Святитель Димитрий Ростовский.
Царский путь

Избранные места из проповедей

и поучений.

Молитвословия
Минеи Четьи, жития святых, известны, как и их автор, святитель Димитрий Ростовский, пожалуй, всем православным людям. Но этот великий труд - лишь часть огромного и разнопланового духовного наследия. Еще одна очень значимая часть, которая принесла святому славу русского Златоуста, – проповеди и поучения. Поэтому, чтобы в полной мере познакомиться с трудами святителя Димитрия, нужно читать и его проповеди.

Это лишь одна из причин того, что книга в основном построена на проповедях и поучениях. Другая же, более существенная, – желание дать возможность читателям почувствовать себя частью вневременного стада Христова, пасомого замечательным пастырем, подвижником и чудотворцем; возможность получить духовный совет, наставление в том, что нужно верующему на пути спасения. Поучение, идущее не столько от учености, сколько от опыта подвижничества постника и молитвенника, угодника Божия Димитрия.

Любовь к Господу Иисусу Христу временами так переполняла сердце святого, что он даже прерывал проповедь, чтобы горячо или умиленно помолиться. Поэтому в сборник включены также наставления и молитвословия, составленные святителем.

Все тексты святителя даны в переводе на русский язык.

В книгу включен доклад Священному Синоду об обнаружении мощей митрополита Димитрия Ростовского, датированный октябрем 1752 года.

Приводятся отрывки из замечательного труда по истории русской проповеди всемирно известного ученого В.П. Зубова, написанного в середине 20-х годов XX века, но впервые увидевшего свет лишь в начале века XXI. Цитаты из творений святого автор оставил без перевода, что позволяет в полной мере ощутить колорит языка и стиля святителя Димитрия.

Это издание может быть полезно прежде всего людям, ищущим пользы для души в боговдохновенных писаниях святых отцов, а также слушателям духовных учебных заведений, проповедникам, миссионерам, филологам и всем, кто интересуется историей Русской Православной Церкви и историей Государства Российского.
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Царский путь – это умеренные подвиги, умеренная жизнь и чистая совесть...

Не втиснется, не войдет в небесные врата грешник... так как грешный, а праведник не войдет как высокоумствующий и считающий себя добродетельным...

Человеку необходимо опасаться того, чтобы не уклониться налево, то есть на прелести греховные; не уклониться и направо, то есть на излишние крайне суровые подвиги, и не прийти к гордости...

Таким образом, понемногу, от добродетели к добродетели, ты как по лестнице взойдешь на небо и будешь в раю.

* * *

Крест и страдальчество сделались... венцом царским, страдания вознаградились... славой и честью.

Святитель Димитрий Ростовский
Немеркнущий свет

Царским путем прошел свою земную жизнь святитель Димитрий Ростовский. «Царский путь – это умеренные подвиги, – говорил святитель Димитрий, – умеренная жизнь и чистая совесть...» Мера у каждого своя. И главное – прийти в собственную меру. Господь наделил Своего избранника изобильными дарами, и каждый из талантов святитель преумножил вдохновенными, усердными трудами, принеся к Престолу Божию блистательные плоды, которые и доныне питают Тело Христово – Православную Церковь.

В одном из своих писем к монашествующим преподобный Макарий Оптинский пишет: «К лучшему себя образованию советую читать книги святителя Димитрия, митрополита Ростовского». Значительная же часть собственно духовного наследия святителя – это проповеди и поучения.

Проповедовать святитель Димитрий Ростовский начал в 1675 году двадцатичетырехлетним иеромонахом. Его проповеди учили нетерпимости к греху, вразумляли, утешали верующих, возгревали в их сердцах живую, трепетную любовь к Богу и ближнему, которую в преизобилии источало сердце проповедника. И вот уже более трех столетий из этого благодатного источника черпают православные верующие, в то время как речения критиков и недоброжелателей, завистников и притеснителей святого давно забыты.

Один из исследователей духовного наследия святителя Димитрия Ростовского В.П. Зубов так определил свою задачу: «Передать, как личность (проповедника. – Ред.) перестает быть... только личностью, перерастает себя... Не личность выражается в проповеди, а догмат через личность и устное слово. Догмат преломляется в личности, в художественных, риторических, стилистических формах... Гомилетика – приложение богословия к словесности, а не часть теории словесности, или иначе, теория выражения христианской истины в устном слове, – выражения, конечно, преломившегося в личности проповедника и, конечно, отразившего на себе веяния эпохи.

Но среда модифицирует лишь восприятие истины, сама же христианская истина не оказывается подчиненной законам текучей среды. Проповедник не только историческая личность и даже не только творческая личность оратора и художника, но лицо: пастырь, получивший от Духа Святого дар проповедания и власть учить».

Когда основа личности проповедника – всеобъемлющая любовь к Богу, а смысл земного странствия – угождение Ему, подвижничество ради Христа, тогда проповеди пастыря живут в веках, питая живым словом евангельской истины идущих по пути спасения.

Святитель Филарет Московский (Дроздов) пишет: «Святитель Димитрий в писаниях собственно духовных подлинно велик».

Поистине – велик. И это показало время – беспристрастный судия. Много было тех, кто, соблазнившись славой молодого проповедника, которого наперебой приглашали проповедовать монастыри и городские храмы, или в силу своей собственной духовной малости и безблагодатности не будучи в состоянии понять и вместить огромность дара Божия Димитрию, упрекали его в западничестве.

Укоряли на основании того, что он порой подражал по форме польским проповедникам, употреблял латинизмы... Но не видели главного – его борьбы против того, что, вливаясь грязным потоком с Запада, пыталось укорениться на российской почве, – с ересями, внедрением инославия, с противлением почитанию икон и уничижением монашества, с отменой поста в войсках и прочими «новшествами», идущими от стремившегося укорениться в России протестантизма.

«Все в его проповедях овеяно благоуханием аскетической литературы Востока, – пишет В.П. Зубов. – Особенно был любим святителем Димитрием преподобный Иоанн Лествичник».

В проповедях святитель ссылается на преподобных Макария Египетского, Ефрема Сирина, Исаака Сирина, Исидора Пелусиота, авву Исаию и Марка-подвижника. «Если вспомнить специальные аскетико-мистические произведения святителя Димитрия, – подчеркивает В.П. Зубов, – то станет совершенно очевидным, что его писания продолжают на русской почве традиции святоотеческой литературы: непрерывающаяся нить тянется от Нила Сорского, через святителя Димитрия к святителю Тихону Воронежскому, Феофану Затворнику.

К этим двум струям – западно-латинской и восточно-аскетической присоединяется у святителя Димитрия третья...струя и стихия – Златоуста.

Стиль Златоуста совершенно иной, чем стиль восточных аскетов-пустынников; он рассчитан на большую городскую аудиторию и сохраняет многие традиции и приемы эллинского красноречия. <...> В целом же, несмотря на обилие цитат, Златоуст слишком риторичен, слишком общественно-моралистичен для святителя Димитрия.

Святитель Димитрий – мистик, об этом не следует забывать. И не все у него от гомилетической школы и традиции. Здесь не только схоластика Польши и Рима, не только литература Востока, здесь – мистический опыт праведника.

Слово «мистический» употребляется им самим... Синонимами «мистического» являются слова «таинственный» и «мысленный» <...> Язык святителя Димитрия – язык тайновидца, и проповеди его – не что иное, как развернутые visions (видения. – Ред.)»

Личный молитвенный, подвижнический опыт всегда лежит в основе проповедей святителя Димитрия. Отсюда – глубина и сила воздействия слова пастыря на каждого, внимающего ему. «Лирические возгласы и восклицания у святителя Димитрия не драматически-театральные восклицания, – отмечает В.П. Зубов. – Они не рассчитаны на слушателей и подобны внутреннему диалогу «про себя», случайно услышанной тайной молитве. «О огню святый, коль сладце гориши, коль тайно светиши, коль желательно жжеши! Горе не горящим тобою, и тобою не светящим: ибо некогда мраком объимутся непросветным, и во огнь вечного мучения ввержени будут!» Или: «О Ветре тихий и пресладкий Душе Святый, Ты повей дыханием благодати Твоея».

Любовью пронизано каждое слово боговдохновенного пастыря. Любовью к Богу, любовью к ближнему. Порой любовь так переполняет сердце проповедника, что он даже прерывает свое обращение к пастве для горячей молитвы к Иисусу Христу: «Любовь есть едина от неведомых сердечных тайн тайна, самому токмо Богу, сердца и утробы испытующему, известна», – говорит святитель Димитрий. И еще: «Дивна вещь, яко любовь Божия толь сладка сущи, вся чувственная и умная сладости превосходящая. Бог бо есть весь желание, весь сладость». О том, какой он видит любовь к Богу: «Та любовь есть, любящая всем сердцем сладце, яже любит Его не того ради, дабы за то нечто от Него прияти; ни небесного ради воздаяния...ни земных ради благ... Но единыя ради любве Иисуса Сладчайшего, всех в любовь Свою влекущего, иже достоин от всех любим быти, весь Сый желание, весь сладость».

Временами же проповедь сама перетекает в поистине келейную молитву: «О Сладосте превыше всех сладостей, Иисусе! О Любы, всякое желание побеждающая, Иисусе! О Хлебе небесный! О пребессмертное наше насыщение! О вечное наше наслаждение, Иисусе! Кий язык исповесть сладость Твою? Кий ум постигнет действуемое в любящих Тя сердцах услаждение? Увеселение, радосте и сладосте наша, Иисусе! Да стекутся зде вселенныя камение, да ниспустят на мя аки дождь, и град, и тучу, каменное метание; и о всем том небрегл бых, точию да узрю светлое лице Твое, Свете мой Иисусе!»

В книгу вошла проповедь о молитве в полном объеме, чтобы читатель мог почувствовать дыхание Божественной любви, исходящее от нее, которым веяли все обращения святителя Димитрия к пастве. Любовь – та мера, которой измерял все движения своей жизни святитель. Она определяла напряженность его трудов, строгость поста, радение о просвещении, усердие в богослужении...

Внешние обстоятельства жизни святителя поражают своей яркостью и значимостью. Но еще более впечатляют плоды его внутреннего делания.

Святитель Димитрий был строгим постником – всю жизнь, даже став архиереем, постоянно в течение года держал пост, а в первую седмицу Великого поста и в Страстную седмицу вкушал пищу лишь единожды.

Вдохновенным молитвенником, великим нищелюбцем – принимая многие приношения от паствы и благодетелей, тут же все раздавал нищим, вдовам и сиротам, неимущим священнослужителям.

Нестяжателем – по смерти у него обнаружилось всего-то имущества, что архиерейское облачение и несколько книг.

Духовный опыт святителя Димитрия, вынесенный из подвижничества,– вот то, что наполняет его проповедь силой, весом, что внушает доверие и вдохновляет.

«Любовь святителя Димитрия горит спокойным и ровным огнем высот, но ему ведом был и пожар, и хаотический пламень преисподней – ужас духовного возгорания, – пишет В.П.Зубов. – Огнь адский – темный и черный, жгучий и несветящий. О мерзости ада никто... не говорил с таким зловещим реализмом: «В жизни сей бе тело лепотно, доброзрачно, краснолично, любезно: а тогда будет безобразно, нелепо, скаредно, гнусно, мерзостно и ужасно». «Уста блудолобзательныя вскипят неусыпаемым червием».

Грех ... прежде всего грязь и мрак, не преступление, как у Филарета (митрополита Московского (Дроздова). – Ред.), не болезнь, как у Иннокентия (архиепископа Херсонского и Таврического (Борисова). – Ред.). У тех – образы разнуздания, ран, язв. У святителя Димитрия грех – тьма, та тьма и похоть, которая потемняет ум человеческий «груботмистым глухой ночи цветом». Ибо и отец греха – бес «темнообразен», «дымом адского огня окоптелый и очерненный», «темноносный», и мы, грехом омраченные, – тьма.

У святителя Димитрия грех осязается, обоняется, ощущается в своей черноте оком. Его учение о грехе есть онтология грязи и жгучей тьмы. А не моральное учение о недолжном и запретном».

Любовь же – свет Божественной благодати, который все освящает, оживляет, одухотворяет, исцеляет. Он исходит милостью Божией от Его избранников.

И по смерти святителя Димитрия Ростовского не померк этот свет, озарявший всю его жизнь, – чудесами от его мощей прославил Господь Своего угодника.

Через 100 лет после обретения нетленных мощей святителя Димитрия, в течение которых зарегистрировано множество исцелений и чудотворений, к свидетелям чудотворений Ростовского святого присоединяется преподобный Макарий Оптинский. В одном из своих писем он пишет о монахине, «которая уже живет 15 лет в монастыре; но бывши еще дома, и одержима беснованием, получила чудесное исцеление от святых угодников Божиих: святителей Митрофана (Воронежского. – Ред.) и Димитрия Ростовского».

А в 1897 году, то есть спустя 145 лет после явления честных мощей святителя Димитрия, к нему с упованием отсылает верующих праведный Иоанн Кронштадтский, «всероссийский пастырь»: «А наша Православная Россия разве оскудела преподобными своими? Не во всех ли концах ее почивают нетленные, чудотворные мощи святых подвижников? Идите в Киев, в Москву и за Москву – в Троицкую Лавру, в Соловки, к Нилу Столбенскому, к Нилу Сорскому, Иосифу Волоколамскому, Антонию Сийскому, к Новгородским, Нижегородским, Ростовским, Смоленским чудотворцам...»

Господу было угодно увековечить память своего избранника и наречением его именем крепости, расположенной в нескольких десятках километров от устья Дона. Крошечный населенный пункт молитвами своего небесного покровителя стал красивым городом с более чем миллионным населением. Сегодня Ростов-на-Дону – духовный, научный, культурный, образовательный, административный центр огромного российского региона – Южного федерального округа.

Поныне не иссякает благодатная помощь от Господа по молитвам святителя Димитрия всем, с верой к нему притекающим.

Прошло почти 300 лет после упокоения святителя Димитрия и 250 лет после прославления в лике святых, но и сегодня его проповеди и наставления, как и во время земной жизни святителя, указуют нам, стаду Божию, царский путь ко спасению.

О царском пути

Глас вопиющего в пустыне: приготовьте путь Господу, прямыми сделайте стези Ему.

Мк. 1, 3

...Глас, воззвавший в пустыне, слышится в городах, проповедуется в церквах и возвещается по всей поднебесной. Он проникает в уши людей великих и малых, старых и юных, богатых и нищих. <...> Повелевает же он, чтобы мы устроили, приготовили путь прямой, которым мог бы прийти к нам Господь и мы к Господу. Поищем же этого прямого пути или, лучше, кривые наши пути поучимся... исправлять в правильные стези, при Господнем содействии (Мк.16, 20).

...Когда какому-либо городу... предстоит пришествие царя, то граждане всячески стараются, чтобы путь к ним был хорош. Они приготовляют и исправляют путь: где теснота, там расширяют, где топкое болото, там строят мосты. Они сравнивают возвышения холмов, наполняют глубину долин и все неприятное они превращают в гладкий путь. Когда же приближается царь, они открывают городские ворота, выходят навстречу... радостно принимают, поклоняются и приносят дары.

К нам хочет прийти Господь наш, Бог наш... и является настоятельная необходимость исправить и приготовить Ему путь к нам, ибо много преград на пути нашем. Есть теснота, то есть угнетение нашей совести злой и окаянной нашей жизнью. Есть холмы – гордые помышления, слова и дела, есть дебри отчаяния. А как топко болото нечистот наших? Не один жалуется с Давидом: Я погряз в глубокой тине, и не на чем стать (Пс. 68, 3). Все стези наши полны препятствий... и, что хуже всего, нет таких врат к нашему сердечному граду, которыми Господь мог бы войти во внутренние наши жилища. Ибо там, где были ворота, там мы создали каменную стену нашего ожесточения и заградили вход Владыке нашему.

Итак, исправим все это и приготовим Господу нашему пришествие к нам... А как следует приготовить... апостол советует: Всякое раздражение и ярость, и гнев, и крик, и злоречие со всякою злобою да будут удалены от вас (Еф. 4, 31). От сердца сего (то есть от злой совести, ибо сердце – это дом совести), от дома сего исходят злые помыслы, убийства, прелюбодеяния, любодеяния, кражи, лжесвидетельства, хуления (Мф. 15, 19). От сердца исходят потому, что в сердце рождаются, а где все указанное зло, там тесно для доброй вещи.

Тесно доброму семени быть посреди терния, ибо терние, возросши, подавляет его... Небесное Семя не может поместиться среди терний наших земных похотей. Агнец Божий не может жить среди звериной нашей злобы. Источник чистоты и целомудрия не захочет быть с застаревшими в нас скверными делами и отрясет прах наш от Своих святых ног, говоря: Вот оставляется вам дом ваш пуст (Мф. 23, 38).

Итак, необходимо расширить эту тесноту совести. Если это терние греховное, пусть оно будет вырвано исповеданием и сожжено покаянным удовлетворением за грех. Если...застарелые страсти, пусть они будут заморены умерщвлением самого себя, и пусть будет сглажена всякая неровность, ибо добрая совесть и чистое сердце могут вместить в себя без стеснений все неизмеримое величие и пространство неба вместе с Богом, как говорит святой Макарий Египетский: «Сердце – это малый сосуд, но он принимает в себя все вещи: там Бог, там Ангелы, там жизнь и царство, там небесные обители, там сокровища благодати».

Препятствуют Христову пришествию к нам холмы и горы гордых наших помыслов, слов и дел, ибо не приходит смиренный Христос туда, где есть вознесшаяся гордость, согласно словам Писания: Мерзость пред Господом всякий надменный (Притч. 16, 5), – ибо, по апостолу, какое общение праведности с беззаконием? Что общего у света с тьмою? Какое согласие между Христом и Велиаром? (2 Кор. 6, 14-15).

Гордость – это тьма... Гордый человек не знает себя: он считает себя светлым, а на деле он мрачен. Считает себя лучше многих, а на деле он хуже всех. Мнит себя идущим к небу, в то время как он идет к бездне. Как же Христос, Свет наш, может жить с такой слепой тьмою, которая считает себя светом, не будучи им? Христос и на небе не мог жить с велиаром: Он сверг гордого, как же на землю Он придет жить...с гордым человеком?! Какое может быть согласие смиренного Христа с гордым <...> На гордого не сходит дождь и роса благодати Божией, ибо гордостью Христос распинается и убивается <...>

Итак, пусть смирится вознесшаяся в нас гора... гордости, пусть сравняется она с долиной смирения. Смирить ее возможно не иначе, как только раскопав ее. Раскопать же ее нужно той мотыгой, которой копается могила, то есть памятью о смерти: Помни кончину твою (Сир. 7, 39). Ничто так не смиряет человека, как память о смерти <...>

Другое препятствие к пришествию Господа к нам соделывается глубокой пропастью отчаяния, ибо когда нечестивый придет в глубину зла, он начинает нерадеть и, отчаявшись в милости Божией, попадает в еще более глубокую пропасть беззакония. Эту бездну нужно наполнить надеждой на милосердие Божие, помня, какое великое зло постигло Иуду за отчаяние...

Во время вольного страдания Господнего двое отпали от Господа – Иуда и Петр: один продал его, а другой троекратно отвергся. Оба совершили равный грех, оба тяжко согрешили, но Петр спасся, а Иуда погиб. Почему оба спаслись и не оба погибли?

Кто-либо скажет, что Петр спасся, покаявшись. Но святое Евангелие говорит, что и Иуда покаялся: Иуда... раскаявшись, возвратил тридцать сребреников первосвященникам и старейшинам, говоря: согрешил я, предав кровь невинную (Мф. 27, 3-4), – однако же его покаяние не принято, а Петрово принято: Петр спасся, а Иуда погиб. Почему же так? А потому, что Петр каялся с упованием и надеждой на милость Божию, Иуда же раскаялся с отчаянием. Ужасна эта пропасть! Без сомнения, ее нужно заполнить надеждой на милость Божию.

Злая вещь – гордость, нехорошо и отчаяние, и то и другое же нужно сгладить и уравнять: гордость нужно раскопать, как гору, отчаяние же нужно поднять и заполнить, как пропасть.

* * *

Творит препятствие для пришествия к нам Господа нашего еще и немалое болото нашей нечистоты. Высушим его воздержанием, намостим мост милостыней. Подавайте, – говорит апостол Лука, – милостыню, тогда все будет у вас чисто (Лк. 11, 41). Милостыня очищает все, а, следовательно, и грехи.

Стену же ожесточения нашего сокрушим умилением, ударяя в грудь по-мытарски. Широко откроем сердечные врата любовью и усердием нашим ко Господу, и тогда придет и войдет к нам Царь славы и воцарится в душевном нашем граде.

Приготовив таким образом путь к нам Господу нашему, мы еще, по повелению Предтечи, сделаем стези его прямыми. Это значит, что тот путь, которым мы будем шествовать к Нему, должен быть в нас прямым, а не кривым. Проще говоря, мы не должны совращаться и заблуждаться с прямого пути. У боговдохновенных мужей есть полезный совет: идти царским путем, не уклоняясь ни направо, ни налево, ибо и то и другое небезбедно.

Уклониться налево, на сторону козлищ, которые станут на суде налево, – это явная беда.

Уклониться же направо, то есть думать, что делаешь нечто добродетельное, это нечаянная, скрытая беда. Ведь враг наш воюет против нас и справа и слева.

Неудивительно, что он воюет слева, так как сам он левый, но удивительно то, что он воюет и справа, хотя сам и чужд правого. Неудивительно, говорю, что дьявол искушает человека грехом, но удивительно то, что прельщает и ведя в добродетели, ибо где не может одолеть левым, там одолевает правым, а где не может победить нас грехами, там побеждает добрыми делами. Кого он не может победить нечистотой, того побеждает чистотой, вложив ему в ум гордость о чистоте.

Это вражье коварство усмотрел святой Иоанн Лествичник, который говорит: «Притворяется лиса спящей, а бес целомудренным (то есть чистым человеком), первая – чтобы схватить цыпленка, второй – чтобы душу погубить. Не жаль, если кто за нечистоту будет в аду, а жаль с чистотой пойти в геенну огненную».

Если дьявол не может победить кого-либо объедением или пьянством, то победит постом, как тех, о которых Евангелие говорит: Принимают на себя мрачные лица, чтобы показаться людям постящимися (Мф. 6, 16). Таков ли тот пост, который Я избрал? – говорит Господь (Ис. 5, 6).

Неудивительно, что пьяница и обжора пойдут в муку, а то удивительно и достойно жалости, что тех же мук не минует и высокоумный постник.

Неудивительно, что одебелевшему плотоугоднику с толстым животом не втиснуться в тесные небесные врата, но то удивительно и достойно жалости, что иссушивший, измучивший свое тело долгим воздержанием, едва только кожу имеющий на своих костях, не втиснется, не войдет в небесные врата.

Грешник не войдет, так как грешный, а праведник не войдет как высокоумствующий и считающий себя добродетельным. Потому-то Приточник и говорит: Есть пути, которые кажутся человеку правыми, но конец их – путь к смерти (Притч. 14, 12).

Итак, человеку необходимо опасаться того, чтобы не уклониться налево, то есть на прелести греховные, не уклониться и направо, то есть на излишние крайне суровые подвиги, и не прийти к гордости.

Идти же нужно царским путем, то есть умеренной жизнью, умеренной добродетелью. Приличный сему пример или образ приводит святой Златоуст: «Когда бремя праведных бывает слишком тяжело, то ладья погружается; когда же оно умеренно, – плывет благополучно.

Жизнь наша поистине подобна плаванию: мир, как море; тело, как ладья; душа в теле, как пловец в ладье; дела же, как какой-либо груз. Если пуста будет ладья, то поднимется ветер, и ладья скоро опрокинется волнами. Если же она отягощена без меры, то она близка к потоплению даже и тогда, когда не будет ни ветра, ни волн; когда же поднимутся ветер и волны, она тотчас погрузится. Только по мере вложив в ладью, ты можешь плыть беспечально».

То же разумей и о подвигах. Если ты ничего не имеешь из добрых дел, то опрокинешься в пучине искушений. Если начнешь поднимать бремя выше силы твоей, то скоро погрузишься изнеможением или гордостью. Если же трудиться и подвизаться будешь по силам, пребудешь свободным от бедствий.

Знай же, что царский путь – это умеренные подвиги, умеренная жизнь и чистая совесть. Таким образом, понемногу, от добродетели к добродетели, ты как по лестнице взойдешь на небо и будешь в раю.

Итак, шествуя таким путем, мы воскликнем со святым Иоанном Предтечей: Да поставит нас Господь наш и Бог наш на путь покаяния и да сподобит нас десного предстояния вовеки.

* * *
Но как же мы можем приобрести драгоценнейший Бисер, то есть Бога? Евангельский купец, найдя одну хорошую, драгоценную жемчужину, пошел и продал все, что имел, чтобы купить ее. Если хочешь приобрести Бога, иди и продай все, что имеешь! Имеешь ли многие вотчины, города, страны, княжества, царства – не пожалей ничего ради Бога.

Может быть, кто-нибудь скажет: «Я нищ и убог и ничего не имею, что же я продам, на что куплю этот бесценный мысленный Бисер, Бога?» Я отвечу таковому: пусть ты нищ веществом, но ты можешь быть богат добрым произволением; имеешь свободную волю, как самодержец монархию; почтен от Бога разумом, как венцом царским. Душа и тело – твои города, страсти душевные и телесные – твои холопы, подчиненные твоей воле. Добрые помышления – твое воинство, предстоящее тебе, которым ты повелеваешь: Идите, и идут, придите, и приходят (см.: Мф. 8, 9).

Продай эту твою монархию, свободную волю, откажись от нее и твори волю создавшего тебя Бога.

Разум, как венец царский, положи к ногам Христа в знак вечного подданства, в знак послушания, по слову апостола: Пленяем всякое помышление в послушание Христу (2 Кор. 10, 5).

Душу и тело подчини Владыке твоему Христу, отсеки душевные страсти, страсти телесные поработи духу.

Воинство твое, мысли, строй на службу Царю Небесному, предстоя ими всегда Ему. Мысли твои да будут всегда как бы стоящими пред Богом.

Итак, отдав все свое Богу, приобретешь Самого Бога, купишь у Него Его Самого, и потому никто не может сказать, что ты по нищете своей не можешь приобрести Бога... драгоценный Бисер, не вещественный, а мысленный; не в руках носимый, но называемый устным словом; не плотскими очами видимый, но созерцаемый очами духовными, то есть верой; не руками осязаемый, но постигаемый умом. И этот Бисер – Сам Христос Бог. <...>

О торг прекрасный! О добрая купля! Продает царевич все: всю славу царскую, все богатства, всю красоту мира сего, все наслаждение и саму волю свою, даже не продает, а отдает даром, говоря вместе с апостолом: Все почитаю за сор, чтобы приобрести Христа (Флп. 3, 8). Отдал все даром, но отданного не погубил, а получил его с прибылью в новом веке: ныне примет сторицей и наследует жизнь вечную. Большее же из всех приобретений – он получил Христа Бога.

После совершения торга, когда святой царевич Иоасаф познал достоинство Бисера и, получив его, скрыл в сокровищнице души своей, в сердце своем, когда познал Христа Бога и возлюбил Его всей душой своей и всем сердцем своим, то и все другие вышеназванные бисеры тотчас же приложились к его духовному богатству. Ибо и вера его была правая, и смирение глубокое, и девственная чистота непорочная, и добровольная нищета дороже царских сокровищ. И премудрость богодухновенна, и совесть чиста, и умиление, омывающее теплыми слезами ланиты, и присоединение к Церкви воинствующей с одолением невидимых супостатов, и прославление в Церкви торжествующей с получением многих венцов в Царствии Небесном, и для души вечная жизнь в бессмертии, ибо любящим Бога все содействует ко благу (Рим. 8, 28).

О мученичестве по плоти и по духу

Наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесных.

Еф 6, 12

Я ношу язвы Господа Иисуса на теле моем. Ношение язв Господа Иисуса совершается у христиан трояким образом, слушатели возлюбленные!

Во-первых, мученичеством, как это мы видим у апостолов и страстотерпцев.

Во-вторых, добровольным самоумерщвлением, что видим у преподобных. И в-третьих, сердечной любовью к Богу, как это мы должны делать все.

Носятся язвы Господа Иисуса мученичеством. Так носил их святой апостол Павел, битый палками, забрасываемый камнями. Так носил их святой великомученик Димитрий, пронзенный копьем, так же носили их и все другие страстотерпцы, претерпевшие за Христа различные виды мучений. И все эти страстотерпческие язвы именуются язвами Господа Иисуса, потому что мы – члены Его, а Он – наша Глава, и когда страдают члены, голова терпит эти страдания, как свои собственные.

Как благодеяния, творимые рабам Господним, Господь вменяет Себе, и на Страшном Суде этим благотворителям говорит: Так как вы сделали это одному из сих братьев Моих меньших, то сделали Мне (Мф. 25, 40), – так и обиды, наносимые рабам Его, вменяет Себе, и в день Страшного Суда говорит мучителям: Так как вы сделали это одному из сих... то сделали Мне.
Вы били палками раба Моего Павла, – вы Меня били, вы бросали в него камнями, в Меня бросали. Вы пронзили копьем раба Моего Димитрия, – вы Меня пронзили; вы посекали мечами, ввергали в огонь, отдавали на съедение зверям рабов Моих, – вы Меня посекали, Меня ввергали в огонь, Меня отдавали на съедение зверям. Так как вы сделали это одному из сих, то сделали Мне. Так страдания рабов Божиих вменяются Господом Себе, раны и язвы, которые претерпевают за Господа рабы Его, являются как бы Его собственными ранами и страданиями. И потому апостол сказал: Я ношу язвы Господа Иисуса на теле моем (Гал. 6, 12).

Второй образ ношения язв Господа Иисуса у христиан бывает тогда, когда кто-либо, желая идти совершеннейшим путем спасения и стараясь совершеннее угодить Богу, умерщвляет свое тело разными видами умерщвлений, как те, например, которые отвергались мира и себя самих, которые заковывали себя железными поясами и веригами, которые облекались в колючие власяницы, которые приводили в немощь плоть свою многоразличными видами умерщвлений, даже до ран и изнеможения тела. Это знают те, о которых говорит апостол: Скитались в милотях и козьих кожах, терпя недостатки, скорби, озлобления; те, которых весь мир не был достоин, скитались по пустыням и горам, по пещерам и ущельям земли (Евр. 11, 37-38).

Подвиги и труды их, хотя они и добровольны, и совершаются без пролития крови мученической, – как бы язвы, и язвы Христовы, которыми хвалится и апостол Павел после многих самоумерщвлений: Я, – говорит он, – ношу язвы Господа Иисуса на теле моем.

Тот же святой апостол Павел вменяет умерщвления наши в страдания Господа, говоря: Всегда носим в теле мертвость Господа Иисуса, чтобы и жизнь Иисусова открылась в теле нашем (2 Кор. 4, 10). Слушайте: Мертвость Господа Иисуса в теле нашем. Умертвили ли мы себя с помощью Божией, умерли ли для греха, такая мертвость наша – мертвость Господа Иисуса, ибо мы тело Его, согласно Писанию: Вы – тело Христово, а порознь – члены (1 Кор. 12, 27). И как мы сами не свои, а Христовы, по словам Писания: Вы не свои, ибо вы куплены дорогою ценою (1 Кор. 6, 19-20), – так и все добрые дела наши, все подвиги и труды наши, все умерщвления наши – не наши, а Христовы, как совершаемые с Его помощью: Без Меня, – говорит Христос, – не можете делать ничего (Ин. 15, 5). Итак, умерщвляющий себя носит мертвость Господа Иисуса в теле своем, носит язвы Господа Иисуса на теле своем.

Третье ношение язв Господа Иисуса – в боголюбивом сердце, которое, как невидимо, так и неисследуемо и неудоборассматриваемо. Ибо кто может узнать тайны сердца?

Два первые образа ношения язв Господа Иисуса – страдание за Христа и самоумерщвление – не для всякого выполнимы, третий же образ – ношение язв Господних в сердце, возможен для каждого христианина, только бы он пожелал этого.

Страдание за Христа трудно, и не только для нас, но и для верующих, бывших прежде нас, было страшно. Многие убегали из рук мучительских и скрывались, где кто мог; иные же от страха даже отвергались от Христа. Но ныне, слава Богу, уже нет гонений за Христа. Однако и теперь находятся многие, неповинно мучимые и оскорбляемые, хотя и не за Христа. Таковые, если благодарят Бога за свои страдания, то носят язвы Господа Иисуса на теле своем, как апостолы и сами мученики Христовы.

Не для каждого удобовыполнимо и самоумерщвление. Сам Христос говорит в святом Евангелии: Не все вмещают слово сие, но кому дано (Мф. 19, 11). Если хотя бы отчасти умерщвляли свои страсти, насколько возможно понести, то было бы у мирян, по крайней мере, воздержание!

От сердечной же любви к Богу никому нет никакого ущерба. Ибо какой труд, какое неудобство в том, чтобы любить Бога?

Первый образ ношения язв Господних, то есть мученичество, оставим для неповинно мучимых и оскорбляемых. Да утвердит их Господь в терпении и да сподобит их венца мученического!

Другой образ – совершенное самоумерщвление, отошлем в монастырь для чина иноческого. Пусть живет там и пострижется!

Третий же образ – ношение язв Господа Иисуса в сердце, то есть любовь к Богу от всего сердца, – рассмотрим, ибо он и для тех двух служит причиной и началом. Ибо мученичество претерпевается ради любви Божией, и умерщвление себя совершается во имя любви к Богу, и любящим Бога... все содействует ко благу (Рим. 8, 28).

Носить язвы Господа Иисуса в сердце – значит иметь сердце, уязвленное любовью к Господу Иисусу, уязвленному за нас гвоздями и копьем на Кресте.

* * *
Известно, что у рабов Христовых бывает двоякое мученичество, совершаемое как самим делом, так и в духе. Исполняемое на деле, оно совершается с пролитием крови, а исполняемое духом, соделывается без пролития крови.

Мученичество с пролитием крови известно всем.

Мученичество же без пролития крови мало кому известно. Поэтому, обойдя молчанием мученичество, совершающееся с пролитием крови, побеседуем ныне о вещи, не всем известной – о добровольном, духовном, бескровном мученичестве во имя Христово и посмотрим, каковы его подвиги и какие венцы его ожидают?

Подвиг бескровного, духовного мученичества – сугубый, ибо и природные, естественные страсти в человеке бывают двоякие. Человек, одаренный от Бога разумной душой, имеет от природы в своем естестве две стороны: похотную и яростную. Обе эти страсти вместе с человеком рождаются, живут и умирают: как похотное, начиная от юности и до самой старости, до гроба, не оставляет человека, так и яростное держится в нем от начала жизни и до самой его кончины.

Похотное живет и господствует в теле человека, а яростное – в его душе. Поэтому желающий претерпеть духовное мученичество ради любви ко Христу должен совершить двоякий подвиг борьбы с этими сугубыми страстями: плотской и душевной, – похотной и с яростной страстью, то есть победить как природные плотские вожделения, так и страсти душевные. Ибо одно – страсти плотские; другое – страсти душевные, точно так же, как похотное и яростное – не одно и то же.

Плотские страсти содержатся в видимых плотских чувствах, каковы: сластолюбие, похоть, плотоугодие и прочее, услаждающее чувства.

Душевные же страсти заключаются в невидимом и неведомом сердце, каковы: гнев, ярость, злоба, злопамятство, ненависть и тому подобные страсти, содержащиеся как злые помыслы в сердце и в свое время выступающие наружу в деле.

Об этих плотских и душевных страстях упоминает святой апостол Павел, говоря колоссянам: Умертвите земные члены ваши: блуд, нечистоту, страсть, злую похоть (Кол. 3, 5). Это – о плотских страстях. О душевных же он говорит следующим образом: Отложите все: гнев, ярость, злобу, злоречие, сквернословие уст ваших; не говорите лжи друг другу (Кол. 3, 8-9). Из этих апостольских слов ясно видно, что существуют двоякие страсти: плотские и душевные, требующие двоякого подвига от желающего исполнить бескровное и духовное мученичество.

То же видно и из слов святого Златоуста, который в похвальном слове в день памяти святого мученика Варлаама говорит о бескровном мученичестве так: «Скажет кто-нибудь: как можно подражать мученикам, когда время гонений миновало? Воистину, теперь не время гонений, но для мученичества время; не время борьбы, но время венцов; не гонят люди, но гонят бесы; не озлобляет мучитель, но озлобляет дьявол; не горящие уголья видишь, но разжженное пламя похоти. Они, мученики, попирали горящие уголья, ты попирай огонь естества. Они вступали в борьбу со зверями, ты обуздывай свой гнев, как лютого, неукротимого зверя. Они претерпели нестерпимые муки, ты побеждай скверные и лукавые помышления, исходящие из твоего сердца. Таким образом ты будешь подражать мученикам, ибо ныне наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесных (Еф. 6, 12).

Так говорит Златоуст. В этих его словах указываются оба подвига духовного мученичества, необходимые для того, чтобы бороться против похотного и против яростного. Ибо, называя в духовном мученичестве похоть плотскую огнем, а страсть душевную – ярость и гнев – неукротимым зверем, он этим указал двоякие страсти – плотские и душевные, а вместе и двоякий подвиг духовного мученичества, то есть угашение огня похоти и укрощение зверской лютости, ярости и гнева.

Уразумев двоякий подвиг бескровного духовного мученичества, посмотрим: сколь трудна в этих подвигах борьба с супротивными, чем побеждаются супротивные и сколь светлые венцы ожидают побеждающих?

Сколь велика борьба в первом подвиге духовного мученичества, то есть борьба с плотью, пусть дадут ответ на этот вопрос не находящиеся в супружестве, вдовствующие и девствующие.

Не нужно говорить о вещи известной, разве напомнить кратко о том, сколь неугоден Христу Господу Богу тот, кто не борется упорно со страстями и похотями, а постоянно побеждается ими, любит их больше своего спасения и валяется в тине скверных своих дел. Сколь мерзостен всякий блудник Христу Господу, рожденному от Пречистой и Пренепорочной Девы, Источнику всякой чистоты, и потому Он вооружается против него, как против Своего врага. Ибо по апостолу: Плотские помышления суть вражда против Бога (Рим. 8, 7), то есть человек, углубивший весь свой ум в плотские сквернодеяния и только о них мудрствующий умом своим, мечтающий только о плотских греховных вожделениях и желающий их, является великим врагом Бога. Поэтому необходимо Богу вооружаться против него, как против врага, чтобы отомстить ему за вражду.

Читаем в писаниях премудрого Соломона, как Премудрость Божия хочет приготовиться к брани: Он возьмет всеоружие – ревность Свою, и тварь вооружит к отмщению врагам; облечется в броню – в правду, и наденет на Себя шлем суда нелицемерного, примет щит непобедимый преподобия, изострит же внезапный гнев, как оружие, то есть внезапно изострит гнев Свой, как меч (см.: Прем. 5, 17-20).

Удивимся здесь прежде всего тому, что Премудрость Божия, Которая, по апостолу, мирна, скромна... полна милосердия (Иак. 3, 17), внезапно превратившись в ярость, хочет воздвигнуть брань, изострить Свой гнев, как меч; затем рассмотрим, против кого Она острит этот меч и с кем хочет вести брань. Писание говорит, что Она хочет воздвигнуть брань на безумных и собирает для этой брани великую силу со всего мира: воздвигнет мир для брани с безумными, то есть, по толкованию, все четыре стихии, из которых состоит мир, вместе с Премудростью Божией воздвигнут брань против безумных.

Кто же столь безумен, что раздражает Премудрость Божию и вызывает Ее на брань? Воистину, не кто-либо иной, как человек, отдавший себя скверным делам, плотским, блудным, ибо такого Святое Писание называет безумным, говоря: прелюбодей за скудость ума погибель душе своей приготовляет (см.: Притч. 6, 32). Вот на кого, как на врага, воздвигает брань воплощенная Премудрость Божия – Христос. Вот на какую великую ярость и гнев вызывает Бога грех блудный!

Воистину, и все грехи неприятны Богу, раздражают Его и побуждают к гневному отмщению, но в неодинаковой мере, ибо всякий грех, какой делает человек, есть вне тела, – как говорит апостол, – а блудник грешит против собственного тела (1 Кор. 6, 18), – против тела, которое Христос искупил Своей честной Кровью и уготовил быть храмом Святого Духа. Поэтому Он в особенности гневается на блудника и изощряет против него гнев отмщения, как это явствует и из Апокалипсиса.

Святой Богослов видит Господа, среди семи светильников ходящего, и из уст Его выходит острый с обеих сторон меч (см.: Откр. 1, 16). Посмотрим, на кого уготовил и изострил Господь наш меч сей? Послушаем святые слова Его, сказанные апостолу Иоанну Богослову: Ангелу Пергамской Церкви напиши: так говорит Имеющий острый с обеих сторон меч: ... имею немного против тебя, потому что есть у тебя там держащиеся учения Валаама, который научил Валака ввести в соблазн сынов Израилевых, чтобы они ели идоло-жертвенное и любодействовали. Так и у тебя есть держащиеся учения Николаитов, которое Я ненавижу. Покайся; а если не так, скоро приду к тебе и сражусь с ними мечом уст Моих (Откр. 2, 12, 14-16).

Посмотрим, сколь неугоден Господу всякий, кто не борется со страстями тела своего, не побеждает, а любит их, кто не угашает в себе огня похоти, но еще более возжигает его, влекомый сластолюбием, как говорится в Писании: Каждый искушается, увлекаясь и обольщаясь собственною похотью (Иак. 1, 14).

Желающий же упорно сопротивляться своим страстям ради любви Христовой чем может побеждать их? Умерщвлением самого себя. Умертвите, – говорит святой Павел, – земные члены ваши (Кол. 3, 5). Таков был этот святой подвижник, говоривший себе: Усмиряю и порабощаю тело мое (1 Кор. 9, 27). И никто не может иначе победить обуреваемую страстями свою плоть, как только ее умерщвлением... Всякий сам может достаточно видеть в житиях святых, как многие истомляли себя различными умерщвлениями, угашая в себе пламя плотского вожделения. Достаточно сказать, что умертвивший свои страсти – это добрый подвижник и мученик без крови. Более же потребно показать увенчание этого бескровного мученичества.

Сколь светлый венец ожидает сопротивляющегося страстям, побеждающего плоть и угашающего умерщвлением огонь похоти, можно уразуметь из кратких слов святого Киприана, который говорит о девстве так: «Девство – сестра ангелов, одоление страстей, царица добродетелей, наследие всех благ», и в другом месте: «Чистота – это украшение благородных, вознесение смиренных, благородство худородных, утешение печальных, умножение всякой корысти, красота людей убогих, честность благочестия, умаление прегрешений, умножение мзды, подруга Создателя всех Бога».

О сколь преславный и пресветлый венец похвал ожидает побеждающего плоть и чистоту соблюдающего! Таковой не только прославится в будущем веке, но и в жизни этой почитается людьми и Богом. Ветхозаветный Иосиф, который, будучи склоняем ко греху преступной женой, избежал его, прославлен был царем Египта.

Но так говорится не только о чистоте девствующих, но и о чистоте находящихся в супружестве и вдовствующих. Именно такую чистоту сохранила святая мученица Наталия, которая и в супружестве своем соблюла целомудрие, и во вдовстве пожила чисто до самой своей кончины.

Еще же говорится так и о той чистоте, которая приобретается покаянием, ибо и такую чистоту преподобный Ефрем ублажает высокими похвалами. Святой же Златоуст приписывает этой чистоте, приобретаемой через покаяние, честь девства, когда говорит о грешной жене, у ног Христовых плакавшей: «Сначала она была женой блудницей, ныне же она дева, сестра Христова, невеста Слову».

Угашающего огонь похоти и побеждающего свою плоть ожидает такая же почесть и венец, как и мученика, угли огненные поправшего.

Но пора нам уже обратиться к другой борьбе во втором подвиге духовного бескровного мученичества, к борьбе укрощения зверя гнева и ярости, страстей душевных.

Человек не возбуждается гневом и яростью сам собой, если кто-нибудь не прогневляет его, а побуждается к этому или лицемерными друзьями, или явными своими недругами, оскорбляющими и преследующими его, которые или обижают его словом, осуждают и опорочивают, или же делом его оскорбляют. Из-за этого в человеке естественно вызываются гнев и ярость, и он в свою очередь платит жестокими словами и мстительными делами.

Они становятся зверями по отношению друг к другу: и обижающий терзает, как бы зубами, злыми словами и делами, и мстящий терзает, воздавая злом за зло и обидой за обиду. И тот, кто может с Божией помощью укротить этого зверя, гневную ярость как в себе, так и в ближнем своем, тот добрый подвижник и храбрый борец.

Но для укрощения этого лютого зверя, природной ярости и гнева необходима великая сила, великая крепость, которая содержится не в волосах Сампсоновых и не в бронях и оружии, а в самом кротком и незлобивом терпении: терпя победишь, не злобствуя укротишь.

Спросим премудрого Соломона, кого он назовет самым крепким и сильным? Он же отвечает нам, что нет никого крепче и сильнее, чем кроткий и терпеливый человек: Долготерпеливый муж лучше, – говорит, – храброго и сдерживающий гнев лучше завоевателя городов (см.: Притч. 16, 32), то есть терпение и укрощение гнева сильнее, чем храбрость витязей.

Почему же долготерпеливый лучше и сильнее, чем крепкий, и укрощающий гнев лучше овладевающего городами? Потому, что терпеливый укрощает в себе и в ближнем своем зверя, сугубую ярость. Сначала в себе, а потом в ближнем, ибо никто не может укротить ярящегося противника своего, прежде чем не укротит самого себя, никто не может уничтожить чужую гневную страсть, прежде чем сам не искоренит ее в своем сердце, и не одолеет ничьей злобы, если прежде всего сам не сделается незлобивым.

Но гораздо труднее борьба и подвиг – усмирить своего зверя, свою ярость, чем чужую. Укрощение чужой ярости есть дело искусства, а укрощение своей – дело крепкой и сильной души. Чужая ярость возбуждается случайно, своя же – природна, естественна, а для того, чтобы преодолеть что-либо естественное, необходима несравненно большая сила, чем для того, чтобы победить какого-либо врага.

Многие победили целые царства, а себя одолеть не могли. Достоин всякого посмеяния Александр Великий, который, завоевав столько царств, покорив Азию и Африку, не мог укротить во гневе ближайших и расположенных к нему друзей: Филота, Клита и Калисфена. Потому муж долготерпеливый лучше храброго и сдерживающий гнев лучше завоевателя городов, что он прежде всего побеждает в себе страсть гневную, а затем укрощает и ярость ближнего своего кротостью.

Как он делает это, объясняет святой Златоуст, который говорит: «Нет ничего сильнее кротости, ибо как возожженный огонь угашает вода, так и душу, яростнее огненной печи горящую гневом, угашает слово, с кротостью изреченное». И в другом месте: «В брани показанием храбрости бывает то, что воин убивает супостата, но еще яснее победа, когда побеждаешь обидчика терпением, ибо Бог дает тебе силы побеждать не сплетением рук, а терпением». Так говорит Златоуст.

Итак, ясно, что терпеливый и кроткий человек гораздо сильнее, чем сильный борец и храбрый воин, ибо он побеждает без оружия, одолевает без брани, что в Апокалипсисе очень хорошо объясняется в рассказе о видении Богословом Агнца.

Восхищенный в духе на небо, святой Иоанн Богослов видел Престол Божий и сидящего на нем Бога в славе неизреченной, держащего в деснице Своей книгу неведомых Божественных тайн, запечатанную семью печатями. И Ангела сильного, провозглашающего громким голосом: «Кто достоин раскрыть сию книгу и снять печати ее?» И никто не мог, ни на небе, ни на земле. И начал плакать святой Иоанн: Я, – говорит он, – много плакал. Почему? Потому, что никого не нашлось достойного раскрыть и читать сию книгу, и даже посмотреть в нее. Тогда один из старцев, сидящих окрест Престола Божия, утешает плачущего Иоанна, говоря: Не плачь; вот, лев от колена Иудина, корень Давидов, победил и может раскрыть сию книгу и снять семь печатей ее (Откр. 5, 1-5).

Услышав эти слова: Вот, лев, – обратим к Нему мысленные очи наши и посмотрим, каков Сей Лев? И вот видим мы вместе со святым Иоанном, хотя и не столь быстрым и ясным умственным оком, что посреди престола и четырех животных и посреди старцев стоял Агнец как бы закланный... И Он пришел и взял книгу из десницы Сидящего на престоле. И когда Он взял книгу, тогда четыре животных и двадцать четыре старца пали пред Агнцем„. И поют новую песнь, говоря: достоин Ты взять книгу и снять с нее печати, ибо Ты был заклан и Кровию Своею искупил нас (Откр. 5, 6-9). Оставив изыскание о книге и печатях, мы будем говорить только об Агнце.

Неудивительно ли то, что было сказано: Вот, лев, – а узрели мы не льва, а Агнца: название лев, а образ агнца? И затем: образ агнца, а сила льва: вот, победил Лев. Неудивительно, когда лев кого-либо побеждает, ибо он царь зверей, сильный и грозный, похищающий и рыкающий, страшный не только для зверей, но и для людей.

Но какая сила у агнца? Какая гроза? Что он похищает? Какова его борьба и кто его боится? Как и кого он может победить?

Но чтобы яснее уразуметь силу, крепость и храбрость виденного Агнца, пойдем за святым Иоанном Богословом на песок морской и посмотрим, каково Его ратование, как и с какими супостатами Он борется? И стал я на песке морском, – говорит Богослов, – и увидел выходящего из моря зверя с семью головами и десятью рогами (Откр. 13, 1). И далее: И увидел я другого зверя, выходящего из земли; он имел два рога (Откр. 13, 11). И затем: Зверь, выходящий из бездны (Откр. 11, 7). Все они собрались на брань. Против кого же они хотят воздвигнуть сию брань?

Слышим мы слова Ангела, говорящего Богослову: Они будут вести брань с Агнцем (Откр. 17, 14). Удивимся снова: столько страшных зверей ополчаются против одного Агнца! Разве не может каждый из меньших зверей в одиночку одолеть Агнца? Один волк гонит тысячу овец, а в Апокалипсисе против одного Агнца собралось столько зверей! Может ли одолеть их Агнец? Ангел повествует, что Агнец одолеет их. Агнец, – говорит он, – победит их; ибо Он есть Господь господствующих и Царь царей (Откр. 17, 14). Как же победил тех зверей Агнец? Богослов говорит, что они живые брошены в озеро огненное (Откр. 19, 20).

Уразумеем это объяснение силы, какую имеет терпеливая кротость и незлобие. Образ Агнца запечатлен кротостью, но имеет львиную силу. Кто достоин принять книгу тайн Божиих с дарами и печатями? Тихий Агнец. Кто достоин быть хвалимым и покланяемым Небесными Силами? Незлобивый Агнец. Кто силен победить тех страшных и лютых зверей, из моря, от земли и из бездны исходяших? Кроткий Агнец: Агнец победит их. Кто господствует над дольним и горним? Терпеливый, закланный Агнец, ибо Господь господствующих и Царь царей.

Агнец сей, Богословом в Апокалипсисе виденный, является образом кротости и вместе непобедимой силы Самого Агнца Божия, взявшего грехи мира (см.: Ин. 1, 29), Христа, Спасителя нашего, Который в вольном страдании Своем, как овца, веден был Он на заклание, и, как агнец, пред стригущим его безгласен (Ис. 53, 7). Будучи злословим, Он не злословил взаимно; страдая, не угрожал (I Пет. 2, 23).

Какого добра не соделала незлобивая и многотерпеливая кротость Его, какой чести не удостоилась? Каких зверей лютых не победила сила кротости Его? Каждый может убедиться и судить о том из Священного Писания. Кроме зверей адских, дьявола и смерти, вольным страданием незлобивого Агнца побежденных, побеседуем и о злонравных людях.

Звери были архиереи иудейские, а с ними книжники и фарисеи, которые скрежетали на Него своими зубами, намереваясь живым пожрать Его. Звери были Пилат и Ирод, надругавшиеся над Господом нашим. Звери были избивавшие, заплевавшие, венчавшие тернием, пригвоздившие на Кресте Господа нашего. Не побеждены ли Им все эти звери и не ввержены ли в пропасть адскую? Мы же присоединим к этому, что и иных зверей Сей незлобивый наш Агнец Своею кротостью и долготерпением превратил в овец Своих.

Зверь был мытарь, чужое неправедно похищающий. Зверь был разбойник, устраивающий засады на дорогах и убивающий людей. Зверь была жена-блудница, души человеческие на погибель уловляющая. Зверь был сын блудный, вдали от отца погрязший во грехах и отцовское имение с блудницами расточивший.

Сколько зверей Божие правосудие могло потребить с земли живых! Но кротость и долготерпение Агнца, Господа нашего, пощадив их по милосердию Своему, претворила их в добрых овец, из зверонравных сделала кроткими, из враждебных Себе возлюбленными друзьями Своими. И нам отсюда ясно видно, что агнчая кротость с терпением и незлобием побеждает все супротивное.

И потому, если ты хочешь одолеть врагов своих без брани, победить без оружия, укротить без труда и покорить себе, – будь кроток, терпелив, тих, незлобив, как агнец, и ты одолеешь, победишь, укротишь и покоришь. Хорошо убеждает нас в этом святой Иоанн Златоуст, который говорит так: «Пока мы будем овцами, одолеем и преодолеем, хотя бы окружили нас бесчисленные волки» (Беседа 33 на Евангелие от Матфея). Не только одолеем, говорит, но и преодолеем, если будем овцами.

Итак, мы видим, что терпение с кротостью, укрощающее яростное и гневное свирепство, побеждает в борьбе и подвиге духовном и соделывает мучеником, даже бы и без крови.

Сколько же светел венец сего подвига? Скажу дерзновенно, что он светлее, чем венец пророка Даниила, укротившего во рве львов, ибо он заградил уста львов и сделал их кроткими не своей человеческой силой; сила Божия сделала это чудо. Муж же терпеливый, кроткий, незлобивый укрощает лютых зверей – гнев и ярость свою и ближнего своею собственной силой, хотя и не без помощи Божией. А потому разве может быть малым венец такого звереукротителя?

* * *
Преподобный Макарий Египетский на вопрос одного пришедшего к нему в скит брата: «Скажи мне, учитель, как спастись?» – отвечал: «Иди на кладбище и злословь мертвых!» Брат пошел и злословил их, бросал камнями в гробницы, а затем вернулся к старцу и рассказал ему. «Что же сказали тебе мертвые?» – спросил старец. «Ничего», – отвечал тот. И сказал ему старец: «Теперь пойди и похвали их». Брат пошел и начал ублажать мертвых похвалами, говоря: «Вы святые, вы апостолы, вы пророки, вы преподобные!» Затем, возвратившись к старцу, рассказал, как он хвалил их. Старец опять спросил: «Что же они ответили тебе?» «Ничего», – ответил брат. Тогда старец сказал ему: «Видишь: злословил ли ты их, восхвалял ли, они ничего не отвечали тебе. Так и ты, если хочешь спастись, будь как мертвец, не гневайся, когда тебя бесчестят, не возносись, когда тебя хвалят, и тогда ты спасешься».

Такой нрав истинного иночества всячески сохранял в себе святой Гурий, не величаясь, когда его хвалили, не гневаясь, когда хулили; был подобным мертвому. Умирал преподобный и для своей плоти, то есть плотских вожделений, распиная их различными умерщвлениями, как говорит апостол: Но те, которые Христовы, распяли плоть со страстями и похотями (Гал. 5, 24).

Плоть – близкий, домашний враг человека, действующий и живущий в одной с духом храмине составов человеческих, и потому от врага сего подобает хранить себя ежечасно. Это сильный враг, мало кем побеждаемый и многих побеждающий, одолевающий иногда даже святых.

Святой Киприан сокрушается о тех, которые через плотские страсти пали от великой святости в глубину греховную. Ибо в его времена, когда наступило гонение на христиан со стороны идолопоклонников, некоторые из верных, сначала дерзновенно исповедавшие имя Христово и претерпевшие многие муки, потом, когда были отпущены на свободу, обесславили себя плотским падением, и тела свои, бывшие прежде храмами Святого Духа, сделали храмами греховного плотского сладострастия.

Столь сильный враг наш – плоть наша! Это враг-досадитель, ибо постоянно нападает, непрестанно воюет и, стараясь всегда одолеть, озлобляет. Хорошо сказал старец, посланный Богом святой Евфросинии: «Если можешь понести скорбь плоти, оставь все и беги от мира сего, как Израиль от рабства фараонова» (память 25 сентября).

Достойны рассуждения эти слова: «Если можешь понести скорбь плоти». Где господствует плоть, и дух служит плоти, там не может быть скорби плоти в жизни сей; она может быть разве только в будущей геенне. А где дух старается господствовать над плотью, там повседневная скорбь, брань, борьба с противоборствующей плотью, борющейся при помощи природных или же вызываемых искусителем греховных влечений. И поистине, тот инок, который может понести скорбь плоти, это тяжкое бремя для духа нашего, является как бы гнилым трупом для живого человека.

Упоминается в историях некий мучитель, тиреннийский царь по имени Мезентий, который мучил пленников так: привязывал к живым людям трупы мертвых, прилагая их лицо к лицу, руки к рукам, ноги к ногам; и живой носил мертвого до тех пор, пока он не сгниет и своим смрадом не уморит его.<...>

Сколь тяжело живому человеку носить привязанный к нему труп! Сколь тяжело духу носить, то есть терпеть, греховные вожделения! Не напрасно говорит апостол: Бедный я человек! кто избавит меня от сего тела смерти? (Рим. 7, 24). Поистине, доблестен тот подвижник, который может беспрепятственно носить скорбь плоти.

Сколь много и в мире сем, в нас этого язычества, идолопоклонничества! Что ни грех, то бог; что ни страсть греховная, то идол; что ни намерение ко греху, то идолопоклонство! И чрево – бог, говорит апостол, и сребролюбие – идол, и лихоимание – идолослужение (см.: Флп. 3, 19)!

О ношении своего креста

А я не желаю хвалиться, разве только Крестом Господа нашего Иисуса Христа.

Гал. 6,14

Поистине, подобает нам хвалиться только Крестом Господа, так как в Кресте Господнем мы находим воздаяние за наши кресты, по словам Писания: Если только с Ним страдаем, чтобы с Ним и прославиться (Рим. 8, 17). Ибо как мы являемся общниками с Главой нашим Христом, будучи Его членами, по слову апостола: Вы – тело Христово, а порознь – члены (1 Кор. 12, 27), – так и кресты наши имеют общее с Крестом Господним, и то, что уготовал нам Крест Христов, то и получат в нем кресты наши.

Не подумай, что Крест Господень, которым хвалится апостол, – это только Крест вещественный, сделанный из дерева, но понимай в нем более всего страдание Господа, восприняв которое, Он оставил и нам образ, чтобы следовать по стопам Его. И когда я, грешный, говорю о наших крестах, не думай, что они деревянные или серебряные, или из какого-либо иного вещества художеством человеческим сделанные. Это – случающиеся с нами по попущению Божию скорби, беды, печали, болезни и всякие другие страдания, которыми Господь наш испытывает нас в жизни сей, как злато в горниле. Ибо как плавильня – для серебра, и горнило – для золота, а сердца испытывает Господь (Притч. 17, 3). Так говорит Писание. И в другом месте: и нашел их достойными Его. Он испытал их как золото в горниле (Прем. 3, 5-6). Вот наши кресты!

Мы должны нести их, благодаря Бога и приобщаясь к страданиям Христовым.

Подобает нам уразуметь и то, что Господь наш не принуждает нас к ношению Креста Его, то есть к претерпеванию того страдания, какое Он воспринял ради нас. Он не говорит: «Если кто хочет идти за Мною, возьми Крест Мой», но: да возьмет каждый свой крест. Ибо Господь наш знает, что мы не сможем нести Крест Его, а свои кресты по силе нашей и с Его помощью нести можем.

Каждый человек имеет свой крест, какое-нибудь свое, говорю, бедствие: или греховные вожделения собственного своего естества и борьбу плоти против духа, или искушения врага невидимого, или гонения, оскорбления, обиды, злословие и осуждение врага видимого, или лишение возлюбленного друга, чад и имений, или что-либо иное скорбное, или телесные недуги и какие-либо страдания. Все это наши кресты, и когда человек ради любви Божией терпеливо несет их, то он приобщается к страданию Господню, бывает сообразен Кресту Его.

Страдания же наши Господь наш считает как бы Своими страданиями. И как делающим добрые дела сказал об этих делах: Так как вы сделали это одному из сих братьев Моих меньших, то сделали Мне (Мф. 25, 40), – так и об обидах, наносимых нам, говорит обижающим нас: Так как вы сделали это им, то сделали Мне. Ибо Господь страдает в нас, как бы в Своих собственных членах, мы же страдающие, как бы собирая куски, оставшиеся от трапезы, собираем некие останки от страданий Господних, согласно словам апостола: Восполняю недостаток в плоти моей скорбей Христовых (Кол. 1, 24), то есть я дотерпеваю в теле моем то, чего Он не дотерпел.

И когда апостол хвалится Крестом Господним, он хвалится вместе и своим. Хвалящийся же своим крестом хвалится вместе и Крестом Христовым. Христос начал страдания, а мы доканчиваем и довершаем их, восполняем недостаток в плоти нашей скорбей Христовых.

И как Крест Господень, то есть страдание Господне, соделал великое и преславное, подобным образом и наши кресты, то есть наши страдания, соделывают по благодати и с помощью пострадавшего за нас Христа великое и преславное, как это мы сейчас увидим.

После преступления Адамова закрыт был рай для рода человеческого, и никто в течение пяти тысяч пятисот с лишком лет не мог открыть его. Все, даже святые угодники Божии, по окончании этой временной жизни шли не в рай, а в ад, как засвидетельствовал это святой Иаков, сетуя о своем сыне Иосифе: С печалью сойду к сыну моему в преисподню. (Быт. 37, 35).

Кто же потом отверз райскую дверь? Христос, новый Адам.

Каким ключом? Крестом, ибо Крест есть ключ к замку рая, как говорит святой Златоуст: «Крест есть ключ рая, Крест Христов отверз рай».

Посмотрим, как вошел в рай разбойник? Не страданием ли крестным? Ибо, хотя и был распят за свои злые дела, но сердцем начал сострадать Христу, говоря: Мы ... достойное по делам нашим приняли, а Он ничего худого не сделал. И он тотчас же услышал от Господа: Истинно говорю тебе, ныне же будешь со Мною в раю (Лк. 23, 41, 43), – ив тот же час пошел с креста в рай.

Рассуждая об этом, святой Златоуст говорит: «Ничто не посредствует между крестом и раем: крест – и тотчас же за ним рай», то есть посередине между крестом страдания христианского и раем нет никаких преград, препятствий и неудобств, ибо не преграждены они ни великой стеной, ни высокими непроходимыми горами, ни глубокими рвами, ни быстротекущими реками, но тут же при кресте и рай. Мы не сомневаемся, что претерпевающий что-либо во имя любви Божией с благодарностью стоит уже при дверях райских: крест – и тотчас рай.

Итак, то, что сделал Крест Христов, получил и крест разбойника: страдание Христово отверзло рай, а страдание разбойника привело его в рай. Действие обоих велико и преславно.

Видим, что и Сам Христос Спаситель наш хвалится о Кресте Своем, ибо, когда шел на вольную смерть за нас, сказал: Ныне прославился Сын Человеческий (Ин. 13, 31). Посмотрим же, в какой час Господь являет Себя прославленным?

Господь наш прославился не в то время, когда Своим преславным рождением ужаснул Ирода, призвал звездой волхвов с востока и сотряс идолов египетских; не в то время, когда претворил воду в вино в Кане Галилейской, когда наполнил рыбацкие сети многими рыбами, когда насытил пятью хлебами пять тысяч народа; не в то время, когда, идя по морю, как по суше, запретил ветрам и утишил волнующееся море или когда преобразился на Фаворе, когда воскресил из мертвых сына вдовицы и дочь Иаирову, когда воззвал из гроба четверодневного Лазаря. Не тогда сказал Он: Ныне прославился Сын Человеческий.

Когда же? Тогда, когда уже приближался к Кресту, когда всходил на него. Будучи у врат страдания, Он изрек: Ныне прославился Сын Человеческий. Может быть, кто-нибудь сказал бы Ему в то время: «Господи! Ты идешь на бесчестие, на страдание, на поругание, на заплевание, на ударение по ланитам, на уязвление, на вкушение уксуса и желчи, на самую горькую смерть. Как же Ты называешь Себя прославленным?»

Однако Господь говорит: Ныне прославился Сын Человеческий, ибо, говорит, Я иду на страдания, на Крест, и потому прославлюсь. Само это страдание – Моя слава, ибо когда вознесен буду от земли, всех привлеку к Себе (Ин. 12, 32). Когда Я умру, наполню ужасом вселенную, угашу светила небесные, потрясу землю, отверзу гробы, изведу мертвых живыми, и не признающие ныне Меня Сыном Божиим тогда скажут: Воистину Он был Сын Божий (Мф. 27, 54). Когда же пригвожден буду на Кресте, тогда сяду одесную Бога Отца. Когда пострадаю, – войду в славу Мою, ибо так надлежало пострадать Христу и войти в славу Свою (см.: Мк. 8, 31).

Здесь же воспомянем и Павлов крест, которым он хвалится: Я гораздо более был в трудах, безмерно в ранах, более в темницах и многократно при смерти (2 Кор. 11, 23). Не есть ли это крест Павлов? Избиваем был палками и камнями, пребывал день и ночь в глубине, когда опрокинулся корабль (см.: 2 Кор. 22, 25): все это не крест ли Павлов? Послушаем же, как он хвалится им: Охотнее буду хвалиться своими немощами (2 Кор. 12, 9), то есть трудами и страданиями, которые он подъял до изнеможения тела. Благодушествую, – говорит он, – в немощах, в обидах, в нуждах, в гонениях, в притеснениях за Христа (2 Кор. 12, 10). И после всего того говорит: Знаю человека... который восхищен был до третьего неба (2 Кор. 12, 2).

Вот что соделывает крест страдальчества! Возносит он на небо еще находящегося в теле, услаждая его слушанием ангельских пресладких песен.

Взирая на вещественный Крест Господа моего, вижу написанный на нем титул царский: Иисус Назорей, Царь Иудейский (Ин. 19, 19). Достойна удивления злоба этих злых людей, ибо сначала никак не хотели не только писать, но и словами называть Христа Господа нашего царским титулом, не хотели слышать, что кто-нибудь именовал Христа Царем. Еще при рождении Его, когда пришедшие в Иерусалим волхвы спрашивали в Иерусалиме: Где родившийся Царь? (Мф. 2, 2), – весь Иерусалим пришел в смятение. Затем, при входе Господа в Иерусалим на вольную страсть на осле, когда младенцы и с ними ученики восклицали: Благословен Царь, грядущий (Лк. 19, 38). Это было столь неприятно злым людям, что некоторые из фарисеев сказали Иисусу: Запрети ученикам Твоим (Лк. 19, 39), то есть прикажи им перестать называть Тебя Царем.

Так же и в то время, когда Пилат, бив Иисуса и увенчав Его терновым венцом, вывел Его из претории к народу и сказал: Царя ли вашего распну? – как один все закричали: Нет у нас царя, кроме кесаря (Ин. 19, 15). Они не хотели и слышать, чтобы кто-нибудь называл Христа Царем. Когда же Господь наш восшел на Крест, они уже не словом, а и самим делом титуловали Его Царем, ибо на Кресте была сделана надпись: Иисус Назорей, Царь Иудейский. И хотя некоторые из них возражали Пилату: не пиши: Царь Иудейский, но когда Пилат сказал: Что я написал, то написал, тотчас же согласились с ним, замолкли и уже без ропота и негодования смотрели на этот титул, и, читая надпись, именовали Христа Царем, ибо в Евангелии говорится: Эту надпись читали многие из иудеев, потому что место, где был распят Иисус, было недалеко от города (Ин. 19, 19-22). Весь Иерусалим читал эту надпись, называя Христа Царем... Господь наш хотел показать в том царском титуле честь Креста и воздаяние за страдания в Небесном Царствии.

Честь Креста такова, что после страданий Господа Крест уже водружается наверху освященных глав и венцов царских, почему и назвал его святой Кирилл Иерусалимский венцом, сказав: «Крест есть венец, а не бесчестие». Издревле он был бесчестием, так как служил для казни злодеев, но он сделался венцом честным после того, как на нем добровольно пострадал Царь славы.

Кроме этого, царским титулом на Кресте Господь показал и воздаяние за страдания, воздаяние царское, ибо каждый страждущий в жизни сей и несущий ради любви Христовой свой крест с терпением и благодарностью получит царский титул и венец в Небесном Царствии. Еще в Ветхом Завете это было прообразовано в лице прекрасного Иосифа, а исполнилось в лице Самого Христа и в Кресте Его.

Посмотрим, какую ступень предназначил Господь прекрасному Иосифу, желая возвести его на царский престол в Египте и увенчать голову его царской диадемой: не ступень ли крестную? Не ступень ли страдания: внезапную напасть от любодейцы, мрачную темницу, тяжкие узы, наготу, голод и скудость? Тяжким был этот крест – долговременное узничество: Стеснили оковами ноги его; в железо вошла душа его (Пс. 104, 18).

Но посмотрим, что последовало за всем этим: не титул ли царский? Иосиф прославился в Египте, из темницы вступил на царский престол, от рубища взошел к порфире, от уз к золотому ожерелью, от рабства к господству: Поставил его господином над домом своим и правителем над всем владением своим (Пс. 104, 21), – из уз на свободу, от нищеты к богатству, от бесчестия к славе. Одним словом, его крест и страдальчество сделались для него венцом царским, страдания его вознаградились славой и честью.

И если так вознаграждается крест страдальчества, терпеливо переносимый ради любви Божией, здесь, на земле, то тем более вознаграждается он на небе.

Кто царствует на небе? Не Тот ли, Кто пострадал на земле, Кто претерпел Крест, пренебрегши посрамление (Евр. 12, 2)? Слышится на небесах некая молва, как бы голос многочисленного народа, как бы шум вод многих, как бы голос громов сильных (Откр. 19, 6), и голос многих Ангелов вокруг Престола и животных и старцев, и число их было тьмы, тем и тысячи тысяч (Откр. 5, 11).

Что же они говорят? Повелевают, чтобы всякое создание, находящееся на небе и на земле, и под землею, и на море (Откр. 5, 13), готовило привет и рабский поклон некому лицу царскому, сидящему на престоле Божием. <...>

И когда Он восхотел показать Свою царскую славу на небе возлюбленному ученику Своему Иоанну, то показал ее не в виде льва и орла, а в виде агнца закланного, и это для того, чтобы показать, что путь к венцу и славе в Небесном Царствии не какой-либо иной, но заклание, раны, страдания и крестная смерть. Хорошо говорит апостол: Видим, что за претерпение смерти увенчан славою и честью Иисус (Евр. 2, 9).

Здесь же вспомним всех от века святых пророков, апостолов, мучеников, преподобных, которые отчасти уже сподобляются Царствия Небесного, которых, по словам святого Иоанна Дамаскина, «не сокрыла земля, но прияло небо», которым уже «отверзлись райские двери» и которые наслаждаются, будучи внутри древа жизни.

За что они все удостоились венца Небесного Царствия? Не за несение ли креста своего, то есть за претерпение на земле бед и скорбей и прохождение тесного пути, за труды и подвиги свои? Каждый из них скажет с апостолом: Подвигом добрым я подвизался... а теперь готовится мне венец (2 Тим. 4, 7-8). Воистину, крест страдальчества по силе Креста Господня соделывает великое и преславное, ибо претерпевающих какие-либо страдания во имя любви Христовой спрославляет Христу в Царствии горнем!

Есть чем хвалиться о Кресте Господнем истинным носителям креста своего, сострадальцам Христовым, сообразных Ему в страданиях, ибо в нем вся слава и честь наша, все богатство Царствия вечного и вся надежда на спасение.

Оканчивая беседу, уместно вспомнить и о кресте мира сего.

Апостол говорит: Для меня мир распят (Гал. 6, 14). Если распят мир, то, значит, мир имеет и свой особый крест. Воистину, и миролюбцы, поработившие себя суете мира сего и возлюбившие временную жизнь более вечной, несут свои кресты, то есть претерпевают свои страдания, свои подвиги, хотя бы и бесполезные, которыми иногда хвалятся, как говорит Писание: Нечестивый хвалится похотью души своей (Пс. 9, 24).

Разве не подвиг поработить себя какой-либо греховной страсти и служить ей?

Разве не подвиг идти ночью на воровство или на злодеяние, всю ночь не дать сна очам своим?

Разве не подвиг идти на разбой, испытывать голод и жажду, терпеть воздушные перемены – зиму, зной, мороз и дождь?

Разве гнев, ярость и искание мести ближнему своему не есть внутреннее страдание сердца? А угождение плоти, чревоугодие и безмерное пресыщение даже до повреждения здоровья – разве все это не крест? Сколь много людей впало в тяжкие болезни от пресыщения чревного!

Разве не крест упиваться до самозабвения, а потом страдать с похмелья и стонать, связав голову? Разве это не страдание? Сколь много людей лишились и жизни от великого пьянства!

Но какая польза от этих суетных мирских крестов, от таких подвигов и страданий? Послушаем, что говорит апостол: Многие, о которых я часто говорил вам, а теперь даже со слезами говорю, поступают как враги креста Христова. Их конец – погибель, их бог – чрево, и слава их – в сраме, они мыслят о земном (Флп. 3, 18-19). Вот какова польза мирских крестов: их конец – погибель, и слава их – в сраме!

А мы не желаем хвалиться, разве только Крестом Господа нашего Иисуса Христа.

* * *
Святой крест – это прежде всего знамение христианской православной веры. У нечестивых, не верующих в Господа нашего Иисуса Христа, креста не увидишь. Крест там, где вера, и там вера, где крест.

Одни православные христиане украшаются крестом, крестом ограждаются и о кресте хвалятся вместе с апостолом, который говорит: А я не желаю хвалиться, разве только крестом Господа нашего Иисуса Христа (Гал. 6, 14). Крест в руке святой великомученицы Екатерины – это знамение ее истинной веры во Христа Иисуса, и не только веры, но и дел, ибо крест – в руке, и как крест знаменует веру, так рука означает дело: крест в руке – это вера с делами.

Крест служит знамением кавалерства, то есть храброго воинствования, победы и одоления. Святая великомученица Екатерина имела в жизни этой брань, и брань с тремя лютейшими супостатами, которые есть мир, плоть и дьявол. Мир прельщал прекрасную деву своими прелестями, плоть склоняла к естественным вожделениям, дьявол же творил всякие козни, чтобы отвратить невесту Христову от любви к Нему. Храбро воинствовала невеста Христова в тех бранях и с помощью Господа своего одолела врагов: мир отвергла, плотские вожделения отринула, дьявола отогнала, и потому, как кавалер, как храбрый витязь, носит крест – оружие непобедимое – в руке своей.

Крест – это знамение умерщвления, совершаемого для соблюдения чистоты, и особенно чистоты девственной, ибо она не может жить без креста: девство соединяется с крестом, крест с девством. Посмотри на крест, и увидишь на кресте и под крестом девство. Кто на кресте? Не Тот ли, Кто является Источником и началом девственной чистоты? Кто под крестом? Не Дева ли, Пренепорочная Мария, Матерь Божия, вместе с девственником Иоанном?

Крест – это знамение духовной, христианской, крестной и сильной премудрости, как оружие крепкое, ибо духовная, крестная премудрость – это оружие против противящихся Церкви, как говорит апостол: Слово о Кресте для погибающих юродство есть, а для нас, спасаемых, – сила Божия. Ибо написано: погублю мудрость мудрецов, и разум разумных отвергну (1 Кор. 1, 18-19) и далее: Еллины ищут мудрости; а мы проповедуем Христа распятого... Божию силу и Божию премудрость (1 Кор. 1, 22-24).

У людей в поднебесной живет двоякая премудрость: премудрость мира сего, которая была, например, у еллинских философов, не ведущих Бога, и премудрость духовная, какова она у христиан. Мирская премудрость – это безумие пред Богом: Не обратил ли Бог мудрость мира сего в безумие? – говорит апостол (1 Кор. 1, 20). Духовная же премудрость почитается безумием у мира: Для Иудеев соблазн, а для Еллинов безумие (1 Кор. 1, 23).

Мирская мудрость – слабое оружие, несильное воинствование, немощная храбрость. Но какое оружие премудрость духовная, это видно из слов апостола: Оружия воинствования нашего не плотские, но сильные Богом на разрушение твердынь (2 Кор. 10, 4); и еще: Слово Божие живо и действенно и острее всякого меча обоюдоострого (Евр. 4, 12).

Крест также является знамением любви и мученического страдальчества, принимаемого ради любви к любимому. Не крестом ли наяву показал Бог любовь Свою к человеческому роду? Евангелие говорит: Так возлюбил Бог мир, что отдал Сына Своего Единородного (Ин. 3, 16).

На что же Он отдал Его? На смерть крестную. Святая Церковь воспевает в ирмосах: «Положил еси к нам твердую любовь, Господи, Единородного бо Твоего Сына за ны на смерть дал еси». И Сын Божий умер за нас на Кресте ради любви к нам.

Нет больше любви, как не только любить, но и умереть за любимых.

Неистинна любовь без креста, без страдания за любимого. И как о нетвердо верующих говорится: Временем веруют, а во время искушения отпадают (Лк. 8, 13), так и о неистинно любящих можно сказать: временем любят, а во время напасти отпадают.

Святой Петр вначале, когда еще не утвердился крепко в вере и любви, считал себя истинно любящим Господа и говорил: С Тобою я готов и в темницу и на смерть идти (Лк. 22, 33). Когда же наступило время напасти, время Креста, страдания, мученичества, он тотчас же отпал: Не знаю Человека Сего (см.: Мф. 26, 72). Истинна та любовь, которая не бежит от креста, не боится страданий, готова на раны и на смерть ради любимого, которая во время напасти не отпадает, а дерзает.

Наконец, крест есть как бы скипетр – знак царства, Царства Небесного, ибо через крест, через страдания приобретается Небесное Царство, как и Христу надлежало пострадать и войти в славу Свою, согласно словам апостола: Если только с Ним страдаем, чтобы с Ним и прославиться (Рим. 8, 17).

О терпении

Терпением вашим спасайте души ваши!

Лк. 21, 19

Пока мы не имеем терпения, души наши как бы не наши, а чужие, ибо без терпения мы не можем быть уверенными в спасении душ наших. Терпение же есть верный признак, что мы получим спасение. Сколь много страдал Владыка наш, чтобы избавить от рабства врагу род человеческий! Стяжал нас Своею Кровью. Мы же, желая спасти души свои от погибельной руки чужого, хотим ли претерпеть хотя бы немного? Терпи, и обретешь ты душу свою, которую погубил грехами.

Ты не обладаешь ничем, даже самим собой, если живешь без терпения, терпя же, становишься господином и владыкой самого себя. Святой Григорий говорит: «Терпением мы приобретаем души наши, ибо когда мы сами учимся обладать собой, то сами же начинаем приобретать то, что в нас самих» (Беседа 35 на Евангелие от Луки, гл. 21), – то есть как бы сказал: по естеству и бытию мы владыки на земле, однако мы не владыки самим себе, если собой не обладаем. Не обладаем же потому, что не приобретаем себя терпением, а отчуждаемся себя, дозволяя себе служить миру и мирским греховным вожделениям, и потому мир нами обладает, а не мы собой.

Когда же освобождаемся от мира, как Иосиф из рук жены египетской, когда стараемся удаляться от мирских страстей, служа Богу, когда, уклонившись от зла, начинаем творить добро, и творить в терпении (без терпения не совершается ни одна добродетель), тогда начинаем принадлежать себе, а не чужому, начинаем быть владыками и обладателями себя, и не порабощаемся чужим. Тогда сделаемся господами себя, когда в терпении приобретем души наши.

Терпению поучает нас Христос, ибо в нем заключаются все добродетели, которыми наши души спасаются, как говорит святой Ефрем: «Стяжавший терпение ко всякой добродетели имеет касание, ибо в скорбях радуется, в бедах искусен, в напасти веселится, готов к послушанию, исполнен любви, в оскорблении славит, в укоризнах смиряется, в бедах непоколебим». И еще: «Стяжавший терпение стяжал упование и украшен всякими добрыми делами».

Кто же может иметь такую добродетель – терпение, как не любящий много? Ибо любовь долготерпит... надеется, все переносит (1 Кор. 13, 4). Но кто так исполнен любви, как святые мученики, положившие души свои за Возлюбленного? Они в особенности в терпении стяжали свои души, претерпев много ради любви.

* * *

Едва ли кто-либо из святых более исполнил эту заповедь Христову: Терпением вашим спасайте души ваши, – чем великомученик Евстафий Плакида! Едва ли кто, как он, взирая на начальника и совершителя веры Иисуса, претерпел крест (Евр. 12, 2)! Едва ли какой-либо из подвижников, уподобляясь апостолу Павлу, более чем он явил себя слугой Божиим в великом терпении, в бедствиях, в нуждах, в тесных обстоятельствах (2 Кор. 6, 4)! Ибо хотя многие показали великое терпение во имя любви Христовой, но они заботились о себе самих, претерпевали только свое страдание.

Этот же великомученик Христов, прежде чем пострадать за Христа, кроме внешних добровольных бедствований ради Бога, шестнадцать лет терпеливо переносил три болезненные раны в своем сердце. Первая рана – это скорбь из-за лишения супруги своей, а кроме нее, еще две раны – скорбь о двух своих чадах, которых он считал растерзанными зверями.

Сколь тяжко и больно было для сердца праведного того мужа внезапное и насильственное разлучение с честной и святой сожительницей и лишение возлюбленных чад в один и тот же день! Сколь адамантово было сердце сего мужественного человека Божия!

Как не бросился он в пучину морскую, стоя на морском берегу и видя единосердечного друга, верную свою супругу, отводимую хищными руками скверных варваров в далекую и неведомую страну! Как не ввергнулся он от печали и сердечного изнеможения в речной поток, стоя посреди реки и видя чад своих, похищаемых зверями! Как не пришел он в отчаяние и крайнее изнеможение, шестнадцать лет нося это действие, написанное скорбью в его сердце, постоянно, днем и ночью, не забывая о нем, и стенанием оплакивая его!

Хорошо знал угодник Божий, что так совершилось с ним не без воли Отца Небесного, в Которого он истинно веровал, на Которого твердо уповал и ради Божественной любви Его претерпевал это, терпением своим спасая душу свою. <...>

Терпение – не простое терпение, ибо многие страдают за дело по вине своей, – а терпение в скорбях, случающихся без вины и принимаемых ради любви Божией, – такое терпение приятно и похвально в очах Божиих, как говорит святой апостол Петр: Ибо то угодно Богу, если кто, помышляя о Боге, переносит скорби, страдая несправедливо. Ибо что за похвала, если вы терпите, когда вас бьют за проступки? Но если, делая добро и страдая, терпите, это угодно Богу. Ибо вы к тому призваны (1 Пет. 2, 19-21).

Это именно терпение, терпение, не из-за какой-либо своей вины, а ради любви Божией кротко принимаемое, и будет предметом нашей беседы. В особенности же надлежит побеседовать нам о том терпении, которое проистекает из неприязни лжебратий наших, враждующих против нас без причины, гонящих нас неправедно и враждой своей вызывающих нас ко взаимной неприязни, гневу и ярости. Ибо редко кто имеет такое терпение, чтобы с кротостью переносить вражду своего недруга и самому не отвечать взаимной враждой, не гневаться, не озлобляться. А сколько пользы приносит христианину такое терпение, это невозможно и исчислить...

Во-первых, спрошу: кто в поднебесной самый крепкий, сильный, храбрый? Думаю, что некоторые здесь вспомнят разговор трех постельничих царя Дария: один из них написал, что сильнее всего вино, другой указал на царя, как сильнейшего, а третий возвысил над всем женский пол. Я же, как христианин, не присоединяюсь ни к одному из них, как к ветхозаконным, ибо они не знали нашей христианской жизни, которая была после них. О, если бы они знали ее, то рассуждали бы иначе! Думается, что они забыли спросить премудрого Соломона, он сказал бы им, кто сильнее. А на их умствование можно ответить: не сильно само по себе вино, если человек не захочет упиться им, не страшна и царская власть, если человек не сделает никакого зла, и женщина не осилит человека, если сам человек не возжелает ее. Иного ответа я желаю на мой вопрос: кто в поднебесной самый сильный и крепкий?

Но от кого я могу услышать самый истинный ответ, как не от премудрого Соломона. Спрошу же его: кого ты считаешь самым крепким и сильным? «Не думаю, – говорит он, – чтобы кто-либо был сильнее человека терпеливого: Долготерпеливый лучше храброго» (Притч. 16, 32). Вот кого называет Соломон самым крепким и сильным: мужа терпеливого.

А я ожидал, что он начнет перечислять древних богатырей, витязей: Иисуса Навина, Гедеона, Иеффая и прочих, которые мужественно побеждали полки супостатов и истребляли до конца царей мадиамских, ханаанских, амморейских, овладевая их царствами.

Я думал также, что он упомянет и Сампсона, который одной челюстью ослиной более, чем мечом и копьем, предал смерти многих филистимлян, выломал великие врата града Газы и отнес их на плечах своих на вершину горы, сотряс руками великие хоромы и обрушил их на землю.

Думал я, что не забудет вспомнить и отца своего Давида, который, еще в юных летах, когда пас стада в пустыне, вместо забавы играл со львами, как с козлятами, и с медведями, как с агнцами овечьими, и который, еще не достигнув совершенных лет, поверг на землю, как некий великий дуб, прославленного и страшного исполина Голиафа.

Когда же воцарился Давид, сколько при нем было славных витязей! Адинон Асоней, который сам одним своим копьем победил восемьсот человек супостатов. Елеазар, у которого во время храброй битвы с иноплеменными так рука его утомилась, что прилипла к мечу (2 Цар. 23, 10). Наконец, три витязя, которые, когда Давид, окруженный на поле врагами, возжаждал и сказал: кто напоит меня водою из колодезя Вифлеемского? (2 Цар. 23, 15), – пробились через все неприятельские полки к Вифлеему и, почерпнув воды, принесли ее к Давиду, опять сражаясь с супостатами!

Я думал, что Соломон начнет восхвалять силу и крепость всех этих витязей. И вдруг от него слышу: лучше муж, имеющий долготерпение, чем сильный телом.

Предложу еще вопрос: чем муж долготерпеливый лучше и сильнее мужа, крепкого телом?

Но прежде, чем найдется ответ на этот вопрос, посмотрим, с чем борется терпение? Может быть, кто-нибудь скажет, что оно борется с враждой недруга своего. Я же без сомнения скажу, что оно борется прежде всего с враждебной, в самом человеке заключающейся вещью, – с нетерпением, с гневом и яростью. И если человек одолеет ее в себе, то легче поборет вражду недруга своего и явится в своем великодушном терпении более сильным, чем крепкий телом.

Спрошу еще: сильнее ли нетерпеливая гневная ярость, чем крепость телесная? Воистину так, ибо она одна из тех трудно преодолеваемых природных или естественных страстей, которые упоминает апостол: похоть плоти, похоть очей и гордость житейская (1 Ин. 2, 16). В этой гордости заключается и яростная гневная страсть, ибо гордость нетерпелива, гневна, злобна. А что гневная ярость прирожденна человеку, это явствует из слов любомудрствующих, которые на вопрос: что такое человек? – отвечают: человек – это животное, гневное, похотное, разумное. Но для того, чтобы человек мог одолеть какую-либо прирожденную человеческому естеству страсть, необходима несравненно большая сила, чем телесная крепость. Что это истина, убедимся из рассуждения.

Телесная крепость и сила живут в человеке временно, а не всегда. Ибо человек родился бессильным младенцем и, возрастая летами, растет и в силе; и только тогда, когда приходит в совершенный возраст, становится сильным и, если ничем не повредится его здоровье, обладает крепостью телесной. Болезненный же бывает бессильным. Затем, когда наступает старость, человек опять теряет телесную крепость, и чем он старше летами, тем слабее телом.

Прирожденные же человеку страсти, вложенные в его естество со дня зачатия и рождения, растут вместе с ним и живут в нем неотступно, ибо и в малых детях случается видеть яростное и похотное. Хорошо говорится в церковном песнопении: «От юности моея мнози борют мя страсти». Точно так же бывает и у старых, как некто говорит в Отечнике: «Я видел старца, достигшего столетнего возраста, а греха плотского не оставившего».

Человек, сильный телом, борется со своим супостатом только иногда, когда имеет его, не имея же супостата, пребывает в спокойствии.

В борьбе же с природными страстями не бывает мира. Непрестанно, днем и ночью, человек борется с ними, ибо, как говорит апостол: плоть желает противного духу, а дух – противного плоти (Гал. 5, 17); и в другом месте: В членах моих вижу иной закон, противоборствующий закону ума моего (Рим. 7, 23). Борьба со страстями идет постоянно, а одоление их бывает редко. Хорошо говорит Давид: Если они не возобладают мною, тогда я буду непорочен и очищусь от великого греха (Пс. 18, 14).

Человек, борющийся с супостатом, может иметь помощника, как это бывает в сражениях: царю или воеводе помогают многие воинские полки. Борющемуся же со своими страстями никто другой – кроме Бога – не может оказать помощи: ни родственник, ни друг, ни воинские полки. Ибо эта брань не внешняя, не видимая, а внутренняя, незримая, принадлежащая ему одному, как Давиду одному пришлось вести брань с исполином Голиафом, а прежде того – со зверями пустыни.

Для того чтобы преодолеть свои естественные страсти, необходима несравненно большая крепость и сила, чем борющемуся с помощью телесной силы для одоления видимого супостата. А так как гневная ярость в человеке – это природная страсть его естества, то она так же трудно одолевается, как исполин и лютый зверь.

Она – исполин, ибо у многих повреждает здоровье, как говорит Елифаз, друг Иова: Безумного убивает гнев (Иов. 5, 2).

Она – зверь лютый, ибо как тигр, раздражаемый звуком тимпанов, кусает и терзает себя до полусмерти, так и гневный человек, разъяренный какими-либо неприятными словами, как бы звуком тимпанов, терзается в сердце своем, скрежещет зубами, кусает персты свои. Такого человека увещевает Валдад, второй друг Иова: Зачем губишь душу свою в ярости (Иов. 18, 4)? А в другом переводе: Зачем терзаешь душу свою?
Я же скажу более того: гневная ярость в человеке – это беснование. Не бесновался ли Саул, когда воспламенялся на кого-либо гневом? Но и, кроме того, в истории встречаются многие примеры того, как люди беснуются от гнева и ярости. Чтобы преодолеть столь сильную и прирожденную естеству страсть, ярость, говорю, гневную, как и для преодоления исполина, зверя лютого и самой силы дьявольской, воистину потребна великая, сверхъестественная крепость и сила, гораздо большая, чем телесная крепость.

Кто же преодолеет такую сильную страсть? Послушаем, что говорит святой Златоуст: «Нет ничего сильнее кротости, ибо как разожженный огонь угашает вода, так и душу, горящую гневом сильнее печи, угашает слово, изреченное с кротостью».

Я же, внемля словам Златоуста, что нет ничего сильнее кротости, думаю, что кротость, незлобие и терпение – одно и то же, ибо незлобивая кротость не живет без терпения, а терпение не живет без кротости. А потому я хочу узнать от Златоуста яснее, в чем крепость кротости терпеливой? Он же, указывая нам на примере ветхозаветного святого Иосифа прекрасного, говорит: «В брани доказательством храбрости служит то, что воин убивает супостата. Но более явная победа, – если ты терпением победил обидевшего тебя, ибо Бог дал тебе силы побеждать не сплетением рук, а терпением».

Так, блаженный Иосиф, который великодушно претерпел обиды, везде прославляется как победитель, ибо он терпением победил и братьев своих, и египетскую жену, оклеветавшую его, а так как терпение с кротостью и незлобием побеждает эту сильную, естественную, противоборствующую и трудно преодолеваемую страсть, то, значит, и терпеливый человек сильнее крепкого телом, храброго и прославленного воина, побеждающего супостатов.

Итак, узнав, что муж долготерпеливый, господствующий над своим сердцем, укрощающий и побеждающий в себе естественную страсть гнева и ярости, сильнее самых храбрых воинов, скажем без сомнения, что польза человеку от терпения велика, и потому хорошо говорит Евангелие, заповедуя терпением спасать душу свою.

Предложу еще другой вопрос: знает ли кто-либо, как можно сделать враждебного недруга другом?

Нет иного способа для этого, кроме терпения: не мстить, а еще более делать ему добро. Соломон, а также и святой апостол Павел советуют: Если враг твой голоден, накорми его; если жаждет, напой его: ибо, делая сие, ты соберешь ему на голову горящие уголья (Притч. 25, 22; Рим. 12, 20).

Что значит благотворением собирать врагу на голову горящие уголья? Какой смысл в этих словах? Кто-нибудь скажет, что когда кормишь и поишь врага своего, то сам твой хлеб и соль убивают его. И я сам подумал бы так, но толкователи Божественного Писания объясняют это иначе, говоря, что как в теле между всеми его членами самый главный член – голова, так в душе главнее всего ум.

Ум как бы голова души; и голова эта душевная – ум – бывает теплой, бывает и холодной. Она тепла, когда имеет в себе теплоту истинной любви к ближнему, и холодна, когда содержит не любовь, а вражду к нему. Поэтому, когда ты начнешь воздавать другу твоему, не имеющему теплоты любви, добром за зло, благодетельствуя ему, то такое твое благодеяние делается ему как бы углем огненным, согревающим его холодную голову, ум. Ибо, видя твое терпение, незлобие, а также благодеяние, творимое ему тобой, он устыдится, начнет упрекать себя в своей совести, сожалеть о своей несправедливой вражде и почувствует к тебе приязнь и любовь. И так ты согреешь его, как бы горящим углем, любовью к тебе, и твой бывший недруг сделается твоим добрым другом. Что это истина, мы можем убедиться из примера Давида и Саула.

Преследует Саул Давида, и Давид, спасаясь от гневной ярости Сауловой и его убийственных рук, скрылся в попавшейся где-то на пути глубокой пещере. Саул, идущий за ним неподалеку, утрудившись в пути, и желая скрыться от солнечного зноя и отдохнуть, вошел в ту же пещеру, не зная, что там находится Давид, и уснул в ней. И вот, когда один из бывших с Давидом прошептал ему: «Вот предал Господь в руки твои врага твоего, убей его» (см.: 1 Цар. 26, 8), – Давид, отвергая его совет, отвечал: «Не подниму руку мою на Христа Господня» (см.: 1 Цар. 26, 10). Сказав это, он подошел к спящему Саулу, отрезал только край его одежды и снова скрылся в пещере.

Когда Саул, проснувшись и не зная ничего о Давиде, вышел, чтобы продолжать свой путь, Давид также вышел из пещеры и закричал вслед ему: «Господин царь! Царь обернулся, а Давид поклонился ему до земли и, показав край одежды его, сказал: Сегодня предал тебя Господь в руки мои в пещере, и не подумал поднять руки мои на тебя, господина моего; посмотри на край одежды твоей в руке моей и убедись, что нет во мне злобы против тебя; почему гонишь меня, неповинного?» (см.: 1 Цар. 24, 11-12). И сказал ему еще много умилительных слов, как пишется в книге Царств, от которых прошел гнев у Саула, согревшегося от холода, как бы углем огненным, терпеливым незлобием Давидовым и его благодетельством, то есть тем, что он не убил его. Согревшись от холода нелюбви и несправедливой вражды, умиленный, он сказал: Твой ли это голос, сын мой Давид? И возвысил Саул голос свой, и плакал (1 Цар. 24,17).

Мы видим здесь, как терпение Давидово и его благодеяние, то есть то, что он не убил своего врага, привело Саула к умилению и раскаянию и превратило его из врага в друга. Ибо он назвал того, кого гнал, своим чадом и заплакал, видя его неповинность и свою несправедливую вражду.

Рассуждая об этом, святой Златоуст говорит: «Сколь внезапна такая перемена! Прежде не хотел Саул называть Давида и по имени, так как само имя его было ненавистно Саулу. Теперь же и в сродство привел Давида, чадом нарек его. Кто может быть блаженнее Давида? Он сделал отцом своим мужа убийцу, превратил волка в овцу, печь гнева исполнил росой многой и угасил пламя ярости» (Слово о Давиде и Сауле). Отсюда мы видим, что незлобивое терпение, соединенное с благодетельством, как уголь огненный, согревает врага и из недруга делает его другом.

Сколь велика польза человеку от терпения! Сколь хорошо следовать евангельскому совету: Терпением спасайте душу свою!
Предложу еще вопрос: что обогащает человека душевным богатством? Знаю, что здесь вы укажете на различные добродетели: пост, молитву, чистоту, любовь и прочие богоугодные дела, – но я без сомнения скажу, что его обогащает терпение. Ибо нет добродетели, которая проистекала бы не из терпения. Пост ли – но в нем испытывается голод и жажда. Молитва ли – но в ней происходит борьба с унынием и леностью. Чистота ли – но сколь необходимо в ней терпение! Любовь ли – но в ней должно носить бремена друг друга (Гал. 6, 2) и терпеливо снисходить друг к другу.

Каждое доброе дело требует и своего труда, и своего терпения, как говорят: добрые дела трудом снискиваются и болезнью исправляются.

Терпение есть та плодородная земля, на которой произрастает всякая добродетель.

Вспомните евангельскую притчу о сеявшем семя на своем поле: иное упало при дороге, иное на каменистое место, иное в терние, а иное на добрую землю. И те семена, которые упали при дороге, на камнях и в тернии, погибли; и только одно из них, упавшее на хорошую землю, принесло обильный плод.

Что же это за добрая, хорошая земля?

Послушаем, как объясняет это Христос: семя, упавшее на добрую землю, – это те люди, которые, внемля слову добрым и благим сердцем, удерживают его в себе и приносят плод в терпении. Сказав это, Он возгласил: кто имеет уши слышать, да слышит (Лк. 8, 15)!

Послушаем эти слова: Приносят плод в терпении. Терпение есть та добрая земля, та нива благоплодная, которая, когда на нее падет семя Божие, прорастает и приносит обильный плод добрых дел. Сказав эти слова: приносят плод в терпении, – Спаситель присоединил к ним возглас: кто имеет уши слышать, да слышит, – то есть как бы сказал: «слушай, вся четвероконечная вселенная, слушай восток, слушай запад, слушайте юг и север, вся поднебесная слушай, что терпение взращивает всякую добродетель, без терпения же никто не может сделать чего-либо доброго, никто не может угодить Богу и получить спасение! Претерпевший же до конца спасется (Мф. 24, 13).

Святой пророк Исаия, пророчествуя о мире, который должен наступить для людей Божиих, сказал: Перекуют мечи свои на орала и копья свои на серпы (Ис. 2, 4).

Не буду замедлять свое слово историческим толкованием и объясню смысл этого изречения толкованием духовным. Каждый враждебный язык, клевещущий на своего друга и говорящий злое, – это меч, по словам Давида: Изострили язык свой, как меч (Пс. 63, 4). Всякое оскорбительное слово есть как бы копье острое, пронзающее сердце.

Если же ты в своем сердце, огня любви и незлобия исполненном, перекуешь эти враждебные оружия терпением, как бы молотом, если из плуга и серпа приобретешь выгоду, выкорчуешь неприязнь, приготовишь добрую землю, посеешь приязнь, то ты пожнешь пользу. И так оружия смерти, меч и копье, то есть вражду недруга твоего, ты сделаешь оружиями для приобретения жизненных плодов и обогатишься духовным богатством.

Спрошу еще: не хочет ли кто-нибудь найти клад, сокровище? Думаю, что всякий помыслит в уме своем: «Почему не пожелать себе добра?» Кто не желает добра себе? Я дам совет: приобрети себе поле терпения, и ты найдешь богатство. Вспомните евангельскую притчу: Подобно Царство Небесное сокровищу, скрытому на поле, которое, найдя, человек утаил, и от радости о нем идет и продает все, что имеет, и покупает поле то (Мф. 13, 44). <...>

Христианин, принимающий в свое сердце семена слов Божиих, подобен полю, то есть распаханной и засеянной ниве, от которой Господь наш Иисус Христос ожидает духовных плодов, в апостольской книге указанных: Плод же духа: любовь, радость, мир, долготерпение, благость, милосердие, вера, кротость, воздержание (Гал. 5, 22). И как нива, если она не вспахана и не возделана, не принесет никакого плода, какие бы семена на ней ни сеяли, так и человек, не возделанный бедами, скорбями, напастями, обидами и искушениями, попускаемыми Богом, если не будет иметь терпения, то не принесет плода добрых дел, не обогатится богатством духовным. В этом поле, то есть человеке, сокрыто сокровище, и я не погрешу, если сокровищем этим назову человеческое сердце. Сокровище это не зримо очами, ибо скрыто глубоко внутри...

Какие скарбы, какие драгоценные вещи находятся в этом сокровище человеческого сердца? Кто знает? Кто скажет нам? Святой Макарий Египетский в своей постнической книге говорит, что в сердце человеческом скрыты весьма драгоценные вещи. «Сердце, – говорит он, – малый сосуд, но в нем находятся все вещи. Там Бог, там ангелы, там жизнь и царство, там небесные города, там сокровища благодати». Вот сколь драгоценные вещи скрываются в человеческом сердце! Кто оценит Бога и Ангелов? Кто оценит жизнь и царство? Кто укажет цену городов небесных? Кто исчислит сокровища благодати? А все это заключается в малом сосуде, в сердце: Сокровище сие мы носим в глиняных сосудах (2 Кор. 4, 7).

Но чем же приобретаются эти пребогатейшие сокровища сердца? Воистину, не иным чем-либо, как терпением: Терпением вашим, – сказано, – спасайте души ваши (Лк. 21, 19). Итак, каждый, кто хочет собрать себе такое духовное сокровище, пусть стяжает поле терпения и приносит плод в терпении (Лк. 8, 15).

Но не буду отягощать любовь вашу долгой беседой. Указав отчасти, какую пользу приносит христианину терпение, обращусь к святому великомученику Евстафию Плакиде. Вот для нас образец терпения напастей... Слышал ли кто о терпении Иова праведного? Пусть посмотрит на терпение святого Евстафия и не найдет никакой разницы.

Святой Иаков говорит: Вы слышали о терпении Иова и видели конец оного от Господа (Иак. 5, 11), присоединю к этому: и многострадальное терпение святого великомученика видели!

О молитве

Просите, и дано будет вам.

Мф. 7, 7

Многие из нынешних политиков или лжеполитиков, или, лучше сказать, еретиков, говорят, что не следует молиться. Если, говорят они, Господь уже предопределил, что кому дать, и если Его предопределение неизменно, то молитва совершенно напрасна. Ибо если Бог предопределил дать, то даст и не молящемуся, а если предопределил не дать, то не даст и молящемуся. От этих злых и безумных речей отклоняет нас Спаситель наш, говоря: Просите, и дано будет вам (Мф. 7, 7).

Молиться побуждают нас очень многие: пророки, апостолы, первенствующая Церковь, святые отцы Ветхого и Нового Завета и, наконец, даже все наигрубейшие язычники, которые, будучи просвещены только светом своего ума, молились богу своему.

А что говорят лжеполитики: «Предопределенное не может измениться». На это отвечает святой Григорий Двоеслов так: «То, что святые творят по молитвам, так предопределено, что без молитвы ничего этого получить невозможно, ибо молящиеся заслуживают получение того, что Всемогущий Бог прежде всего предопределил дать им».

Этими словами он сказал как бы следующее: Бог определил, что кому дать, но только через молитву, как через некое орудие. Например, определил дать кому-либо долгую жизнь, но не без пищи; определил дать больному здоровье, но не без лекарства; определил изобилие плодов земных, но не без трудов поселянина. Точно так же Бог определил и прочее давать всякому по Своему усмотрению, но не без молитвы.

Некоторые ленивцы, не желающие молиться, говорят: «Бог сделал бы лучше, если бы все необходимое подавал всякому без трудов и молитвы». Таковые, кроме того, что произносят хулу на Бога, еще и не знают, что говорят.

Они не видят неизреченной милости Божией к людям в том, что Он изволил принимать молитвы и быть умоляемым, дабы мы имели большую радость о деяниях Божиих, когда получим их как бы не даром. Как иногда отец, чтобы побольше порадовать дитя, нарочно бросает перед ним монету на землю, а не дает прямо в руки, чтобы, поискав и найдя, оно возрадовалось и похвалилось перед своим отцом, так и Господь Бог велит нам молитвой и трудом снискивать уготованные Им для нас дары, чтобы, поискав, мы приобрели большую радость и славу.

Далее, нужно сказать, что Бог даровал человеку великую честь, дав ему право молиться Ему. Ведь какую честь видит для себя человек, когда говорит с великими лицами: подданный – со своим господином, раб – с владыкой или царем и прочее?! А мы, когда молимся, беседуем с Самим Богом. Вот какая честь человеку!

Святой Иоанн Златоуст говорит, что, молясь, мы делаемся равными ангелам и даже превосходим ангелов, ибо они, молясь, закрывают лица свои по причине величия Бога, тогда как мы открываем перед Богом и раны наши, и скудость, и убожество наше, с великим дерзновением предстоим перед Ним, как Его близкие домашние, и, наконец, получаем то, чего просим. Просите, и дано будет вам, – говорит Он нам.

Но поскольку люди не рассуждают об этом, а во всякой вещи ищут пользы и прибыли, то и подобает показать, какова польза и сила молитвы, какое значение прославления Бога и умоления Его в нуждах наших, и в чем заключается ее польза для тела и для души.

Нет такой вещи, которой было бы невозможно испросить у Бога, если только мы просим того, что само по себе есть благо, и если мы просим, как следует. Не ложны слова Спасителя нашего: Просите, и дано будет вам; ищите, и найдете; стучите, и отворят вам; ибо всякий просящий получает, и ищущий находит, и стучащему отворят (Мф. 7, 7-8).

О чем не может упросить сын своего отца, если просит у него полезное и необходимое? Тем более человек может упросить Бога. Ведь отец по плоти может быть и злым, может и не любить своего сына, может и солгать, и не дать того, что пообещал. Но совсем не то Бог, Отец милосердия и Бог всякого утешения (2 Кор. 1, 3). Никто не может прельстить Его, и Он не может солгать кому-либо. Он любит людей, как чад Своих и делает все, что обещает. Есть ли, – говорит Он, – между вами такой человек, который, когда сын его попросит у него хлеба, подал бы ему камень? и когда попросит рыбы, подал бы ему змею ? Итак, если вы, будучи злы, умеете даяния благие давать детям вашим, тем более Отец ваш Небесный даст блага просящим у Него (Мф. 7, 9-11).

Вот видите, Он еще и убеждает нас и уверяет подобиями и Своей Божеской благостью. Приводит здесь отца, у которого чего-либо просят его дети, и этим достаточно показывает силу молитвы. Но, чтобы больше показать ее силу и пользу, Он приводит еще и некоего сурового судью, не боящегося Бога и не стыдящегося людей; если бы даже и милостивого привел, то достаточно и этим показал бы силу молитвы, ведь Бог несравненно более милостив и кроток, чем всякий самый милостивый человек. А между тем Он приводит даже бесчеловечного судью, которого ничто не могло склонить к милости и правде – ни страх Божий, ни страх перед людьми. Однако же его склонили молитвы и прошения одной вдовицы, терпевшей обиды. Когда вдовица жаловалась ему и просила, чтобы он отомстил ее обидчику, то неправедный судья после долгого времени сказал: Хотя я и Бога не боюсь, и людей не стыжусь, но, как эта вдова не дает мне покоя, защищу ее (Лк. 18, 4-6).

«Молитва своею силою побеждает естество», – говорит святитель Иоанн Златоуст. Молитва без оружия побеждает врагов видимых и невидимых. Молитва удерживает руку даже Самого Всесильного, заносящего ее на отмщение грешникам.

Молитва сняла железные узы с ног и рук святого апостола Петра, раскрыла темничные врата и безопасно провела его через все стражи воинов, как повествует об этом святой Лука (см.: Деян. 12, 7-10).

Молитвою ноги святого Павла ослабли в колоде, и раскрылась внутренняя темница: Около полуночи Павел и Сила, молясь, воспевали Бога; узники же слушали их. Вдруг сделалось великое землетрясение, так что поколебалось основание темницы; тотчас отворились все двери, и у всех узы ослабели (Деян. 16, 25-26).

Молитвою Иисус Навин удержал солнце в его движении, пока люди израилевы не победили своих врагов с помощью Бога, услышавшего глас человека (см.: Нав. 10, 13).

Молитвою Езекия, царь израильский, повернул назад солнце на десять ступеней (см.: 4 Цар. 20, 10-11).

Молитвою пророк Илия заключил небо и отверз его тогда, когда захотел (см.: 3 Цар. 17, 1; 18); он же молитвою низвел с неба огонь на жертву (см.: 3 Цар. 18, 36-38).

Молитвою три мужа посреди огня остались неопаленными (см.: Дан. 3, 14-25).

А чем израильтяне победили своих многих и сильных врагов: хананеев, хеттеев, евусеев, аммореев, гергесеев, мадианитян, ассириян, – ведь не столько оружием, которого по выходе из Египта у них даже не было, сколько молитвой: И когда Моисей поднимал руки свои, одолевал Израиль (Исх. 17, 11)!

Чем победил Давид гордого и сильного Голиафа и прочих врагов (см.: 1 Цар. 37, 37-51)? «Молитвою, а не иным каким оружием», – говорит святой Иоанн Златоуст.

Чем разрушены Иерихонские стены во время Иисуса Навина? Молитвою, ибо Божественное Писание говорит: Народ воскликнул, и затрубили трубами. Как скоро услышал народ голос трубы, воскликнул народ [весь вместе] громким [и сильным] голосом, и обрушилась [вся] стена [города] до своего основания, и [весь] народ пошел в город, каждый с своей стороны, и взяли город (Нав. 6, 19).

Молитва – это щит и оружие в битве против врагов. Она не только слабых мужей вооружает на крепких, но и немощные сосуды ополчает на прехрабрых мужей, что особенно ясно показал Бог на Иудифи, которая без оружия вошла в ассирийские полки и чрез три дня, укрепившись молитвой, отсекла голову Олоферну его же мечом (см.: Иудифь, 13, 6-7). Девора победила мадианитян (см.: Суд. 4, 15). Иаиль убила вождя Сисару (см.: Суд. 4, 18-22). Да и кто изочтет силу и действие святой молитвы, явленную и являемую на врагов видимых? Для одного этого не хватит и дня настоящего.

Невидимые враги, нападающие на нашу душу, гораздо сильнее, но и они побеждаются молитвой. Это засвидетельствовал Сам Спаситель наш, когда говорил: Сей же род изгоняется только молитвою и постом (Мф. 17, 21). Этим Он как бы сказал: сей никаким иным оружием не может быть побежден, кроме оружия святого поста и молитвы.

Чтобы показать силу молитвы, я скажу еще следующее. Молитва не только побеждает законы природы, не только является непреоборимым щитом против видимых и невидимых врагов, но удерживает даже и руку Самого Всесильного Бога, поднятую для поражения грешников. Трудно поверить этим словам, но поистине они есть в истории Божественного Писания.

Когда люди израильские оставили Господа своего, сделали себе тельца и поклонились ему, то разгневался на них Господь великой яростью и хотел истребить их. Тогда Моисей припал к ногам Господним и начал молиться Богу о народе. И что же случилось?

Молитвой Моисей удержал прекрепкую руку Господню, уже поднявшую меч и приготовившую перуны и громы для избиения отступников. Бог хотел поразить и не мог. Потому-то Господь и просил Моисея, чтобы он перестал молиться, говоря: Оставь Меня (то есть пусти, не держи Меня), да воспламенится гнев Мой на них, и истреблю их (Исх. 32, 10).

Вот видите, молитва так сильна, что связывает и укрощает даже гнев Всесильного, удерживает руки, поднятые для отмщения, и как щитом укрывает от гнева Божия. Но, быть может, кто-либо из ленивых молебщиков скажет: если молитва так сильна, то почему же не всякий получает то, чего просит?

На это святой Иаков дает такой ответ: Просите, и не получаете, потому что просите не на добро (Иак. 4, 3). Кто хочет получить, тот должен просить на добро. Если же просящие не всегда получают, то не молитва в этом виновата, но молящиеся не на добро. Как не умеющий хорошо управлять хорошим судном не приплывает к намеченной пристани, но многократно разбивается о камни, и в этом виновато не судно, но плохое управление им, – так и когда молящийся не получает просимого, не молитва виновата в этом, но тот, кто молится не на добро.

Не получают просимого только те, которые или сами злы и не хотят уклониться от зла, чтобы сотворить благое (см.: Пс. 33, 15), или же просят у Бога злого, или, наконец, хотя и доброго просят, но зато просят не хорошо, не так, как следует.

Злой человек, не желающий оставить своего беззакония, не может умолить Бога. Об Антиохе, гонителе и мучителе народа Божия, написано: Нечестивец молил Господа, уже не миловавшего его (2 Мак. 9, 13).

Святой Павел советует воздевать руки к Богу. А какие же должны быть руки? Чистые, не запачканные кровью, похищением или удержанием чужого, не прикоснувшиеся ко всякой нечистоте и умытые слезами покаяния. Желаю, – сказал он, – чтобы на всяком месте произносили молитвы мужи, воздевая чистые руки без гнева и сомнения (1 Тим. 2, 8).

Иные же не получают просимого потому, что не знают, чего просят, как, например, сыновья Зеведеевы (см.: Мк. 10, 35-38). Таким Господь не дает для их же блага, подобно тому, как отец просящему сыну не дает ножа.

Просящие не на добро – это те, которые молятся или по-фарисейски, или без прилежания, с мыслями рассеянными и блуждающими около дел своих и временных прибылей. А что нужно сказать о тех, которые вместо молитвы разговаривают между собой, со смехом осуждают одних, а другим и молиться не дают? У таких и прочих, о которых некогда ныне говорить подробно, молитва превращается в грех.

Молитва сильна, но не какая-нибудь, а совершенная, молитва тех, которые хорошо молятся.

Какая же молитва именно такова? Речь об этом требует не одного дня, и потому я вкратце вспомню хотя бы кое-что.

Молитву того, кто слушается Господа, Он слышит, и она приятна Ему. Кто слушается слов Господних, как об этом сказал нам Сам Господь: Не всякий, говорящий Мне: «Господи! Господи!», войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного (Мф. 7, 21), кто ходит в законе Господнем (см.: Пс. 144, 19) и исполняет волю Его, желание того Господь исполнит и услышит молитву слушающихся Его.

Молитва смиренная, не фарисейская, восходит высоко, даже до третьего неба (см.: 2 Кор. 12, 2), к самому Престолу Всевышнего: Молитва смиренного проникнет сквозь облака (Сир. 35, 17). Такова, например, была молитва смиренного мытаря, говорившего: Боже, милостив буди мне, грешному (Лк. 18, 13), – и Манассии, царя Иерусалимского (2 Пар. гл. 36).

Крыльями молитвы, на которых она взлетает к Вышнему, сидящему на шестикрылых Серафимах, являются всякие добродетели, в особенности же смирение, говение и милостыня, как об этом сказал Товии Архангел Рафаил, слетевший с неба: Доброе дело – молитва с постом и милостынею и справедливостью. Лучше малое со справедливостью, нежели многое с неправдою; лучше творить милостыню, нежели собирать золото (Тов. 12, 8).

Как во всякой добродетели, так особенно в молитве необходимо прилежание и усердие: Много может усиленная молитва праведного (Иак. 5, 16). Не напрасно Спаситель наш сказал: Просите, и дано будет вам; ищите, и найдете; стучите, и отворят вам.

Вот, например, убогий человек просит под чьим-либо окном. Если никто не слышит его голоса, тогда он ищет способа, каким бы он мог быть услышанным, ищет щели, через которую его голос мог бы дойти до хозяина дома. Когда же и это не имеет никакого успеха, тогда приходит к двери, стучит и будит хозяина дома, чтобы он ответил на его просьбу. То же подобает делать и молящемуся Богу. Он должен с великим прилежанием и усердием просить верою, искать надеждою, стучать любовью.

И вы все просите молитвою, ищите добрым житием и стучите с великим прилежанием. Святой Иоанн Лествичник говорит: «Проси слезами, ищи послушанием, стучи долготерпением».

Быть может, кто-либо еще спросит: когда особенно подобает молиться? На это отвечает божественный Павел. Всякою молитвою и прошением, – говорит он, – молитесь во всякое время духом, и старайтесь о сем самом со всяким постоянством и молением (Еф. 6, 18).

Молиться следует всегда, подражая этим небесным бесплотным духам, особенно же во время нужды, во время какого-либо трудного начинания, каким, например, является воинское дело. Тут нужны силы, нужно сердце, нужна защита и покров. Где же всего этого искать, как не у Бога, Господа Саваофа, Господа Сил? А чем можно искать, как не молитвою?

Когда сыны израильские ополчились на аммаликитян, Моисей взошел на гору для молитвы. Подобно сему и воинству, выступающему в поход, подобает молиться с Моисеем, ибо и оружие нуждается в помощи молитвы, и молитва воинства укрепляет руки на супостатов. Да и прочим всем чинам подобает возносить чистые руки к Богу и молить Его, чтобы добрые воины одолели стены вражеских городов, держащихся неправдою.

Вы же, православные слушатели, просите, и дано будет вам, стучите в небеса молитвой, чтобы открылись вам врата к наследию вашему. Храбрые мужи проливают за вас пот свой и, если угодно будет Богу, готовы пролить и кровь, мы же должны проливать слезы, чтобы Господь обратил оружие врагов в их же сердца, и чтобы луки их сокрушились.

Вдовица, терпевшая обиду от своего соперника, пришла просить милости и суда у судьи неправедного, не боявшегося Бога и не стыдившегося людей, и она упросила его об отмщении. Ты же, Православная Россия, столь долгое время терпящая обиду от твоего врага, припади со слезами к Милостивому и Праведному Судии, чтобы Он отомстил за тебя. В Его милости и правде ты уже достаточно убедилась. Теперь же только припади к Нему со слезами и усердием, а Он отомстит за тебя и исполнит тебя великой радостью. Ведь Он Сам обещается, говоря: ... Бог ли не защитит избранных Своих, вопиющих к Нему день и ночь, хотя и медлит защищать их? сказываю вам, что подаст им защиту вскоре (Лк. 18, 7-8).

Облака и гром, которые мы видим и слышим в небе, ... происходят ... из влаги, паров и газов, которые солнце вытягивает от земных тел и возносит вверх. Подобно этому и мы, если хотим, чтобы возгремел на небесах Господь, и Всевышний дал глас Свой (Пс. 17, 14), чтобы Он ниспослал стрелы и разогнал врагов, чтобы умножил молнии и привел врагов в смятение, – и мы должны для этого испустить из очей влагу слезную. Она не падает на землю, но скоро восходит к небесам, как об этом говорит святой Давид: Положи слезы мои в сосуд (Пс. 55, 9). Из этих слез произойдут громы и молнии на врагов и приведут их в смятение. Когда на земле загремят пушки, тогда и небо испустит эти громы и смутит врагов наших.

Просите, и дано будет вам; ищите, и найдете; стучите, и отворят вам (Мф. 7, 7).

* * *

Всякая ли молитва доходит до Бога?

Вразумляемые Богом, Святые Праотцы еще в глубокой древности познали, сколь необходима молитва для человека, верующего в Бога. И как сами они поучались в молитве, так научали ей и детей своих, внуков и правнуков.

Молитва столь необходима для человека, как и пища: хлеб укрепляет тело, а молитва – душу. Как тело изнемогает без пищи, так и душа без молитвы. Душа не может получить от Бога никакой благодати для своего укрепления и оживотворения, если не будет просить ее в молитве. Просите, – сказано, – и дано будет вам.

Молитва – это ключ сокровищницы Божией, которым всякий желающий отверзает себе дверь милосердия Божия и входит, и исходит, и пажить обретает. Илия Пророк не молитвою ли отверз заключенное небо? Помолился: и небо дало дождь, и земля произрастила плод свой (Иак. 5, 18).

Молитва для человека то же, что у воина оружие во время сражения: ведь жизнь наша – это война; мы воины, а наши враги, невидимо воюющие на нас, – это диаволы. Какой же воин выходит на брань без оружия? Кто может победить сатанинские полчища без молитвы? Как оружием побеждаются неприятели, так молитвою побеждаются бесы. Слышите, что говорит Святой Златоуст: «Лишь только демоны увидят нас, вооруженных молитвою, тотчас отбегают, как злодеи и разбойники, когда увидят над своей главой обнаженный меч».

Но и видимых врагов молитва сильна победить.

Молитва для души то же, что стены для города, осажденного неприятелями. Душа есть град Царя Великого – Бога; добрые дела – вот ее граждане; благодатные дары Божий – вот царские сокровища. И в какой же осаде всегда находится этот душевный град от врагов невидимых, которые и день, и ночь стараются всеми своими лукавыми кознями завоевать этот город, разорить, покорить своей темной адской власти! Что же препятствует их злому умыслу? Что гонит прочь их темную силу? Конечно, молитва – эта крепкая стена; молитва, имеющая дерзновение у Бога и от Него получающая помощь.

Молиться так необходимо для христианина, как необходим в дороге посох для претружденного старца, как необходима свеча для сидящего во тьме ночной, как необходима вода для человека, который валялся в грязи, как для дома нужно крепкое основание. Обремененные грехами, мы опираемся на молитву, как на крепкий посох, молитва разгоняет тьму и мрак души нашей; она омывает наши душевные скверны, на ней, как на прочном основании, назидаются добрые дела.

Никакое доброе дело не может быть даже и начато без молитвы. Напрасно тот трудится, кто начинает доброе дело без теплой сердечной молитвы. Вот почему святой Иоанн Лествичник называет молитву матерью, царицей, источником всех добродетелей, очищением грехов, преградой скорбей, победным торжеством, ходатаицей духовных дарований, просвещением ума, отсечением отчаяния, укреплением надежды, уничтожением печали и другими похвальными именами.

Молитва только тогда имеет все эти свойства, когда она бывает угодна Богу. Ибо нередко молитва бывает не только не угодна Богу, но и богопротивна, – не только не приносит пользы во благое, но и вменяется в грех, как сказано: Молитва его да будет в грех (Пс. 108, 7).

Если хочешь, чтобы молитва твоя была угодна Богу, то научись прежде, как ее совершать. Премудрый говорит: Прежде, нежели начнешь молиться, приготовь себя (Сир. 18, 23). Это значит: сначала отложи всякое житейское попечение, отсеки все суетные помыслы, потом весь ум свой обрати к Богу, предстань ему со страхом благоговейно, как предстоишь ты земному царю. Потом молись со вниманием, как учит Давид: Пойте Богу нашему ... пойте все разумно (Пс. 46, 7-8), то есть внимайте и разумейте, что читаете и поете в молитве.

Что пользы в той молитве, которая творится без внимания и без смысла? На устах молитва, а на уме грешные помыслы; язык молится, а сердце оскорбляет Того, Кому молится; уста чтут Бога, а сердце далеко отстоит от Него. Может ли быть приятна Богу такая молитва? Услышит ли ее Господь? «Как ты хочешь, чтобы тебя слышал Господь, когда ты сам себя не слышишь? – говорит святой Киприан. – Ты желаешь, чтобы Бог вспомянул о тебе, когда ты молишься, а между тем сам не помнишь, что делаешь».

Молитва без внимания то же, что кадило без огня и фимиама, что лампада без масла, что тело без души; это – оскорбление, а не угождение Христу, Богу нашему, ибо не слова, из уст исходящие, умоляют Его, а ум, устремленный к Нему. Не голос гортани нашей входит в уши Господа, но воздыхание сердца сокрушенного. Затем, если хочешь воссылать Богу угодную молитву, то воссылай ее с верою и надеждою, как учит апостол Иаков: Да просит с верою, нимало не сомневаясь, потому что сомневающийся подобен морской волне, ветром поднимаемой и развеваемой. Да не думает такой человек получить что-нибудь от Господа (Иак. 1, 6-7).

А святой Феофилакт говорит: «Если человек не верит, что получит просимое от Бога на пользу, то напрасно и молится». И Лествичник говорит, что без веры молитва не может возлететь на небо.

Незлобие и милость, прощение согрешившему брату и подаяние просящему – вот два крыла молитвы. Если хочешь чего-либо просить у Бога, то прежде сам не откажи просящему у тебя. Если ищешь прощения у Христа, то прежде сам прости брату, опечалившему тебя. И Евангелие заповедует прежде примириться с братом, а потом уже приносить Богу дар с молитвою.

При молитве нужен и пост, нужно терпение, труды, умерщвление греховных пожеланий.

Но нужнее всего – чистая совесть. Если сердце наше (то есть совесть) не осуждает нас, – говорит возлюбленный ученик Христов, – то мы имеем дерзновение к Богу, и чего ни попросим, получим от Него, потому что соблюдаем заповеди Его (1 Ин. 3, 21-22).

Чистое сердце, незазорная совесть – вот признак богоугодной молитвы.

Соблюдение заповедей Божьих – вот непременное условие успеха молитвы; очистим совесть нашу истинным покаянием, будем исполнять заповеди Господни, и Господь услышит наши молитвы.

Почему иногда не слушает Он молитвы грешных людей? Да потому, что эти люди сами не слушают Его повелений. Так и премудрый Соломон говорит: Кто отклоняет ухо свое от послушания закона, того и молитва – мерзость (Притч. 28, 9).

Как Богу слышать молитвы грешника, когда грешник и день, и ночь тяжко Его оскорбляет?

Послушайте, что говорит Бог устами Своих пророков нераскаянным грешникам: Когда вы простираете руки ваши, Я закрываю от вас очи Мои; и когда вы умножаете моления ваши, Я не слышу: ваши руки полны крови (Ис. 1, 15). Они... землю наполнили нечестием, и сугубо прогневляют Меня... За то и Я стану действовать с яростью; не пожалеет око Мое, и не помилую; и хотя бы они взывали в уши Мои громким голосом не услышу их (Иез. 8, 17-18).

Итак, наша совесть грешная, наши грехи, с которыми не хотим мы расстаться, – вот что делает нашу молитву неугодною Богу. Как нельзя излечить рану, пока в ней находится железо, так нельзя умолить Бога о прощении грехов, пока мы не выбросим их из души, пока не возненавидим их от сердца.

Проси же себе каждый дара молитвы у Самого Бога, дающего молитву молящемуся: ибо мы даже и не знаем сами, как и о чем нам подобает молиться, если Сам Он не наставит нас Духом Своим Святым.

Поучение о молитве человека, 
уединившегося в клети сердца своего, 
поучаясь и молясь тайно

Предисловие

Среди вас многие не знают, в чем состоит внутреннее дело богомысленного человека, а также не понимают, что такое богомыслие, и ничего не знают о творимой умом молитве, но думают, что только теми молитвами подобает молиться, которые написаны в церковных книгах. Что же касается тайной беседы с Богом в сердце и происходящей отсюда пользе, они об этом отнюдь не знают и никогда не вкушали духовной сладости этого. Как слепорожденный только слышит о солнечном сиянии, что же такое сияние, не знает, так и они только слышат о богомысленном поучении и молитве, понимать же не понимают. Они по невежеству своему лишаются многих духовных благ и отстают от добродетельного преуспеяния, которое приводит к совершенному богоугождению. Поэтому, ради наставления простых, предлагается здесь кое-что для внутреннего обучения и для богомысленной молитвы, чтобы желающий с Божией помощью получил хоть немногое научение.

Духовное обучение внутреннего человека начинается с таких Христовых слов: Ты же, когда молишься, войди в клеть (комнату) твою и, затворив дверь твою, помолись Отцу твоему, Который втайне; и Отец твой, видящий тайное, воздаст тебе явно (Мф. 6, 6).

Глава 1 
О двоякости человека, обучения, молитвы и клети

Человек бывает двоякий: внешний и внутренний, плотской и духовный. Внешний – видимый, плотской, внутренний же – невидимый, духовный, или, согласно слову апостола Петра, сокровенный сердца человек в нетленной красоте кроткого и молчаливого духа (1 Пет. 3, 4).

И святой Павел объясняет человеческую двойственность, говоря: Если внешний наш человек и тлеет, то внутренний... обновляется (2 Кор. 4, 16). Здесь апостол ясно говорит о внешнем и внутреннем человеке.

Таким образом, внешний человек состоит из многих членов, внутренний же приходит в совершенство умом, вниманием к себе, страхом Господним и благодатью Божией.

Дела внешнего человека бывают видимы, а внутреннего – невидимы, согласно Псалмопевцу: Приступит человек, и сердце глубоко сокрыто (Пс. 63, 7). Также и апостол говорит: Кто из человеков знает, что в человеке, кроме духа человеческого, живущего в нем? (1 Кор. 2, 11). Один только Испытующий сердца и утробы (см.: Пс. 7, 10) ведает все тайны внутреннего человека.

Обучение тоже бывает двоякое – внешнее и внутреннее: внешнее в книгах, внутреннее – в богомыслии; внешнее – в любви к мудрости, внутреннее – в любви к Богу; внешнее – в витийствованиях, внутреннее – в молитвах; внешнее – в остроумии, внутреннее – в теплоте духа; внешнее – в художествах, внутреннее – в помышлениях; внешний разум надмевает (см.: 1 Кор. 8, 1), внутренний же смиряется; внешний любопытствует, желая знать все, внутренний же себе внимает и ничего иного не желает, только знать Бога, говоря Ему с пророком Давидом: Сердце мое говорит от Тебя: «ищите лица Моего»; и я буду искать лица твоего, Господи (Пс. 26, 8). И еще: Как лань желает к источникам водным, так желает душа моя к Тебе, Боже (Пс. 41, 2).

Молитва также бывает двоякая – внешняя и внутренняя, творимая явно и тайно; соборная и совершаемая наедине; та, к которой призывает долг, и произвольная. Первая, творимая по уставу церковному, соборная, молитва совершается в определенное время: полунощница, утреня, часы, литургия, вечерня и повечерие – на каковые моления люди и призываются звоном, ибо их, как подобающую Царю Небесному дань, должны воздавать каждый день.

Творимая же втайне, произвольная молитва может не иметь определенного времени, ее совершают когда кто захочет, без всякого зова, только по движению самого духа.

Первая, то есть церковная, молитва имеет положенное число псалмов, тропарей, канонов и прочих пений и действий иерейских, другая же (тайная, произвольная), как не связанная с определенным временем, не имеет и положенного числа песнопений, ибо каждый молится, сколько хочет, – иногда кратко, а иногда долго.

Первая произносится вслух устами и голосом, вторая же – только умом. Первая произносится стоя, вторая же не только стоя или ходя, но и на одре почивая, словом, всегда, когда бы ни случилось возвести свой ум к Богу.

Первая, соборная, совершается в храме Господнем или по случаю в каком-либо доме, где соберутся несколько человек, вторая же, уединенная, совершается в затворенной клети, согласно слову Господа: Когда молишься, войди в комнату твою и, затворив дверь твою, помолись Отцу твоему, Который втайне (Мф. 6, 6).

Опять же и клеть бывает двоякая – внешняя и внутренняя, вещественная и духовная: вещественная из дерева или камня, духовная же – это сердце или ум, или, по словам блаженного Феофилакта, мысль тайная. Это одно и то же. Поэтому вещественная клеть всегда стоит на одном месте, духовная же бывает всюду с человеком: ведь где бы человек ни был, всегда с ним его сердце, в котором он может затвориться умом, собрав мысли, и молиться Богу втайне – и среди людей, беседуя со многими. Внутренняя молитва (если случится кому, находясь среди людей, подвигнуться к ней духом) не требует ни уст, ни книги, ни движения языка, ни голоса (хотя это и наедине происходит), но требует только возведения ума к Богу и самоуглубления, что возможно на всяком месте.

Вещественная клеть затворяет безмолвствующего в ней человека одного, внутренняя же, духовная, вмещает в себе и Бога, и все Небесное Царство, согласно евангельским словам Самого Христа: Царство Божие внутрь вас есть (Лк. 17, 21). В «Словах» преподобного Макария Египетского это изъясняется так: сердце – сосуд малый, но в него могут вместиться все вещи. Там Бог, там ангелы, там жизнь и царство, там небесные грады, там сокровище благодати.

Во внутренней, сердечной, клети человеку подобает затворяться чаще, чем между стенами, и, собрав там все свои помышления, представлять ум свой Богу, молиться Ему втайне со всей теплотой духа и живой верой, вместе же с этим поучаться и в богомыслии, чтобы возможно было ему возрасти в мужа совершенного.

Глава II 
О молитве, согревающей человека
и соединяющей его с Богом в любви

Прежде всего да будет известно, что христианину, особенно же лицу духовному по долгу звания своего, подобает всячески и всегда заботиться о том, чтобы соединиться с Богом, Создателем, Благодетелем, возлюбившим его, и высшим Добром, Которым и для Которого он и создан, ибо для души, созданной Богом, центром, то есть конечной целью, должно быть не что иное, как только Сам Бог, от Которого она и жизнь, и природу свою получила и для Которого ей нужно жить вечно.

Ведь все видимое на земле, любезное и желанное: богатство, слава, жена, дети, одним словом, все красивое, сладкое и любезное мира сего свойственно не душе, но только телу, и, будучи временным, оно скоро пройдет как тень.

Душе же, как вечной по природе, можно вечно успокоиться только в одном Вечном Боге, как в высшем Благе своем, Которое прекраснее, слаще и любезнее всех красот, сладостей и привязанностей, и как в естественном своем месте, откуда она произошла и куда должна снова возвратиться. Ибо как плоть, происходя от земли, в землю возвращается, так и душа, произойдя от Бога, к Богу возвращается и у Него пребывает. На то она и создана Богом, чтобы в Нем пребывать вовеки. Потому в этой временной жизни нужно прилежно искать соединения с Богом, чтобы сподобиться вечно быть с Ним и в Нем и в будущей жизни.

Соединиться же с Ним каждый может не иначе, как только сильнейшей сердечной любовью. Ибо евангельская грешница потому получила у Него великую милость прощения греха и крепкое единение с Ним, что она возлюбила много (Лк. 7, 47). Он любит любящих Его, прилепляется к прилепляющимся к Нему, представляет Себя ищущим Его и неоскудно подает сладость желающим насладиться Его любовью.

Для того, чтобы человек смог возбудить в своем сердце такую Божественную любовь и соединиться с Ним в неразлучном союзе любви, необходимо часто молиться, возводя свой ум к Богу. Ибо как от часто подкладываемых в огонь дров увеличивается пламя, так и молитва, творимая часто и с углублением ума в Боге, возбуждает в сердце Божественную любовь, которая, воспламенившись, согреет всего внутреннего человека, просветит и научит его, явит ему все безвестное и тайное своей премудрости (см.: Пс. 50, 8) и сделает его как бы пламенно-огненным Серафимом, всегда предстоящим Богу духом своим, взирающим на Него умом и черпающим в этом духовную сладость.

Глава III
Молитва, произносимая устами, 
которой ум не внимает, есть ничто

Здесь не будет неуместным вспомнить некоторые ... апостольские изречения (см.: 2 Пет. 3, 16) о молитве, творимой духом и умом, и тем положить начало рассуждению.

В Послании к ефесянам святой апостол Павел советует молиться духом: Всякою, – сказал он, – молитвою и прошением молитесь во всякое время духом (Еф. 6, 18). Тот же апостол в Послании к коринфянам говорит: Дух мой молится, но ум мой остается без плода (1 Кор. 14, 14).

Как же это бывает, что человек молится духом, а ум его остается бесплоден?

Слово «дух» в Святом Писании понимается по-разному. Иногда оно означает дыхание, иногда – саму душу, иногда – какое-либо желание и намерение, как доброе, так и злое, а также какую-либо добродетель или недобродетель, как-то: дух смирения, дух любви, дух милосердия, и противоположное им: дух гордыни, дух ненависти, дух сребролюбия и прочее. Иногда же слово «дух» означает какое-либо дарование Святого Духа, как, например, дух премудрости, дух разума, дух прозорливости, и прочее, а иногда – и сам ум, как пишется у того же апостола: Обновляйтесь, – говорит он, – духом ума вашего (Еф. 4, 23).

Когда апостол советует ефесянам молиться духом, то здесь у него слово «дух» означает сам ум, который молящийся человек должен устремить к Богу. Когда же в Послании к коринфянам он говорит о духе молящемся и об уме, пребывающем бесплодным, то в данном месте дух означает голос и дыхание человеческое; он как бы говорит им: какая вам польза, коринфяне, если вы молитесь только голосом вашего дыхания, а ум ваш не внемлет молитве, но мечтает о чем-то ином? Какая польза много говорить языком, а умом не внимать тому, что говорится, если бы даже и тысячи слов языком произнес ты, о человек! Какая польза от того, что ты воспоешь всей гортанью, насколько позволит дыхание, а ум твой не будет предстоять Богу и не будет видеть Его, но станет уклоняться помышлениями в иное место? Такая молитва не принесет тебе никакой пользы, не будет услышана Богом и останется бесплодной.

Хорошо рассудил и святой Киприан, говоря: «Как ты хочешь быть услышанным Богом, когда и сам себя не слышишь? Хочешь, чтобы Бог помнил о тебе, когда ты молишься, а сам о себе не помнишь?» Апостол приводит коринфянам, а вместе и всем нам себя в пример, говоря: Стану молиться духом, стану молиться и умом; буду петь духом, буду петь и умом (1 Кор. 14, 15). Когда, говорит он этим, я молюсь языком и голосом, происходящим от моего дыхания, то должен молиться и умом.

Глава IV
Краткая, но часто творимая молитва
более полезна, чем продолжительная

От искусных в богомыслии я узнал о молитве, творимой умом от сердца, что теплее и полезнее, чем продолжительная, бывает та, которая совершается кратко, но часто.

Впрочем, и продолжительная молитва бывает очень полезна, но только для совершенных, а не для новоначальных.

В продолжительной молитве ум не привыкшего к ней человека не может долго предстоять пред Богом, но обычно, побежденный немощью непостоянства, увлекается внешним, и теплота духа у него поэтому вскоре остывает. Такая молитва – это уже не молитва, но одно смущение ума вследствие уклонения мыслей туда и сюда, что бывает как во время церковных соборных пений, так и во время долго читаемых келейных правил.

Краткая же, но частая молитва более устойчива, ибо ум, углубившийся в Бога на короткое время, может совершать ее с большей теплотой. Потому и Господь говорит: Молясь, не говорите лишнего (Мф. 6, 7), ибо не ради многословия будете услышаны. И святой Иоанн Лествичник поучает: «Не пытайся многословить, чтобы не рассеялся ум в поисках слов. Одно только слово мытаря умилостивило Бога, и одно же слово веры спасло разбойника. Многословие в молитве рассеивает ум в мечтаниях, тогда как немногословие помогает собрать ум».

Но кто-либо скажет: почему апостол в Послании к фессалоникийцам говорит так: Непрестанно молитесь (1 Фес. 5, 17)?

Для Писания обычно часто творимое дело называть «всегда творимым», например: В первую скинию всегда входят священники совершать Богослужение (Евр. 9, 6), – то есть во все установленные на то часы, а не непрестанно, днем и ночью, часто, а не безвыходно. Если же священники и были безвыходно в церкви, оберегая сошедший с неба огонь, подкладывая в него топливо, чтобы он не погас, однако делали это не все вместе, но меняясь чередами, как пишется и о святом Захарии: Однажды, когда он в порядке своей чреды служил пред Богом (Лк. 1, 8).

Подобно этому нужно думать и о молитве, которую апостол повелевает творить непрестанно, ибо невозможно человеку пребывать в молитве так, чтобы не прерывать ее ни днем, ни ночью. Ведь нужно время и на иные дела, на необходимые заботы по управлению своим домом, как-то: время работы, время беседы, время еды и питья, время покоя и сна. Как же можно понимать непрестанную молитву иначе, как только частую молитву? А часто творимая молитва вменяется как бы в непрестанно творимую молитву.

Итак, пусть твоя частая, но краткая молитва не умножается лишними словами, как об этом учат и святые отцы.

Блаженный Феофилакт в Толковании на Евангелие от Матфея написал так: «Не подобает удлинять молитвы, а лучше мало, но часто молиться» и «Лишние слова – это празднословие».

У Златоуста же в Беседах на Послания апостола Павла пишется так: «Кто лишнее говорит в молитве, тот не молится, но празднословит» (Беседа 24 на Послание к ефесянам, 6).

Хорошо сказал апостол: Хочу лучше пять слов сказать умом моим ... нежели тьму слов на ... языке (1 Кор. 14, 19), то есть лучше мне сотворить краткую молитву к Богу, но со вниманием, нежели произносить бесчисленные слова без внимания и только напрасно наполнять воздух своими словами и голосом.

Кроме того, вышесказанные апостольские слова: Непрестанно молитесь (1 Фес. 5, 17), нужно относить к молитве, творимой умом, ибо ум может быть всегда направлен к Богу и может молиться Ему непрестанно. Итак, начни теперь, о душа, понемногу браться за намеченное тебе обучение, начни во имя Господа, согласно увещанию апостола, говорящего так: И все, что вы делаете, словом или делом, все делайте во имя Господа Иисуса Христа (Кол. 3, 17), – т.е. творите все, как бы говорит он, с добрым намерением и не столько из-за своей корысти, хотя бы и духовной, сколько для славы Божией, чтобы во всех ваших словах, делах и помышлениях прославлялось имя Господа Иисуса Христа, Спасителя нашего.

Прежде всего изъясни себе кратким толкованием, что такое молитва? Молитва – это обращение ума и мыслей к Богу; молиться – значит предстоять своим умом Богу, неуклонно мыслью смотреть на Него и беседовать с Ним в благоговейном страхе и уповании.

Итак, собери все мысли твои и, отложив все внешние житейские попечения, устреми ум твой к Богу.

 О посещении храма

Дом Мой домом молитвы наречется.

Мф. 21, 13

В нынешние времена угасла любовь в сердцах человеческих и вместо нее приумножились беззакония, согласно словам Христовым: По причине умножения беззакония, во многих охладеет любовь (Мф. 24, 12). У многих пропал и страх Божий, ибо никто не ходит в церковь, чтобы помолиться Богу со страхом и трепетом, по увещанию пророческому: Служите Господу со страхом и радуйтесь пред Ним с трепетом (Пс. 2, 11). Ходят для разговоров, для смеха, для различного бесчинства, вертятся по сторонам, заглядывают в лица стоящим, как в кабаке или в каком-либо бесчестном человеческом доме!

Что я говорю: в человеческом? И в человеческом доме честный человек стоит или сидит учтиво и скромно, и если заведет разговор или просит о чем-либо хозяина дома, то говорит чинно и учтиво. Если же придет слуга или подчиненный к господину своему, например, к князю или боярину, то с каким страхом, с каким трепетом стоит он пред ним или просит о чем-либо!

Нечего и говорить о том, как приходят к царю! С трепетом. Разве дерзнут вертеться по сторонам или смеяться, или бесчинствовать, или разговаривать с кем-нибудь другим, когда говорят с царем или о чем-либо просят его, или умоляют о прощении за преступления? И воистину так подобает делать. Но если бы кто-нибудь пред лицом царским соделал бесчинства, тотчас бы ему и голова долой с плеч!

Когда же приходят к Богу, Царю царствующих и Господу господствующих, то не имеют страха, становятся дерзкими. Над такими смеется пророк, говоря: Там убоятся они страха, где нет страха (Пс. 52, 6). Боятся человека, могущего убить тело, и не боятся Бога, Который может и душу, и тело ввергнуть в геенну (см.: Мф. 10, 28) огненную. Не боятся Того, Кто в том же месте, где они бесчинствуют, может повелеть расступиться земле... или в одно мгновение ока истребить их.

Может быть, они думают, что только человек может гневаться, когда кто-нибудь бесчинствует в доме его, а Бог не должен гневаться?

Но да знаем и ведаем все, что Христос ни на что так не гневался, как на бесчинство в храме. Никогда и никого в жизни Своей не бил Христос Господь, когда же увидел, что люди совершают в храме куплю и другие бесчинства, тотчас взял бич и изгнал всех из храма, сказав с великим гневом: Дом Мой домом молитвы наречется; а вы сделали его вертепом разбойников (Мф. 21, 13).

О Христе Спасителю! Если бы Ты и ныне вошел в церковь Твою и увидел, какие бесчинства творят в ней люди, неужели не сделал бы то же, или большее? Я не знаю, пощадил бы Ты кого-нибудь? Ибо великое бесстрашие ныне в церкви! В вертеп разбойников, в дом бесчестный превращают дом Твой!

Где бы с кем-нибудь встретиться? В церкви.

Где бы поговорить? В церкви.

Где бы пошутить и посмеяться? В церкви.

Где приветствуют, поздравляют друг друга, спрашивают о здравии, о жене, о детях и прочих? В церкви.

Как будто церковь для того и существует, чтобы люди сходились туда для политики и бесчинства, а не для молитвы Богу!

Святая Церковь поучает нас, с каким страхом мы должны стоять в храме. «В храме стояще, – говорит она, – на небеси стояти мним» (тропарь на утрене), то есть каждый христианин должен стоять в церкви так, как будто бы он не ведает, где стоит: всецело в богодухновенном размышлении, чтобы телом он был в церкви, а умом казался стоящим на небе; и молиться так, как молятся на небе. Но как же молятся на небе? Спросим у того, кто был на небе.

Апостол Павел был восхищен до третьего неба, но он не извещает нас об этом, так как сказать не может. Не видел, – говорит он, – того глаз, не слышало ухо (1 Кор. 2, 9).

Спросим еще кого-нибудь, кто был там или кому были открыты тайны Божии. Святой Иоанн Богослов в откровении видел многие тайны Божии, спросим же его. Он говорит нам: Сделалось безмолвие на небе (Откр. 8, 1), то есть великая тишина: все молчат, все стоят со страхом пред Престолом Божиим. Что же еще видел ты, святой Иоанн Богослов? Видел, – говорит он, – двадцать четыре старца пали пред Агнцем (Откр. 5, 8), видел, что они ... поклоняются Престолу Божию.

Спросим и пророков, ибо при двух или трех свидетелях состоится всякое слово (см.: Втор. 19, 15). Пророки Исаия и Иезекииль видели, как и с каким страхом предстоят Богу Херувимы: двумя крылами закрывают лица свои, двумя закрывают ноги и двумя летают. Под этим закрытием лица и ног святые отцы понимают великое благоговение Херувимов пред Богом... Творец Троичных канонов в Октоихе, в главе 3, песни 9, по свидетельству святого Митрофана, говорит о них так: «Говеют зело пред неприступным светом и пение непрестанно вопиют: Свят, Свят, Свят Господь».

Так же надобно молиться и каждому человеку, имея пред очами своими пример Херувимов и Серафимов, как увещает и святой Златоуст: «Помышляй об этом, человек, восстань от земли и взойди на небо, ибо ты стоишь с Серафимами и поешь с Серафимами. Молишься ли Богу, славословишь ли Бога, – ты стоишь на небе среди Серафимов: «В храме стояще, на небеси стояти мним». С ними и ты распростри крылья, с ними и ты летай окрест Престола Царева» (Слово 6 «О непостижимом»). Под летанием на крыльях, по мнению святого Григория Назианзина, разумеется молитвенный подвиг, который мы совершаем телом, и богомыслие, совершаемое умом, чтобы славословие Божие не совершалось ни без телесного труда, ни без мысленного внимания.

Вот как должно молиться... Помыслим же, так ли мы молимся, или же более бесчинствуем?

Там, где Серафимы со страхом восклицают: «Свят, Свят, Свят Господь!» – там мы разговариваем друг с другом: один о скотах, другой о торговле, иной о конях или псах, другой о иных скверных вещах.

Там, где Херувимы трепещут, бренный человек стоит без всякого страха. Там, где святые падают на лица свои, мирской грешник проявляет дерзость, и даже сам чин священнический стоит около престола Божия без страха и без боязни, чему я премного удивляюсь. Особенно же – долготерпению Божию.

Знаю, что в Ветхом законе всякий, кто бесчинствовал у кивота (ковчега завета. – Ред.) Господня или даже только прикасался к нему, был казним внезапной смертью. Знаю и то, что престол, на котором невидимо присутствует в таинственных дарах Христос Господь, имеет большую честь и достоинство, ибо кивот Господень был только образом и сенью престола Господня; ныне же на престоле поистине присутствует Сам Господь. Однако Он не казнит бесчинствующих в алтаре внезапной смертью. Но молитва таких людей не молитва, а грех и беззаконие, по слову пророческому: И молитва его да будет в грех (Пс. 108, 7).

Лучше не ходить в церковь, чем оскорблять Бога и стоять пред Ним без страха, ибо такие только раздражают, а не умоляют Бога и мешают молиться другим. Иной богобоязненный человек и хотел бы помолиться и послушать слово Божие, но не может из-за суетных разговоров.

Кому же подобны те, которые и сами не молятся, и другим мешают молиться? Думается, что они подобны дьяволу. Но, может быть, скажет кто-нибудь из слушателей моих: «Я и рад был бы помолиться, да не могу, видно, дьявол внушает мне, чтобы разговаривать в храме».

Не отрицай вину свою, человек! Ты сам виновен, и дьявол не может заставить тебя, если ты сам этого не захочешь; сам дьявол бессилен. До пришествия Христова он был силен, как мы уже знаем, и никто не мог противиться ему, так как у людей еще не было оружия против дьявола. Ныне же мы имеем Крест Христов: осени себя крестным знамением, и тотчас же он отойдет от тебя.

Послушаем, что говорит святой Иоанн Богослов: сатана скован на тысячу лет (см.: Откр. 20, 2). Но чем же скован, если не силой крестной? И как он может вредить тебе, если скован?

Если же он вредит, то ты должен сковать его, то есть положи на себе знамение Креста Господня, и он будет скован.

Внушает ли дьявол мысли, помышляешь ли что-либо лукавое умом своим – положи крестное знамение на уме твоем, и он оставит тебя.

Заставляет ли тебя смотреть по сторонам очами, – положи крестное знамение, и он отбежит от очей твоих.

Сидит ли у тебя на языке или на устах, чтобы ты разговаривал, – крестом отгони его.

Доносит ли до ушей твоих суетные речи разговаривающих, – огради уши твои Крестом Христовым.

Это советует тебе и святой Иоанн Дамаскин, говорящий о Кресте Христовом так: «Он дан нам в знамение на челе, как обрезание Израилю, ибо им мы, верные, отличаемся от неверных и знаменуемся. Он – щит, оружие и одоление против дьявола. Он – печать, чтобы не касался нас всегубитель». Подобным образом и святой Ефрем в слове 103 говорит: «Знамение животворящего Креста да полагаем на челе и на персях, и на устах, и на всех членах наших, сим да знаменуемся и да вооружаемся».

То же подтверждает и святой Златоуст, говоря: «Крест должны изображать на челе и в мыслях с великим тщанием, ибо не просто перстом подобает полагать его, но прежде всего произволением с великой верой. И если ты так вообразишь его, ни один из нечистых духов не сможет встать вблизи тебя, видя меч, который нанес ему рану, видя меч, который погубил его. Ибо если мы, видя места, на которых посекают осужденных, исполняемся ужасом, то помысли, как трепещут дьявол и бесы, видя оружие, которым Христос сокрушил всю силу их и отсек главу драконову».

Для того и Церковь возносит и воздвигает ныне Крест Христов, чтобы, воинствуя с этим знаменем, ты побеждал врагов своих. Ибо и воины царя земного, когда держатся около военного знамени, лучше ополчаются против супостатов, а тот воин, который удаляется от него, скорее погибает.

* * *

Остановилось Царство Небесное и думает, куда бы ему деваться? И сказало: «Пойду в храм Божий, в церковь святую, может быть, там найду покой свой, ибо говорится в Писании: Господь во святом храме Своем (Пс. 10, 4), – а потому и мне подобает быть там.

Вошло Царство Небесное в церковь и смотрит, что в церкви делается. Видит, что одни дремлют, другие говорят друг с другом о житейских попечениях, иные присутствуют в церкви только телом, умом же не молитве внемлют, а неведомо о чем мечтают и сердцем отстоят далеко от Бога; клирики читают и поют без внимания, священники и диаконы в алтаре сквернословят, а иногда и дерутся. Видя и слыша это, Царство Небесное вспомнило слова Писания: Дом Мой есть дом молитвы, а вы сделали его вертепом разбойников (Лк. 19, 46); и сказало в себе: «Это не дом Божий, а вертеп, – иду прочь отсюда!»

Обращаясь же к пречестному имени святителя Николая, <...> увидим, что еще в своем детстве он победил само естество человеческое, ибо стоять в купели три часа на ногах самому по себе, без чьей-либо поддержки, будучи еще новорожденным младенцем, – не есть ли это выше естества человеческого?

Постыжен здесь всякий мужской возраст, не усердствующий в славословии Божием: младенец стоит три часа во славу Пресвятой Троицы, а совершенные мужи не хотят постоять в церкви и одного часа со страхом Божиим, с благоговением и вниманием, а если и стоят, то стоят как бесчувственные истуканы.

Имеют уши, а читаемого и поющегося не слушают (см.: Пс. 113, 14), и слушая, не внимают.

Имеют ум, а не помышляют о Божественном, о суете мирской только думают. Только телом стоят в храме Божием, а ум их мыслит или о жене и детях, или о яствах, поварами приготовляемых, или о бочках в погребе, или о сундуках в кладовой и о деньгах, или о товарах, отпущенных в какой-либо город и находящихся в дороге, или об имениях, отправленных в чужую страну на кораблях и ладьях.

Стоят в церкви, а из сердца исходят злые помыслы, убийства, прелюбодеяния, воровство, (Мф. 15, 19; Мк. 7, 21), хулы и прочие небогоугодные дела. А что произносят уста их в храме Божием? Молитву ли? Редко молитву, больше же пустые разговоры: говорят друг с другом о внешних попечениях. Здесь и торг, здесь и покупки, здесь и управление домом, здесь и осуждение ближних. <...>

Есть такие, которые с немалыми денежными вкладами строят колокола для храмов Божиих, но сами же своих колоколов не слушают; ставят в церкви прекрасно украшенные святые иконы, а сами ленятся молиться своим иконам; созидают храмы Божии, а о созидании души своей не заботятся.

Святой Иоанн Златоуст очень хвалит часто приходящих в храм Божий, выражая превеликую пользу этого: «Ничто так радостно не устраивает нашу жизнь, как услаждение мысли в церкви, ибо в церкви у радующихся сохраняется радость, в церкви – утешение скорбящим, в церкви – веселие опечаленным, в церкви – прохлада терпящим напасти, в церкви – успокоение трудящихся, отрада в болезнях, твердая надежда на Бога. В священных храмах и сердце Божие, согласно слову Его: Сердце Мое там во все дни (3 Цар. 9, 3). Приходя в них и молясь усердно, Божие разумное и словесное творение или богобоящиеся люди получают величайшую пользу, через чтение же и слушание Божественного Писания они делаются способными на всякое благое дело».

Если кто увидит в себе смущенными совесть и ум, то пусть идет в священный храм Господень, который Бог избрал в жилише Себе, в котором уши Его внимают христианским молитвам, как сказано: И ныне очи Мои открыты будут и уши Мои послушны к молению в месте этом (см.: 3 Цар. 8, 29), – пусть молитвенно изольет свое сердце пред Богом, покажет раны духовным пастырям, объявит соблазны, пусть обвяжет их для оздоровления пластырем заповеди Господней и советом иереевым. Тогда поистине такой человек исцелеет, действительно спасется душой и телом и совершенно обновится духовной мыслью ... ибо так всегда обновляться учит святой апостол Павел, говоря: Как Христос воскрес из мертвых славою Отца, так и нам ходить в обновленной жизни (Рим. 6, 4).

Пока мы живем в мире этом, нам во спасение завещано крепко исполнять заповеди Божии о любви к Богу и ближнему, ибо так говорится: Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением твоим (Мф 22, 37); и возлюби ближнего твоего, как самого себя (Мф. 22, 39). Слова же эти писаны у всех пророков и евангелистов.

С того времени, как человек взрослеет и начинает приходить в разум, он прежде всего делается ответственным в любви к Богу, ибо Он сотворил нас, благословенные христиане.

А поскольку мы люди Вседержителя Бога и овцы паствы Его (см.: Пс. 94, 7), то Он повелевает входить во врата Его исповеданием веры и во дворы Его (см.: Пс. 83, 3), то есть в святые церкви, пением любви, ибо если кто полюбит что-либо, тогда все мысли свои и желание обращает на это.

Ввиду этого заповедано учить любви к Богу всякого отрока с детства, ибо пятая книга Моисеева содержит следующие слова Самого Бога к израильтянам: Слушай, Израиль: Господь, Бог наш, Господь един есть; и люби Господа, Бога твоего, всем сердцем твоим, и всею душею твоею... И да будут слова сии, которые Я заповедую тебе сегодня, в сердце твоем [и в душе твоей]; и внушай их детям твоим и говори о них, сидя в доме твоем и идя дорогою, и ложась и вставая; и навяжи их в знак на руку твою, и да будут они повязкою над глазами твоими, и напиши их на косяках дома твоего и на воротах твоих (Втор. 6, 4-9).

Вот какие сильные слова заповеданы были людям, чтобы сердце человеческое нисколько не уклонялось от любви Божией к любви мира сего, к сластям телесным и соблазнительным, чтобы не прилипало и не любило бы какую-либо сотворенную вещь больше Творца, но чтобы христианское дитя, обученное в молодости, привыкло говорить, что существует Бог, сотворивший небо, землю и нас.

Говорящий часто Его святое имя начнет, взрослея, бояться Его и слов Его, боясь же Его и зная, что Он все может, постарается хранить Его святые заповеди, своей благочестивой жизнью и проявлением христианского достоинства будет содействовать благу Святой Соборной Церкви и будет научаться воздержанию во всякой страсти души и тела.

Усердствуя в этом с твердой мыслью, каждый сам в себе почувствует любовь Божию, и поистине всюду жив будет такой человек, ибо мир сей и все случающиеся здесь многие скорби и напасти не могут вредить ему и чем-либо озлоблять его.

Сам Всеблагой Бог исполняющим с любовью Его заповеди говорит так: И будет так, если вы будете слушать заповеди Мои, которые заповедую вам сегодня, любить Господа, Бога вашего (Втор. 11, 13). Если же кто любит Бога, то Бог возлюбит его самого, а он возлюбит и ближнего своего, как сказал Господь: Люби его, как себя (Лев. 19, 34).

Кто же любит себя?

Тот, кто достойно проводит свою жизнь, приходит в церковь Божию, часто посещая храм Божий, творит молитвы и непрестанно вспоминает имя Божие.

Тот любит себя, кто удаляется от всякой злой страсти и от человека с бесчестным и неприличным нравом, кто удерживает свои чувства от запрещенных вещей.

Как же может кто-либо научиться хранить чувства от соблазнов и неправд, а сердце от злых похотей, если не знает закона Божия, не учится и не ходит в церковь Божию?

Многие говорят и думают, что они знают, если когда-либо где-либо, что-то прочли.

Идти в церковь, совершать молитвы, поминать Бога, как подобает, читать закон Божий и учителей церковных для своей же пользы, для уяснения того, как жить, – говорит всякий, – некогда. А упиваться, устраивать обеды, играть, кощунствовать, произносить срамные слова, совершать скверные похоти, – на все это много времени: целые ночи просиживают во всяком бесчинстве, особенно же в пьянстве, на это всегда есть время.

Кто так поступает, тот не любит себя; не любящий же себя не будет любить и ближнего своего, а о Творце своем и не подумает.

Каково же наше благочестие?

Каково христианство?

Какая в нас любовь к Богу, когда мы видим, что церкви пусты, и законное поучение, которое следовало бы кому-нибудь послушать, оставлено.

Всюду полно злоб, неправд, обид, бесчинств и срамословия.

Объедение же и пьянство сделало многих людей не только убогими, не только довело до беснования и сумасшествия, но и безвременно предало ужасным смертям, и совсем искоренило. Искореняет и ныне держащихся его, ибо пишется: Не смотри на вино ... как змей оно укусит (Притч. 23, 31). Как бы много ни пить, вина не одолеешь, тебя же оно совершенно одолеет и обратит в ничто.

Звонят, зовут в святую церковь на пение и хваление Господа Бога, к Которому подобает иметь всю любовь, но никто не идет, ибо здесь и в самые праздники, и на всенощном бдении бывает свободна от приходящих людей даже и главная соборная церковь, в которой всегда достаточно и поющих, и читающих, но нет любви к ней, потому и не ходят. А ведь на пирах просиживаешь ночи в питье и глумлении, как будто это есть дело, и время на это есть, и не скучно в непотребной забаве.

Поистине, вредно и пагубно не только душе, но и телу пьянство, переходящее всякие естественные границы. Теперь люди придумали много пить о здравии за других людей и заочно, а себя безмерно губить этим, ибо от желаний пьяного человека никому не может быть никакой пользы, в них нет сердца, поднесенного любви Божией. Если человек удовлетворяет своим страстям, если не поучается закону Господню, лишается святой церкви и не сострадает своей братии никакими благотворениями, то он согрешает.

Священное Писание говорит: Боящиеся Господа не будут недоверчивы к словам Его, и любящие Его сохранят пути Его. Боящиеся Господа будут искать благоволения Его, и любящие Его насытятся законом. Боящиеся Господа уготовят сердца свои и смирят пред Ним души свои (Сир. 2, 15-17). Поэтому, постаравшись пребывать в таком страхе Божием, мы и в молитвах наших будем услышаны, согласно свидетельству пророка Божия, Боговидца Моисея, который говорит: И о чем помолитесь Богу, то исполнит.

Благоволение Божие да будет на вас благодатью Его и человеколюбием всегда, ныне и присно, и во веки веков. Аминь.

 О помощи Божией Матери

И откуда это мне, что пришла Матерь Господа моего ко мне?

Лк. 1, 43

Ужаснись здесь каждый неблагонравный и не боящийся Бога человек, услышав, что только благонравным и богобоязненным помогает Матерь Божия, избавляя их от великих бед и зол, и отказывает в помощи всем, имеющим развращенные нравы и отринувшим от сердца страх Божий. И что удивительного: разве будет Мать благодетельствовать тем, кто является врагами Ее Сына?

Не более ли разгневается на них, видя, что они вторично распинают грехами своими Сына Ее и надругаются над Ним своими беззакониями? Ибо как в древности иудеи распяли и надругались над Христом, так и ныне каждый человек, христианин, ведущий нечистую жизнь, валяющийся в скверной жизни, как свинья в болоте, и не помышляющий о покаянии, вторично распинает Сына Божия, надругается над Ним в членах своих, кровью Христа искупленных, делая члены Христовы членами блудницы (1 Кор. 6, 15).

Может ли быть такой любезным Пречистой Матери Христовой? Ибо какая мать когда-либо возлюбила того, кто убил ее сына?

Как же ты, человек, грешный и ожесточенный в нераскаянном своем сердце, как ты можешь возлагать надежду на Матерь Божию, Сына Которой каждый день и каждую ночь опечаливаешь постыдными своими делами, бесчестишь Его в членах своих и только носишь на себе имя христианское, а по делам хуже поганых?

Милосердствует Матерь Божия о грешниках. Но о каких грешниках? О тех, которые если и падают по немощи человеческой, то вскоре восстают и притекают с покаянием к Богу и со слезами и теплыми молитвами к Ней, Божией Матери.

Помогает Матерь Божия грешникам. Но каким грешникам? Тем, которые стараются исправить жизнь свою и, уклоняясь от зла, начинают творить дела добрые.

Избавляет Матерь Божия от великих бед и зол не только праведных, но и грешников. Но каких грешников? Тех, которые возвращаются к Отцу Небесному, как блудный сын, воздыхают, бия себя в перси, как мытарь, плачут у ног Христовых, как грешницы, омочившие ноги Его слезами, приносят Ему исповедание, как на кресте разбойник. На таких грешников призирает свыше Пречистая Матерь Божия, поспешает им на помощь и избавляет их от великих бед и зол, а о нераскаянных грешниках нерадит. Посему, о христоименитые люди! Если мы знаем, что находимся в прогневляющих Бога грехах, исправим жизнь свою, отстанем от грехов и с истинным покаянием прибегнем к Богу и Богородице.

Отвергнем от себя наши злые нравы, пьянство, нечистоту, зависть, злобу, лихоимство и всякую неправду, а страх Господень и нелицемерную любовь к ближним нашим вкореним в сердца наши. Преблагословенная же Одигитрия, Пречистая Матерь Божия, крепкая Помощница наша, поможет нам во спасении нашем и во всех нуждах наших и избавит от великих бед и зол по милосердию Своему и по благодати Сына Своего Господа нашего Иисуса Христа.

Немощными были в Египте люди Израилевы, принуждаемые к тяжким работам и оскорбляемые обидами и ранами. Однако и они обрели великое мужество и, укрепившись, одолели египтян, и торжественно воспели победные песни над трупами своих врагов.

Что же укрепило их там? Прообраз Одигитрии, крепкой Владычицы нашей, бывшей в море, как воспевает Церковь: «В Чермнем мори Неискусобрачныя Невесты образ написася иногда»; там Моисей, здесь же Гавриил; там Израиль, здесь Христос; там «море по прошествии Израилеве пребысть непроходно, Непорочная же по рождестве Еммануилеве пребысть нетленна».

И если в Ветхом Завете одно только прообразование Пресвятой Одигитрии могло столь укрепить немощного Израиля и возвысить его над врагами, то тем более в новой благодати Сама сия Одигитрия, крепкая Владычица наша, имеет силу укрепить немощь нашу и утвердить нас духом владычествующим, чтобы, не поддаваясь греховным уловлениям, мы господствовали над своими вожделениями, подчиняя худшее лучшему и порабощая плоть духу.

Троякие полки врагов наших, воюющих против нас днем и ночью, это – мир, плоть и дьявол. Сначала дьявол, потом мир и затем плоть. Дьявол-искуситель со всеми кознями своими. Мир-прельститель со всей суетой своей. Тело – домашний враг со всеми своими греховными страстями. Сколь досаждают нам, теснят и творят пакости эти три вражеских полка, о том не нужно и говорить, ибо это знает каждый.

Все множество святых, составляющих торжествующую Церковь, по согласному утверждению всех богословов, разделяется на три изряднейшие ликостояния, на три полка (как и ангелы – на три лика), по числу трех наград, уготованных в воздаяние: на полк учителей, полк мучеников и полк девственников.

Начальствует и воеводствует над этими полками Дева, как святейшая из всех святых.

Воеводствует над полком учителей, ибо через Нее же познали мы Сына Божия, как говорит о Ней Дух Святой: «Тайноучительница есть, еже о Бозе разумения».

Воеводствует над полком мучеников, как стоявшая у Креста и как Та, у Которой оружие пройдет душу (Лк. 2, 35). Воеводствует над полком девствующих, как Приснодева, как Дева и пред рождеством, и в рождестве, и после рождества, Дева, девической чистотой превосходящая ангелов.

Для Своих полков устроила Сия Воевода следующие знамена.

Для полка учителей – знамя небесного цвета, ибо их рассуждение, богомыслие направляется к небу. На знамени том изображен венец золотой, ибо они испытаны, как золото в горниле (Прем. 3, 6). Именно об этом венце говорит апостол: Готовится... венец правды, который даст мне Господь... в день оный (2 Тим. 4, 8).

Для полка мучеников – знамя червленого цвета, обагренное пролитой за Христа кровью, и на знамени том изображен престол Божий, ибо говорит Он: Побеждающему дам сесть со Мною на престоле Моем (Откр. 3, 21).

Для полка девствующих – знамя белого цвета, так как и они непорочны и белы. И на знамени том изображен крест, ибо знает каждый, кто несет сей крест, с каким крестом, с каким, говорю, терпением соблюдается чистота и девство.

Выведя эти три полка, Она поставляет их против трех вышереченных вражеских полчищ.

Против дьявола ставит полк учителей, которые изобличают козни дьявольские, поучают и наставляют тому, как люди могут уничтожить дьявольские козни.

Против мира ставит полк мучеников, победивших мир и давших нам пример, как следует презирать мир, по словам Писания: Не любите мира, ни того, что в мире (1 Ин. 2, 15).

Против плоти поставляет Она полк девствующих, победивших свою плоть и одолевших свои природные страсти.

В таком порядке устроив свои полки, возбранная Воевода повелевает всем вступить в бой, биться упорно с нашими великими врагами, сражаться мечами, копьями и стрелами их молитв за нас, уязвлять ими супостатов и далеко прогонять их от нас.

Сама же Она поступает по обычаю воеводскому: как воеводы обычно наблюдают с высокого места за полками сражающихся, и ослабевающим посылают подмогу, так и Она стоит на высоком месте, будучи взята по Успении Своем на небо. <...>

* * *
Пречистая Матерь Божия во время самой лютейшей брани, в самое злое время, когда мы боремся с супостатами, когда воюют против нас враги наши то блистанием похоти очей, то гласом гордости плоти, то громом внезапных страстных наваждений, то потрясением внутренних мятежей, то градом различных попущений Божиих на нас, – тогда она, как солнце, восходит к нам на помощь, чтобы укрепить тех, кто побеждается, чтобы исцелить тех, кто изранен, чтобы воздвигнуть тех, кто пал в борьбе, чтобы воскресить и вновь вооружить для подвигов тех, кто уже умер душой, побежденный во время брани, но без отчаяния в Ее помощи, и чтобы уготовить мзду за подвиги тем, кто хорошо подвизается и достигает победы.

Во все это бранное время, чтобы не покрыла ночь своей тьмой борющихся, Она является облеченной в солнце, просвещает тьму нашу.

* * *
Она ограждает от огня ярости Божией овец стада Христова, благоговейно почитающих Ее, защищает и покрывает их от стрел, летящих днем, то есть от явных искушений, и от бедствий, постигающих во тьме, то есть от тайных искушений и от болезни (см.: Пс. 90, 5).

Столп крепости есть Пресвятая Богородица, носившая Бога во чреве Своем. Ибо Она прогоняет демонов, побеждает врагов.

Притекающих же к Ней не только праведников, но и грешников спасает и освобождает от всех бед. Поэтому мы благоговейно Ей воспеваем: «Под Твое благоутробие прибегаем, Богородице Дево, молений наших не презри в скорбех, но от бед избави нас, едина Чистая и Благословенная!»

Итак, притекайте, все люди, к сему превысокому и пресветлому столпу, который видел «ныне святой Андрей на воздусе» защищающим христиан молитвой от гнева Божия и покрывающим верных омофором милосердия!

Призывайте на помощь Матерь Божию как скорую Помощницу во всех нуждах ваших, душевных и телесных!

Притекайте к Ней, девы, ибо Она – Знаменосица ваша и похвала девства.

Притекайте к Ней, жены, ибо и Она была женой Иосифа, хотя и неискусобрачной: Она для вас образ трезвенной жизни.

Приходите к Ней, вдовы, ибо и Она знала вдовство и является для вас образом добродетельной жизни.

Притекайте к Ней, священники, ибо и Она была священницей или жрицей Божественной, когда принесла Сына Своего, Агнца Непорочного, в жертву Богу на крестном жертвеннике для спасения всего мира.

Да прибегают к Ней иноки, так как Она в совершенстве сохранила закон их: нищету, чистоту и послушание.

Да прибегают к Ней благородные князья, бояре и сами цари и царицы, ибо Она – Царица неба и земли и произошла от царского колена Давидова.

Прибегайте к Ней, мастера, ибо и Она отдана была в супружество мастеру-древоделу.

Наконец, да прибегают к Ней все живущие, ибо Она – Мать всех живущих, богатая милостью для всех, благоговейно призывающих Ее.

Православные люди всякого сана и чина, всякого века и возраста! Устремите ваши сердца, очи и руки к Пресвятой Деве, с умилением восклицая: «Под Твое благоутробие прибегаем, Богородице Дево, молений наших не презри в скорбех, но от бед избави нас, едина Чистая и Благословенная!»

Ты же, о столп превысокий, воззри на нас!

Столп прекрепкий, прими нас!

Столп вооруженный, защити нас!

О покров пространный, покрой нас от врагов видимых и невидимых!

О стена непреоборимая, сохрани нас!

Облако нового Израиля! Введи нас в Землю обетованную, покрывая и освещая, да примем через Тебя мы, рабы Твои, жизнь вечную.

* * *
Простирает над нами Преблагословенная Матерь пречистые Свои руки с омофором на воздухе, созывая под кров крыльев милости Своей, желая сохранить нас от врагов видимых и невидимых, как птица обычно созывает птенцов, простерши крылья и желая сохранить их от хищных птиц, а вместе и согреть их. Но я весьма боюсь, как бы Она не сказала о нас то, что некогда Сын Ее и Бог говорил об ветхом Израиле: Иерусалим, Иерусалим, избивающий пророков и камнями побивающий посланных к тебе! Сколько раз хотел Я собрать детей твоих, как птица собирает птенцов своих под крылья, и вы не захотели! (Мф. 23, 37), – ибо многие из нас не хотят прибегать под кров крыльев Ее милосердия. Это – не кающиеся в своих грехах, не удаляющиеся от злобы мира сего и дел погибельных, служащие мамоне и чреву, повинующиеся страстям плоти и всем сердцем привязанные к миру сему.

Но хотя многие не желают притекать под Ее кров, Она простирает омофор Своего милосердия для всех, желая принять к Себе и добрых, и злых, и чистых, и нечистых, чтобы спасти всех, уподобляясь Ноеву ковчегу, в котором спаслись и добрые, и злые, и чистые, и нечистые животные.

Пресвятая Богородица спасает злых и нечистых, но только тогда, когда они уподобятся зверям в Ноевом ковчеге, переменившим свирепость на кротость, ибо там лев не убивал оленя, ястреб не терзал голубя, волк – овцы и медведь – коровы, но все пребывали в мире и кротости.

Если подобно тому и злобствующие изменят свое злонравие на доброту, свирепость на кротость, вражду на мир, то они получат спасение под кровом святого Ее омофора от потопа геенского и вечной погибели; иначе они будут изгнаны и погибнут. <...>

Защищает нас Пресвятая Богородица от врагов наших, видимых и невидимых. От видимых, когда дарует благочестивым Царям победу над супостатами и когда матерински защищает каждого от наветов лукавых людей. От невидимых, когда сохраняет от их коварств и сетей вражеских.

Защищает Она нас от стрел супостатов Своим материнским покровом и угашает в нас стрелы телесного воспламенения, как Мать Сеятеля чистоты и Сама Чистая и Благословенная.

Укрощает ветры гордости, как возлюбившая смирение, утоляет любоимение, как Нищелюбица, защищает от гнева Божия, как Мать милосердия, сохраняет от злых напастей, как Защитница. Поэтому, не медля, прибегнем все под омофор Ее милосердия, всегда простираемый над нами.

Молитвословия святителя Димитрия

 Благодарственное воспоминание страданий Христовых

и  молитвенное размышление, 
наиболее полезное из всех молитв, 
совершать которое должно во все пятницы.

Начало: если иерей, так: «Благословен Бог наш», а если инок или мирянин, то: «Молитвами святых отец наших»; потом «Слава Тебе, Боже наш, слава Тебе», «Царю Небесный», «Трисвятое». После «Отче наш» «Господи, помилуй» (12 раз). «Слава, и ныне», «Приидите, поклонимся» (трижды). «Помилуй мя, Боже», «Верую во единого Бога Отца».

После этого говори следующие стихи:

О, сколь сладки и сколь красны шествия Твоя, Сыне Божий, сшедый с небес! Иский бо заблудшее овча, человека согрешивша, многие бесчисленные труды, многие сотворил еси путешествия, по сих же пришел еси на страсть и смерть вольную, о нихже, Содетелю и Искупителю мой, благодарение Ти от всего сердца моего возсылаю!

(Поклон)

За перваго Адама, согрешившаго в райском вертограде, ятый и сильно связанный в Гефсиманском вертограде, второй Адаме, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе! Свяжи мя любовию Твоею столь крепко, дабы паче избрал умрети, нежели когда коим грехом озлобити Твое незлобие и человеколюбие, молюся Ти.

(Поклон)

От вертограда веден чрез поток Кедрский, в пути ясе том поткнувыйся, и на землю падый, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе! Припадаю Ти ко пречистым стопам Твоим, от всякаго падения душу мою соблюди, молюся Ти.

(Поклон)

От Анны до окаяннаго Каиафы архиерея веден, идеже по пречистым ланитам Твоим, яже суть красны, яко вертоград благовонных аромат, претерпел еси биения. Слава Тебе, слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе!

(Поклон)

Такожде пред Каиафою рукой железною, вооруженною, от неблагодарного Малха, ему же в вертограде усеченное от Петра ухо исцелил еси, столь тяжко в ланиту ударенный, Господи, яко избразишася вся персты проклятыя руки оныя на пресвятом лице Твоем, подвигошася же зубы Твои, белы паче млека; ударение Твое во всем дворе архиерейском слышано бысть. Ты же абие на землю пад, из уст Своих пречистых, такожде и из носа много Крови Божественныя источил еси, Источниче жизни нашея. Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, вопию Ти: слава Тебе, слава Тебе!

(Поклон)

Пред темже Каиафою, ложным и лжелюбным архиереем, ложная на Тя свидетельства слышавый, обаче, яко агнец, безгласен, уст Своих не отверзый, но молча вся претерпевый, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе! Даруй мне молчание и терпение противных с усердием, от кого-либо возстающих на мя, да не обретается лесть и ложь во устах моих, молюся Ти.

(Поклон)

В поругание Лице Свое пресвятое покровенно имый, и по Лицу ударен, таже «кто есть ударей Тя?» вопрошен был еси, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе! Покрый прощением грехи моя, да не покрыет студ вечный лица моего, егда предстану Лицу Твоему, Егоже мя зрети и насыщатися сподоби, молюся Ти.

(Поклон)

От несмысленного соборища иудейскаго и Каиафы, аки хульник и законопреступник сказанный, повинен быти смерти, глубоко в нощь от иудеев поруган и уничижен, многажды во дворе архиерейском ударен, также и в темницу до утрия ввержен, Господи Иисусе Христе, слава Тебе, слава Тебе, Свете незаходимый! По отшествии моем от жития сего душу мою от темницы геенския свободи, молюся Ти.

(Поклон)

Утру бывшу связан от иудей и приведен к Понтийскому Пилату игемону, иже ни единыя в Тебе вины обрете, спасению нашему виновне, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе! Тако мя во всей жизни сей сохрани, да в час смерти моея ни единые вины обрящет во мне враг и супостат души моея, молюся Ти.

(Поклон)

От Пилата веден ко городу Ироду, иже аще Тя от многаго времене видети желаше, обаче юродив и нерадив сый, Тебе, предвечную и несозданную Мудрость, несмысленна вменяя, уничижи и поругався облече Тя в ризу светлу; слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Боже мой, слава Тебе! От поругания невидимых враг соблюди и в ризу нетления по смерти моей облещи мя, молюся Ти!

(Поклон)

Ирод посрамленна возврати Тя паки к малодушному Пилату, к нему же веден сый, многая ударения и озлобления мене ради в том пути пострадавый; слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Боже мой, слава Тебе! Пути моя направи ко свету заповедей Твоих, молюся Ти.

(Поклон)

От Пилата изведен сый и к столпу приведен, идеже Сам ризы Своя с Себе снем, столп же объем самохотне, неповинный руками и чистый сердцем, руце Свои пресвятыя к столпу в привязание приложил еси, хотя человеческое естество разрешити и свободити от рук вражиих! Руками же свирепых воинов зело сильно связан и к столпу привязан, терновыми розгами остистыми, остроузловатыми бичьми и уздами железными гаковатыми толь немилостивно бием, у столпа стоя, по пресвятом Теле Своем приял еси ударения, и паки по техже язвах люте бием, раны претерпел еси, яко Божественное Тело Твое от костей отбиено висяше, аки черныя пухвы; Кровь же животворящая преизобильно истекаше. Ты же от столпа разрешен и зело от болезни разслаблен, пал еси на землю и, на земли в Крови Своей лежа, от толиких ран и болезней умрети по естеству принужден был еси; но Божество бесстрастно пребысть, бытие всей твари даруя. Слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Боже мой, слава Тебе! Тех ради бесценных и всецелебных язв Твоих вся грехи моя прости и от уязвления вражия даже до окончания моего сохрани мя, молюся Ти.

(Поклон)

По толиких язвах и мучительствах Кровию Своею токмо, весь наг сый, одеян. Наг же сый, яко от рождения, от всех поругаем с велиим студом, пред всеми ризы Своя, особь далече от Себе поверженныя, едва жив собирая, и трясыйся от болезни и мраза, зима бо бяше, солнце и огнь в согреяние земнородным создавый, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе! Сердце мое студное на добродетель согрей теплотою Пресвятаго Твоего сошедшаго во огни Духа, молюся Ти.

(Поклон)

О столп каменный смертоносне, о землю же к смерти ударен, слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе! Столп крепости от лица вражия буди ми, молюся Ти.

(Поклон)

Ногами ударен, за власы главные и за браду торган и влачим, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе! Зубы геенскаго змия да не ята будет душа моя, в крове Твоем сохрани мя, молюся Ти.

(Поклон)

Скверныма рукама богоубийственнаго рода жидовскаго, оружием и дрекольями даже до проткновения ударен в ноги и голени. За власы от земли был еси поднесен превозносимый неба и земли Царю, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, вопию Ти, слава Тебе, слава Тебе! Возвыси и вознеси ум мой, да всегда небесная помышляю и творю благоутробием Твоего человеколюбия, егоже ради страждеши.

(Поклон)

От терноваго венца тысящу избодений претерпевый, тогда же капли Божественныя и бесценныя Крове из главы Твоея источивый; венец терновый возлагаем и низлагаем бяше на пречистую главу Твою, Главо Церкве прекрасная! Слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе!

(Поклон)

По терновом венце во главу тростиями и палицами от всея крепости ударенный, и тем Твою честную главу и пресвятую глубочайше пронзоша терновыми остии, от них же остия в мозгу Твоем унзоша. Аз же унзен острым душеборных страстей тернием, тем вопию Ти: слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе!

(Поклон)

На ругание от иудей, аки цареви данную трость приемый в десницу Твою, одесную Бога и Отца седяй, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе! Тростию той заглади рукописание неизчетных согрешений моих, да стану одесную во славе Твоей и прославлю Тя вовеки.

(Поклон)

Пястьми по Божественном Теле во уста и между очи, Его же очи яко пламень огненный, ударенный, Господи, по пресвятой же выи Твоей ударен, выю мою преклони, молюся Ти: укрепи мя в поклонение Тебе, нас ради преклоншему небеса и сошедшему. Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе; славы Твоея небесныя не отрини мене.

(Поклон)

Во главу и перси ударение приемый, приими мое и главы приклонение, и усердное в перси биение, якоже иногда мытарство приял еси; укрепи же мя от Твоея пресвятыя десницы, да ударение и всяку печаль, и тяготу временную благодарно понесу; вся бо Ты, елика хощеши, на пользу строиши. Слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе; славы Твоея Божественный удостой мя, молюся Ти.

(Поклон)

За нос с поруганием и зельным мучением и за уши терзан и люте уязвлен, от ногу до главы несть целости, ниже образа доброты имый, терновый венец нося, в багряницу поругания одеян, второе к Пилату приведен, иже видев Тя в неисцельных язвах и болезнех, удивися столь безчеловечному иудейскому суровству и рече о Тебе: сей Человек столь немилостиво избиен, достоин есть прочее милосердия от иудей; они же распни <...> вопияху нань. Вопию Ти и аз, Слове Божий: слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе! Терние грехов потреби от земли сердца моего окаяннаго, да плод принесу Ти благодарения.

(Поклон)

Воду из камене и ветры от сокровищ Своих изводяй, приведен был еси к неразсудному Пилату, иже седе на суд ищи и Тебе, на Херувимех седящаго и судящаго живым и мертвым, осуди на смерть неповиннаго. Слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, Боже мой; даждь ми всегда память имети смертную и готову быти на Суд Твой праведный и Страшный, на немже не осуди мя по делом моим, но спаси мя по милости Твоей, молюся Ти.

(Поклон)

Егда Пилат возгласи на Тя смертное изречение, неизреченный жизни Подателю, тогда иудеи, немилосердием связанные, связаше руце Твои и на выю Твою пресвятую возложиша Крест, и аки злодея между двема разбойники ведоша на смерть; со беззаконными вмененный, неизменный Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе; от злодейства невидимого татя, подкапывающа различными искушении храмину души моея, во дни и в нощи сохрани мя яко зеницу ока, да не окраден буду сокровища вечных благ, яже уготовал еси любящим Тя, молюся Ти.

(Поклон)

Еще же, милости бездно, немилостивый род еврейский возложи на Тя Крест зело тяжкий, егоже на Себе Самом несый, пал на землю, тогда же и ударения смертоносная приял еси, благоприятне Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе! Тех ради Твоих чудес Крестом падения вражия сохрани мя, молюся Ти.

(Поклон)

Приведен был еси на Голгофскую гору горних Сил и Властей Владыка, Сам риз Своих извлекаем волею, болезнь претерпел еси; егда бо хитон Твой сняша, тогда вся язвы растерзал и раздирая, болезнь Твою обновляша, обновивый естество человеческое, молюся Ти: ветхие струпы души моея беззаконных страстей, прилепшие ей, отъемши, приими мя, вопиюща: неизреченный во страдании Твоем, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе, долготерпеливе Владыко!

(Поклон)

Плюновением Своим иногда давый свет видети слепорожденному, по пресветлом лице Твоем от иудей прежде распятия мерзким плюновением обезчестен, честнейший всех ангельских чинов, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, слава Тебе, слава Тебе; укрепи мя во омерзение всегдашнее, и во оплевание всех вражиих сетей, искушений же и вожделений плотских, молюся Ти!

(Поклон)

Егда Тя людие лютии иудейстии на Голгофу приведоша, Крест на землю положиша, дабы на нем распяли Тя, простирающаго небо яко кожу, абие Сам непреложне положитися на Кресте восхотел еси; но зверообразнии мучители единодушно устремившеся на Тя, повергоша Тя на Крест, и столь немилостивно ко Кресту руце и нозе Твои пресвятии святым гвоздием пригвоздиша, яко вся жилы и составы Твои терзахуся. И тогда сбыстся реченное о Тебе пророком Давидом: Пересчитали все кости мои (Пс. 21, 18); болезнь же оная лютейшая, и тягчайшая Тебе бяше паче всех страданий Твоих, еюже души моея всю болезнь исцели, молюся Ти и вопию: слава Тебе, слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Сыне Божий. Преславных ради, пречистых и животворящих страданий Твоих спаси мя, многомилостиве и человеколюбче Владыко!

(Поклон)

Прокаженныя очищаяй, Пречисте, краснейший паче всех сынов человеческих добротою, Сам аки прокажен был еси от мерзкаго осквернения плевотинами, яже на Кресте протяжен, лежа на земли, по различных Тела Божественнаго частех приял еси. Слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Боже мой, слава Тебе! Душу мою прокаженную от несказанных скверн греховных очисти и спаси мя, молюся Ти.

(Поклон)

Воздыхания сердечная прежде Крестной смерти испустивый, слезныя капли при животворящих Твоих Страстех и кровныя капли излиявый, излей на мя милосердие Твое и даруй ми сердечные о гресех моих воздыхания; подаждь грехом очистительныя слезы, паче слезами и Кровию Твоею пречистою очисти и омый душу мою, да пою: слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Боже мой, вся сия мене ради претерпевый, слава Тебе!

(Поклон)

На Кресте весь наг воздвижен, точию пречистыя чресла Своя имый покровенна покрывалом, между двема разбойникома обешенный, желчи и оцта вкусивый, Пресладкии мой Иисусе, слава Тебе, слава Тебе! От горести греха и пакостей вражиих сохрани мя, молюся Ти.

(Поклон)

Души и тела моего Творче, всею душею и чувствиями на всем Теле мене ради пострадавый: осязанием – всея Плоти биения и уязвления; вкушением – оцта с желчию напоения; обонянием – во узилищи от трупов на Голгофской горе смрада тяготу; слышанием – лжесвидетельства, поругания и хуления; видением – горьких слез излитие и болезненное воззрение ко Пречистой Матери Своей, под Крестом стоящей и люте сердце Свое терзающей. Слава Тебе, Господи Иисусе Христе, Боже мой, слава Тебе! Вся, елика душевными и телесными чувствы согреших, прости ми, окаянному, честнаго ради страдания Твоего спасительнаго.

(Поклон)

Бессмертия Источниче, умерый в час девятый, по смерти моей даждь ми тамо жити, идеже хвалят Тя и поют девять чинов ангельских, молюся Ти ныне; силою путешествий всех, деяний и трудов Твоих, яже на земли жив мало вышше над три лета и тридесять, безлетне, Едине от Троицы, Господи Иисусе Христе, нас ради подъял еси, приими от мене недостойнаго и сквернаго, яко жертву непорочную, Твоих пречистых страданий тридесять и трикратное воспоминание, помянув Твою на Крестном Алтаре и всем мире принесенную Жертву; приими Всесвятыя Девы Матере Твоея и возлюбленнаго друга и ученика Твоего Иоанна Богослова, и святыя равноапостольныя Марии Магдалины, и прочих Кресту Твоему предстоящих приносимыя о нас Тебе молитвы. Ты бо еси Истина, и поистине всем спастися хощеши, и Тебе от всех подобает слава, честь, хвала и поклонение ныне и присно, и во веки веков. Аминь.

 Пяточисленные молитвы

«Один старец от богоносных отцев, стоя на молитве и быв в восторзе, слышал глас Господа нашего Иисуса Христа, глаголющий с Пречистою и Пресвятою Богородицею, Материю Своею, рекши к Ней:

– Рцы Мне, Мати Моя, колико болезней наибольших, живущи на свете, претерпела еси Мене ради?

И рече Пресвятая:

– Сыне и Боже Мой! Наибольших пять болезней Тебе ради претерпела: первая – егда услышала от Симеона Пророка, еже имел еси убиен быти; вторая – егда, ищущи Тебе во Иерусалиме через три дня, Тя не видела есмь; третья – егда Тя поймана и связана от жидов услышала; четвертая – егда Тя на кресте между разбойниками распятаго видела; пятая – егда Тя видела во гробе полагаема.

И рече к Ней Господь:

– Глаголю Тебе, Мати Моя: аще кто каждую болезнь Твою на кийждо день прочтет с молитвою Моею, сие есть «Отче наш» и Архангельское обрадование, сие есть «Богородице Дево, радуйся» – за первую болезнь дам ему познание грехов и жаление о них; за вторую – дам ему всех грехов прощение; за третию – возвращу ему добродетели его, через грехи изгибшия; за четвертую – напитаю его, при смерти его, Телом и Кровию Моею Божественною; за пятую – явлюся ему Сам при смерти его и прииму душу его в живот вечный. Аминь».

По видению этого богоносного старца святителем Димитрием Ростовским было сложено далее следующее молитвословие.

Начало к сим молитвам

Слава Тебе, Христу Богу моему, не погубившему мя грешнаго со беззаконьми моими, но даже доселе грехом моим потерпевшему.

(Поклон)

Сподоби, Господи, в день сей без греха сохранитися нам; даруй ми, Господи, да ни словом, ни делом, ни помышлением прогневаю Тя, Создателя моего, но вся дела моя, советы и помышления да будут во славу Пресвятаго имени Твоего.

(Поклон)

Боже, милостив буди мне, грешному, во всей жизни моей: во исходе моем и по кончине моей не остави мене.

(Поклон)

Сие, падши ниц на земли, глаголи:

Господи Иисусе Христе, Сыне Божий, приими умершаго мя душею и умом. Приими мя грешнаго, блудника, сквернаго душею и телом. Отыми неприязнь безстудную и не отврати лица Твоего от мене, не рцы, Владыко: не вем, кто еси, но вонми гласу моления моего; спаси мя, яко имеяй множество щедрот и не хощеши смерти грешника, не оставлю же Тя, Создателя моего, и не отступлю от Тебе, дондеже послушаеши мя и даси всем грехом моим прощение, молитв ради Пречистыя Матери Твоея, предстательствы честных Небесных Сил безплотных, святаго славнаго Ангела хранителя моего, пророка же и предтечи Твоего Крестителя Иоанна, богоглаголивых апостол, святых и добропобедных мученик, преподобных и богоносных отец наших и всех Твоих святых, помилуй и спаси мя грешнаго. Аминь.

Молитва Святому Духу

Царю Небесный, Утешителю, Душе истины, Иже везде сый и вся исполняяй. Сокровище благих и жизни Подателю, прииди и вселися в ны, и очисти ны от всякия скверны, и спаси, Блаже, души наша.

Трисвятое

Святый Боже, Святый Крепкий, Святый Безсмертный, помилуй нас. (Трижды, с крестным знамением и поясным поклоном.)

Слава Отцу и Сыну и Святому Духу, и ныне и присно и во веки веков. Аминь.

Молитва Господня

Отче наш, Иже еси на небесех! Да святится имя Твое, да приидет Царствие Твое, да будет воля Твоя, яко на небеси, и на земли. Хлеб наш насущный даждь нам днесь; и остави нам долги наша, якоже и мы оставляем должником нашим; и не введи нас во искушение, но избави нас от лукаваго.

Яко Твое есть Царство и Сила и Слава во веки. Аминь. (Иерей)
Песнь Пресвятой Богородице

Богородице Дево, радуйся, Благодатная Марие, Господь с Тобою; благословена Ты в женах и благословен плод чрева Твоего, яко Спаса родила еси душ наших.

По сем:

Молитва первая (из пяточисленных)

О, Мати Милосердая, Дево Марие, аз грешный и непотребный раб Твой, воспоминаючи Твоя болезни, егда Ты услышала от Симеона пророка о немилостивном убиении Сына Твоего, Господа нашего Иисуса Христа, приношу сию тебе молитву и Архангельское обрадование, приими в честь и память болезней Твоих и умоли Сына Твоего, Господа нашего Иисуса Христа, да дарует ми познание грехов и жаление о них. (Поклон)
Молитва вторая (из пяточисленных)

Отче наш, Иже еси на небесех! Да святится имя Твое, да приидет Царствие Твое, да будет воля Твоя, яко на небеси и на земли. Хлеб наш насущный даждь нам днесь; и остави нам долги наша, якоже и мы оставляем должником нашим; и не введи нас во искушение, но избави нас от лукаваго.

Яко Твое есть Царство и Сила и Слава во веки. Аминь. (Иерей)
Богородице Дево, радуйся, Благодатная Марие, Господь с Тобою; благословена Ты в женах и благословен плод чрева Твоего, яко Спаса родила еси душ наших.

О, Богоблаженная и Пренепорочная Отроковице, Мати и Дево, приими от мене, грешнаго и непотребнаго раба Твоего, сию молитву и Архангельское обрадование в честь и память болезни Твоея, егда позабыла Сына Твоего, Господа нашего Иисуса Христа, в церкви и через три дни Его не видела еси; умоли Его и испроси у Него всех грехов моих прощение и оставление, Едина Благословенная.

(Поклон)

Молитва третья (из пяточисленных)

Отче наш, Иже еси на небесех! Да святится имя Твое, да приидет Царствие Твое, да будет воля Твоя, яко на небеси, и на земли. Хлеб наш насущный даждь нам днесь; и остави нам долги наша, якоже и мы оставляем должником нашим; и не введи нас во искушение, но избави нас от лукаваго.

Яко Твое есть Царство и Сила и Слава во веки. Аминь. (Иерей)
Богородице Дево, радуйся, Благодатная Марие, Господь с Тобою; благословена Ты в женах и благословен плод чрева Твоего, яко Спаса родила еси душ наших.

О, Мати света, Преблагословенная Дево Богородице, приими от мене, грешнаго и непотребного раба Твоего, сию молитву и Архангельское обрадование, в честь и память болезни Твоея, егда Сына Твоего, Господа нашего Иисуса Христа, поймана и связана слышала еси. Умоли Его, да возвратит мне добродетели, через грех изгибшия, да Тя, Пречистая, во веки величаю.

(Поклон)

Молитва четвертая (из пяточисленных)

Отче наш, Иже еси на небесех! Да святится имя Твое, да приидет Царствие Твое, да будет воля Твоя, яко на небеси, и на земли. Хлеб наш насущный даждь нам днесь; и остави нам долги наша, якоже и мы оставляем должником нашим; и не введи нас во искушение, но избави нас от лукаваго.

Яко Твое есть Царство и Сила и Слава во веки. Аминь. (Иерей)
Богородице Дево, радуйся, Благодатная Марие, Господь с Тобою; благословена Ты в женах и благословен плод чрева Твоего, яко Спаса родила еси душ наших.

О, Милосердия Источниче, Дево Богородице, приими от мене, грешнаго и непотребнаго раба Твоего, сию молитву и Архангельское обрадование в честь и память болезни Твоея, егда на кресте между разбойники видела еси Сына Твоего, Господа нашего Иисуса Христа, Егоже умоли, Владычице, да подаст ми дар милосердия Своего в час смерти моея и да напитает мя Телом и Кровию Своею Божественною, да Тя, Заступницу, славлю во веки.

(Поклон)

Молитва пятая (из пяточисленных)

Отче наш, Иже еси на небесех! Да святится имя Твое, да приидет Царствие Твое, да будет воля Твоя, яко на небеси, и на земли. Хлеб наш насущный даждь нам днесь; и остави нам долги наша, якоже и мы оставляем должником нашим; и не введи нас во искушение, но избави нас от лукаваго.

Яко Твое есть Царство и Сила и Слава во веки. Аминь. (Иерей)
Богородице Дево, радуйся, Благодатная Марие, Господь с Тобою; благословена Ты в женах и благословен плод чрева Твоего, яко Спаса родила еси душ наших.

О, Надежда моя, Пречистая Дево Богородице, приими от мене, грешного и непотребнаго раба Твоего, сию молитву и Архангельское обрадование в честь и память болезни Твоея, егда видела еси Сына Твоего, Господа нашего Иисуса Христа, во гробе полагаема, Егоже умоли, Владычице, да явится мне в час смерти моея и да приимет душу мою в живот вечный. Аминь.

(Поклон)

О, Премилостивая Дево, Госпоже Богородице, чадолюбивая Горлице, небесе и земли Самодержавная Царице, любезная Приемнице всех, простирающих к Тебе свои мольбы, печальных Утешительнице, приими от мене, грешного и непотребнаго раба Твоего, пяточисленное сие моление, в нем же воспоминаю земныя и небесныя Твоя радости, умильно вопиюща к Тебе сице:

Земные радости

Радуйся, заченшая во чреве без семене Христа Бога нашего. Радуйся, во чреве без болезни носившая Того. Радуйся, порождшая чудным смотрением. Радуйся, восприимшая от волхвов-царей дары и поклонение. Радуйся, яко обрела еси посреди учителей Своего Сына и Бога. Радуйся, яко рождество Твое преславно из мертвых воста. Радуйся, видевшая возносящагося Своего Создателя, к Нему же Сама душею и телом возшла еси.

Небесные радости

Радуйся, девства ради Своего, паче ангел и всех святых Преславная. Радуйся, близ Пресвятыя Троицы просияющая. Радуйся, Миротворице наша. Радуйся, Властительнице, обладающая всеми небесными силами. Радуйся, паче всех дерзновение к Сыну и Богу Своему имущая. Радуйся, милосердая Мати всем, к Тебе прибегающим. Радуйся, яко Твое веселие во веки не скончается!

И мне недостойному, по неложному обещанию Твоему, в день исхода моего милостива предстани, да Твоим руководством управлен буду к горнему Иерусалиму, в нем же прославленно царствуеши с Сыном Твоим и Богом нашим, Ему же подобает всякая слава, честь и поклонение со Отцем и с Пресвятым Духом в безконечныя веки веков. Аминь.

От скверных устен моих, от мерзкаго сердца, от нечистаго языка и от души оскверненной приими, Госпоже Царице, сие похваление, Радосте моя. Приими, якоже вдовии прияла сии две лепты, и даруй ми принести Твоей благости дар достоин. О, Владычице моя, Пречистая Дево, Небесная Царице, якоже хощеши и волиши, паче же научи мя, что ми подобает Тебе, Матери Божией, глаголати к Тебе, единой грешных прибежищу и утешению. Радуйся, Владычице, да и аз, многогрешный раб Твой, радостно зову Тебе, всепетой Матери Христа Бога нашего. Аминь.

На Твой Пресвятый образ взирая, яко истинную самую Тя зрю Богородицу, верою сердечною от души припадаю и поклоняюся с Предвечным на руку Твоею держимым Младенцем, Господом нашим Иисусом Христом, боголепно почитаю и молю Тя со слезами, покрый мя покровом Твоим, от враг видимых и невидимых, Ты бо род человеческий ввела еси в Царство Небесное. Аминь.
По сем:

Достойно есть, яко воистину блажити Тя Богородицу, Присноблаженную и Пренепорочную и Матерь Бога нашего. Честнейшую Херувим и славнейшую без сравнения Серафим, без нетления Бога Слова рождшую, сущую Богородицу Тя величаем.

Слава и благодарение Господу за все!

Духовное врачевство против хульных помыслов

У многих часто случаются помыслы неверия или хулы на Бога, или на Пречистую Богородицу, или на святых Божиих.

Бывает, что когда кто-нибудь посмотрит на Тайны Христовы, или на святые иконы, – вдруг нападают на него хульные мысли, как темное облако, хотя он и не желает их.

О таковых злых помышлениях, находящих на нас без воли нашей, – следует нерадеть: вменять их в ничто и презирать их, как бы их и не было, не возмущаться оными до скорбения. Ибо то самое будет утешать врага нашего диавола, когда он увидит смущающихся о сем и скорбящих, сомневающихся; тогда он еще больше наведет на нас мыслей, чтобы смутить совесть нашу. Но если он увидит, что мы презираем хульные мысли и нерадим о них, не скорбим, не печалимся, то – посрамленный диавол отбежит от нас, а мы останемся в покое – без смущения. Довольно для нас только не соизволять.

Но некоторые думают, что если они помышляют о худом, то уже и соизволяют на худое и печалятся об этом... Это – малодушие; ибо то самое ясно показывает их несоизволение и безгрешие, что они болезнуют и печалятся, ненавидя наносимых от диавола злых мыслей. Ибо диавол, желая оскорбить нас, между прочим, и этим старается навести на нас печаль, – влагая в ум наш хульные мысли на Бога, или на святых Его, или на Божественныя Тайны; но ничего не успеет, если мы пренебрежем его, и отринем от себя смущение, нимало не печалясь от его наветований.

Что успели оные два скверных старца, о которых пишет пророк Даниил, которые возстали на чистую Сусанну, желая осквернить ее? Ничего они не успели, потому что Сусанна пренебрегла ими, и не соизволила скверному их желанию. Так же точно и помыслы скверные и хульные ничего не успеют, если мы не соизволим и пренебрежем ими...

Те из смущающихся хульными помыслами, которые желают от них освободиться, пусть твердо знают, что душа их не виновна в таких помыслах, но виновен нечистый бес, который некогда говорил Самому Господу: Все это дам Тебе, если, пав, поклонишься мне (Мф. 4, 9). Потому и мы, уничижая его и влагаемыя им хульныя мысли ни во что вменяя, скажем ему: Отойди от меня, сатана (Мф. 4, 10). Поклоняюся Господу Богу моему, Тому Единому послужу, а не тебе; но да возвратится болезнь твоя на главу твою, и хула твоя да снидет на верх твой, и в нынешний и в будущий век, аминь.

Кто, помимо указанного способа, захочет бороться с хульным помыслом, тот подобен человеку, покушающемуся своими руками поймать молнию; как же и постигнуть и бороться с ними, когда они, как ветер, внезапно в сердце пролетают.

Перестанем осуждать ближнего, – и не убоимся хульных помыслов, ибо в первом причина второму. Как кто-нибудь, сидя в затворенной комнате, слышит слова мимоходящих людей и разговаривающих, сам же с ними не беседует, так и душа, в себе пребывающая, слышит бесовския хулы, которые мимоходя вещают к ней помыслами, но когда она не внимает и нерадит о них и не беседует с ними, то пребывает спокойною, не смущается от них: а кто ухищряется бороться с ними, тот до конца будет подлежать им.

Некто из великих отцев часто повторял в себе слово: «Не соизволяю, не соизволяю». И когда что-либо делал, или ходил, или сидел, или молился, или читал, часто и много раз повторял сие слово: «Не соизволяю». Слышав это, ученик его спросил: «Скажи мне, авва, для чего ты это слово часто повторяешь? Какая тайна этого слова?» Отец отвечал: «Когда какой-либо злой помысл приходит в ум мой, и я ощущаю его, тогда говорю ему: не соизволяю на тебя, и тотчас тот злой помысл отбегает».

Молитва на избавление от хульных помыслов

Боже Превечный, Ведущий сокровенное. Испытующий сердца и утробы. Сидящий на херувимах и видящий бездны, разумевающий помышления мои издалеча! Ты веси, яко ненавижу, не желаю и не соизволяю нечистым, мерзким, хульным помышлениям, безстыдно на меня нападающим, и молю Твою Благость – запрети духу хульному, да отступит от меня, отжени злые мысли, да не стужают мне, утиши волнение сердца моего, укроти бурю помыслов моих, посрами врага, смущающего совесть мою, да не порадуется враг мой о мне. Тебе бо трепещут и трясутся противные духи. Тебе послушают всяческая: Ты повели буре и волнению ума моего, да станет в тишину, да без сумнения и смущения поработаю Тебе, Господу моему, во вся дни живота моего. Аминь.

Кратчайший способ для избавления от хульных мыслей

Если придет хульный помысл на Бога, – читай: Верую во единаго Бога... – до конца. И если будет можно, положи метаний или поклонов что-либо по силе.

Если придет хульный помысл на Святые Тайны Христовы, – читай: Верую, Господи, и исповедую, яко Ты еси воистину Христос... – до конца, и сотвори поклонение.

Если придет хульный помысл на Пречистую Богородицу, читай какую-нибудь молитву ко Пресвятой Богородице, или какой-либо тропарь Богородице с поклонами, говоря: Пресвятая Богородице, спаси мя грешного!
Если какой хульный помысл придет на какого-нибудь святого, читай следующее: Моли Бога о мне грешном, святый (имя), яко аз по Бозе к тебе прибегаю, скорому помощнику и молитвеннику о душах наших. И сотвори поклонов по силе, говоря: Святый (имя), моли Бога о мне грешном.

Если придет хульный помысл на какую-либо икону, – сотвори пред тою иконою поклонов 15, или сколько можешь, молясь тому, кто на той иконе изображен. И таким образом хульныя мысли обратишь при помощи Божьей в ничто. Аминь.

Отдельные молитвы

Поклонение Святой Троице

Все силы души моей, придите, поклонимся Богу, Единому в Троице, Отцу, Сыну и Святому Духу!

Все мысли сердца моего, придите, поклонимся Троице, в Единице почитаемой!

Все чувства тела моего, придите, поклонимся, припадем и заплачем пред Господом, сотворившим нас!

Поклоняюсь Тебе, Пресвятая, Единосущная, Животворящая и Нераздельная Троица, Отче, Сыне и Святый Душе. Верую в Тебя и исповедую, славлю, благодарю, хвалю, почитаю, превозношу Тебя и молю: помилуй меня, непотребного раба Твоего. (Трижды)

Поклоняюсь Тебе, Боже Отче, ибо Ты из небытия привел меня к бытию и украсил Твоим Божественным образом.

Поклоняюсь Тебе, Боже Сыне, ибо Ты Честной Кровью приобрел меня, от законной клятвы искупил меня и Крещением Святым просветил меня.

Поклоняюсь Тебе, Боже Душе Святый, ибо Ты оживил меня, вразумил меня и облистал меня светом веры.

Поклоняюсь Тебе, Боже Отче, ибо Ты дал мне душу Божественным и животворящим вдохновением.

Поклоняюсь Тебе, Боже Сыне, ибо Ты положил на Кресте душу Свою за меня.

Поклоняюсь Тебе, Боже Душе Святый, ибо избавляешь душу мою от смерти, очи мои от слез и ноги мои от поползновения (Пс. 55, 14).

Поклоняюсь Тебе, Боже Отче, ибо Ты не погубляешь меня, согрешающего со беззакониями моими, но долготерпишь, ожидая моего обращения.

Поклоняюсь Тебе, Боже Сыне, ибо не хочешь, чтобы постигла смерть меня, грешного, но милосердно призываешь меня к покаянию.

Поклоняюсь Тебе, Боже Душе Святый, ибо не презираешь меня, обращающегося, не отталкиваешь припадающего, но принимаешь, как блудного сына, и обновляешь дух прав во утробе моей (Пс. 50, 12).

Поклоняюсь Тебе, Богу Отцу, очищающему вся беззакония моя (Пс. 102, 3).

Поклоняюсь Тебе, Богу Сыну, исцеляющему вся недуги моя (Пс. 102, 4).

Поклоняюсь Тебе, Богу Духу Святому, избавляющему от нетления живот мой (Пс. 102, 5).

Поклоняюсь Тебе, Богу Отцу, не до конца прогневающемуся, не вовек враждующему (Пс. 102, 9).

Поклоняюсь Тебе, Богу Сыну, не по беззакониям моим творящему мне (Пс. 102, 10).

Поклоняюсь Тебе, Богу Духу Святому, не по грехам моим воздающему мне.

Поклоняюсь Тебе, Богу Отцу, ущедряющему меня, якоже щедрит отец сынов (Пс. 102, 13).

Поклоняюсь Тебе, Богу Сыну, знающему мое естество и слабость.

Поклоняюсь Тебе, Богу Духу Святому, врачующему немощи мои и очищающему меня от всякой скверны.

Поклоняюсь Тебе, Боже Отче, ибо восставляешь меня, падшего.

Поклоняюсь Тебе, Боже Сыне, ибо ищешь меня, погибшего.

Поклоняюсь Тебе, Боже Душе Святый, ибо оживляешь меня, мертвого.

Поклоняюсь Тебе, милосердый Боже Отче, упование мое.

Поклоняюсь Тебе, долготерпеливый Бог Сын, Прибежище мое.

Поклоняюсь Тебе, незлобивый Боже Душе Святый, Покровитель мой.

Пав на землю, говори:

«Поистине достойно мне поклоняться, славословить и благодарить Тебя, Святая Троица, Которую все Небесные Силы, Херувимы и Серафимы трисвятыми песнями восхваляют, все святые благодарят, всякое создание раболепно поклоняется, и я, бренный, ползающий червь, бездерзновенный пред величием неприступной Твоей славы, в надежде на милость Твою дерзаю, без стыда припадаю и молю: дай мне всегда кланяться Тебе, Создателю моему, неосужденно и неленостно, Тебя единого знать, Тебя любить и бояться, хранить Твои повеления, ходить путем заповедей Твоих, Тебя хвалить и славить до последнего моего вздоха; по разлучении же моем с бренным моим телом и новом соединении с ним не лиши меня радости восклицать вовеки с угодившими Тебе: Свят, Свят, Свят! Аминь.

Поклонение Господу нашему Иисусу Христу

«Приидите, поклонимся...»  (Трижды)

Сыне Божий! Поклоняюсь Твоему прежде денницы рождению от Отца без матери и неизреченному смотрению о нас.

Поклоняюсь Твоему, Человеколюбче Господи, ради нашего спасения тайному снисхождению, воплощению в утробе Девической действием Святого Духа, рождению и положению в скотских яслях.

Поклоняюсь и славлю Твое плотское обрезание, смиренное Крещение от раба, пресветлое Преображение на Фаворе, славное с победой шествие в Иерусалим на вольные страдания и все поднятые ради нас труды Твои на земле, в которых Ты был с юности, постясь, подвизаясь, ходя и утомляясь, уча и проповедуя, исцеляя и воскрешая. Все сие вспоминая, славлю, величаю, почитаю, с любовью лобзаю и за все сие благодарю Тебя, моего премилосердного Творца.

Поклоняюсь, Сыне Божий, Твоей Тайной Вечери, на которой Ты верующим дал в пищу Самого Себя, чтобы, причащаясь Тела и Крови Твоей, я имел Тебя в жизнь вечную. Величаю и глубокое Твое смирение, проявившееся в омовении ног ученикам, и молю Тебя, Господа моего: смири мою вознесшуюся гордость и научи меня смиренномудрию.

Поклоняюсь Пречистому, Пресвятому и Животворящему Твоему Телу, преломляемому под видом хлеба во оставление грехов.

Поклоняюсь Пречистой, Пресвятой и Животворящей Твоей Крови, изливаемой под видом вина во оставление грехов.

Поклоняюсь страданиям Твоим, Христе! (Трижды)

Поклоняюсь Твоему коленопреклонению в саду, где, молясь, Ты пролил кровавый пот, чтобы миновала Тебя чаша страданий; молюсь же Тебе, Господу моему: научи меня всегда усердно молиться и напои меня Чашей спасения, чтобы вовеки я благодарил Тебя.

Поклоняюсь Тебе, Господи и Боже мой, вспоминая Твои вольные страдания: льстивое целование Иуды, безвинное взятие беззаконными, связание и бесчисленные надругательства, удары, оплевания, заушения, досаждения, побои, терзания, унижения, все Твои мучения, которые Ты претерпел ради меня, окаянного и неблагодарного, и нещадное излияние крови. Все эти мучения я слагаю в уме и сердце моем, любовью целую их, истаиваю жалостью и за все это превозношу и благодарю Тебя, любимого мною Господа, Который так возлюбил меня, что и душу Свою не пощадил положить за меня.

Поклоняюсь безвинному Твоему, Судия мой, осуждению на смерть, мучительному ношению тяжелого Креста, протяжению на Кресте Твоего пречистого Тела, пригвождению и распятию на Голгофе посреди двух разбойников. Молю же Тебя, Господа моего, не осуди меня по делам моим, даруй мне неленостно носить крест мой, пригвозди плоть мою страхом Твоим, распни меня миру со страстями и похотями и подай мне, чтобы сердце мое ничего иного не ведало во все дни жизни моей, кроме Тебя, Иисуса распятого.

Поклоняюсь пречистой и пресвятой Твоей главе, исколотой ради меня, окаянного, острым терновым венцом, и молю Тебя, Господа моего: искорени из главы моей злое, скверное, блудное, хульное и тщеславное.

Поклоняюсь пресвятым ушам Твоим, наполненным злочестивым хулением ради меня окаянного и неблагодарного, и молю Тебя, Господа моего: дай мне не слышать ничего неполезного и сделай меня послушным Твоему повелению.

Поклоняюсь пречистым Твоим очам, залитым слезами и кровью ради меня, окаянного и неблагодарного, и молю Тебя, Господа моего: Призри на меня и помилуй меня; отврати очи мои, чтобы не видеть суеты (Пс. 118, 37).

Поклоняюсь пресвятому Твоему лицу, которое, как солнце, сияло на Фаворе, а ныне потемнело от заплеваний и ударений, и молю Тебя, Господа моего: осияй раба Твоего светом лица Твоего (Пс. 118, 135).

Поклоняюсь пресвятым Твоим устам и языку, паленному жаждой, вкусившему уксус с желчью, и молю Тебя, Господа моего: обуздай язык мой злой и положи охрану устам моим (Пс. 140, 3).

Поклоняюсь пречистой, пресвятой и животворящей Твоей ране на десной (правой) Твоей руке и молю Тебя, Господа моего: сподоби меня стать одесную Тебя.

Поклоняюсь пречистой, пресвятой и животворящей Твоей ране на шуей (левой) Твоей руке и молю Тебя, Господа моего: избави меня от шуей участи.

Поклоняюсь пречистой, пресвятой и животворящей Твоей ране на правой ноге и молю Тебя, Господа моего: наставь меня на правый путь покаяния.

Поклоняюсь пречистой, пресвятой и животворящей Твоей ране на левой ноге и молю Тебя, Господа моего: от всякого злого пути удержи ноги мои (Пс. 118, 101).

Поклоняюсь пречистой, пресвятой и животворящей Твоей ране в пречистых ребрах и в пронзенном Твоем сердце, откуда истекла кровь и вода на искупление наше, и молю Тебя, Господа моего: сокруши окаменение мое, порази мое жестокое сердце, сотри его страхом Твоим, уязви его любовью Твоею, чтобы Тебя, Господа моего, я возлюбил всем сердцем моим, всей душой, всей мыслью, всей крепостью и всем помышлением моим и чтобы потекли из сокрушенного моего сердца слезные источники, омывающие мою греховную скверну.

Поклоняюсь всему Твоему святому телу, израненному с ног до головы ради меня окаянного и неблагодарного и не имеющему целости, и молю Тебя, Господа моего: исцели меня, всего израненного грехами.

Поклоняюсь наготе Твоего пречистого тела и молю Тебя, Господа моего: покрой позорную наготу окаянной моей души.

Покланяюсь пресвятой Твоей душе, преданной в руки Богу Отцу, и молю Тебя, Господа моего: прими в Свои святые руки душу мою в час кончины и сохрани ее от воздушных духов злобы.

Поклоняюсь снятию со Креста и положению во гробе пречистого тела Твоего и молю Тебя, Господа моего: дай мне, чтобы я в мире жил, как мертвый и погребенный.

Слава страданиям Твоим, Господи! (Трижды.)

Поклоняюсь, славословлю и величаю сошествие Твое во ад, пленение ада, попрание смерти и тридневное воскресение из гроба, и молю Тебя, Господа моего: душу мою, плененную грехами, плени любовью Твоею, умершую воскреси и избави от ада.

Слава, Господи, Кресту Твоему и Воскресению! Поклоняюсь Твоему Вознесению с плотью на небеса, где, сидя одесную Бога Отца, видишь мою беду и немощь, слышишь мою грешную молитву, проникаешь в мои мысли издали и знаешь обращение. Молю же Тебя, Господа моего: вознеси ум мой от земного пристрастия к горнему желанию, укрепи немощь мою, пополни мою недостаточность и скудость, исправь молитву мою и приведи меня к доброму концу и спасительному пристанищу, чтобы я оказался пред Тобою непосрамленным и неосужденным, когда придешь Ты судить живых и мертвых. Господи! Не входи в суд с рабом Твоим, потому что не оправдается пред Тобой ни один из живущих (Пс. 142, 2).

Пав ниц на землю, говори следующее:

Поистине достойно покланяться Тебе, Господу моему Иисусу Христу, от всех святых славимому и покланяемому Богу, пред именем Которого преклонилось всякое колено небесных, земных и преисподних (Флп. 2, 10). И я, недостойный, бесстыдно приступаю и молю: спаси меня, Спаситель мой, по Твоей благости, а не по моим делам. Ты хочешь меня спасти, Ты знаешь, как меня спасти, спаси же меня, как хочешь, как можешь и как знаешь.

Я надеюсь на Тебя, Господа моего, и вручаю себя Твоей святой воле, твори со мной, что хочешь.

Если хочешь, чтобы я был во свете, – да будешь благословен.

Если хочешь, чтобы я был во тьме, – снова будь благословен.

Если откроешь мне двери милосердия Твоего – добро сие и благо.

Если затворишь мне двери милосердия Твоего – будь благословен, Господи, затворивший мне по правде.

Если не погубишь меня с моими беззакониями – слава безмерному Твоему милосердию.

Если погубишь меня с моими беззакониями – слава праведному Твоему суду. Устрой со мной так, как хочешь.

Поклонение Пресвятой Богородице

Придите, поклонимся Царице нашей, Богородице.

Придите, поклонимся Деве Марии, Царице нашей, Богородице.

Придите, поклонимся и припадем к Самой Госпоже Деве Марии, Царице нашей, Богородице.

Поклоняюсь Тебе, Пресвятая Богородица, Твоим рождеством явившая нам Свет Истинный, Царица неба и земли, Надежда безнадежным, Помощница беспомощным и Ходатаица всем грешным. Ты меня покрой и защити от всех бед и нужд душевных и телесных и будь мне, молюсь, Заступницей святыми Твоими молитвами.

Поклоняюсь Твоему рождению от твоих святых родителей Иоакима и Анны и молю Тебя, Госпожа моя: дай мне начать безгрешное житие и возбуди во мне покаяние.

Поклоняюсь Твоему введению во храм Господень, трехлетняя Отроковица, и молю Тебя, Свет мой: сотвори меня Твоими молитвами храмом Святого Духа.

Поклоняюсь Благовещению Твоему, Пресвятая Дева, когда действом Святого Духа по гласу Архангела зачала Слово Отчее, и молю Тебя, Свет мой: мне, отчаянному, благовести спасение.

Поклоняюсь рождению Твоему, когда Ты воплотила и родила миру Христа Спаса и стала Матерью Богу, всею тварью славимой и превозносимой, и молю Тебя, Свет мой: являй Себя мне Матерью Милосердной и ныне, и в век будущий.

Поклоняюсь очищению Твоему, Нескверная, Неблазная, Нетленная, Пресвятая, и молю Тебя, Свет мой: очисти меня от всякой скверны плоти и Духа Твоими молитвами.

Поклоняюсь и почитаю болезни Твои, которые Ты претерпела во время вольной страсти Сына Твоего, когда сбылось пророчество Симеоново: Тебе же Самой оружие душу Твою пройдет (Лк. 3, 35), и молю Тебя, Свет мой: от телесной и душевной болезни избавь меня.

Поклоняюсь Тебе, Госпожа, вспоминая радость Твою, которую Ты имела во время Воскресения Сына Твоего, и молю Тебя, Свет мой: усыпи страсти мои плотские Твоею помощью.

Пресвятая Владычица Богородица! Приими сие малое моление и принеси его Сыну Своему и Богу нашему, да спасет и просветит Тебя ради души наши.

На Твой пресвятой образ взирая, как истинную Богородицу Тебя зрю, верою сердечною и с душевною любовью припадаю, поклоняюсь Тебе с держимым на руках Твоих Предвечным Младенцем, Господом нашим Иисусом Христом, почитаю и молю Тебя со слезами: покрой меня покровом Своим от врагов видимых и невидимых, ибо Ты род человеческий ввела в Царство Небесное.

Аминь.

После этого прочесть: «Достойно есть, яко воистину...»

Богодухновенное христианское наставление

1. Когда встанешь от сна, то первая мысль твоя пусть будет о Боге, первое слово и молитва – к Богу, Создателю твоему, содержащему жизнь твою, могущему всегда умертвить и оживить, поразить и исцелить, спасти и погубить.

2. Поклонись и воздай благодарение Богу, воздвигшему тебя от сна и не погубившему с беззакониями твоими, но долготерпеливо ожидающему твоего обращения.

3. Положи начало лучшему, говоря с Псалмопевцем: Сказал я: ныне я начал (см.: Пс. 76, 11), – и прочее, ибо путь свой к Нему хорошо совершает только тот, кто каждый день хорошо начинает.

4. С утра будь в молитве Серафимом, в делах – Херувимом, в обхождении – Ангелом.

5. Времени напрасно отнюдь не трать, делай только самые необходимые дела.

6. Во всех делах, словах и мыслях ум твой пусть будет направлен к Богу. Не начертывай в уме что-либо иное, кроме Христа, пусть никакой образ не прикоснется к чистому сердцу, кроме чистого образа Христа, Бога и Спасителя нашего.

Милосердому и долготерпеливому Творцу Богу нашему
угодны от людей следующие дела:

1. Чистота. «Святым Духом всяка душа живится и чистотою возвышается (антифон воскресный, глас 4) и светится, ибо всякий чистый пребывает во Христе и Христос в нем». (Блаженный Феофилакт. Толкование на Евангелие от Луки). Пред Богом только чистые священствуют, от нечистых же отвращает Бог Свое Лицо.

2. Любовь и совершение правды во всем. Богодухновенный пророк говорит: Любящий неправду ненавидит душу свою (см.: Пс. 10, 5), а неправда – всякий грех, особенно же смертный.

3. Пост. Есть не только поздно, но и мало, не пресыщаться, не употреблять сластей и есть один раз в день. Если удержишь чрево, то вселишься в рай. Как птице невозможно летать без крыльев, так и человеку невозможно спастись без поста и молитвы. Итак, воздерживайся от обильной пищи, от бесполезного многословия, от всякой неправды и от хмельного питья.

4. Молитва к Богу прилежная, неленостная и без суетных мыслей.

5. Милость, милостыня, добровольное подаяние. Если ты и беден, то хоть немного подай и не будь скупым.

6. Любовь. Любить нужно не только братию, но и врагов, любить необходимо и ненавидящих нас, и досаждающих нам, и никогда не делать им зла.

7. Благодарное терпение досады, поругания, обиды и поношения.

8. Любить смирение и отнюдь не гордиться.

9. Хранить молчание; не говорить ни с кем о бесполезном. Особенно же в церкви нужно стоять кротко и ничего не говорить ни с кем, за исключением самого необходимого.

10. Не быть ленивым к делу Божию, но с бодростью и охотой подвизаться в нем.

11. Не быть яростным, дерзким, гневливым, не помнить зла и не воздавать злом за зло.

12. Не завидовать никому и ни в чем, не клеветать ни на кого, не лгать ни в чем, не осуждать никого за грехи, хотя бы и своими очами видел их.

13. Отнюдь никогда не смеяться.

14. Непрестанно иметь в уме своем Иисусову молитву и размышлять о смертном часе. Жить осторожно во всякий день и час, хранить заповеди Божии и всегда быть готовым стать, как на Страшном Суде, и дать ответ Богу о всяких своих грехах, ибо говорит Господь: «В чем тебя застану, в том и буду судить тебя», – хорошо, если в добрых делах и покаянии; непокаявшихся же и не плакавших здесь о своих грехах ожидает лютейшая и не имеющая конца мука.

15. Необходимо всегда пред Богом и духовным отцом приносить истинное покаяние в грехах со всяким усердием, сожалением и умилением, никогда потом не грешить и грехи свои омывать слезами.

Все эти дела угодны Всемилосердному Господу Богу, Творцу нашему.

Житие

В день отдания праздника Воздвижения Честного Животворящего Креста Господня, 21 сентября по старому стилю (4 октября по новому), празднует Российская Церковь память обретения мощей смиренного любителя креста, столь умилительно припадавшего к язвам Христовым в своих молитвословиях, святителя Димитрия, нового Ростовского чудотворца. Не напрасно величает его Православная Церковь: «Православия ревнителем, раскола искоренителем, российским целебником, новым к Богу молитвенником, цевницею духовною, писаниями своими всех уцеломудряющею», ибо таким он явил себя действительно Церкви и отечеству. Утешительно при описании жития угодника Божия помышлять о том, как близко к нам спасение наше, когда пред нашими глазами повторяются древние примеры совершенства христианского, и Господь, для назидания нашего, нетлением и чудесами проявляет великих блюстителей Его стада, которые, взяв на рамена свои крест, последовали стопам Христовым.

Ранние годы

Будущий святитель Димитрий, во святом крещении Даниил, по фамилии Туптало, родился в декабре 1651 года в местечке Макарове, что в 40 километрах от Киева.

Отец его, Савва Григорьевич, полковой сотник, оставив воинскую службу, посвятил себя служению Церкви. Он стал ктитором Киево-Кирилловского монастыря. Именно в этом монастыре принял монашеский постриг 18-летний Даниил. Стали монахинями и три его сестры: все они в разное время были игумениями Иорданской женской обители, устроенной попечениями отца.

По особой милости Божией и по молитвам детей, а также насельников обителей, которые обустраивались заботами Саввы Григорьевича, ему было даровано замечательное долголетие – отошел ко Господу он в возрасте 103 лет б января 1702 года. Знаменательным было упокоение и матери этого богоугодного семейства, Марии Михайловны. Вот как о нем пишет сам святитель Димитрий: «Скончалась с хорошим расположением, памятью и речью ... кончиною бесстрашною, непостыдною, мирною 29 марта 1689 года, в Великий Пяток, в час крестной смерти Спасителя, на 71 году от рождения».

Первоначальное образование отрок Даниил получил в доме родителей, потом обучался в училище при Богоявленском Братском монастыре. Богоизбранный отрок выделялся, помимо своей воли, среди сверстников не только скромностью и благонравием, но и успехами в учебе. Детским играм и увеселениям он предпочитал чтение Священного Писания, творений и житий святых, молитву.

Щедро наделенный от Господа различными дарованиями, он усердно их приумножал. Он глубоко и прочно усвоил гомилетические приемы, преподанные известным в то время проповедником Галятовским, они и послужили основой, на которой развилось его собственное блестящее проповедническое искусство.

Обучение в училище, преобразованном впоследствии в коллегию, продолжалось недолго. 15 лет минуло Даниилу, когда коллегия была разрушена войной, но и этого времени хватило, чтобы возросла и окрепла его любовь к знанию, творчеству, – то, что сопровождало святителя все годы его земного странствия, – чтобы состоялись его первые литературные опыты.

Но все это внешняя сторона жизни будущего святителя в юношестве. Главное же, что произошло в те времена, – становление его как угодника Божия. Любовь к Богу, стремление к уединению, богомыслию, к постничеству и молитвенному деланию наполняли все его существо, давали направление его духовному развитию. Так что следующий шаг – приход в монастырь по благословению родителей – был совершенно закономерен.

Не прошло и года после пострижения будущего святителя, как его, по просьбе настоятеля, Мелетия Дзика, бывшего прежде ректором Братской коллегии, который отлично знал и как сына любил смиренного, послушного, образованного инока, рукоположил во иеродиакона митрополит Киевский Иоасаф (Тукальский). Келейная молитва, строгий пост, неуклонное посещение храма Божия, чтение книг были занятиями юного иеродиакона, которыми очищалась и просвещалась его душа. Игумен Мелетий в обители много занимался с Димитрием, и с его помощью тот смог получить хорошее образование.

Спустя шесть лет архиепископ Черниговский Лазарь (Баранович) по ходатайству игумена Мелетия рукоположил 24-летнего иеродиакона Димитрия во иеромонаха. Архиепископ Лазарь – сам муж высокого ума и благочестия – по достоинству ценил ученость и добродетельную жизнь молодого иеромонаха и потому благословил его быть проповедником слова Божьего при Черниговском соборе. Хороший проповедник тогда был нечастым явлением – обычно в храме вместо священнической проповеди читались поучения святых отцов или жития святых.

Два года проповеднического служения при Черниговской кафедре настолько прославили о.Димитрия, что его стали наперебой приглашать к себе обители в Украине и Литве. В это время он в своем труде «Руно орошенное» описал чудеса Черниговской Ильинской иконы Божией Матери.

С 1677 года он, внимая просьбам архиереев и монастырей, переезжал из одной обители в другую, подвизаясь как иеромонах и проповедник, вплоть до 1681 года, когда архиепископом Лазарем был поставлен на игуменство Максаковской обители. Архиерей тогда сказал о.Димитрию: «Да благословит вас Господь не только игуменством, но... желаю вам и митры: Димитрий да получит митру». Братии игумен был примером для подражания: он сам жил так, как учил других.

Потом было игуменство в Батуринском Крупицком монастыре святителя Николая, продолжавшееся менее двух лет. Игумен Димитрий явно тяготился административными обязанностями, хотя и блестяще справлялся с ними. Он стремился к безмолвной, уединенной жизни, и вот такая возможность представилась.

Создание Четьих Миней

Настоятель Киево-Печерской лавры архимандрит Варлаам (Ясинский) пригласил его для тяжкого, но необходимого Церкви труда, – составления житий святых. Труда, который прославил святителя Димитрия в веках. Так в июне 1684 года начался 20-летний период создания Четьих Миней – полного свода житий на каждый месяц года, которым Русская Православная Церковь пользуется и до сих пор.

В 1685 году святитель Димитрий имел два видения, которые свидетельствовали о том, что небожители благоволят к его трудам. В первом ему представилось, что его смотрению поручена пещера с мощами святых, и он перекладывал мощи великомученицы Варвары в лучшую раку. При этом святая Варвара, явившись как живая, на его слова: «Благодетельница моя! Умоли Бога о грехах моих!» отвечала: «Не знаю, умолю ли, ты молишься по-римски», т.е., как понял смиренный Димитрий, коротко и редко. Когда же он смутился этим, она прибавила с веселым лицом: «Не бойся».

Видимо, это видение изменило его отношение к молитве. Он стал еще более усердным молитвенником, написал несколько молитвословий и молитвенных правил, в проповедях горячо и вдохновенно говорил о важности молитвенного делания.

А через несколько лет святой Димитрий имел утешение действительно воздать честь мощам великомученицы. Будучи в то время игуменом Батуринским, он узнал, что часть этих мощей хранится в гетманской казне, и мало кто об этом знает. Как выяснилось, еще в 1651 году гетман литовский Януш Радзивил по взятии Киева испросил себе две части мощей великомученицы, почивающих в Михайловском монастыре. Одну из этих частей, от ребер святой Варвары, он отослал в дар Виленскому епископу Георгию Тишкевичу, другую, от персей ее, подарил жене своей Марии, по смерти которой она досталась митрополиту Киевскому Иосифу Тукальскому. Митрополит привез святыню в город Канев, где постоянно жил. Отсюда, по смерти Тукальского, она взята была в Батуринскую казенную палату.

Святой Димитрий получил дозволение от гетмана поместить святыню в Батуринский монастырь и с торжественным крестным ходом перенес сюда драгоценную частицу честных мощей 15 января 1691 года, во вторник. В память же перенесения установил в своем монастыре каждый вторник совершать молебное пение великомученице Варваре.

Другое сновидение было еще поразительнее. «В 1685 году, – пишет Димитрий,– в Филиппов пост, в одну ночь окончив письмом страдания святого мученика Ореста, которого память 10 ноября почитается, за час или меньше до заутрени, лег я отдохнуть, не раздеваясь, и в сонном видении узрел святого мученика Ореста, с лицом веселым ко мне вещающего: «Я больше претерпел за Христа мук, нежели ты написал». Сказав это, открыл мне перси свои и показал в левом боку великую рану, насквозь во внутренность проходящую: «Сие мне железом прожжено». Потом открыл правую по локоть руку, показав рану на самом противу локтя месте, и рек: «Сие мне перерезано»; причем видны были перерезанные жилы. Также и левую руку открывши, на таком же месте, такую же указав рану, сказал: «И то мне перерезано». Потом, наклонясь, открыл ногу и показал на сгибе колена рану, также и другую ногу, до колена открывши, такую же рану на таком же месте показал и рек: «А сие мне косою рассечено». И став прямо, взирая мне в лицо, рек: «Видишь ли? больше я за Христа претерпел, нежели ты написал».

Я, не смея слова молвить, молчал и мыслил в себе: «Кто сей есть Орест, не из числа ли пяточисленных (13 декабря)?» На сию мою мысль святой мученик ответствовал: «Не тот я Орест, иже от пяточисленных, но тот, его же ты ныне житие написал». Видел и другого некоего человека важного, за ним стоявшего, и казалось мне также, некий мученик был, но тот ничего не сказал. В то самое время учиненный к заутрене благовест пробудил меня, и я жалел, что сие весьма приятное видение скоро окончилось. А что сие видение, – прибавляет святой Димитрий, – записав его спустя более трех лет, я, недостойный и грешный, истинно видел и что точно так видел, как написал, а не иначе, сие под клятвою моею священническою исповедую: ибо все оное как тогда совершенно памятовал, так и теперь помню».

Из этой записи можно видеть, как успешно подвигался труд его, ибо в 1685 году, через полтора года после начала работы над житиями, доведен был уже до 10 ноября. Ему благоприятствовала совершенная свобода от посторонних занятий, но он недолго мог пользоваться ею по особенной к нему любви светского и духовного начальства; опять возложили на него бремя правления, от которого так недавно отказался.

Димитрий вместе с архимандритом Варлаамом поехал в Батурин приветствовать нового митрополита Киевского Гедеона из рода князей Святополков-Четвертинских, который возвращался из Москвы, где был посвящен патриархом Иоакимом: это было первое подчинение митрополии Киевской патриаршему престолу Московскому. Гетман и митрополит убедили святого игумена принять на себя опять настоятельство обители Николаевской, и любитель послушания им повиновался.

Подчинение Киевской митрополии Москве имело влияние и на будущую его участь, потому что, как деятельный член и опытный богослов Малороссийской Церкви, он принимал живое участие в духовных вопросах того времени и по стечению обстоятельств сам был мало-помалу привлечен с родного юга на север.

Хотя занятия по обители и особенно в шумном тогда Батурине отнимали у него немало времени от занятий житиями, он в письме от 15 марта 1688 года сообщал, что уже «написал житий святых месяцев шесть».

Так как из Москвы не было ни прямого требования на рассмотрение этих новосоставленных миней, ни запрещения их печатать, то в 1689 году лавра Печерская приступила к изданию их в свет. Архимандрит Варлаам предоставил себе, вместе с соборной братией, окончательное рассмотрение этих книг и тем навлек на себя неудовольствие патриарха, который это принял за явный знак непослушания.

Немедленно отправил он обличительную грамоту, в которой горячо вступался за иерархические свои права и доказывал необходимость послушания. Строгий блюститель Православия, он заметил лаврским издателям некоторые недосмотры, вкравшиеся в книгу, и велел перепечатать листы с погрешностями и остановить продажу непроданных еще экземпляров. Патриарх потребовал впредь присылать к нему для просмотра и благословения в печать следующие книги житий святых.

Однако сам благочестивый составитель минеи не подвергся гневу святительному и даже в это время имел случай лично принять благословение от патриарха Иоакима и слышать из уст его одобрение на продолжение столь полезного труда.

Главнокомандующий русских войск князь Голицын послал гетмана Мазепу в Москву с донесением об успешном окончании своего похода против турок; вместе с ним отправлены были от Малороссийского духовенства, вероятно, для разъяснения возникших недоумений, два игумена: святой Димитрий и Кирилловской обители Иннокентий Монастырский. Это случилось в смутную эпоху стрелецкого бунта и последовавшего за ним падения царевны Софьи. Святой Димитрий, вместе с гетманом, представлялись сперва царю Иоанну и сестре его в столице, а потом и юному Петру в лавре Троицкой, куда он удалился от козней мятежников и где окончательно их преодолел. Малороссийские посланные были там свидетелями ходатайства патриаршего за усмиренную царевну.

Отпуская игумена, святейший Иоаким благословил Димитрия продолжать жития святых и, в знак своего благоволения, дал ему образ Пресвятой Девы в богатом окладе. Думал ли святой Димитрий, что это было для него не только напутствием на родину, но и как бы предзнаменательным зовом водвориться в России?

По возвращении в Батурин продолжал он еще с большей ревностью, вниманием и осторожностью заниматься своим священным трудом, который имел большое значение уже для всей Церкви Российской. Чтобы пребывать в уединении, он оставил даже свои настоятельские покои и устроил себе маленький домик близ церкви святителя Николая, который называл своим скитом.

Скоро один за другим скончались патриарх Иоаким и митрополит Киевский Гедеон. Новый первосвятитель московский, Адриан, поставил на митрополию Киевскую бывшего архимандрита лавры Варлаама Ясинского, который в октябре 1690 года привез святому игумену патриаршую благословенную грамоту: «Сам Бог, в Троице Животворящей... да воздаст тебе, брат, всяким благословением за твои богоугодные труды в писании, исправлении и издании книги душеполезных житий святых за три первых месяца. Он же благословит, укрепит и поспешит потрудиться тебе даже на всецелый год». Вслед за тем патриарх просит и нового митрополита и будущего архимандрита лавры о содействии во всем «искусному, и благоразумному, и благоусердному делателю».

Глубоко тронутый такой святительской милостью, смиренный Димитрий отвечал патриарху красноречивым посланием и просил прислать взятые у него минеи Макария.

Получив минеи на весь год, святитель Димитрий заключился в новой келье скита и отказался от управления Батуринским монастырем, которое продолжалось шесть лет. За год до того в Батуринской обители скончался замечательный ученый, которому Димитрий оказывал покровительство, Адам Черниговец, оканчивавший здесь свой драгоценный труд об исхождении Духа Святого от Отца.

В мае 1693 года святитель Димитрий сам отвез в типографию вторую часть своего труда, но издание ее было отложено по двум причинам: архимандрит Мелетий, наученный горьким опытом своего предшественника Варлаама, стал осторожнее и подверг книгу тщательной проверке; сам же составитель получил из Данцига обширное описание житий святых, «книги Болланда», занялся сличением их с собственным творением, и она была напечатана уже в 1695 году. В предисловии ко второй части он исправил и погрешности первой части.

Патриарх Адриан снова прислал одобрительную грамоту. После того занятия святителя Димитрия житиями святых продолжались спокойно, и в 1700 году была напечатана третья часть, а в 1705-м – последняя.

Святой искал уединения, но его не оставляли в покое, вызывая к разным служениям Церкви, соответствовавшим его высокому достоинству в деле церковного управления. В 1694 году он принял управление обителью первоверховных апостолов Петра и Павла, близ Глухова, но митрополит Киевский Варлаам, едва заступив на кафедру, перевел святого властной рукой на место его пострижения, в обитель Кирилловскую, где еще был ктитором его столетний отец и где самим святителем была погребена его мать.

«В самый Великий Пяток ... мать моя преставися в девятый час дня, точно в тот час, когда Спаситель наш, на кресте страждущий за спасение наше, дух Свой Богу Отцу в руце предал. Имела лет от рождения своего более семидесяти ... да помянет ю Господь во царствии Своем небесном! Скончалася с хорошим расположением, памятью и речью. О дабы и мне таковой блаженной кончины Господь удостоил ее молитвами! И подлинно, христианская ее была кончина, ибо со всеми обрядами христианскими и с обыкновенными таинствами, бесстрашна, непостыдна, мирна. Еще же да сподоби ю, Господь, доброго ответа на Страшном Своем суде, яко же и не сомневаюсь о Божием милосердии и о ее спасении, ведая постоянную, добродетельную и набожную ее жизнь. А и то за добрый спасения ее знак имею, что того же дня и того же часа, когда Христос Господь разбойнику, во время вольной своей страсти, рай отверзл, тогда и ее душе от тела разлучиться повелел».

В июле 1697 года святитель Димитрий был посвящен в архимандрита Черниговского Елецкого-Успенского монастыря, к которому был присоединен и Глуховский. В постоянных спорах о чести иметь в своей епархии святого Димитрия на этот раз победил святитель Иоанн Максимович, прославившийся впоследствии на Сибирской кафедре обращением многих тысяч язычников.

Не превознесся Димитрий новым своим саном, напротив, смирение его усугубилось по мере возвышения в степени духовной, и не оставляла его любимая забота о житиях святых, как видно из письма его к другу Феологу, монаху Чудова монастыря, ставшему потом «справщиком» в московской типографии:

«Я не таков, каким меня считает любовь твоя. Я не благонравный, а злонравный, исполненный худых навыков, и по смыслу далекий от умных людей, глуп я и невежда, а свет мой – тьма и пыль. Молю братскую любовь твою помолиться за меня Господу, дабы просветил тьму мою и извлек честное из недостойного... Считаю делом любви вашей то, что вы благодарите Бога за возведение меня на Елецкую архимандрию. Но я, несчастный, недостоин ни любви вашей, ни архимандрии. Знаю, что Господь Бог попускает и недостойным, в числе которых я первый, получать почетные звания; это творит Он по неведомым судьбам Своим. Потому-то я в страхе, нося честь не по достоинству моему».

Во время управления Елецкой обителью святителем Димитрием в тех краях случился сильный голод, и Елецкий настоятель питал не только братию, но и всех приписанных к монастырю из запасов обители, а для других бедняков покупал хлеб за свой счет. Так кормил он нуждающихся во все голодное время.

Два года спустя переведен был святой Димитрий в Спасский монастырь Новгород-Северска, последний, которым он управлял. Всего же за двадцатилетний срок пребывания на должности настоятеля он руководил попеременно пятью обителями (Батуринской два раза).

В начале 1700 года в лаврской типографии закончили печатать третью весеннюю четверть его Минеи за март, апрель и май, и архимандрит лавры Иоасаф Кроковский в залог особой своей благодарности к подвигу трудившегося прислал ему благословение: икону Богоматери, подаренную царем Алексеем Михайловичем митрополиту Петру Могиле. Царская икона, принесенная Димитрию Никоном, бывшим архимандритам Московского Донского монастыря, была как бы вторичным предвестием зова будущего святителя в первопрестольную Москву.

Малороссия уже лишалась своего светильника, которому подобало воссиять на свещнике архиерейских кафедр Сибири и Ростова, дабы с высоты их светить всей Церкви Российской.

Императору Петру Великому желательно было распространить свет христианства среди инородцев недавно завоеванной Сибири, дабы его благодатное действие могло проникнуть и до дальних пределов Китая. По совещании со святейшим патриархом Адрианом, решился он искать в более образованной тогда Малороссии достойного человека, способного совместить обязанности проповедника язычников с саном святительским на кафедре Тобольска, осиротевшей после кончины благоговейного митрополита Павла.

Варлааму Киевскому предписано было прислать в столицу кого-либо из архимандритов или игуменов, мужа ученого и жития непорочного, для кафедры Сибирской, который, с помощью Божией, мог бы обратить закоснелых в слепоте идолослужения к познанию истинного Бога. Новый пастырь должен был привезти с собой двух или трех иноков, которые бы изучили языки китайский и монгольский, дабы служить при вновь устроенной в Пекине церкви. Так далеко и благодетельно досягал орлиный взор великого преобразователя, и митрополит Варлаам не судил никого более достойным этой высокой степени, как архимандрита Северского, известного ему по своей добродетели и учености.

Святительство Димитрия

Димитрий, прибыв в Москву в феврале 1701 года, не застал уже в живых благодетеля своего, патриарха Адриана, и приветствовал государя красноречивым словом, в котором изобразил достоинство царя земного, как носящего на себе образ Христов.

Месяц спустя, на 50-м году от рождения, был он рукоположен в митрополита Сибирского преосвященным Стефаном Яворским, митрополитом Рязанским, который и сам недавно возведен был в сан этот из игуменов Киевского Николаевского монастыря с назначением в местоблюстители патриаршего престола. Ему поручено было от царя заведование всеми делами упраздненной патриархии.

Однако здоровье нового митрополита Сибирского поколебалось от непрестанных напряженных занятий. Святитель не в силах был бы бороться с суровым климатом дальней епархии, и притом любимый предмет занятий всей его жизни остался бы неоконченным. Эта мысль до такой степени тревожила митрополита Димитрия, что он даже впал в тяжкую болезнь, и благосклонный государь, узнав при своем посещении о причине болезни, успокоил его царским словом и дозволил на время остаться в Москве в ожидании ближайшей епархии.

Не без Промысла Божия продлилось более года пребывание его в столице; пришелец Малороссии имел время познакомиться с деятелями государственными и церковными того края, куда вызван был святительствовать в трудную годину преобразований. В Москве началась и дружественная связь его с митрополитом Стефаном, которого он мало знал в Киеве. Они поняли друг друга, и приязнь их основана была на взаимном уважении, хотя святой Димитрий всегда старался воздавать глубочайшее уважение местоблюстителю патриаршего престола, как бы самому патриарху.

Во время продолжительной своей болезни в кельях Чудова монастыря сблизился он с Кириллом и Феодором, учеными из монашествующих, которые были справщиками типографии. Здесь же нашел и своего старого друга инока Феолога, и все трое оказали ему впоследствии много услуг для его ученых занятий, по предмету которых вел с ними постоянную переписку.

Книги о житиях святых и частое проповедание слова Божия приобрели ему в Москве любовь и уважение знатных лиц. Вдова царя Иоанна Алексеевича, царица Параскева Феодоровна, пользовавшаяся особенным вниманием императора, была исполнена глубоким уважением к святителю и нередко наделяла его одеждами и яствами от своей трапезы.

Между тем скончался Иоасаф, митрополит Ростовский, и государь, еще более оценивший заслуги святителя Димитрия, повелел перевести его на вновь открывшуюся кафедру. Для Сибирской же нашелся достойный ему преемник в лице Филофея Лещинского, который окрестил многие тысячи остяков, странствуя за ними на оленях по их тундре.

Отсюда начинается для святителя Димитрия новый период жизни. Посвятив всего себя заботам пастырским, хотя и не оставлял он своих любимых занятий ученых, здесь предстал, по слову апостольскому, он таким, каким подобает быть архиерею для своей паствы: преподобным, незлобивым, нескверным, отлученным от грешников (см.: Евр. 7, 26, 27).

Вступая в свою епархию, новый святитель совершил обычное моление в церкви Зачатия Божией Матери Яковлевского монастыря, основанного одним из святых его предшественников, епископом Иаковом (которого и мощи там почивают). Из этой обители на краю города он должен был идти торжественным ходом, чтобы занять кафедру в Ростовском соборе. Там он погрузился в глубокую думу о своем будущем, и, указав место в углу собора, сказал окружавшим его слово псаломное пророка и царя Давида, которое обратилось в пророчество и для него самого: «Се покой мой, зде вселюся в век века». Так и случилось – здесь в Яковлевском Зачатьевском монастыре и доныне покоятся его нетленные мощи. Потом совершил он божественную литургию в кафедральном соборе Успения Богоматери и приветствовал паству свою красноречивым словом, напомнив ей о древнем союзе Церкви Ростовской с лаврою Печерскою, откуда нес он своей пастве благословение Божие Пресвятой Богородицы и преподобных Печерских; добрый пастырь беседовал как отец с детьми, кратко излагая взаимные обязанности пасущего и пасомых. Особенно трогательны были слова: «Пришел же я к вам не для того, чтобы вы служили мне, но чтобы вам послужить, согласно слову Господню: Кто хочет между вами быть большим, да будет вам слугою (Мф. 20, 26).

Пришел я к вам с любовью. Сказал бы, что пришел, как отец к чадам, но лучше так скажу: пришел, как брат к братии, как друг к дорогим друзьям, ибо и Господь Христос не стыдится назвать вас братией. Вы друзья мои... – говорит Он, – Я уже не называю вас рабами... но Я назвал вас друзьями (Ин. 15, 14-15). Но еще более дивно и многочестно то, что Он любимых Своих называет даже отцами Своими: Кто будет исполнять волю Отца Моего Небесного, тот Мне брат, и сестра, и матерь (Мф. 12, 50).

Итак, и вы, любезные мои, являетесь для меня и отцами, и братьями, и друзьями. Если же и вы отцом меня назовете, то я по-апостольски отвечу вам: Дети мои, для которых я снова в муках рождения, доколе не изобразится в вас Христос (Гал. 4, 19)! <...>

Радуюсь духом, придя в этот город, в этот дом, который освятили здешние чудотворцы стопами святых ног своих, оградили молитвами, украсили богоугодным житием, возвеличили трудами и подвигами и прославили премногой святостью. Радуюсь духом, видя такое собрание, такое изрядное стадо словесных овец Христовых».

В келейных записках святителя Димитрия написано: «1702 год, Марта 1-го, в неделю вторую Великого поста, взыдох на престол мой в Ростове, Божиим изволением», и вслед за тем: «1703 года, Яннуария 6-го, в третий час дня Богоявления Господня, преставися отец мой Савва Григорьевич и погребен в монастыре Кирилловском – Киевском, в церкви Святой Троицы; вечная ему буди память». Этими словами заключается дневник святого Димитрия, который как будто не хотел продолжать своих записок после блаженной кончины 103-летнего старца-родителя.

Не умилительно ли такое сыновнее чувство в великом святителе? И вместе с тем не достойно ли внимания то обстоятельство, что простой сотник Савва Григорьевич Туптало, благочестивый ктитор Кирилловской обители, имел утешение если не видеть лично, то, по крайней мере, слышать, что сын его Димитрий достиг высокой степени святительства и самой митрополии.

Все отношения родственные и семейные кончились для святителя и даже самые узы, соединявшие его с родной Малороссией; новая обширная семья ростовская окружила его кафедру, и ей посвятил он все свои пастырские заботы в продолжение семи лет, постоянно радея о ее духовном усовершенствовании.

Паства его не имела училищ, которые были только в Москве, и даже лишена была живого проповедания слова Божиего, и потому народ легко увлекался лестными учениями лжи и раскола.

С глубокой горестью говорил святитель в одном из своих поучений жителям Ростова: «Оле окаянному времени нашему, яко отнюдь пренебрежено то сеяние, весьма оставися слово Божие, и не вем, кого первее окаевати требе: сеятелей или землю, иереев ли, или сердца человеческие, или обои то купно? Вкупе непотребни быша, несть творяй благостыню, несть до единаго. Сеятель не сеет, а земля не приемлет; иереи не брегут, а люди заблуждают; иереи не учат, а люди невежествуют; иереи слова Божия не проповедуют, а люди не слушают, ниже слушати хотят; от обою сторону худо: иереи глупы, а людие неразумны».

Недостаточное приготовление к священному сану неизбежно влекло за собой разные злоупотребления и беспорядки, против которых не замедлил принять пастырские меры заботливый святитель. До нас дошли два его окружных послания к епархиальному духовенству: из них видно, с одной стороны, до какой степени простиралось тогда невнимание священников к важности возложенного на них звания, а с другой стороны, как велика была пастырская ревность святого Димитрия, сокрушавшая зло всеми мерами убеждения и власти.

В первом обличает он некоторых священников своей паствы в том, что они обнаруживают грехи своих духовных детей, открытые им на исповеди, или по тщеславию, или по желанию нанести им вред; святитель убедительно доказывает, что обнаруживать тайны, открытые на исповеди, значит не понимать духа таинства, оскорблять Святого Духа, Который даровал прощение грешнику, противоречить примеру Иисуса Христа, снисходившего грешникам. Нескромный духовник есть Иуда предатель, и подобно ему подлежит вечной погибели. Обнаружение тайн совести вредно не только для обнаруживающего, но и для обличаемых, которые не могут после этого искренне каяться и навлекают на себя всеобщее бесславие.

Потом святитель обличает священников, которые оставляют бедных больных прихожан без исповеди и причащения святых тайн, так что многие умирали без святого напутствия; он угрожает таким пастырям гневом Божиим за то, что затворяют Царство Небесное перед человеками, сами не входят и входящим возбраняют войти, и предлагает в многолюдных приходах для исправления треб церковных приглашать «придельных» священников.

В другом окружном послании святой Димитрий внушает особенное благоговение к таинству причастия – принятия Животворящего Тела и Крови Христовой. Он обличает иереев, хранящих Святые Дары, приготовляемые для приобщения болящих на целый год, в ненадлежащем месте, и предписывает хранить их в чистых сосудах на святом престоле и воздавать им благоговейное почитание. Потом увещевает иереев, чтобы они не иначе приступали к священнодействию евхаристии, как с предварительным приготовлением, а по окончании священнодействия пребывали в воздержании и трезвости; также вкратце напоминает им о других обязанностях их в отношении к пастве.

Чувствуя, что одними предписаниями нельзя исправить данного зла, святой Димитрий решился завести училище при архиерейском доме из собственных доходов, и это было первое духовное учебное заведение в великой России после Московского. Оно имело три грамматических класса, насчитывавших до двухсот человек.

Святителю желательно было, чтобы выходившие из него умели проповедовать и слово Божие. Он сам наблюдал за их успехами, задавал вопросы, выслушивал ответы и, в отсутствие учителя, иногда принимал на себя эту обязанность. А в свободное время толковал избранным ученикам некоторые места Священного Писания и летом призывал их к себе в загородный дом.

Не менее заботился он и о нравственном их воспитании, собирал по праздникам ко всенощной и литургии в соборную церковь, и по окончании первой кафизмы все должны были подходить к его благословению. В Четыредесятницу и прочие посты обязывал каждого говеть, сам приобщая Святых Тайн всех учеников. Когда же бывал болен, посылал им приказание, чтобы каждый прочитывал за него молитву Господню по пяти раз в воспоминание пяти язв Христовых, и это врачество духовное облегчало его болезнь.

Обращение архиерея с юными воспитанниками было совершенно отеческое, и часто повторял он им в утешение предстоявшей разлуки: «Если сподоблюсь получить от Бога милость, тогда и о вас буду молить, дабы и вы также от него получили милость; ибо написано: где Я, там и вы будете».

Окончившим курс давал он места при церквах по собственному усмотрению и старался внушить клирикам более уважения к их должности, посвящая их в стихарь, чего прежде не бывало в Ростове.

Такие постоянные занятия не сокращали деятельности святого в любимом труде его описания житий святых, для которого собирал сведения через своих московских знакомых. Спустя два года после его пребывания в Ростове окончена была и последняя, летняя, четверть Четьих Миней и отправлена в Киев для печати.

Радостно извещал он о том в Москве друга своего Феолога: «Сорадуйтесь мне духовно, яко споспешеством ваших молитв сподобил меня Господь Августу месяцу написать аминь и совершить четвертую житий Святых книгу; твоему же дружелюбию извествую, ведая вашу к моему недостоинству братскую любовь и желание книге нашей прийти к совершению. Слава Богу совершишася, прошу помолиться не вотще быти пред Господом худому нашему труду».

А в летописях архиереев Ростовских, хранящихся при соборе, рукою святителя замечено: «В лето от воплощения Бога Слова, месяца Февруария, в 9-й день на память святого мученика Никифора, сказуемого победоносца, в отдание праздника Сретения Господня, изрекшу святому Симеону Богоприимцу свое моление: ныне отпущаеши раба Твоего, Владыко, в день страданий Господних пятничный, в оньже на кресте рече Христос: совершишася пред субботою поминовения усопших и пред неделею Страшного Суда, помощью Божиею, и Пречистой Богоматери, и всех святых молитвами, месяц Август написася. Аминь».

Подвиги против раскола

При всех своих занятиях святитель, по возможности, обозревал паству и при вторичном посещении города Ярославля в 1704 году торжественно переложил мощи святых князей, Феодора Смоленского и чад его, Давида и Константина, в новую раку, устроенную усердием граждан, отчасти и его собственным; по любви своей ко всем угодникам Божиим уделил он и себе малую часть мощей их на благословение.

Посетив опять на следующий год Ярославль, он был озабочен вразумлением некоторых из числа меньшей братии его обширной паствы – их встревожило повеление царское о брадобритии, потому что они, по слепоте своей, почитали лишение бороды за искажение образа Божия.

Святитель сам рассказывает, как однажды, при выходе из собора после литургии, два не старых человека остановили его с вопросом: как повелит им поступить, потому что они предпочитают положить лучше головы свои на плаху для отсечения, нежели бороды. Не приготовленный к ответу святой Димитрий спросил только у них: «Что отрастет? голова ли отсеченная или борода?»– и на их ответ: «Борода»,– сказал им в свою очередь: «И так лучше вам не щадить бороды, которая столько же раз отрастет, сколько ее будут брить; голова же отсеченная – только в воскресение мертвых».

После такого вразумления увещевал он и сопровождавших его граждан покоряться во всем предержащей власти, по слову апостольскому, и не в зримом, внешнем образе, разуметь подобие Божие.

Впоследствии написал он по этому предмету целое рассуждение, которое неоднократно печаталось по воле государя; это был первый опыт состязания его с раскольниками, ему неизвестными в Малороссии.

«Аз смиренный не в сих странах рожден и воспитан, – писал он, – ниже слышал когда о расколах, в стране сей обретающихся, ни о разнствии вер и нравах раскольничьих; но уже здесь, по Божию изволению и по указу государя жити начав, уведех слухом от многих донесений». Тогда же, для назидания своей паствы, кроме устного проповедания слова Божия, написал он катехизические наставления, в доступном виде вопросов и ответов о вере, а также «Зерцало православного исповедания» и еще двенадцать статей о пресуществлении хлеба и вина в Тело и Кровь Господа нашего Иисуса Христа.

Были у него и другие заботы о благосостоянии вверенного ему духовенства, по случаю переписи для распределения в военную службу детей священно- и церковнослужителей, так как тогда великая была нужда в людях всякого звания для тяготевшей над Россией шведской войны.

Неутешительно было и оскудение архиерейского дома, потому что все вотчины состояли под монастырским приказом, но и то немногое, чем мог пользоваться святитель, употреблял он на училища и убогих.

До чего доходило собственное его убожество, видно из его письма к Феологу; он извиняется, что не имеет лошадей, дабы привезти его к себе, ибо сам чуть не пешком бродит: «Ни коня, ни всадника, оскудели овцы, и лошадей нет». Впрочем, как он впоследствии выразился в своем завещании: «С тех пор как принял на себя иноческий образ и обещал Богу нищету произвольную, даже до приближения ко гробу, не собирал я имения, кроме книг святых; ни злата, ни сребра, ни излишних одежд, кроме самых нужных, но старался соблюсти нестяжение и нищету иноческую духом и самим делом, полагаясь во всем на Промысл Божий, никогда меня не оставлявший». Но здоровье его, истощенное многими трудами, час от часу оскудевало, и это побудило его написать духовное завещание перед Пасхой 1707 года.

За год перед тем посетил он еще однажды Москву, куда был вызван для совещаний, как то бывало при патриархах, и там много говорил поучений церковных.

Опытность его была весьма полезна для друга его, местоблюстителя Стефана; к нему обращались и отдаленные архиереи, привлеченные его славой как духовного писателя и витии. Митрополит Казанский Тихон, перенесший в свой кафедральный собор мощи святителя Гурия, просил составить для этого святого службу и похвальное слово, что исполнил святой Димитрий с тою же любовью, с какой писал жития святых. Он составил для Казани еще две службы: в честь чудотворной иконы Богоматери и святых мучеников Кизических, которые и до сих пор там совершаются. Душа его, проникнутая помазанием Духа Святого, часто изливалась в кратких духовных творениях, исполненных умиления, которые, истекая из столь благодатного источника, спасительно действовали на читателей.

Таковы его «Врачество духовное на смущение помысла, от разных книг отеческих вкратце собранное» и «Апология в утоление печали человека, сущего в беде и озлоблении», и еще: «Внутренний человек в клети сердца своего, уединенно поучающийся втайне»; самое их название уже выражает внутреннее достоинство. Умилительна его молитва исповедания повседневного к Богу от человека, полагающего начало спасения, и исповедание общее грехов, глаголемое перед иереем, которое влагает он в уста каждому человеку, не имеющему довольно смелости выразить их добровольно.

Возвышенно размышление святителя о причащении Святых Тайн, в которое любил он часто погружаться. Святитель Димитрий еще оставил нам краткое воспоминание страданий Христовых на каждый пяток, вместе с трогательным целованием язв Господа нашего Иисуса Христа, с богомысленным им поклонением и плачем на погребение Христово. Тут ясно слышится голос души, в созерцании страданий Спасителя, сопутствующий ему от Гефсиманского сада до Голгофы, души, которая, по любви своей к Распятому, может воскликнуть вместе с апостолом: «Мне же да не будет хвалитися, токмо о кресте Господа нашего Иисуса Христа» (Гал. 6, 14).

Иногда любовь эта изливалась в слезах скорби; видя бездыханным источник жизни, он взывает: «Камо грядеши несомый, сладчайший Иисусе? камо от нас грядеши, надежде и прибежище наше? камо свете наш, заходиши от очию нашею? незаходимое солнце, како познаваеши свой запад?

Станите носящий носящего весь мир дланию! станите носящий понесшего бремя греховное всего рода человеческого! носящий станите, его же ради ста солнце и луна в чину своем, на кресте того зрящи».

«Не браните нам детем приходити ко отцу, аще уже и умершу; не браните чадом поплакати о общем всех родителе, иже породил есть нас кровию своею. Дадите поне малые излияти слезные от очес капли над тем, иже от всего тела для нас изобильные источи крове своея потоки, от ребер же с кровию воду».

Еще одно духовное назидательное творение принадлежит святителю Ростовскому, оно исполнено глубокого чувства веры и благоговения: это «Алфавит духовный, или лествица восхождения духовного», разделенный на 33 ступени, по числу лет Господних, в подражание высокому творению Лествичника Синайского.

Но так как ревностный труженик при всех своих пастырских заботах не мог оставаться долго без постоянного труда духовного писания, то, по окончании многолетнего своего подвига составления житий святых, почувствовал потребность в написании такой книги, которая бы могла знакомить читателя с судьбами Церкви в древние ее времена.

Он решился составить летопись, или Священную историю, чтобы служила руководством для проповедников. Смиренно сообщил он новую мысль свою другу-местоблюстителю: «Под названием и образом летописца желал бы я некие полезные нравоучения писать, дабы не только историями увеселять читателя, но и нравоучениями учить. Сие есть мое намерение, если не для других (ибо кто аз, дабы учить ученых мужей), то по крайней мере для меня самого».

Ревностно начал он собирать летописи церковные, славянские, греческие, латинские и обращался с просьбой в Москву к Феологу, чтобы пополнил ему недостаток хронографов Ростовских.

По мере того как подвигалась летопись, он пересылал труд свой митрополиту Стефану на рассмотрение, смиренно прося его рассудить, будет ли он на пользу Святой Церкви или нет, и благодаря искренне за все его замечания.

Но в то же время и сам укреплял духовно местоблюстителя патриаршего на его трудном поприще: «Сколько могу, молю Господа, крепкого и сильного, да укрепит Ваше архиерейство в ношении столь тяжкого креста. Не изнемогай, святитель Божий, под таковыми тяжестями! Ветвь под тяжестью всегда плодотворит. Не думай, что труды свои напрасны пред Богом» глаголющим: Приидите ко Мне, – говорит Господь, – все труждающиеся и обремененные (Мф. 11, 28). Велико воздаяние понесшим труды и зной дня! Не в суете те, которыми благоразумно управляется корабль Церкви Христовой во время бурь.

Ваше преосвященство, Вы считаете блаженным уединение. И я ублажаю его; но и святого Макария Египетского рассуждение не худо, который о пустынниках и о труждающихся в городах для людской пользы пишет: «Одни (пустынножители), имеющие благодать, о себе только пекутся; иные же (учители и слова Божия проповедники) стараются принести пользу душам ближних. Последние много выше тех. Подвизайся о укрепляющем вас Иисусе, подвижниче Христов! Бремя сие не по случаю какому возложено на Ваше святительство, но смотрением Божиим. Готов для Вас и венец праведного воздаяния. Благо носить иго Христово, да будет и бремя Его вам легко».

Однако, несмотря на все усилия святого Димитрия, летописный труд его не был доведен до конца, частью по его болезни, а частью от настоятельных нужд епархии, хотя и желал он весьма окончить Священную историю, как это видно из его письма к Феологу: «Чего убо мне, бессильному, надеятися? Страх смерти нападе на мя ... а дело книгописное как останется? Будет ли кто охотник приняться за него и вершити? а еще много надобно в том деле трудитися: годом его не свершишь и другим годом насилу к свершению поспеть, а конец при дверех, секира при корене, коса смертная над главою. Увы мне! не жаль мне ничего, ниже имам чесого жалети, богатства не собрах, денег не накопих, едино мне жаль то, яко начатое книгописание далече до совершения; а еще и о Псалтыри помысл бывает. Думка за морем, а смерть за плечами».

Летописец остановился на шестом столетии четвертой тысячи лет.

Другой, более необходимый труд, предстоял ему пред исходом жизни: направить к истине совращенные умы некоторых из своей паствы.

Вскоре после Пасхи 1708 года святитель узнал, что в его кафедральном городе и других городах и селениях кроются лжеучители. Ростовский священник донес ему, что один из его прихожан не хочет воздавать должного чествования ни святым иконам, ни мощам, и святитель из личного разговора убедился в его закоснелости, когда хотел пастырски его вразумить. Скиты раскольнические из лесов Брянских, в пределах Калужских, проникли в его епархию, которой угрожали с другой стороны своим лжеучением костромские и нижегородские скиты; раскольники сманивали легковерных, особенно женщин.

Не видя в своем духовенстве людей, способных действовать против угрожающего раскола, решился он сам подать благой пример и сильное оружие против нелепых толков. Простым вразумительным словом объяснил он народу вредное на них влияние брянских лжеучителей и неосновательность их мнений, и как истинный пастырь не стеснялся никакими светскими отношениями, когда должен был стоять за правду.

Священник его епархии явился защитником раскольничьих мнений; святитель, после строгого исследования, отрешил его от должности и велел как вдовому искать себе место где-либо в монастыре; но виновный тайными путями нашел доступ к царице, и она ходатайствовала за него пред святым Димитрием. Не убоялся святитель впасть в немилость царскую прекословием высочайшему ходатайству. Он представил царице весь ход незаконного дела и смиренно просил ее не гневаться за то, что не может изменить своего решения.

«Много было мне от него досады, – писал он, – пред многими бо людьми хуля мое смиренное имя, нарицал меня еретиком и римлянином и неверным: обаче все то ему прощаю Христа ради моего, иже укоряем противу не укоряше и стражда терпяще; взирая на незлобие Спаса моего, тому попу простих и священства не запретих, и дах ему волю избрати себе где место, в монастыре коем-либо пострищися. Но гнева Божия на себе боюся, аще волка, в одежде овчей суща, пущу в стадо Христово погубляти души людские раскольническими ученьями. Молю убо Ваше Царское Благородие, не положите гнева на мя, богомольца своего, что не могу соделати вещи невозможной».

Узнав, что расколоучители усилились особенно в Ярославле, он сам туда поехал в ноябре 1708 года и убедительным словом проповедовал о неправости веры раскольничьей и истине Православия в защиту знамения честного креста.

Не довольствуясь живым словом, начал он составлять письменные обличения мнений раскольничьих, для чего отложил дело летописное, которое столько его занимало, помышляя в себе, как писал он к Феологу, что «Бог не истяжет его о летописи; о том же, если молчать будет против раскольников, истяжет».

Святитель, как бы предчувствуя, что и году жизни ему не оставалось, поспешил к Великому посту почти полностью окончить труд против раскольничества. Это был его знаменитый «Розыск о Брынской вере или полное обличение против раскольников»; последний труд, который подарил он отечественной Церкови, как твердый щит от лжеучения, которым хотел оградить паству и после своей кончины.

Изумительно, с какой быстротой написал он свою многосложную книгу, собирая отовсюду изустные верные сведения о сектах и толках раскольничьих от людей, живших по их скитам и обратившихся к истине. Благой пример святителя воздвиг и нового подвижника против раскольников в лице Питирима, бывшего строителя Переяславского, который послан был действовать против них на Киржач и многих обратил впоследствии в сане епископа Нижегородского.

Святой Димитрий искал сведений против раскола и в Москве, у своих ученых друзей, прося их тщательно рассмотреть священную утварь соборов, которая может служить обличением неправды.

Даже в последних письмах постоянно извещал он Феолога о новом своем сочинении, которое занимало всю его деятельность, и надеялся довершить его к Светлому празднику, жалуясь только на недостаток писцов.

Этой книгой окончились письменные труды святителя на 42-летнем иноческом его поприще и семилетнем святительстве в Ростове. Повторяя вместе с Давидом: Пою Богу моему, дондеже есть, он говорил, что мы должны что-либо делать во славу Божию, чтобы час смертный нас не в праздности застал, и помышлял возвратиться к своему Летописцу, если Бог поможет его немощи.

Но она его одолела на пятьдесят восьмом году от рождения, ибо силы его, изнуренные многолетними трудами, более и более оскудевали. Уже за год до своей кончины писал он в Москву к своим друзьям: «Бог весть, могу ли начатое совершить? понеже часто и мои недугования перо пишущее от руки отъемлют и писца на одр повергают, гроб же очам представляют, а к тому очи мало видят и очки не много помогают, и рука пишущая дрожит, и вся храмина тела моего близ разорения».

Таковы были подвиги святительские Димитрия Ростовского, но кто исчислил его келейные подвиги? Ибо он был бодрый молитвенник и постник и как писаниями своими внушал другим заповеди поста и молитвы, так и собою подавал пример к их исполнению. Во все дни пребывал он в воздержании, вкушая мало пищи, кроме праздников, а в первую неделю Четыредесятницы однажды только разрешал себе пищу, в Страстную же неделю только в Великий четверг, и тому же научал своих ближних.

Он советовал им при каждом ударении часового колокола вспоминать час смертный, ограждая себя крестным знамением с молитвами: «Отче наш» и «Богородице Дево...». Приходивших к нему в келью не отпускал без назидания и благословения малыми иконами.

Все свои небольшие келейные доходы употреблял на добрые дела, промышляя о вдовах и сиротах; часто при раздаче милостыни ничего не оставалось у самого для потребы житейской. Нередко собирал он в свою крестовую палату нищих, слепых и хромых, раздавая им одежду вместе с хлебом, ибо он, подобно Иову, был оком слепых, ногою хромых и утешителем своей паствы!

Непрестанно ожидая своего исхода и опасаясь, чтобы не стали искать после его отошествия ко Господу мнимых богатств, святитель за два года до кончины написал духовное завещание, в котором излилась пред Богом и человеками вся его высокая христианская душа, исполненная любви к ближним и глубочайшего смирения.

«Во имя Отца и Сына, и Святого Духа аминь. Се, аз смиренный архиерей Дмитрий, митрополит Ростовский и Ярославский, слушая гласа Господа моего во Святом Евангелии глаголющего: будите готови, яко в он же час не мните, Сын человеческий приидет (Мф. 24, 44); не весть бо, когда Господь дому приидет, вечер, или полунощи, или в петлоглашение, или утро, да не пришед внезапну, обрящет вы спяща (Мк. 13, 35), того гласа Господня слушая и бояся, еще же и чаете недугованием одержим бывая, и день от дне изнемогая телом, и чая на всяко время онаго Господем глаголанного нечаянного часа смертного, и по силе моей, приуготовлялся ко исходу от сея жизни, судих сею духовною грамотою моею вестно сотворити всякому; иже восхощет по кончине моей взыскивати имения моего келейного, во еже бы не трудитися ему вотще, ни истязовати служивших мне Бога ради, да весть мое сокровище и богатство, еже от юности моея насобирах (сие не тщеславяся реку, но да искателем моего по мне имения вестно сотворю); отнележе бо приях святой иноческий образ и постригохся в Киевском Кирилловом монастыре в осьмнадцатое лето возраста моего и обещал Богову нищету извольную имети: от того времени, даже до приближения моего ко гробу, не стяжевах имения и мшелоимства, кроме книг святых, не собирал злата и сребра, не изволях имети излишних одежд, ни каких-либо вещей, кроме самых нужд: но нестяжание и нищету иноческую духом и самим делом по-возможному соблюсти тщахся, не пекийся о себе, но возлагался на промысл Божий, иже никогда же мя остави. Входящая же в руце мои от благодетелей моих подаяния и яже на начальствах келейный приход, тыи истощевах на мои и на монастырские нужды, идеже бех во игуменех и архимандритех, такожде и во архиерействе сый, не собирах келейных (иже не многи бяху) приходов, но ово на мои потребы та иждивах, ово же на нужды нуждных, идеже Бог поведет. Никто же убо да трудится, по смерти моей, испытуя или взыскуя какового-либо келейнаго моего собрания; ибо ниже на погребение что оставляю, ни на поминовение, да нищета иноческая наипаче на кончине явится Богу; верую бо, яко приятнее Ему будет, аще и едина цата по мне не останет, неже еда бы многое собрание было раздаваемо? И аще мене тако нища, никто же восхощет обычному предати погребению, молю убо тех, иже свою смерть памятствуют, да отвлекут мое грешное тело в убогий дом, и тамо между трупами да повергнут е. Аще же владычествующих изволение повелит мя, умерша, погребсти по обычаю, то молю христолюбивых погребателей, да погребут мя в монастыре Св. Иакова, епископа Ростовского, во угле церковном, идеже место ми назнаменовах, о сем челом бью. Изволяяй же безденежно помянути грешную мою душу в молитвах своих Бога ради, таковый и сам да поминовен будет во царствии небесном; требуяй же за поминовение мзды, то молю, да не поминает мя нища, ничтоже на поминовение оставльша: Бог же да будет всем милостив и мне грешному во веки. Аминь».

«Сицевый завет: се моя духовная грамота: сицево о имении моем известие. Аще же кто известию сему, не емля веры, начнет со испытанием искати по мне злата и сребра, то аще и много потрудится, ничто же обрящет, и судит ему Бог».

Святой Димитрий объявил завещание заблаговременно другу своему, местоблюстителю патриаршему Стефану, и они положили между собой взаимный обет: тот из них, кто переживет другого, совершит погребальную службу над усопшим собратом. Стефану, младшему по годам и бодрому по силам, досталось воздать этот последний долг своему другу. За несколько дней до кончины святой Димитрий, услышав, что благочестивая царица Параскева Феодоровна собирается в Ростов для поклонения чудотворной иконе Богоматери, которую должны были принести из Толгской обители, сказал казначею своему, иеромонаху Филарету, предвещая свою кончину: «Се грядут в Ростов две гостьи, Царица небесная и царица земная, токмо я уже видеть их здесь не сподоблюся, а надлежит к принятию оных готову быть тебе, казначею».

За три дня до преставления начал он изнемогать, однако в день своего ангела, святого великомученика Димитрия Солунского, служил по обычаю литургию в соборной церкви, но уже не в силах был говорить поучение. Один из певчих читал приготовленное им по тетрадке, святитель же сидел в царских вратах, изменившись в лице от тяжкой болезни. Несмотря на это, он принудил себя присутствовать и при обычной трапезе в крестовой палате, хотя ничего не вкушал.

На другой день приехал из Переяславля преданный ему архимандрит Варлаам и был принят им с любовью. Во время их духовной беседы прислала бывшая кормилица царевича Алексея Петровича, инокиня Евфросиния, из рода Казинских, жившая близ архиерейского дома, просить святителя, чтобы навестил ее, болящую. Изнемогающий сам от болезни, святитель идти отказался, хотя и много уважал ее добродетельную жизнь. Но она вторично прислала убедительно просить, чтобы хотя на краткое время посетил ее. По совету архимандрита, который полагал, что малое движение будет ему полезно, святитель решился исполнить желание благочестивой инокини после вечернего пения, но уже с трудом мог дойти обратно до своей кельи.

Он поручил казначею угостить архимандрита, а сам, поддерживаемый служителями, немалое время ходил по келье, думая облегчиться от удушливого кашля. Потом велел призвать к себе в келью певчих, чтобы еще раз усладить слух свой духовным пением гимнов, которые сам некогда составил, как-то: «Иисусе мой прелюбезный! Надежду мою в Бозе полагаю! Ты мой Бог, Иисусе, Ты моя радость!».

Во все время пения святой Димитрий внимательно слушал, прислонясь к печке и греясь духовно более, нежели телом.

С благословением отпустил он каждого из певчих и одного только любимого при себе удержал, который был ему усердным сотрудником при переписывании его творений. Простодушно начал ему рассказывать святитель о своей жизни, чувствуя уже ее исход: как ее проводил в юности и в совершенном возрасте, как молился Господу, Пречистой Его Матери и всем угодникам Божиим, и присовокупил: «И вы, дети, молитесь так же».

Наконец сказал: «Время и тебе, чадо, идти в дом свой». Когда же певчий, приняв благословение, хотел удалиться, святитель проводил его до самых дверей и поклонился ему почти до земли, благодаря за то, что много трудился, переписывая его сочинения. Содрогнулся певчий, видя столь необычайное прощание своего пастыря, и с благоговением сказал: «Мне ли, последнему рабу, так покланяешься, владыко святый?» И с кротостью опять сказал ему смиренный владыка: «Благодарю тебя, чадо»,– и возвратился в келью; певчий же, заплакав, ушел в дом свой. Тогда святитель велел разойтись всем своим служителям, сам же, заключившись в особой келье как бы для того, чтобы несколько отдохнуть, пребыл в молитве до своего преставления.

На рассвете служители нашли его на коленях, как бы молящегося, но какой печалью исполнились их сердца, когда увидели его уже усопшим.

Ударили троекратно в большой колокол; певчий, еще накануне с ним беседовавший, услышав сей горестный глас, понял, что святитель преставился и немедленно прибежал в архиерейские палаты. Он застал пастыря своего стоящим на коленях в том положении, в каком святитель предал свою праведную душу Богу.

Усопший был облачен был в святительское одеяние, которое сам себе приготовил, и вместо возглавия положены были ему, по заблаговременному его приказанию, разные его сочинения, вчерне писанные его рукой. Тело усопшего пастыря вынесено было в крестовую его церковь Всемилостивого Спаса, что на сенях, близ той кельи, где он скончался.

Когда в Ростове стало известно о преставлении доброго и чадолюбивого пастыря, почти весь город стекся к честному его телу, и поднялся горький плач народный о добром пастыре, учителе и заступнике, оставившем сиротами свою паству. В тот же день благочестивая царица Параскева с тремя дочерьми-царевнами: Екатериной, Параскевой и Анной Иоанновнами, прибыла после обедни в Ростов и весьма сокрушалась, что не удостоилась получить благословение святителя пред его исходом.

Она велела отслужить соборную панихиду над усопшим и пошла на сретение чудотворной иконы в Богоявленский монастырь, откуда святой образ был принесен с торжеством в Ростовскую соборную церковь, дабы главная святыня осиротевшей епархии осенила усопшего пастыря. Туда же, в присутствии царицы, с подобающей честью перенесено было тело святительское и вторично совершена соборная панихида в ее присутствии: такую почесть судил Господь воздать блаженному Своему угоднику!

Завещание митрополита Ростовского было немедленно послано в Москву в монастырский приказ, и, во исполнение его предсмертного желания, велено было в Яковлевском монастыре приготовить могилу в соборной церкви Зачатия Богоматери, в углу с правой стороны, и выстлать ее камнем; но по небрежению могильщиков, не без особого, впрочем, Промысла Божия, не была выстлана камнем могила, а только сделан обруб деревянный, который от сырости скоро сгнил, и это послужило впоследствии к обретению мощей святителя.

Около месяца пребывало тело святого Димитрия в соборной церкви нетленно, и во все это время совершались над ним всенародные панихиды. Уже в последних числах ноября прибыл в Ростов местоблюститель патриаршего престола митрополит Стефан исполнить данный другу обет, и когда вошел в кафедральный собор, много плакал над гробом усопшего.

Настоятели монастырей ростовских, соборные священники и многие из почетных граждан приступили к митрополиту, умоляя его захоронить тело любимого ими святителя в соборной церкви, подле его предместника Иоасафа, где и всегда погребались митрополиты ростовские. Но местоблюститель патриарший не решился изменить воли своего друга. Он сказал просящим: «Так как при самом вступлении своем на епархию Ростовскую преосвященный Димитрий предварительно сам избрал себе место упокоения в Яковлевском монастыре, то имею ли я право изменить оное?»

В назначенный для погребения день 25 ноября местоблюститель патриарший митрополит Стефан Яворский отслужил торжественную литургию в кафедральном соборе и надгробное пение со всеми священнослужителями города Ростова, сказал трогательное слово в память усопшего. Потом, в сопровождении всего клира и народа, со многим плачем и чрезвычайным торжеством, перенесли святое тело в Яковлевский монастырь, где и положили, по завещанию, в правом углу соборной церкви. Надгробные стихи написал сам местоблюститель Стефан.

Замечательно, по любви святителя к воспоминанию страстей Господних, стечение дней, для него значительных: скончался он в день пятничный, вскоре после своего тезоименитства, и погребен месяц спустя, также в день пятничный, посвященный памяти распятия Господня. В день пятничный случилось также и обретение святых его мощей. Этот великий подвижник, собиравший в течение своей жизни на пользу всего православного христианского рода жития святых, написанные на небесах в книге вечной, и сам удостоился быть вписанным вместе с ними в той же вечной книге перстом Божиим и увенчаться венцом нетления.

После 42 лет, протекших от его погребения, 21 сентября 1752 года, когда стали разбирать опустившийся помост в церкви Зачатия Богоматери, обретены были нетленными его святые мощи в сгнившем гробу, равно как и святительская его одежда, и от них, как от благодатного источника, начали истекать исцеления одержимых различными болезнями: слепые прозревали, немые говорили, расслабленные двигались, и бесы изгонялись молитвами, совершавшимися при святых мощах.

Внимая этим ясным указаниям Божественного промысла, Святейший Синод, по освидетельствовании святых мощей и собрании множества случаев чудес, совершавшихся при них, 22 апреля 1757 года причислил святителя Димитрия к лику новоявленных чудотворцев Российских.

Преемнику его по кафедре Ростовской, митрополиту Арсению, поручено было составить жизнеописание святого, а службу ему написал Амвросий, епископ Переяславский, впоследствии архиепископ первопрестольной столицы, где мученически окончил свои дни.

В следующем году благочестивая императрица Елизавета по усердию к святителю устроила для мощей его серебряную раку, а в 1763 году императрица Екатерина после своего царского венчания пешком совершила путешествие из Москвы в Ростов для поклонения мощам святого Димитрия и переложения их в приготовленную раку, которую сама несла вместе с архиереями при торжественном обхождении храма.

40 лет неусыпно бодрствовал над мощами святого Димитрия другой подвижник, гробовой старец иеромонах Амфилохий, оставивший о себе благую память и возлегший как бы на страже у порога храма Зачатия Божией Матери, где покоятся мощи святителя (там же в преддверии почивает и его благочестивый племянник архимандрит Иннокентий, долго бывший настоятелем Яковлевской обители). Благодатные исцеления при мощах святителя совершаются и до сих пор.

Прославим Господа, по неизреченной Своей милости, проявившего столько благочестия уже во дни наши, в смиренном городе Ростове, и прославившего там многими чудесами нового великого светильника Российской земли, который является скорым помощником для призывающих его святое имя.

Молитвами этого великого Православия ревнителя и искоренителя расколов, целебника Российского и цевницы духовной, уцеломудряющей всех своими писаниями, да сподобимся и мы быть написанными в книге жизни Агнца Божия вместе со всеми от века ему угодившими.
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