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     ПРЕПОДОБНОГО ОТЦА НАШЕГО ИОАННА ЛЕСТВИЧНИКА ЛЕСТВИЦА, ВОЗВОДЯЩАЯ НА НЕБО *  

    

     (Выдержки из книги, переведенной в Оптиной пустыни при участии преподобного старца Амвросия)

     

    Степень первая

    Об отречении от жития мирского

     

    25. Хотящим Христу поработать, истинно, прежде всего да испытуют, как пособием отцов духовных, так и собственным (своим) рассуждением, какие приличнее им избрать места и образы жизни, способы и обучения. Ибо не для всех полезно общежитие, по причине сластолюбия (чревонеистовство), и не все способны к безмолвию, по причине гнева. Кийждо да рассмотрит, какое жительство для него полезнее, по его свойствам и качествам (навыкам).

    26. Тройственно разделяется житие иноческое, то есть на подвижничество во уединении и отшельничестве, на безмолвное пребывание с единым, или много двумя, и на общежитие, требующее терпеливого сопребывания. Не уклонися, глаголет Екклезиаст, ни на десно, ни на шуее, но иди путем царским.

    Восшед на сию степень, да не обратишися вспять.

     

    Степень вторая

    О безпристрастии, то есть отложении попечений и печали о мире

     

    1. Кто истинно возлюбил Господа, кто истинно ищет получить будущее Царствие, кто истинно болезнует о своих грехопадениях, кто истинную стяжал память о муке вечной и страшном суде, кто поистине возымел страх о своем от жизни исхождении, тот (более уже) не возлюбит, ниже позаботится и не попечется ни об имениях, ни о стяжаниях (приобретениях), ни о родителях, ни о славе мира сего, ни о друзьях, ни о братии, ни о чем земном отнюдь. <...>

    8. <...> Тесный путь показан тебе будет утеснением чрева, стоянием всенощным, умеренным питием воды, малою частию хлеба, чистительным питием наносимого безчестия, перенесением укоризн, посмеяниями, поруганиями, отсечением своей воли и хотений, сношением досад, безропотным терпением приражений и презрений, и наконец тем, чтобы обидиму терпеть мужественно, оклеветаему не негодовать, уничижаему не гневаться, осуждаему смириться. Блаженны суть путем предреченных путей ходящии, яко тех есть Царство Небесное.

    9. Никто в Небесный чертог увенчан не взыдет, если не учинит первого, второго и третьего отречения. Во-первых, если не отречется всех вещей, людей и родителей, во-вторых, если не отсечет собственной своей воли; а в-третьих, если не отвергнет тщеславия, которое за послушанием следует. Изыдите от среды их, и отлучитеся, и нечистоте мира не прикасаитеся, глаголет Господь (2 Кор. 6, 17).

     

    Степень третия

    О уклонении от мира и странничестве

     

    17. Отхождение же наше да будет в места лишенные утешения, и не тщеславные и смиренные, если же не так, то действуем по страсти.

    22. <...> Как невозможно единым оком смотреть на небо, а другим на землю: так невозможно не подвергнуться душевным бедствиям тому, кто совершенно не устранился помыслом и телом всех своих родственников и неродственников.

     

    О сновидениях, которые обыкновенно последуют новоначальным

    28. <...> Верующий сновидениям во всем неискусен есть, а никакому сну не верующий любомудрым почесться может. Тем токмо верь снам, кои о муке и суде тебе предвозвещают: аще ли же во отчаяние приводят, то знай, яко и оные от бесов суть.

     

    Степень четвертая

    О блаженном и приснопамятном послушании

     

    3. <...> Послушание есть действие без испытания, добровольная смерть, нелюбопытная жизнь, безпечальное бедствие, непоучаемое пред Богом оправдание, безстрашие смерти, безопасное плавание, путешествие спящего. Послушание есть гроб воли и воскресение смирения.

    8. Святые отцы псалмопение противу бесов почитают оружием, молитву – стеною, непорочные слезы – умывальницею (банею): а блаженное послушание назвали исповедничеством, без которого никто из страстных не узрит Господа.

    47. Всяк тогда познает свое братолюбие и истинную ко ближнему любовь, егда себя плачуща о согрешениях брата своего узрит и радующегося о его предуспеянии в добродетелях и благодатных дарованиях.

    48. Желающий в какой-либо беседе упорно составить (настоять, удержать свое мнение) свое слово, хотя бы и справедливое, да ведает, что он диаволим одержим есть недугом.

    49. Не повинующийся словом, не повинется уже без сомнения и делом. Кто в слове неверен, тот и в деле непреклонен есть, и всуе таковый трудится: от святого бо повиновения ничего не получит, кроме осуждения.

    51. <...> Если же убежден был [своим отцом] и понудил себе на сие Господа ради, предвозвестив и немощь свою поручившему, то да дерзает: хотя бы и пал он, однако от падения сего не умер.

    53. Душа, помышляющи о исповеди грехов пред отцем своим, удерживается сим, яко уздою, чтобы не согрешать. <...>

    54. <...> Каким образом послушание имеет смирение? <...> Благоразумный послушник, хотя бы и мертвых воскрешал, хотя бы и дар слез стяжал, хотя бы и внутренних браней свободился: однако думает, что все сие молитва духовного его отца соделала. Почему и пребывает он чужд суетного тщеславия и возношения. <...>

    60. Иногда повинующийся, а иногда неповинующийся отцу своему подобен есть мужу, иногда врачевство, иногда же известь во око свое влагающему. <...>

    67. Не убоимся, ежели и по исповеди боримы будем: ибо лучше братися с нечистотами (сквернами), нежели с возношением и гордостию.

    71. От послушания рождается смирение, от смирения безстрастие. Ибо во смирении нашем помяну ны Господь, и избавил ны есть от врагов наших, говорит псаломник (Пс. 135, 23, 24). Посему нимало не возбраняется сказать, что от послушания рождается безстрастие, которым смирение совершается. <...>

    78. Находясь в присутствии предстоятеля и наставника, да обучаем себя крайнему молчанию, сознавая свое невежество. Ибо муж молчаливый есть сын любомудрия, который всегда стяжавает многий разум.

    85. <...> Пей усердно чашу поругания, яко воду жизни от всякого человека, напояющего тебя врачевством, от блудной похоти очищающим. <...>

    90. Не будь безрассудно молчалив, да не нанесешь чрез то другим смущения и огорчения. Получив повеление что-нибудь скоро сделать, не будь медлителен в действии и хождении, а иначе будешь ты хуже сумасшедших и мятежливых. <...>

    91. Живущий в общежитии не столько может получать пользы от псалмопения, сколько от молитвы. Ибо при смущении ум не может внимать псалмопению.

    92. Непрестанно борися с парением своих мыслей и, когда ум рассеялся, собирай его к себе. <...>

    93. <...> Удобопреклонные к прехождению с места на место во всем неискусны: ибо ничто так не делает душу безплодною, как нетерпеливость.

    97. <...> Укоризны в мире произвели многие несогласия и разлучения: а чревообъядения в иноческих общежитиях есть главная причина всех падений и отвержений (своих обетов). <...>

    113. Вси Господа бояться хотящии, да подвизаемся всею силою, чтобы, в обучилищи добродетелей пребывая, не навыкнуть вместо оных лукавству и злобе, лютости (жестокости) и коварству, пронырливости и гневу: а сие случается, и не удивительно. <...>

    118. Находящимся в повиновении (послушникам) диавол влагает желание невозможных добродетелей, подобно и безмолвникам советует не приличные делания. <...>

    120. <...> Не ищем руководителей прозорливых, или провидцев, но прежде всего смиренномудрых и ко врачеванию недугов наших приличных, как по образу жизни их, так и по местопребыванию. <...>

     

    Степень пятая

    О попечительном и действительном покаянии, в коем описуется житие Святых осужденников, и о темнице

     

    1. Покаяние есть возобновление (воззвание) крещения. Покаяние есть завет с Богом о исправлении жизни. Покаяние есть купля смирения. Покаяние есть телесного утешения всегдашнее отвержение (безнадежие). Покаяние есть помысл самоосуждения и попечение о себе (о душе) без попечений внешних. Покаяние есть дщерь надежды и отвержение отчаяния. Кающийся есть осужденник непостыдный. Покаяние есть примирение с Богом, творением благих дел, согрешениям противных. Покаяние есть совести очищение. Покаяние есть добровольное всех скорбных терпение. Кающийся есть самого себя наказатель. Покаяние есть крепкое утеснение чрева и уязвление души в сильном ощущении.

    29. <...> Слово о судьбах и падениях темно есть: и никакой душе не постижимо, какие грехи бывают от нашего нерадения, какие по смотрительному Всевышнего попущению и какие по оставлению Божию. Однако некто мне поведал, что когда мы падаем по Всевышнего попущению, то скоро восстаем, и от грехопадения с презрением отвращаемся. Понеже попустивший не оставляет, чтобы мы долго содержимы были неприязненным духом печали. Коль скоро падаем, то прежде всего да ополчимся против сего беса, то есть духа печали. <...>

    30. Не устрашайся, хотя бы ты и каждый день падал и никак не отступай от пути Божия: но стой мужественно, и Ангел, тебя охраняющий, конечно почтит твое терпение. <...>

     

    Степень шестая

    О памяти смертной

     

    3. Боязнь смерти есть действие или свойство естества, от преслушания происшедшее. А трепет, производимый памятию смерти, есть знамение нераскаянных согрешений. <...>

    4. Якоже хлеб нужнее всех брашен, тако и помышление о смерти нужнее всех других деланий. Память смерти пребывающих в общежитии возбуждает к трудам и всегдашним подвигам благочестия, паче же к приятному переношению безчестия: а живущих в безмолвии путеводствует к отложению попечений, к непрестанной молитве и хранению ума. А сии добродетели паки память смертную рождают, взаимно имея ее своею материю.

    7. Искусен тот, кто ежедневно смерти своей ожидает: свят есть, кто повсечасно оной желает,

    10. Плача о своих грехах, никогда не слушай ты адского оного пса, который напоминает тебе, Бог-де человеколюбив (выключая, ежели почувствуешь себя во глубину отчаяния низвергаема): ибо он с тем сие делает, да тебя от плача сего и Божия безопасного страха отторгнет.

    19. <...> Размышление о смерти рождает чистоту нетленную и делание безконечное. <...>

    20. Впрочем, должно знать, что память смерти, как и всякое благо духовное, есть дар Божий. <...>

    21. Кто умертвил себя от всего в мире, тот поистине помнит смерть: а кто еще имеет в чем-либо усвоение и пристрастие к миру, тот не может свободно упражняться в размышлении о смерти, будучи сам противу себя наветник и обольститель.

    24. Не может, сказал некто, не может в человеках быть то, чтобы они настоящий день препроводили благочестиво, если самого того дня не будут почитать последним в своей жизни. <...>

    Помни последняя твоя, и во веки не согрешиши.

     

    Степень седьмая

    О радостотворном плаче

     

    1. Плач по Бозе есть сетование души, печальное расположение болезненного сердца, с сильным желанием всегда ищущее того, чего оно жаждет, и, не обретая желаемого, с трудом за оным гонится, и, бежа вслед, горько рыдает. <...>

    2. Умиление есть всегдашнее томление совести, которое умною исповедию пред Богом прохлаждает огнь сердечный. Исповедание есть забвение своего естества, как некто забыл снести хлеб свой.

    3. Покаяние есть безскорбное лишение себя всякого телесного утешения.

    5. Достигши плача, всею силою старайся удержать его: потому что он прежде, нежели ты в нем обыкнешь, весьма удобно исчезает, и от молв и от попечений телесных, и наслаждений, а паче всего от многословия и кощунства (смехотворства), аки воск от огня, истребляется.

    8. Ежели со смиренномудрием ничто так не согласно, как плач, то вопреки ничто оному так не противно, как смех.

    10. Безпрерывно воображай и рассуждай в себе об оной мрачной, огненной бездне, о неумолимом и неумилостивляемом Судии, о немилосердных мучителях, о безконечной пропасти преисподнего пламени, о тартарских страшных местах, о бедственных в темные места сходах и о подобных сему вещах: да гнездящаяся в душе нашей похотливость, многим страхом будучи поражена, исчезнет, а вместо оной душа наша соединится с нетленною чистотою и приимет свет невещественный, паче всякого света и огня блистающий.

    17. <...> Слеза есть рождение помышлений, а помышлениям отец есть смысл (словество) и разум (и ум).

    21. Ввечеру ложася спать и поутру вставая, не выпускай из памяти вечного огня, то никогда во время псалмопения леность тобою обладать не будет.

    24. Неприлично плачущим богословствовать: ибо сим разоряется плач. Богослов подобен есть сидящему на учительской кафедре, а плачущий на гноищи и во вретищи пребывающему. <...>

    27. Истинное умиление есть болезнь души без всякого возношения, когда душа в сетовании сем не приискивает себе никакого утешения, но, только о разлучении своем от тела ежечасно воображая, от единого Бога, смиренных иноков утешающего, ожидает утешение, аки воды прохладной.

    35. Не верь тем слезам, кои текут прежде, нежели ты совершенно от страстей очистился. <...>

    53. Плач у многих бывает предтечею блаженного безстрастия, предукрашая, предочищая и потребляя в них вещество (то есть страсти).

    57. Отвергай десницею смирения, яко недостойный, приходящую радость, да не обольстившись ею, волка вместо пастыря приимешь.

    63 . Всегдашнее обучение (упражнение) рождает навык, навык же переходит в чувство, а что делается в чувстве, то неудобоотъемлемо бывает.

    64. Какие бы великие жительства мы не проходили, но если болезненного сердца не стяжали, то все оные роды жизни притворны суть и суетны. Истинно бо, истинно есть, что осквернившимся после бани оной подобает очистить руки свои неослабным сердечным огнем и милостию Божиею.

    70. Не будем мы, о братие! Не будем обвинены при исходе души нашей из тела за то, что мы не чудодействовали или не богословствовали, ни за то, что не были зрителями таинств (не достигли видения): но за то, без сомнения, отдадим ответ Богу, что о грехах своих не плакали непрестанно.

     

    Степень осьмая

    О безгневии и кротости

     

    1. <...> Слеза истинного плача истребляет всякий пламень гнева и вспыльчивости (ярости и скорогневия). <...>

    2. <...> Безгневие есть преодоление естества, неощущение досад, чрез подвиги и поты приобретаемое.

    4. Начало безгневия есть молчание уст при возмущении сердца. Средина оного есть молчание помыслов при тонком смущении души. Конец же оного есть непоколебимая (водруженная) тишина во время веяния нечистых ветров (помыслов от духов лукавых).

    12. <...> Поелику покаяние (обращение) требует многого смирения, гневливость же есть знак великой гордости (возношения).

    17. Иногда умеренное песнопение весьма успешно разоряет ярость. Но без меры и безвременно будучи употреблено, оно сходится с сластолюбием. <...>

    18. <...> Если же которые мне признавались, что они сильно увлекаются обоими страстьми (то есть сладострастием и гневом), тем я запрещал жить по своей воле, увещавая дружески их наставников, чтобы они позволяли им попеременно то безмолвный, то общежительный проходить образ жизни, но притом, чтобы во обоих случаях были покорны главному предстоятелю. <...>

    24. Жалостное во гневливых людях приметил я зрелище, от тайной гордости с ними случающееся. Ибо они, разгневавшись, паки гневались и на то, что побеждались гневом. Удивлялся я, видя, что они падение падением отвратить хотели, и сожалел, что грех грехом отмщевали: и, ужасаясь о бесовском коварстве, едва в своей жизни не отчаивался.

    28. <...> Первым же делом во врачевании да будет сие, чтоб узнать причину своего недуга, да по обретении оной приимет от Божия промысла и совета духовных врачей и пластырь, своей болезни приличный. <...>

    29. И так да свяжется гнев (ярость, гневливость), яко мучитель некий узами кротости, биемый же от долготерпения, и, влекомый от непорочной любви, да предстанет пред суд разума нашего, и да вопрошается о подобающем. <...> Матерей у меня [гнева] много и отец не один. Матери мои суть: тщеславие, сребролюбие, чревоугождение (чревообъядение), а иногда и блуд. А отец мой называется надмением (возношение). Дщери мои суть: памятозлобие, ненависть, вражда, оправдание (словооправдание). Враги же мои, от коих я содержусь, как связанный, и кои роду моему противны: безгневие и кротость. Наветник же мой (губитель) смиренномудрием называется. А кто его родитель, то самого его в свое время о том вопросите.

     

    Степень девятая

    О памятозлобии

     

    1. Священные добродетели подобны суть лествице Иаковом виденной, а непотребные страсти (злобы, пороки) – узам с первоверховного апостола Петра спадши. Те, одна с другою соединяясь, любителя своего на небо возносят: а сии, одна другую рождая и одна другою укрепляясь, последователя своего в бездну низвергают. <...> Собственное порождение гнева (ярости) <...> есть памятозлобие. <...>

    2. Памятозлобие есть исполнение гнева, грехопадений хранитель, ненависть правды, пагуба добродетелей, ржа души, мысленный (ума) червь, посрамление молитвы, истребление славословия (моления отсечение), отчуждение любви, гвоздь, в душу вонзенный, неприятное чувство, в огорчении (в горести) со сладостию любимое, безпрерывный грех, неусыпное беззаконие, повсечасная злоба (порок).

    3. Памятозлобие, говорю, есть одна из тех мрачных и гнусных страстей, кои рождаются от других, но сами не рождают, а может быть, и рождают. Чего ради мы об оной и говорить много не хотим.

    4. Преставший от гнева истребил и памятозлобие. Ибо живу сущу точию отцу, может быть еще чадородие.

    9. Если хочешь помнить злобу, то злобствуй на бесов, безжалостно тебя озлобляющих. Если вражду иметь желаешь, то враждуй всегда против своей плоти. <...>

    14. Воспоминание страданий Христовых исцеляет от памятозлобия, стыдя нас примером незлобия Спасителева.

    15. В гнилом дереве зарождаются черви: в мнимо же кротких и безмолвных, но не истинно таких людях, произникает продолжительный гнев. Отвергающий его, получает оставление грехов: а прилепляющийся тому, лишает себя щедрот Божиих.

    16. Некоторые, для получения прощения в грехах своих, предают себя трудам и потам: но, кто изгоняет (истребляет) из сердца своего памятозлобие, тот их гораздо превосходит. Оставите, говорит Евангелие, мало, и оставится вам много (богатно) (Лк. 6, 37).

     

    Степень десятая

    О клевете и злословии

     

    1. <...> Клевета от ненависти и памятозлобия рождается.

    2. Клевета есть исчадие ненависти, тонкий недуг, большая и сокровенная пиявица, высасывающая и истребляющая кровь любви. <.. >

    3. <...> Много таких тайно-коварных отроковиц, каковы суть: лицемерие, лукавство, печаль (огорчение), памятозлобие, сердечная клевета, кои видимо (мнением) представляют одно, а внутренно взирают на другое.

    4. <...> Клевещущие в защищение свое говорят, что они сие делают из любви и заботливости о пользе его (ближнего, на которого клевещут).

    5. Ежели кто духа клеветы победить хощет, тот не согрешающему, но подстрекающему (подущающему) на то бесу вину сию да написует. Ибо никто не хощет согрешать противу Бога, хотя и не по принуждению каждый из нас грешит.

    8. Противен огонь воде: так и хотящему каяться не сродно судить. <...>

    10. Скорые и строгие погрешностей ближнего судии сею страстию недугуют потому, что о своих согрешениях не имеет совершенного и незабвенного памятования и попечения. <...>

    12. Признаком памятозлобных и завидливых людей есть и то, что они со услаждением и охотно опорочивают учение, или дела, или исправления (добродетели) ближнего, будучи движимы к тому (одержимы) духом ненависти.

    14. Судить есть похищать безстыдно сан (честь) Божий: а осуждать (осудить, т. е. сделать приговор к наказанию) есть погублять свою душу.

    16. <...> Благоразумный и смысленный ум одни токмо добродетели, в других усмотренные, тщательно замечает: безумный же человек испытует токмо пороки и недостатки, о каковых и сказано: испыташа беззаконие, исчезоша испытающии испытания (Пс. 63, 6).

    Восшедый на десятую степень любви или плача делатель бывает.

     

    Степень одиннадцатая

    О многоглаголании и молчании

     

    2. Многоглаголание есть седалище тщеславия, на котором обыкновенно оно является и торжественно себя показывает. Многоглаголание есть признак неразумия, дверь клеветы, кощунства руководитель, слуга лжи, истребление сердечного умиления, уныния призывание, препровождение ко сну, расточение сетования (о грехах), хранения сердечного губитель, теплоты душевной охлаждение, помрачение молитвы.

    4. Познавший свои согрешения удерживает (воздержавствовал) язык свой: а многоглаголивый не познал еще себя, как должно.

    8. <...> Многоглаголание происходит от которого-нибудь из сих двух источников: или от худого и невоздержного жития и привычки (ибо язык, поелику есть принадлежащий телу член, чему научится, то по привычке своей и произносит); или напротив, что особенно с подвизающимися случается, от тщеславия, а иногда от многоядения. <...>

    9. Имеющий попечение о исходе от жизни пресекает слова: а стяжавший плач души, от многоглаголания яко от огня отвращается.

    Восшедый на одиннадцатую степень, вдруг отсекает множество зол.

     

    Степень двенадцатая

    О лжи

     

    1. От соударения железа и камня рождается огонь, от многоглаголания же и кощунства происходит ложь.

    2. Ложь есть истребление любви, клятвопреступление же есть отвержение от Бога.

    3. <...> Аще погубиши, якоже глаголет Давид к Богу, вся глаголющия лжу: то чего не постраждут те, кои сшивают ложь с клятвами. (Пс. 5, 7)

    4. Видал я таких, кои ложь за честь себе поставляли и, пустословием своим производя смех, истребляли в слушавших плач и дух сокрушен.

    5. Когда мы <...> от слушания смехотворных речей <...> в самом начале хотим удалиться, то диаволы стараются нас удержать сими двумя помыслами: или внушают, не опечаливай сего рассказчика: или, да не покажеши себя благочестивейшим прочих тут присутствующих, но ты нимало не медля отойди. Если же не сделаешь так, то в молитве твоей вообразишь смехотворный рассказ. <...>

    6. Лицемерие есть матерь лжи, а часто и причина. <...>

    7. Стяжавший страх Божий устранился лжи, имея при себе судию безпристрастного, совесть свою.

    Восшедый на двенадцатую степень стяжал корень добродетелей.

     

    Степень тринадцатая

    Об унынии и лености

     

    1. Страсть сия есть одна из страстей многоглаголания и первое оного порождение, как выше мы сказали, то есть уныние. <...>

    2. Уныние есть расслабление души, изнеможение (дряхлость) ума, пренебрежение (пренемогание) постнического подвига (обучения), ненависть к своему обету, ублажательница мирских, оболгательница Бога, якобы Он немилостив и нечеловеколюбив: во псалмопении слабо, в молитве немощно, но в служении неутомимо, в рукоделии безленостно, в послушании лицемерно.

    10. Мужественная душа и умерший ум воскрешает, но уныние и леность расточают все богатство добродетелей. И сия тягчайшая из всех страсть есть одна из осьми главных страстей, то и с нею по тому же порядку поступим, как и с прочими смертными грехами.

    13. Вникни и увидишь, что оно [уныние] стоящих на ногах борет и побуждает сесть: а сидящих о стену опереться, смотреть в окно келлии, такожде топать и стучать ногами. Оплакивающий свои грехи не знает уныния.

    14. Да свяжется убо и сия мучительница оковами воспоминания грехопадений наших, да уязвляется бичем трудолюбия и рукоделия: и размышлением о будущих уготованных нам благих влекомая пред суд нашего разума, да вопрошается о подобающем.

    15. Скажи нам, о расслабленная страсть, кто есть зле рождший тебя: кто твои исчадия; кто твои враги; и кто искоренитель (убийца) твой. На что она ответствует: что касается до истинных послушников, то я у них не имею где главы подклонити: но, у коих мне есть место и с коими я живу, сии суть в безмолвии пребывающие. Призывающих же меня причин много: иногда безчувственность душевная, иногда непамятование о небесных сокровищах, а иногда чрезмерно-знойное время и излишество трудов. Исчадия же мои, со мною всегда пребывающие, суть: с места на место прохождения, преслушания духовного отца, непамятование страшного суда, а иногда и оставление монашеского обета. Противники мои, кои меня связывают, суть псалмопение с рукоделием. Враг мой – размышление о смерти: умерщвляет же меня молитва с твердым упованием получить будущая благая.

    Восшедый на тринадцатую степень во всех добродетелях искусен бывает.

     

    Степень четырнадцатая

    О любезном для всех, но злом мучителе чреве (чревообъядении)

     

    2. Чревообъядение есть притворство чрева, которое, будучи удовольствовано, показывает голод и, будучи насыщено до невмещения, вопиет: алчу.

    4. Чревообъядение есть прелесть очей: приемля умеренно, мы подущаемы бываем оным все вдруг поглотить.

    5. Пресыщение есть отец блуда, утеснение же (воздержание) чрева матерь есть чистоты.

    7. <...> Раб чрева заботится, какими брашнами праздновать праздник: но раб Божий помышляет, какими бы ему духовными дарованиями обогатиться.

    9. Часто тщеславие враждует на чревообъядение, и между собою о бедном иноке, как о купленном рабе, спорятся: чревонеистовство побуждает разрешить на пищу, а тщеславие внушает хвастать своим воздержанием. <...>

    12. <...> Когда душа наша желает различных брашен, то она желает свойственного своей природе. Почему противу хитрых требований чрева благоразумную употребить мы должны осторожность: и если нет сильной плотской брани и не предстоит опасности к падению, то, во-первых, отсечем брашна утучняющие, потом разжизающие, а напоследок вкусные и сладкие. <...>

    15. Время веселия и утешения (пищею) для совершенного есть отложение всякого попечения: но для подвижника время сие есть время борьбы. <...>

    18. Чрево укрощать мы должны воспоминанием огня геенского. <...> Если исследуем, то, конечно, найдем, что объядение есть единственная причина сих наших кораблекрушений (падений телесных).

    19. Постник молится всегда трезвенным умом (трезвенно): но мысль невоздержного наполняется нечистыми воображениями. Пресыщение чрева иссушает слезные источники: но когда оно само иссушено будет, то порождает животные воды.

    21. Утесняему чреву смиряется сердце: а угождаему пищею кичится помысл.

    23. Утесняй свое чрево, то, конечно, заградишь и уста свои: от множества бо снедей усиливается язык. <...>

    29. <...> Ежели оное [чрево] упокоевать и расширять будешь, то тем самым нарушишь обеты, Христу данные. <...>

    30. Начальник бесов есть денница спадшая: глава же и источник всех страстей есть пресыщение чрева.

    33. Пост есть насилие природы, пресечение гортанной сладости, погашение разжизания, истребление лукавых помыслов, освобождение от скверных сновидений, чистота молитвы, светильник души, хранение ума, прогнатель сердечного ожесточения, умиления родитель, воздыхание смиренное, сокрушение радостное, удержание (недейство) многословия, безмолвия вина, послушания хранитель, облегчение сна, телу здравие, виновник безстрастия, грехов отпущение, райская дверь и наслаждение.

    34. Чревообъядение – главнейший всех зол начальник, дверь страстей.

    36. <...> Каким образом от меня отбыть хотите; не естеством ли я соединен с вами; дверь, которою я вхожу, есть свойство брашен, а причиною моего ненасыщения есть привычка: пристрастного же (страсти моей вина) мне угождения вина есть многим временем снисканный обычай, безболезненность душевная и непамятование о смерти. <...> Первородный мой сын есть блуд (руководитель к блуду), а по нем родившееся жестокосердие есть вторый мой сын, третий излишний сон: а отсюда проистекает море нечистых помыслов, восстают волны скверных вожделений, и смрадная неведомых и неизреченных нечистот бездна от меня происходит. Дщери мои суть: леность, многоглаголание, дерзость, смехотворство, кощунство (острословие), прекословие, жестоковыйность, непослушание, нечувственность, пленение ума, высокомерное хвастовство, человекоугодие и миролюбие, за коим следует нечистыми помыслами сопровождаемая молитва и скитание (парение) мыслей, а часто внезапные и неожиданные злоключения, к коим присовокупляется отчаяние, всех страстей злейшее. Воспоминание о прешедших грехах хотя сопротивляется (борется со мною) мне, однако не побеждает. Память смертная зело против меня враждует. Но нет ничего в человеках, что бы меня вовсе истребить могло. <...>

    Мужество есть победа сей страсти. Кто оную одолеть возмог, явственно, что тот стремится к безстрастию и целомудрию крайнейшему.

     

    Степень пятнадцатая

    О нетленной чистоте и целомудрии, которое бренные человеки трудами и потами приобретают

     

    3. Чист тот, кто любовь любовию (рачение рачением) отразил и огнь (телесный) угасил духовным.

    4. Целомудрие есть общее всех добродетелей название.

    9. Но никто из обучившихся хранению чистоты да не вменяет себе ее приобретение. Победить естество (природу) не в нашей состоит силе: а где естество побеждено, там познается присутствие Существа, которое выше естества. Ибо без всякого прекословия меньшее упраздняется большим.

    14. Кто ведет брань с сим соперником [бесом блуда] телесными потами и трудами, тот подобен связавшему своего неприятеля слабым вервием. Но воздержанием и бдением ему противубодрствующий подобен есть обложившему врага своего железными узами. Кто же смиренномудрием, и безгневием, и жаждою ему противостоит, тот уподобляется убившему своего соперника и по убиении в песке оного скрывшему. Чрез песок разумей смирение: ибо оно не произращает (не питает) пажити для страстей, но есть земля и пепел.

    15. Один мучителя сего связал подвигами, другой смиренномудрием, третий получением Божественного откровения. Первый подобен утренней заре, второй полной луне, а третий ясному солнцу: все же они жительство имеют на небесах. От зари убо происходит свет, а по свете воссиявает солнце. Таким же образом и о реченном нами предложении рассуждать должно.

    20. Ибо в новоначальных обыкновенно (вообще) телесные падения происходят от наслаждения (насыщения чрева): в средних же от высокомудрия, и от того же, от чего и с первыми сие случается: а в приближающихся к совершенству единственно от одного осуждения ими ближних.

    27. <...> И так будем молить Бога, да избавит нас вовсе от такового искуса. Ибо поползнувшиеся и падшие в предреченный ров далеко отстоят от оных, восходящих и нисходящих по лествице Иаковлевой Ангелов: и по падении своем требуют многих потов и презельного пощения к таковому восхождению.

    29. Диавол часто все свое усилие и все тщание, все коварство и хитрость устремляет к тому, чтобы подвижники и уединенную жизнь проходящие наипаче боримы были тем, что противуестество, а не тем, что естественно. <...>

    41. Ежели кто узрит себя борима и побеждаема какою-либо страстию, то прежде всего на нее да вооружится, и особенно на единоплеменного нам врага, то есть страсть плотскую. Ибо, не победивши врага сего, мы нимало не воспользуемся от победы над другими. Но поразив сего Египтянина, конечно, и мы узрим Бога в купине смирения.

    44. Рыба с поспешностью бежит от уды: а сластолюбивая душа отвращается от безмолвия.

    46. Склонные к сластолюбию (сладострастию) по большой части бывают сострадательны, милостивы, скоры на слезы (сослезни) в скорби других, ласковы и ласкательны: но старающиеся о чистоте не так в подобных случаях поступают.

    53. Память смертная непременно да усыпает и да восстает с тобою, и вместе с нею единопомышляемая Иисусова молитва. Ибо ничто так не помоществует к избежанию во сне гнусных привидений, как сии.

    54. <...> Бывает истечение <...> от многого приятия брашен и излишнего покоя; бывает и от гордости, когда долго будучи свободны от истечений, тем возносимся; бывает и за осуждение нами ближнего. Два последния могут и с больными случаться, а может быть, что и все три. Но ежели кто от всех трех причин чистым себя быти чувствует, а искушение случится, то блажен он такового ради безстрастия и потерпел искушение единственно от бесовской зависти, Богу попустившу временем сему с ним случиться, да безгрешным сим злоключением стяжет высочайшее смирение.

    55. Никто да не помышляет днем о виденных им в ночи сонных мечтаниях. Ибо и сей есть у диаволов умысел, чтобы чрез сновидения бодрствующих нас осквернить.

    56. <...> Видел <...> с женами ядущих и сообращающихся и в то время никакими худыми помыслами не безпокоимых: но самонадеянно помысливши о себе, когда думали имети мир и утверждение (безопасность), тогда в келлии своей внезапно пострадали погибель. <...>

    62. <...> Иногда же и соблазны мира не действуют на нас, или от нечувственности сердечной, или от того, что прежде много и до насыщения испытали, что теперь видим или слышим; или причиною тому бывает сие, что бесы с намерением в то время от нас отходят, а оставляют при нас одного беса возношения, всех оных место исполняющего.

    63. <...> Дух плотского сладострастия часто совершенно себя спрятывает (отходит) и подмещет (наводит на монаха) монаху благоговение: а иногда и слез источники в нем призводит в то самое время, когда он с женами сидит или беседует, и побуждает его при них рассуждать о памяти смертной, о суде, о целомудрии, и к сим добродетелям их увещевать <...> Но всеокаянный сей, от близкого знакомства получив дерзновение в обращении, наконец подвержен бывает падению.

    68. Когда от сна восстаем мы телом чисты и духом спокойны, то благодеяние сие получаем тайно от святых ангелов, а особливо когда уснули со многою молитвою и трезвением: а когда от одра своего воспрядаем или нечистыми, или в некотором не добром и безпокойном расположении духа, то сие претерпеваем от худых сновидений.

    73. <...> Прилог есть простое слово или образ какого-нибудь предмета, вновь явившийся в мысли и в сердце вносимый. Сочетание есть беседа с явльшимся помыслом о каком-либо предмете, по страсти или безстрастно. Сосложение есть преклонение души со услаждением к представившемуся предмету или вещи. Пленение есть невольное и насильственное (нуждное) сердца нашего отведение или продолжительное с прилучившимся предметом мысленное совокупление, которое губит (разоряет) доброе наше устроение. Борьбою называют равенство сил борющего (искушающего и искушаемого) и боримого во брани, где последний добровольно или побеждает, или побеждаем бывает. Страстию души называют частое и пристрастное помышление (о каком-либо лице, или вещи, или порочном действии), которое, долгое время в душе нашей гнездяся, обращается в навык и как бы природное ее свойство, так что душа добровольно уже сама собою к оному стремится. <...> Прилог есть безгрешен, сочетание не совсем без греха, сосложение судится смотря по устроению подвизающегося. Борьба виною бывает или венцов, или мучений. Пленение иначе судится во время молитвы, иначе в иное время, иначе в вещах средних (то есть ни худых, ни добрых), и иначе в худых помышлениях. <...> Страсть же, без всякого сомнения, если не очистится (не истребится) соответствующим покаянием, будущей подлежит муке. И так кто первое (то есть прилог в мысли) помышляет безстрастно (то есть не допущает до страстного впечатления, но отвергает оный), тот все прочие побуждения ко греху одним разом отсекает.

    74. Есть <...> гораздо тончайший помысл, называемый набегом мысли (препарением ума), который так быстро проходит в душе, что без слова и образа и времени, мгновенно представляет человеку потаенную его страсть. <...> Он одним тонким воспоминанием, без всякого сочетания и продолжения времени, неизъяснимым, а в некоторых и неприметным образом творит свое в душу пришествие. Ежели кто плачем таковую тонкость помысла сего постигнуть возмог, тот нас научить может, каким образом душа и оком единым и простым видением, прикосновением руки и слышанием песни, без всякой мысли и помысла может любодействовать страстно.

    77. <...> Изгоним его [беса блуда] из сердца своего камением поста и мечом смирения <...>

    78. <...> Те, кои увидят, что они не бывают часто в сердце возмущаемы блудными помыслами, то чрез сие преклоняются к тщеславию. <...> Что бо имаши, егоже неси приял туне, или от Бога, или от поспешества и молитвы других (1 Кор. 4, 7). Да вникнут убо всячески в себя таковые, и реченного змия многим смиренномудрием умертвивше, из сердца своего да извергнут, чтобы, избавившись его, и они некогда могли совлещись кожаных сладострастия риз и воспеть Господу победную песнь чистоты, якоже оные во Евангелии упоминаемые целомудренные отроцы: аще совлекшеся не нази обрящутся (2 Кор. 5, 3) от незлобия и естественного отроков тех смирения.

    79. <...> Когда мы против него [беса блуда] телесно молитвою вооружить себя не можем, и тогда он окаянный, весьма нападать на нас покушается.

    80. Ибо тем, кои истинной сердечной молитвы еще не стяжали, много помоществует в телесной молитве злострадание (телесное удручение), как-то: воздеяние рук, биение в перси, умильное (чистое) взирание на небо, глубокие воздыхания, частое коленопреклонение. Но как часто случается, что мы присутствия ради других сего делать не можем, по той причине диаволы нас в то время бороть покушаются. Если нет внутренней силы молитвы, то ты скорее, если можно, отыди от людей и укройся на малое время в тайное место; возведи на небо, если можешь, душевное око, а если не можешь, то хотя телесное; прости крестообразно руки, держа их неподвижно, да и образом сим постыдиши и победиши мысленного Амалика. Возопий к Могущему спасти не хитросплетенными словами, но смиренными глаголы, прежде всего начиная: Помилуй мя, яко немощен есмь! Тогда искусом (опытом) познаешь Вышнего силу и невидимых врагов прогонишь невидимою помощию. Тако со врагами своими сражаться приобыкший вскоре и единою душевною молитвою отражать их может. Ибо делателем дает Господь сие второе дарование, в награду за первые подвиги, и праведно.

    86. Но каким мне способом и средством связать сию мою другиню, то есть плоть? ... Плоть таким образом душе ответствует: <...> В себе имею отца – самолюбие. Внешнего разжизания моего причина есть угождение мне и во всем покой (отрада или послабление): а внутренние движения происходят от предварительной отрады и прежде бывших сладострастных деяний. И, зачав в себе, рождаю падения: а оные, от меня родившись, сами рождают смерть отчаянием. Ежели ты явственно познаешь крайнюю (глубокую) мою и свою немощь, то тем самым свяжешь мне руки. Ежели (алчбою и жаждою) утомишь гортань и чрево, то свяжешь мне ноги так, что далее шествовать не возмогу. Аще сопряжешься с послушанием, то тем самым от меня разрешишься. Аще стяжешь смирение, то тем отсечешь главу мою.

     

    Степень шестнадцатая

    О сребролюбии

     

    2. Сребролюбие есть поклонение идолам, дщерь неверия, извинение себя своими немощами, провозвестие старости, предвещание глада, бездождия напоминовение.

    7. Победивший страсть сию отсек попечения: но связанный ею, никогда не может чисто помолиться.

    8. Сребролюбие начинается в человеке под видом милостыни, а оканчивается ненавистию к бедным. <...>

    10. Монах сребролюбивый чужд лености, поминая на всяк час Апостольское слово: праздный да не яст; и руце мои сии послужисте мне, и сущым со мною (2 Сол. 3, 10; Деян. 20, 34).

     

    Степень семнадцатая

    О нестяжании

     

    1. Нестяжание есть отложение забот (попечений), жизнь без попечений, невозбраняемое путешествие, вера заповедям Господним, отчуждение (чуждо) печали.

    3. <...> Кто о чем-нибудь печалится, то еще не сделался нестяжательным.

    7. Безрассудно нестяжательный два вреда себе наносит: первый, что не пользуется настоящими благами, второй, что лишается и будущих.

    9. Велик у Бога тот, кто благочестно отвергается имения: свят, кто отвергается своей воли. <...>

    10. Волны от моря никогда не отлучатся: тако гнев и печаль от сребролюбца никогда не отступят.

    11. Презревший вещество избавился от словооправданий и прекословий: но любостяжательный за иглу готов состязаться до смерти.

    12. Непоколебимая вера отсекает попечения житейские, а память смертная научает отвергаться и тела.

    14. Корень всех зол есть и называется сребролюбие: ибо оно производит ненависть, татьбы, зависть, вражды, смущения, памятозлобие, немилосердие и убийства.

    15. Малым огнем некоторые сожгли многое вещество: и одною добродетелию многие избежали всех реченных нами страстей. Сия добродетель называется безпристрастием, которое в нас рождается от искуса (опыта) и вкушения разума Божия и от попечения об отдании по смерти в делах своих ответа.

    16. Чревообъядение – матерь всех страстей. <...> Вторый ее сын есть окаменение (нечувствие) сердца. <...> Сребролюбия змий в цепи осьми оных страстей святыми и благорассмотрительными отцами положен третьим.

     

    Степень восемнадцатая

    О нечувствии, то есть о умерщвлении души, и смерти ума прежде смерти тела

     

    1. Нечувствие как телесное, так и душевное есть мертвость чувствования, которое от долговременного недуга и лености в безчувственность превращается.

    2. Безболезненность есть заматоревшее небрежение, оцепеневающая мысль, дщерь худого навыка (прежнего пристрастия и впечатления), сеть усердия, мужеству сило (петля), незнание сердечного умиления, дверь отчаяния, матерь забвения (по рождении коего само делается оного дщерию), отвержение страха Божия.

    5. Я по возможности слабых сил моих обнажил теперь коварства (обольщения) и струпы каменистой жестокосекомой, неистовой и безумной сей страсти. <...> Коварств и козней ее приметить бы не мог, если бы ту нуждею, негде постигши, не удержал, и, бичом страха Божия и непрестанною молитвою ударяя, не принудил ее возвестить мне все то, что мною об ней сказано. Злоковарная сия мучительница тако мне говорила: <...> Я, взирая на умиленных сердцем, насмехаюсь и все блага, от мужества и любви рождаемые, убивать от родившего меня отца научилась. Я есмь матерь смеха, и питательница сна, и насыщению другиня: я прицепляюсь к ложному благоговению и, будучи обличаема, не трогаюсь (не болю).

    6. Я не одно рождение имею, продолжала она: мое зачатие есть смешенное и неопределенное (непостоянное); меня укрепляет насыщение, меня возвращает время, в силу приводит злой обычай (привычка). Кто оным обладаем бывает, тот от меня освободиться не может. Пребывай во многом бдении, размышляя о страшном суде: то, может быть, несколько и уступлю тебе, вникни в причину, от коей я в тебе рождаюсь, и противоборствуй моей матери. Ибо я не во всех от одной причины рождаюсь. Молись часто при костях (при гробищах) мертвых и напечатлевай в сердце своем неизгладимое об оных воображение. Ибо ежели сего образа кистию поста в душе своей не напишешь, то не победишь меня вовеки.

     

    Степень девятнадцатая

    О сне, молитве и бываемом в соборе псалмопении

     

    1. <...> Один есть сон, но многие имеет причины, якоже и вожделение (похоть), а именно: происходит он от естества, от пищи, от бесов, также может быть и от чрезмерного и продолжительного поста, когда изнуренная плоть сном ободрить (упокоить) себя хощет.

    2. Яко же много пить, зависит от привычки, тако и много спать. Чего ради в самом начале вступления нашего в повиновение (послушание), наипаче против сна да подвизаемся. Ибо трудно уврачевать заматоревшую привычку.

    4. Кто помышляет в чувстве сердца, что он предстоит пред Богом, тот во время молитвы, аки столп, неподвижим обрящется, ни единым от предреченных бесов не бывая поругаем.

    7. Поя со многими, не возможем помолиться невещественно (не принимая никаких помыслов). В сие время да занимается ум твой разумением того, что поют или читают, или определенною молитвою во ожидании ближнего стиха.

    8. <...> Иноческое к Богу усердие и любовь искушается не леностным предстоянием на молитве.

     

    Степень двадцатая

    О телесном бдении, как чрез оное бывает духовное и каким образом то проходить

     

    3. Бодрое око очищает ум, а многий сон ожесточает душу.

    4. Бодрый инок враг блуду, а сонливый друг оному.

    5. Бдением погашаются плотские разжизания, истребляются гнусные сновидения, очи слез исполняются, смягчается сердце, бывает хранение помыслов, пища в желудке, аки в пещи, скорее варится: злые духи укрощаются, обуздывается язык, непристойные воображения (мечтания) прогоняются.

    9. От многого сна происходит забвение: бдением же очищается память.

    15. Во время молитвы внушает нам, чтоб мы взялись за рукоделие: иначе бо он [дух сонливости] молитву бдящих потреблять не может.

    16. Наипаче он ведет брань сию противу новоначальных, да с самого начала сотворит их сонливыми, или предуготовит путь бесу блуда.

    17. <...> Враждует пес на зайцев, а бес тщеславия на сон.

    Восшедый на двадцатую степень приемлет свет в сердце своем.

     

    Степень двадцать первая

    О малодушии и боязливости, или страховании

     

    2. Боязливость (то есть страхования) есть младенчественный нрав в старой и тщеславной душе. Боязливость есть уклонение от веры, от ожидания нечаянных случаев.

    3. Страх есть преждевоображаемая опасность, или страх есть трепетное чувствование сердца, которое от неизвестных злоключений колеблется и объемлется печалию. Страх есть лишение твердой надежды (извещения).

    4. Гордая душа есть раба боязливости, на себя самую надеющаяся и звуков, происходящих от созданных вещей, и самых теней трепещущая.

    5. Плачущие о грехах, и сделавшиеся нечувствительными ко всякой другой скорби не имеют страхований; но боязливые часто с ума сходят, да они того и достойны. <...>

    6. Все боязливые тщеславны, но не все те, кои не боязливы, бывают смиренномудры: поелику и разбойники, и гробокопатели некоторым образом не боятся.

    7. Не отрицайся в самую полночь ходить в те места, на коих ты быть боишься: а ежели хотя мало страху сему уступишь, то младенческая и смешная сия страсть с тобою состареется. Идучи туда, вооружися молитвою; когда же до намеренного дойдешь места, то распростри (крестообразно) руки свои и именем Иисуса Христа поражай душевных супостатов. Нет бо ни на небеси, ни на земли крепчайшего против их оружия паче сего (то есть имени Иисусова и молитвы). А освободившись от сей немощи, воспой Избавившего тебя. Ибо, благодаримый тобою, он сохранит (покроет) тебя вовеки.

    8. Как чрева одним разом насытить невозможно, так нельзя одним разом и боязливости победить. По мере умножения в нас плача и боязливость скорее от нас отходит, а по недостатку оного более нами обладает.

    9. <...> Когда от сокрушения сердца и в преданности Богу усердно ожидаем всех непредвидимых случаев: тогда воистину освободились мы от страхования.

    10. Бесов противу нас укрепляют не темные места и не пустыня, но душевное безплодие, а иногда сие бывает и от промысла Божия, в наказание наше.

    11. Раб Господень боится токмо единого своего Владыки: а оного не боящийся, часто и самой тени своей страшится.

     

    Степень двадцать вторая

    О многообразном тщеславии

     

    1. <...> Григорий Богослов и другие учители семь токмо (страстей) счисляют, коим и я последовать намерен. Кто бо, победив тщеславие, обладаем бывает гордостию. Разность же между сими двумя страстьми есть такая, какая между отроком и мужем, между пшеницею и печеным хлебом. Тщеславие есть началом, а гордость концом. <...>

    2. Тщеславие, по виду своему, есть применение естества, развращение нравов, наблюдение укоризн (порицаний); а по качеству есть расточение трудов, погубление потов, душевного сокровища наветник, исчадие неверия, предтеча гордости, кораблекрушение (потопление) в пристанищи. <...>

    4. Наблюдай и обрящешь, что непотребное тщеславие до самого гроба любит украшаться драгоценными одеждами, благовонными мастьми, провождением прислуг, ароматами и иными вещьми.

    6. Тщеславный человек есть христианский идолопоклонник. Ибо по видимому чтит Бога, но в самом деле угождать хощет людям, а не Богу.

    11. Ласкатель есть бесовский служитель, руководитель к гордости, истребитель сердечного умиления, губитель добродетелей, отводитель от истинного пути. Блажащии льстят вы, глаголет пророк (Ис. 3, 15).

    17. Не тот показывает смиренномудрие, кто сам себя охуждает (како бо он сам себе потерпит), но тот, кто, будучи от другого поношен и обезчещен, любви своей к нему не уменьшает.

    23. Тщеславие предпочитаемых приводит в гордость, а презираемых делает памятозлобными.

    25. Оно гневливых соделывает кроткими пред людьми.

    26. Оно весьма удобно (вельми) прицепляется к естественным дарованиям и чрез оные многократно окаянных сих низвергает (в страсти).

    28. Порабощенный тщеславию инок двоякую ведет жизнь, видимым образом пребывая в монастыре, а мудрованием и помышлением – в мире.

    30. <...> Видел я некоторых людей, которые из тщеславия принялись за духовное делание; и хотя начало положено было ими порочное, но при перемене мыслей (разума) конец оных вышел похвальный.

    32. Некоторые для получения крайнего безстрастия, богатства дарований, силы чудотворения и дара прозорливости, всуе изнуряют свое тело, не ведая, окаянные, что не труды, но паче смирение таковых благ есть матерь.

    33. Испрашивающий у Бога за труды свои дарований пребедственное положил основание: кто же почитает себя всегдашним пред Богом должником, тот внезапное и нечаянное получит богатство.

    35. <...> Да возвратятся вспять и постыдятся мыслящий ми злая. Да приимут абие студ свой глаголющии ми: благоже, благоже (Пс. 39, 15, 16). Каким образом тщеславие есть матерь гордости? <...> Похвалы душу высят и надымают: коль же скоро душа надмится, то обладает ею гордость, которая возносит ее до небес и низводит до бездн.

    39. Начало удаления от тщеславия есть хранение уст и безчестия любление. Средина оного состоит в пресечении всех помышляемых ухищрений тщеславия. Конец же (если токмо в сей бездне может быть конец) состоит в том, когда кто без ощущений стыда ухищряет делать пред людьми то, что к безчестию служит.

    41. Когда мы славы сами домогаемся, или когда оная без нашего искания от других нам приписуется, или когда покусимся творить некие ухищрения, служащие к тщеславию, то немедленно да вообразим в мысли своей плач наш и страх и трепет оный, с которым предстоим Богу в уединенной нашей молитве, а чрез сие, конечно, отженем от себя стремление безстудного тщеславия, если только о молитве истинной прилежим. Когда же таковой молитвы мы еще не стяжали, то вскоре обратим мысль нашу на исход свой от жития сего. Если же и сие не поможет, то по крайней мере устрашим себя посрамлением, которое обыкновенно тщеславию припоследует. <...>

    44. Простого сердца люди не весьма ядом сим отравляемы бывают: поелику тщеславие есть простоты погубление и притворное пребывание (жизнь).

    45. <...> Усилившееся тщеславие рождает гордость, всех зол начальницу и совершительницу.

     

    Степень двадцать третия

    О безрассудной гордости и о нечистых и хульных помыслах

     

    1. Гордость есть отступление (отвержение) от Бога, бесовское изобретение, уничижение ближнего, осуждения матерь, чадо похвал, признак душевного безплодия, отгнание Божией помощи, предтеча умоисступления, виновница падений, причина беснования, источник гнева (ярости), дверь лицемерия, бесов утверждение, грехов хранительница, немилосердия вина, милосердия неведение, горький словоистязатель, судия безчеловечный, Богу сопротивоборец, хулы корень.

    2. Начало гордости есть конец тщеславия, а середина ее – уничижение ближнего, безстудное трудов своих объявление, хвала в сердце, обличения ненависть: конец же гордости есть отвержение Божия помощи и возношение (упование на свое тщание) о своем исправлении, бесовский нрав.

    6. Монах высокомудрый прекословит зело, смиренномудрый же отнюдь не весть прекословить, но ниже противувзирать.

    10. Наказание гордому есть падение его; побуждение ко греху – бес; умоисступление же есть знаком, что Бог его оставил. От первых двух язв люди чрез людей были исцеляемы: но последнее (умоисступление) от человек неисцельно есть.

    28. От забвения грехопадений происходит кичение (горделивость): напротив того, памятование об оных виновно есть смиренномудрия.

    29. Гордость есть последнее убожество души, которая, слепотствуя, мечтает о себе, что богата, и, находясь во тьме, мнит быть во свете.

    30. Сия гнусная страсть не только не допущает предуспеть во благом, но и с самого верха добродетелей низвергает.

    34. В сердцах гордых рождаются хульные глаголы (словеса): но в душах смиренномудрых зрятся небесные видения.

    38. Мать гордости – тщеславие. Они обе говорят: мы не имеем ни начала, ни рождения: потому что сами начальницы и родительницы всех страстей. Противится же нам много сокрушение сердца, от повиновения рождаемое. Мы никому подчинены быть не терпим, потому, и на небе начальство имея, оттуда отступили. Вкратце сказать, мы рождаем все то, что смиренномудрию противно: так как и все то, что оному содействует, сопротивляется нам (помоществует). <...> Наши порождения суть: падения мужей духовных, гнев, клевета, горесть (досада), ярость, вопль, хула, лицемерие, ненависть, зависть, прекословие, своечиние, непокорство. Есть нечто единственное, чему противиться не имеем силы, и оное, будучи от тебя уязвляемы, скажем: если ты пред Богом искренно себя будешь укорять (чисте себя укоряешь), то презришь нас, яко паучину. Ибо тщеславие, как сам видишь, есть конь гордости, на которого она садится. <...>

     

    О неизъяснимых (несказанных) хульных помыслах

    1. <...> От злого корня и злой матери презлое происходит порождение, то есть от скверной гордости рождается исчадие, несказанная хула. <...> Многих они [хульные помыслы] часто доводили до отчаяния и безнадежия. Как червь снедает древо, так и хула в подверженных ей истребляет всю ко спасению надежду.

    4. Никто да не почитает себя виновным в сих злохулительных помыслах. Ибо знает сердцеведец Бог, что они не наши, но душевных наших сопостатов глаголы.

    5. Пиянство есть причина претыкания, а гордость есть вина неподобных помыслов.

    8. Безбожный сей дух многих от молитвы отторгнул (возбранил), [дух хулы] многих от пречистых тайн отлучил, иных телеса печалию изнурил <...> других же постом истомил. <...>

    9. И сие делал он <...>, внушая им, что они не только никакой ко спасению своему надежды не имеют, но и хуждши суть и окаяннейши всех еллин и язычников.

    10. <...> Сих помыслов виною не душа его [безпокоимого духом хулы], но нечистый демон, сице некогда к Самому Господу глаголавший: сия вся дам ти, аще пад поклониши ми ея. Почему и мы, презирая его и влагаемые от него нам помыслы за ничто вменяя, рцем к нему тако: иди за мною, сатано (Мф. 4, 9, 10); Господу Богу моему поклонюся и Тому единому послужу, а болезнь твоя (труд твой), и слово сие да обратится на главу твою, и на верх твой хула твоя да взыдет (Пс. 7, 17), в сем и будущем веце.

    12. Большею частию бес сей старается нападать на простейших по уму и незлобивых сердцем, кои более других сим безпокоятся и смущаются и о которых справедливо сказать можно, что все сие не от гордости их, но от бесовской зависти происходит.

    13. Престанем судить и осуждать ближнего и злохулительных помыслов не убоимся: ибо причина и корень второго есть первое.

    15. Кто сего демона за ничто вменяет (уничижает), тот освобождается от хулительных мыслей: но кто иначе противоборствовать ему ухищряет, тот совершенно подвержен ему бывает. Хотящий злых духов победить словами, подобен тому, кто старается где-нибудь запереть ветры.

     

    Степень двадцать четвертая

    О кротости, простоте и незлобии, которые не от природы происходят, но тщанием и трудами приобретаются, и о лукавстве

     

    1. Всякому смиренномудрию предтеча есть кротость. <...>

    2. Кротость есть непреложное ума устроение, как в чести, так и в безчестиях одинаковым образом пребывающее.

    5. Кротость есть утверждение терпения, любви дверь, или, лучше сказать, матерь, рассуждения вина (причина). <...> Кротость ходатайствует отпущение грехов, подает дерзновение в молитве: она есть вместилище Святого Духа. <...>

    6. Кротость есть споспешница послушания, братства путеводительница, неистовству узда, пресечение ярости, подательница радости. <...>

    9. Кроткая душа есть престол простоты: но гневливый ум есть содетель (делатель) лукавства.

    12. Души кротких исполнятся разума, гневливый же ум тьмы и неразумия есть сожитель.

    18. Правота или правость есть нелюбопытный разум (незазирательная мысль), искренний обычай, непритворное и непредуготовляемое слово.

    20. Лукавство есть превращение правоты, прельщенный разум, лживое оправдание себя благорасположительностью, муке повинные клятвы, обоюдные слова, скрытное и глубокое сердце, бездна льсти, навык лжи, гордость соделавшаяся природною, противник смирения, притворное покаяние, плача удаление, вражда против исповеди, упорство в своем мнении, причина падений, препятствие восстанию от падения, противу досад коварная улыбка, безрассудное сетование, притворное благоговение: словом, оно есть диавольская жизнь.

    25. Все желающие привлещи к себе Господа (милосердие Господа) да приступят к Нему, аки ученики к своему учителю, то есть да приступят просто и непритворно, без двоедушия и лукавства, и не любопытно.

    28. Истинная от мира уклонность (странничество), и повиновение, и хранение устен многократно успевали много и врачевали (претворяли) преславно неудобоисцельные страсти.

     

    Степень двадцать пятая

    О искоренителе страстей, высочайшем смиренномудрии, в невидимом чувстве бывающем

     

    4. <...> Смиренномудрие есть безымянная благодать (дарование) души, имя которой тем токмо известно, кои познали ее собственным опытом. Оно есть несказанное богатство, Божие именование и Божие дарование. Научитеся от Мене, яко кроток есмь и смирен сердцем (Мф. 11, 29). <...>

    5. Когда священный грозд преподобного смирения в нас процветать начнет, то мы хотя и с трудом (не без борьбы), но вскоре ненавидим всякую славу и похвалу человеческую, изгоняя из сердца своего ярость и гнев. Потом, когда сия добродетелей царица более и более в душе нашей станет преуспевать духовным возрастом, тогда мы все чинимые нами благие дела за ничто или еще как бы за непотребное (мерзость) нечто вменяем, мняще на всяк день паче прилагати к времени своему, неведомым для нас расточением: о богатстве же приходящих в нас Божественных дарований зазираем себе, почитая оные за усугубление и приложение большей нам муки, яко не по достоинству их приемлющие. Почему в то время и ум наш, заключив себя в ковчеге смирения, от душетатцев некрадом пребывает. <...> Поелику смирение есть такое сокровищное хранилище, которое для хищников неприступно.

    7. Истинное (прилежное) покаяние, и плач, от всякия скверны очищенный, и всепреподобное новоначальных смирение такую имеют друг от друга разность и отличность, какую мука и тесто от печеного хлеба.

    8. Первое и превосходное доброй и досточудной сея троицы свойство есть радостнейшее приятие безчестия, которое душа отверстыми приемлет и объемлет руками, яко врачевство, утоляющее ее недуги и язвы (грехи великие) грехов великих. Второе оной свойство есть истребление в себе всякого гнева (ярости) и в утолении оного смирение. Третие и самое превосходнейшее ее свойство есть совершенное неверование своим добрым и желание всегда научаться (а не самому собою руководствоваться).

    23. Если помысл наш уже не хвалится естественными дарованиями, то сие знамением есть начала здравия: а доколе кто ощущает в себе смрад возношения сего, дотоле и благовония смирения (у Паис.: вони мира) ощущать не может.

    24. Любитель (рачитель) мой, говорит святое смирение, не будет никого укорять, не имать судить, не пожелает начальствовать, не станет премудрствовать (считать себя премудрым и другим выказывать), доколе со мною не будет соединен: ибо по совокуплении со мною ему уже закон не лежит.

    25. [Некий муж подвижник] <...> написал на стене своей келлии названия высочайших добродетелей, как-то: совершенной любви, Ангельского смиренномудрия, чистой молитвы, нетленной (в русск. пер. нерастленной) чистоты и сему подобных. И так когда помыслы внутренно хвалить его начинали, то он вещал к ним: пойдем на суд и ко обличению. <...>

    28. Сверх показанных свойств смиренномудрия великий стяжатель его имеет в душе своей иные познаваемые свойства своего богатства: ибо все показанные, кроме единого (сие есть недоверие самому себе до конца жизни и желание всегда научаться), свидетельствуют зрящим о богатстве. Тогда ты достоверно (не обманываясь) познаешь, что есть в тебе преподобное сие существо (смирение), когда почувствуешь в себе множество неизреченного света и несказанное рачение молитвы. Предваряет же достижение сих дарований сердце, не порицающее (у С. Паис. не клеветно) чужих согрешений: всем же предреченным предшествует (предтеча есть) ненависть всякого тщеславия.

    30. Познавший самого себя постиг разум страха Господня: ходив же страхом сим, достигает врат любви Божией.

    32. Когда хотим достигнуть добродетели смиренномудрия, то да не престанем испытывать и исследовать самих себя всегда: и если в чувстве души всякого ближнего почитаем превосходящим нас, то близ есть милость Господня.

    33. Невозможно от снега произойти пламени, невозможнее в иноверном или еретике смиренномудрию быть. Исправление сие принадлежит токмо православным и благочестивым, и притом уже очищенным.

    34. Многие сами себя называем, а может быть, почитаем грешниками: но сердце наше тогда собственно испытуется, когда другие безчестят нас.

    35. Кто поспешает к необуреваемому пристанищу смиренномудрия, тот да не престанет для того все то творить, что может творить, изобретая образы, словеса, помышления, способы, пребывания и ухищрения, творя испытания, изыскания, принося молитвы, моления (прошения) и все средства вымышляя и употребляя до тех пор, пока Божиим содействием и смиреннейшими и безчестнейшими пребываниями освободит ладию души своей от приснобурного моря возношения (гордости). Ибо избавившийся от того, во всех прочих грехах, как мытарь, удобооправдаем бывает.

    36. <...> Если увидишь или услышишь, что кто-либо в немногие годы стяжал высочайшее безстрастие, то разумей, что не другим каким, но сим блаженным и кратчайшим путем он шествовал.

    44. Ежели крайний предел и свойство и образ последней гордости состоит в том, когда кто славы ради притворяется иметь такие добродетели, коих в нем вовсе нет: то сие есть знамением глубочайшего смиренномудрия, когда кто уничижения ради притворяет себе в некоторых случаях вины, коих в нем совсем нет. <...>

    50. Познавший самого себя никогда не бывает поруган, чтобы покуситься на то, что силы его превышает (что выше его): но утверждает ногу свою на блаженной стези смирения.

    51. Боятся птицы ястребиного вида, а делатели смирения гласа прекословия.

    54. Смиренномудрый всегда воли своей как погрешительной отвращается (гнушается) <...> и послушает с несумненною верою, не жительству учителей внимая, но возложив попечение на Бога, который и чрез ослицу при Валааме научил потребному. <...>

    62. Приснопоминаемые отцы наши утверждают, что путь и вина (в русск. перев. основание) смирения телесные труды. Но я с своей стороны говорю, что путь оного есть послушание и правость сердца, которые и естественно сопротивляются возношению.

    65. Жилы и пути сей добродетели, впрочем, не признаки суть: нестяжание, сокровенное странничество, утаение премудрости, простая и неразличная беседа, прошение милостыни, необъявление своего благородства, отгнание дерзновения, удаление многословия,

    67. Если когда против какой-нибудь страсти вооружаешься, то приими в помощь смирение. <...>

    68. Смиренномудрие есть как бы некая проводная к небу труба (устроение), от бездны грехов на небо душу возвести могущая.

    Источнику матерь есть бездна, а рассуждению источник есть смирение.

     

    Степень двадцать шестая

    О рассуждении помыслов, страстей и добродетелей

     

    3. Кто благочестно низложил три первые из главных страстей (то есть чревообъядение, сребролюбие и тщеславие), тот и над прочими пятию, от них происходящими (блудом, гневом, печалию (не по Богу), унынием и гордостию), одержит победу. Кто же о низложении первых небрежет, тот ни единой не победит страсти.

    4. Рассуждение есть совесть нескверная и чувство чистое.

    6. Всякая бесовская противу нас брань от сих трех главных причин происходит (состоится): или от нерадения нашего, или от гордости, или от диавольской зависти. Окаянен (сожалителен) есть первый, всеокаянен второй, но треблажен, напротив, третий.

    8. Во всех наших по Богу деланиях три рва (ямы) искапывают нам бесы: и, во-первых, борются с нами, чтоб воспрепятствовать нам в произведении доброго дела: во-вторых, когда в первом сем случае побеждены нами бывают, то стараются, чтоб доброе наше дело было не по воле Божией. А если и в сем умышлении сии душетатцы не получат успеха, тогда тихим образом приступивше к душе нашей ублажают нас, будто бы мы во всем живем богоугодно. Первому искушению сопротивляется тщание и попечение о смерти: второму повиновение и уничижение: а третьему всегдашнее самого себя укорение. Сие труд есть пред нами, дондеже внидет во святилище наше огнь Божий (Пс. 72, 16, 17).

    16. <...> Самый лучший для всех алфавит (азбука) есть следующий: послушание, пост, вретище, пепел, слезы, исповедание, молчание, смирение, бдение, мужество, терпение стужи, труд, злострадание, уничижение, сокрушение, непамятозлобие, братолюбие, кротость, простая и нелюбопытная вера, безпопечение о мире, непорочная ненависть к родителям, безпристрастие, простота с незлобием, самопроизвольная худость.

    20. На живущих в мире, во время их болезни, нападает дух гнева, а иногда хулы: а на пребывающих вне мира, если они изобилуют телесными потребами, вооружается бес чревообъядения и блуда. Если же они живут в местах телесного утешения лишенных и подвижнических: то воюет противу их мучительный дух уныния и неблагодарения (роптания).

    23. Монашеская жизнь как в рассуждении дел, так и слов и помышлений и движений должна быть провождаема в чувстве сердца: если же не так, то не будет она монашеская, не говорю уже Ангельская.

    27. Случалось паки видеть, что один и тот же недужный иногда для очищения скверны пил лекарство послушания и был в движении, ходил и не спал: а иногда, заболев душевным оком, пребывал без движения, в безмолвии и молчании. Имеющий уши слышать, да слышит.

    33. С помощью Святой Троицы вооружимся противу трех главных страстей тремя приличными добродетелями (то есть против сластолюбия воздержанием, против сребролюбия нестяжанием, против тщеславия смирением); если же не так, то многих трудов сами себе будем виновны,

    39. <...> Какие, собственно, исчадия осьми главных страстей и которая из трех главнейших страстей (сластолюбия, сребролюбия и славолюбия) есть родительница каждой из пяти прочих; <...> матерь блуду, говорили Преподобные, есть чревообъядение, а матерь уныния есть тщеславие: печаль же рождается от трех главнейших страстей, также и гнев: гордости матерь есть тщеславие.

    40. <...> Какие грехи происходят от сих осми страстей и который именно и от какой страсти рождается? <...> В безумных страстях никакого нельзя найти порядка или разума, но в них всякое безчиние и неустройство. <...>

    41. Смех, например, безвременный рождается иногда от беса блуда, а иногда от тщеславия, когда кто внутренно сам собою безстыдно величается: иногда же от наслаждения.

    42. Многоспание происходит иногда от наслаждения, а иногда от поста, когда постящиеся возносятся (гордятся), иногда же от уныния, а иногда и от естества.

    43. Многословие иногда от чревообъядения, а иногда от тщеславия,

    44. Уныние иногда от наслаждения, а иногда от неимения страха Божия.

    45. Хула есть, собственно, чревоношение (дщерь) гордыни, а часто происходит и оттого, что в том же осуждали ближнего, или от безвременной зависти бесов.

    46. Жестокосердие иногда от насыщения, иногда от нечувствия, иногда от пристрастия. Пристрастие паки иногда от блуда, иногда от сребролюбия, или от чревоугодия, или от тщеславия, и от других многих.

    47. Лукавство происходит от гордости (возношения и самомнения) и гнева.

    48. Лицемерие – от самоугодия и самочиния (русск. перев. своенравия; у Паис. своечиния).

    49. Добродетели же, сим страстям противные, от противных тем родителей рождаются. <...> Истребление всех преждереченных страстей, собственно, есть смиренномудрие: стяжавшие оное все победили.

    50. Родительницы всех оных зол – сластолюбие и лукавство: кто их имеет в себе, тот не узрит Господа: но и удаление от первого, без удаления от второго, не принесет нам никакой пользы.

    52. <...> Бог не трудам, но простоте и смирению себя являет. Хотя сила Господня и в немощи совершается, однако отринет Господь делателя не смиренномудрого.

    58. <...> К странноприимству, например, примешивается чревообъядение, к любви – блуд, к рассуждению – коварство (в русск. перев. суровость), к мудрости – лукавство (хитрость), к кротости – тайнолукавство, медленность, леность, прекословие, своечиние (своенравие) и непослушание; к молчанию – кичение учительства, к радости – возношение, к надежде – леность; к любви – паки осуждение, к безмолвию – уныние и леность, к чистоте – горесть (огорчительное чувство), к смиренномудрию – дерзновение. А со всеми сими, аки общее некое врачевство, или, лучше сказать, отрава, сплетается тщеславие.

    63. Вещество зла бывает потребляемо и изнуряемо огнем Божественным, и, по мере того, как искореняется сие вещество и душа очищается, отходят и страсти, если только сам человек не привлечет их паки веществоватым житием и леностью.

    68. Выше естества суть: чистота, безгневие, смиренномудрие, молитва, бдение, пост, и всегдашнее умиление. Из сих некоторым научили нас человеки, а иным Ангелы, иных же Сам Бог Слово есть учитель и податель.

    70. <...> В юных бес чревообъядения часто побеждает беса тщеславия. И сие неудивительно, потому что в мирских корень всех зол есть сребролюбие, а в монахах чревообъядение.

    73. По определению святых отцев, деятельная часть духовной жизни заключается в двух главных добродетелях: в посте и повиновении, да и справедливо. Ибо первый истребляет сласти, а второе утверждает истребление сие смиренномудрием. Почему и плач двоякую имеет силу: и грех истребляет, и рождает смиренномудрие.

    75. Во всех страстях и добродетелях не престанем самих себя испытывать и исследывать, где находимся, в начале ли, в средине ли, или в конце.

    76. Все бесовские противу нас брани от сих трех причин составляются (происходят): или от сластолюбия, или от гордости, или от зависти бесов. Блаженны последние, всеокаянны средние, до конца непотребны первые.

    87. <...> Да не взыщем прежде времени, от горделивого усердия обольщаемы, того, чего должно ожидать в свое время. <...> Ибо есть время сеять труды, и есть время пожинать неизреченные дарования благодати. <...>

    91. Во всех твоих начинаниях, и во всяком образе жизни <...> имей уставом и правилом испытание: истинно ли по Богу (ради Бога) дела твои предпринимаются и совершаются.

    94. Иное есть грех, иное праздность, иное нерадение, иное страсть и иное падение. Могущий о Господе распознавать (разбирать) сие да распознает ясно (явно).

    99. Когда узрим, что некоторые нас о Господе любят, тогда наипаче да сохраним пред ними скромность и бездерзновенность. Ибо ничто так не разоряет любви и не производит ненависти, как дерзновенное и вольное обращение.

    104. <...> Посвящай Господу начатки дня твоего: ибо кому прежде принесешь их, того они в тот день и будут. <...>

    108. Благочестивые дщери, то есть добродетели, рождаются от благочестивых матерей, от есть от главных добродетелей, а сии от Самого Бога. По сему правилу справедливо можно заключить и о противном сему (о пороках).

    Свет всем телесным членам суть очи чувственныя: свет же мысленный Божественных добродетелей есть рассуждение.

     

    Продолжение той же степени

    О рассуждении благорассмотрительном

     

    110. Елицы волю Господню познать желают, тем прежде должно умертвить в себе волю (свои хотения оставить) собственную: а потом с верою и не лукавою простотою (не с двоедушием), помолившеся, вопросить, со смирением сердца и без всякого сомнения в помысле, отцев и братий и преподаваемые от них советы принимать, яко от уст Самого Бога, хотя бы реченное ими и противным казалось собственному их разуму и хотя бы те, коих они вопросили, и не зело были духовны. <...>

    116. Сомневаться и долго пребывать без извещения, то есть в недоумении о чем-либо, есть знак непросвещенной и славолюбивой души.

    134. <...> Если же какая из тварей находится в несоответственном естеству своему положении, то она ненасытно желает того, что ей сродно. Почему все меры употреблять должно, чтобы брение сие, то есть тело наше очистивши и возвысивши, посадить, так сказать, на престоле Божием. И никто от восхождения сего отрицаться не должен, поелику и дверь к оному отверста.

    135. Слушание о подвигах и исправлениях духовных отцев возбуждает ум и душу к ревности, а слушание поучений их наставляет и руководствует ревнителей к подражанию.

    140. Ежели кто Богу тело свое представить хочет чистым и сердце целомудренным (чистым), тот да соблюдет безгневие и воздержание: ибо без сих добродетелей весь труд наш безполезен.

    154. Не буду строгим судиею тех, кои словами учат о великих исправлениях, зря, что сами они к деланию того ленивы. Ибо часто недостаток дела восполняется пользою оного учения. Не все и не все стяжавают в равной мере. В иных большую силу имеет слово, нежели дело: а в других, напротив, дело превосходнее слова.

    155. <...> Мы составительные свойства естества сами превращаем в страсти. Например, семя имеем по естеству для чадородия: а мы оное употребляем на беззаконное сладострастие (на блуд). <...>

    157. Христос, пребыв три нощи в земли, воскрес, чтобы никогда уже не умирать. Не умрет и тот, кто в трех различных часах (в трех страстях: славолюбии, сластолюбии и сребролюбии) устоит победителем.

    168. Иное есть возмущение, и иное помрачение, и иное ослепление. От первого исцеляемся воздержанием, от второго безмолвием, а от третьего послушанием и помощию Бога, иже нас ради бысть послушлив.

    177. <...> Никогда не должно противу тщеславия вооружаться наслаждением (ибо самая над тщеславием новоначальными одержанная победа бывает (рождает) им паки поводом к тщеславию), но паче воздержанием и молитвою противу него ополчимся. <...>

    178. <...> Блаженно <...> есть смирение, которое как юным, так и состаревшимся подает твердость и силу в покаянии.

     

    Продолжение той же степени

    В коем представляется краткое содержание (возоглавление) всех прежде предложенных степеней

     

    2. Неуклонная надежда есть дверь безпристрастия: действие же противного само собою явствует.

    5. Воздержание есть матерь здравия: воздержанию же матерь – помышление о смерти и твердая память желчи и оцта, которых вкусил наш Владыка и Бог.

    6. Помощник целомудрия и вина есть безмолвие. Телесное же разжизание погашается пощением: лукавым же и скверным помыслам противоборствует (враг) сокрушение сердца (мысли).

    7. Вера и уклонение (странничество) от мира есть смерть сребролюбию: а милосердие и любовь предают за ближнего и самое тело.

    8. Прилежная молитва есть пагуба унынию: память же страшного суда виновна есть усердия.

    9. Ярости исцеление есть любление безчестия: песнопение (псалмопение) духовное, милосердие и нестяжание убийцы суть печали.

    11. Молчание и безмолвие враждебны суть тщеславию. Если же ты в общежитии находишься, то безчестие пройди (переноси).

    15. <...> Мы не можем отвергнуть застарелые греховные навыки, и ветхость души, и ризу ветхого человека, если не пройдем тесного и узкого пути поста и безчестия.

    23. Как облака покрывают солнце, так и лукавые помыслы помрачают и погубляют ум.

    30. Якоже ветры волнуют море, тако и ярость (гнев) паче всех страстей смущает ум.

    33. Яко от огня не рождается снег, тако и здешней ищущий славы небесною наслаждаться не будет.

    35. Как не можно без оружия убивать зверей, так нельзя без смирения стяжать безгневия.

    36. Как по естеству нельзя жить без пищи, так даже до самой кончины ни на единую минуту не возможно предаваться нерадению.

    41. <...> Всякая честь, и слава, и могущество сопротивляются смиренномудрию.

    42. Как алчущему невозможно не помнить о хлебе, так не возможно спастися смерти и суда страшного не поминающему.

    45. <...> Множество брашен производит множество падений, и лукавых помыслов, и скверных сновидений.

    62. Чувство души есть свойство ее: грех же есть чувства заушение (оглушение, удар). Пробуждение чувства или сознания производит престание от зла или умаление оного. Сознание же рождается от совести: совесть есть не что иное, как обличительное слово Ангела хранителя, который приставлен к нам при крещении. По чему примечаем, что крещением не просвещенные не толико совестию за злые свои дела мучатся в душе, но как-то неясно.

    63. Уменьшение зла рождает удаление от оного. Удаление же от зла есть начало покаяния; начало же покаяния есть начало спасения; начало же спасения есть благое предложение; предложение же благое рождает труды; начало же трудов суть добродетели; начало же добродетелей есть цвет оных; цвет же добродетелей есть делание; делание же добродетелей рождает частость; частого же обучения в добродетелях плод и рождение есть навык в оных; от навыка происходит вкоренение (укачествование) добра; от вкоренения же в нас добра рождается страх Божий; страх же рождает хранение заповедей небесных и земных; заповедей же хранение есть знамение любви; любви же начало есть множество смирения; от множества же смирения рождается безстрастие; стяжание же безстрастия есть совершенная (исполнение любви) любовь, то есть совершенное Божие вселение в людей чистых сердцем безстрастия ради, яко тии Бога узрят (Мф. 5, 8). Ему же слава во веки веков, аминь.

     

    Степень двадцать седьмая

    О священном тела и души безмолвии

     

    2. Безмолвие тела есть благочиние и благоустройство нравов и чувств телесных: а безмолвие души есть благочиние помыслов и неокрадаемая (нерасхищаемая) мысль.

    5. Начало безмолвия состоит в том, чтоб отражать шумы (топоты) врагов, яко глубину сердечную возмущающие: а конец безмолвия в том, чтобы не бояться тревог (явственных нападений) вражиих, но пребывать к ним без ощущения. <...>

    14. Кои со сквернами телесными (с похотию плотскою) борются, тем во свое время прилично есть безмолвие, если только наставника имеют. Ибо уединенная жизнь Ангельския требует крепости. Я говорю об истинных безмолвниках, кои и телом и душею безмолвствуют.

     

    Продолжение той же степени

    О различии и разделении безмолвии

     

    33. Из пребывающих во глубине безмолвия одни укрощают и умаляют страсти: другие во псалмопении упражняются, в том большую часть времени препровождая; иные терпеливо пребывают в умной молитве: а иные простираются к видению. Предложенные делания должны быть проходимы по образу лествицы (то есть восходить с нижней степени на высшие, начиная со укрощения страстей).

    36. Никто из тех, кои подвержены (стужаемы) ярости (гневу) и возношению, лицемерию и памятозлобию), да не дерзает когда-либо увидеть и след безмолвия, дабы вместо чаемой пользы не пострадать умоисступления. Но если кто от сих страстей чист, тот может познавать там полезное. Но думаю, что и сей дойдет до сего не сам собою.

    41. <...> Дерзость – всего лютее, а что всего жалостнее, сие есть сердце неумиляемое, за коим следует в невнимающих безболезненность, матерь падений.

    42. Из злых духов, начальников главных осми страстей, с безмолвствующими борются пять (бес гордости, тщеславия, разленения, печали и любостяжания), а с живущими в повиновении три (бес блудный, чревообъядный, гневный).

    46. Первое и предварительное дело безмолвия есть отложение попечения о всех вещах, не только ненужных и непозволительных, но и благословных. <...>

    49. Я приметил, что дух уныния предшествует духу блуда и путь ему предуготовляет, чтобы, сильно расслабив тело и усыпив оное сном, дать возможность бесу блуда, аки наяву, в безмолвствующем производить осквернение. <...>

    57. Приметил я, говорил он мне [святый старец], что утром более нападают на нас бесы тщеславия и вожделения (плотской похоти); около полудня духи уныния, печали и гнева; а под вечер смрадолюбивые (сластолюбивые) и неистовые мучители чрева.

    66. Житие безмолвствующих, паче же уединенных (в русск. перев. в одиночестве), должно быть управляемо совестию и разумом (в русск. перев. чувством). Кто по пути сему течет с разумом, тот все свои тщания (начинания и слова), провещания, помышления, хождения и движения и все, что ни делает, Господа ради и в угодность Ему делает, в чувстве души и пред лицем Господним. Если же он так не поступает (окрадаем бывает), то не живет еще по правилам добродетели.

    68. <...> Верен есть не тот, кто думает, что Бог все может, но тот, кто верует все от Бога получить. <...>

    70. <...> Терпеливый есть делатель непадательный, который и чрез самые падения одерживает победу. Терпение есть постоянное на всякий день ожидание скорби. <...> Терпение рождают надежда и плач. Кто сих двух добродетелей не имеет, тот раб есть уныния.

    80. Потщися стяжать непарительное око души, противу возношения: ибо между обольщениями нет ничего губительнее сей страсти.

    82. Обучайся нелюбопытному устроению: ибо ничто столько безмолвия не оскверняет, как любопытство.

    83. <...> Лучше есть всех почитать превосходящими нас.

     

    Степень двадцать восьмая

    О священной и блаженной матери добродетелей, молитве, и о душевном и телесном на ней предстоянии

     

    7. Прежде всего на хартии моления нашего изобразим мы искреннее к Богу, за Его к нам непрестанные щедроты, благодарение; потом исповедание грехов и сокрушение души в чувстве; а после сего да представляем Царю всяческих уже прошение наше. <...>

    10. Не покушайся такожде многословить, беседуя с Богом, дабы на изыскание слов не рассеялся (не расточился) твой ум. <...>

    12. Не буди в молитве дерзновенен, хотя б ты и чистоту стяжал: но паче приступай к Богу со многим смиренномудрием, то большее будешь иметь (получишь) дерзновение.

    15. Если ты во всю кротость и безгневие облечешися, то не много будешь трудиться, освобождать ум свой от пленения.

    19. Начало молитвы состоит в том, чтоб отгонять (отвергать) прилоги помыслов при самом их появлении. Средина оная есть, егда ум наш в тех единех пребывает яже глаголем (читаем) или помышляем. Совершенство же ее есть восхищение ко Господу,

    22. Иное есть нечистота или осквернение молитвы, и иное потребление ее, и иное окрадение, и иное порок. Осквернение молитвы состоит в том, когда человек во время предстояния Богу приемлет скверные помыслы и непристойные воображения. Потребление ее есть, когда ум в молитве пленяем бывает неполезными попечениями: окрадение ее есть, когда мысль молящегося неощутительно парит. Порок молитвы есть прилог какого-либо постороннего помысла (в русск. перев. воспоминание чего-либо), во время оной к нам приближающийся.

    38. <...> Господь от всякого ума во всякой молитве требует изъявления той силы, которую он получил от Бога. И потому подобает внимать. Когда трезвенно помолишься, то вскоре потом борим будешь на гнев: ибо это есть умысел врагов наших (чтобы лишить нас плода молитвы).

    50. Вкусивший молитвы часто произнесением одного непристойного слова оскверняет ум, так что после, став на оную, уже не обретает вожделеваемого.

     51. Иное есть блюсти умом прилежно (частее) свое сердце: а другое быть посредством ума священником сердца, и владыкою, и архиереем его, приносящим Христу словесные жертвы. Святой и пренебесный огнь, якоже глаголет некто из получивших наименование Богослова, входя в душу первых (которые блюдут сердце), опаляет их (нечистоты) по недостатку еще очищения, вторых же, напротив, просвещает, по мере их совершенства. <...>

    56. Проси плачем, ищи послушанием, толцы долготерпением. Тако бо просящий приемлет, и ищущий обретает, и толкущему отверзется.

     

    Степень двадцать девятая

    О земном небе, то есть о Богоподражательном безстрастии и совершенстве и о воскресении души прежде общего воскресения

     

    9. Безстрастие имеет в себе та душа, которая толикой стяжала навык к добродетелям, каковой страстные к сластям и страстям.

    14. <...> Потщимся здесь получить оставление своего долга: ибо во аде несть Могущего исцелить. Упразднимся, братие: ибо мы в число свободных от попечений записались. Невозможно ни падением, ни временем, ни бременем каким извиняться. <...>

     

    Степень тридцатая

    О союзе трех добродетелей, то есть о вере, надежде и любви

     

    1. Ныне же прочее после вышереченных пребывают три сии, коими все прочие добродетели связуются и содержатся, а именно: вера, надежда и любовь, больши же всех любовь, яко ею Бог именуется.

    8. Любовь, собственно, есть отложение всякого противного помышления, зане любы не мыслит зла.

    10. По мере оскудения любви бывает внутрь нас страх: ибо, кто не имеет в себе страха, тот или любви исполнен есть, или умер душевно.

    17. Страх Божий, когда бывает в чувстве души, истребляет и поядает всякую нечистоту <...>

    20. Умножение в человеке страха Божия есть начало любви Господней; а конец (совершенство) чистоты есть вина Богословия.

    26. Любящий ближнего никогда не стерпит тех, кои на ближнего клевещут, но, яко от огня, от них отбегает.

    33. Надежду рождает вкушение даров Господних: оных бо не вкусивший несомненен не пребывает.

    34. Надежду истребляет ярость: ибо та не посрамляет, муж же яростив неблагообразен.

    37. <...> Лествица Иаковля да научает тебя составлению духовной лествицы добродетелей, на верху коей аз [любовь] есть утверждена, якоже великий мой таинник рече: Ныне пребывают три сии, вера, надежда и любы: больше же всех любы (1 Кор. 13, 13).

    Поведал мне некто из боголюбивых, что Бог и всегда, но наипаче в годовые и Господские праздники небесными дарами награждает рабов своих (гл. 3, с. 427).

    Душа, чистотою соединившись Богу, слова человеческого для научения уже не востребует: потому что она, блаженная, носит в себе Присносущное Слово, Которое есть ей тайноучителем, наставником и просвещением (Гл. 15, с. 451).

     

    * Печатается по изданию: Лествица, возводящая на небо, Издание первое. Донского монастыря. М., 1862.

    



     Игумен ПЕТР (ПИГОЛЬ)  

     НЕСТАРЕЮЩАЯ КНИГА 

    

    Не хлебом одним будет жить человек... Эти слова всем известны, и смысл их в основном ни от кого не сокрыт, однако в наше, казалось бы, просвещенное время редко кто может сказать, что фраза эта взята из Евангелия и взята в неполном виде. Посему трудно и ответить на вопрос: в чем же, собственно, состоит подлинно духовная пища. Ответ находим во второй части этой фразы: всяким словом Божиим (Лк. 4, 4, ср. Мф. 4, 4, Второзак. 8, 3). Как видим, подлинно духовной пищей человека может быть Священное Писание или все то, что основано на нем. Библия – книга, объединяющая Писания Ветхого и Нового Заветов, по сути написана Самим Богом через избранных святых людей. Посему именуется она еще и Божественным Откровением. Содержит она в себе все то, что необходимо знать и выполнять человеку для его жизни в этом мире и для вечного спасения.

    Многие святые отцы, достигшие высочайшего уровня нравственного совершенства и великой святости через исполнение воли Божией, выраженной в Священном Писании и в учении Церкви, оставили нам и свое письменное наследие. Их книги приравниваются к книгам Божественного Откровения, так как написаны были по вдохновению того же Духа Святого, и называются творениями святых отцов.

    В числе великого множества святоотеческих творений есть такие, которые занимают особое место как в истории Церкви Христовой, так и в жизни отдельных христианских подвижников. Одной из таких книг по праву считается "Лествица" преподобного Иоанна, игумена Синайского.

    В чем же ее столь огромная значимость и чем она может быть интересна и полезна для современного читателя?

    Ответ на этот вопрос предварим непосредственным обращением к тексту Священного Писания. И сказал Бог: сотворим человека по образу Нашему, по подобию Нашему... (Быт. 1, 26). Таков был предвечный совет Пресвятой Троицы о сотворении первого человека. Как творение Божие, каждый человек заключает в себе образ Божий и устремленность к Богоуподоблению. Первоначально все три основные силы души его – ум, чувства и воля – были направлены только к Богу. Для первых людей, до их грехопадения, вожделен был лишь один Бог. В общении с Творцом они испытывали радость бытия, исполнение Его воли было залогом стяжания Божественных добродетелей, утверждения в добре и любви.

    Однако первые люди не сохранили верность Богу и нарушили Его заповедь – поступили не по воле Божией, а по своей. Грехопадение состояло в себялюбивом обособлении от Бога.

    В результате переориентации внимания с Бога на внешний, чувственный мир основные силы души получили ложную направленность. Человек всем своим существом погряз в чувственности. Появилось неуклонное стремление к тому, что сегодня мы называем комфортом, и к удовлетворению своих духовных запросов вне Бога. Это привело человека к разрыву с Богом – источником жизни и подлинного блага. Такая греховная направленность сил души способствовала появлению злых навыков и вредных привычек. Проникая в глубины человеческой природы, она сделалась ее приобретенным качеством, предопределяющим склонность и тяготение человеческой воли более ко злу, чем к добру. Словом, человек удаление от Бога через свою греховную самость начал предпочитать единению с Ним. И эта испорченность столь велика, что требует от человека, если он возымеет попечение о своей душе, великих усилий. Святой апостол Павел так характеризует это противоборство: ... я плотян, продан греху. Ибо не понимаю, что делаю; потому что не то делаю, что хочу, а что ненавижу, то делаю... Доброго, которого хочу, не делаю, а злое которого не хочу, делаю... по внутреннему человеку нахожу удовольствие в законе Божием; но в членах моих вижу иной закон, противоборствующий закону ума моего и делающий меня пленником закона греховного находящегося в членах моих (Рим. 7, 14–15, 19, 22–23).

    Каждый хранящий внимание опытно знает, как живущий в нас грех (Рим. 7, 20) расслабляет нашу волю, как стремится покорить и ввергнуть нас в духовную смерть и вечную погибель, как препятствует исполнению того, чего хочет от нас Господь для нашего же блага.

    Греховное состояние, означающее расстройство в творении Божием, мы наследуем с рождения. Оно не может быть предметом благоволения Божия, ибо невозможно общение между светом и тьмой (2 Кор. 6, 14). Следовательно, человеку надлежит выйти из этого патологического состояния, то есть исцелиться, возвратиться к той целостности, которую мы утратили при грехопадении. Однако сделать это своими силами человек не может. Посему для спасения его, для его исцеления, для восстановления Своего прежде падшего образа и пришел на землю, восприняв плоть человеческую, Сам Бог. Бог Слово, вторая Ипостась Пресвятой Троицы, в лице Иисуса Христа соединил одновременно две совершенные природы: Божескую и человеческую. Богочеловек соделал спасение каждого человека, но наследовать это спасение можно, только следуя Господу Иисусу Христу. Он и Сам утверждал это, когда говорил: Я есмь путь и истина и жизнь; никто не приходит к Отцу, как только чрез Меня (Ин. 14, 6).

    Иисус Христос не только показал, как пройти этим путем, но и дал силы следовать по нему. Он сделал все для нашего спасения. С этой целью Он основал на земле Свою Церковь, с которой пребывает в единстве, как глава с телом. Лишь те получают от Бога благодать исцеления и спасения, кто находится с Церковью, как с живым организмом, в единстве через установленные Самим Иисусом Христом церковные таинства и через исполнение Божественных заповедей.

    Великий сонм святых, которые прошли церковным путем спасения, своим религиозно-духовным опытом свидетельствует об истинности этого пути. Для назидания своих учеников и по любви ко всем, кто последует Христу после них, изложили они свой духовный опыт, раскрыв в своих творениях, применительно к уровню современного им человека, законы духовной жизни, действующие, проявляющиеся в Церкви Христовой.

    Творения святых отцов выражают единое церковное учение о спасении, суть которого главным образом заключается в искоренении греховных страстей и насаждении христианских добродетелей.

    История Православной Церкви Христовой знает много святых отцов, которые свой личный духовный опыт излагали в контексте с осмысленным ими опытом аскетов и подвижников благочестия, живших до них. Таким ученым-систематиком и был упомянутый нами преподобный Иоанн. Плодом и вершиной его духовных и научных трудов была написанная им книга "Лествица, или Путь восхождения человека к Богу". Популярность этой книги оказалась столь велика, что ее автора стали называть не иначе как Лествичником.

     

    

     

    О преподобном Иоанне Лествичнике до наших времен дошли весьма скудные сведения. Известно, что жил он и подвизался в VII веке. В 16 лет пришел он в монастырь Святой великомученицы Екатерины на горе Синай, где принял монашеский постриг и впоследствии был игуменом. За его образованность преподобного называли схоластиком. Такого прозвания в древности удостаивались риторы, законоведы и вообще люди ученые. Сочинение книг занимало важное место в жизни святого. "Впрочем, – отмечает его жизнеописатель, – все течение его жизни была непрестанная молитва и пламенная любовь к Богу".

    В "Лествице" преподобный Иоанн излагает суммарный святоотеческий опыт духовной жизни, правила и методы борьбы с греховными наклонностями и очищения от страстей, которые, как болезнь души, наиболее опасны для человека, ибо ведут его к вечной погибели: "Страстью души – по учению преподобного Иоанна – называют частое и пристрастное помышление о каком-либо лице или вещи или порочном действии, которое долгое время в душе нашей гнездится и обращается в навык и как бы природное ее свойство, так что душа добровольно уже сама собою к оному стремится... Страсть без всякого сомнения, если не очистится соответствующим покаянием, будущей подлежит муке" (Слово 15, глава 73). Таким образом, преподобный Иоанн учит бороться и умерщвлять не страстность души как движение и действие ее сил, которая существует вместе с телом, а учит направлять эти силы души на искоренение страстей как греховного состояния и приобретение добродетелей, что есть противоположное состояние души.

    В книге показана последовательность восхождения к трем главным, высшим христианским добродетелям: вере, надежде и любви по тридцати ступеням (отсюда и название "Лествица"), приведенных святым Иоанном в образ тридцати лет возраста Господа Иисуса Христа по плоти. Самым главным достоинством книги, на наш взгляд, является то, что она дает наглядное представление о действии греховных страстей и показывает средства борьбы с ними. Без знания этого невозможны ни самопознание, ни нравственное очищение.

    Книга эта – своего рода учебник по практической психологии.

    Чтобы облегчить усвоение содержания "Лествицы" современному читателю, особенно с конструктивным, аналитическим складом ума, мы приводим схему, которая по сути есть не что иное, как структурная схема самой книги или ее конспект, выполненный в графическом виде.

    "Лествица" уже с первых лет ее появления на свет стала, и до сего дня остается, едва ли не самой популярной книгой аскетов и подвижников благочестия – всех тех, кто жизнь свою посвятил познанию самого себя, искоренению с Божией помощию злых навыков поврежденной грехом своей природы. Была она главным духовным руководством и настольной книгой почти всех наших русских святых. По ней они учились побеждать свои страсти и угождать Богу. Преподобный игумен земли Русской Сергий Радонежский, придя на гору Маковец в начале XIV века, имел при себе наряду со Священным Писанием именно "Лествицу".

    Наиболее популярна и читаема была эта книга в период духовных подъемов и возрождений. Наш современный ученый Г.М. Прохоров по спискам "Лествицы", хранящимся в Троице-Сергиевой Лавре, выявил, что наибольшее их количество приходится на XIV–XVI века, то есть на период Православного Возрождения и духовного расцвета Руси. Время духовного упадка отмечено утратой интереса и к "Лествице". Люди забывали о ней потому, что искали радостей и удовольствий, а это связано исключительно с удовлетворением греховных страстей.

    Особенно любили святого Иоанна и его "Лествицу" в монастырях, где был правильный и строгий уклад монашеской жизни. Исключительно внимательное отношение к этой книге было в Оптиной пустыни. Под руководством старца Макария при непосредственном участии преподобного Амвросия там был сделан новый перевод этой книги на русифицированный славянский язык. Именно этот перевод законно считается самым совершенным. Он послужил основой для предлагаемой вашему вниманию схемы (см. вклейку). Вся терминология взята из этого текста.

    Рано или поздно всем придется убедиться, что путь греха, путь удовлетворения греховных страстей приводит к усугублению болезней, разрушению личности и к смерти духовной и физической. Следование за греховной страстью становится причиной тяжких бед и скорбей как в жизни отдельного человека, так и целого общества или народа. Осознание этого не может не побудить к поиску истинных путей исправления. И тогда нельзя будет обойтись без этой замечательной книги с несколько непривычным для нашего восприятия названием – "Лествица".

    Пробуждающийся интерес к "Лествице" и вопросам духовной жизни вселяет надежду на духовно-нравственное возрождение и спасение народа.

     

    




     

   

   Митрополит Трифон

   (Туркестанов; 1861–1934)

   

   Митрополит Трифон (в миру князь Борис Петрович Туркестанов) – один из преданнейших учеников преподобного Амвросия, сохранявший духовную связь с Оптиной пустынью на протяжении трех десятилетий. Впервые в Оптину маленького Борю привезла мать. Перед этим он долго болел, и она слезно молилась св. мученику Трифону, обещая в случае выздоровления сына, посвятить его на служение Богу. Когда княгиню Туркестанову с ребенком увидел в Оптиной преподобный Амвросий, он сказал окружавшему его народу: "Дайте дорогу, архиерей идет". И обещание матери, и предсказание старца впоследствии исполнились.

   В 1883 г. Борис окончил гимназию и поступил на историко-филологический факультет Московского университета. Он продолжал посещать Оптину и был настолько поражен красотой духовного облика преподобного Амвросия, что в 1887 г. поселился в Иоанно-Предтеченском скиту,где под руководством старца проходил различные послушания. В маленькой келлии преподобного Амвросия Борис получил благословение облечься в иноческие одежды и навсегда запомнил, с каким благодушием смотрел на него старец, какие наставления давал ему...

   В 1889 г. Борис Туркестанов принял монашеский постриг с именем в честь св. мученика Трифона, затем был рукоположен в иеродиакона, а на следующий год – в иеромонаха. Исполняя волю преподобного Амвросия, он в 1890 г. поступил учиться в Московскую Духовную Академию. 10 октября 1891 г. преподобный Амвросий преставился ко Господу. Иеромонах Трифон прибыл к погребению своего учителя и произнес прочувствованную речь. Отметив Поистине чудесное обстоятельство, когда немощный, постоянно умирающий старец непрерывно воскрешал омертвелый дух своих ближних, отец Трифон обрисовал основное качество усопшего – его христианскую любовь. Это "та любовь, – сказал он, – которая во всех людях видит прежде всего образ и подобие Божие и любит его, и плачет об его искажениях, если замечает их. И не гордым словом упрека встречает слабости и немощи человеческие, но все их несет на себе".

   Впоследствии епископ Трифон написал очерк "Шамординская Казанская Амвросиевская пустынь и ее основатель старец иеросхимонах Амвросий" (Сергиев Посад, 1912).

   В 1894 г. иеромонах Трифон посетил Оптину пустынь в связи с кончиной ее настоятеля схиархимандрита Исаакия. В Слове, произнесенном в 9-й день по его преставлении, отец Трифон призвал братию хранить себя от противных иночеству веяний времени, в частности, от увлечений спиритизмом, теософией и другими подобными учениями.

   В 1895 г. иеромонах Трифон окончил Московскую Духовную Академию. В кандидатской диссертации "Древнехристианские и оптинские старцы" проявился присущий ему дар глубоко исторического и богословского осмысления новых явлений в духовной жизни России.

   В конце 1890-х гг. отец Трифон трудился на ниве Божией как преподаватель и администратор духовных школ. Он был смотрителем Московского Духовного училища при Донском монастыре, ректором Вифанской семинарии (с возведением в сан архимандрита), а затем ректором Московской Духовной Академии. С 1897 г. архимандрит Трифон был цензором изданий Троице-Сергиевой лавры и в этой должности сотрудничал с редактором "Троицких листков" архимандритом Никоном (Рождественским).

   В 1901 г. архимандрит Трифон был рукоположен во епископа Дмитровского, викария Московской епархии, и назначен настоятелем Московского Богоявленского монастыря, основанного в 1296 г. благоверным князем Даниилом. Духовные связи установились у него с другим насаждением преподобного князя – Даниловым монастырем. В 1901 г. Владыка совершил монашеский постриг известного церковного писателя, овдовевшего священника о. Василия Руднева, в иночестве Тихона, вскоре возведенного в сан архимандрита и назначенного настоятелем Данилова монастыря.Когда тщанием о. Тихона в Даниловой обители открылся приют-больница для монашествующих Московской епархии и надвратная церковь стала больничной, епископ Трифон торжественно освятил ее.

   На протяжении почти 15 лет епископ Трифон постоянно совершал богослужения и проповедовал в московских храмах в дни престольных праздников, юбилеев и других торжеств. Многие поучения были произнесены им в Московском епархиальном доме>. Сбор от этих выступлений, привлекавших множество верующих, использовался на благотворительные нужды. За дар красноречия Владыку Трифона называли "московским Златоустом".

   Епископ Трифон был активным членом многих благотворительных и научных учреждений: председателем Московского отделения попечительства о слепых, членом Серафимовского благотворительного комитета, действительным членом Московского Археологического института. Постоянной была забота Владыки о Богоявленском монастыре, в соборном храме которого он устроил два придела.

   Среди этих многообразных трудов епископ Трифон сохранял духовное общение со старцами Оптиной пустыни. После кончины преподобного Амвросия он сблизился со старцем Варсонофием, которого посещал в Иоанно-Предтеченском скиту. В 1912 г. Преосвященный Трифон по поручению Московского митрополита Владимира возвел старца Варсонофия в сан архимандрита в связи с назначением его настоятелем Старо-Голутвина монастыря в Коломне. Совершив чинопоследование, Владыка произнес замечательную речь, вызвавшую слезы у присутствующих. Рассказав о жизни старца в Оптиной пустыни и помянув о его великой скорби – разлуке с "благоуханным скитом", он несколько раз повторил, что "от Господа стопы человека исправляются" и что на новом месте служение Батюшки будет еще благоплоднее. Благодатное слово Владыки и теплый прием в Богоявленском монастыре были для старца Варсонофия утешением и поддержкой в трудный период жизни.

   1 апреля 1913 г. схиархимандрит Варсонофий преставился ко Господу. Епископ Трифон служил заупокойную литургию в Старо-Голутвином монастыре и сказал прощальное слово. "Я, как пастырь, – говорил он, – знаю, что в наше время значат такие старцы... Я знаю все море горя и скорби, в котором мучатся теперь люди, теряя веру в Бога, доходя до самоубийства. Бывают моменты, когда кажется, что жизнь теряет всякий смысл, <...> и человек стоит на пороге отчаяния. Тогда является старец, говорит ему: не бойся, ты не один, обопрись на меня: я тебя выведу на дорогу. И вот человек, казалось, погибший, постепенно выходит на истинный путь, находит силы для борьбы, воскресает для жизни. И много таких стоят теперь между нами".

   Когда началась первая мировая война, Владыка Трифон поехал на фронт полковым священником. "За проявленную храбрость при совершении богослужений на линии огня и за беседы в окопах с воинами во время боя" он был награжден панагией на Георгиевской ленте и орденом св. Александра Невского.

   На фронте Владыка Трифон получил контузию и был вынужден вернуться в Москву. В 1916 г. он ушел на покой в Воскресенский Ново-Иерусалимский монастырь, где вложил немалые личные средства на благоукрашение Воскресенского собора, сооруженного в XVII в. "в меру и подобие" храма св. Гроба Господня в Иерусалиме.

   С 1918 г. епископ Трифон жил в Москве. В 1923 г. он был возведен Святейшим Патриархом Тихоном в сан архиепископа и удостоен права ношения бриллиантового креста на клобуке. В 1931 г., когда исполнилось 30 лет архиерейского служения Владыки, заместитель Патриаршего Местоблюстителя Митрополит Сергий возвел его в сан митрополита.

   Все это время Владыка Трифон служил в московских храмах и окормлял множество духовных чад. Незадолго до кончины он написал благодарственный акафист "Слава Богу за все" – замечательный образец духовной поэзии, проникнутой глубоким молитвенным чувством.

   14 июня 1934 г. митрополит Трифон отошел ко Господу и был погребен на Введенском кладбище в Москве. На его могиле горит лампада и цветут цветы – знак живой народной памяти о святителе-старце.

    

   Епископ ТРИФОН (ТУРКЕСТАНОВ)

    

   СВ. ИОАНН ЗЛАТОУСТ – СТРАДАЛЕЦ И ДРУГ СТРАЖДУЩИХ [1]

    

   Мы собрались сегодня [2], дорогие братие и сестры, вспомянуть многострадального Святителя Божия, св. Иоанна Златоуста. Ведь если нам следовало бы знать жизнь каждого Святого, то тем более необходимо нам быть знакомыми с жизнеописанием святого Златоуста, имя которого каждодневно молитвенно вспоминается на Божественной литургии, по преданию, им составленной. Жизнь его и вообще назидательна для нас, слабых и колеблющихся, как пример пламенной веры, твердого стояния за правду Божию, самоотверженной любви к людям, глубокой преданности воле Божией, выражавшейся в терпеливом перенесении неслыханных страданий. Глубоконазидательны и его творения: толкование св. Писания и множество проповедей. Среди последних особенно много поучений о милосердии к бедным. Его Поистине можно назвать другом бедных. Он их любил всем сердцем за их преданность Святой Церкви, за их добрую христианскую жизнь, за их страдания и скорбь; и те в свою очередь платили ему нежной любовью, не оставляя его даже в тяжкое время гонений. Но было бы совершенно несправедливо считать Иоанна Златоуста каким-то демагогом, народным трибуном. Не о земном благополучии людей заботился он, а о совершенстве духа человеческого, о достижении людьми светлых, небесных радостей. Если ему пришлось терпеть от богатых и знатных людей, то это потому, что, по своей пламенной ревности о правде Божией, он с силой прр. Илии и Иоанна Крестителя громил людские пороки; и злоба людская восстала против него в лице сильных и преследовала его своей ненавистью до самой могилы, а он, испуская дух свой среди этих страданий, восклицал: «слава Богу за все».

   Великолепен был город Антиохия в IV столетии после Рождества Христова. Это была эпоха ее величайшего расцвета, и ею по справедливости славился весь Восток. Отличаясь живописностью своей и чрезвычайно приятным, мягким климатом, она в то же время славилась и благоустройством, которое сделало бы честь любому современному городу. Длинные, широкие улицы, обсаженные лавровыми и миртовыми деревьями, великолепные здания, чудно устроенное освещение, благодаря которому и вечером было так же светло, как днем, – все это делало Антиохию одним из самых красивых городов Востока. Жизнь кипела в ней ключом: торговые, политические, художественные и религиозные интересы волновали жителей и иностранцев, которые приезжали сюда как для устройства своих дел, так и для отдыха. Шумит и волнуется многочисленная толпа на улицах и площадях, наполняет многочисленные театры, цирки, лихорадочно живет интересами дня; толпа горячая, южная, страстная, в живописных, ярких костюмах. Как далека она кажется от святой и тихой простоты христианской жизни, а между тем тут, в самых недрах этого распущенного, роскошного города, незаметно пока для людей созревает великий христианин, славный учитель, друг бедных и скорбных. В одной из отдаленных от центра и пустынных улиц стоит небольшой скромный домик. Взойдем в него! Скромная обстановка... тишина... на скамейке сидят двое: юная красавица-мать и маленький мальчик с тонкими подвижными чертами лица и с большими черными глазами. У него развернута большая книга: св. Евангелие – он учится читать. То праведная Анфуса и ее сын Иоанн, впоследствии – Великий Златоуст.

   Оставшись после смерти своего мужа, занимавшего видную военную должность, вдовой, Анфуса, несмотря на свою молодость и красоту, всецело отдалась воспитанию своих малолетних детей: мальчика Иоанна и девочки. Последняя скоро умерла, и Анфуса всю нежность своего сердца, всю свою любовь излила на маленького Златоуста. Она воспитывала его в строго христианском духе, и первая книга, которую они изучали, было Евангелие. Едва умея лепетать, в самом раннем возрасте, Иоанн познакомился с земной жизнью, страданиями и учением Христа Спасителя. Эта книга была, так сказать, фундаментом, на котором возросло здание его великих добродетелей. Ему открылись с детства уже тайны христианства: стремление к идеальному христианскому совершенству, ибо Спаситель сказал: «будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный» (Мф. 5, 48); к величайшей, пламенной и самоотверженной любви к ближнему, ибо Спаситель сказал: «по тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою» (Ин. 13, 35); к величайшему терпению в перенесении всех земных страданий и бедствий, ибо Спаситель сказал: «претерпевший же до конца спасется» (Мф. 10, 22). И любимой молитвой Иоанна с раннего детства была: «Слава Богу за все! и за радости, и за горе!»

   По обычаю того времени, Иоанн был отдан в школу знаменитого в то время в Антиохии Ливания. Там он изучал всевозможные науки, по преимуществу философию, юридические науки, словесность и ораторское искусство, в котором особенно был силен Ливаний. В этом последнем искусстве Иоанн оказал наибольшие успехи: Ливаний приготовлял его к деятельности адвоката, пророчествовал ему блестящую будущность и не раз впоследствии со вздохом говаривал: «Каким бы великим человеком был Иоанн, если бы его у меня не украли христиане». Окончив курс, Иоанн первое время действительно занялся адвокатурой. Эти занятия послужили на пользу ему в том отношении, что благодаря им он познакомился с преступным миром и на опыте мог увидеть, как зло лукаво, как хитро оно побеждает человека; как несчастен человек, поддавшийся этим внушениям зла, и как, все-таки, несмотря на свою мрачность и темноту, в каждой преступной душе теплится искра Божия; и как слабый, бедный, несчастный человек, крепкими цепями своих страстей прикованный к земле, плачет и тоскует о потерянном рае. В этот период своей мирской жизни Иоанн Златоуст, по своей страстной, горячей натуре, стал было увлекаться и светскими развлечениями: театром, цирком; но голос Божий звал его к другой жизни, и он все оставил и пошел за ним. Он принял крещение (в то время крещение принимали взрослые) и окончательно порвал всякие связи с мирской жизнью.

   В то же время Иоанн стал молчаливым, задумчивым, стал бледнеть, худеть: очевидно, в нем созревало какое-то важное решение, которое тяжело было высказать своей матери. Наконец он решился; и с трепетом сердечным, со слезами, он открыл ей свое намерение сделаться монахом. Горе его матери было неописуемо: «она взяла меня за руку, – говорил впоследствии Иоанн Златоуст, – и, обливаясь слезами, стала говорить слова, еще печальнее слез».

   «Милый мой сын, единственное утешение моей горькой жизни, умоляю тебя: пожалей меня: ведь я тебе не сделала никакого зла! Потерпи, по крайней мере, до моей смерти; не заставляй меня переживать еще раз тот ужас одиночества, который я испытывала после смерти твоего отца! Я уже выплакала тогда все слезы; я уже тогда истерзала всю свою грудь страданиями! Неужели мне еще плакать, еще страдать? Друг мой, мой единственный друг, пожалей меня – твою несчастную мать!» Иоанн Златоуст послушался своей матери и остался с ней до ее кончины.

   Тем не менее, он постепенно готовил себя к служению Церкви, пристально изучая и наблюдая современную религиозную жизнь народа, его духовные недуги, которые впоследствии следовало лечить. В это время антиохийские христиане страдали от двух главных болезней души: с одной стороны, от языческой распущенности жизни, с другой – от арианских еретических заблуждений. Да и не могло быть иначе! В своей юности Иоанн был свидетелем отчаянной борьбы с христианством, которую вел Юлиан-отступник, все силы употребивший для того, чтобы сломить ненавистное ему христианство, и погибший в этой борьбе. Иоанн припоминал, как в годы своей юности, еще когда он учился у Ливания, тот, с презрительным высокомерием истинно просвещенного человека, обратился в присутствии Иоанна с насмешливым вопросом к одному христианину: «ну, скажи мне, что поделывает теперь сын плотника?» На что тот отвечал: «Тот, Кого ты называешь сыном плотника, в действительности есть Сын Божий, Творец неба и земли! Ты спрашиваешь, что Он делает? Он строит теперь погребальные дроги!»

   И действительно, вскоре распространилась весть, что Юлиан умер. Во время персидского похода он был смертельно ранен и, как рассказывает предание, упав на землю, в безумной ярости он бросал к солнцу комья грязи с запекшейся своей кровью и, уже с предсмертным вздохом, восклицал: «Ты победил меня, Галилеянин!»

   Он умер, но ядовитые семена, брошенные в христианскую среду, возрасли и дали плод в виде распущенной языческой жизни; а с другой стороны тяжко волновала весь Восток арианская ересь: не только миряне, но и духовные лица и даже епископы были ею заражены. На площадях, на улицах происходили оживленные богословские споры, кончавшиеся жестокими побоищами. Таким образом, много было среди антиохийцев христиан только по имени и язычников по жизни: а затем не меньше было и неправославных христиан. Иоанн понимал, какой тяжкий подвиг – быть пастырем среди такой паствы; каких высоких духовных совершенств требует это служение. Вот почему в своих письмах о священстве он говорит, что священник должен иметь душу чище лучей солнечных, чтобы его никогда не оставлял Дух Святый. И, сознавая это, он со свойственной ему стремительностью после смерти матери удалился в пустыню, находившуюся за Антиохией, где в то время жили величайшие подвижники, для того, чтобы усовершенствоваться духовно и тем подготовить себя к принятию священства. Необычайно была сурова их жизнь: нам, слабым, изнеженным, невероятными представляются те подвиги, какие они там несли. Весь день и почти всю ночь проводили они в молитве, чтении Св. Писания и рукоделье; пища их – один хлеб, и то в ограниченном количестве, и вода; изголовье – камень; но Златоусту показалось мало этих подвигов: он удаляется в самую глубь пустыни, затворяется там в мрачной сырой пещере, не имея здесь ни постели, ни стула, ни стола, опираясь на стену пещеры, и здесь предается пламенной молитве. И вот из этого периода его жизни, мне особенно ясно рисуется одна картина.

   Глубокая ночь! звездное небо... все спит в природе... не слышится ни одного звука, один лишь человек бодрствует в это время в пустыне: то молодой подвижник Иоанн! Стоя на коленях и простирая руки к небу, он молится пламенной молитвой. Он молится о том, чтобы Господь сподобил его быть истинным пастырем Христовым, чтобы всегда ему идти путем евангельской правды, чтобы хранить в целости Церковь Христову, ради нее, если надо, пожертвовать всем, даже жизнью; душу свою отдать за паству свою. Любить любовью Христовой всех вверенных ему детей духовных. Особенно же всех страждущих, скорбящих, бедных и угнетенных, – вести их всех к совершенству – Царству Небесному. Но наконец силы его не выдержали, и он должен был прекратить подвиг пустынножительства и возвратиться в Антиохию, после шести лет подвижничества. Жизнь эта надломила его здоровье, но зато укрепила его дух; оттуда он вынес глубокое знание и понимание Св. Писания, пламенную веру и ту ясную проницательность души, доходящую до прозорливости, которая присуща всем Святым, долгие годы проводившим в подвигах самоуглубления и молитвы.

   По возвращении из пустыни он был посвящен в сан диакона, а затем рукоположен епископом Флавианом в сан пресвитера. Уже в сане диакона Иоанн своей любовью завоевал сердца антиохийцев, и его посвящение в сан священника было встречено большой радостью всего населения, тем более что по городу распространился слух о необыкновенных ораторских способностях молодого священника. Уже первая его проповедь, где он рисует идеал священства, очень понравилась народу; а затем дальнейшие его проповеди все больше и больше привлекали сердца антиохийцев, и храмы, где он проповедовал, были всегда полны народом. Люди самых разнообразных классов и образований приходили послушать Златоуста. Увлекательное красноречие его проповедей, глубокое толкование Св. Писания, глубокое знание человеческого сердца, легкость речи, живость и страстность изложения, образность, множество разнообразных сравнений, убежденность, пламенная вера, а главное, самая пламенная любовь к людям делали необыкновенно привлекательными его проповеди; иногда страстные южане, восхищенные его словами, не могли удержаться от рукоплесканий, что было крайне неприятно Златоусту. В то время он и получил свое название.

   Рассказывают, что одна бедная женщина воскликнула после одной из его проповедей: «Святой Иоанн, Святитель Божий, Золотые Уста! мы не все можем понять в твоих речах, ибо смысл их для нас слишком глубок». С этих пор Иоанн начал говорить настолько просто, чтобы быть понятным и людям необразованным. В своих проповедях он касался разнообразных предметов, но в особенности он много говорил о милосердии к бедным. «Бедные суть также дети одного Отца небесного, в лице которых нам представляется Сам Иисус Христос. Он благоволил, чтобы доставить нам случай засвидетельствовать к Нему любовь и признательность, являться к нам в лице бедных, странников, узников и болящих. Он говорит нам устами сих несчастных: если вы не хотели быть признательными ко Мне за все, что Я сделал и потерпел для вас, имейте сострадание к Моей бедности, если Моя бедность не трогает вас, сжальтесь над Моими страданиями, которые изнуряют Меня, над Моими цепями, которые тяготят Мои руки и ноги. Если Мои страдания, бедность, цепи не трогают вас, подумайте хотя о том, как мало то, чего Я у вас прошу. Я не требую от вас многоценных приношений; Я прошу только один кусок хлеба, кров от темной ночи, слово ласковое и совет добрый. Подайте Мне милостыню, чтобы приобрести право на те небесные награды, которые Я обещал милостивым».

   Да и как ему было не любить бедных! Он видел, насколько они своим благочестием, своей преданностью Церкви превосходят богатых. В то время, когда последние, оставаясь в глубине души язычниками, все свое время посвящают забавам и развлечениям, а в церковь являются только по необходимости, и то на самое короткое время, бедные наполняют храмы, внимательно слушают проповеди, усердно молятся. Как же было не любить Златоусту этих преданнейших ему детей духовных, любовь которых ничто не могло поколебать: ни гонения, ни изгнания, ни насмешки, ни издевательства, ни унижения любимого архипастыря, которые с радостью шли за ним на верную смерть. Да, поистине, и он на любовь отвечал пламенной любовью. Не ложно было его слово, когда он им говорил: «Я люблю вас так же, как и вы меня. Вы заменяете мне отца, мать, братьев, детей. Вы для меня – все на свете! И когда один из вас погибает, погибаю и я!»

   Но не одних только бедных, он любил и всю свою паству, что доказал во время одного тяжелого несчастья, обрушившегося на Антиохию: то был бунт антиохийцев против императора Феодосия, случившийся по следующему поводу.

   Император, желая отпраздновать десятилетие своего царствования, наложил тяжелые подати на антиохийцев. Антиохийцы, хотя в большинстве своем довольно богатые, тем не менее сочли этот налог несправедливым и, возбуждаемые некоторыми народными ораторами, произвели страшное возмущение. Южная толпа – страстная и горячая – долгое время шумела и безчинствовала в городе, затем бросилась в предместье его – Дафну, осадила царский дворец, ворвалась в комнату, где находились статуи Феодосия и его семейства, камнями повалила их на землю, с яростными криками повлекла их по городу и наконец бросила в реку. После этого пароксизма бешенства народ опомнился. Страшное уныние овладело им; после крика ярости наступила зловещая тишина: улицы опустели... все спрятались в свои дома... каждый говорил: «что мы сделали! теперь нас ждет неминуемая казнь!»

   Тогда-то во всей своей духовной силе и являются духовные вожди: епископ Флавиан и священник Иоанн. Первый, несмотря на свою дряхлость, отправляется в Константинополь просить царя о помиловании, а второй день и ночь молится в храме, утешает народ, ободряет его надеждой на милость Божию.

   «Предайте мне ваши души! – говорит он, – отбросьте ваши печали, возложим все на Бога. Это послужит нам к прекращению бедствия, потому что когда Господь увидит, что мы со вниманием слушаем Его слово и в самое бедственное время не оставляем молитвы, то скоро подаст нам помощь и благую перемену, превратив бурю в тишину. Не упадем же духом, возлюбленные! Не столько мы заботимся о своем спасении, сколько сотворивший нас Бог. Не столько мы печемся о себе, сколько Тот, Кто даровал нам душу и дает такое множество благ. Окрылим себя надеждою и будем благодушно ожидать, что благоугодно будет Господу сотворить с нами». И, действительно, совершилось по его слову.

   Горячий сердцем, но великодушный, император Феодосий простил антиохийцев. После этого любовь народа к Иоанну еще более возросла. Они не хотели отпускать его ни на один день из города; даже когда он хотел удалиться за город, чтобы немного отдохнуть, народ говорил ему: «Вернись, ибо без тебя мы погибаем». Тем не менее им вскоре пришлось уже навсегда расстаться с ним. Иоанн Златоуст был вскоре после этого назначен архиепископом Константинопольским и увезен тайно в Константинополь неким евнухом Евтропием, самым тогда важным сановником в государстве и ближайшим другом императора Аркадия, который занял престол после отца своего Феодосия.

   Златоуст был милостиво принят императором, сказавшим ему, чтобы он готовился к посвящению.

   Замечательный контраст представлял Златоуст – небольшого роста, худой, загорелый, в скромной, можно сказать, в бедной одежде – с великолепием и роскошью Византийского двора. Зала, в которой он был принят, была вся разукрашена золотом, розовым, золотистым мрамором и драгоценными камнями, даже пол был посыпан золотым песком. Придворные воины и сановники были украшены жемчугом и смарагдами; золотой трон поддерживался золотыми львами; на нем в пурпурной одежде, украшенной жемчугами и рубинами, восседал Аркадий; на голове его сверкала диадема, так красиво шедшая к его черным волосам. После императора Златоуст был еще более милостиво принят императрицей Евдоксией, которая поцеловала у него руку и обещала ему всякую помощь в его подвигах милосердия. 26 февраля 398 года совершено посвящение Златоуста в сан архиепископа александрийским патриархом Феофилом (своим тайным недоброжелателем) в великолепном храме Софии, в присутствии императора, императрицы и множества народа. В своей речи после посвящения Златоуст, намечая программу своей будущей деятельности, главным образом обещал стремиться всеми пастырскими средствами к тому, чтобы распространять православную веру среди язычников и еретиков, а затем, чтобы среди православных улучшить нравы, поднять их нравственность на высокую степень совершенства. Особенно знаменательны его слова: «Я, при помощи Божией, буду смело обличать пороки; я не буду входить ни в какие соглашения, не буду заключать никакого договора с адом. Для нечестия и порока я буду непреклонным врагом. Но по отношению к самим грешникам я всегда готов действовать в духе сострадания и, насколько это будет зависеть от меня и возможно мне, не вредя правде и благу Церкви, буду жить в мире со всеми». Закончил он свою речь просьбой молитвенной помощи у своей паствы.

   Иоанн Златоуст был прямая противоположность своему предшественнику – архиепископу Нектарию. Последний, будучи, до принятия святительского сана, знатным светским сановником, остался, в существе дела, таким же и в сане архиепископа. Он любил пышную, блестящую жизнь, светское общество, любил давать роскошные обеды своим многочисленным знакомым, вовсе не заботился о духовном воспитании своей паствы и относился самым внешним образом к своим обязанностям. Совершая в торжественные дни богослужения, говоря холодные, заученные проповеди да принимая посетителей, разбирая бумажные дела, он не прилежал сердцем к своим обязанностям. Он не был ни для кого опасен, и поэтому все относились к нему доброжелательно. Не таков был Иоанн Златоуст: он весь был огонь в ревности о славе Божией Церкви. Величайший подвижник, в своей личной жизни он изгнал всякую роскошь с архиепископского двора; все золотые и серебряные вещи были проданы, и деньги розданы бедным. Многочисленная свита была распущена: он ограничился двумя или тремя преданными ему людьми. Прекратились роскошные обеды, ибо Иоанн довольствовался самой скромной пищей из овощей с прибавлением иногда немного рыбы и белого мяса. Прекратился прием праздных посетителей, ибо к Иоанну имели доступ только те, которые нуждались в нем как пастыре Церкви. Единственной роскошью была его многотомная библиотека. Но в особенности резка была его противоположность с Нектарием в отношении к клиру и пастве. В то время как последний сквозь пальцы смотрел на злоупотребления, роскошь и разврат клира, на маловерие, ереси и всякого рода пороки мирян, Иоанн Златоуст явился пламенным обличителем и карателем всего порочного. Решительный, прямолинейный, он действительно не умел входить в сделки со злом, как он сказал в своей вступительной речи. Он обличал, запрещал и изгонял из пределов своей епархии ленивых и развратных иноков и клириков, которые, вместо того чтобы подавать добрый пример словом или делом мирянам, сами оказывались хуже их, проводя жизнь среди светских людей, в веселых пирах и полной лености, нисколько не заботясь о своих обязанностях.

   Он обличал и свою паству в холодности к храму Божиему, в любви к безнравственным языческим зрелищам, жестокости к бедным и несчастным, в гордости, в неправославии и др. пороках. Этим он страшно вооружил против себя худшую часть клира и многих знатных и богатых мирян. Сначала шепотом, а затем все громче и громче стали раздаваться голоса против Иоанна Златоуста. Он-де несправедлив, жесток, своей нетерпимостью оттолкнет народ от церкви! К чему эти обличения богатых и знатных? Он возмущает этим народ!

   Постепенно к этому стала примешиваться и клевета! «Вот, других-то он обличает, а сам-то предается, как слышно, неслыханным порокам!.. Зачем он запирается от людей?.. Потому что он лицемер!.. Он тайно предается обжорству и пьянству!..» Эти змеиные речи, передаваясь от одного к другому, дошли до императорского дворца, в частности до императрицы Евдоксии; тем не менее отношения между Иоанном Златоустом и Евдоксией были по-прежнему удовлетворительными. Она принимала участие в открытии мощей св. муч. Фоки и других. Иоанн в своей речи даже похвалил благочестие императрицы, назвав ее матерью церквей. С императором Аркадием отношения его были тоже вполне удовлетворительными, и он даже оказал великую государственную услугу. В то время против Византии возмутился римский военачальник Гайна и подошел к самому Константинополю, угрожая ему завоеванием. Император Аркадий пал духом: ибо никто, кроме Иоанна, не хотел идти к врагу для переговоров. Иоанн смело пошел к Гайне и победил его сердце. Тот не только согласился отступить от города, не причинив ему никакого вреда, но даже вместе со своими коленопреклоненными сыновьями испросил благословение у Святителя, несмотря на то что был арианин и, следовательно, злейший враг христиан.

   Кроме благоустройства богослужения, монастырей, клира Иоанн Златоуст особенно много занимался миссионерским делом среди финикиян, скифов и готов. Посещал он и провинциальные церкви для упорядочения там церковных дел. Ночное время, остававшееся свободным от многочисленных административных и богослужебных обязанностей, он употреблял на письменные труды. Но в особенности много времени он по-прежнему отдавал своим друзьям – бедным: для их назидания и утешения он часто проповедовал, беседам с ними он отдавал все свое свободное время и все свои средства: он построил несколько домов призрения бедных, больниц и других богоугодных заведений. При нем особенно развился институт диаконисс, назначение которых было не только помогать крещаемым женщинам, но и оказывать самую широкую благотворительность. Святая Церковь с благодарностью вспоминает и будет вечно вспоминать святые имена: Сальвины, Ампрукты, Пентадии и Олимпиады, женщин очень богатых и знатных, но ради Бога и близких оставивших все земное, «обнищавших здесь на земле, чтобы обогатиться в Царствии Небесном», по слову самого Златоуста. И бедный простой народ глубоко чтил Иоанна Златоуста: храм, где он служил, всегда был полон народом, который с жадностью ловил каждое его слово; он жизнь свою готов был бы отдать за своего любимого учителя. Поистине, подобно ап. Павлу галатам, Иоанн Златоуст мог бы сказать константинопольцам: «вы готовы были бы вынуть свои очи и отдать их мне» (Гал. 4, 15), так вы меня любили! Тем не менее все-таки злоба делала свое дело, и должно было наступить время столкновения Иоанна Златоуста с императорским двором. Для этого нужен был только повод, и он открылся в деле евнуха Евтропия.

   Властолюбивый временщик, некогда привезший в Константинополь Иоанна Златоуста и сначала с ним друживший, затем, сделавшись одним из его яростных врагов и гонителей, постепенно стал так забываться, что позволил себе дерзко обращаться даже с самой императрицей. Та долго переносила все эти оскорбления, но наконец, сильно оскорбленная им, бросилась к императору, захватив с собой обеих дочерей. Упав пред императором на колени, она воскликнула: «Твоя ли я жена или нет? Императрица я или раба? Твои ли это дети, и неужели их мать для тебя ничего не значит?» «В чем дело?» – спросил император. «Меня оскорбил Евтропий, – сказала Евдоксия, – Он угрожает низвергнуть меня, когда только захочет этого. Скажи, кто же император: ты или он?» Император Аркадий, который давно тяготился зависимостью от Евтропия, приказал немедленно его арестовать. Евтропий в страшном отчаянии, не зная, куда ему деваться, бросился в храм св. Софии, ища там убежища, а между тем еще так недавно настоял он на том, чтобы император отменил право убежищ преследуемым, которым пользовались христианские храмы, против чего, в свое время, горячо восстал Иоанн Златоуст. Здесь, в этом храме, ползая в ногах Святителя, этот гордый человек просил Иоаннова милосердия и заступничества пред императором. Иоанн обещал ему и исполнил свое обещание. Воинам, которые ворвались в храм, ища Евтропия, он решительно заявил, что только через его труп и священнослужителей пройдут к Евтропию, а затем в первый праздничный день совершил в храме св. Софии литургию, на которой присутствовал император, императрица, весь двор и множество народа. Когда все собрались, Иоанн взошел на кафедру для проповеди, отдернул завесу, отделявшую престол от народа: пред взором всех предстал несчастный Евтропий.

   Этот, еще так недавно гордый временщик, пред которым трепетали целые сотни тысяч народу, повинуясь каждому его слову, в грязной, изорванной одежде, с лицом бледным, искаженным ужасом стоял на коленях, судорожно обхватив одну из колонн престола, трепетно слушая вдохновенное слово Иоанна: «Суета сует и все суета. Всегда истинно это изречение, еще более теперь. Где теперь блеск, где убранства, где раболепные крики народа? Все прошло, буря ринулась на дерево, вырвала его с корнем и повергла на землю. Где ложные друзья? Столы, уставленные яствами, чаши, наполненные винами? Все исчезло как сон. Запишите же на ваших стенах, на ваших одеждах, на окнах домов ваших, в совести вашей запишите и повторяйте это: суета сует и все суета». И обратившись к Евтропию, Иоанн продолжал: «Разве я не говорил тебе, что богатство улетает, а ты не хотел слушать меня. Разве не говорил, что слава – дым, как и уверения фальшивых друзей? Я сделался твоим врагом, потому что говорил тебе правду; но я был более твоим верным другом, чем те, кто тебе льстили. Они ушли к твоим врагам, а я один поддерживаю тебя. Ты оскорбил Церковь, а Церковь отрыла тебе свои объятия». И, снова обратившись к народу, он продолжал: «Не думайте, что я хочу оскорбить павшего человека. Я нахожусь здесь не для того, чтобы усиливать страдания раненого, но чтобы сохранить здоровье тем, которые еще не ранены. Посмотрите на святой престол: он украшен золотом и драгоценными камнями, но богатейшее его украшение не золото и не камни, а этот несчастный беглец, который припал к подножию престола. Приступите же, и совершим теперь святое таинство; затем вместе обратимся к императору и попросим его милосердия и прощения Евтропию. Повергнем к его стопам золотые колосья жатвы нашего сострадания».

   Евтропий был прощен, но отношения с Евдоксией окончательно испортились. Мрачные тучи надвинулись на Иоанна Златоуста. Должна была разразиться над ним гроза, и она разразилась. В числе лютых врагов Иоанна Златоуста был александрийский патриарх Феофил, который давно мечтал низложить его и занять его место. Нужен был только повод, и он нашелся.

   Это было принятие Златоустом четырех монахов из александрийского патриархата. Монахи эти, известные за свой длинный рост, под названием «Долгие братья» – были выгнаны без всякого основания, обвинены Феофилом в ереси и бежали в Константинополь, ища покровительства патриархата. Они были приняты с состраданием и любовью Златоустом в общение, и это дало повод Феофилу самого Златоуста обвинить в ереси. И вот он собирает собор из 23 епископов в Дубе, предместье Халкидона. На этом соборе обвиняют Златоуста в 29 пунктах совершенно ложно и заочно низлагают. Этот протокол собора был утвержден императором Аркадием. Когда об этом узнал народ, то он пришел в крайнее негодование. Громадные толпы окружили архиепископский дом; настроение делалось все более и более раздраженным. Кто-то пустил среди народа зловещее известие о том, что Златоусту угрожает уже не ссылка, а смерть... что-де только не знают, что выбрать для казни: топор или меч!

   Крики: «требуем вселенского собора», вопли женщин, плач детей – все сливалось в страшный гул. И среди этого смятения оставался спокойным только один Златоуст. А почему? Это он выразил в своей прощальной речи. «Братия, ужасная буря застигла нас, и волны поражают нас с небывалой силою; но мы не боимся потопления, потому что опираемся на скалу. Сколько бы ни свирепствовало море, скала эта не потрясется. Сколько бы ни вздувались и ни хлестали волны, корабль Христов не погибнет. Чего же страшиться мне? спрашиваю вас. Смерти? Но я скажу с Апостолом: «жизнь моя Христос, и смерть мое стяжание». Изгнания? Но земля принадлежит Господу и со всем, что она содержит. Лишения имущества? Я ничего не принес в этот мир и ничего не унесу из него с собою. Все, что может заставить человека трепетать, я презираю. Смеюсь над богатством, смеюсь над почестями, которых другие так жаждут. Богатство для меня не более, как нищета, и если я желаю жить, то только для того, чтобы быть с вами, трудиться над вашим душевным совершенствованием. О, они совсем не знают нас! Христос со мною! Чего я устрашусь? Его Евангелие в руках моих – посох, на который я опираюсь. Вот, где мое прибежище, вот мирная пристань души моей. Иродиада также здесь; Иродиада все еще пляшет, требуя головы Иоанна, и ей отдадут голову Иоанна, потому что она пляшет».

   На другой день после этого явился к Иоанну императорский чиновник и потребовал, чтобы Иоанн немедленно оставил город. «Корабль готов, чтобы отвезти тебя в ссылку, и если ты не уйдешь добровольно, то ты будешь увезен силою». И вот, исполняя это приказание, Иоанн ночью, тайно, весь закутанный плащом, чтобы народ его не видел, вышел из своего дома и сел на корабль, который и отвез его на место ссылки в Пренет. Когда на другой день народ узнал, что Иоанн тайно увезен из Константинополя, поднялось уже настоящее возмущение: как разъяренное море, волновался народ, и везде кричали о неправедном суде над ним. Патриарх Феофил тайно бежал из города, иначе он был бы побит камнями. Увидав его дом пустым, народ громадными толпами повалил к императорскому дворцу и с криками, воплями и рыданиями взывал: «возврати нам святителя Иоанна!» Дрогнуло сердце Евдоксии, и она начала раскаиваться в совершенном! В это время вдруг произошло страшное землетрясение: почва стала колебаться все сильнее и сильнее, подземные толчки все увеличивались, дома стали рушиться, стены падать. Смятение распространилось по всему городу, рыдание и стоны несчастных пострадавших все усиливались, наконец, дрогнули стены самого дворца. Еще минута, еще секунда... и дворец был бы разрушен. Тогда испуганная Евдоксия, накинув кое- как на себя одежду, бросилась к императору, восклицая: «это гнев Божий... это за наш грех... о, возврати скорей Иоанна!» Император, в глубине души своей не переставший почитать Иоанна, как человека Божия, немедленно отправил посла к Иоанну с письмом, в котором императрица умоляла его немедленно вернуться в Константинополь. И святитель Божий, забыв о нанесенных ему оскорблениях и помня только любовь к нему народа, возвратился снова к своей пастве; в это время землетрясение уже прекратилось.

   Наступила ночь. Несметные толпы народа собрались на берег пролива, чтобы встретить своего возлюбленного Святителя. С факелами в руках сопровождали они вернувшегося Иоанна; шествие приняло вид огненной реки. Впереди всех шла сама императрица; народ пел хвалебные гимны, многие плакали слезами светлой радости. Придя в храм, Иоанн встал на кафедру, а народ весь опустился перед ним на колени. Со слезами благословил его Святитель, так говоря: «Благословен Бог, удаливший меня! Благословен Он, возвративший меня! Благословен Бог, попустивший на меня бурю! Благословен Он, удаливший ее!» Через несколько времени собор из 60 епископов, собравшихся в Константинополе, отменил решение Дубского собора. Велика была радость народа, велико было торжество правды Божией в лице Иоанна! Но, увы! Оно было непродолжительно. Прошло немного времени, и Иоанн был окончательно свергнут с престола и уже до конца дней своих не видал более своей паствы: он умер бедным изгнанником.

   Поводом к окончательному изгнанию Иоанна Златоуста послужила его обличительная речь против Евдоксии за то, что та воздвигла себе статую прямо за храмом и устроила по этому поводу торжественные празднества, заглушавшие даже богослужение. Иоанн Златоуст со свойственным ему пылом обрушился на честолюбие императрицы. Был созван новый собор, и так как он не пришел ни к какому решению, то император собственной властью велел лишить Иоанна Златоуста архиепископского престола и изгнать его из города, а на его место избрать другого.

   Была великая суббота; по обычаю того времени, в этот день многие готовились ко св. крещению. Храм был полон народа. Женщины и дети в белых одеждах готовились к таинству крещения и св. миропомазания. Диакониссы приготовляли все необходимое для совершения этих таинств. Благоговейно молился священник, благоговейно раздавались в воздухе церковные песнопения. Вдруг ворвался отряд солдат, ища Златоуста. Крик... шум... вопли... стоны раненых – сменили благоговейную тишину; ища Златоуста, они опрокинули священное вино Евхаристии... вода в крещальнях смешалась с кровью избиваемых... Наконец Златоуст был схвачен и, несмотря на сопротивление толпы, увлечен из храма.

   Мрачно и уныло была встречена тогда Пасха константинопольскими христианами.

   Через несколько времени Иоанн был отправлен в ссылку под строгим конвоем солдат. В самый момент его удаления сделалась страшная гроза... молния упала в купол Софийского храма... произошел страшный пожар. Ветер раздувал его: он превратился в огненное пылающее море, которое захватило весь город и едва не достигло императорского дворца.

   Конечно, враги Златоуста сейчас же обвинили друзей его в поджоге; это еще более ухудшило его участь. Воинам приказано было обращаться с пленным как можно хуже, и они действительно с безпощадной жестокостью мучили его. Больной изнурительной лихорадкой, издавна страдавший тяжелыми желудочными болями, хилый и слабый от природы и еще более изнуренный от подвижнической жизни и тяжелых трудов, он страдал невообразимо.

   Палил южный зной; Иоанна Златоуста влекли под палящими лучами солнца, отчего невыразимо он страдал, ибо его голова была лишена волос. Дул пронзительный, леденящий ветер, шел дождь, а воины снова влекли его, трясущегося от изнурительной лихорадки. Наконец, то обожженный солнцем, то оледенелый от стужи, он падал на землю в изнеможении, и лишь уста его беззвучно шептали молитву: «слава Богу за все!», а у своих мучителей он просил только немного сострадания, немного отдыха, но получал отказ. И они снова влекли его вперед.

   Сначала ему было назначено пребывание в небольшом городке Кукузе, но, когда там поселился, он сделался центром церковной жизни своего времени: к нему стало стекаться множество богомольцев, отсюда стал он рассылать свои грамоты, утешая, назидая и ободряя свою паству. Это встревожило его врагов: «этот мертвец становится опасным! Вся Антиохия теперь в Кукузах!»... И было дано распоряжение перевести его еще дальше, в полуразрушенный Пифиунт. Но во время путешествия силы окончательно оставили Златоуста, и ему было разрешено остановиться в доме священника при церкви св. мученика Василиска. Ночью, во сне, ему явился св. мученик и сказал: «Не унывай, брат Иоанн! Мужайся, завтра мы будем с тобой пред лицом любвеобильного Бога!» На другой день Иоанн просил облечь его в чистые одежды, приобщить Св. Таин. Долго и усердно он молился. Конечно, подобно своему Учителю и Господу, он молился и за своих мучителей: «Отче, отпусти им, ибо они не ведают, что делают!»

   Наконец, со словами: «Слава Богу за все», он предал свою душу Богу.

   Прошло 30 лет; императором в то время был Феодосий II. Народ, не забывший своего благодетеля и учителя, потребовал останки Иоанна Златоуста: «мы требуем, чтобы нам возвратили тело отца нашего!» Враги Златоуста в это время уже кончили дни свои, многие из них, как бы в наказание Божие, в страшных мучениях.

   Сам император чувствовал вину своих родителей перед Златоустом и решил, как можно торжественнее перенести в Константинополь гроб с мощами Святого. И вот император, все духовенство, целые тысячи народа вышли навстречу к некогда поруганному и выгнанному, как преступник, из города святителю Иоанну. Народ плакал от радости. Император Феодосий снял все знаки своего царского достоинства и, склонившись пред святой гробницей, с рыданиями просил простить все то зло, которое ему причинили отец и мать. А патриарх Прокл вместе с народом воскликнул: «Святитель Божий! займи опять твой прежний престол».

   Предание говорит, что из гроба в это время послышался голос Златоуста: «мир вам!» Таково было торжество правды Божией! Назидательна жизнь святителя! Поистине она светит ярким светом христианской веры и любви среди окружающего нас мрака. Он всего себя отдал Богу, он стремился лишь к вечной жизни за гробом, и вот почему среди всевозможных унижений и страданий, которые бы подавили и привели в отчаяние малодушного человека, он благодарил Бога: «Слава Богу за все! и за радости, и за горе!»

   Так молился он, когда жил беззаботным отроком в доме своей нежно любящей матери; так взывал он к Богу в пустынной келье среди невероятных подвигов подвижничества; так молился он на высоте архиепископского престола, и ту же молитву неоднократно повторял он в ссылке, в изгнании, среди бесчеловечных истязаний, терзаемый голодом, жаждой, болезнями, влачимый под палящим солнцем. «Слава Богу за все!» – были его и последними словами здесь, на земле. О, если бы и нам, в нашей жизни, всегда следовать примеру св. Иоанна! Да поможет он нам в этом своими молитвами пред престолом Божиим!

   Дорогие братие и сестры! Вспоминая сегодня друга бедных, великого страдальца – Иоанна Златоуста, я невольно переношусь воображением из нашего шумного столичного города, из этой ярко освещенной залы туда, далеко, в бедную деревушку – и видится мне полуразрушенная изба и в ней голодные люди – наши братья о Господе!.. Видится мне малютка, одетый в грязные лохмотья; он протягивает свои исхудалые руки к матери и жалобно просит у нее хотя кусочек хлеба для утоления голода. А за ним, за этим страдающим ребенком, протягивает к нам руки Святитель Иоанн Златоуст и взывает: «вы пресыщены, а несчастное дитя голодно; вы имеете всего в достатке или изобилии, а здесь ваши братья, или, вернее, Сам Христос, во образе меньших братьев, всего лишен: и алчет, и жаждет, и наготует!»

   Пожалейте же их и отрите их слезы; помните, кто делает для бедных и нищих, делает для Самого Христа Спасителя! Благо же всем тем, кто помнит завет Христа и приходит на помощь голодным и сирым! Благо и вам, что вы принесли им свою лепту! Благословение Святителя Иоанна Златоуста да будет с вами во веки. Аминь.

    

   Примечания

   [1] Печатается по изданию: Епископ Трифон. Св. Иоанн Златоуст – страдалец и друг страждущих. Издание А.А. Ступина. М., 1914.

   [2] Чтение это было предложено в первый раз Преосвященным Епископом Трифоном в 1912 году в пользу комитета для голодающих, находившегося под почетным председательством Ее Императорского Высочества, Великой Княгини Елисаветы Феодоровны.
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     ПРАВИЛА БЛАГОУСТРОЙСТВА МОНАСТЫРСКОЙ ЖИЗНИ 

    

    Составлены в 1852 году Высокопреосвященнейшим Филаретом, Митрополитом Московским [1]

     

    ОСНОВАНИЯ МОНАШЕСТВА И ЕГО ПРАВИЛ　

     

    1. Житие монашеское должно быть благоустроено на незыблемом основании слова Божия, при пособии наставлений и примеров святых отец: ибо только на сем основании здание духовной жизни и спасения воздвигается прочно и благонадежно; а что строится на песке помыслов и желаний человеческих, то не твердо и угрожает падением велиим.　

    2. Дающий обет послушания и отречения от своей воли и от своего мудрования должен основывать оный на слове Господнем: аще кто хощет по Мне ити, да отвержется себе, и возмет крест свой, и по Мне грядет (Мф. 16, 24).　

    3. Дающий обет целомудрия должен внимать слову Христову: могий вместити, да вместит (Мф. 19, 12) и слову Апостольскому: не оженивыйся печется о Господних, како угодити Господеви (1 Кор. 7, 32).　

    4. Дающий обет нестяжания должен утверждаться на слове Христовом: аще хощеши совершен быти, иди, продаждь имение твое, и даждь нищим; и имети имаши сокровище на небеси; и гряди в след Мене (Мф. 19, 21).　

    5. К верному и неослабному исполнению сих обетов должно побуждать себя словом Христовым: никто же возложь руку свою на рало, и зря вспять, управлен есть в Царствии Божии (Лк. 9. 62).　

    6. О благотворности послушания, о потребности духовного руководства, об опасном поползновении жить по своей воле должно вразумлять себя словом премудрого Соломона: имже несть управления, падают, аки листвие: спасение же есть во мнозе совете (Притч. 11, 14).　

    7. От сих главных начал должны происходить и к ним быть применяемы все правила и распоряжения, благоустрояющие монастырское братство в совокупности и поведение каждого лица в братстве, простирающиеся не только на жизнь духовную и нравственную, но и на состояние внешнего благочиния и хозяйства.　

     

    О ПРИНЯТИИ В БРАТСТВО

     

    8. Необходимо принимать со строгою осмотрительностию, и только таких лиц, кои имеют узаконенные свидетельства о своей личности; также отзывы о их благонравии, благонадежности и наклонности к монашескому образу жизни от духовного отца, приходского причта или состоящих в монастырском братстве (Указ Святейшего Синода от 25 сент. 1901 г., N 11). Приготовительным к благоустройству братства действием должно быть принятие в братство с осмотрительностию и по тщательном испытании благонадежности принимаемого по поведению и готовности неуклонно исполнять все монастырские обязанности. Сему испытанию, в течение более или менее продолжительного времени, подвергается каждый желающий вступить в монастырь, дабы настоятель мог принять на свою ответственность изъявление согласия на определение оного в монастырь формально.　

    9. Те, которые в мирской или монастырской жизни замечены в проступках против благоповедения, и те, которые обнаружили непостоянство неоднократным переходом из одного монастыря в другой, не принимаются в монастырь или принимаются только по особенно строгом испытании и не маловременном дознании воспринятого ими лучшего направления жизни.

    10. Представление послушника к пострижению в монашество должно быть основано не просто на исполнении узаконенных трех лет искуса, но на приобретенном, посредством верного надзора и испытания, удостоверении о благонадежности его к достойному прохождению монашеского жития. И для него лучше продолженным искусом обезпечить себе твердый будущий путь, нежели спешить решительным обетом не огражденным от опасности колебаний и претыканий.　

     

    О ДУХОВНОМ РУКОВОДСТВЕ

     

    11. Каждый член монастырского братства, особенно младший или находящийся на испытании, состоя под наблюдением и распоряжениями настоятеля и подчиненных ему должностных лиц, в отношении к монастырским обязанностям и благочинию должен быть сверх того, где возможно в отношении к жизни духовной, под особым руководством старца, которому часто должен открывать свое душевное состояние, занятия, недоумения, затруднения, смущения, искушения, погрешности, случающиеся неблагоприятные отношения к другим и получать от него разрешение недоумений, исправление погрешностей и наставления, ближайшим образом примененные к его настоящему положению и направляющие к дальнейшим успехам в жизни духовной.

    12. Старцем для некоторых может быть настоятель, для других общий духовник монастыря, тщательно избираемый в сию должность, с потребными для нее качествами, а для иных и другие из братии, способные назидать словом и примером.

    13. Настоятель и духовник наблюдают, чтобы вся братия очищали совесть свою таинством покаяния и причащались Св. Таин во все четыре поста непременно, а некоторые, смотря по их душевному состоянию, и чаще, и особенно священнослужители пред вступлением в чреду священнослужения.

    14. Возлагаемое настоятелем дело послушания каждый должен принимать и исполнять безпрекословно, кроме случая непреодолимого препятствия, которое встречает в своей неспособности или немощи. В сем случае должен открыть свою неспособность или немощь настоятелю со смирением и подчиниться его дальнейшему рассуждению, которое настоятель должен ознаменовать или снисхождением к немощи, или твердостию против непокорной воли.

    15. Братия не должны ничего особенного предпринимать по своей только мысли и воле и к особенным духовным подвигам, например: к наложению на себя поста сверх положенного по уставу, приступать по рассуждению и с благословением настоятеля, духовника или старца, дабы в дело своей воли не вкралось самоугодие или самомнение и не повредило благого дела, как червь повреждает плод.

    16. Настоятель и старцы должны наблюдать, чтобы братия пребывали в мире между собою, и, если кого усмотрят не в мире с другим, неотлагательно употреблять все возможные средства, чтобы оскорбивший испросил прощение, а оскорбленный простил, в точности соблюдая слово Апостольское: солнце да не зайдет в гневе вашем (Еф. 4, 26).

     

    О БОГОСЛУЖЕНИИ

     

    17. Важнейший предмет внимания монастырского начальства и усердия братии есть церковное Богослужение. Неупустительное и благоговейное участвование в совершении оного или присутствование при оном должно быть поддерживаемо и примером, и побуждениями начальства. Неисправность в сем должна быть признаваема важным нарушением обязанностей и настоятельно прекращаема исправительными мерами.

    18. За полчаса до благовеста к утрени будильный, взяв благословение от настоятеля или старейшего по нем, обходит все келлии с молитвою для благовременного возбуждения братии.

    19. По начатии благовеста ко всякому Богослужению каждый должен стараться прийти в церковь прежде начатия молитвословия.

    20. О непришедшем или поздно пришедшем в церковь будильный объявляет настоятелю или старейшему по нем, смотря по обстоятельствам, или во время самой службы, или непосредственно по окончании оной, для дознания и рассмотрения случая.

    21. Занятые некоторыми послушаниями, например трапезным, если не могут вполне участвовать в церковном Богослужении, должны иметь на сей случай особое разрешение настоятеля. Особенно если не могут быть у поздней литургии, должны быть у ранней.

    22. Священнослужащие, читающие и поющие в церкви, должны исполнять свое дело с неослабным вниманием, без поспешности, без двугласия, сохраняя древнее церковное пение без повреждения нововведениями, несообразными с простотою и умилением, каковые особенно приличны Богослужению монастырскому (Инструкция благочинным монастырей).

    23. Положенные в уставе чтения из отеческих писаний на утрени, поучения на литургии и вечернее правило не должны быть упускаемы, кроме особенных случаев, когда сего потребует продолжительность праздничной службы или множество частных молебствий.

    24. Братия занимают в церкви определенные места отдельно от народа, кроме некоторых, по должности занимающих места между народом, как например, при свечах.

    25. Никто не должен выходить из церкви прежде окончания Богослужения, кроме крайней нужды, в которой неукоснительно должен дать отчет начальству.

    26. В конце утрени вся братия подходят к стоящему на своем месте настоятелю для принятия благословения, также в конце повечерия, для прощения.

    27. На пути в церковь и из церкви братия не должны останавливаться с посторонними и входить в разговоры, а если от кого будут о чем спрошены, должны ограничиваться необходимым ответом.

     

    О ТРАПЕЗЕ

     

    28. Если братская трапеза поставляется непосредственно по окончании церковного Богослужения, то братия прямо из церкви идут в трапезу; а если по некотором времени, то, в ожидании трапезы, имеют отдых в келлиях.

    29. По данному колоколом знаку вся братия немедленно собираются в трапезу, которая начинается и оканчивается молитвословием по уставу.

    30. В продолжение трапезы братия сохраняют безмолвие, внимая предлагаемому чтению из поучительных книг или житий святых.

    31. Позднее вхождение в трапезу или исхождение из оной прежде окончания признается безпорядком и не оставляется без ответственности.

    32. Никто не должен брать пищу в келлию, кроме тех, которым разрешит сие настоятель, как не могущим прийти в общую трапезу по болезни или по глубокой старости (Духовный Регламент [2]. О житии монахов, ст. 23, 24).

     

    О КЕЛЕЙНОМ ПРЕБЫВАНИИ

     

    33. Время, остающееся от Богослужения церковного и от дел общественного послушания, проводимое в келлиях, братия должны употреблять сообразно с наставлением Апостольским: искупующе время (Еф. 5, 16), стараясь благоразумным и бережливым употреблением времени, как верно сосчитанною ценою, приобретать некую пользу и окончательно душевную.

    Искупующия время келейныя занятия суть:

    1. Келейное молитвенное правило по уставу и рассуждению и благословению старца.

    2. Чтение душеполезных книг.

    3. Выписывание нужнейшего из книг молитвенных или назидательных.

    4. Упражнение в церковном чтении и пении, приготовительное к церковной службе.

    5. Занятия, поручаемые настоятелем и исполняемые по долгу послушания.

    6. Рукоделие в пользу обители или для удовлетворения собственных нужд, или для того, чтобы нечто выработать и подать нищим.

    34. Для келейного чтения предлагаются: во-первых, Священное писание, во-вторых, писание св. Отец и жития святых, в особенности же подвижнические писания св. Василия Великого, Иоанна Лествичника, Аввы Дорофея, Ефрема Сирина, Макария Египетского, Нила Сорского; для некоторых не новоначальных также Исаака Сирина, Варсонофия Великого и писания, собранные в книги Добротолюбие, но не без надзора и руководства опытнейших, особенно последние, дабы неблаговременно предпринятое высокое чтение не сделалось для неопытного случаем к неправильному приложению не довольно понятого учения и к мечтательности, вместо истинного успеха в духовной жизни.

    35. Книги мудрости человеческой, как например: исторические и относящиеся до исследования природы, монастырской братия читать не возбраняется, как бы для отдыха, и притом с намерением усматривать в творениях Божиих и в происшествиях мира Божию премудрость и Божие провидение и суд.

    36. Книги мирского и плотского мудрования, как-то: театральные и романические, не должны быть допускаемы в монастырь; а буде, паче чаяния, у кого в монастыре будут найдены – должны быть предаваемы огню или немедленно отсылаемы, если это собственность посторонних светских лиц.

    37. Весьма приличное занятие для монастырской братии представляет иконописание. Начальство должно благоприятствовать желающим заниматься оным, направляя их преимущественно к подражению древним образцам (Духовный Регламент. О житии монахов, ст. 18).

    38. Рукоделия должны быть избираемы, по наставлению св. Василия Великого, преимущественно простые, относящиеся к нужде и пользе, а не к роскоши и прихоти, или благоприятствующие здоровью посредством телодвижения, каковы столярное и токарное.

    39. В келлиях и келейных вещах и их расположении должны быть соблюдаемы чистота, порядок и приличие, соединенные с простотою, благоприятною для безпопечительности и безпристрастия к вещам. Украшения изысканные и близкие к роскоши не должны быть допускаемы.

    40. Не должно иметь в келлиях крепких напитков, разве кому сие позволено будет от настоятеля для подкрепления, по причине слабости здоровья или трудных послушаний.

    41. Имеющие довольно силы, особенно младшие, хорошо поступят, если для соблюдения чистоты в келлии и около келлии и для отопления ея не потребуют служителя и послужат в сем и старейшим.

     

    ОБ ОДЕЖДЕ БРАТИИ

     

    42. В одежде братии также должна быть соблюдаема чистота и простота, чуждая роскоши и блеска. Кроме черного цвета может быть допускаем только серый и только для внутренней, а не для верхней одежды.

    43. Одежда братии должна быть, по возможности, единообразна. Сего достигать надлежит или просто надзором, или устроением всей братии одинаковой одежды по распоряжению настоятеля.

     

    О ВЗАИМНОМ ПОСЕЩЕНИИ КЕЛЛИЙ

     

    44. Братия могут посещать один другого в келлиях для совокупного назидательного чтения (в чем особенно имеют нужду неграмотные) и взаимного вразумления и назидания посредством сего чтения, для взаимного пособия в нуждах келейных, особенно для посещения больных и престарелых и для служения им.

    45. Для сих посещений не требуется особого разрешения; впрочем, настоятель и старший по нем должны наблюдать, кто кого посещает, дабы посещения развлекающие и могущие быть вредными прекращать.

    46. После вечерней трапезы каждый должен оставаться в своей келлии, кроме особенных случаев, когда кого потребует настоятель или когда нужно идти к настоятелю или старцу по делу совести или послужить трудно больному.

     

    О ВНЕШНИХ ПОСЕТИТЕЛЯХ

     

    47. Для посетителей монастырских церквей вход в монастырь открывается с благовестом к утрени, а прекращается в семь или восемь часов вечера, смотря по времени года и по рассуждению настоятеля, в навечерии же летних праздничных дней – по окончании всенощного бдения.

    48. Принятие внешних посетителей в келлии не допускается, кроме особенной нужды, например исповедь у духовника и посещение врача, и хозяйственного совещания у казначея между окончанием поздней литургии и началом вечерни. Настоятель может принимать не только после литургии до вечерни, но и после вечерни до определенного времени закрытия монастыря.

    49. Настоятель, как начальник и представитель монастыря, имеет особенную нужду принимать посетителей, богомольцев и благотворителей обители и руководствуется в сем собственным благорассуждением. Прочие не должны принимать посторонних в своих келлиях. Что касается до посторонних лиц, особенно женского пола, имеющих нужду видеть кого-либо из монашествующих или послушников, то с достоинством монастыря, с отличием монастырской жизни и с безмолвием келейного пребывания сообразным признается, чтобы оные принимаемы были не в келлиях, а в братской трапезе (не во время трапезы) или в особо назначенной монастырской приемной комнате, причем не допускается никакое угощение (Духовный регламент. О житии монахов, ст. 34).

     

    О ИСХОЖДЕНИИ БРАТИИ ИЗ МОНАСТЫРЯ

     

    50. Исхождение братии из монастыря бывает по должностной обязанности, по распоряжению настоятеля и допускается по желанию имеющих в том уважительную частную надобность.

    51. Исходящие из монастыря с настоятелем на соборное или другое Богослужение должны возвращаться в монастырь непосредственно по окончании оного.

    52. Когда монастырские священнослужители требуются в приходские церкви для священнослужения, вместо местных больных, или для ранних литургий, или в домовые церкви епархиального ведомства, настоятель назначает для сего исправных и благонадежных, с разрешения епархиального архиерея. При сем также наблюдается, чтоб они исходили из обители к назначенному времени Богослужения, для которого призваны, и возвращались непосредственно по совершении оного.

    53. Обычай, чтобы в праздники Рождества Христова монашествующие посещали домы некоторых благотворителей обители со святым крестом, если не окажется удобным прекратить (чтобы не были огорчены усердствующие), то сохранить надлежит в ограниченном виде. Назначаемые настоятелем иеромонах со святым крестом и два или три певца могут быть посылаемы в немногие почетные домы благочестивых благотворителей обители для праздничного славословия в первый и второй день праздника. От угощения надлежит им уклоняться.

    54. Из монастырей, в которых полагаются усопшие, монашествующие не должны ходить в домы на похоронные и поминальные обеды. Усердствующие могут, если заблагорассудят, прислать что-либо в монастырь на общую трапезу братии.

    55. По хозяйственным надобностям монастыря посылаемые из него непосредственно по возвращении дают пославшему их отчет в деле и времени.

    56. Имеющий необходимую надобность отлучиться из монастыря должен испросить разрешение настоятеля или, в случае отсутствия его и по его поручению, от старшего по нем, причем, смотря по значительности отлучки и по степени доверия к отлучающемуся, если увольняющий найдет нужным, причина и срок отлучки вносится в заведенную для того книгу. Уволенный непосредственно по возвращении должен явиться к уволившему для удостоверения, наблюден ли данный срок, что и отмечается в той же книге.

    57. Исхождение из монастыря разрешается только в дневные часы, и срок возвращения всегда должен быть ранее вечерней трапезы.

    58. Если монах увольняется для посещения благодетеля или родственника, то, по правилу Духовного Регламента (О житии монахов, ст. 21), сие должно быть допущено не более четырех раз в год, и притом в сопутствии другого старца и преимущественно с целью назидания.

    59. Самовольные отлучки настоятелей и настоятельниц из обителей, тем более в столицу, ни под каким видом не должны быть допускаемы, но на всякую отлучку должно быть испрашиваемо разрешение епархиального архиерея, с выдачею отпускного свидетельства и с означением в нем срока (Указ Святейшего Синода от 25 сент. 1901 г., N 11).

     

    О СРЕДСТВАХ К ПОДДЕРЖАНИЮ БЛАГОЧИНИЯ И БЛАГОНРАВИЯ

     

    60. Дабы правила благочиния и благонравия тщательно и неуклонно исполняемы были братством, для сего верное средство заключается в том, чтобы сии правила были внутренно уважаемы и любимы. Сии внутренние расположения настоятель и старцы должны возбуждать и питать в братии добрым примером и доброжелательными внушениями, что предписанные братству правила, от великого до малого, имеют связь с монашескими обетами, а соблюдение сих обетов – с душевным спасением, что, по слову Господню, верный в мале, и во мнозе верен есть; и неправедный в мале, и во мнозе неправеден есть (Лк. 16, 10); что, следственно, неверность и тем правилам, которые кажутся малыми, может причинить много вреда; что сыну обители, по слову церковной песни, деянием должно обрести в видения восход, то есть трудолюбивым и неослабным исполнением заповедей Божиих и правил отеческих должно открывать путь к высшей жизни духовной и созерцательной, которая есть на земле предначинание жизни небесной; что пришедшие в обитель, дабы соблюдением заповедей, правил и обетов монашества, паче живущих в мире утвердить за собою надежду спасения, если и при особенных, обретаемых здесь, пособиях вознерадят о соблюдении оных, подвергнутся осуждению горше тех, которые живут небрежно в мире.

    61. Хотя настоятель должен быть ко всем членам братства благорасположен и о всех попечителен, однако преимущественно добрые в поведении, верные в исполнении предписанных правил и подвизающиеся успевать в жизни духовной естественно будут преимущественно пользоваться его благорасположением, попечением, доверием, и сие должно быть средством как для утверждения их на благом пути, так и для доставления им полезного назидательного влияния на прочих.

    62. От настоятеля не должно быть скрыто, кто из братии к кому пишет или от кого получает письма. Смотря по обстоятельствам, он может требовать, чтобы письма ему были показаны, и если переписка не представляет ни надобности, ни пользы, велит прекратить оную.

    63. Поелику же для претыкающихся в поведении нужны и исправительные меры, то употреблять их надлежит без гнева, со внимательным рассмотрением вины, с точною справедливостию и кротостию.

    Прежде должно вразумить виновного о его вине и потом употребить епитимию, вследствие чего он должен принять ее не как бич, а как врачество и поощрение к лучшему.

    64. Обычай ставить за проступки на поклоны требует духовного рассуждения. И начальник, и виновный не должны смотреть на сие, как наказание. Молитва, по существу своему, есть и должна быть представляема действием благотворным, а не карательным. Ставить на поклоны при братии также не должно с мыслию уничижения и постыждения: молитва есть действие священное и не должна быть представляема действием постыдительным. Должно ставить на поклоны с тем, чтобы нарушивший свою обязанность просил от Бога прощения и помощи к своему исправлению. Сие должно делать без многих свидетелей, чтоб он удобнее мог молиться без смущения. Если настоит нужда поставить кого на поклоны при братии, то надлежит внушить ему и братии, что это не для уничижения его, но чтобы прочие, видя его покаяние, призвали ему помощь Божию к исправлению.

    65. Для того, кто погрешает употреблением полученного дохода не на истинные нужды и благотворения, а на издержки безполезные или противные умеренности и воздержанию, средства исправления можно искать в орудии греха его. Надлежит отнять у него часть достающегося ему дохода и отдать нищим или, смотря по надобности, всю его долю дохода удержать в руках эконома или казначея, и ему вместо денег, на счет их, доставлять потребные вещи (Инструкция благочинным монастырей, ст. 18).

    66. В качестве исправительных мер могут также употреблены быть удаление от общей братской трапезы на один или на несколько дней, а в случаях немалой важности – и безысходное заключение в келлии от одного до трех дней с постом до вечера.

    67. Проступки, не однажды возобновляемые или немаловажные, особенно лиц, не пользующихся доверием начальства, должны быть, по рассмотрению настоятеля, записываемы в той же книге, в которой записываются отлучки из монастыря. Учащение или важность проступков приводят настоятеля к решимости донести об оных начальству, которому подведома обитель.

    68. Правила сии объявляются каждому вступающему в монастырское братство, и он подписывается в неуклонном исполнении оных, равно и в неуклонной ответственности в случае нарушения оных.

    Примечания. 1) Настоятельницы женских монастырей должны сообразоваться с теми из сих правил, которые удобоприменимы к женским монастырям. 2) В случае же сомнения о применении некоторых правил, настоятельницы имеют просить наставления от благочинного монастырей, который, смотря по надобности, может просить разрешения от епархиального начальства.

    

    
    II 

    ИНСТРУКЦИИ 

    должностным лицам монастырей: 

    1) казначею, 2) благочинному, 3) духовнику,
 4) ризничему и 5) расходчику

    (Извлечено из Смоленских Епархиальных Ведомостей за 1865 г.)




    I. ЗНАЧЕНИЕ И ОБЯЗАННОСТИ КАЗНАЧЕЯ (ИЛИ КАЗНАЧЕИ)

     

    Казначей должен быть иноком, отличающимся благоразумием и опытностью, вполне достойным доверия настоятеля и искреннего уважения доброго обительского братства за трезвость, честность, усердие к обители, за личное трудолюбие, за любовь к порядку везде и во всем, за соединенную с доступностью для всех и каждого и терпеливостью рассудительность, вообще за назидательность и богобоязненность чисто иноческие. При всем том ему необходимо всемерно хорошо знать все местные внешние и внутренние обстоятельства своей обители, из которых безгрешно могут быть извлекаемы ея возможные выгоды, а посему всегда правильнее быть ему из постриженников (иеромонахов, а по нужде – и из иеродиаконов) той самой обители, на службу которой он избирается и утверждается. Обязанности казначея следующие:

    1. Помогать настоятелю во всех частях управления монастырем, поэтому для него необходимо:

    2. Знать во всей подробности церковный и хозяйственный быт обители и иметь в своем ближайшем и исправном заведывании как все здания монастырские и скотоводство его, так и сады, огороды, сенокосы, поля (леса и пчеловодство, где они есть), рыбные ловли и прочее, к хозяйству монастырскому относящееся. А для сего:

    3. Всегда иметь под руками, если есть, а если нет, непременно составить полную и исправную – за шнуром и печатью консисторскими – опись всех зданий и всего имущества монастырского и, сверх того, особый – за печатью монастырскою или благочинного монастырей – реестр для всяких прибылых вещей церковных и хозяйственных.

    4. Что служит к пользе монастыря, отнюдь не пренебрегать тем и неотложно предлагать о том настоятелю, а равно обстоятельно доносить и о том, что вредно. В недоумениях же вопрошать настоятеля и его рассуждению и воле, по воле Божией, следовать.

    5. Иметь ревностное попечение как о церковном Богослужении и во всех монастырских делах, так и наипаче о тех, кои особенно поручаются его заведыванию от настоятеля, а также неопустительно наблюдать за исправностию и всех должностных братий и споспешествовать им своим примером, советами и – в потребных случаях – назначением к ним в помощь людей рачительных и благонадежных.

    6. Тщательно наблюдать, чтобы от посетителей обители и богомольцев никто для себя лично ни за какие требы и ни под каким другим предлогом денег и других вещей не брал: поелику от сего рождается страсть сребролюбия, соблазн братии и многое другое, ни к чьему спасению не служащее.

    7. В конце каждого месяца вместе с настоятелем или с его благословения и без него высыпать деньги из церковных кружек, считать их и записывать при двух или трех свидетелях из старшей братии по назначению настоятеля и ключи от сих кружек иметь у себя, а печать от них должна быть у настоятеля.

    8. Получать вообще всякую монастырскую сумму (особенно от оброчных статей, где они есть) в свое время, и тотчас же вписав ее с точностию и исправностью в приходорасходные книги, представлять в банк, а где невозможно – в монастырское казнохранилище, где до востребования и должна она храниться за ключами, которые казначей должен держать у себя, и за печатью монастырскою, которая всегда должна быть у настоятеля.

    9. В казнохранилище всегда иметь особую шнуровую, за печатью монастырскою и за скрепою благочинного монастырей, книгу (кладовую), в которую вносить как приход, так и расход суммы в то самое время, когда что-либо приложится к казне монастырской или от нея отделится на издержки для обители, означая год, месяц и число. Всякая же таковая в сию книгу записка прихода и расхода должна быть подписана настоятелем, им, казначеем, и ризничим.

    10. В том же казнохранилище соблюдать со всякою бережливостию от порчи планы на земли и прочие угодья, монастырю принадлежащие, также контракты, документы, планы и фасады строений монастырских.

    11. Знать, сколько чего в год потребно для монастыря купить, и о том заблаговременно предлагать настоятелю; а в свое время и покупать с рассмотрением.

    12. Для мелочных расходов иметь особую – за скрепою настоятеля – книгу и по ней вести как приход денег, получаемых от настоятеля, так и расход на предметы мелочные, обстоятельно означаемые весом и мерою, с таким же обстоятельным указанием, когда, у кого, что именно, для чего и по какой цене куплено, и сколько за все заплачено. Отчет в таких расходах, по усмотрению настоятеля, может быть представляем ему для поверки и утверждения их по самой этой книге или еженедельно, или тотчас же по совершении покупки, а общая по шнуровой книге издержка на сии расходы, с поименованием только предметов их, может быть записываема ежемесячно одною статьею с распискою: "Деньги сии по принадлежности израсходовал казначей NN".

    13. Внимательно соображать, сколько необходимо для обители рабочих людей годовых и временных, представлять о том настоятелю и, с его позволения, нанимать их и в свое время рассчитываться с ними по надлежащему, с возвращением им их паспортов; безпаспортных же отнюдь не держать, особенно людей, не близ монастыря живущих и вообще недовольно известных. Заведывание всею хозяйственною частью в мужских монастырях вверяется настоятелю при участии старшей братии, а в женских – настоятельнице при участии старших сестер; на эти лица возлагается предварительное обсуждение и решение вопросов: о мелочных починках в церквах, о поправках и починках в монастырских зданиях, о приобретении необходимых книг, исправлении утвари, об отдаче в наем оброчных статей, о подрядах на наем рабочих, о примерных сметах, – сколько чего должно быть куплено, – на капитальные постройки и вообще на расходы, из экономической суммы, превышающие пятьсот 500 р., надлежит, согласно требованию ст. 126 и 129 Устава духовных консисторий, представлять на усмотрение и разрешение епархиального начальства. По окончании каждого месяца приход и расход всех монастырских сумм свидетельствуется лицами старшей братии, о чем делаются записи в книгах за подписью присутствовавших. (Указ Святейшего Правительствующего Синода, от 28 мая 1892 г., N 7).

    Примечание 1. В монастырях, где имеются наместники, казначейская ответственность возлагается на сих лиц.

    Примечание 2. Суммы, не подлежащие скорому расходованию, должны быть обращаемы в именные государственные процентные бумаги, и хранимы в банке государственном по распискам. (Указ Святейшего Синода от 24 мая 1903 г., N 9).

    14. Наблюдать, чтобы дорожные и для местных выездов повозки, домашние (рабочие) телеги и сани, земледельческие орудия, упряжные и прочие вещи все были заблаговременно в готовности и исправности и чтобы по миновании в них надобности каждая из сих вещей соблюдалась в приличном ей месте в целости и за замком, для чего, очевидно, необходимо иметь и помещения удобные.

    15. Паче всего смотреть за исправностью и чисткою печных труб, а для отвращения пожара безотложно иметь всегда исправные лестницы при монастырских зданиях и по возможности все прочее, к тому нужное.

    16. В начале каждого месяца составлять за истекший месяц краткий экстрактовый отчет о приходе и расходе сумм и материалов церковных и трапезных и вместе с приходорасходными книгами представлять его настоятелю за подписом своим, кружечного и расходчика. Ежемесячные отчеты сии, по рассмотрению их настоятелем, с его о том пометкою, необходимо соблюдать в целости как для годовой поверки приходов и расходов, так и для всегдашних по оным соображений в потребных случаях.

    17. Наблюдать, чтобы все, как рабочие наемные, так и братия с послушниками, отделяемые для трудов, занимались указанным им делом и трудились прилежно, начиная с ними всякое дело с молитвою, а нерадение, празднословие и всякое безчиние пресекать, вразумляя каждого иметь страх Божий и трудиться по доброй совести и по силам своим. О непокоряющихся же доносить настоятелю с представлением, буде нужно, записки.

    18. Во всякое утро будних дней в четыре часа возбуждать труждающихся и выходить на труды летом в пятом часу, а оставлять труды по звону колокола к трапезе. Коликократно же употреблять им пищу в летнее и зимнее время, сколько часов летом с обедом иметь отдыху и чем заниматься в утренние часы зимой до рассвета – о всем том спрашивать настоятеля и, по его назначению, исполнять.

    Примечание. Весьма полезны могут быть для казначея как главного надзирателя и распорядителя трудом нижеследующие внушения (из устава Коневского)[3] занимающимся трудами и рукоделиями монастырскими, т. е. должно быть полезно прочитывать эти внушения в трапезной во времена благопотребные и вообще почаще, особенно пред взысканием за леность и безчиние:

    а) Всех труждающихся в обители первая должность есть, чтобы иметь послушание, Бога ради, – к настоятелю и к посланным от него, и трудиться каждому по силе своей и доброй совести, всегда отвергая и мудрование, и волю свою, по воле Божией.

    б) Никому не избирать трудов по воле своей, но делать то с повиновением, что повелевается, ежели дозволяют силы. А ежели не по силам дело, объявить настоятелю со смирением и его рассуждению и воле, по воле Божией, безпрекословно следовать.

    в) Со вниманием, с прилежанием и усердием всякому проходить труды, и яко Божие дело делать. Комуждо же подобает своему деланию внимати и о том со усердием пещися и, аки самому Богу надзирающу, со тщанием не леностным и прилежанием внимательнейшим непорочно сие исполнять. "Мы рукоделием жити должны", говорит вселенский учитель св. Василий Великий.

    г) Во время трудов удерживаться как от нерадения, так тем паче от роптания и празднословия, ибо все сие зло душепагубное и богопротивное. А всем братиям для своей же пользы и для примера рабочим наемным – должно трудиться со смирением, терпением, с призыванием Божией помощи, с молитвою и богомыслием, и в трудах помогать друг другу, вразумляя, утешая и подкрепляя друг друга. Сие бо угодно Богу и нам спасительно.

    д) Бывает, что по действию злых духов и по своему невниманию во время трудов один другого оскорбит словом или делом, в таком случае виновный да просит у оскорбленного и в то же время да попечется примириться с ним, и никогда не оставлять примирения до другого дня. "Солнце да не зайдет в гневе вашем, ниже дадите места диаволу", говорить сам Дух Святый устами Апостола Христова (Еф. 4, 26 – 27).

    19. Каждодневно в 9 часов вечера приходить к настоятелю за наставлениями, за советом и с дневным отчетом касательно обыкновенного или обыденного течения дел обительских, а по требованию случаев и обстоятельств нечаянных являться и обстоятельно доносить о них непременно, неукоснительно и во всякое время.

    20. Заботиться о своевременном заготовлении приходорасходных книг для будущего года и из них подлежащие к шнуропечатанию консисторскому отсылать туда отнюдь не позже первых чисел декабря месяца. Особенно заботиться как о своевременном и исправном ведении по сим книгам приходов и расходов, так и о своевременном же представлении отчетов из них, полгодичных архипастырю и годовых консистории. И первые из этих отчетов заготовлять к представлению отнюдь не далее июля и января месяцев, а последние представлять или в том же январе месяце, или отнюдь не далее самых первых чисел февраля. Но ведомость о кружечном и кошельковом сборах и о пожертвованиях за истекший год неотложно представлять в самых первых числах января месяца наступившего нового года.

    21. В небытность свою настоятель поручает правление монастыря казначею, который, заодно с настоятелем ревнуя постоянно о благосостоянии обители, тем паче при порученности такой озаботится не уронить ни своей, ни обительской чести и во славу Божию попечется удержать в должном порядке всех и все. За добрый порядок ему благодарность, а за упущение подвергается он взысканию настоятеля по его усмотрению.

     

    II. ЗНАЧЕНИЕ И ОБЯЗАННОСТИ МОНАСТЫРСКОГО БЛАГОЧИННОГО

     

    Благочинный непременно должен быть священнослужитель богобоязненный и благоговейной, постоянно трезвенной жизни, хорошо знающий чин Богослужебный, любящий дом Божий и молитву в нем. С прямою обязанностию его – преимущественно наблюдать благочиние церковное в обителях наших – удобно может быть соединено и наблюдение за всем нравственным бытом обитателей монастыря, по необходимости разделяемое в обителях многолюдных, то есть он один – без особенного у нас затруднения – может совместить в себе обязанности уставщика, екклисиарха и келлиарха, с пособием одного только пономаря-звонаря седмичного. А посему благочинный должен:

     

    А. По наблюдению за благочинием церковным:

    1) Ежедневно – чрез седмичного пономаря-звонаря и частию сам лично – возбуждать всех к утреннему церковному Богослужению, по крайней мере за четверть часа до звона.

    2) Неослабно наблюдать и требовать, чтобы, кроме определенных и отделяемых на особые послушания братий, никто из всех прочих и нипочему не уклонялся от церкви; а тем паче не пребывал бы праздным в келлии во время уставных церковных Богослужений, но непременно на каждое из них каждый приходил бы к началу и участвовал в оном до конца. В воскресные же и праздничные дни требовать сего от всех без исключения, даже и от людей рабочих, по крайней мере поочередно. А посему:

    3) Без малейшего опущения, т. е. всякий раз посылать, а в потребных случаях и самому ходить ко всякому, кого нет на Богослужении по неизвестной причине, и в случае неудовлетворительной причины такого отсутствия против упорных неослабно предпринимать все, что или настоящая инструкция указывает, или настоятель прикажет.

    4) Наблюдать, чтобы все и каждый из братии пребывали в храме Божием при своем деле и на своих приличных местах чинно, не занимаясь отнюдь празднословием, и не дозволяли бы себе никакого безчиния к соблазну служащим и предстоящим.

    5) Если кто в церкви или даже в притворе церковном во время службы Божией будет празднословить или иное безчиние творить, такому брату запретить сие с увещанием, дабы раскаялся и впредь того не творил.

    6) Предотвращать: а) дерзновение не вовремя или не в свое место (как, например, во св. алтарь и проч.) входить тем, кому не следует, а также б) приносы в церковь вещей, к употреблению в ней недозволенных, а особенно в) вход притворно-юродивых или и от нетрезвости объюродивших и, наконец, г) кощунство и всякое неприличие (Правило 3 апостольское, 6-го вселенского Собора правила 69 и 99 и Указы Святейшего Синода от 14 авг. 1731 г. и от 25 июля 1732 г. )

    7) Особенно заботиться и наблюдать, чтобы обительское церковное Богослужение совершаемо было с точностию по общему церковному и по собственному, где есть, монастырскому уставу.

    8) Чтобы в совершении Богослужения не было поспешности, гораздо более неизвинительной в монашествующих, нежели в приходских священниках, стесняемых иногда приходскими делами.

    9) Чтобы в церковном чтении и пении не было ни малейшего двугласия, но чтобы по совершенном окончании одного начиналось другое.

    10) Чтобы древнее церковное пение сохраняемо было тщательно и не было бы повреждаемо нововведениями, несообразными с простотою и умилением, каковые особенно приличны Богослужению монастырскому; посему заботиться и смотреть, чтобы клирошане в свободное от службы время собирались на спевки и надлежащим образом усовершенствовались и готовились к пению.

    11) Паче же всего наблюдать, чтобы всякое церковное пение состояло не в благозвучии только, но преимущественно во внятности поемого, так чтобы пение это было именно исповеданием славы Божией и дел Его едиными усты и единым сердцем и буквально походило бы на служение Ему словесное, дающее разум слышащим, а не тешущее только слух их.

    12) В чтении псалмов, часов, канонов и проч. завести, с утверждения настоятеля, и наблюдать чреду. Мало же знающих чтению и пению обучать, но отнюдь не в церкви.

    Примечание. Самым лучшим пособием к устроению благочиния церковного может служить для благочинного 2-я глава 1-й части Устава Коневской обители, которую посему самому необходимо почасту прочитывать в трапезе. Там написано:

    Церковная молитва есть наша словесная жертва, наше общее приношение Богу, внутренним и внешним образом совершаемое, – или, церковная молитва есть должная дань от создания Создателю, состоящая в прошении, благодарении и славословии. А посему всем нам должно молитвы и моления свои совершать в церкви со вниманием, со страхом Божиим; должно совершать молитвы по уставу церковному и введенному чину и по слову Христова Апостола: "вся вам благообразно и по чину да бывают". Наипаче всего нам должно сии правила наблюдать:

    а) Всем братиям приходить в церковь Божию к началу всякого Богослужения. Ибо всякое Богослужение по церковному уставу начинать велено собравшимся братьям. А кто о сем нерадит, подвергается взысканию.

    б) Служителям Божиим совершать службу Божию благоговейно; песни духовные петь сердцем и устами, кротко и смиренно; читать неспешно, наблюдать, чтобы служба Божия совершаема была благоговейно и в два голоса читано бы не было. Предстоящим братиям во время службы не празднословить и с места на место без нужды не ходить, но всем стоять со страхом Божиим, внимать чтению и пению и молиться в тайне сердца своего с благоговением. Когда читается на литургии святое Евангелие и иное Божественное писание или поучение, а на утрени егда глаголется шестопсалмие, тогда наипаче слушанию прилежати. "Глаголем же сия псалмы кротким и тихим гласом с благоговением и страхом Божиим" (цер. уст. гл. 2), а "безчинный вопль поющих в церкви не прияти того к церковному пению. Такоже и прилагаяй к церковному пению, не приятен есть. Да извергнутся сана своего и паки в церкви да не поют. Подобает бо пети благочинно и согласно воссылати Владыце всех и Господу славу, яко едиными усты от сердец своих" (цер. уст. гл. 28).

    "Потребно есть ведати и сие братиям, еже не творити бесед стоящим в лицех (на клиросах) церковных" (гл. 30). Наипаче же никто не должен по сторонам озиратися, смеятися или иное безчиние творить, соблазн и небрежение оказывать в сем Божием деле, но во всем представляюще себе, яко Божия слуги (2 Кор. 6, 4), все поющие и читающие должны со страхом и трепетом службу Божию совершать (Пс 2, 11).

    в) До окончания службы Божией, никому из церкви не выходить без особого позволения от настоятеля и без вины незазорной и благословной. А кто из церкви выходит до окончания службы от небрежения и лености, тот не имеет в себе страха Божия, презирает величество Божие, которого ужасаются Херувимы, презирает земное создание небесного Создателя – Бога, презирает Христа-Царя раб-грешник, искупленный пречистою кровию Его, презирает человек Бога, Который говорит; "Сын славит отца, и раб господина своего убоится. И аще Отец есть Аз, то где слава Моя? и аще Господь есмь Аз, то где есть страх Мой" (Малах. 1, 6). Такового презорливого церковные правила отлучают от церкви. "Отриновен таковый от Церкве, иже не приобщается молитв с людьми, но исходит из церкве прежде окончания Божественныя службы, яко небрегий и отвращаяйся. Божественнаго причащения, дондеже покаявся добре и плоды покаяния явит: покаявся бо тепле, паки прият будет" (Правило 2 Собора Антиохийского). "Да отлучени будут, непребывающии в церкви до последния молитвы, но еще святей службе поемей и совершаемей, исходят из церкви, таковии, яко безчиние творяще во святей церкви, да отлучатся" (Правило 9 апостольское). Аще кто учит дом Божий, рекше, церковь преобидети, и не радети о ней, ни собиратися в ней во время молитвы на пение, да будет проклят" (Правило 5 Собора Гангрского). "Аще кто от здравых спит вне от молитвенного дому, во время молитвы, да отлучится" (Василий Великий).

     

    Б. По наблюдению за благочинием келейным и трапезным:

    13) Увещавать и настаивать: а) чтобы никто из братий не ходил от праздности по чужим келлиям, а также, находясь и в своей келлии, не предавался бы только сну, но непременно имел бы в ней и любил дело, или самим им по силам своим избранное и настоятелем дозволенное, или неленостно исполнял бы повеленное; б) чтобы никому в братские келлии (кроме келлии настоятеля, казначея, духовника) отнюдь входу не было, а свидания с посетителями, с разрешения настоятеля, производились в трапезе или в особой приемной комнате; в) чтобы во всех келлиях братских все было цело и исправно и отнюдь никакие келейные монастырские вещи и принадлежности не менялись и не выносились по произволу каждого – без ведома казначея и таким образом не путали бы описей монастырских; г) чтобы во всех жилых келлиях наблюдалась опрятность и чистота и д) чтобы в келлиях братий отнюдь не держать вина, а наиболее огнестрельное оружие.

    14) Всемерно внимательно наблюдать: а) не имеют ли и не читают ли кто из братии лжеумственных сочинений и книг запрещенных; б) занимаются ли братия чтением взятых из книгохранилища книг и разумеют ли и замечают ли, что читают; в) не производится ли где каких-либо возмутительных соглашений или ропотливости или других предосудительных разговоров; г) не принимает ли кто к себе людей посторонних, особенно малоизвестных, а тем паче известных со стороны недоброй, и д) не ходит ли кто сам от праздности и без благословения настоятеля к мирским людям в гостинные покои (где есть таковые) или и в домы мирян, а особенно в позднее время. Все это воспрещать неуклонно.

    15) Иметь особенное попечение о действительно больных и немощных престарелых братиях, определяя к ним сам или чрез казначея и настоятеля необходимую прислугу и устрояя все прочее, или ходатайствуя о том к их довольству и спокойствию.

    16) Учреждать и настоятельно требовать, чтобы всякое трапезование братское непременно начиналось и оканчивалось общею и благоговейною молитвою, происходило бы чинно, тихо и неотложно при чтении по указанию настоятеля, и затем:

    17) Во всех прочих наблюдениях за трапезованием и продовольствием братий внимательно и со страхом Божиим руководствоваться главами устава церковного (от 31 до 38 включительно) и уставами частными, освященными благословением Святейшего Синода. В последних между прочим говорится:

    I. Хотя братии по обычной молитве в трапезе не должно избирать председаний, однако пристойнее наблюдать старшинство, чтобы младшие всегда и везде отдавали честь старшим (Устав Коневский, с. 22).

    II. Если кто в трапезу вместе с прочими мог прийти и не пришел по нерадению и своевольству, таковому, по рассмотрении вины его, не давать пищи до следующей трапезы и даже до следующего дня. Этого требует Вселенский учитель, Василий Великий (Устав Юрьевский [4], с. 13 на обороте и Коневский, с. 20).

    III. Всякому в трапезе ядущему сии правила наблюдать:

    а) При начале вкушения всякого брашна и пития изображай на себе креста знамение, с молитвою втай: "Господи благослови".

    б) Вкушая снеди, трезвися умом твоим, поминай всегда Господа Иисуса, не осматривай братния части, ниже разделяй душу твою недобрыми подзираниями; телу давай пищу, слуху слышание чтения, душе же молитву, да тако, телом и духом питаяся, достойно восхвалиши исполняющего во благих желание твое и да пищею не отяготишися.

    в) Размышляй, что тебе, как разумом одаренному, не должно вкушать пищу до пресыщения, которое и душе и телу есть вредно, – но, вкушая, оставь пищу прежде, нежели желание оной исчезнет.

    г) Охуждать яствы блюдися, воспоминая желчь и оцет распятого за нас Господа, – блюдися иная уничижати, иная же избирати и сими насыщати чрево, тая же отлагати, или – что то же – не презирай яств простых и не будь прихотлив на вкуснейшия (Исаак Сирин).

    д) Восстав от трапезы, сердцем и устами приноси благодарения Господу Богу, дающему нам хлеб насущный; по молитве же из трапезы выходи с выходящими по чину (Устав Коневский, с. 22, 23 и 24 и Юрьевский, с. 14).

    Примечание. Хорошо как эту выписку, так и главы устава церковного прочитывать в трапезе нередко, по крайней мере, в потребных к тому случаях по назначению настоятеля.

    18) Не настоятелю только с казначеем, но и благочинному иметь власть и благоразумие (и не обегать их ко вреду, особенно младшего братства, и в напрасное обременение настоятеля) самому с приличным внушением исправлять послушников, как небрежных по малосмыслию и рассеянности, так и своевольников, исправлять или поклонами, или и коленным стоянием, там же, где согрешают они, т. е. виноватых по Богослужению, в храме, а по безчинию келейному и трапезному, в трапезе. Впрочем, обо всех сих штрафах по крайней мере раз в неделю, словесно доносить настоятелю и замечаниям его, вразумлению и воле, по воле Божией, следовать.

     

    III. О ДОЛЖНОСТИ ДУХОВНИКА 

    (Прим. буквальная выписка из Устава Юрьевского).

     

    1) В должность общего духовника, яко духовного врача, избирается в обители иеромонах лет довольно пожилых, трезвенного, честного и Богоугодного жития, к учению книг Божественных и отеческих рачительный и в духовной жизни испытанный (Василий Великий ч. 2, с. 164 и 166). С должностию духовника и должность наставника соединяется неотдельно (Карфагенского Собора правила 6 и 43).

    2) Должность духовника состоит в совершении Таинства покаяния, а должность наставника состоит в том, чтобы желающих облещись в иноческий ангельский образ руководить к Богоугодной жизни частыми и полезными наставлениями по правилам, какие изображены в книге святого Василия Великого о подвигах иноческих. Впрочем, в помощь духовнику не возбраняется, по благословению настоятеля, быть наставником другому брату и даже простому монаху, только искусному в духовной жизни, который брата, открывающего ему мысленные свои брани, мог бы вразумить – как ему противоборствовать искушениям вражеским, возбудить себя к покаянию и исповеданию грехов своих пред отцем духовным.

    3) При исповеди духовник кающегося брата должен с кротостию увещевать: во-первых, чтобы он все свои грехи, в которых обличает его совесть, открывал чистосердечно, ничего не утаивая и ничего не прибавляя; во-вторых, сердечно сожалел бы, что грехами своими прогневал Господа Бога, и, болезнуя сердцем, положил бы твердое намерение не прогневлять его более оными; в-третьих, в уверение истинного раскаяния своего, принял бы возлагаемую на него епитимию, яко истинное врачество душевное, и исполнял бы ее со всякою благопокорностию.

    4) Ежели духовник заметит, что исповедник не имеет умиления, не сокрушается и не болезнует о грехах своих, того должен сокрушить страхом суда Божия, напоминая временные и вечные казни, которыми Бог нераскаянных грешников наказует, а ежели видит сокрушающегося сердцем до уныния, такового обнадеживает Божиим милосердием ко грешникам, представляя, что Господь Иисус Христос, Сын Божий, для того в мир и пришел, дабы грешников спасти, и что все истинно верующие в Него и в грехах истинно раскаявающиеся страданием и кровию Его спасаются.

    5) Всех более духовник должен помогать настоятелю во спасении душ братии прилежным попечением своим, утверждая каждого во исповедании истинной веры и в творении добрых дел как примером собственной живой веры, так и полезными наставлениями, паче же всего ревностною о чадах духовных молитвою. Он должен в них насаждать страх Божий, любовь к Богу и друг ко другу, во всем воздержание, смирение, послушание, терпение, прилежание к чтению слова Божия и отеческих книг, к молитве, трудам и рукоделиям – словом, должен в них насаждать всякую добродетель, а зная каждого совесть, искоренять из сердец их заблуждения, ложные умствования, зазорные помыслы и злые страсти и навыкновения. В сем спасительном деле духовник должен руководствоваться словом Божиим, св. отец писаниями и правилами св. церкви.

    6) В недоумениях и во всех опасных случаях спрашивать настоятеля, не открывая лица и имени, и его рассуждению, по воле Божией, всегда следовать.

    7) Больных, елико можно, чаще посещать и духовно утешать, дабы переносили страдания тела благодушно, а приближающихся к смерти приуготовлять и напутствовать к христианской и непостыдной кончине.

    8) О бывших и не бывших в уреченные по уставу времена года на исповеди представлять настоятелю списки и в конце каждого года общую за весь истекший год ведомость о том же, которую настоятель при рапорте своем в самом начале нового года должен представлять в консисторию.

    Примечание. Уставных в течение года времен для общей исповеди полагается шесть: дважды в великий пост (на первой и последней неделях), столько же в пост Рождественский и по одному разу в посты Петров и Успенский.

     

    IV. ДОЛЖНОСТИ РИЗНИЧЕГО

     

    1) Первый и самый настоятельный долг ризничего, как блюстителя и содержателя в должном и приличном дому Божию порядке всех внешних и внутренних принадлежностей церкви, есть – всегда и всех предварять приходом своим ко всякому церковному Богослужению и заблаговременно уготовлять в храме Божием все потребное и для совершающих Богослужение и для предстоящих, как то: а) отворив двери храма, возжечь в нем свечи в подобающих по уставу местах – именно до начала службы, б) развесть жаровню, в) разложить в порядке облачения, г) для литургии иметь в готовности – в должных местах и сосудах – просфоры, вино и воду, д) полы церковные содержать всегда чисто выметенными в свое время, а лампады свечные и елейные, подсвечники и кадила – в чистоте и исправности, наконец, е) самые внутренние стены и всю внутренность церкви содержать также в надлежащей чистоте. Исполнителями распоряжений его по всем сим статьям обязаны быть: 1) пономарь церковный – всегдашний и неотлучный послушник ризничего, а в свободное от Богослужений -от прямых при них дел своих и от послушаний при тех же Богослужениях обительскому благочинному – время, в его же, ризничего, полном распоряжении должны состоять 2) пономарь-звонарь и 3) пономарь алтарный – очередные.

    2) Соблюдать принятые по описям ризничные вещи, свободные от богослужебной в них потребности, непременно в ризнице и хранить их там в чистоте, порядке и исправности.

    3) Относительно порядка соблюдения всего этого церковного имущества буквально держаться описей главной и дополнительной и отнюдь не смешивать (по крайней мере безотчетно) вещей, принадлежащих каждой из сказанных описей, одних с другими для удобности узаконенной поверки их благочинным монастырей.

    4) Что необходимо нужно прибавлять к ризнице, о том предлагать чрез казначея – с совета его – настоятелю, а что требует починки, то исправлять, ветхое же уничтожать, по рассмотрению настоятеля – с непременною и неотложною отметкою таких действий по описям.

    5) Относительно уничтожения или, по каким бы то ни было обстоятельствам, исключения из наличия вещей, принадлежащих описи главной, производить это не иначе как с разрешения высшего епархиального начальства и в порядке узаконненом.

    6) Ризы на священнослужение и все прочее выдавать по приличию дней высокоторжественных – праздничных, воскресных, полиелейных и седмичных, а посему хорошо при возможности содержать их все в ризнице, разделив по сим различным употреблениям. В могущих встречаться тут недоумениях вопрошать настоятеля.

    7) Смотреть, дабы просфоры, вино, вода, ладан и проч. были свежие, неиспорченные, сосуды все чистые, и неприличных вещей в церковное употребление не вводить.

    8) Иметь всегдашнее наблюдение, дабы не в ризнице только, но преимущественно в алтаре, а тем паче на святой трапезе Божией все было чисто, благообразно и подметено и все до священнослужения надлежащие вещи всегда расположены были и опрятно, и в должном порядке.

    Примечание. 1) Впрочем, наблюдение за чистотою алтаря, престола, жертвенника и сосудов священных, в действии состоящих, ближайшим образом должно состоять на ответственности седмичных священнослужителей, при полной от их распоряжений зависимости – во время Богослужений – чередного алтарного пономаря, преимущественно обязанного содержать свое место и выданные на руки его вещи, при священнослужении употребляемые, в непременной чистоте, целости и порядке. А вследствие сего:

    2) Ризничему, по распоряжению настоятеля, существенно необходимо содействие одного из седмичных священнослужителей вместе с пономарем алтарным не в алтаре только, а и в самой ризнице, – необходимо как для переноса вышесказанных вещей из ризницы в алтарь, так и для того, чтобы этим временным помощникам ризничего знать в подробности, что они хранить обязаны. Но:

    3) Ключи от ризницы всегда должны быть у самого ризничего, и за целость вещей, остающихся в соблюдении ризничном, ответствует один ризничий. В случае же повреждения вещей, выданных из оной, а тем паче при утрате их ризничий обязан только немедленно донести о том настоятелю, и только при неисполнении сего подлежит и он ответственности за все вместе с виновным в повреждении и утрате.

    9) У ризничего в ведении должны быть: а) свечепродавец и б) кружечный. Их обязанности:

     

    А) Свечепродавца:

    1) Выпуск свечей в продажу, хождение с кошельком при службах церковных в приличное время, а именно: на утренях – после великого славословия, на литургиях – во время пения причастна, сбор огарков, принятие жертвуемого воска и других приношений вещественных и хранение всего этого.

    2) Иметь за шнуром и печатью монастырскую книгу, скрепленную настоятелем, для записки прихода, расхода и остатка свеч, воска, огарков и проч., и по ней ежемесячно давать отчет, сдавая в то же время вырученные деньги и прочий сбор кому следует.

    3) Не только самыя свечи, но особенно огарки от них непрерывно хранить под замком и без разрешения настоятеля отнюдь никому не раздавать безмездно ни свечей, ни огарков по келлиям.

    4) Денежные кружки, как-то: свечную и кошельковую, непременно иметь запечатанными и замкнутыми кем следует, и выручаемые и собранные деньги опускать по принадлежности в эти замкнутые кружки верно и без промедления, по крайней мере при каждом выходе из церкви не оставлять их неопущенными, и разве только для сдачи, могущей случиться при самом начале следующих Богослужений, оставлять незначительную часть свечной выручки при свечах замкнутых.

     

    Б) Кружечного:

    1) Принимать из рук священнослужителей или с тарелки, или на свои руки денежные приношения от богомольцев, за разные богослужебные отправы жертвуемые, а равно и проскомидные с жертвенника, и после всякой службы немедленно опускать все эти приношения в общую кружку, с запискою их в скрепленную настоятелем тетрадь.

    2) Как вышесказанную общую, так и все прочие кружки, учрежденные для пожертвований на разные предметы, непременно иметь замкнутыми и запечатанными кем следует до времени высыпки, и никому и никаких денег без разрешения настоятеля не выдавать ни копейки.

    3) Тщательно наблюдать, чтобы никто ни от кого и ни под каким предлогом не брал и не удерживал у себя денег на свою одноличную молитву за приносящих.

    4) После всяких церковных служб кружечный обязан выходить из церкви последний, тщательно осмотревши, чтобы где-нибудь в церкви не оставалось огня, а в зимнее время он должен выходить из храма даже после истопников печей церковных, и притом заботиться, чтобы печи не закрывались несвоевременно и чтобы церковь не была от того угарна. Но ключи должен относить к ризничему, у которого и хранятся они всегда.

    Примечание. Должность кружечного и даже должность свечепродавца в случае нужд могут совмещаться с должностию ризничего в одном лице, особенно в наших обителях, не богатых ни людьми, ни утварью церковною. Но само собою разумеется, что такого рода доверенность обительская может быть оказана только брату – испытанной верности, честности и вполне трезвенной жизни и притом благоразумно расторопному.

     

    V. ОБЯЗАННОСТИ ПАЛАТНОГО ИЛИ РАСХОДЧИКА

     

    Расходчик есть ближайший сотрудник и доверенное лицо казначея, а существенные обязанности его суть хранение и выдача кухонных и продовольственных принадлежностей и материалов трапезы. Вследствие чего он должен:

    1) Непременно иметь шнуровую – за печатью монастырскою, скрепленную настоятелем – книгу для записки прихода и расхода харчевых материалов.

    2) Выдачу в кухню материалов производить по точному указанию настоятеля. Указание сие относительно меры и веса выдач ежедневных должно быть вписано в вышесказанную книгу для всегдашнего руководства, и изменять его без ведома и воли настоятеля ни в каком случае расходчик не должен позволять себе. В случае же необходимой нужды в этом изменении испрашивать настоятельского благословения чрез казначея, и только в отсутствие его расходчик может и лично заявлять эту нужду, но и в сих случаях всего правильнее действовать ему чрез благочинного.

    3) Тщательно наблюдать, чтобы выдаваемая на братию провизия непременно вся вполне шла именно только на общую трапезу братскую и чтобы никаких и ни для кого отдельных из нее яств, а равно и отдельных выдач пищи из общего ее приготовления прежде общей трапезы ни в каком случае не допускалось.

    4) Попортившихся съестных материалов отнюдь не выдавать в кухню. А чтобы не могло случаться сего, очевидно, необходимо или не запасать их в большом количестве, или уметь и заботиться сберегать запасы от всякой порчи.

    5) Возможно чаще – даже по нескольку раз в день – бывать в кухне и настаивать, чтобы во всем была там возможная чистота и опрятность, особенно требовать сего относительно горшков или котлов поваренных, которые непременно с вечера должно быть начисто вымыты и за ночь высушены в печи для утреннего в них приготовления.

    6) Внушать повару и его помощникам, обязанным расходчику полным повиновением, чтобы они вели себя вообще богобоязненно, а особенно были бы благоговейны и отнюдь не сварливы во время приготовления и раздачи пищи, и все это совершали бы со страхом Божиим, с молитвою и с полным усердием к обительскому братству.

    7) Ревнуя послушанию и дорожа доверенностию казначея, охотно исполнять поручения его как относительно мелочных, по его книжке, всякого рода закупок, так и относительно присмотра и распорядительности не по одним только принадлежностям трапезным, но и по всем прочим статьям монастырского хозяйства, где и что ему укажется.

    8) Ежемесячно доставлять – чрез казначея – экстрактовой отчет настоятелю о приходе, расходе и остатке провизии на продовольствие братства, вместе с книгою своею, для поверки всего этого и для подлежащих соображений, что все и должно быть ежемесячно означаемо настоятелем в представляемой книге.

    

    
    III

    ПРАВИЛА,

    определяющие внутреннюю подвижническую, 

    преимущественно келейную, жизнь монашествующих. 

    (Составлены Высокопреосвященнейшим Митрополитом Филаретом.)




    ГЛАВА I

    Какие важнейшие обязанности монаха?

    1. Любить Бога всем сердцем как отца и бояться как Господа.

    2. Любовь сию свидетельствовать всевозможным исполнением заповедей Его, а страх – хранением себя от того, что может прогневать Его.

    3. Благодетельствовать ради Бога ближнему во всем.

    4. Отречься самого себя отвержением своей воли и покорением ее воле Божией и начальствующих.

    5. Искоренять зло как в себе, так и в других: в себе – умерщвлением душевредных страстей, а в других – предохранением их от порочных дел.

    6. Насаждать Евангельское благочестие как в себе, так и в других: в себе – прилежным слушанием или чтением слова Божия, слезным покаянием и частым приобщением Святых Христовых Таин, а в других – добрым примером, духовными беседами и усердною к Богу молитвою.

     

    ГЛАВА II 

    Что монаху должно делать в келлии?

    1. Любить уединение своей келлии, пребывая в ней тихо и молчаливо.

    2. Иметь всегда пред очами Бога, помышляя, что он все видит и все знает.

    3. Проразумевать искушения врага и сопротивляться им бодренною молитвою.

    4. Молиться, дабы душа согрелась в слезном умилении.

    5. Упражняться в чтении книг или в рукоделии.

    6. Воздыхать к вечному блаженству.

    7. Вооружать себя молитвою, дабы безопасно, когда потребуется, можно было выйти из келлии.

     

    ГЛАВА III 

    Как монаху вести себя вне келлии?

    1. Тщательно ограждать чувства, особенно зрения и слуха.

    2. Не прилагать внимания к предметам суетным и новостям.

    3. Сделав потребное, немедля возвращаться в келлию.

    4. Везде соблюдать монашескую честь и скромность.

    5. Если случится беседовать с кем, то говорить о предметах духовных.

     

    ГЛАВА IV

    Что должно сохранять монаху во время молитвы?

    1. Первее уготовать ум, представляя себе величие Божие и свое ничтожество.

    2. Изгнать из сердца все мирские и плотские помыслы.

    3. Представить себя Богу с глубочайшим смирением и благоговением.

    4. Пребывать непоколебимо в состоянии молитвенном.

    5. Молиться духом и истиною, то есть со смирением и сокрушением сердца, с разумом и вниманием.

    6. Блюсти себя от рассеяния помыслов.

    7. Воздыхать о несовершенстве своем и недостоинстве.

     

    ГЛАВА V

    Что монах должен хранить во время трапезы?

    1. Тщательно хранить молчание.

    2. Не стараться занять высшее место.

    3. Есть и пить с воздержанием.

    4. Не охуждать предлагаемые яди, поминая желчь и оцет распятого за нас Господа.

    5. Внимать душеполезному чтению и чрез сие насыщать душу духовною пищею.

     

    ГЛАВА VI 

    Что делать монаху в утреннее время?

    1. Вставать в назначенное время.

    2. Вскоре потом представить себя лицу Божию и на служение Ему молитвенным коленопреклонением.

    3. Благодарить за сохранение в нощи.

    4. Обращать к Богу первые помышления, как начатки дня.

    5. Размыслить и определить, что сделать для Богоугодного препровождения дня.

    6. Усердно просить от Бога помощи и благодати для исполнения предпринятого.

     

    ГЛАВА VII 

    Что делать монаху, отходя ко сну?

    1. Представлять в уме своем сон как бы смерть, а одр как бы гроб.

    2. Испытывать совесть, и, если сделано что днем худое, о том каяться с намерением исправиться.

    3. Усердно молиться, дабы ночь прошла без греха и навета.

    4. Потом, вручая себя Богу и Ангелу хранителю, предаться сну.

    5. На одре хранить себя от злых помыслов и козней вражиих.

    6. Сколько раз ни случится проснуться, обращаться к Богу с воздыханием и молитвою.

    7. Сверх нужды на одре не медлить.

     

    ГЛАВА VIII

    Что должно сохранять монаху во время исповеди?

    1. Прежде всего прилежно испытать свою совесть.

    2. Искренно скорбеть о согрешениях.

    3. Грехи исповедывать вполне.

    4. Твердо положить исправить свою жизнь с намерением блюстись и малейших погрешностей.

    5. Епитимию от духовника принять благодушно или возложить, по совету его, самому на себя, для изглаждения грехов.

     

    ГЛАВА IX

    Что должно предлежать вниманию при испытании совести?

    1. Преступление обетов, данных в крещении отрицанием от всех дел сатаны.

    2. Преступление обетов, данных в монашестве обещанием чистоты и воздержания, послушания и нестяжания, терпения всякой скорби и тесноты.

    3. Нарушение монашеской благопристойности чрез подаяние соблазнов.

    4. Лукавые помыслы и порочные похоти, непрестанно наветующие.

    5. Опущение молитвенного правила и рассеяние мыслей при славословии Божием.

    6. Грехи языка ропотом, злословием и осуждением.

    7. Преслушание повеленного от Настоятеля и небрежение по должности.

     

    ГЛАВА X

    Как должен вести себя Священномонах пред совершением Литургии и во время совершения ея?

    1. Прежде всего совесть очистить покаянием.

    2. Приготовить себя молитвою и воздержанием к достойному Священнодействию.

    3. Приступать с сокрушением и смиренным сердцем,

    4. Приносить безкровную жертву о себе и о людях с подобающим благоговением.

    5. Причащаться со страхом и верою, памятуя сделанное пред тем возглашение: Святая святым.

    6. С благодарением выходить из храма после Литургии.

     

    ГЛАВА XI

    Что делать Священномонаху после Литургии?

    1. Благодарить Бога за совершение Литургии как за величайшее благодеяние.

    2. Внутренним усердием приносить Ему всего себя во всегдашнее служение.

    3. Воздыхать к вечному блаженству.

    4. Тщательно хранить себя от всякого дела и слова душетленного и от всех греховных преткновений.

    5. Стараться впредь жить не для себя, но для великодаровитого своего Благодетеля непорочно.

     

    ГЛАВА XII

    Что вообще нужно хранить всякому монаху?

    1. Ум от лукавых помыслов.

    2. Сердце от злых похотей и возношения.

    3. Взор от лукавых прелестей.

    4. Слух от суетных и смехотворных бесед, и особенно злословных на ближнего.

    5. Язык от осуждения и ропота.

    6. Чрево от сластолюбия и пьянства.

    7. Всего себя от праздности и обращения с женскими лицами.

    8. А кроме сего и важнее всего хранить совершенное пред Богом смирение и кротость духа, безкорыстие и вольную нищету, совершенную трезвость и чистоту тела и совершенное незлобие, мир и братолюбие.

     

    ГЛАВА XIII

    Какие обязанности монаха вообще к братии?

    1. Любить всех о Господе.

    2. Всякого считать лучшим себя.

    3. Недостатки и немощи их сносить терпеливо.

    4. Не оскорблять никого ничем.

    5. Пользовать друг друга духовными беседами.

    6. Взаимно молиться друг за друга.

     

    ГЛАВА XIV 

    Какие обязанности монаха к Начальнику?

    1. Любить его как отца.

    2. Слушать как наставника.

    3. Безропотно и тщательно проходить порученные им послушания.

    4. Хранить ненарушимо учрежденное им для благоустройства и доброго жития.

    5. Сносить терпеливо делаемые им обличения и наказания.

    6. Молить о нем Бога.

     

    ГЛАВА XV

    Что может монаху способствовать для исполнения обетов, данных пред Богом и Церковию?

    1. Частое воспоминание сих обетов.

    2. Всевозможное к исполнению их принуждение себя.

    3. Непрестанное и пламенное от Бога прошение благодати и силы к спасительному подвигу.

    4. Покаянное сетование о грехах прошедшей жизни и хранение себя от них на будущее время.

    5. При всех трудах и подвигах сравнение недостаточности их пред необычайными подвигами древних отцев и отсюду уничижительный о себе помысл.

    6. Воспоминание жизни и страданий Христовых для подражания и представления мук вечных и радости праведных для поощрения на подвиг.

     

    ГЛАВА XVI

    Чем врачевать грехи и предохраняться от них?

    1. Чистою и усердною к Богу молитвою.

    2. Обращением к ходатайству угодников Божиих, а особенно, терпевших подобные испытываемым кем-либо искушения.

    3. Удалением от содружества с живущими в безстрашии.

    4. Крепким в самом начале сопротивлением наветующему искушению.

    5. Чистосердечным открытием своих немощей богобоязненным мужам.

    6. Чтением слова Божия, благочестивых писателей и житий святых.

    7. Немедленным, как только случится впасть в грех, раскаянием с решимостию исправиться.

    8. Редким выходом из келлий и кратковременными беседами.

     

    ГЛАВА XVII

    О чем монаху непрестанно должно памятовать для лучшего сохранения себя?

    1. Что мир сей прелестен, а плоть немощна, а потому должно бдеть и молиться, трезвиться и бодрствовать.

    2. Что жизнь наша кратковременна и невозвратна и дана на покаяние.

    3. Что смерть неизвестна, но неизбежна, а для грешников люта.

    4. Что трепетен исход души и от обличения грехов, и от страха суда Божия.

    5. Что суд будущий грозен и нестерпим, ибо и правые дела будут судимы.

    6. Что Судия, воздающий по делам, страшен и неумолим.

     

    ГЛАВА XVIII 

    Что делать монаху, дабы стяжать тишину и мир душевный?

    1. С глубоким смирением упражняться в размышлении о смерти и суде Божием по делам.

    2. Никому ни в чем не прекословить без благословной причины.

    3. Не вмешиваться ни во что постороннее, кроме своей должности.

    4. Все приключающееся, веселое и скорбное, принимать благодушно, как от руки Божией.

    5. Любить уединение своей келлии и тщательно хранить молчание.

    6. Кроме Бога и своего спасения, не искать ничего в мире сем.

     

    ГЛАВА XIX

    Какие средства монаху к достижению святости по мере человеческой немощи?

    1. Презрение всех мирских сует и попечений.

    2. Поучение в законе Господнем день и ночь.

    3. Частое испытание совести о делах, словах и мыслях.

    4. В погрешностях своих искреннее признание, смиренное исповедание, сердечное сокрушение, тщательное воздыхание.

    5. Охранение от самомалейших погрешностей, как ведущих к большим грехам.

    6. Всевозможное уклонение от причин и случаев греховных.

    7. Охранение себя от всех порочных дел.

     

    ГЛАВА XX 

    Какие средства к достижению совершенства монашеского?

    1. Мир и любовь ко всем.

    2. Кротость и тихость в обращении со всеми.

    3. Неослабное стремление к подвигу добродетели.

    4. Отвержение себя со страстьми и похотьми.

    5. Присномолитвенность.

    6. Великодушная любовь к враждующим.

    7. Делание добра ненавидящим.

    8. Благословение клянущих.

    9. Молитва за делающих зло.

    10. Терпение, без противления, всяких озлоблений и бед, что есть крест Христианский, до конца, Бога ради. Ему же слава, честь и держава Отцу и Сыну и Святому Духу ныне и присно и во веки веков. Аминь.

     

    Примечания

    [1] Печатается по изданию: "Правила благоустройства монастырской жизни". Казань, 1910.

    [2] Духовный регламент Петра Первого 1722 года. – Прим. ред.

    [3] Богородице-Рождественского Коневского мужского монастыря Финляндской епархии. – Прим. ред.

    [4] Новгородского Юрьева мужского монастыря. – Прим. ред.

     

    



     Епископ ПЕТР (ЕКАТЕРИНОВСКИЙ) 

     НАСТАВЛЕНИЕ И УТЕШЕНИЕ
в болезни и в предсмертное время [1] 

    

    По словам Апостола (Рим. 5, 12), одним человеком грех вошел в мир, а через грех, как необходимое, естественное следствие его, вошла в мир и смерть с полчищем разных болезней, предшествующих ей. Болезни, как бич Божий, поражают всякого человека – кого более, кого менее жестоко; иные болезни бывают так жестоки, что, расслабляя тело, расстраивают и душу, делают жизнь тягостной и передают царице ужасов – смерти, которая приводит в трепет всякого, даже крепкого духом. Потому наш долг знать, как вести себя во время болезни, чтобы облегчить ее жестокость, пользоваться ею во благо души, и что нужно делать, чтобы не бояться смерти чрезмерно и встретить ее без большого смущения.　

    Больной должен исполнять во время болезни некоторые особенные обязанности в отношении: 1) к Богу, 2) к другим и 3) к себе.　

    1) Больной: а) должен всякую болезнь принимать как посланное от Бога воздаяние за грехи, как врачевство душевной болезни, как средство к очищению, укреплению, усовершению добродетели и потому должен, с покорностью воле Божией, смирением, сознанием своих грехов, раскаянием в них, с благодарностью за отеческое вразумление – с целью исправления и спасения души. б) Пользуясь медицинскими средствами для восстановления душевного здоровья, не надобно иметь настойчивое желание, чтоб непременно и скоро последовало выздоровление, и надежду исцеления надобно возлагать не на лекарство, а на Бога, Который и лекарствам дает силу целебную и управляет ходом болезни. Потому, возлагая надежду на одного Бога, надобно всецело предаться воле Божией во всем, что и как ни стал бы делать с нами благий Бог, Который все делает к нашей пользе, лучше знает, продлить ли болезнь для пользы души или исцелить нас. в) Так как во время болезни самолюбие и страсти ослабевают, голос совести становится яснее, слышнее, душевные чувства трезвее, разум чище, лучше может обсудить ничтожество чувственных удовольствий, которые в здоровом состоянии обольщают, привлекают к себе, лучше может почувствовать низость грехов, то в болезни полезно чаще размышлять об этом, предпринять благие намерения и утвердиться в решимости оставить греховные желания, вести лучшую жизнь. г) В случае поправления здоровья надобно благодарить Бога как подателя жизни и здоровья: благие намерения, предпринятые во время болезни, надобно решительнее приводить в исполнение и преуспевать в добродетелях.　

    2) По отношению к другим: а) больной должен остерегаться, чтобы родных, знакомых, врачей, служителей не оскорблять нетерпеливостью, ропотом, упрямством, капризами, жалобами, сварливостью; б) напротив, надобно быть терпеливым, кротким, покорным, благодарным за услуги; в) также и по отношению ко всем чужим, даже к людям неприятным и врагам, надобно показывать благосклонность, приветливость, христианскую любовь г) и таким образом быть для всех добрым примером.　

    3) По отношению к себе: а) больной не должен пренебрегать приличными медицинскими средствами поправить здоровье; но не должен предаваться безпокойной заботливости усиленно возвратить здоровье; б) а прежде и больше всего надобно позаботиться об уврачевании души от нравственных недугов, о вечном спасении души, не откладывать этого до будущего времени и делать не как-нибудь небрежно, как дело маловажное; в) не предаваться нетерпеливости, малодушию, страху смерти, отчаянию, стонам, ропоту, потому что это только увеличивает жестокость болезни, но сохранять и показывать благодушие, которое можно поддерживать, например, назидательными разговорами, особенно молитвами о том, чтобы Бог облегчил страдание или дал терпение переносить жестокость болезни и даровал исцеление, если ему это угодно и больному полезно; утешать себя размышлением о том, с какой целью Бог попускает болезни, какая от них польза для страдальцев, которые разумно переносят их. Здесь полезно изложить для размышления и утешения рассказы из жизни св. подвижников, как некоторые из них подвергались болезням, как на них смотрели и как переносили их.　

    Один старец говорил: если овладевает тобой слабость тела, то не малодушествуй. Ибо если Господь хочет, чтобы ты был слаб телом, то кто ты, что с огорчением принимаешь это? Не Сам ли Он за тебя печется обо всем! Ужели ты без Него живешь? Потому переноси терпеливо и проси Его, чтобы даровал тебе полезное, т. е. чего Он хочет, то и делай и сиди с терпением, вкушая с любовью, что имеешь (1).　

    Феодор, ученик Пахомия Великого, сильно страдал головою и просил авву Пахомия, чтобы он своими молитвами облегчил его болезнь. Авва Пахомий говорил ему: "Ужели ты думаешь, что кому-нибудь приключается болезнь или страдания без попущения Божия? Потому переноси болезнь и имей терпение в смирении. Когда Бог захочет, подаст тебе здравие, а если захочет дольше испытать тебя, будь благодарен, как Иов благословлял Бога, и получишь от Христа большое успокоение. Хорошо воздержание и пребывание в молитве, но недугующий получит большую награду, если пребудет великодушен и терпелив; и не надейся на лекарства больше, чем на Бога, будто Он не может даровать здравие" (2).

    Св. Афанасий Великий, пришедши к св. Нифонту, лежавшему на смертном одре, и сев возле него, спросил его: "Отче! Есть ли какая польза человеку от болезни?" Св. Нифонт отвечал: "Как золото, разжигаемое огнем, очищается от ржавчины, так и человек, терпящий болезни, очищается от своих грехов" (3).

    Старец Пиргийской Лавры по имени Мироген вел такую строгую жизнь, что подвергся водяной болезни. Когда другие старцы приходили к нему с желанием лечить его, то он всегда говорил им: "Отцы! Молитесь за меня, дабы мой внутренний человек не подвергся подобной болезни. А что касается до настоящей моей болезни, то я прошу Бога о том, чтобы Он не вдруг освободил меня от нее, потому что чем более внешний человек страдает, тем более внутренний живится" (4).

    Св. Синклитикия говорила: "Много коварных сетей диавола. Не успел поколебать душу бедностью, он уловляет ее богатством. Не одолел ее оскорблениями и поношениями, вооружается на нее похвалами и славою, не возмог обольстить душу удовольствиями, он покушается сокрушить ее невольными трудами (скорбями). Если человек побеждает диавола крепостию, диавол посылает на него болезни. Испросив себе позволение, он поражает тяжкими болезнями, с тем чтобы люди малодушные ослабели в любви к Богу. Посему-то тело иногда страдает сильною горячкою и томится несносною жаждою. Если ты грешник, то, страдая в болезнях, вспоминай о будущем наказании, о вечном огне, о мучениях после Суда, не малодушествуй в настоящих страданиях, но радуйся, что Бог посетил тебя, и повторяй сие прекрасное изречение: "Наказуя, наказа мя Господь, смерти же не предаде мя" (Пс. 117, 18). Если ты железо, то огонь (болезни) очистит твою ржавчину. Если ты праведен и подвергаешься болезням, то через это от великого переходишь к большему. Если ты золото, то через огонь (скорби) сделаешься чище. Плоти твоей дадеся аггел сатанин (2 Кор. 12, 7); радуйся, видя, кому ты уподобился: ты удостоился чести ап. Павла. Если ты страдаешь от горячки или простуды, то помни, что Писание говорит: проидохом сквозе огнь и воду и извел ecu ны в покой (Пс. 65, 12). Достиг ты первого – ожидай и второго. Успевая в добродетели, повторяй слова праведника: нищ и боляй есмь аз (Пс. 68, 30). Сия двоякая скорбь сделает тебя совершенным. Ибо Псалмопевец говорит: в скорби распространил мя ecu (Пс. 4, 2). Когда болезнь тяготит нас, то не надобно скорбеть о том, что от боли и язв мы не можем воспевать псалмы устами. Ибо болезни и раны служат к истреблению похотений, а пост и земные поклоны предписаны нам для побеждения страстей. Если же и болезни исторгают эти страсти, то не о чем безпокоиться. Великий подвиг – терпеливо переносить болезни и среди их воссылать благодарственные песни Богу. Если лишились мы глаз, то не поднимаем их с важностию, ибо лишились орудия превозношения (и рассеяния мыслей по видимым предметам) и внутренними очами будем созерцать славу Божию. Сделались мы глухими – не должны огорчаться, ибо лишились суетного слуха (и многих развлечений и искушений, происходящих от него). Все ли тело одержит болезнь – за то растет здравие внутреннего нашего человека" (5).

    Св. Лествичник говорит: "Болезнь посылается иногда для очищения согрешений, а иногда для того, чтобы смирить возношение. Благий Господь, видя, что кто-нибудь весьма ленив к подвигам, смиряет плоть его недугом как отраднейшим подвижничеством, а иногда очищает и душу от лукавых страстей и помыслов" (6).

    Св. Исаак Сириянин говорит: "Когда изнемогаешь, говори: "Блажен сподобившийся быть искушенным от Бога в том, за что наследуем жизнь". Ибо недуги насылает Бог для здравия души. Некто из святых сказал: "Замечал я, что монаху, который не работает благоугодно Господу и не подвизается ревностно о спасении души своей, но нерадит в прохождении добродетелей, непременно попускается Богом впадать в искушение, чтобы не оставался он праздным, и от многой своей праздности не уклонился в худшее". Посему-то Бог налагает искушение на ленивых, чтобы помышляли они об искушениях, а не о суетном. Творит же сие Бог всегда с любящими Его, чтобы вразумить, умудрить и научить их воле Своей. И когда будут умолять Его, не скоро внемлет им, пока не изнемогут и пока несомненно не дознают, что за нерадение и за леность их приключилось с ними это" (7).

    Св. Варсонофий Великий говорит: "Здоровье и страдание тела зависит от Бога, Который сказал: Аз убию, и жити сотворю; поражу, и Аз исцелю, и несть иже измет от руку Моею". Итак, как Богу угодно, то Он подает здоровье через врача и когда угодно – одним словом (Своим). Продолжительность же и непродолжительность страданий есть также дело предведения Божия; и потому те, которые совершенно предали себя Богу, не заботятся, но Бог творит с ними, что Ему угодно и им полезно (8). Если человек съест что-либо с верою (что не получит вреда) и ощутит болезнь, то он не должен давать место сомнению (и малодушию), ибо Бог, зная, что болезнь избавляет его от многих душевных страстей, оставляет его в этом страдании. Да вспоминает же он тогда слова Апостола, который говорит: егда бо немощствую, тогда силен есмь (2 Кор. 12, 10). И да не подумает, что это случилось с ним от снедей, которые кажутся вредными, но это есть попущение Божие, ибо если бы он вкушал то, что кажется хорошим и полезным, то без повеления Божия ничто не могло бы принести ему пользы (9). Св. Варсонофий так утешал нетерпеливого, больного брата: "Сын мой, потерпим скорбь с благодарением, чтобы милость Божия низошла на нас изобильно. И не будем отягощаться (скорбию), чтобы уныние не пленило (и не подавило) нас, ибо это начало погибели. Помни, чадо, что претерпевый же до конца, той спасется (Мф. 24, 13). Сын мой! И болезнь бывает к испытанию, а испытание приводит к искусству. Муж, не испытанный искушениями, неискусен (Сир. 34, 10). Испытанный же бедствиями бывает искусен, как и золото, очищенное огнем. Искусство приводит человека к упованию, упование же не посрамит (Рим. 5, 3–4). Да не расслабит же враг богоугодного намерения твоего и да не поколеблет веры твоей в Святую Троицу. Скажи мне, что ты пострадал, когда так ослабеваешь? Вспоминай слова Апостола: не у до крове стасте, противу греха подвизающеся; и забысте утешение, еже вам яко сыном глаголет: сыне мой, не пренемогай наказанием Господним, ниже ослабей от Него обличаем. Егоже бо любит Господь, наказует: биет же всякаго сына, егоже приемлет. Аще наказание терпите, якоже сыновом обретается вами Бог: Который бо есть, егоже не наказует отец? Аще же без наказания есте, ему же причастницы быша вси, убо прелюбодейчищи [2] есте, а не сынове (Евр. 12, 4–8). Если с благодарением терпишь скорбь, то ты сделался сыном. А когда ослабеешь, то ты будешь прелюбодейчищем (10).

    Бог посылает болезни иногда в наказание за грехи, иногда для подавления и очищения страстей, иногда в предотвращение грехов, в которые мы впали бы по безпечности или превозношению в здравом состоянии, иногда за нерадение, для пробуждения от безпечности о спасении души, иногда для испытания веры, терпения, для уготовления большой награды в будущей жизни. Каждому скажет своя совесть, по какой причине кто страдает болезнию; а для нас, слабых, полезнее думать, что мы подверглись болезни за свои грехи, по своей неосторожности, по нерадению о спасении души и угождении Богу. Добровольно не хотели мы приближаться к Богу молитвою и исполнением заповедей Его, и Бог болезнию невольно заставляет вспоминать о Нем и влечет к Себе, как говорит псалмопевец: броздами и уздою челюсти их востягнеши, не приближающихся к Тебе (Пс. 31, 9). Во всяком случае не надобно малодушествовать и роптать: ропот прогневляет Бога и увеличивает тяжесть болезни, а благодарение Бога за вразумление нас болезнию лучше водворяет в нас благодушие, спокойствие и исходатайствует нам великую милость Божию. А о других мы не должны думать, что они подверглись болезни за свои грехи, чтобы не впасть в грех осуждения и уничижения. Такое мнение или подозрительность истребляет в нас любовь к ближним. А лучше думать, что они подверглись болезни для испытания веры и добродетелей. О слепом Спаситель говорил: ни сей согреши, ни родители его, но да явятся дела Божии на нем (Ин. 9, 3). Такое мнение будет располагать нас к сострадательности к другим.

    Один брат в монастыре аввы Серида близ Газы в Палестине, когда впал в болезни и не в силах был терпеть страдания, просил великого старца Варсонофия молиться за него и помочь ему. Св. Варсонофий говорил ему: "Возлюбленный о Господе! Будучи уверен в тебе, по духовной любви моей к тебе о Христе, открываю тебе тайны Божии. Ты знаешь и убежден в том, что я день и ночь молю Бога, да спасет Он нас от лукавого во царствие Свое вечное. И когда, по обыкновению, я начал молить Бога о тебе, Он сказал мне: "Оставь, да испытаю его для пользы души его и да откроется через телесное страдание, каково терпение его, и что он должен наследовать за мольбы и труды" (11). Мирской брат великого старца Варсонофия, будучи и сам уже стар, пришедши к нему в монастырь, отрекся от мира и, впадши в водяную болезнь, просил великого старца помолиться о его болезни. Св. Варсонофий отвечал ему так: "Болезнь эта постигла тебя для того, чтобы ты не отошел к Богу безплодным. Итак, если потерпишь и будешь благодарить Бога, то она вменится тебе вместо подвигов, так как ты недолго пробыл в иноческом образе. Отчасти же скорбь постигла тебя и за то, что ты счел меня, ничтожного, и себя значущими нечто: меня – как великого человека, себя – как брата такому человеку, а не знаешь того, что мы – чада преступления Адамова, земля и пепел. Благодари же Бога, приведшего тебя в такое состояние" (12). Один старец просил великого старца Варсонофия помолиться о выздоровлении аввы Серида, Игумена Палестинского монастыря близ Газы; св. Варсонофий говорил ему: "О здоровье сына моего (Серида) могли бы помолиться Богу некоторые из находящихся здесь (в монастыре) святых, чтобы он не был болен ни одного дня, и это исполнилось бы; но тогда он не получил бы плодов терпения. Разве он не знает, что претерпел я? Болезни, горячки, скорби, пока пришел в это благонадежное пристанище. Болезнь эта весьма полезна ему для терпения и благодарения" (13). По этой, конечно, причине авва Серид, как он открылся своей братии для их пользы, хотя жестоко страдал горячкою, но не молил Бога подать ему здоровье или облегчить его от болезни, а только даровать ему терпение и благодарение (14). Некоторые из старцев общежития аввы Серида спросили великого старца Варсонофия; "Вы сказали нам, что умоляете Владыку Бога оставить после вас блаженного авву Серида. Отчего же Бог, исполняющий волю боящихся его, взял авву прежде вас? Почему Бог утаивает иногда и от святых дела Свои? И отчего на теле аввы Серида, перед его кончиною, появились струпы, подобные горящим углям, огневики?" Св. Варсонофий отвечал, как некогда было сказано авве Антонию Великому: "Это судьбы Божии: ты не можешь уразуметь их, так должно разуметь и о сем. Что касается углевидных струпов, называемых огневиками, и преставления аввы Серида, то он получил славу сверх меры от людей и от Бога. Но чтобы не обоготворили его (ибо Поистине он был причастником Св. Духа и совершенства), Бог через это (болезнь) угасил славу человеческую, чтобы вполне умножилась слава Божия. Достигши такой меры, он не мог более заботиться о земных вещах, а равно, находясь посреди людей, не мог избавиться от этого, и потому Бог взял его. Что же касается до нас, то мы ожидали, что будет так, как мы полагали; а случилось по воле Бога, превосходящего (наши мысли) промыслом спасения. Впрочем, человек не должен исследовать непостижимого, но всякую мысль и всякое благое дело возлагать на имеющего власть, да будет по воле Его" (15).

    Один брат спросил великого старца, должно ли употреблять врачевание в болезни. Св. Варсонофий отвечал: "Те, которые прибегают к врачам и которые не прибегают к ним, поступают так (или должны поступать) в надежде на Бога. Прибегающие говорят: "Во имя Господне вверяем себя врачам, да через них Бог подаст нам исцеление". А не прибегающие, в надежде на имя Его не прибегают к ним, и Он врачует их. Итак, если ты употребишь (врачевание), не согрешишь; а когда не употребишь, не высокомудрствуй. Знай же, что хотя ты и к врачам прибегнешь, но будет лишь то, что угодно воле Божией. Если же хочешь, то держи (в памяти) слово св. Пророка Илии, которое он говорил: от одра, на него же взошел еси, не имаши слезти с него, яко смертию умреши (4 Цар. 1, 4, 16), и будешь тогда без попечения (и смущения) (16). Из этого наставления видно, что во всякой трудной болезни лучше ожидать смерти; надобно заблаговременно приготовиться к ней, исповедаться и приобщиться св. Таин Христовых; тогда и можно встретить смерть без смущения, а внезапно постигающая смерть всегда приводит в смущение и страх. Когда кто в опасной болезни, страшась умереть, умоляет Бога продлить еще жизнь с обещанием покаяться, исправиться, то под этим условием Бог избавляет от болезни, дарует еще продолжение жизни. Но если в ком не предвидит исправления, то не избавляет от болезни, посылает смерть, и притом каждому посылает смерть во время, самое удобное ему для перехода в вечность, когда он бывает лучше приготовлен к ней, и посылает смерть кому легкую, мирную, а кому жестокую, страшную, смотря по тому, кому какая полезней для души и для вечной жизни. Но по роду постигающей кого-либо болезни и смерти нельзя судить о степени греховности или праведности и богоугодности, чтобы не впасть в грех осуждения. Хотя, по свидетельству св. Писания, вообще смерть грешников люта, а смерть праведников честна, мирна (Пс. 33, 22; 115, 6); но бывает много и исключений: иногда и грешник умирает по-видимому спокойно, а праведник подвергается жестокой страшной смерти. Но из этого нельзя выводить заключение о богоугодности первого, о греховности и погибели последнего. Пути и суды Божии для нас непостижимы; пред ними надобно только благоговеть, а постигнуть их нельзя. Св. Афанасий Великий говорит: "Многие праведники умирают злою смертию, а грешники праведною, т. е. безболезненною, тихою. "В доказательство этого он рассказывает следующий случай. Один монах-отшельник, славный чудотворениями, жил с одним учеником в пустыне. В один день случилось ученику пойти в город, в котором был начальник злой, не боявшийся Бога, и увидел, что этого начальника погребают с большой честию и множество народа сопровождает его до гроба. Возвратившись в свою пустыню, ученик нашел своего святого отца растерзанным гиеною и стал горько плакать о старце и молиться Богу, говоря: "Господи, как славно помер тот злой властитель; а этот святой, духовный старец за что подвергся такой горькой смерти – растерзан зверем?" Когда он плакал и молился, явился ему Ангел Господень и говорил: "Что плачешь о своем старце? Тот злой властитель имел одно доброе дело, за которое в награду он и удостоился такого славного погребения, а по переходе в другую жизнь ему уже больше нечего ожидать, кроме осуждения за худую жизнь. А твой наставник, честный старец, во всем угодил Богу и, будучи украшен всякою добротою, он однако ж, как человек, имел один малый грех, который такой горькою смертию очищен, прощен, и он отошел из этой жизни совершенно чистым" (16). Рассказывают, что два святые старца, скончавшиеся, узнав по откровению, что сподвижник их на земле впал в блуд, молили Бога, чтобы Он послал льва или другого зверя растерзать его, чтобы лютой смертию, очистив свой грех, он пришел в место блаженства их.

    В одно время некоторый человек упал в реку и утонул. Одни говорили, что он за грехи свои погиб, а другие, что такая смерть случайно последовала. Бл. Александр спросил об этом великого Евсевия. Евсевий говорил: "Ни один из них не узнал истины. Если бы всякий получал по делам своим, то весь мир погиб бы. Но диавол не есть сердцеведец. Усмотрев человека, приближающегося к смерти, он расставляет ему сети искушений, чтобы подвергнуть его смерти; раздражает его на ссору или на худое дело, великое или малое. По козням его иногда от малого удара или от другой маловажной причины человек умирает; или влагает мысль перейти реку во время полноводья, или в другую напасть старается ввести его без всякой нужды. Случается, что иных бьют без милости, почти до смерти, или оружием ранят, и они не умирают; а иногда и от легкого удара умирают. Если кто в жестокий холод зимою отправится в дальний путь с явною опасностью и замерзнет, то сам будет виновником своей смерти. Если же отправится в хорошую погоду, на дороге вдруг застигнет его непогода, от которой некуда укрыться, и он погибнет: то такой умирает мученической смертью. Или если кто, надеясь на свою силу и ловкость, хочет переправиться через быструю и бурную реку и утонет, то он по своей воле подвергся смерти (и будет осужден, как самоубийца). Если же кто видит, что река тиха, неопасна, другие переходят благополучно, по следам их и сам пойдет, и в это время диавол запнет ему ноги, или иначе как споткнется и утонет: то такой умрет мученическою смертью" (17).

    Когда грешники умирают лютой смертью, то за мученическую кончину получают прощение грехов или облегчение в будущем мучении. А когда праведники подвергаются нечаянной, мученической смерти, то за это им увеличивается награда в будущей жизни. Св. Афанасий Великий говорит: "Многие правдивые жизнь свою проводят в продолжительных, жестоких болезнях, а грешные иногда умирали мирно и скоро, то есть без страданий". Св. Григорий говорит: "Часто благочестивые подвергаются большим скорбям и томлению и прежде, и во время смерти; потому что имеют хоть какие-нибудь малые грехи, чтобы очиститься от них. Ибо нет праведника, который бы не имел какого-нибудь греха и нет грешника, который бы не имел чего-нибудь доброго, за что в награду он и удостоится мирной кончины. Но, получив здесь всю награду, в будущей жизни тем строже будет осужден за худые дела" (18).

    В одном Солунском монастыре одна девственница, подвергшись искушению от диавола, не стерпела, ушла в мир и жила распутно несколько лет. Потом, образумившись, она решилась исправиться и возвратиться в прежний монастырь на покаяние. Но едва только дошла до ворот монастыря, упала и умерла. Одному епископу Бог открыл о смерти ее, и он видел, что святые Ангелы пришли, взяли душу ее, а бесы вслед их шли и спорили с ними. Св. Ангелы говорили, что она столько-то лет служила нам, душа наша. А бесы говорили, что она и в монастырь вступила с леностью – как же вы говорите, что она покаялась? Ангелы отвечали: "Бог видел, что она всеми мыслями и сердцем преклонилась к доброму, потому и принял покаяние ее. Покаяние зависело от ее доброй воли, а жизнью Бог владеет. Бесы с посрамлением удалились (19).

    Преп. Афанасий Афонский прославился благочестием, святостью и чудотворениями, но Бог, по непостижимым для нас судьбам, назначил ему несчастную по-видимому смерть, заранее открыл ему, что он с пятью учениками своими будет задавлен сводом церковного здания. Святой Афанасий намеками говорил об этом и в последнем поучении братии, как бы прощаясь с ними, и после поучения, поднявшись с пятью избранными учениками на верх постройки, тотчас был задавлен обрушившимся зданием (20).

    Священная история свидетельствует, что во времена нечестивого царя израильского Ахава Пророк Божий, желая обличить его, почел нужным явиться к нему в окровавленном виде и для этого, по повелению Божию, сказал встретившемуся ему человеку: "Побей меня". Тот из благоговения к человеку Божию не хотел бить, и Пророк сказал ему: "За то, что ты не послушался слова Божия, как только ты уйдешь от меня, растерзает тебя лев". Так и случилось: едва этот человек отошел от пророка, лев встретил и растерзал его (3 Цар. 20, 35, 36). Бл. Петр Дамаскин замечает, что это случилось не по гневу Божию, но к пользе многих, не потому, что этот добрый человек достоин был того, чтобы не просто умер, как другие люди, но чтобы по слову Господню был растерзан зверем и за такую горькую смерть получил венец (21).

    Авва Геронтий рассказывал следующее: "Трое нас было восков за Мертвым морем, что около Висимонта. Мы ходили по горе, а другой воск странствовал по берегу моря внизу нас. Случилось однажды, что он встретился с сарацинами, проходившими по тем местам. Тогда как они прошли уже мимо него, один из них, возвратясь, отрубил отшельнику голову. Мы видели издали, потому что были на горе. Мы плакали об отшельнике, и вот вдруг спустилась сверху птица на сарацина, схвативши, подняла его вверх, пустила на землю, и сарацин разбился на части" (22). Из этого видно, что хотя Господь попустил сарацину убить отшельника по неведомым для нас причинам, но за убиение его наказал убийцу.

    Авва Агафоник, игумен Киновии св. Отца Саввы, говорил о себе: "В один день пошел я в Руву посетить авву Пимена, отшельника и, нашед его, сказал ему свои помыслы; когда наступил вечер, он пустил меня в пещеру. В это время была зима, и ночь была очень холодна, я весьма озяб. Старец утром пришел, и, когда я стал жаловаться на холод, сказал мне: "Я не озяб, любезное чадо!" Услышав это, я удивился, ибо на нем не было одежды, и сказал ему: "Сделай милость, скажи, как ты не озяб?" Он отвечал: "Лев пришел, спал подле меня и согревал меня. Впрочем, я говорю тебе, брат, что меня съедят звери". Я спросил его: "За что?" Он отвечал: "За то, что, когда я жил в своей стране и был пастухом овец, презрел прохожего странника, и его съели мои собаки. Я мог спасти его и не спас, но оставил, и собаки растерзали его. Знай, что и я так умру". Спустя три года старец был съеден зверями, как сам предсказал" (23). Из этого видно, что хотя старец был благочестив, угодил Богу, даже удостоился дара прозрения в будущее, однако ж Господь послал ему страшную смерть для очищения его греха и за мученическую кончину, конечно, простил ему все грехи и удостоил его Царства Небесного. Потому по качеству смерти нельзя судить об угодности человека Богу, который лучше нас знает, кому какую смерть лучше послать – тихую ли, безболезненную или лютую, многострадальную. Но что ни делает Бог, все делает к лучшему, для облегчения участи человека в вечности.

    Св. Златоуст говорит: "Если увидишь, что праведник терпит злую кончину, не упадай духом, ибо несчастия уготовляют ему светлый венец. Бог наказывает некоторых на земле, чтобы облегчить им тамошнее наказание или совсем освободить их от оного. Когда видишь, что некоторые или при кораблекрушении погибли, или задавлены домом, или потонули в реке, или другим насильственным образом окончили жизнь, между тем как иные, подобно им, или еще хуже грешат, однако остаются невредимы, не смущайся и не говори: отчего это согрешающие одинаково не пострадали одинаково? Бог попускает одному быть убитым, облегчая тамошнее наказание ему или пресекая греховность его, чтобы, продолжая жизнь нечестивую, не собирал для себя большее осуждение. А другому не попускает такой смерти, чтобы, наученный казнью первого, он сделался благонравнее. Если же вразумляемые не исправляются, виновен не Бог, а безпечность их" (24). С этой, кажется, целью попущена Богом внезапная смерть галилеян, убитых Пилатом и задавленных Силоамской башней, о которых говорит Спаситель: "Думаете ли, что эти Галилеяне были грешнее всех Галилеян, что так пострадали? Нет, говорю вам: но если не покаетесь, все так же погибнете. Или, думаете ли, что те восемнадцать человек, на которых упала башня Силоамская и побила их, виновнее были всех живущих в Иерусалиме? Нет, говорю вам, но если не покаетесь, все так же погибнете" (Лк. 13, 1–5). Никто и из нас не может обнадеживать себя, что не случится с ним внезапная смерть. Потому, чтобы она не постигла нас врасплох и не привела в трепет, надобно заранее готовиться к ней.

     

    О приготовлении к смерти

    Недостаточно делать приготовление это, только когда уже наступает или угрожает смерть, но во всю жизнь постоянно надо готовиться к мирной кончине. Приготовление может быть отдаленное и ближайшее.

     

    Приготовление к смерти отдаленное

    Вся жизнь, как бы один день, и притом последний, должна быть постоянным, заботливым приготовлением к смерти. Для этого нужно 1) с одной стороны, устранить препятствия, 2) с другой – употреблять средства к спокойной смерти.

    1) Препятствия к спокойной смерти, которые тщательно надо устранять, преимущественно следующие: а) греховная жизнь, откладывание покаяния и исправления до другого времени; б) забвение о смерти, желание и надежда на продолжительную жизнь без намерения и старания преуспевать в благочестии; в) чрезмерный страх болезни и смерти; г) безрассудная надежда на милосердие Божие и на некоторые свои добрые дела, с забвением о правосудии Божиим, или, напротив, д) чрезмерное смущение духа, страх правосудия Божия и будущих мучений.

    2) А пособиями к спокойной смерти могут быть: а) заботливость о сохранении чистоты и спокойствия совести, исправление всех недостатков и слабостей, образование доброго характера; б) постоянная память и частое размышление о смерти, которая верно придет, только неизвестно когда; частое раздумье о суетности земных благ, об опасностях и бедствиях настоящей жизни, о превосходстве наград в будущей жизни; в) о безпредельной благости Божией к людям, желание соединиться с Господом нашим Иисусом Христом, надежда на получение вечного блаженства по благости Божией и по заслугам Спасителя; г) постоянное, деятельное старание преуспевать на лучшее в жизни, непрерывное бодрствование и ожидание смерти, при котором надобно жить так, чтобы всякий день считался последним, или чтобы спокойно, безтрепетно было встретить смерть в каждый день.

    3) Спаситель часто поучал бдительности на страже спасения притчами: о рабах, внезапно позванных отдать отчет господину; о рабах, ожидающих приход господина с брачного пира, о десяти девах, ожидавших приход жениха; о нечаянном приходе вора (Мф. 25, 1–13, 19; Лк. 12, 36–40; 16, 2 и сл. Мф. 24, 42–51), побуждал быть всегда готовыми во всякий день и час встретить Господа с приходом смерти. Для этого надо: а) чаще спрашивать свою совесть, чиста ли, спокойна ли она так, чтобы не страшно было встретить смерть; б) впрочем, для этой цели недостаточно избегать только тяжких грехов, не сознавать за собою и малых грехопадений. Этим еще не оправдается человек перед Богом, но надобно чаще сокрушением очищать сердце от страстей, возгревать в нем любовь; чаще исповедоваться и причащаться св. Таин Христовых с таким расположением, с каким желали бы принять эти таинства в последние минуты жизни, чтобы усвоить себе крестные заслуги Иисуса Христа и верою в них утверждать в себе надежду на милосердие Божие, по которому Бог ради заслуг возлюбленного Сына Своего прощает и великих грешников, удостаивает Царства Небесного; в) надо ежедневно отходить ко сну с такой мыслью, что, может быть, придется встать от сна уже не в этой, а в другой жизни. Потому надобно ложиться в постель, как в гроб или могилу, с усердной молитвой к Богу. Короче сказать: г) что желал бы ты и должен делать во время самой смерти, то делай заранее. Потому надо чаще спрашивать себя: если ты умрешь в этот день, в эту ночь, то как ты явишься перед праведным Судиею Богом? Кто таким образом бодрствует на страже своего спасения и старается вести благочестную жизнь, то хотя бы Господь послал ему и внезапную смерть, она найдет его не неготовым, и потому скоропостижную смерть нельзя еще считать злою, несчастною, когда предшествовала ей добрая жизнь.

     

    Приготовление к смерти ближайшее

    Когда Господь тяжкою болезнью или быстрым упадком сил предвещает скорую смерть, то с особенным усердием надобно готовиться к ней следующим или подобным образом:

    1) Больной пусть попросит медика и родных, чтобы заблаговременно известили его об опасности смерти, чтобы заранее, пока еще вовсе не ослабли душевные силы и самосознание еще не помрачилось от жестоких страданий, можно было со спокойным духом исповедаться в грехах, лучше очистить свою совесть, причаститься св. Христовых Таин, даже принять таинство елеосвящения и потом с умиротворенным духом всецело предаться воле Божией. Да и не один раз в течение длительной болезни надобно исповедаться и приобщиться; до последних минут жизни не следует откладывать это, потому что в это время от жестокости болезни и страха смерти и Суда Божия вся душа бывает возмущена, расслаблена, даже и сознание часто помрачается, и человек становится вовсе неспособным принести покаяние, исповедать свои грехи и с благоговейными чувствами приобщиться. Оттого многие в бессознательном состоянии и помирали, без напутствия св. Таинствами.

    2) Заранее надобно устроить свои домашние дела, составить духовное завещание касательно имущества, со всеми примириться, простить даже врагов лично или, если неудобно, то простить заочно, от сердца отпустив им вину их. И потом уже ни о чем земном не заботиться, а думать только о том, как встретить смерть и предстать на Суд Божий.

    3) Пред смертью диавол с особенною злобою нападает с искушениями, наводит уныние, колеблет веру, надежду и любовь к Богу, смущает душу напоминанием прежних грехов, сомнением в милосердии Божием, страхом осуждения на вечное мучение, старается довести до отчаяния – этой смерти души. В это время больной с особенным усердием должен молить Бога, чтобы Он укрепил его веру, надежду, любовь к Нему, не попустил врагу отягощать его искушениями, подавлять унынием, смущать сомнением, страхом. Для утешения и укрепления души полезно почасту заниматься беседою с благочестивыми людьми, чтением или слушанием утешительных мест св. Писания, каких много в Псалмах. (Напр., Псал. 6, 17, 21, 24, 26, 30, 31, 37, 38, 40, 41, 42, 49, 50, 61, 62, 68, 72, 76, 83, 87, 93, 101, 114, 117, 118, 142 и другие. ) Особенно утешительна для умирающего прощальная беседа Спасителя с учениками: да не смущается сердце ваше; веруйте в Бога, и в Меня веруйте. В доме Отца Моего обителей много. А если бы не так, Я сказал бы вам: Я иду приготовить место вам. И когда пойду и приготовлю вам место, приду опять и возьму вас к Себе, чтобы и вы были, где Я и проч. (Ин. 14–17 гл. ). Полезно часто прочитывать канон на исход души (в требнике) и канон молебный ко Пресвятой Богородице на исповедание грешника, Параклисис Богородице, службу по вся дни и другие умилительные каноны. Когда враг наводит смущение напоминанием сделанных грехов, страхом Суда Божия и наказания за них, представлением строгости Божией хочет до вести до отчаяния, то надобно ободрять себя размышлением о безпредельном милосердии Божием к людям, по которому Он хочет всех спасти, даже с клятвою всех уверяет, что Он не хочет смерти, погибели грешников, но чтобы они обратились от пути нечестия и были живы, наследовали спасение (Иез. 33, 11). Это желание Свое и любовь к людям Бог доказал тем, что возлюбленного Сына Своего послал в мир грешников спасти (Ин. 3, 16), даже предал Его на страдания и смерть, чтобы этим искупить верующих в Него от греха и вечной погибели. Апостол, изображая величие любви Божией к людям, говорит: из людей едва ли кто умрет за праведника; разве за благодетеля, может быть, кто и решится умереть. Но Бог Свою любовь к нам доказывает тем, что Христос умер за нас, когда мы были еще грешниками. Посему, тем более ныне, будучи оправданы Кровию Его, спасемся Им от гнева. Ибо если, будучи врагами, мы примирились с Богом смертию Сына Его; то тем более, примирившись, спасемся жизнию Его (Рим. 5, 7–10). Ради безценных заслуг послушания, страданий, смерти и ходатайства Иисуса Христа, Бог прощает верующим в Него все грехи, и теперь по верованию Церкви (в 4-й и 7-й молитве ко причащению) нет греха, побеждающего милосердие Божие, лишь бы только сам человек не закосневал в грехах, покаялся, решился оставить их, почувствовал отвращение от них, смиренно просил прощения. И когда пред священником исповедует свои грехи и получит разрешение в них, то и Бог простит ему их. В этом нельзя сомневаться. Спаситель говорил Своим Апостолам, а в их лице и преемникам их: приимите Духа Святаго: кому простите грехи, тому простятся; на ком оставите, на том останутся (Ин. 20, 23). Что разрешите на земле, то буде разрешено на небе (Мф. 18, 18). Спаситель не обманывает, когда уверяет в этом; по Его уверению скорее могут прейти (поколебаться) небо и земля, а слова Его не останутся без исполнения (Мф. 24, 35). И ап. Иоанн говорит: если исповедуем грехи наши, то Он, будучи верен и праведен, простит нам грехи наши, и очистит нас от всякой неправды (1 Ин. 1, 9). А если Сам Бог за нас, кто против нас? Если Бог дал нам большее, – предал Сына Своего за всех нас, то как с Ним не дарует нам меньшего, – прощения грехов и Царства Небесного? Кто может обвинить избранных Божиих, когда Бог оправдывает их? Кто может осудить, когда Иисус Христос умер, но и воскрес; Он и одесную Бога, Он и ходатайствует за нас (Рим. 8, 31–34) для нашего оправдания и спасения?

    И великие подвижники благочестия, приближаясь к смерти, боялись. Но событие показало, что они Богом оправданы, прославлены в Царствии Небесном. Хотя мы и не совершили подобных им подвигов, но Бог и не требует их от всех. Он требует сердца сокрушенного, смиренного, покорного, преданного Ему (Ис. 66, 2), или смирения, отвращения от грехов, любви к Нему и добродетели. Даже и судить будет Бог не за то, что мы грешили, потому что это свойственно бренной, немощной, растленной природе человеческой; но будет судить за нераскаянность в грехах. Св. Исаак Сириянин говорит: "Не тогда будем печалиться, когда поползнемся в чем-нибудь, но когда закосневаем в том же: потому что поползновение бывает часто и с совершенными, а закосневать в том же есть совершенное омертвение. Печаль, какую чувствуем при своих поползновениях, вменяется нам благодатию вместо чистого делания. Кто в надежде на покаяние поползнется вторично, тот лукаво поступает с Богом; неведомо нападает на него смерть, и не достигает он времени, в которое надеялся исполнить дела добродетели”. Если мы не можем уже совершить каких-либо подвигов или загладить свои грехи, то можем поскорбеть о грехах, смириться пред Богом; а смирение, по словам Св. Отца Исаака Сириянина, может одно без добрых дел спасти нас. "Знай, – говорит он, – что устоять (против искушений бесовских) не твое и не добродетели твоей дело, совершит же это благодать, которая носит тебя на дланях руки своей, чтобы ты не приходил в боязнь. Плачь, проливай слезы и припадай (к Богу) при воспоминании о своих грехопадениях во время попущения, чтобы избавиться тебе этим и приобрести чрез это смирение (самоуничижение, окаявание себя). Впрочем, не отчаивайся, и в помыслах смирения умилостивлением соделай простительными грехи свои. Смирение и без дел многие прегрешения делает простительными. Напротив того, без смирения и дела безполезны, даже уготовляют нам много худого (т. е. могут вести к самомнению, тщеславию, гордости). Смирением сделай беззакония твои простительными. Оно может сокрушить крепость многих грехов. Для приобретения его потребно непрестанно печалиться мыслию (уничижать себя пред Богом и людьми, считать себя грешнее, хуже всех). И если приобретем оное, то оно сделает нас сынами Божиими и без добрых дел представит Богу; а без смирения напрасны все дела наши и всякие добродетели. Бог хочет изменения в мысли. Мысль делает нас и лучшими, и непотребными. Ее одной достаточно, чтобы нас безпомощных поставить пред Богом, и она же говорит на нас" (25). Св. Отец авва Дорофей, говорит: "Смирение одно привлекает в душу благодать Божию. Оно одно покрывает душу от всякой страсти и от всякого искушения. Смирение и одно (без подвигов) может ввести нас в Царство Божие, как сказал старец авва Иоанн, но только медленно. Как говорит Псалмопевец, виждь смирение мое и труд мой, и остави вся грехи моя (Пс. 24, 18). Итак, смиримся немного и мы и спасемся. Если мы, как немощные, не можем трудиться, то постараемся смириться (т. е. сознать слабости, недостатки, свою греховность, виновность пред Богом, просить Его милости, помощи, считать себя грешниками, не достойными даров счастия, ставить себя хуже всех людей); и веруя в милость Божию, что и за то малое, совершаемое нами со смирением, будем и мы в местах святых, много потрудившихся и работавших Богу. Пусть мы немощны и не можем трудиться: но неужели не можем и смириться? Смиримся, и спасет нас Господь, как говорил Псалмопевец: смирихся и спасе мя Господь" (Пс. 114, 6) (26). Св. Лествичник говорит, что смирение может из бездны грехов возвести душу на небо. Смирение возмогло исцелить и неисцельные греховные язвы Манассии. Если от одной гордости, без всякой другой страсти, некто (сатана) ниспал с неба, то также одним смирением, без других добродетелей, можно и взойти на небо. Согреших ко Господу, возопило некогда блаженное смирение (Царя Давида) после обличения в прелюбодеянии и убийстве, и тотчас услышало: "Господь отъя согрешение твое” (2 Цар. 12, 13) (27). Будем и мы в смирении и сокрушении покаянного сердца умолять Господа о прощении наших грехов и о помиловании голосом Церкви: утренююще вопием Ти: Господи, спаси ны; Ты бо еси Бог наш, разве бо Тебе иного не знаем (28). Молитву пролию ко Господу, и Тому возвещу печали моя: яко зол душа моя исполнися, и живот мой аду приближися; и молюся, яко Иона: от тли Боже возведи мя (29). В бездне греховней валяяся, неизследную милосердия Твоего призываю бездну: от тли, Боже, мя возведи (30). Вскую мя отринул еси от лица Твоего, Свете незаходимый, и покрыла мя есть чуждая тьма окаяннаго: но обрати мя, и к свету заповедей Твоих пути моя направи, молюся (31). Очисти мя, Спасе, многа бо беззакония моя, и из глубины зол возведи, молюся, к Тебе бо возопих, и услыши мя, Боже спасения моего. (32). Господи, спаси мя, грешнаго. Аще бо праведника спасеши, ничтоже велие, и аще чистаго помилуеши, ничтоже дивно; достойны бо суть милости Твоея. Но на мне грешнем удиви милость Твою. О сем яви человеколюбие Твое, да не одолеет моя злоба Твоей неизглаголанней благости и милосердия (33). Не отврати лица Твоего от отрока Твоего; яко скорблю, скоро услыши мя; вонми души моей, и избави ю (34). Ты Сам, Господи, глаголал рабу Твоему: призови Мя в день скорби твоея и изму тя, и прославиши Мя (Пс. 49, 15). Теперь настало время тяжкой моей скорби, Радосте моя! Избави мя от обышедших мя зол (Пс. 31, 7).

     

    Цитируемые произведения

     

    1. Pelag. 1. 8. с. 45. Rosw. pag. 591.

    2. B. Ieronim in Vita Parhom. Rosw. pag. 136.

    3. Минеи Четии св. Димитрия Ростовского 23 декабря.

    4. Луг духовный. Творение бл. Иоанна Мосха. Гл. 8.

    5. Достопамятные сказания о св. Отцах, с. 271, 272 N 7, 8. Rufin 1, 3 n 157 Rosw. р. 576.

    6. Иоанна, игумена Синайской горы, Лествица. Сл. 26.

    7. Творение аввы Исаака Сириянина, Сергиев Посад, 1911. Сл. 57, с. 298.

    8. Прпп. Отцев Ворсануфия Великого и Иоанна. Руководство к духовной жизни в ответах на вопрошения учеников. СПб., 1905. Отв. 522.

    9. Св. Варсануфий. Указ. соч. Отв. 524.

    10. Св. Варсануфий. Указ. соч. Отв. 619.

    11. Св. Варсануфий. Указ. соч. Отв. 510.

    12. Св. Варсануфий. Указ. соч. Отв. 345.

    13. Св. Варсануфий. Указ. соч. Отв. 130.

    14. Св. Варсануфий. Указ. соч. Отв. 573.

    15. Св. Варсануфий. Указ. соч. Отв. 605.

    16. Пролог. 6 июля.

    17. Пролог. 23 марта.

    18. Пролог. 30 апреля.

    19. Пролог. 14 июля.

    20. Четии Минеи. 5 июля.

    21. Добротолюбие. Ч. 3, кн. 2. 24, с. 124,

    изд. 1857 г.

    22. Луг духовный, гл. 21.

    23. Луг духовный, гл. 167. См. подоб. гл. 166.

    24. Св. Иоанн Златоуст. О Лазаре. Слово третье. Полное собр. соч. т. 1, СПб, 1898, с. 823.

    25. Св. Исаак Сириянин. Указ. соч., Сл. 46.

    26. Преподобного отца нашего аввы Дорофея Душеполезные поучения и послания.

    М., 1874, с. 46. Поучение 2.

    27. Св. Иоанн Лествичник. Указ. соч., Сл. 23, §12; Сл. 25, § 60, 61, 68.

    28. 5 Ирмос. на Вознес.

    29. 6 Ирмос. 8 глас.

    30. 6 Ирмос. 2 глас.

    31. 5 Ирмос. 8 глас.

    32. 6 Ирмос. 8 глас.

    33. Молитва св. Иоанна Дамаскина на сон грядущим.

    34. Прокимен. Пс. 68, 18–19.

     

    Примечания

    [1] Печатается по изданию: "Наставление и утешение в болезни и в предсмертное время епископа Петра". Изд. четвертое Козельской Введенской Оптиной пустыни, 1914.

    [2] незаконные дети.



    
     

   



      

    

     

    МАТЕРИАЛЫ К ЖИЗНЕОПИСАНИЮ *

     

    Источниками публикуемых сведений о жизни и деятельности Преосвященного Никона послужили следующие издания:

    1. Русские православные иерархи периода с 1893 по 1965 годы (включительно). Составил митрополит Мануил (Лемешевский). Куйбышев, 1966.

    Издано: Die Russischen Orthodoxen Bischofe von 1893-1965. Bio-Bibliographie von Metropolit Manuil (Lemesevskij). Erangen 1988-1989. Часть V.

    2. Церковные Ведомости. 1904-1917 гг.

    3. Прибавления к Церковным Ведомостям. 1904-1917 гг.

    4. Московские церковные ведомости. 1904-1906 гг.

    5. Архиепископ Никон. Мои дневники. Вып. 1, 1910. Сергиев Посад, 1914; вып. 2, 1911, Сергиев Посад, 1915; Вып. 3, 1912, Сергиев Посад, 1915.

     

    Государь Император, в 29-й день мая сего 1912 года, Высочайше утвердить соизволил всеподданнейший доклад Святейшего Синода об увольнении преосвященного Вологодского НИКОНА, согласно его прошению, от управления Вологодскою епархиею, с назначением его членом Святейшего Синода.

    Церковные ведомости, № 25, 1912, с. 357

     

    НАШИ ЦЕРКОВНЫЕ ШКОЛЫ В ГРЯДУЩИХ СУДЬБАХ РУССКОГО НАРОДА

    (Речь в Государственном Совете 5-го июня 1912 года)

     

    Гг. члены Государственного Совета!

    Нам, служителям Церкви, редко приходится выступать на этой кафедре: наше место – на кафедре церковной. Но бывают обстоятельства, когда долг совести, долг нашего служения властно повелевает нам и требует от нас этого. В настоящее время снова ставится под вопрос судьба наших злосчастных церковно-приходских школ! <...> В сущности вопрос идет не о школах; вопрос идет о несравненно более важном: в каком миропонимании и миросозерцании должно воспитывать будущие поколения масс народных, а следовательно, в каком направлении желательно течение будущей жизни, будущей русской истории? К великому несчастию для народа нашего, в последние два столетия у нас на Руси произошел великий раскол: более интеллигентные классы мало-помалу оторвались от масс народных в понимании идеалов жизни, усвоили себе чужие, западно-европейские идеалы и стали стремиться насильственно навязывать эти идеалы народу, тогда как народ в массе своей хочет быть верным своим историческим идеалам и доселе. Я не говорю, конечно, о тех, сравнительно немногих образованных русских людях, которые еще остаются верными заветам старой матери-Руси. Мы, служители Церкви, ближе всех стоим к народу, знаем его идеалы, понимаем его стремления и – понимаем опасность, ему угрожающую. Вот почему и стоим мы, по мере сил наших, на страже этих идеалов и зовем всех образованных русских, верных старой Руси людей: помогите нам отстоять эти идеалы!.. Мы отлично знаем, к чему стремятся ревностные защитники единства управления в школьном деле, какой идеал миропонимания предносится их сознанию: это – не наш идеал, это – чужой, западный, рационалистический, вневероисповедный, холодный идеал полувера-европейца. Вот они и прикрывают суть дела речами о каком-то особенном удобстве управления, руководства и наблюдения за школами. <...>

    Мы не имеем нужды скрывать своих желаний, мы говорим прямо, открыто: мы, церковные русские люди, хотим, чтобы школа, по крайней мере та, какую создала и вырастила Церковь, была как можно ближе к своей матери-Церкви, находилась бы под ее руководством, чтобы чрез нее Церковь воспитывала детей народа – будущее поколение – в духе любви к заветам родной старины, любви к ней – матери-Церкви, любви к Помазаннику Божию – Царю православному и не допускала в душу детей народа ничего чужого, этой душе несродного. Мне скажут: самый закон ставит те же задачи для народной школы. Знаю, но закон – пока только слова, а мы требуем не слов, а дела. Давно сказано, что законы святы, а исполнители иногда бывают всякие. Мы, служители Христа, оцениваем древо по его плодам. И, слава Богу, наша церковная школа за 28 лет – скажу больше: за 900 лет своего существования дала много добрых плодов. Она не знала таких уродливых явлений, чтобы ее питомцам наравне с Евангелием раздавались в награду сочинения богоотступников вроде графа Толстого; чтобы наши наблюдатели содействовали целям революционного учительского союза; чтобы учительницы наши запрещали детям под угрозой наказания петь в храме Божием; чтобы экзамены назначались в день святителя Николая, столь чтимого нашим народом; или даже в день Вознесения Господня и Святой Троицы (в Холмской епархии). Все это – факты, гг. члены Государственного Совета! Да, мы не знаем таких фактов во всей истории наших церковных школ: слава Богу, они у нас немыслимы! Правда, мы знаем, что во дни революции из 50 000 учащихся в наших несчастных школах нашлось полторы сотни юношей и девиц, запутавшихся в сетях иудейских, но мы знаем и то, что в той школе, не нашей, число таковых насчитывается более 22 000 – только сосланных административно! Об этом было говорено в Государственной думе, и никто этого не опровергал. Не хочу и мысли допустить, будто у насадителей светской школы было желание иметь такие плоды, но видите: эти плоды были и, конечно, есть и теперь...

    Вот судите теперь: можно ли нам, стражам души народной, спокойно говорить о передаче надзора и руководства в наших церковных школах в чужие руки! Ведь это значило бы почти два миллиона детей оторвать от родной матери-Церкви и передать другому ведомству, может быть и доброму, и надежному, но все же чужому, которого идеалы не всегда совпадают с идеалами матери-Церкви. <...> Как же нам, всему духовенству, не болеть душой за наше детище – церковную школу? Ведь Церковь создала ее потом и трудами своих служителей, собрала на нее грошами больше 125 миллионов; тысячи пастырей Церкви вложили в святое дело воспитания народной души все свое сердце, безплатно трудились – учили много лет, нередко тратили свои трудовые гроши, да и не гроши только, – на это любимое детище и – вдруг – его отнимают у нас!.. <...>

    Господа члены Государственного Совета! Во имя простой справедливости не допускайте этой экспроприации школ у Церкви! Иначе я не могу назвать проект объединения в управлении школьным делом. Это будет тяжким оскорблением нашей матери-Церкви, которого она никак не заслужила. <...>

    В заключение позволю себе еще раз повторить, что вопрос о самостоятельности церковной школы, в сущности, сводится к вопросу: оставить ли за Церковью свободу оберегать исторические заветы и идеалы в народной душе так, как она признает это благопотребным, и чрез то влиять на будущие судьбы народа, на все течение его исторической жизни, или же отнять у нее эту свободу и отнять, может быть, уже навсегда? На нас, как носителях государственной мысли, которые должны иметь в виду не только утилитаризм настоящего момента, но и грядущие судьбы народа, на нас лежит долг вдумчиво и спокойно ответить на эти вопросы. Мы, пастыри Церкви, думаем, мы убеждены, что одна светская школа, без содействия церковной, даже при всем добром желании гг. министров просвещения, этого сделать не в силах; что наша родная история так тесно сплелась с историей нашей родной Церкви, что до Петра Великого сама была как бы историей Церкви, что решение, по-видимому, скромного вопроса о самостоятельности церковных школ есть, в сущности, решение вопроса величайшей исторической важности, и на нас, гг. члены Государственного Совета, на нас ляжет вся ответственность за это решение пред историей, пред народом, пред Богом.

    Член Г. Совета, Епископ Никон 

    Прибавления к Церковным Ведомостям, № 23, 1912, с. 941-943.

    

    АРХИПАСТЫРСКОЕ ПРОЩАЛЬНОЕ ПОСЛАНИЕ ВОЛОГОДСКОЙ ПАСТВЕ

     

    Божиею милостию 

    смиренный епископ Никон – возлюбленным о Господе 

    чадам Церкви Вологодской мир и Божие благословение!

    Шесть лет прошло, как я, многонемощный, волею Божией был призван служить спасению вашему в сане архиерея. Слава Богу, помогавшему мне в великом служении сем, посылавшему мне добрых сотрудников, подкреплявшему слабые силы мои и вразумлявшему меня в трудных обстоятельствах моего служения! Но в усилившихся в последнее время немощах моих вижу волю Божию, указующую мне иной путь служения Святой Церкви Божией. Пусть займет мое место более меня сильный и духом и телом, и разумом и опытом духовной жизни. По-человечески говоря – скорблю, что расстаюсь с паствою, которую полюбил от души; немного на Руси еще таких уголков, как епархия Вологодская, в коих еще живо веяние старой Руси, еще умеют люди православные жить по-православному, строить и украшать храмы Божии и хранить заветы отеческие. Но ныне время тревожное, время, когда мы, пастыри, должны бодро и неустанно стоять на страже: всюду рыщут волки хищные, еретики и раскольники, политические агитаторы, а я слишком немощен стал, чтобы исполнить мой долг пастырский во всей полноте его требований. И я радуюсь, что на мое место грядет к вам архипастырь, более меня сильный и бодрый: помоги ему, Господи, восполнить то, чего я не мог или не сумел сделать для Церкви Вологодской!

    А теперь, отцы и братии и чада, услышьте мой последний вам архипастырский завет!

    Всем сердцем своим любите вашу святую матерь-Церковь Православную: нет ее в мире краше, нет любвеобильнее, нет ее смиреннее. Она – невеста Христова прекраснейшая, она – наша любящая мать. Хорошо чадам ее – чадам, послушным ей, – на лоне ее! Благодать Христова согревает их и просвещает их сердца. И чем проще, чем смиреннее сердце, тем сладостнее ощущение благодати Христовой в душе верующей: смиренным бо, глаголет Господь, дается благодать. Ведайте, возлюбленные, что смирение есть отличительная черта нашего святого Православия, и если любовь есть верх совершенства, то смирение есть матерь самой любви. Научитеся от Мене, глаголет Господь Иисус Христос, яко кроток есмь и смирен сердцем, и обрящете покой душам вашим. Все ереси и расколы, все секты и лжеучения происходят от гордыни и дышат гордынею; одно наше родное Православие благоухает смирением.

    Пребывайте же в единении с Церковью, с Церковью небесною, с Церковью веков минувших, – в единении веры, мысли и жизни, в общении молитвы, которая есть дыхание любви. В этом единении, в этом общении с небесной Церковью вы и ощутите всю животворность христоподражательного смирения, а смирение оградит вас от всякого самочиния в вере и жизни по вере, от всякой ереси и ложных мудрований. Само же смирение рождается от исполнения животворящих заповедей Господних, имеющих чудную силу не только смирять наше сердце, но и животворить в нас самую веру, почему и говорит Апостол Христов: вера без дел мертва есть. Всеми силами души своей понуждайте себя к исполнению Христовых заповедей, внимательно прислушивайтесь к голосу своей совести, в которой говорит нам Ангел-Хранитель наш, и тогда вы опытом сердца познаете, какое сокровище нам дал Господь в вере православной, – сердцем ощутите, что такое вера живая, спасающая, и какое благо в общении с Господом чрез молитву и таинства церковные, наипаче же чрез святейшее из таинств – причащение Пречистого Тела и Крови Господних. О, если бы все люди жили по вере, если бы исполняли заповеди Христа во смирении! Тогда бы не было ни ересей, ни расколов, не было бы никаких смятений на земле!..

    Возлюбленные мои! Берегитесь всяких лжеучителей! Много их появилось в последнее время. Прежде, чем они будут говорить вам, вопрошайте их про заповеди Иоанна Богослова: исповедуют ли они Иисуса Сыном Божиим единородным, воплотившимся, пострадавшим за нас и плотию своей восставшим из мертвых? Веруют ли, что грядет Он судить живых и мертвых, что создал Он Церковь свою и врата адовы не одолеют ее, что должно повиноваться сей Церкви Божией яко Самому Христу? Если станут уклоняться от прямого ответа, то это верный признак, что они не от Бога. Если позволяют себе дерзновенно судить Церковь Божию, ее учение и уставы, – они не от Бога. Если дерзко поносят Помазанника Божия, Царя Самодержавного, – они не от Бога. Если проповедуют учение, противное заповедям Господним, если подучают на грабежи и поджоги чужого достояния, – они не от Бога. Если речи их, приправленные лестью, дышат злобою против людей неодинакового с ними образа мыслей, – они не от Бога. Ради Бога – берегитесь их, гоните прочь от себя, как зараженных, бегайте от них, как от зачумленных! В гордыне своей они не станут слушать вас, если бы вы стали увещевать их, а своими хульными кощунственными речами они могут осквернить ваши простые души, смутить ваш в простоте сердца верующий ум и соблазнить слабых в вере. Святые Апостолы давно пророчествовали о них: прочтите во втором послании Апостола Петра главы вторую и третью и послание Апостола Иуды, брата Господня по плоти: вы увидите там точное изображение всех этих новых лжеучителей, изображение, сделанное почти за две тысячи лет до их появления. По пророчеству Апостола Петра, они введут пагубные ереси, отвергаясь от искупившего их Господа, и многие последуют их разврату, и через них путь истины (христианская вера) будет в поношении. Из любостяжания они будут уловлять вас, пишет первозванный друг Христов, льстивыми словами. "Злословя то, чего не понимают, они в растлении своем истребятся. Срамники и сквернители, они наслаждаются обманами своими. Глаза у них исполнены любострастия и непрестанного греха, они прельщают неутвержденные души; сердце их приучено к любостяжанию: это – сыны проклятия!" Они обещают другим свободу, "будучи сами рабами тления, ибо кто кем побежден, тот тому и раб!" О, как эти слова, это пророчество напоминает нам наших социалистов и всех, именующих себя "освободителями"! "Горе им, – восклицает другой Апостол – Иуда, – горе им, потому что идут путем Каиновым, предаются обольщению мзды, как Валаам, и в упорстве погибают, как Корей... Это – безводные облака, носимые ветром, осенние деревья, безплодные, дважды умершие, исторгнутые, свирепые морские волны, пенящиеся срамотами своими, звезды блуждающие, которыми блюдется мрак тьмы навеки... Это – ропотники, ничем не довольные, поступающие по своим похотям нечестиво и беззаконно; уста их произносят надутые слова, они оказывают лицеприятие для корысти... Это – люди, отделяющие себя от единства веры, душевные, не имеющие духа." Предостерегая от таковых, Апостол Павел запрещает разделять с ними даже трапезы (1 Кор. 5, 11), а святой Апостол Иоанн Богослов, сей великий Апостол любви, почивший на персях возлюбившего его паче всех Господа, называет их обольстителями, слугами антихриста и даже антихристами и не позволяет приветствовать их, ибо приветствующий такового, говорит он, участвует в злых делах его (1 Ин. 4, 1–4; 2 Ин. 1, 10–11). С одним из таковых возлюбленный ученик Христов не захотел даже оставаться под одною крышею и бежал из того дома, где встретил еретика. Умоляю вас и я, возлюбленные мои, берегитесь таковых! Святая Церковь дала вам пастырей, благодатию священства облеченных: их и слушайтесь! Правда, немало среди них немощных, много заботами земными удрученных, но Господь не позволял судить даже книжников и фарисеев, а повелевал слушаться их, пока они возвещали Закон Божий: вся убо, елика аще рекут вам блюсти, соблюдайте и творите: по делом же их не творите (Мф. 23, 3). Тем паче слово это следует соблюдать в отношении к немощным пастырям Церкви Христовой. Идите к ним за святое послушание Церкви-матери, паче же Самому Христу Спасителю, рекшему: слушали вас, Мене слушает; и отметаяйся вас, Мене отметается (Лк. 10, 16). Молите Главу Церкви, Господа нашего Иисуса Христа, да речет Он вам волю Свою через тех, кого Он же поставил пасти Церковь Свою, искупленную Его честною Кровию. И сие будет делом послушания, и в сем проявится достолюбезное христоподражательное смирение ваше, во исполнение реченного Господом устами Его Апостола: повинуйтесь наставником вашим и покоряйтеся, ибо они пекутся о душах ваших.

    И вам, бывшие сотрудники мои на ниве Господней, служители алтаря Христова, мое слово прощальное: пасите во смирении души, вам вверенные, помните, что за них ответ дадите во второе страшное пришествие Господа нашего Иисуса Христа. Пасите любовию, кротостию, но без человекоугодничества, кротко, но твердо обличая заблуждающихся, словом любви увещевая согрешающих, плача с грешниками о грехах их – и своих. О любовь святая! Она может творить чудеса. Если вы со своими семьями в хлебе насущном будете нуждаться, любовь сотворит чудо умножения хлебов Божиим благословением; если восчувствуете свою немощь, она подаст вам приток новых благодатных сил; если разумом оскудеете по неопытности своей в духовной жизни, она откроет уста ваши и будет говорить за вас во время благопотребное. Помните, что Бог – Сам Бог – любы есть. Христос всеблагостный не оставит в безпомощном состоянии Своих сотрудников – пастырей Его возлюбленной Церкви! Слышите, что глаголет Он: се Аз с вами есмь до скончания века, аминь! Исполняйте же Его святые заветы – заповеди, дабы и других опытом своим научить сему великому деланию, дабы восчувствовать в смиренном сердце своем, что это Он в вас и чрез вас исполняет Свои же заповеди. И сие общение с Господом в исполнении Его воли святой укрепит вашу волю в доброделании, оживотворит вашу веру, соделает вас способными всем своим существом ощущать, что вы – живые члены Тела Христова, которое есть Церковь, осветит небесным светом ваш жизненный путь, наполнит ваше сердце радостию, ее же никто не возьмет от вас! Но все сие возможно только при частом благоговейном общении с Господом в святейшем Его таинстве причащения. Се – источник духовной безсмертной жизни! Се – единый истинный источник нашего благобытия!

    Да поможет вам Господь в великом и многотрудном служении вашем! Да понесет Он Сам на раменах Своих иго ваше вместе с вами!

    Аз же недостойный, отходя от града Вологды и передавая епархию другому святителю, умоляю любовь вашу: простите мне все мои немощи, все мои пред вами прегрешения, да и Бог милосердый простит вам все, в чем яко человецы, согрешили предо мною! Всех, кто оскорблял меня, от всей души прощаю, всех священнослужителей, коих запретил я в священнослужении по суду архиерейской совести, властию, от Бога мне данною, разрешаю ** и всех умоляю: молиться о немощах моих, да укрепит сия молитва союз любви, для которой нет пределов пространства и времени, которая единит во Христе и со Христом, объединяя нас в таинственное Тело Христово, еже есть Церковь, невеста Христова непорочная!

    Благодать Господа нашего Иисуса Христа и любы Бога и Отца и причастие Святаго Духа буди со всеми вами! Аминь.

    Прибавления к Церковным Ведомостям, № 25, 1912, с. 1029–1032

    

    ПРОЩАНИЕ ПРЕОСВЯЩЕННОГО ЕПИСКОПА НИКОНА С ВОЛОГОДСКОЮ ПАСТВОЮ

    В последние числа июня месяца происходило трогательное прощание преосвященного Никона, бывшего епископа Вологодского и Тотемского с его паствою. 24 июня владыка в своих покоях прощался с вологодским духовенством.

    Слабый и немощный, вышел владыка к собравшимся. С большим трудом он пришел в зал и не мог уже стоять. Благословив окружающих, он сел в приготовленное для него кресло. Преосвященнейший Антоний, епископ Вельский, второй викарий Вологодский, от лица духовенства прочел ему следующий прощальный адрес: 

    "Ваше преосвященство, милостивый архипастырь и отец!

    Шесть лет тому назад духовенство Вологды в кафедральном соборе сретало вас, как первосвятителя Церкви Вологодской, назидалось вашим первым церковным словом за Божественной литургией и в ваших покоях приветствовало вас, как славного иерарха, твердого в своих православных убеждениях, горячего патриота и верного сына своей отчизны, беззаветно преданного Царю Самодержцу, яркого светильника, горящего на свещнице, к которому обращены взоры всех верных сынов России.

    Слава о вас, как иноке-подвижнике, молитвеннике за землю русскую, тридцать лет проведшем в тиши монашеской келии, тридцать лет назидавшим православную Россию простыми и безыскуственными, но полными горячей любви к Богу и ближнему Троицкими изданиями, предупредила ваше пришествие в нашу епархию. Мы выражали неложное упование, что с Вашим прибытием солнце красное взойдет над нашей хладной Вологдою и что вы прибыли к нам "на благокрасование" Святой Церкви.

    Не обманула нас наша надежда. С самых первых моментов вашего святительствования здесь мы услышали ваш пастырски кроткий, но настойчивый призыв к неусыпному бодрствованию на духовной страже, к сердечному попечению о спасении боговрученных нам душ человеческих.

    "Враги совне и враги внутри Церкви. Корабль церковный обуревается. Свирепые волны, высоко вздымаясь, готовы сокрушить его. Станем добре, станем на страже нашего духовного делания".

    Вот что говорили вы нам, вашим сотрудникам. И призыв этот многократно слышали мы из уст ваших. Да, была насущная нужда повторять этот призыв. Различные противохристианские учения: социализм, толстовство; языческие суеверия: буддизм, оккультизм, спиритизм; расколо-сектанство, выпускавшее из Петербурга целые армии проповедников своих лжеучений, – все это крепко заставляло задуматься того, кому дорого святое Православие, кто свято в него верует и на служение ему смотрит, как на дело своей жизни.

    Зная, что главным орудием в деле распространения различных лжеучений служит печатное слово, вы, как опытный кормчий церковного корабля, стали бороться с врагом его же оружием, противопоставляя тьме заблуждений святую евангельскую истину. С первых же пор своего служения на Вологодской кафедре большей частию своими личными трудами и даже своим иждивением вы стали издавать новый духовный журнал "Церковное Слово", которое потом, из желания сохранить свою нравственную связь с родною обителью, переименовали в "Троицкое Слово", в память трехсотлетних заслуг Сергиевой лавры в смутные времена самозванцев.

    Стоя на страже религиозно-нравственной жизни народа, вы являли нам, сотрудникам вашим, пример того духовного бодрствования, к которому нас призывали.

    За редким богослужением не раздавалось ваше проповедническое импровизированное слово. <...> Вы принимали самое живое участие в религиозно-нравственных чтениях в нашем братском доме. Вы неленостно посещали наши духовные и светские учебные заведения, назидая детей и юношей соответствующими их возрасту трогательными и умилительными беседами. В жестокий зимний мороз, больной и немощный, ездили вы в приют к безродным детям на елку, чтобы разделить с ними духовную радость светлого праздника и заменить им отца и мать. Вы посещали елку в зданиях нашего юного детища – церковно-приходской школы, всюду принося с собою духовную радость и счастье. <...>

    По долгу обозрения епархии вы совершали свои святительские путешествия по обширнейшим ее пределам. Видели вас и бурные воды озера Кубенского, и старая Тотьма, и древний Великий Устюг, и дебри земли зырянской. Всюду вы поучали народ в храмах, в школах назидали детей, в пастырских домах отечески беседовали с сотрудниками. А тех, коих не могли посетить лично, по примеру святого апостола Павла, собравшего некогда в Милите Ефесских пресвитеров, вы собирали в назначенные пункты для совместной пастырской беседы, которая, по обыкновению, была многосодержательна, отрадна для души и умилительна. В память своих посещений издавали вы брошюры и, снабдив их своим портретом, щедро раздавали тем, коих посещали и среди коих "на деле Божием" подвизались.

    Говорить ли об административных трудах ваших по различным отраслям управления обширнейшей епархией? Не беремся изобразить их во всем объеме, ибо кроме вас они ведомы одному Богу...

    Мы только дивились, как это вы успеваете сделать все в пору и вовремя и как в руках ваших спорится всякое дела Дивились и на себе чувствовали всю благодетельность ваших трудов. Сложнейшие и запутаннейшие дела под пером вашим находили самое простое, естественное и истинное решение.

    Вспоминая ваши труды, мы чувствуем лишь сердечную потребность выразить вам нашу глубокую благодарность за ваше милостивое отеческое руководительное отношение к нашим немощам, опущениям и слабостям.

    При этом невольно приходят нам на память и те злоключения, какие испытали вы на тернистом пути вашем. Еще до прибытия в Вологду преследовали вас различными нападками и инсинуациями враги Церкви Христовой и Царя Самодержавного.

    Высокое и честное имя ваше они хотели запятнать и забрызгать грязью своих измышлений и лукавства. Личность ваша изображалась среди карикатур и пасквилей. К сожалению, особенно на первых порах, продолжалось это и в Вологде. Но вы благодушно переносили подобные злоключения и нападки, подавая всем нам высокий пример терпеливого перенесения скорбей и напастей, постигающих вас на вашем земном странствовании...

    Так доблестно совершалось архипастырское служение ваше на Вологодской кафедре. За все время пребывания вашего среди нас лишь следующее обстоятельство заставляло нас, ближайших сотрудников ваших, опасаться за вас и скорбеть вашими скорбями. Ваша ревность о славе Божией и о благе святой Церкви, не знавшая границ, сопровождалась часто непосильными трудами. Расход физических сил часто не соответствовал их наличности. Когда об этом напоминали вам ваши ближние, то вы, с крестом на груди, говорили: "сила Божия в немощи совершается, а нам нужно делать, дондеже день есть". <...>

    При этом вспоминались нам слова вашего первого архипастырского поучения в нашем граде. Вы говорили нам, что вся ваша жизнь была исполнением обета иноческого послушания, что в третий год вашего епископствования вам приходится уже в третий раз менять местожительство, что и на этот раз архиерейский посох в ваших руках является лишь посохом странника... Как глубоко верными оказались все ваши предчувствия! <...>

    В нынешний день печальной разлуки нашей с вами мы, недостойные сослуживцы вашего преосвященства, сочли своим долгом поделиться с вами этими безыскусственными, но искренними своими сердечными думами и чувствами. Как некогда вы собирали нас вокруг себя, так мы почтительнейше попросили вас в общее собрание Вологодского духовенства. Свойство христианской любви таково, что невольно вызывается она в сердцах и тех людей, которых мы любим. Ваша отеческая любовь согрела любовию наши сердца, и настоящее собрание наше есть собрание детей вокруг любимого отца, который волею судеб должен их покинуть. И самая скорбь наша растворяется духом любви. Мы знаем и веруем, что издалека, как чадолюбивый отец, вы будете взирать на нас, будете радоваться нашими радостями и скорбеть нашими печалями.

    В знак этого, никогда не прерывающегося общения по духу христианской любви, усерднейше просим вас, ваше преосвященство, принять на молитвенную память от нас этот дар нашей сыновней любви – святую панагию.

    Простите нас, преосвященный владыко! Простите за то, что не всегда оправдывали ваши надежды, не всегда были достойными и ревностными вашими сотрудниками. Простите и за то, что волею или неволею вызывали в вашем сердце чувство досады и огорчения, не всегда достойно ходили своего звания. Простите и благословите нас великим архиерейским благословением.

    Архиерейство ваше да помянет Господь Бог во царствии Своем".

    Владыка слушал чтение адреса с глубоким чувством. Часто по лицу его текли слезы.

    По прочтении адреса преосвященный встал, надел на себя поднесенную ему панагию и так отвечал на прощальное приветствие:

    "Благодарю вас, отцы и братия, что вы незаслуженно почтили меня. Сегодня знаменательный день в моей жизни. Сегодня исполнилось тридцать лет, как я произнес мои монашеские обеты. Прошли годы, а монашеской жизни я почти еще не начинал. Я хотел быть монахом, но Бог судил мне иной путь. Если что и было доброе в моей жизни, то это делала через меня благодать Божия. В Петербурге я свидетельствовал моим собратьям епископам, что Вологда представляет собою укромный уголок, где среди пастырей и пасомых сохранились еще заветы нашей Святой Руси. <...> Но не в похвалах и благодарностях нуждаюсь я, братие, а в ваших святых молитвах, особенно когда предстану на суде Христовом. Помолитесь о мне, и я буду молиться за вас. Вологодская паства – моя последняя. Другой паствы уже более у меня не будет. Вот вы просите у меня прощения, но об этом я больше должен просить вас. Простите меня, если кому причинил я огорчение; простите меня, если я по немощи, а может быть, и по лености, не все сделал для вас по долгу своего звания".

    Владыка говорил с большим волнением, и часто речь его прерывалась слезами. <...>

    25 июня с его преосвященством прощалась корпорация Вологодской духовной семинарии. <...>

    29 июня преосвященный Никон совершил последнюю литургию в кафедральном соборе. По окончании службы, одевшись в мантию, вышел он на амвон и стал прощаться с многочисленными богомольцами. Он убеждал их любить Святую Православную Церковь, бегать лжеучителей и лжеучений, помнить о главной христианской добродетели – смирении, хранить послушание пастырям Церкви и между собою жить миролюбиво и согласно. А потом у всех и каждого просил прощения, всех благословил и на память раздавал свои издания. На глазах у присутствующих были слезы.

    1 июля преосвященный епископ Никон при всеобщем колокольном звоне выехал в горячо любимую им Троице-Сергиеву лавру.

    С. Н. К.

    Прибавления к Церковным Ведомостям, №27, 1912, с. 1123–1128

    

    ВЫСОЧАЙШИЕ РЕСКРИПТЫ 

     

    ПРЕОСВЯЩЕННЫЙ АРХИЕПИСКОП НИКОН

     

    Долголетние и многополезные труды ваши по составлению книг и листков религиозного содержания в бытность вашу иноком Троице-Сергиевой лавры, а затем и во время вашего служения в епископском сане, давно снискали вам всеобщее уважение в среде верующего православного русского народа. Ныне вы призваны стать во главе учрежденного с Моего соизволения Издательского Совета при Святейшем Синоде, коему предстоит осуществить весьма трудную задачу объединения и планомерного развития издательской деятельности Православной Российской Церкви во славу Божию и на благо Отечества.

    Выражаю твердую надежду, что на предлежащем вам высоком поприще служения Святой Православной Церкви вы успешно примените приобретенные вами опыт и знания к тому, чтобы вечно живые и спасительные источники религиозно-нравственного ведения – книги Священного Писания, а равно богатые и назидательные сокровища святоотеческой письменности сделались доступными широкому пользованию и ясному пониманию русского верующего народа и чтобы не только раскрыты были упования нашей православной веры, но и даны были основания к ее защите, Я признал справедливым возвести вас в сан архиепископа.

    Бог в помощь вам в сем великом и святом деле.

    Поручая Себя молитвам вашим, пребываю к вам благосклонный.

    "НИКОЛАЙ"

    В Царском Селе.

    6 мая 1913 года.
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    СЛУЖЕНИЕ ЦЕРКВИ ПЕЧАТНЫМ ДЕЛОМ 

    Доклад архиепископа Никона Издательскому Совету при Святейшем Синоде

     

    Время молчати, и время глаголати

    (Эккл. 3, 7)

    Давно это было, больше двух с половиной тысяч лет тому назад. Заспорили три юноши о том, что сильнее всего? И один написал на записочке: "сильнее всего вино". Другой написал: "сильнее царь". Третий написал: "сильнее женщина", а потом, как бы исправляя себя, приписал: "а над всем одерживает победу истина" (2 Эздры, 3, 10–12).

    Нет нужды доказывать, что последняя приписка есть неоспориваемое слово самой истины. И для того, чтобы истина над всем всегда и во всем одерживала победу, Бог дал человеку разум и совесть, а в делах веры – еще и всемощную Свою благодать, руководящую людей ко спасению чрез Церковь, хранительницу Божественного откровения. Человек изобрел и свое могучее средство к распространению истины – это письмо и печатное слово. К несчастию, этим могучим средством пользуется не истина только, но и заклятый враг ее – ложь. Но чем больше захватывают в свои нечистые руки печатное слово служители лжи, тем настойчивее является нужда самой Церкви, как хранительницы истины, использовать печатное слово для распространения и защиты истины. Наше время в этом отношении можно назвать исключительным: повременная печать в подавляющем большинстве захвачена врагами Церкви, голос преданных и верных Церкви сынов едва слышен среди шума и неистовых криков открытых и тайных врагов ее; нас, служителей Церкви, обвиняют в том, что мы молчим, что не умеем или не хотим защитить свою Мать – Церковь Божию, что мы не даем верующим душам той пищи, какой алчут они, что Церковь не дает ответа всякому вопрошающему о словесах ее упования...

    Было, может быть, время, когда можно было молчать, ныне, по слову Экклезиаста, настало время глаголати. Отвечая этой потребности духовной, наш Святейший Синод, с соизволения Его Императорского Величества Государя Императора, учредил Издательский Совет, на который и возложил заботы о том, чтобы отвечать печатным словом назревшей потребности нашей церковной жизни. А потребность эта велика; задачи, поставленные Совету, слишком трудны; поле его будущей деятельности, если только Бог поможет ему исполнить свой долг, почти необозримо...

    Призванный волею Святейшего Синода стать во главе сего учреждения, как председатель оного, я смиренно приемлю это новое для меня послушание, но в то же время сознаю свое полное недостаточество к такому великому делу. Тут нужна дружная работа не четырех только членов Совета: много ли могут они сделать? – нужно сплоченное объединение всех литературных сил церковных, всех, кто любит родную Церковь, кто может хотя бы только подсказать нам добрую мысль...

    Если бывают отдельные издания, непосильные для одного человека, выполняемые обычно совокупным трудом нескольких лиц, каковы, например, энциклопедии и словари, то что сказать о целой отрасли в литературе? Да и в литературе ли только? В "Положении об Издательском Совете" говорится и о церковных нотах, и о священных изображениях, и о "снабжении жилищ верующих лучшими произведениями церковной иконописи", а духовно-учебных заведений – "лучшими учебниками и учебными пособиями". Само собою понятно, что для выполнения такой программы нужны не только писатели, но и опытные церковные художники, и педагоги...

    А начинать дело надобно все же с литературы, с издания хороших книг, и, прежде всего, – святоотеческих творений, брошюр, листков, а со временем и периодических изданий – ежемесячных, еженедельных, а Бог даст – и ежедневной газеты. Читателей надобно иметь в виду как более или менее образованных, так и простецов. Если нельзя быть уверенным, что печатное произведение будет понятно для простецов, то пусть оно и будет выделено в серию книг для людей более развитых (интеллигентных). Для простецов же надо также вести ряд изданий в виде книг, листков и брошюр. Словом, издания нашего Совета должны быть по объему самые разнообразные, а по изложению приспособленные к тому кругу читателей, для коего они предназначены.

    Содержанием изданий должно быть:

    1) положительное изложение Православной Церкви о догматах веры и о жизни по вере, о православном понимании нравственной деятельности христианина. В последние годы всяких свобод и особенно свободы, лучше бы сказать – распущенности печати, все понятия о вере и нравственности расшатались, поколебались, частию даже подменены или искажены до неузнаваемости. Мы, старики, воспитались на литературе старых, лучших преданий – не только в области собственно церковной, духовной, но и в области светской литературы. Мы с трудом представляем себе, на чем воспитывается современное нам молодое поколение. Вкус читателей развращается до крайности газетою, которая заменила книгу для громадного большинства читателей. Умно и дельно написанные книги ныне мало читаются. Чтобы привлечь внимание к книге, надо дать ей более или менее своеобразное заглавие (книгопродавцы так и говорят: "заглавие продает книгу"), красивую внешность и – это главное – написать ее увлекательным языком. <...> Человеку умному это, пожалуй, покажется неважным, но надо иметь в виду именно массу нынешних читателей. Живость, оригинальность изложения ныне ставится едва ли не на первый план в требованиях современного читателя. И нельзя пренебрегать таким требованием в духовной литературе: надо помнить пример апостола: всем бых вся, да всяко некия спасу.

    Главное внимание в наше время должно быть обращено на изложение православного учения о самой Церкви. К глубокому сожалению, понятие о Церкви и в нашем обществе, и в простом народе очень туманно, спутанно, неопределенно. Господь поручил дело спасения людей Церкви, мы спасаемся постольку, поскольку являемся живыми ее членами, и между тем нет не только живого сознания этой великой и спасительной силы, но и надлежащего понятия о Церкви у многих, именующих себя ее чадами. Блаженный Августин говорит: "Спасается только тот, кто имеет главою Христа, а имеет главою Христа лишь тот, кто находится в Его теле, которое есть Церковь". Господь строго заповедал слушаться Церкви, как матери: аще и Церковь преслушает брат твой, буди тебе яко язычник и мытарь; преслушник Церкви перестает и тебе быть братом, по крайней мере – считай его больным, зараженным братом, с коим общение братское уже небезопасно. Вот почему все явления церковной, общественной, семейной и государственной жизни должны быть рассматриваемы при свете строго церковного учения. Самое учение Церкви должно быть раскрываемо святоотеческим учением так, чтобы для читателя видимо было полное преемство самого духа учения в Церкви от времен Апостольских и Самого Христа Спасителя, чтобы в самом учении было полное единство и мысли, и веры, и жизни современных членов Церкви с членами веков минувших, единение и общение – живое, действенное, чуждое всякого своемудрия и уклонения в сторону чуждых Церкви учений. Истина одна и она – в Церкви, ибо Церковь, по учению апостола, есть столп и утверждение истины, а ее глава – Христос есть сама воплощенная истина. Крепкой верою в сие положение должна быть проникнута вся деятельность нашего нового учреждения – Издательского Совета при Святейшем Синоде. И, повторяю, мы, члены этого Совета, надеемся, что все, кому дороги заветы Православия, кто любит родную Церковь и хочет послужить ей по мере сил, не откажут нам в своем содействии.

    Кроме изложения положительного учения Церкви содержанием наших изданий должно быть:

    2) христианская апологетика во всех ее видах: естественно-научная – против материализма; богословская и философская – против социализма, анархизма, всякого рода сектантства, ересей и расколов. Церковь со всех сторон обуревается сими врагами Божественной Главы ее, Господа Иисуса Христа, и она должна давать в руки чад своих оружие слова для борьбы с ними, оружие истины непобедимое, по изложению для всех доступное, сильное и авторитетное. Ныне много распространяется мнимо научных популярных изданий, выдающих разные гипотезы за неоспоримые данные, за последнее слово науки: необходимо предостеречь верующих от этого суррогата научности, от увлечения скрыто заложенными в таких изданиях идеями безбожия, материализма, пантеизма и других противохристианских идей. <...>

    Что сказал я относительно естествознания, то надо сказать и относительно всех других отраслей знания, начиная с философских до богословия и особенно Священного Писания. Церковь должна зорко следить, чем питают ее детей непрошеные радетели, якобы просвещая, и тотчас же давать противоядие, как скоро заметит появление отравы на книжном рынке. <...>

    Говорить ли о новых сетях врага Божия в виде оккультизма, спиритизма и других воистину мерзостей языческих, которые уже проникли и к нам на Русь и довольно-таки широко распространяются не только среди оевропеившейся <...> интеллигенции, но и среди простого народа. Недавно пришлось мне прослушать две лекции обратившегося из спиритизма, бывшего редактором нескольких спиритических изданий, В.П. Быкова, о том, что такое спиритизм и его сущность. Признаюсь: и читал я немало и писал о спиритизме, но того ужасного впечатления, какое вынес с этих лекций, я не ожидал от них. Оказалось, что этой мерзостью занимается у нас в России до 86 000 человек; оказалось, что до 600 медиумов окончило самоубийством; занятие это лишает человека свободы воли, превращая его в манекена, автомата. <...> Обращаясь к борьбе с пороками нравственными – о, как потребно теперь самое широкое распространение всего, что издается против пьянства, этого рокового бича нашего народа, истребляющего каждый год столько душ, сколько гибнет во время войны за то же время...

    Следом за пьянством идет сквернословие, распутство, хулиганство, грабеж и разбои. Впрочем, нет надобности здесь говорить о всех язвах, удручающих наше народное тело, не исключая и нашей интеллигенции, за весьма немногими исключениями. <...> Многие наши интеллигенты представляют собою в сущности тех же иудеев по своему миросозерцанию, только не семического, а арийского происхождения! И достигнуто это главным образом печатью, той печатью, которая каждый день издевается над нами, служителями Церкви, которая – в этом мы не сомневаемся ни на минуту – постарается убить нас, то есть деятельность нашего Издательского Совета, сначала систематическим замалчиванием, а если это не удастся – клеветою, травлею, подрывом всякого к нам доверия наших будущих читателей. Надо быть ко всему готовыми и ничему не удивляться, что бы ни случилось с нами.

    Отсюда естественный переход к слову о периодических изданиях. Как бы ни была книга привлекательна и по содержанию и по изложению, все же газета и журнал в наше время идут в руки читателя прежде книги. Волею-неволею надо считаться с этим явлением. Надо бороться с врагом тем же оружием, какое у него в руках; конечно, только очистив это оружие от той грязи, какою оно покрыто у врага: разумею нравственную сторону печатного слова. Нужны повременные издания, нужна ежедневная газета, чтобы немедленно откликаться на быстро сменяющиеся явления жизни. Наши предки не могли себе даже вообразить, как потомки будут жить быстро. Житель столицы привыкает узнавать новости в тот же день, а если узнает их на другой день, то считает их уже запоздалыми. А между тем голос церковный, руководствующий верующих – как смотреть, как относиться к тем или иным явлениям в области нравственной, должен быть слышен тотчас же. Как тут обойтись без ежедневной газеты?

    Нужны и другие повременные издания, хотя бы потому, что в журнале скорее прочитают статью, чем в книге. <...> Думаю, что всякая брошюра полезнее для дела, если будет предварительно проходить через периодическое издание, а потом уже появляться в отдельном оттиске: сужу так по своим изданиям. <...>

    Приступая к выполнению своей задачи, Совет будет руководствоваться, с одной стороны, прямыми указаниями Святейшего Синода, с другой – требованиями самой церковной жизни, насколько это будет усмотрено самим Советом. На первое время, например, по поручению Святейшего Синода, Совет предполагает приступить ко второму изданию "Словаря к Новому Завету", или так называемой Симфонии, которой в настоящее время в продаже совсем нет, а потребность в ней весьма ощутительна. <...>

    Есть насущная потребность издать и другие руководственные книги для изучения как слова Божия, так и святоотеческих писаний. Было бы очень полезно издать такой указатель к святоотеческим творениям, в котором в порядке библейских книг, глав и стихов в них были приведены указания: кто из святых отцов, в каком именно творении и в каком месте приводит или толкует тот или другой текст Священного Писания. Например, книга Бытия, глава I, стих 1-й: Афанасий Великий – там-то, Василий Великий – там-то, Григорий Богослов, Нисский и т. д. в алфавитном порядке имен их. Затем стих 2-й, 3-й и т. д. На первый раз, чтобы не отлагать дело, требующее немалого труда и времени, можно было бы удовольствоваться указанием на творения тех святых отцов, которые имеются в русском или славянском переводе, не занимаясь научными целями, для коих, конечно, было бы необходимо взять и творения, не переведенные еще на русский язык. <...>

    Нет у нас и общего предметного указателя к святоотеческим писаниям. <...> Мне думается, никогда так не было настоятельной нужды в таком указателе, как в наше время всяческой разнузданности самочинных мудрований в области веро- и нравоучения христианского. Наш долг, долг Издательского Совета, дать хотя бы несовершенный такой указатель. План его мне представляется в том же роде, как и вышеупомянутый указатель к Библии: в порядке алфавита идут слова или наименования предметов, например: "душа", "Дух Божий", "имя Божие" и подобное, а дальше имена святых отцов и кратко сущность их мыслей о сем предмете. Я сказал: "хоть несовершенный указатель", хоть опыт такого указателя, вроде как бы некоторой энциклопедии святоотеческого веро- и нравоучения, ибо работа по составлению такого указателя нелегкая, ее придется разделить между несколькими лицами, назначив опытного редактора для объединения всего материала, какой будет доставлен сотрудниками. Но так или иначе, а хоть опыт такого словаря-указателя необходим. <...>

    Моя мысль идет дальше. Кроме святых отцев было бы очень полезно ввести в этот указатель-энциклопедию и учителей Церкви, по крайней мере наиболее известных, авторитет коих для нас является безспорным и твердо установленным. Таков, например, великий святитель наш Филарет Московский, имя коего известно не только во всей Православной Церкви, но и в инославных странах. Мысли таких "учителей Церкви" можно было бы ставить во втором отделе под каждым словом. Само собою разумеется, что я намечаю только общую мысль, а обсуждение ее в подробностях – дело Издательского Совета в будущем. Надобно принять во внимание, по крайней мере в отношении удобств пользования таким указателем, и иностранные издания в таком роде.

    Лет пятнадцать назад под моею редакцией Троицкая Сергиева Лавра издала новый перевод "Луга Духовного" Иоанна Мосха, "Жизнь пустынных отцев" пресвитера Руфина и "Проповеди" Илии Манятия, на котором воспитался наш великий вития Иннокентий, архиепископ Херсонский. Много подобных творений ждет своего издания или нового перевода на русский язык. Укажу на "Историю Боголюбцев" блаженного Феодорита, например. <...>

    В последние два года мы пережили ряд знаменательных и в высшей степени поучительных юбилеев. В 1917 году исполняется 50-летие кончины великого святителя Филарета Московского... Стоит произнести только имя этого великого учителя Церкви, как в сознании встает светлый, величавый в своем смирении образ сего мужа силы и разума духовного, красы нашей русской Церкви. В его воистину безсмертных творениях – как проповеднических, так и безчисленных мнениях и отзывах и даже простых деловых резолюциях, письмах, записках – неисчерпаемый источник уроков веры, богословской и философской мысли во всех областях богословских наук, дух заветов церковных и руководящих указаний.

    Как не озаботиться о том, чтобы по возможности исчерпать все сокровища его духа, его заветов, чтобы напитать его мудрыми наставлениями наше юное поколение, уже не помнящее его светлой личности, как не привлечь к нему сердца русских людей? Ведь он был неподражаемым истолкователем самого духа заветов нашей родной старины, нашего родного Православия, самых основ нашего исторического бытия... Надо озаботиться достойным изданием для народа его жития, именно жития, а не простого жизнеописания, и полного предметного указателя ко всем его писаниям; озаботиться достойным изданием всего, что он написал, собранием всего духовного наследия его, а затем и всего, что касается его личности, что только еще помнят о нем оставшиеся в живых из его счастливцев-современников, – увы, теперь уже немногих... Это последнее можно было бы осуществить изданием особого "Юбилейного Филаретовского Сборника".

    Есть немало старых хороших, но прочно забытых книг, которые надобно переиздать потому, что они когда-то сослужили великую службу поколениям, современным их авторам. Для примера укажу из литературы XVIII века на "Камень веры" Стефана Яворского, из XIX века – на проповеди и лекции по гомилетике покойного профессора Киевской духовной академии Я.К. Амфитеатрова: им обязаны многие проповедники развитием своего проповеднического таланта, на них воспитывалось не одно поколение духовного юношества. Было бы полезно переиздать книгу протоиерея С. Кашменского "Учение святых отцев о душе человеческой", в которой собраны и расположены в известной системе выдержки из пятидесяти отцев и учителей Церкви. Да и вообще нашлось бы немало таких книг. Мы забыли их, наши дети о них вовсе не слышат, а между тем в свое время они оказали великую пользу в деле воспитания понятий в области церковного миросозерцания. Старики умели мыслить не спеша и добросовестно относились к делу, сознавая себя ответственными не пред людьми только, не пред критикой, но и пред Богом. У них и терпения, и трудолюбия, и трудоспособности было побольше, чем в наше время.

    Мы забыли свою старую русскую литературу. Было бы для народа очень полезно издать в русском переводе все эти старинные "Изборники", "Златоструи", "Златые цепи" и подобные памятники русской письменности. Уж очень они назидательны, да и писаны-то именно для народа: надо ведь иметь в виду, что как ни хлопочут наши самозваные просветители, чтобы подменить идеалы народные через школу, и через дешевку-копейку газетную, и через так называемую "лубочную" литературу, – в народе еще есть немало православных русских людей, которые носят в душе заветы старины, ищут пищи духовной во вкусе этой старины и любят почитать "от божественного". Для таких простецов серия изданий вроде упомянутых книжек, конечно, с исправлением языка, была бы настоящим подарком. Да и в школьных библиотеках такие книжки не залежались бы...

    Немало и в духовных журналах старых годов – в "Христианском Чтении", "Душеполезном Чтении", "Страннике", "Духовной Беседе" и подобных – есть статей, которые заслуживали бы перепечатания в виде небольших книжек. Стоит и вообще пересмотреть всю старую литературу, начиная с XVIII века, чтобы взять из нее и подарить простому русскому читателю многое, достойное его да и нашего внимания, но прочно забытое и закрытое мусором издания последнего времени... <...>

    Вот на первый раз мои пожелания и предположения относительно нового дела, к коему, исполняя святое послушание Святейшему Синоду и призывая Божию помощь и Божие благословение, мы приступаем. Я прошу и моих читателей, сочувствующих сему доброму начинанию высшей церковной власти, не отказать мне в своих откликах по этому поводу. Будем благодарны за всякое доброе указание, за всякий полезный практический совет.

    Как и какими путями мы думаем распространять наши издания – поговорю после...

    Архиепископ Никон 

    Приложения к Церковным Ведомостям, №5, 1914, с. 248–257

     

    ВЫСОЧАЙШЕЕ ПОВЕЛЕНИЕ 

    Его Императорскому Величеству, по всеподданейшему докладу Синодального Обер-Прокурора, согласно определению Святейшего Синода, в 19-й день мая сего 1913 года, благоугодно было Высочайше повелеть командировать на Афон члена Святейшего Синода и Государственного Совета преосвященного архиепископа Никона.

    Церковные ведомости, №22, 1913, с. 317

     

    Определениями Святейшего Синода от 1 – 6 июля 1916 г. за N 4717 постановлено:

    1) Синодального члена преосвященного архиепископа бывшего Вологодского уволить, согласно прошению, по болезни, от должности председателя Издательского Совета при Святейшем Синоде.

    Церковные ведомости, №29, 1916, с. 276

     

    "Братие! Мы переживаем страшное время. Злые страсти колеблют самые основы мирного человеческого бытия на сей грешной земле. Как лютые звери, они терзают сердца уже не только отдельных людей, но и целых народов. Гордыня, корыстолюбие, необузданность всяческих похотей дошли до крайних пределов в среде некоторых, забывших Бога и отрекшихся от Христовых заветов, народов, и кровь льется реками, люди истребляются тысячами, и орошается слезами лице земли...

    Припадем же ко Христу Спасителю нашему и возопием Ему из глубины души: Господи Иисусе, страшные страсти на кресте претерпевый нашего ради спасения! Твоими спасительными страданиями освободи нас и весь мир Твой от страстей, и воскресением Твоим обрадуй нас: мир умири, Церковь Твою сохрани и нас в покаянии приими, помилуй и спаси. Аминь. "

    Архиепископ Никон 

    "Во Христе – наша свобода" (пред святой плащаницею) 

    Прибавления к Церковным Ведомостям, №13, 1916, с. 355–357

     

    Скончался 30 декабря 1918 года. Погребен в Свято-Троицкой Сергиевой Лавре.

    Русские православные иерархи, с. 252

     

     

    МИР ПРАХУ ТВОЕМУ

    (надпись на кресте на могиле Архиепископа Никона)

     

    

     

    Примечания

    * Окончание. Начало см.: "Даниловский благовестник", 1992, №1(2).

    ** По сему сделано мною особое распоряжение по консистории. Еп. Никон.




      

    


    Архиепископ НИКОН (РОЖДЕСТВЕНСКИЙ)

    МОЖНО ЛИ МОЛИТЬСЯ ЗА ДУШИ САМОУБИЙЦ И ЕРЕТИКОВ? *

    (из моего дневника)

     

    Удивительное время мы переживаем! Поднимаются вопросы, тысячу лет назад уже решенные; переоцениваются ценности, веками оцененные; пересматриваются решения, от первых веков христианства состоявшиеся. И что особенно опасно: или забывают, или даже прямо не хотят справиться о том, как и на каких основаниях решала эти вопросы <...> христианская древность, а иногда и сама Церковь, руководительница православной христианской мысли в те далекие от нас времена. Выходит, что наше поколение считает себя как бы умнее, талантливее и обильнее благодатными дарованиями, нежели великие мужи, носители духа христианского, жившие в веках, от нас отдаленных. Если такое самомнение сознательно, то оно преступно, оно свидетельствует об отступлении от Церкви, хотя пока в мысли, но хочется думать, что больше творится все это безсознательно, как грех неведения, как последствие недостаточного воспитания в духе церковности...

    В последние годы мутною, ядовитою волною разливается по родной Руси в разных видах неверие, и прежде всего – неверие в Церковь, как живой организм любви, возглавляемый Христом Спасителем как воплощенною Любовью. И это неверие в Церковь иногда проявляется даже в тех, которые считают себя верующими в Бога. Для таких безразлично, как учит о том или ином предмете веры и жизни православная Церковь: они полагают, что вправе иметь о всем свое собственное суждение, не справляясь о том, что скажет св. Церковь. А таких вопросов современная жизнь выдвигает на каждом шагу множество. Вот тому пример: вследствие упадка веры вообще и озлобления как нравов, так и характеров, умножилось число самоубийств. Убивают себя юноши, убивают себя 90-летние старики. Опустошается душа, расхищаются из сердца последние остатки веры, идеализма, стираются последние следы образа Божия, замирает дух, не остается никакой опоры для борьбы с искушением, и – человек решает: нет смысла больше жить и страдать, и в озлоблении на все, как мятежник, самовольно уходит из жизни. Такова психология большинства случаев самоубийств. В ее основе лежит неверие в промысел Божий, хула на благость Божию, отчаяние – смертные грехи, смертные потому, что не дают места покаянию, убивают дух, удаляют, гонят от человека спасающую Божию благодать. Человек добровольно и всецело отдает себя во власть врага рода человеческого, врага Божия, преграждает в себе все пути для благодати: как же возможно будет для него воздействие сей благодати? Когда речь идет о спасении, мы должны всегда помнить, что Бог не спасает нас насильно: создать нас без нас Он мог, а спасти нас без нас – не хощет и, без нарушения правды Своей, потому – не может. Необходимо, чтобы человек при исходе из сей жизни имел бы хотя зачатки произволения ко спасению, чтобы, по крайней мере, не отрицал возможности своего спасения, а следовательно, не терял надежды: мы молимся о тех, кто почил в надежде воскресения и жизни вечной, в ком осталась хотя бы искра надежды на Искупителя мира. Тогда Церковь молится и "о иже во аде держимых", по слову Василия Великого. Общий закон спасения выражен в словах Господа: "в чем застану, в том и сужу".

    Что сказал я о самоубийцах, то же можно сказать и об отлученных от Церкви еретиках, не примирившихся с Церковью, умерших во вражде с нею, в отлучении от нее. Вне Церкви нет пути к единению со Христом, а следовательно, нет и спасения. Спасаются только живые члены Церкви, живущие ее жизнью, в единении с нею посредством таинств, наипаче же святейшего таинства причащения Тела и Крови Христа Спасителя, как Он Сам изрек: аще не сиесте плоти Сына Человеческаго, ни пиете крове Его, живота не имате в себе. А сие величайшее таинство существует только в Церкви. И относительно еретиков надо сказать, что если они умерли без примирения с Церковью, если они унесли в душе своей вражду к ней туда, в другой мир, то для них невозможно превратить эту вражду в любовь, потому что вообще для души в загробном мире уже невозможно изменение настроений: какое направление получила душа в сей жизни, в таком она продолжает жить и в загробной. Там живет уже не полный человек, а только душа его, и что преобладало в душе в сей жизни, то продолжает обладать ею и в будущей. Перемена для душ, отшедших из сего мира в другой, возможна лишь по молитвам Церкви, но при том условии, если душа отошла в мире с Церковью, если в произволении усопшего были зачатки искреннего желания спасения, если он был хотя и немощным, но не совсем мертвым, не отпадшим от целого членом тела Церкви.

    Таковы общие основания для суждения о том: можно ли молиться за души самоубийц и еретиков. Но относительно самоубийц святый Тимофей, епископ Александрийский, на вопрос: "Аще кто, будучи вне себя, подымет на себя руки или повержет себя с высоты, за такового должно ли быти приношение (литургия) или нет?" – отвечает: "О таковом священнослужитель должен рассудити, подлинно ли будучи вне ума, соделал сие. Ибо часто близкие к пострадавшему от самого себя, желая достигнути, да будет приношение и молитва за него, неправдуют и глаголют, яко был вне себя. Может же быти, яко соделал сие от обиды человеческия, или по иному какому случаю, от малодушия: и о таковом не подобает быти приношению, ибо есть самоубийца. Посему священнослужитель непременно должен со всяким тщанием испытывати, да не подпадет осуждению". Вот единственное исключение, допускающее молитву церковную за самоубийц! Человек совершил страшное преступление в состоянии невменяемости. Ясно, что нельзя его строго и судить за это. Бог в неисповедимых путях Своего промысла попустил такое несчастие, такое насилие со стороны врага рода человеческого в отношении к человеку, лишенному разума! Бог пусть и будет единственным его Судьею... Церковь, в смирении склоняясь пред непостижимыми судьбами Божиими, предает сего человека в руце милосердия Божия, как лишенного возможности бороться с насилием диавольским. Впрочем, повторяю: в каждом отдельном случае вопрос о том, можно ли допускать церковное поминовение самоубийцы, должна решать церковная власть, которая берет на себя ответственность пред Богом за разрешение или запрещение такого поминовения. И это представляет тяжелое бремя для каждого епископа. Самоубийства участились в последнее время до крайности, особенно среди молодежи. Полагаться на решение врачей, нередко и в Бога не верующих, <...> нельзя ведь такие врачи вовсе не обязаны входить в суждение по существу с духовной точки зрения о том, был ли самоубийца в состоянии острого помешательства и вне ума в момент совершения преступления; их забота хотя несколько успокоить живых, скорбящих родственников покойника, и вот обычно они все самоубийства приписывают острому помешательству. А в глухом, отдаленном от епархиального города углу этот вопрос приходится решать местному священнику, у которого иногда и мужества недостает отказать в христианском погребении и поминовении самоубийцы ввиду возможных жалоб архиерею за отказ в этом со стороны родственников покойника. Ведь в наше время миряне забывают совсем церковное правило о подчинении своего смышления авторитету своего пастыря и духовного отца: они смотрят на него просто как на требоисправителя, который обязан непременно, без всяких рассуждений, исполнять их требование. Забывают известное еще в Ветхом Завете правило: послушание выше поста и молитвы, выше приношений и жертв. Когда им напоминают о церковных правилах, они обычно ссылаются на бывшие примеры разрешения и больше не хотят рассуждать... И совесть священника нередко насилуется мирянами, и священник вопреки совести, во избежание жалоб и дознаний, исполняет их требование. Невольно думаешь: как же наша жизнь далеко уклонилась от того пути, какой ей указуется Церковью! Ведь выходит, что родственники самоубийцы как будто насильно, вопреки воле Самого Господа, который управляет Церковью и чрез иерархию указует ей правило жизни, хотят – да будет позволено так выразиться – втолкнуть несчастного в царство небесное!.. И особенно это надо сказать о панихидах по еретикам и богохульникам: тут уже бывает прямое кощунство, превращение молитвы церковной в какое-то насилие над Церковью: издевательство над ее служителями... Так было в отношении Толстого, так теперь творится в отношении другого богохульника – Шевченко, так постоянно творится неверами-интеллигентами в отношении разных хулителей Церкви, ее врагов, если только они носили имена христианские... Но относительно еретиков св. Церковь не допускает даже и таких исключений, какие бывают в отношении к самоубийцам: раз еретик или богохульник умер непримирившимся с Церковью, умер в отлучении от нее – Церковь не может допустить и молитвы о нем. Ересь есть духовное самоубийство, а о мертвом члене, отсеченном от целого тела Церкви, безполезно и заботиться, безполезно и молиться.

    Есть еще одна сторона вопроса о молитве за еретиков и самоубийц, которую обыкновенно упускают из виду, хотя она едва ли не важнее всех теоретических суждений, которые, может быть, так сказать, в самой основе-то своей на нее и опираются. Эта сторона, так сказать, мистическая. Помнить надо: что такое Церковь в своей сущности? По учению великого апостола Павла, она есть живое тело Христа Спасителя, коего Он Сам и есть Глава, а все верующие – члены, так сказать, живые клеточки сего великого организма, одушевляемого Духом Божиим. Молитва, по выражению покойного А.С. Хомякова, есть кровь Церкви, своим обращением привлекающая благодатные силы к обновлению всего организма. Она есть и дыхание любви, объединяющей всех верующих со Христом и во Христе. Любовь движет молитву, приводит ее в действие. Любовь приводит в соприкосновение душу молящегося с душою того, за кого она молится. Но сие соприкосновение бывает целительно для последнего только тогда, когда он еще не умер для тела Христова, когда он составляет еще живую клеточку сего тела, то есть не потерял общения со Христом, хотя он и болеет, хотя и не очищен от греховной нечистоты, но ушел отсюда с верою в молитвы Церкви, с надеждою воскресения во Христе. Тогда молитва любви, восходя к Искупителю мира, несет от Него исцеляющую благодать душе почившего, благодать, изливаемую любовью Христовой к тому, кто не потерял еще веры в искупительную силу крови, пролиянной за него на Кресте. Такая молитва и Господу угодна, как жертва любви за почившего, и для молящегося полезна, как животворящее дело его любви, как исполнение заповеди Господней. Такая молитва сливается с молитвою самой Церкви, молитвою – дерзну сказать – Самого Господа, яко Ходатая Нового Завета, яко Главы Церкви. Соединенная с таинством Евхаристии, она проникает небесе и отверзает двери милосердия Божия к почившим в вере нашим братиям и кровию Господа омывает их грехи. Отмый, Господи, грех зде поминавшихся кровию Твоею честною, молитвами святых Твоих, молится Церковь, когда опускаются частицы, вынутые за живых и умерших, в кровь Господню. Теперь примените сию мысль к тому несчастному, кто как еретик, отпал от Церкви, мертв для нее в качестве члена или же отсечен от Церкви невидимым судом Божиим за смертный грех отчаяния, в каком он умер, как самоубийца. Может ли принести пользу такому уже мертвому члену Церкви, уже отсеченному от нее, молитва за него, хотя бы это была молитва всей Церкви? Конечно, не может. И причина тому не вне сего несчастного, а в нем самом, в том настроении, в каком он перешел в другую жизнь. Это настроение упорного сопротивления Богу и святой Церкви. Он сам не хочет себе спасения: не восхоте благословения, и удалится от него, как сказано в Писании. А перемена настроения, как я уже сказал выше, там, в другом мире, невозможна, если не было зачатка такой перемены в сей жизни, Бог насильно не спасает.

    Это – первое. Второе: невыносим свет для глаз болеющих. Невыносимо приближение к Богу для души умершей в грехе нераскаянном. Кто знает? Может быть, наша молитва о человеке, умершем в состоянии ожесточения, будет только еще больше тревожить и усиливать в нем враждебные чувства к Богу... По крайней мере, относительно злых духов известно, что и сих отверженцев Господь готов был бы принять, но они сами того не желают в ожесточении своей гордыни. Посему вместо пользы молитва за того, кто ушел отсюда в нераскаянном грехе отчаяния и хулы на Бога, может и ему принести вред, и тому, кто за него молится.

    Вред такому молитвеннику возможен еще и с другой стороны. Молитва не есть простое словесное ходатайство за другого, как иногда это бывает между людьми. Нет. Когда мы молимся за ближнего, молимся не языком только, не словами, а и сердцем, то воспринимаем память о душе его в свою душу, в свое сердце; воспринимаем по любви к нему и те скорби, какими он отягощен, и, уже как бы от своего лица вознося их к Господу, умоляем Его благость о помиловании или ниспослании ему спасающей благодати. Чем сердечнее и искреннее такая молитва, тем большую милость Господню она может низвести душе того, за кого молимся. И чем ближе нам человек этот, чем больше питаем мы к нему чувства любви, тем сердечнее бывает и молитва наша о нем. И если он жил на земле благочестиво и богоугодно, то, воспоминая в молитве его душу, тесно соприкасаясь, объединяясь с нею, мы незаметно делаемся как бы причастниками и той благодати, какая присуща была этой душе при жизни на земле, и тем добрым свойствам, коими она была украшена. Посему-то молитва за почивших праведных людей весьма душеполезна и для нас самих спасительна. Не столько они получают от нас пользы, сколько мы воспринимаем от них духовной отрады и утешения. Над ними сбывается слово Писания: молитва его в недро его возвратится, С одной стороны, при одном простом воспоминании о лице, известном нам доброю жизнию, наша благоговейная мысль о нем уже услаждается красотою его духовного облика; с другой – он видит любовь нашу к себе и, конечно, в долгу у нас не остается: он, так сказать, показует Богу любовь нашу и по любви своей к нам приносит Богу теплую, чистую свою молитву за нас.

    Но совсем другое дело, когда молишься за человека, который всю жизнь свою грешил тяжкими смертными грехами и не подумал об очищении их покаянием. Тут уже не отраду вливает молитва, а, напротив, сообщает молящемуся тягость, смущение, безпокойство. Да так оно и должно быть. Воспринимая память о душе усопшего, молящийся вместе с тем делается как бы общником и его душевного состояния, входит в область его душевных томлений, соприкасается его грехам, неочищенным покаянием, берет на себя и долю его душевных страданий. И сие-то томление и страдание душою во время молитвы за умершего грешника, если он еще не погиб грехом отчаяния, доставляет ему отраду и облегчение, приклоняя к нему Божие милосердие молитвою любви. Но если его душа перешла в иной мир в настроении враждебном к Церкви, если она отвергла искупительные заслуги Господа Спасителя мира, как это было с несчастным графом Толстым, то – как молиться за таких? Как можно допустить себя до некоторого прикосновения тому богоборному настроению, коим душа его была заражена? Как восприять в свою душу все те хулы и безумные речи и даже помыслы, коими была полна его душа, может быть, даже в самый момент смерти?.. Не значит ли это – подвергать свою душу опасности заражения таким настроением? Не напрасно же говорят, что, например, самоубийство заразительно: при одном имени самоубийцы в душе возникает его образ, а с образом сим рисуется и то, как он окончил жизнь... <...> Как у человека, смотрящего вниз с вершины высокой скалы или колокольни, откуда-то появляется мимолетная мысль – броситься вниз, так нечто подобное бывает и при воспоминании о самоубийстве человека, особенно известного тому, кто вспоминает о нем и имел к нему отношение. Говорю о людях впечатлительных и слабых. А ведь в молитве, как я сказал, мы как бы соприкасаемся своею душою душе того, за кого молимся... Что если молитва о самоубийце, вообще Церковью воспрещенная, будет неугодна Богу?.. Если благодать Божия отступит от нас за нарушение заповеди о послушании Церкви? За то, что мы свое мнение ставим выше учения и правил Церкви?

    О всем этом пусть подумают те, которые требуют от служителей Церкви молитв об еретиках и самоубийцах.

    А можно ли, скажут мне, молиться за самоубийц и еретиков на молитве домашней, частной, нецерковной?

    Отвечаю: молитва домашняя не может стоять в противоречии с церковною, тем более, что церковная молитва несравненно выше частной, домашней. Что такое моя одинокая, грешная, слабая молитва в сравнении с церковною?.. В церковной молитве моя немощная и, может быть, нечистая молитва очищается и несется к Богу на крыльях молитвы всей Церкви, всего сонма верующих, сонма всех святых Божиих. Не имею я дерзновения за премногие грехи мои к Господу Богу моему, тем паче дерзновения молиться о том, кто премного прогневал Его смертным грехом отчаяния; и как дерзну делать то, чего не дерзает делать Церковь? Ибо если бы она дерзала, то не воспрещала бы таковой молитвы...

    Таково общее суждение о молитве частной, домашней.

    Но мне скажут: как удержаться от такой молитвы особенно человеку, который был связан – не говоря уже с отлученным от Церкви явным еретиком: о таковом не позволит молиться чувство уважения к Церкви, которую он оскорблял и от которой отпал, – но с самоубийцей узами кровного родства или был очень близок к нему по духу любви, – как удержаться от того, чтобы излить свою душу пред Отцом небесным? Как не возвестить Ему печали своего сердца?..

    Но это – совсем другое дело. Никто не может запретить лично каждому из нас "изливать свою душу" в молитве пред Господом, "поведать Ему печали свои": это – не одно и то же с молитвенным ходатайством за покойника. Мудрые, духовно опытные и обладавшие даром рассуждения старцы-подвижники удовлетворительно дают на это ответ. Так, известный Оптинский старец Леонид, скончавшийся в 1841 году, дал такое наставление своему ученику, обратившемуся к нему за утешением по случаю полученного им известия о смерти отца, последовавшей от самоубийства: "Вручай как себя, так и участь своего родителя воле Господней, премудрой, всемогущей. Не испытывай Вышнего чудес. Тщися смиренномудрием укреплять себя в пределах умеренной печали. Молись преблагому Создателю, исполняя долг любви и обязанности сыновней".

    - Но каким образом молиться за таковых? -спросил послушник.

    - По духу добродетельных и мудрых так: "Взыщи, Господи, погибшую душу отца моего, и, аще возможно есть, помилуй! Не постави мне в грех сей молитвы. Но да будет святая воля Твоя!"

    Так учил и утешал богомудрый старец своего ученика, бывшего в печали и скорби великой.

    В этом наставлении и для каждого христианина, находящегося в подобном положении, есть много утешительного, успокаивающего душу в предании и себя и покойника в волю Божию, всегда благую и премудрую... И верный, смиренный сын Церкви не станет требовать от Церкви большего.

     

    * Печатается по изданию: Прибавления к церковным Ведомостям, N10, 1914, с. 638-643

     

    

   
      

  

   

   Схема "Греховные страсти и борьба с ними"

   составлена по книге преподобного Иоанна Лествичника "Лествица" 

   игуменом Петром (Пиголем)

    

   

   Митрополит Московский Филарет (Дроздов; 1782-1867)　

   Холст, масло. Вторая половина XIX века　

   Из Церковно-исторического музея Свято-Данилова монастыря

    

   

   Московский Свято-Данилов монастырь

   Троицкий собор, 1833-1838 годы. Архитектор И.О. Бове
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