ісусом. “Обернувшись і побачивши, що вони йдуть, Ісус сказав до них: “Чого шукаєте?” Ті ж йому: “Равві, – що в перекладі означає: Учителю, – де перебуваєш?” Відрік він їм: “Ходіть та подивіться.” Пішли, отже, і побачили, де перебуває, і того дня залишилися в нього. Андрій, брат Симона Петра, був один із тих двох, що, почувши Йоана, пішли з ним. Зустрів він спершу брата свого Симона й мовив до нього: Ми найшли Месію – що у перекладі означає: Христос.” (Ів. 1, 38-41). 

Ця євангельська розповідь розкриває нам ідеали Андрія. Насамперед він любив Бога. Андрій докладно знав Святе Письмо, тому що очікував Месію, вивчав Його прикмети згідно пророчих характеристик і вказівок. Хоча Іван Хреститель назвав Ісуса “Агнцем Божим”, проте Андрій перший сповіщає Петрові, що Ісус є Месія, що Ісус є Христос. Він знав і вивчав прикмети старозавітного агнця, який був прообразом Христа, і тому спішить за Ісусом. 

Таким чином ми, аналізуючи цей текст Святого Письма, бачимо, що Андрій вивчав Святе Письмо, любив Бога, очікував Месію.

Іншим ідеалом Андрія була молитва. Іван Хреститель мав школу своїх учнів. Як і кожен старозавітній пророк Іван Хреститель також мав своїх учнів. Андрій був у цій школі Івана. Чому ж навчалися в школі майбутні учні пророка? Насамперед, молитви і нормам поведінки у світі. Одного разу Ісусові закидували, що учні Івана і учні фарисеїв постять, а Його учні не постять (пор. Лк. 5, 33). Отож, Іван вчив своїх учнів постити, тобто встановлював норми поведінки своїх учнів у суспільстві. Іван вчив своїх учнів молитися. Адже учні Христові також просять Ісуса: “Господи, навчи нас молитись, як Іван навчив своїх учнів” (Лк. 11, 1), після чого Христос проголошує молитву “Отче наш”.

Жоден пророк не мав би учнів, котрі не відповідали його вимогам і його ідеалам. Андрій відповідав вимогам ідеалу “учня пророка”. Тому-то Іван причислив його до учнів своєї школи.

Андрій, таким чином, був людиною молитви і посту. Він був людиною, найвищі вартості для якої – вартості духовні: Бог, Святе Письмо, дбання про досконалість людської душі.

Ось що було найбільшими вартостями у св. Андрія ще до того моменту, коли Христос покликав його до апостольства. Андрій перший шукав Христа, перший пішов за Ним, щоби побачити, де Він живе. Це і стало причиною того, що Христос проголошує до нього: “Іди за Мною” (пор. Мт. 4, 19; Мк. 1, 17). 

Сьогодні в день прослави св. ап. Андрія Первозванного ми маємо взірець людини, яка ставила на перше місце ідеали і вартості духовні. Сьогоднішня людина кардинально різниться від ідеалу святого, якого показує нам Свята Церква. Ідеалом людини сьогодення є не шукання Христа, а хобі. Сучасна людина має широкий спектр вибору хобі: від тваринок, пташок, комах та повзучих до сучасних комп’ю​терних технологій, які заслонюють людині небо, святість, Бога. 

Приклад Андрія Первозванного показує нам, що Христос може прийняти нас за Своїх учнів і послідовників тоді, коли ми будемо мати в ієрархії вартостей на найвищому щаблі Бога, Св. Письмо, молитву, піст та старання знайти Христа, як шукав Його св. Андрій. Амінь.

СВЯТОГО ОТЦЯ НАШОГО МИКОЛАЯ, АРХИЕПИСКОПА МИР ЛІКІЙСЬКИХ, ЧУДОТВОРЦЯ

Ми часто говоримо такі вирази як “втратив віру”, “згубив віру”. Це стає подібним до того, що можна згубити 5 гривень, можна згубити породистого собаку, але з тією різницею, що чесну і не захланну людину, яка, знайшовши загублену собаку чи гроші, повертає їх господарю, можна винагородити. А втрачену віру чи можливо знову віднайти? Що це за віра, яку можна згубити як рукавичку, капелюшок або якийсь значок? Чи віру можна згубити так само, як і чесноту, гонор, шляхетність?

Віра – це “дар Божий” (Еф. 2, 8). Бог дає її безпосередньо в людські серця. Але збереження віри належить вже до людини. Віру потрібно зберігати подібно до того, як в стародавні часи оберігали вогонь, опускаючись в шахту. По дорозі в шахту був і вітер, і різні небезпеки, але гірники знали, що повинні зберегти ліхтар, бо інакше як вони повернуться назад? Щоб зрозуміти цінність маленького промінчика світла, потрібно зробити подорож в копальню і хвилину побути там без світла. Тоді стає зрозумілим, що світло має вартість життя, бо вказує дорогу, вказує стежку до сонця.

Тільки той цінить віру – промінчик душі, вогник душі, даний Богом – хто хоча б один раз в темряві ночі життя отримав натхнення чи хоча б раз був зігрітий тим життєдайним теплом і не закостенів в цьому холодному світі.

Віра – це та чеснота, яка є засадою всякої моралі. Віра спонукає людину на жертви. Віра утримує людину від упадку в гріхи. Віра спонукає людину до героїчних подвигів.

Святий Миколай, пам’ять якого сьогодні ми світло звершуємо, був, насамперед, людиною віри.

Батьки майбутнього святого звертали особливу увагу на виховання та навчання своєї дитини. Вони старалися свого сина наставити на шлях істини християнства та навчити його правдам віри. Так  він повинен був навчитися праведного життя. Добре зерно, яке кинули батьки в душу своєї дитини, проросло і дало плід. Завдяки природним дарам і талантам дитина швидко осягнула книжну мудрість.

Збереглося передання, яке твердить, що батьки не знали якого вибрати вчителя для свого сина. Хлопчина по складах назвав ім’я вчителя, який повинен був навчати його грамоті. 

Майбутній святитель проводив більшість свого часу в читанні Св. Письма, подвигах посту і молитви вже від самого дитинства. Так він приготовляв себе до того стану, в якому Св. Дух безперешкодно перебував в його душі. І саме через св. Миколая Св. Дух проявляв Себе в любові до людини.

Віра – це поєднання Божого дару з особистою працею людини. Якщо людина буде байдужою до віри, то змарнує Божий дар. Віра повинна бути свідомою, розумною, системною, тобто віруюча людина повинна мати в пам’яті правди віри, почергово укладені і добре зрозумілі. Якщо цього не буде, то ми побачимо віруючих диваків, які з віри роблять комедію, або віруючого, але не практикуючого католика. Фрагменти ніколи не говорять про цілісність, але про цілісність говорить їх уклад. Розсипані цеглини – це просто звалище, а не будинок. Набір слів – це не книжка. А розсипані речі – це смітник.

Правди віри, часткові і не всі, – це ще не є віра.

Крім того віра не є парасолькою, яка захищає нас від дощу, від негоди, а в погідний день стає невиносимим тягарем. Є люди, які нарікають на Бога, а в часі проливного дощу ховаються до церкви. Але і це ще не є віра. Більшість людей тримаються віри побутової, звичайної. Побутова чи звичайна віра жевріє, допоки не вимагає від нас кардинальних рішень. Але нехай наша віра поставить вимогу не розводитися з жінкою чи з чоловіком. Або нехай наша віра поставить вимогу відмовитися від грішної любові. Нехай віра поставить вимогу зректися легкого доходу. Нехай віра поставить вимогу пошани в подружжі, працелюбності, пробачення кривди. Ось тоді побутова віра випаровується, як залишок води зі старого чайника.

Віру людина повинна підживлювати Словом Божим, молитвою, постом, практикуванням чеснот. На жаль, віра у більшості з нас нагадує самотнього кактуса на підвіконнику у старого нежонатого парубка. Цей кактус давно ніхто не підливав, ґрунт у вазоні сухий. Тільки тоді, як вода після миття посуду вже не вміщається у відро, то її надлишок скеровується у вазон. Віра, яка підливається залишками життя, ніколи не розквітне, не розвинеться. Віра живе і розвивається тільки в культурі, а не в дикій природі, як більшість наших квітів. Віра вимагає догляду і старань, бо тільки бадилля будяків росте без догляду.

Віра – це справа Божа. Бог дає її як ласку, але подальші дії щодо віри – це вже роль людини. Коли ж людина занедбає віру, то Бог забирає рештки віри.

Приклад життя св. Миколая показує нам, як плекати свою віру. Боячись гріха, він не підносив очей на жінок, тому що боявся спокуси, пам’ятаючи слова Спасителя: “Хто дивиться на жінку з пожаданням, той вже вчинив перелюб з нею в своїм” (Мт. 5, 28).

Св. Миколай уникав грішних розваг та пустих занять, які нікуди не ведуть. 

Віра св. Миколая спричинилася до розквіту чесноти надії. 

Подорожуючи в Палестину, до святих місць, св. Миколай бачив, як злий дух увійшов на корабель і намагався потопити його разом з людьми. Знялася величезна буря, небо затягнулося чорними хмарами, подув різкий вітер, і корабель, мовби трісочкою, почало кидати в різні сторони. Тоді св. Миколай всю свою надію поклав на Боже милосердя і, ставши на коліна, звернувся до Бога з гарячою молитвою. Молитва праведника зразу ж була почута. Буря вщухла і… настала тиша. 

Отож, віра, яка породила надію, дала видимий результат. Плодом надії було збереження життя мореплавців.

Віра ніколи не буває самотньою. Йдучи в парі з Надією, Віра зроджує Любов. Любов виявляється як упокорення, як зречення себе, як відмова від своїх здобутків, статків на користь когось іншого, хто в потребі, скруті, біді. Власне таке розуміння любові було у св. Миколая.

Дізнавшись про особливу скруту однієї сім’ї, батько якої впав у крайню злиденність і тому хотів віддати своїх дочок на гріховне життя задля матеріальної вигоди, св. Миколай приходить на допомогу. Таємно, вночі він підкидує мішечки із золотими монетами і рятує невинних дівчат від сорому, безчестя, гріха. 

Ці вчинки любові до ближнього зробили його земним ангелом, який глибоко розумів потреби і нахили людини, яка попадає в біду чи скруту.

Все те добре і святе у св. Миколая було збудовано на фундаменті віри, підкріпленої надією, зродивши рясні плоди любові.

“Правило віри і образ лагідності”, – говорить св. Церква про о. Миколая. Ці слова є мовби епітетом його життя, його діяльності, його служіння Церкві і народу.

Навчімося і ми плекати нашу віру, вдосконалювати її молитвою і постом, а, підкріпивши надією, уподібнитися в ділах любові до цього великого святого, який знаний всім просто, як “святий Миколай”. Амінь. 

ЗАЧАТТЯ СВЯТОІ АННИ, КОЛИ ЗАЧАЛА ПРЕСВЯТУ БОГОРОДИЦЮ
З народженням кожної дитини розпочинається нове життя. Це нове життя є подвійним даром: батьків і Бога. Цей подвійний вимір: Божий і людський – належить мати на увазі, коли прагнемо вникнути в зміст сьогоднішнього свята – святкування Зачаття без первородного гріха Діви Марії, Матері Божої. 

З моменту зачаття Марія отримала ласку, яку Ісус уділяє всім людям через страждання, смерть і воскресіння, тобто ласку відкуплення.

З моменту зачаття Марія вже була відкуплена, щоби стати Матір’ю Відкупителя людства. Непорочно, без первородного гріха зачата Марія – що це значить? Що говорить сучасній людині таємниця зачатої без гріха Марії?

В Марії маємо людину “відновлену”, тобто таку, яка була на початку, перед гріхопадінням. Створений на образ і подобу Бога Адам був “партнером” Творця. Бог довірив Адамові ласку передачі життя для того, щоб людина стала спів-творцем. Життя і завдання Адама в цьому світі походить з доброї волі Бога; Бог довірився людині.

Первородний гріх, поданий літературно як непослух, є не чим іншим, як розривом людиною зв’язків приязні, сердечності, любові з Богом.

Первородний гріх є “виключенням себе” із спільноти з Богом. Гріховний стан від наших прародичів переходить з покоління в покоління і є насліддям.

Адам і Єва, після гріхопадіння, почали дивно поводитися. Вони, відчуваючи докори сумління, заховалися, насамперед, у віттях дерев, думаючи, що в такий спосіб уникнуть зустрічі з Богом та заховають свою провину.  Коли  Господь
Бог відшукав їх, то Адам спробував злагіднити ситуацію, сказавши: “Я нагий, тож і сховався” (Бут. 3, 10). До цього часу він вільно ходив нагим райськими стежками і не робив собі з цього проблеми. Йдеться тут не про наготу тіла, але про почуття сорому, яке Адам відчув після того, як скуштував плід з дерева пізнання добра і зла.

Бажання затушувати провину, як це робив Адам, є одним із наслідків первородного гріха. З того часу всі люди в момент сповнення гріха будуть пробувати відвести розмову про гріх до нейтральної теми або застосувати до ситуації власну філософію, яка бажає вчинити з гріха чесноту.

Проте Господь Бог не дасть Себе обдурити. Бога не можна обманути. Господь спитав, не дивлячись на оправдання Адама, просто і конкретно: “Хто тобі сказав, що ти нагий? Чи не їв ти з дерева, що я наказав тобі не їсти?” (Бут. 3, 11). 

Адам відразу змінює тактику і тим відкриває дальші наслідки своєї провини. Не в змозі заперечити, що скуштував заборонений плід, подумав, що зможе звалити свою провину на Єву та на Бога: “Жінка, яку ти дав мені, щоб була зо мною, дала мені з дерева, і я їв” (Бут. 3, 12). Таким чином вперше народилася т.зв. ідея “жертовного козла” або “козла відпущення”, яка буде функціонувати у всіх людських поколіннях, народжених від райських прародичів. Зваливши вину на когось іншого, людина вмиває руки і почуває себе невинною. Понтій Пилат зробив це привселюдно і театрально в Єрусалимі, віддаючи невинного Ісуса на смерть.

Господь Бог звернувся тоді до Єви, щоб з нею також порозмовляти на тему зневаги Його наказів, Його волі. Єва застосовує, без огляду, маневр Адама: “Змій обманув мене, і я їла.” (Бут. 3, 13).

Адам і Єва вважали: вистарчить знайти “козла відпущення”, щоб забезпечити собі добре самопочуття і прощення Господа Бога.

Проте вони помилилися. Книга Буття інформує нас про дальшу долю прародичів з огляду на Божу справедливість.

Господь Бог тоді почав займатися дияволом, накладаючи на нього прокляття за його деструктивну ініціативу. Бог прокляв його і вказав на майбутню ворожнечу між ним і жінкою: “Я покладу ворожнечу між тобою і жінкою і між твоїм потомством та її потомством. Воно розчавить тобі голову.” (Бут. 3, 15).

Бог називає диявола відвічним творцем гріха, проте це не означає, що людина є автоматично оправдана. Людина була обдарована свободою, а де свобода – там і відповідальність. Адам і Єва переконалися в цьому самі, коли були вигнані з раю і зіпсуті гріхом вступили в історію.

Господь Бог опісля привідкриває майбутнє, вказуючи на жінку, яка зітре голову дияволові. Це пророчі слова, які засвідчують про велике Боже милосердя. 

У цих словах утримується зміст, який несе в собі надію на оптимістичне закінчення драми людського роду, віковічної боротьби добра і зла, тому що диявол ніколи не відмовиться від своєї початкової підступної діяльності. 

Сучасна людина відчуває це кожного дня в локальному, державному і міжнародному вимірах. Хто з нас не знає сумнівів і запитань чисто людської мудрості таких як: “Чи дійсно існує Бог?”, “Чи Він є тільки проекцією моєї уяви?”, “Чи можна розраховувати на вищі сили, чи на збіг обставин, чи тільки на себе самого?” Таким є первородний гріх в очах нашого сучасника. А що ж Марія?

Насамперед, Марія належить до Вибраного Божого народу. Ізраїльтяни отримали багато конкретних ласк від Бога. Бог уклав з ними Заповіт, поєднався з ними, дав їм Своє слово (пор. Вих. 24, 3-8). Зустріч Вибраного Народу з Богом пророки часто подають як любовну зустріч між Нареченим і Невістою. Ягве полюбив цей народ, був з ним в кожній ситуації вдень і вночі, в часах величі і поразок. Вся історія Ізраїля – це докази любові Бога та невірності Вибраного Народу. Пророки цю невірність описують як стан, коли “діти Живого Бога” звертаються до Ваала та інших божків, шукаючи щастя там, де його неможливо знайти.

Адам – справа Божих рук, а Ізраїль – народ правдивого Бога. І Адам, і Ізраїль – це великі образи, символи і дійсність порушення приятельських зв’язків людини з Богом. А що ж Марія?

Марія – великий образ, символ і дійсність налагодження зв’язків любові між людиною і Богом.

Марія – це нове творіння Боже, тому що тоді, коли прийшла “повнота часу” (Гал. 4, 4), Бог, насамперед, створює Її – Нову Єву, від якої має вийти Новий Адам. Тоді, на світанку людства, Бог створив Єву з тіла Адама. Тепер Він, реалізовуючи план нового творіння, змінює місцями об’єкти творення. Господь створює Нову Єву, зачату без гріха, захоронену перед первородним гріхом, а з Неї вже опісля походить Новий Адам. Як перші люди були створені без похоті тілесної, так і нові творіння в повноті часу (Гал. 4, 4) створені без цієї похоті. 

По тій причині, що Єва першою впала в гріх, то Друга Єва першою підкоряється Божій волі у повному послусі, а Другий Адам опісля своїм життям засвідчить, що іде творити волю Отця, Який послав Його (пор. Ів. 6, 38). Оскільки між Адамом і Євою повстали відносини статевих потягів, що були наслідком кари за гріх. “До мужа твого пожадання твоє”, – каже Господь. (Бут. 3, 16). І згідно Божих планів, все це абсолютно буде відсутнє між Другим Адамом і Євою (тому-то Бог творить їх не чоловіком і жінкою, як на початку, але Матір’ю і Сином, встановлюючи материнсько-синівські відносини). Як перші Адам і Єва через фізичне співжиття вводять гріх у всі покоління, так Другий Адам і Друга Єва через духовну сполуку вводять чистоту відносин та вічне життя.

Як Матір Ісуса Христа, Вона дає, в дослівному значенні того слова, нове життя людству, а Ісус є Новою Людиною, Новим Адамом. Вона відновлює зв’язки любові з Богом, зірвані Адамом і Євою, тому що довірилась Богові цілковито.

В особі Марії ми бачимо, як сильно Бог потребує людини і як сильно людина потребує Бога. Це майже немислимо, але так є, немислимо, але очевидно, тому що людина зробила все, щоби вбити Бога і знищити віру. Діва Марія дає людству спасіння, але для Дитятка Ісуса нема місця в жодній людській оселі, в жодному людському серці. Для Ісуса немає місця серед людей, тому-то Він мусить померти на хресті, поза мурами міста. Щастя, яке було відкинене і знищене людиною, Вона приносить Богові, бо тільки Він може випрямити криві стежки і з дерева смерті покликати життя. Отож, Марія є людиною, яка є повністю “досконалою” по благодаті, повністю звершеною і відданою Богові.

Говорячи про значення терміну “зачаття”, в біблійній мові знаходимо, що воно вміщає в собі повноту існування. Пророк Єремія відкриває нам Боже Об’явлення про себе: “Ще поки тебе формував в утробі матерній, я пізнав був тебе” (1, 5). Те саме повторить ап. Павло в Посланні до Галатів (1, 15): “Бог, що вибрав мене від утроби матері моєї”. Псалмопівець, оглядаючись на своє прожите життя, говорить: “На Тебе оперся я був від народження, від утроби моєї матері – Ти захорона моя, в Тобі моя слава постійно.” (Пс. 71, 6). Подібно і все існування Марії від першого моменту, тобто від моменту зачаття і до останньої хвилини, належить до Бога. 

Але, говорячи про Марію, ми говоримо про Її Непорочне Зачаття. Що ж означає воно для нас? Марія, захоронена від всякої змази гріха, є іконою “нової людини” (Еф. 2, 15), піднесеної з упадку та відродженою в Христі “згідно образу Того, котрий його створив”. (Кол. 3, 10). Свята Церква, відкриваючи сьогодні Її красу, хоче нам показати нашу гідність, якою ми були обдаровані в Тайні Хрещення та Миропомазання, та щоб ми не забували про те, ким ми стали в Христі і якою є надія нашого спасіння.

Це свято не повинно нас від Неї віддаляти, але, навпаки, зближувати, тому що ми повинні вірити не в людську слабкість, але в силу Божу, що проявляється через діяльність Духа. Марія через Його присутність була наповнена небесними дарами. Він є Даром, який дається і нам.

Це тайна віри, що повинна нагадати нам про образ Божий в людині та нашу участь в Його, Божій природі (2Петр. 1, 4). Свято Непорочного Зачаття – це заклик до початкової святості та до життя, яке було б у приятельстві та любові з Богом.

Марія ніколи не була піддана первородному гріху, в той час, коли все людство є мов би “запечатане” схильністю до зла або краще сказати запечатане “первородним гріхом”. Ця прекрасна свобода, яку отримало людство в особі Адама, змінюється в його руках на знаряддя знищення. Піддана спокусі (змію) людина марить про реалізацію плану, альтернативного по відношенню до плану Божого, щоби стати, “як Бог, що знає добро і зло” (Бут. 3, 5).

Це і є первородний гріх, характерна ознака кожної людини: від першої до останньої, гріх,якому підданий і я, і мій батько, і мої діти, і всі, хто приходить у світ, як діти Адама. Марія ж, навпаки, є “запечатана” знаком повного посвячення себе Богові, віддання себе Богові. Вона є символом боротьби зі змієм, тому що в Ній добро має найвищий тріумф через спасіння, яке Її Син жертвує грішній людині. Коли голова диявола буде розчавлена, тоді розпочнеться, хоча і через труднощі (“жаління п’яти”), ера Божого Царства, тобто час повної реалізації Божих планів.

Непорочне Зачаття посвяченої Богу Марії є історією повного віддання себе планові, накресленому Богом. Воно є історією благодаті і виключного покликання, в якій покликана особа не буде змушена визнавати своїх зрад і переступів від “таємниці Бога”, і зможе величати спасіння, яке дарується всім людям, прямуючи до того, щоби все об’єднати в Христі, як Голові (Еф. 1, 10).

Марія з Назарету, зачата без первородного гріха, являється знаком перемоги добра над злом. Її згода (“Нехай зо мною станеться по твоєму слову” (Лк. 1, 38) стала причиною приходу у світ Спасителя, Який відкупив провину прародичів та їх насліддя. Проте Ісус не може спасти нас без нас. Він розраховує також і на нашу згоду. Він хоче, щоб і ми сказали: “Нехай зо мною станеться по твоєму слову ”, – для Божої волі, без якої людина не має перспектив для того, щоб осягнути вічне примирення з Богом. 

Сьогодні ми дякуємо Богові за Марію, Якою прийшло до людини спасіння – Ісус. Бог споглянув на Неї, а в тому спогляданні є Його неустанна любов до всіх людей, любов, яку кожен досвідчує в часі Св. Тайни Хрещення, коли вмирає стара і народжується нова людина, що є покликана до вічного життя з Богом. Амінь.

Гошівська Матінко Божа

Бойківських гір біла рожа

Ласкавим оком сьогодні кинь 

На наших бойків і бойкинь

Дай дочекатись кращої долі

У рідній хаті, на рідному полі

Матінко Божа, бойківська перло

У чарівному вінку Карпат

Схили скоріше єдності берло,

Щоб не знущався над нами кат.

	Матінко Божа

Вкраїни Княгине

Наша молитва

До Тебе лине

Тобі складаєм

Сердець лелії,

Щоби сповнились

Батьківські мрії

Щоб виростали

Скоріш наші діти,

Щоб не цурались

Знань та освіти,

Щоб збудували міцну

Державу

На подив світу

А нам славу
	На світ пролилася

Печаль врочиста

О радуйся Пречисто

О радуйся,

Моя Маріє

Бо знову рожевіє

Моя мрія

Мій смуток

Даленіє…

О радуйся

Моя ти Мати

Не дай мені

Страждати

Зі мною будь

У кожну хвилю.

О радуйся Маріє.


ЗАЧАТТЯ СВЯТОІ АННИ, КОЛИ ЗАЧАЛА ПРЕСВЯТУ БОГОРОДИЦЮ

Сьогодні, у свято Непорочного Зачаття Пресвятої Богородиці, належить нам говорити про Діву Марію в перспективі Христа. Сьогодні більше треба говорити про Христа, бо інакше не зможемо зрозуміти змісту цього свята. Сьогодні належить говорити про Христа, тому що Христос ввійшов в людський рід, в людську родину з конкретно наміченим планом, зі спеціально визначеною стратегією. Цим планом Христа є план спасіння людського роду від моральної анархії, від всякого зла.

Христос увійшов в людську родину… Зі всіх сторін Він був оточений грішниками. Якщо б Він увійшов у людську родину дорослим, то був би єдиним справедливим самітником, оточеним грішниками, замкнутим у крузі братів-людей, котрі б одночасно були і з Ним, і супроти Нього. Були б з Ним, тому що, як і вони, Він був Людиною. Були б супроти Нього, бо вони грішники, а Він з гріхом ніколи не міг погодитися. В Ньому було все людське, окрім гріха.

Проте Христос не ввійшов в людський рід, в людську родину дорослим. Він входить в людську родину природним шляхом: від зачаття до народження, від розвитку до смерті. Тому-то Він вибрав Собі другу людину – Матір – як дорогу і ворота доступу до нас. Христос впровадив Її в цю Свою самітність святості, щоби і Вона не була в колі грішників, але щоби була повністю на Його стороні. І не тільки тому, що певний, конкретний час Він змушений був жити Її життям, що певний період часу Він був огорнутий Її людською природою і поєднаний з Нею в одне ціле. Не тільки в цьому розумінні Вона була на Його стороні. Христос не хотів бути відділеним від Неї провиною, не хотів бути відділеним від Неї через цю моральну анархію. Він не хотів бути відділеним від Діви Марії навіть тінню зла.

Вона, як Матір, як Приятелька, як Ворота входу, як Дорога доступу, повинна бути на Його стороні повністю і від початку. Святе Письмо виразно говорить про це. “Я покладу ворожнечу між тобою і жінкою”, – говорить Господь до сатани (Бут. 3, 15). Ця ворожнеча є сферою спротиву, сферою протистояння, сферою боротьби. В тому протистоянні Вона повинна бути (і була такою) чистою, ясною, святою, бо тут йдеться про боротьбу за святість.

Діва Марія є тим місцем, де Христос перший раз поставив Свою стопу: не на землі, але в Її тілесності, в Її людській природі. 

Він вимислив Її в Собі від віків, сформував Її для Себе як людину без провини і змази. Сформував для того, щоб між Ним, Богом, а Нею, людиною, могли існувати гармонійні зв’язки, які повинні існувати між матір’ю і дитиною, між приятелями для того, щоб їх двох внутрішньо нічого не розділювало. 

Пізніше Христос проголосить, але вже будучи дорослим, будучи Учителем: “Надходить бо князь світу цього. Щоправда у Мені він не має нічого.” (Ів. 14, 30). Так, це правда. Між Христом і дияволом немає нічого спільного. І в Ній від початку “князь світу цього” теж не мав нічого. Вона є Тою, Яка разом з Ним веде боротьбу проти сатани. Вона з того самого табору, і тому Вона є включена в динамічну ворожнечу і топтання голови сатани. 

Ось з цього табору святості Господь приходить до нас. Він буде уділяти святість, буде сіяти її подібно як гірчичні зерна, які, будучи меншими від всіх зерен, несуть в собі велику внутрішню силу та динамізм. Христос поширить табір святості. Він буде здобувати щораз нові місця в серці людини і буде поширювати Своє Царство. Вона ж, Яка розпочала з Ним цю історію, буде товаришувати Йому. Тим більше, що справа поміж Ним та Нею не була приватною справою двох осіб (виконувати тільки роль Матері по відношенню до Сина), бо потім, пізніше, згідно Його плану і Його завдання, прийняла на себе роль Матері по відношенню до всіх нас. Діти, яких Вона отримала під хрестом, займають місце Христа і завжди будуть мати до Неї доступ як до Матері. Як без жодних застережень Христос міг до Неї пригорнутися, бо була Матір’ю Христу, так і Його учні можуть до Неї прийти і пригорнутися (без жодних застережень), бо все, що є в Ній, є святе, без змази, все є пов’язане з Христом, і все буде вести до Христа. 

Для Христа Вона була Дорогою входу у світ, а для людей буде Дорогою входу до раю: Ворота Небесні, Ранішня Зірка, Посередниця, Провідниця (Одигітрія), Потішителька, Опікунка, Заступниця.

Всі ці функції і дії, котрі виходять з ніші святості, якою є Непорочне Зачаття, направлені вже не до Христа, як в тих тридцяти трьох роках, але до кожної людини, позначеної Кров’ю Ісуса Христа. По цьому знаку Вона розпізнає своїх дітей.

Хоча Марія не зазнала бруду і жодного зла, навіть найменшого гріха, тим не менше досконало знає, що гріх є найбільшим нещастям для кожного з нас. Вона знає, що гріх є джерелом наших терпінь, нашого нещастя, наших конфліктів. Вона знає, що гріх відкидає нас від Бога, від Його миру і любові. Вона знає, що нас очікує, коли ми не навернемося і не будемо просити Бога про прощення наших гріхів. Як Її Син Ісус поборює гріхи і гидиться ними (але любить людей, які нещасні через гріх), так і Марія молиться за грішників безперестанно. 

Св. Бернард повчає: “Так, як диявол безперестанно шукає тих, яких міг би пожерти, так і Марія безустанно шукає ті бідні душі, яким могла б допомогти і котрих могла б врятувати.”

Св. Альфонс Лігорі розповідає про одного молодого чоловіка, який ще з дитинства мав звичай молитися перед образом Матері Божої, серце Якої пробите 7 мечами. Однієї ночі він поповнив тяжкий гріх. Коли ж наступного ранку вклякнув перед образом Матері Божої, то зауважив, що Її серце пробивають не сім, а вже вісім мечів. Зрозумів тоді, як тяжко поранив він своїм гріхом Непорочне Серце Марії і постановив, що від тієї хвилини старатиметься будь-якою ціною уникати гріха. 

Говорячи про Непорочне Зачаття, треба більше говорити про Христа і Його спасительне діло, тому що інакше ми не зможемо зрозуміти самої суті сьогоднішнього свята.

Завданням Матері Божої є віддавати дітей Божих Отцю з надією і свідомістю, що вони будуть щасливими. Матері земні віддають Богові своїх дітей, які відходять зі світу, в болях і не раз в розпачі. Є тільки одна-єдина Матір, яка через смерть віддає своїх дітей Богові з повною свідомістю того, що їх чекає, тому що Вона знає, тому що Вона звідти, тому що Вона все це пережила, тому що Вона вже відчитала початок Книги Життя, яка не має кінця. Амінь. 

РІЧНИЦЯ НАРОДЖЕННЯ СТЕПАНА БАНДЕРИ

День народження людини завжди викликає в нас призадуму. День народження вождя нації спонукає нас до надхнення, тому що показує нам ідеали, відкриває прагнення народного генія, об’являє правду і справедливість. 

Сьогодні, в день народження вождя нації ми зібралися разом не тільки для того, щоби згадати його славний шлях боротьби за Соборну Незалежну Українську Державу, але і для того, щоби надхненні його ідеалами ми наслідували його титанічну працю над утвердженням державності і незалежності в серцях і душах сьогоднішнього покоління.

Степана Бандеру можемо прирівняти до барометра національної свідомості. Патріот України, хто любить Україну, як правило, розділяє погляди Степана Бандери. Кому байдужі погляди Степана, той байдужий і інертний в усіх українських національних змаганнях. Той, хто ненавидить Бандеру, є або несвідомий його ідей, ідеалів життя та відданості національній справі, або ненавидить Україну, її незалежність, її устрій, її розвиток. Отож, любов’ю до Бандери можемо навіть визначити любов до України і навпаки.

Ким був Степан Бандера для України і українців? Він був для України біблійним Мойсеєм. Мойсей змагав за незалежність свого народу. Мойсей дбав про те, щоби вивести народ з ярма, з неволі, з рабства. Його єство було проникнуте єдиним бажанням – добро народу вище від всіх земних благ, вище від всіх земних становищ, вище всякої людської похвали. Степан Бандера аналогічно і думав, і творив. Його життя – це самопосвята на вівтар Божий за націю, за народ, за державу.

Як не визнавали за життя Мойсея, так не визнавали і Степана Бандеру. 

Супроти Мойсея виступив Корах з Дафаном і Авірамом. Вони збунтували народ, поділили народ, хотіли знову повести цей народ назад у рабство в Єгипет. Бог вчинив з ними по Своїй справедливості. Коли Мойсей відділив зібрання Ізраїля від жител бунтівників, то розкрила земля уста свої і проковтнула їх, поглинула їх. Коли земля забрала ворогів Мойсея у своє лоно, тільки тоді Мойсей отримав від народу визнання, яке йому належалося по справедливості (пор. Числ. 16).

Аналогічно було і з Степаном Бандерою. Народ поділився на бандерівців і тих, хто люто ненавидів все українське, все національне. Останніх важко було переконати у правдивості і ефективності шляху, вибраного Бандерою. Отож, головним ворогом, головним супротивником, були більшовики, які люто ненавиділи все українське, все національне. Але коли земля забере їх в своє лоно, то тоді Степан Бандера отримає по справедливості визнання всього українського народу. 

Біблійний Мойсей не ввійшов в Обіцяну Землю. Тільки його наступник Ісус Навин ввів народ в ту землю, яка “тече медом і молоком”. Степан Бандера також не діждався “ввійти” в землю незалежної Української Держави. Його було підступно вбито. Проте ми, його наступники, ввійшли до неї, до незалежної, до вільної держави і складаємо за це подяку Богові, подяку за цей великий дар – дар незалежності.

День народження вождя нації має пробудити в нас запал, пробудити в нас прагнення до праці і жертовності за утвердження і розквіт держави, ім’я якій – Україна.

ЗУСТРІЧ НОВОГО РОКУ

Одна стародавня легенда розказує нам про багатого царя, який оточив себе пишністю і жив в позолоченому палаці. Хоча і жив він серед розкошів і багатства, проте серце мав просте і глибоке. Особливо він хотів приблизитися до Бога. Цар читав мудрі книги, зустрічався з різними мудрецями, молився в своїй позолоченій каплиці, але, як йому здавалося, все було намарно. Він ще був далеко від Бога.

Однієї ночі цар лежав на вистеленому ліжку, проте не міг чомусь заснути. Роздумував про те, яким проблематичним є приближення до Бога. Раптом почув тупотіння на даху свого палацу. Вийшовши на балкон, гнівно закричав: “Хто там? Що там таке відбу​вається?” З даху долинув голос добре зна​ного самітника, який мешкав недалеко від царського палацу: “Шукаю козу, яка в мене пропала.” Ще більше розгніваний цар викрикнув: “Як можеш бути таким немудрим, щоби шукати свою козу на даху мого палацу?” Самітник відповів цареві: “А як ваша високість може бути таким немудрим, думаючи, що можна приблизитися до Бога, будучи вбраному у м’які одежі і лежати на ліжку зі щирого золота?”

Легенда закінчується позитивно. Слова самітника так подіяли на царя, що він став жити як святий.

Подібно, як цей цар, і ми також маємо бажання жити з Богом, приблизитися до Бога. Особливо це бажання є у нас сьогодні, в день Нового року.

Коли стрілки годинника вказали на північ, а куранти пробили свої доленосні удари і наступив Новий рік, в нашій церкві прозвучали слова “Благословенне царство Отця і Сина і Святого Духа, нині і повсякчас і на віки віків. Амінь.” В той момент, коли Новий рік вступав у свої права, ми сповістили про благословенне царство Бога, щоби Бог царював над цим роком, цим часом, над нашим народом. Ми відправили Святу Літургію, щоби в цьому Новому році, насамперед, прийняти Христа, щоби іти в Новий рік з Христом, щоби Його царство було над цим часом і цим роком.

Коли куранти го​динника пробили на​лежні удари, і Новий рік вступив у свої права, люди світу цього зустріли його пострілами з пляшок шампанського, дзеньканням бокалів, прийняттям алкоголю. І до цього брязкоту бокалів долучався регіт цілого пекла, бо що для пекла є краще, як не все нове зустріти у притупленій свідомості, в алкоголю, в пиятиці, в забутті того, що над цим часом, над цим роком царює Бог. Проте “Благословенне царство…” звучало із дзвоном бокалів. Люди забувають, що яким є початок, таким буде і продовження.

Ця традиція зустрічі Нового року походить з атеїстичних часів безбожного більшовицького режиму. Релігійні почуття неможливо забрати з людської душі, тому атеїзм вирішив підмінити цінності. Тому-то з таким релігійним запалом і очікуванням люди споглядають на стрілки годинника, який приближував нас до Нового року. Знищити сакральні почуття людини неможливо. Атеїзм їх підмінив виттям телевізора, дзвоном бокалів з шампанським, поголовною пиятикою племен і народів.

Сьогодні, коли стільки самотніх людей похилого віку не мають мати належного відпочинку, бо цілонічне тупотіння, гармидер, пиятика, співи порушують спокій цього початку Нового року, єдиною розрадою є молитва. І храм сьогодні пролив бальзам на ці побожні душі, присутні тут у цей початок Нового року, де найперше прозвучали слова “Благословенне царство…” Коли демони спровокували шум і виття у сім’ях, родинах з екранів телевізорів, то в храмі голосилася Добра Новина. Ми читали святу Євангелію, слова Христа про те, що “визволення наше близьке”, що “Царство Боже приблизилося до нас” (пор. Лк. 21, 28-33). 

“Приблизитися до Бога” – ось наша мета в цьому Новому році. “Приблизити Боже Царство” – ось для чого ми повинні трудитися в цьому році. 

Нехай Євхаристійний Христос, Якого прийняли у Святому Причастю понад 230 причасників, покріпить нас у нашій земній мандрівці до Бога та в Новому році відкриє духовні очі нашого серця, щоби бачити святість і гріх, добро і зло та віднайти свою дорогу до досконалості, до Бога.

Дух Святий, Податель всякого добра, нехай зростить в наших душах посіяні зернятка Слова Божого – Доброї Новини, щоб вони принесли плід у 30, 60 і 100 разів. Амінь. 

СЛОВО ПАСТИРЯ ПРО МОЛИТВУ

Існує загально поширене визначення молитви – “Молитва – це розмова з Богом”. Побіч цього визначення існують і інші визначення, які відкривають специфіку молитви, мету молитви, характерні особливості молитви. Про молитву можна говорити багато, але говорити це одне, а молитися – зовсім інше. Молитва будує внутрішній світ людини. Щоби говорити про молитву, то насамперед треба говорити про відсутність молитви. 

Коли людина не молиться, то до кого вона уподібнюється? Відповідь на це питання наступна. 

Творіння Божі є різноманітні. Найвищими серед творінь є ангели. Другими по вартості і важливості є люди. Після них у цій шкалі творінь нижче стоять звірі, птахи, риби, повзучі, комахи. Наступним є творіння неодухотворене – рослини. На останньому місці – мінерали, стихії. Людина знаходиться у цій шкалі творінь поміж ангелами і тваринами. Коли людина молиться, то вона уподібнюється ангелам. Відсутність молитви веде до деградації, і людина опускається до тваринного рівня. 

Ось важливість молитви.

Часто людина заспокоює себе тим, що вона не встигаючи помолитися вдома, молиться по дорозі на роботу, на службу. Люди вразливі, хоча і моляться по дорозі до місця праці, проте вважають таку молитву недосконалою і такою, що не може замінити молитву коліноприклоненну в домашній обстановці перед іконами. Тому-то сповідаючись, говорять: “Часто не встигаю помолитися зранку, молилася (молився) до тротуару”. Резонно.

Коли ми перестанемо говорити з батьками в нашій родині, то яка буде реакція? Очевидно, скандал. Коли ми не молимося, тобто не розмовляємо з нашим Небесним Отцем і Небесною Матір’ю, то говоримо банальне: “Забув помолитися”. Якщо земні батьки не залишають нашої мовчанки без реакції, то чи залишить Бог?

В молитві можемо знайти Бога, оволодіти “силою Бога”, здобути харизми. Святі, занурені в молитву, були затоплені в Бога. Ми не можемо ототожнити молитву з Богом, але в молитві Бог діє в нас через Свої енергії, Свою ласку, благодать. Недаремно апостоли просили: “Господи, навчи нас молитися” (Лк. 11, 1).

Проблема молитви виявлена в цих коротких роздумах головним чином з негативної сторони, тобто відсутності молитви, для того, щоби кожен з нас не занедбував молитву, не збайдужів до молитви, не втратив почуття вартості молитви та щоби бачив ущемлення свого духовного життя у втраті молитви. Нехай так буде.
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