Моральне богослів`я

    Конспект для ІІІ-го курсу семінарії

Частина І

Про моральну природу людини.

§1

Людина по своїй природі не являється одним органічним тілом, як стверджують матеріалісти; не є вона по природі своїй і одним духом, як стверджують ідеалісти, але – як стверджує Слово Боже, свята Церква і звичайні спостереження – людина складається одночасно з органічного тіла і розумної душі, в наслідок чого належить до двох світів: матеріального і духовного.

В тілі людини зосереджене все, що є найкраще і найдосконаліше у видимому світі. Воно обдаровне прямим зверненням до неба своїм виглядом, що найдосконалішим способом пристосований до діяльності душі; наділене можливістю виявляти дію душі через посередництво слова. Воно є певного роду маленьким світом, що сповнений величі, злагодженності і краси.

Але тіло являє собою тільки видиму сторону людського складу. Невидиму ж сторону її, духовну, складає її душа – єство духовне, що абсолютно відрізняється від тіла і возвеличується над тілом, та над усією матеріальною природою, своїми особливими вдосконаленнями і перевагами.

§2

Головна перевага людської душі – це образ і подоба Божа. Душа людини створена по образу і подобі Божій. Вона є диханням Божим, і відображає Божественну досконалість (Бут. 1,27; 2,7. Прем. 1,2,23. Як. 3,9).

Образ Божий відноситься до всієї духовної природи людини і складає (поєднує) сукупність досконалостей її. Сюди відносяться як суттєві сили і здібності душі, так і справжні досконалості їх. Такими є: правильність розуму, чистота серця, непорочність і святість волі і блаженне безсмертя (Екл. 7,29. Прем. 2,23). На ці якості вказує Апостол, коли навчає християн Ефесу позбутися, за їхнім попереднім життям, старої людини, яку розтлівають звабливі пристрасті, а відновитися духом розуму й одягнутися в нову людину, що створена на подобу Божу, в справедливості й святості правди (Еф. 4, 22-24. Кол. 3, 9-10).

Із свв. отців Церкви св. Кирило Єрусалимський, відтворюючи властивості богоподібної душі людської, пише: “Знай, що ти маєш душу вільну, творіння Боже прекрасне, створене по образу Творця, безсмертне по благості Бога, Котрий робить її безстерною; творіння живе, розумне, нетлінне по милосерді Того, Котрий дарував цьому творінню волю робити, що хоче”.

Св. Григорій Нісскій, говорячи про образ і подобу Божу, вказує у ньому такі риси: розум і слово – образ істиного Розуму і Слова, самостійність і могутність волі і свобода від рабства і насильства, правду, чистоту, любов, безпристрастність, віддалення від зла, безсмертя і блаженство.

Духовність і нематеріальність душі.

Будучи створеною по образу Божому, душа є істота духовна абсолютно відмінне (відрізнити) від тіла, нематеріальне, звичайне, і тому називається духом, в протилежність тілу, і всьому складному, матеріальному. Слово Боже ясно говорить про це. “И возвратится перст в землю, якже бе, – говорить Екклезіаст, – и дух возвратится к Богу, иже даде его”(12,7). Не лякайтеся тих, хто тіло вбиває , а душі вбити не можже; але бійтеся  більше того, хто мможе й лушу, і тіло вам занапастит  в геєнні (Мф. 10, 28). “Душа є Божим диханням, – пише св. Григорій  Богослослов, – вона не єство знищуючого вогню...вона не єство повітря...не кровавий струм, що пробігає по тілу;  навіть не  гарионія  складових частин тіла, з`єднаних в єдине; тому що не одне і теж єство плоті  і безсмертної форми”.

Самостійність душі.

Душа є творіння самостійне, тобто не є випадковістю або належністю чого-небудь іншого, що би в нас самовільно не існувало, вона сама по вобі існує  і  сама себе призначає до діяльнасті. Слово Боже ясно стверджує цю самостійність в багатьох місцях. В цьому переконує нас і особиста свідомість і спостереження над собою; або ми звичайно всі наші думки, почуття, бажання і дії відносимо до нашого “Я” – душі як самостійній основі їх. А проте, визнаючи душу самосттійною, ми повинні пам`ятати, що самосійність її не безумовна; вона не сама від себе існує  і  не в самій собі має основу буття свого, але отримала це від Бога; сама ж по собі  і на секунду не в змомі забазпечити буття свого, або підтримати його (буття) особистою силою.

Здібність пінавальна, або розум і розуміння.

Маючи пінавальну здісність, душа наша не  тільки може безпосередньо відчувати і сприймати предмети свату видимого, уявляти, пам`ятати,  відтворювати, розуміти, робити висновки, досліджувати, вияснювати, висовлювати і на кінець підноситись до вищого споглядання, до пізнання самого Творця і Промислителя світу і людей – Бога. Розмовляючи про цю пізнавальну  здібність в перших людей, премудрий син Сирахів пише: Він дав їм розсудливість, язик та очі, уха та серце – щоб розважати. Розумною наукою він їх наповнив, – що добре і що зле, вказав він їм (Сир. 17, 6-7). Це розуміння і пізавання душі складають одне із трьох велиних переваг, яким люди і навіть в самому зіпсутому стані далеко підноситься нед всім земним творіннями (Прем. 7, 17-21. Рим. 1, 19-20).

Почуття, або серце.

Душа наша має почуття, або серце – здатність вічувати приєємне  або неприємне різних вражень, премін і стану, який в ній відбувається, відчувати істинне, прекрасне і добре в творінні Божому і в моральному житті і діяльності людсткому, і співчувати всьому доброму і прекрасному, накінець  підноситися благоговійними почуттями до джерела різного істинного блага – Богу і в Ньомуу і в з`єднанні з Ним здобувати найвище своє блажженство. Здіснисть ця належить також до великих благодіяно Творця. Почуття являються, як би осередком духовного життя нашого, так що все, що має звершитися в нас і через нас, обов`язково має торкнутися серце і його яутливості (відчуття); інакше залишилось би воно чужим для нас і не пробуджувало б дух наш до дії. Будучи правильно розвиненими, почуття не тільки прикрашають земне життя наше, слугуючи для нас великим джерелом багатьох радостей, але й підносять і саму моральну нашу діяльність; слугуючи прекрасною допомогою в подригах доброчесності. На цю допомогу вказує Сам Спаситель (Ін. 16, 20-22) і чітко дає бачити важливість почуттів в духовному житті нашому, коли серце називає виходцем (початком) всіх помисів і діянь людини (Лк. 6, 45). Св. ап. Павло в, Посланні до Филип`ян, найбільним, по спостереженню Златоуста, сердечними почуттями, навіює віручим все більше і більше зростати в пізнанні і всякому почутті і збагачувати в собі такі ж бажання і чуттєвості, які є в Христі Ісусі: “Нехай у вас будуть ті самі думки, що й у Христі Ісусі” (Фил. 1,9; 2:1-2,5).

Бажана можливість, або воля і свобода  волі.
Душа наша має бажану здібність (можливість) і вільну волю, по якій сама себе спроможна зумовлювати до дії, по ідеї доброго і святого, по закону свого розуму і совісті, не належачи ніякому зовнішньому примусу (удаванню) і може вільно досягати успіху в доброчесності; сходити від не досконалості до досконалості. Про свободу волі людської як одної із головних умов морального життя і діяльності ясно говорить Слово Боже.

Премудрий пише: “Це Він від первоначала створив чоловіка – і лишив його в руці Свого власного рішення. Якщо тільки забажаєш – заповіді збережиш і дотримати вірність – у твоїй добрій волі. Перед тобою Він поставив вогонь і воду; куди лише захочеш, туди й простягнеш твою руку. Ось перед людьми – життя і смерть: що забажає, те йому й дасться”(Сир. 15, 14-17). Те ж саме доводить Слово Боже, коли дає можливість бачити, що людина вільна в своїх діях і може як коритись, так і противитись волі Божій (напр.: Втор. 30,19; Нав. 24, 15-16; Іс. 1, 19-20), або коли надає волі людській наслідувати чи не наслідувати закон Божий, вибираючи собі нагороду або кару (напр.: Втор.30,19; Нав. 24, 15-16; Іс. 1, 19-20), або коли покладає різні обов`язки на людину, пропонуючи нагороду за виконання їх (обов`язків) і погрожуючи карою за порушення їх (напр.: Вих. 20,2; Втор. 28-30; Мф. 25,34,41,46; Рим. 2,4-10 і ін.); все це не мало б ніякого значення, якби людина не мала волі. В цьому переконанні кожного і особисто підсвідомість, ясно свідкуючи нам, про нашу свободу при виборі дій, і дії совісті, то схвалюючої, то осуджуючої наші вчинки, і приклади добровільного морального пробудження із глибини зла і  загибелі. Все це можливо за умови моральної свободи в людині.

Безкінечне вдосконалення 

можливостей душі. 

Наша душа здатна до безкінечного вдосконалення. Істина ця видна уже з того вчення Слова Божого, що душа створена по образу Божому, і, оскільки вона створена по образу Божому, то повинна уподібнюватись своєму Першообразу, Який безкінечний у Своїх вдосконаленнях. Крім цього, Слово Боже ясно дає нам бачити це, коли прямо навчає нас, щоб ми були святі, як святим є Господь Бог наш (Лев. 19,2; І Пет. 1,15), щоб були довершені, як довершеним є Отець наш Небесний (Мф. 5,48); щоб зростали в благодаті і пізнанні Господа нашого і Спасителя Ісуса Христа (ІІ Пет. 3,18), щоб не зупинялись у своєму поході, але з дня в день обновлялися (ІІ Кор. 4,16), змінювалися від слави в славу (ІІ Кор. 3,18), поки не прийдемо в міру зросту повноти Христа (Еф. 4,13). Всі ці слова не мали б значення, якби людина не мала можливості до безкінечного вдосконалення.

 Теж саме дає нам бачити досвід і спостереження. Тоді як в природі матеріальній і нерозумній рослини і тварини ніколи не піднімаються вище відомих меж у своєму розвитку, людина навпаки – має можливість з дня в день ставати кращою, благороднішою, вищою, досконалішою. Та з усіма своїми успіхами вона завжди бачить і усвідомлює, що їй (людині) ще багато не вистачає, багато ще вона не зробила. Але і при цьому духовна діяльність її все ж не зупиняється, і навіть тоді – коли земний храм її наближається до розрухи і все земне готове залишити її. Смерть застає її серед розвитку духовного її життя, серед духовних подвигів, серед вищих стремлінь, надій і очікувань... Все це показує, що стремління до постійного вдосконалення людини вродженне і що духовні сили її можуть удосконалюватися безкінечно.

§3

Про призначення людини.

Наділена такими великими дарами і перевагами перед всіма земними тваринами, людина повинна мати особливе призначення від Бога. Призначення це виявляється в тому, щоб людина, як творіння по образу Божому, поступово розкриваючи і вдосконалюючи свої духовні сили, з дня на день більше й більше ставала подібна до Бога, до свого Першообраза, наближуючись до Нього пізнанням і любов`ю. Щоб, бувши наділеною від Бога всіма силами існування свого, всіма своїми справами, прославляла свого Творця, все обертаючи до слави Його; і щоб – на кінець – в Ньому, як найвищому своєму добрі, і найтіснішому зв`язку з Ним шукала і знаходила найвище своє благо і блаженство. Ці наміри знаходяться між собою в тісному зв`язку, і з`єднуються в моральному вдосконаленні. Слово Боже і свв. Отці Церкви представляють нам їх в найяскравіших і найживіших рисах.

Про призначення людини для постійного розкриття і вдосконалення духовних її сил і здібнастей – до уподібнення Богу в Його довершеності, Сам Бог говорить в Старому Заповіті: “Будьте святі, бо святий Я, – Господь Бог ваш!”(Лев. 19,2) Господь говорить: “Будьте досконалі, як досконалий Отець ваш Небесний” (Мф. 5,48). Апостол пише: “Але за Святим, що покликав вас, будьте і самі святі, в усім вашім поводженні” (І Пет. 1,15). Для цього вдосконалення, по слову Апостола, нам даровані всі Божественні сили (ІІ Пет.1,3-8); для цього поставлені в Церкві апостоли, пророки, благовісники, пастирі і вчителі (Еф. 4,11-13).

Із свв. Отців Церкви Григорій Богослов пише: “Нам так багато належить зробити добрих справ, що одне ми повинні довершувати, до другого приступати, третього палко бажати, поки не дійдемо до кінця, для якого ми отримали життя”. Св. Григорій Нісскій пише: “Головна ціль, кінець нашої подорожі по різних періодах життя – це досягнення нашого предвічного, первісного стану, яке є не що інше, як наше богоуподібнення”.

Накінець про призначення для вічноблаженого життя в єднанні з Богом підтверджує все Божественне домобудування спасіння людського. Про нього дуже часто говорив Господь (напр. Мф. 5,1-12; 13,43; 25, 31-46. Ін. 17,2, 21-24). Про нього (про призначення) свідкують одноголосно всі апостоли і свв. Отці Церкви. “По нашому вченню, – пише св. Василій Великий, – кінець, для якого все робимо і до якого прагнемо, є блаженне життя в майбутньому віці”. “Бог є джерело нашого блаженства, – пише блаж. Августин, – Він є ціллю всіх наших поривань... Ми ринемо до Нього любов`ю, щоб, коли досягнемо, нам заспокоїтись. Настільки ми і блаженні, постільки досягаємо цієї цілі”. “Іншого у нас добра немає ніякого, крім того, щоб з`єднатися з Богом”.

Частина ІІ.

Про моральний закон взагалі 

і про закон християнський. 

§1.

Щоб людина в своєму житті і діяльнасті вірно слідувала своєму моральному призначенню, для цього милосердний Бог дарував їй моралний закон – природний і неприхований або справжній. 

Поняття про моральний закон.

Під іменем закону взагалі розуміється повеління або заборона якої-небудь влади стосовно діяльності яких-небудь сил. Поскільки в творінні Божому двоякого роду істоти – фізичні, без свідомості і свободи, і морально-розумні, діючи вільно і з свідомістю, то і закони існують двоякого роду – фізичні і моральні. Преші – виявляються діяльністю сил і істот світу фізичного і називаються інакше законами необхідності, тому що істоти зовнішньої природи, немаючи волі, небхідно повинні слідкувати за тим напрямком, який вказав для них Бог (Бут. 1. Прем. 11,21-23. Пс.103). Останні – визначають діяльність істот морально-розумних і вільних, які зообов`язуються їх виконувати не по фізичному примусу, але вільно і з свідомістю обов`язкової їх сили.

Властивості.

Головні властивості морального закону Божого говорять наступне: як моральний закон Божий, він, по-перше, є закон духовниий, святий і істинний (Рим. 7;14,12. Пс. 118, 86, 142). По-друге, він є закон загальний, тобто поширюється на всіх людей і на всі вільні їх дії, стани і відношення (Рим. 3, 19). По-торетє, це закон найвищий, тому що немає ніякого іншого закону, який би витікав ніби із своєї основи і джерела; навпаки служить основою і джерелом всіх моральних законів (Як. 4, 12). І, накінець, він є закон незмінний, тому що грунтується на святій волі Божій і через те не обмежується ніякими умовами місця і часу, і не допускає ніяких виключень і змін (Як. 1,17. Пс. 118,89,142,144. І Пет. 1,24-25. Вих. 40,8).

Головні і суттєві риси морального закону Божого збережені Богом в душі людській, і тому закон цей запропонований Богом зовнішньо в різних позитивних заповідях. Звідси моральний закон Божий розділяється на внутрішній, або природній, і зовнішній, або позитивний.

§2

Під іменем природнього морального закону розуміється той внутрішній закон, який, посередництвом розуму і совісті, говорить кожному із нас, що добре і чесно, і що погано і безчесно, що ми повинні робити і від чого повинні віддалятися.

Буття  його.

В бутті цього внутрішнього закону запевняє нас Слово Боже. Воно прямо свідкує, що він написаний в наших серцях, так що і язичники, не маючи закону откровенного, мають і знають його, як їм совість підтверджує, і думки їх то осуджують, то виправдовують одна одну (Рим. 2, 14-15). Теж саме говорять про цей закон і свв. отці Церкви. “Бог явив людині велике милосердя, – пише св. Григорій Богослов, – коли дав їй, крім всього іншого, закон, пророків і ще перш за все моральний закон, неписаний, цього випробовувача справ наших”. Св. Іоан Золотоуст пише: “Належало з самою природою вкласти в нас саме пізнання доброчесності. І Бог його вложив у нас. Інакше якби не вклав, звідки би ми знали, що потрібно робити і що ні? Звідки закони і судилища?” По-третє, про це ж говорить і наша особиста свідомість. Занурюючись в самих себе, ми чуємо в собі якийсь голос, який говорить нам, що потрібно робити і чого не повинно; який говорить нам закони і по цих законах судить нас, виправдовуючи або звинувачуючи, нагороджуючи або караючи. Далі, сліди цього внутрішнього закону видніші, накінець, і в усьому роді людському: не було і немає людини, яка б не усвідомлювала різниці між добрими і поганими діями, яка би не відчувала внутрішнього пориву до прославлення Бога, любити Його, поважати рідних, бути благородними, уникати зла, любити добро і ненавидіти зло. Закон цей так глибоко сталий у нашій природі, що ніяке вільнодумство не може викорінити або абсолютно знищити його.

Моральний закон, що сповіщається нашою совістю, зрозуміло і правильно нами пізнаний, має всю силу зообов`язаності і повинен бути непорушно виконаний кожним, хто не хоче відмовитись від своєї розумної природи і своєї людської гідності. Таку силу цей закон отримує, по-перше, від верховного Законодавця – Бога, Який дав нам його і іменем Якого розум і совість звіщають нам добре і відвертають від поганого; по-друге, від того, що він є наш істинний закон, написаний в наших серцях, від якого ми відмовитись не можемо – так само, як і від своєї природи.

Його недоліки і необхідність законів позитивних.

Яке б не було велике значення природного закону як закону Божого, але при керуванні його одного в справжньому стані людина не може досягнути морального свого вдосконалення і призначення. Причина цього заключається в падіні людини, по якому, з пошкодженням природи нашої і помутнінням розуму і совісті, сам природжений наш закон добра зробився недостатнім, щоб керувати нами на ниві морального життя. Стосовно недоліку цього закону в теперішньому нашому стані одкровення і досвід свідкують, що він незрозуміло представляє нам волю Божу, залишаючи нас деколи в абсолютному незнанні і в помилковості, так що вже посередництвом закону одкровенного людина особисто пізнає свою гріховність (Рим. 3,20; 7,7-9). Він більшою частиною пред`являє тільки загальні правила (наприклад: робити добро, віддалятися від зла), застосовуваня яких в окремих випадках життя залишається задачею для освідчених мужів як древніх, так і теперішніх часів; тому поруч з добрими правилами часто зустрічаються в них правила абсолютно неправдиві і шкідливі для моральності. Він не може вказувати нам справжні засоби до відгородження гріхів наших і до примирення з Богом: язичники, керуючись цим законом і відчуваючи потребу в очищенні гріхів та примиренні, не могли нічого іншого придумати для цієї цілі, окрім різних очищень, приношень, викупів, жертв, різних тілесних виснажень; але наймудріші з них усвідомлювали ці методи недостатніми. Накінець, в теперішньому стані він абсолютно безсилий: не може ні стримати чуттєвих поривів, ні виправити пошкоджену природу нашу, і дати кращий напрямок моральної нашої діяльності (Рим. 7,22-24). І в теперішні часи, при всіх успіхах науки, при всіх доброчинних законах кожен, маючи вірне пізнання про природній стан душі своєї по переконанні особистого досвіду, неодмінно скаже разом з Апостолом: “Бо ми знаємо, що Закон духовний, а я тілесний, бо не роблю я доброго, що хочу, але зле, чого не хочу, те чиню”(Рим. 7;14,15,19). 

Якщо ж дуже швидко природній закон після падіння людини став недостатнім для керівництва його в духовному житті, то стало очевидно, що необхідний інший закон, який би нагадував людині про закон внутрішній, пояснив і утвердив його. І Господь не залишив нас і тут без Своєї допомоги. Він дав нам закон внутрішній – позитивний.

§3

Під іменем законів позитивних розуміються, по-перше, ті закони, які безпосередньо запропоновані Богом в Його Одкровенні, і потім закони, які пропонуються через Його Церкву, і через вищу владу в кожному громадському суспільстві. Закони безпосередньо Божественні і відверті: а) Закон Мойсеїв; б) Закон Христа або Євангельський (Ін. 1,17).

Частина ІІІ

Про головний початок християнської моралі.

§1

Під іменем головного початку християнської моралі потрібно розуміти такий закон, або таке правило діяльності, яке огортало б усі особисті закони, права і обов`язки християнина, слугувало би йому при всіляких випадках життя надійним посібником і перевіркою його дій і всім моральним його стремлінням і діями сповіщало єдність.

Щоб правильно пізнати цей початок і відрізняти його від інших приписів морального закону Божого, необхідно знати його відмінні признаки, або ознаки. Вони такі: 1) як початок моральності, воно повинно висловлювати не яку-небудь абстракційну істину, а морально, тобто повинно мати пряме відношення до моральної нашої діяльності; 2) як початок християнської моральності, воно повинно бути в тісному зв`язку з християнськими віровченнями, повинно ставити людину в найближче і пряме відношення до Бога і Христа; 3) як початок головний і найвищий, воно повинне охоплювати собою і всю ділянку морального християнського життя і всі моральні закони, не підпорядковуючись ніякому іншому початку і повинне бути гідним для всіх людей; 4) як головне і високе начало, воно не тільки само по собі повинно бутти цілковито істинним, але повинно служити запорукою істини і всіх моральних дій і тому повинно бути зрозуміло, точно, повинно показувати кожному не тільки предмет його дій – що повинно робити, але і образ дій – як повинно діяти; 5) накінець, як головне позитивне начало воно ясно повинно бути запропоновано в Законі Божому.

Таким началом християнської моральності повинно признавати любов християнина до Бога і ближного. Начало це заключається в тому, як говорить Спаситель: “Люби Господа, Бога свого, усім серцем своїм, і всією душею своєю, і всім своїм розумом, і з цілої своєї сили... люби свого ближнього, як самого себе”(Мк. 12,28-31; Мф. 22,37-39; Лк. 10, 27). По цьому началу християнин головним предметом і змістом свого життя та діяльності ставить Бога – свій найвищий Першообраз, і своїх ближніх, прикрашених образом Божим; при всіх обставинах життя він спрямовує своє моральне почуття до Бога, Бога любить він усім серцем своїм і всією душею, в Бозі і для Бога любить він і ближніх своїх, як самого себе. Св. Іоан Золотоуст пише: “В цій заповіді (тобто заповіді любові) скорочено вміщається весь склад заповідей. Тому що початок і кінець доброчесності є любов. Вона є і корінь, і необхідна умова, вона і вершина доброчесності. І Христос сказав, що в любові постають  закон і пророки.

Частина ІV
Про спонукання до виконання 

морального закону.

Щоб розташувати волю до виконання морального закону, необхідні умови (мотиви). Одного знання закону і одного повеління його для цього недостатньо. Досвід показує, що людина часто добре знає закони моральності – але всеодно не  виконує їх. Такі спонукання для моральної діяльності особливо необхідні тому, що людина в теперішньому стані більше надає перевагу сентиментальному, земному і тимчасовому, ніж духовному, небесному і вічному. Таким чином, якщо залишити її (людину) без мотиву до морального добра, то вона може бути захоплена чуттєвістю (почуттями) і віддалитися від морального свого призначення. Тому і Слово Боже часто пропонує нам ці пориви. Спонукання ці можна розділити на два види: одні переймаються із розуміння про Бога і Христа, із властивості морального Закону Божого і із гідності благодатної природи самої людини; інші грунтуються на різниці наслідків, супроводжуючих наші моральні дії. Першого виду спонукання найголовніші.

§2

Перше із них – благоговіня перед Богом і покірність святої волі Його. Сам Бог, відкриваючи через пророка волю Свою вибранному народові Своєму, скрізь приєднуючи: Я є Господь Бог ваш (напр. Лев. 19: 3-4,12,14,16,18). Апостоли, приписуючи віруючим моральні закони, приєднують: А Господа святіть у ваших серцях (І Пет. 3,15), бо це добре і преємне Спасителеві нашому Богові (ІТим. 2,3). Бог є найбільший наш благодійник, а тому із любові і вдячності до Нього ми повинні сповідувати Його закон. Це спонукання особливо часто показює Писання. Якщо любите Мене, – говорить Сам Господь, – заповідей Моїх дотримуйтесь. Хто, маючи заповіді Мої, дотримується їх, той любить Мене. 

Потім йдуть спонукання, запозиченні із розуміння про моральний закон Божий.Це святість, досконалість і благодіяння Закону. Цар і пророк Давид говорить: “Господній Закон досконалий – він зміцнює душу. Свідченя Господа певне, – воно недосвідченого умудряє. Справедливі Господні накази, бо серце вони звеселяють. Заповідь Господа чиста, – вона очі просвітлює. Страх Господній чистий, – він навіки стоїть. Присуди Господа – правда, вони справедливі всі разом, дорожчі вони понад золото і понад безліч щирого золота, і солодші за мед і за сік щільниковий“ (Пс. 18(19) 8-11).

 Назвемо ще спонукання, запозичені із розуміння про високе звання християнина і про високу гідність природи його, обдарованої всіма дарами благодаті.

 Апостоли пишуть, що викуплені з гріха Христом, ми відроджені, відновленні, виправдані, освячені благодаттю Його (ІПет. 1, 18-19; ІКор. 6, 11); що ми були темрява, а тепер світло (Еф. 5, 8), були мертві за гріхи наші, а тепер оживлені Христом (Кол. 2,12-13), були рабами гріха, а тепер сини Божі (Рим. 6,20-23), були немічні, а тепер сильні (Рим. 5,6), жили за плоттю, а тепер по духу, бо Дух Божий живе в нас (Рим. 8,9). І тому ми повинні залишити життя старе, плотське, гріховне і жити новим життям, преобразившись в нову людину, створену по Богу (Рим. 8,12; 6  ІПет. 2,16).

§3

Другого виду спонукання – другорядні – представляє нам Писання, коли звертає нашу увагу на наслідки, які супроводжують наші дії. Так, по-перше, вічні нагороди і вічні муки. Спонуканя ці, втримуючи від зла надією нагород і страхом кари, не можуть мати рівного достоїнства з першими. “Істинно любомудрені і боголюбиві, – пише св. Григорій Богослов, – люблять єднання з добром ради самого добра, а не заради почесті, приготованих нам за гробом; бо це вже друга ступінь похвального життя – робити що-небудь через нагороду; і третя – уникати зла через страх покараня”.

В теперішньому нашому стані і ці спонукання служать спасительним засобом для немічної природи нашої і до поверненя нас на дорогу доброчесності. Закликаючи грішників до виправлення св. ап. Павло пише: ”Бо гнів Божий з’являється з неба на всяку безбожність і неправду людей, що правду гамують неправдою... Недоля та утиск на всяку душу людини, хто чинить  зле,.. а слава, і честь, і мир усякому, хто чинить добре...” (Рим. 1,18; 2,9-10).

Крім вічних нагород і покарань, спонуканням до виконання морального закону Божого можуть служити і тимчасові блага, земні нагорди і покараня Такими є: хороше здоров’я або хвороби, щастя або нещастя сімейне, достаток або недостаток в життєвих потребах, швидке підвищеня або швидкий спад зовнішнього добробуту, нагороди або особисті заходи... Саме Слово Боже пред’являє нам такі спонукання. Так, говорячи нам про повагу до батьків, Бог настановляє нас у Своїй заповіді: Добре тобі буде, і довгорічний будеш на землі.

Необхідна зауважити, що земні поривання самі по собі не мають достойності моральних побуджень, якщо не з’єднуються з вищим побудженнями. Саме для того, щоб земні блага, тимчасові нагороди і покарання могли служити істинними спонуканнями до доброчесності для цього їх потрібно завжди поєднувати з вищими побудженнями.

Примітка.
Деякі правоучителі хотіли б, щоб людина виказувала моральний закон тільки через одну повагу до нього, без всякого відношення до верховного Законодавця – Бога, і без всякого відношення до внутрішніх благ – до нагород і покарань.

Частина V
Про доброчесність (доброчинність)

Якщо вільні наші дії співпадають з моральним законом Божим і творяться з чисто моральних поривів, то вони називаються морално добримим; якщо ж не співпадають, і творяться по неморальних побудженнях, то називаються вони аморальними, злими, гріховними. Із діяльності чисто моральної, початком і основа якої служить віддана любов до Бога і ближнього, походить доброчестність. Під іменем доброчесності розуміємо вільне, свідоме, віддане і  постійне виконання закону Божого, або вільне, свідоме, віддане і діюче прагнення всі свої  думки, бажання і дії погоджувати і моральним законом Божим і з чистої і вільнаї любові до Законодателя, по вірі в Христа і при дії благодаті Божої.

§2
Щоб доброчесність могла відповідати високому своєму достоїнству, для цього вона повинна мати свої необхідні властивості і ознаки.

 Вона повинна бути вільним поривом душі, вільним розподіленням у виборі добра і спрагнені до добра. Де немає волі, там немає моральності, немає і моральної звслуни, мож коли “це роблю добровільно, я маю нагороду” (І Кор. 9,17).

Вона (доброчесність) повинна бути свідомо повинна бути свідомо розумним стремлінням, а не сліпим і нерозсудливим. Ми, як істоти  розумні, повинні таратись, пізнавати, що є воля Божа, добра і догідлива і досконала, щоб неприйняти за Волю Божу те, що діється від блуду людського, але щоб відавати налеєне істиній волі Божій, вікритій нам в Законі Божому (ІІ пет. 2:1-3; 3:17-18; І Ін. 4:1; Рим. 4:8; Кол. 2:16-18; 8:20-23).

Вона повинна бути живим і діяльним стремлінням, повинна бути подвигом і зміцненням в поеорі моральному законі, для доброчесності не досить сказати добро, роздумувати про добро, але потрібно ділами наближатись до добра, долаючи перешкоди і приносити добрі плоди. “Не кожен, хто каже до Мене: “Господи, Господи!” увійде в Царство Небесне, але той, хто виконує волю Мого Отця, що на небі” (Мф. 7,21). Св. ап. Павло пише: “Бо не слухачі Закону справедливі перед Богом, але виконавці Закону виправдані будуть” (Рим. 2,13).

Доброчинність повинна бути постійним стримлінням. Швидкоплинні добрі почуття бувають і у порочних людей, але вони неприносять юобрих плодів; постійність дає ціну доброчинності. Ісус говорить: “Ніхто з тих, хто кладе свою руку наплуга та назад озирається, не  надається до Божого Царства!” (Лк. 9,62). “Бо не слухачі Закону справедливі перед Богом, але виконавці Закону виправдані будуть” (Рим. 2,13).

Доброчинність повинна охоплювати весь моральний закон, щоб бути істинно доброчинним, для цього недостатньо обмежувати себе вмконанням тільки деяких приписів до Закону, але потрібно намагатися у всякий час, не всякому міцсці при всіх випадках і обставинах співставляти свої думки і дії з моральним законом Божим: “бо хто всього Закона виконує, а згрішить в одному, той винним у всьому стає” (Як. 2,10).

Вона повинна бути щира, нелицемірна і бузкорисна, відмінна від всяких земниї видів і побуджень, походити із одної чистої і безкорисної любові до Бога-Законодавця. Ми не повинні бподібнюватися фарисеям і книжникам, які, – по словах Спасителя, – всі справи свої творили, що б бачили і прославляли їх люди: “вони мають уже нагороду свою” (Мф. 6,2-5). Ми повинні мати родинне відношеня до Бога як нашого Отця (Рим. 8,15; Гал. 4, 6-7), і тому, – говорячи словами св. Василія Великого, – “повинні чинити добро, ради самого добра із любові до Давшого Закон, радуючись, що удостоїлись служити такому славному благому Богу”.

Доброчинність повинна мати в основі своїй віру в Христа Спасителя і без підтримки благодаті Божої не може бути досконалою. Слово Боже ясно дає бачити, що насадителем її є Бог Отець (Мф. 15,13; Ін. 15, 1-2) (І Пет. 1,23), корінь і обснова – Христос (Ін. 15,4-5) (І Кор. 3,11; Еф. 2,20), жительна і звершувальна сила – Дух Святий (Рим. 8,14-15; І Кор. 12,3-11; Тит.3,3-8; Гал.5,22-23). “Доброчинність – не витвір твого тільки серця”, – пише св. Григорій Богослов, – “тому що потрібна найпрекрасніша сила. Христос моє дихання, моя сила, моє дивне багатство. Він робить мене, а без Нього всі ми смертні іграшки суєти.

§3

Із властивостей християнської доброчинності зрозуміла різниця її від природної (натуральної) або філософської. Натуральна доброчинність – це стремлінння погоджувати свої думки і вчинки з натуралним (природнім) моральним законом, сповіщуваний посередництвом розуму і совісті.

Християнська доброчинність – це стримління погоджувати свої думки і діянння із законом євангельським, по вченню і прикладу Христа, при дії благодаті Божої. Таку різницю необхідно відмітити, тому що одні (як наприклад пелагіани, стоїки, раціоналісти), обмежуючи себе в своїй діяльності одними навіюваннями розуму і совісті і все приписуючи природнім силам людини, не хочуть визнати ніякої цншої доброчинності крім натуральної; другі (як наприклад протестанти), стверджуючи абсолютне безсилля людини в творінні добра і все приписуючи дії однієї благодаті, не припускають ніякої природньої доброчинності і взагалі ненадають ніякого значення доброчинності людській, все добре учинене від Бога, без участі людини. Стосовно цих думок, дуже несправедливих, повинні підкреслити слідуюче:

І природня (натуральна) доброчинність, має перед Богом свої достоїнства, бо немає ніяких підстав віднімати ім’я добочинного і таї людини, яка не знаючи іншого Закону, крім закону розуму і совісті, ревно працювати по тому закону в своєму моральному вдосконаленні. Бом Господь схвалював в язичнинів добре розголошення їх сенця (Мф. 8,10). “А слава, і честь, і мир усякому, хто чинить добре, юдеєві ж перше та гелленові” (Рим. 2, 10). Звідси видно, що зрблене людиною добро не може бути гріхом, бо добро не може бути злом.

 Але християнська доброчинність має більш рішучу перевагу перед натуральною. Натуральна доброчинність слідує моральному закону, як  закону розуму і совісті, яка легка погрішається. Християнська доброчинність слідує позитивному закону, який бкзпосередньо походить від розуму найвищого, найсвятішого, непогрішимого і огортає собою багато нових обов’язків, віповідно новим відношенням людини в тані його відношення. І відношенні до спонукань: для природньої доброчинності спонуканнями можуть служити – повага для природнього морального закону,  краса доброчинності, почуття совісті, особиста користь і т. д. Християнська доброчинність одухотворюється вищим і найдосконалішими спонуканнями; таким, наприклад, є родинна любов до Бога і балагоговійна покірність Його волі вдячність Богу за безкінечні Його милості до нас, і особливо за те, яке явив Він нам в нашому викупленні, наслідування досконалостей Божих і приклад Христа і ін.

Природня доброчинність чиниться природніми силами людиния. Які розладнання і схильні до зла; християнину не полі доброчинності допомагає благодать Божа.

 Йому (християнину) даровані в Христі всі Божественні сили, як до життя і благочестя; йому дарований Дух Святий – джерело благодатних дарів – для нього встановленні таїнства – спасительні засоби звіщення благодаті, для нього заснована Йерква, молитвами, вченнями, священними обрядами і таїствами освячуючи всі його дії, і тому його доброчинність може досягнути найвищого вдосконалення, якого природня, залежена сама собі, ніколи досягнути не може (Ін. 15,1-5). Накінець, у відношенні до плодів її природня доброчесність не дає заспокоєння людині-грішнику, не викорінює в ньому почуття вини перед Богом і не веде до спасіння душі і життя вічне. “А тепер, звільнившися від гріха й ставши рабами Богові, маєте плід ваш на освячення, а кінець – життя вічне” (Рим. 6,22).

§4

Доброчесність сама по собі одна і нероздільна. Як одна водя Божа, один моральний закон по суті і по його духу, перебуваючий в великій заповіді про любов, так і одне лише стримління до добра, одна прихильність серця, одне бажання – завжди і скрізь діяти по закону любові. Не це вказує Слово Боже, коли говорить, що зберігши весь Закон, і в одному чомусь згішити, винний проти всього Закону, тому що Законодавець один (Як. 2,10-11).

 Така доброчесність в її сутності і по її духу. Доброчесність має різні види, окремі добрі дії називаються доброчинностями. Із багатьох її видів Слово Боже і Церква особливо виділяє найголовніші і найнеобхідніші: віра, надія, любов (І Кор. 13,13). Доброчесності ці називаються богословськими, тому що мають безпосереднім предметом своїм Самого Бога. Від них походять і з ними ровиваються всі інші християнські доброчесності. Такі як: молитва, піст, милостиня, також мудрість, справедливість, мужність, стриманість і взагалі всі христинські чесноти, запропоновані в моральному Законі Божому і у вченні Христа і Апостолів.

Частина VІ

Про гріх

§1

Доброчесності протилежність є гріх, або порок. Під іменем гріха розуміється самовільне відхилення від морального Закону Божого, або беззаконня, “кожен, хто чинить гріх, чинить і беззаконня. Бо гріх – то беззаконня” (Ін. 3,4). Від гріха повинно відрізняти порок. Слово це взагалі означає зіпсуття або пошкодження чого-небудь, постійно перебуваюче, фізичне або моральне (Лев. 21,17-21; 22,20; 24,19,20; ІІ Пет. 2,13; Еф. 5,27). Тут ми розуміємо під ним псування моральне, і особливо господарюючим  розположенням чинити зло, або сильний потяг до зласті. Коли людина захоплюється чутливістю або випадковими обставинами, зраджуючи своєму доброму розташуванню і відхиляється від морального Закону, то вона грішить, але яущо вона одне або інше відхилення своє від Закону приймає за правило своєї діяльності і постійно по ньому діє, то таке його розташування і діяльність або така схильність до злого називається переком. Отже порок відрізняється від гріха постійними розміщеннями слідувати превратному напрямку волі. Такими наприклад порок сріблолюбства в Іуді Зраднику (Мф. 26,14-16; Ін. 12, 4-6).

Гріх отримав свій початок не від природи, а від зловживання розуму і волі розумних істот, від самовільного їх відхилення від Бога до себе (Сир. 10,14-15); і по-перше, виявився в падінні вищих духів (Ін. 8,44; І Ін. 3,8; Іуд. ст. 6), потім в прабатьків (Бут. 5,12). В теперішньому нашому стані початком і джерелом гріха служить наша особиста, розтлінна гріхом природа, в якій, в наслідок відхилення від Бога переважає егоїзм, або самолюбство.

§2

Маючи основою своєю зіпсовану волю людську, початком якої служить егоїзм або самолюбство (Сир. 10,14-15; Бут. 3,5-6), гріхи мачть різні види і ступені. Так бувають гріхи недогляду і гріхи порушення Закону, гріхи думкою і гріхи словом і ділом, гріхи вільні і невільні, гріхи свої  і чужі, гріхи слабкості – прощені і гріхи тяжкі і непрощенні.

 Гріхи недогляду бувають, коли не виконується те, що Закон велить робити. 

Гріхи порушення Закону – коли звершується те, що Закон забороняє робити.

Гріхи називаються мисленими, або внутрішніми, коли хтось думає тільки про гріх, і в помислах насолоджується насолоджується гріхом, не виявляючи своїх думок в словах і вчинках; справжніми, або зовішніми, коли хто виявляє погані свої думки і бажання в словах і зовнішніх вчинках.

Гріхи називаються вільними, коли ми досконало знаємо, що відомі дії противні Закону Божого, але всеодно ж навмисно і з свідомістю звершуємо інше, без всякого з нашої сторони супротиву; невільними – коли відбувається не стільки від нашого бажання грішити, скільки від незнання протизаконності яких-небудь дій, або від недосконалості яких-небудь дій, або від недосконалості віри, або від забуття і неуваги, або від нашої фізичної необхідності, по болючому стані тілесного організму і т. д.

Гріхами слобкості, або немочі, які називаються також прощенними, називаються ті, які не дивлячись на наше противлення їм, звершуються нами, по загальній природній нам немочі, якої не один з нас уникнути не може “Отож я в беззаконі народжений, і в гріху зачала мене мати моя” (Пс. 50,7).

Гріхом слабкості протиставляться гріхи тяжкі, які, придушують у нас любов Божу і любов і справелдивість до самих себе і ближніх, лишачть нас благовоління Божого і загороджують нам шлях до Царства Божого. Між іншим, вони можуть мати різні ступені важкості. Тут треба згадати про гріхи смертні. Смертним повино важати всякий гріх, який заволодіває душею людини, робиться в ньому господарем, придушує в ньому духовне життя, робить жорстоким її серце, робить її неспроможною до прийняття благодаті Божої, і таким чином, підлягає вічній смерті і загибелі. Сюди відносяться по відношенню до Бога гріхи проти Духа Святого; зарозуміле покладання на благодать Божу (Рим. 2,4-6), хула і нарікання на Бога (ІІ Пет. 3,3-4; Апок. 13,6), відчай або абсолютна втрата надії на милосердя Боже (Бут. 4,13) вперте противлення очевидній істині і зарозуміле заперечення очевидній істині і зарозуміле заперечення віри (Рим. 1,18; Мф. 10,33; Євр. 10,26-31); у відношені до самих себе: гордість, ситність у їжі (Єз. 16,49); у відношенні до ближніх: заздрість, ненависть, навмисне людинолюбство, свідома спокуса (Мф. 18,6), утиск бідних і беззахисних – вдів, сиріт і найманців (Вих. 22,22-24; Мал. 3,5), також непокора і неповага до влади батьків (Вих. 21,15-16) світської, духовної в Церкві (Мф. 18,17). Сюди накінець відносяться і всі гріховні і порочні стани, які забруднюючи душу нашу, підривають всі основи доброченого життя нашого і неминуче ведуть до погибелі. Такими наприклад є стан незнання, рабсва, самооблесливість, безперечність і ін.

§3
Стан порочний, або гріховний, є самовільне і безпечне перебування в гріху, доти продовжуючись, доки воля, по якомусь особливому випадку, не прийме іншого напрямку, протилежного гріховному. Такі стани особливо небезпечні і, подібно гріхам і порокам, різні. Св. Писання особливо відмічає серед них слідуючі: стан невідомий (незнання), самооблесливість, рабства, жорстокості.

Стан незнання є стан, в якому людина або зовсім не має поняття про свій гріховний стан, ні про засоби спасіння, або має про це поняття тільки приблизні та недостатні, і тому ходить по волі світу цього, творячи волю плоті і помислів. Таким був стан роду людського в часи язичництва (Еф. 2,2-3; 12,4,17,19); і тому часи ці називаються роками незнання (Діян. 17,30). Такий стан деяких і в теперішній час, коли вони, по безпечності або по інших причинах, не турбуються про придбання належного пізнання про моральний закон Божий і християнські обов’язки і тому звершують різні гріхи, не думаючи про те, як це протирічить волі Божій і моральній природі людини.

Самооблесливість – коли людина важає себе морально-доброю і досконалою, і тому не думає про своє виправлення. Причиною такого стану служить неправдиве поняття про моральний свій стан і самолюбство. Виконючи зовнішні справи благочесті, віддаляючись по можливості від мирських суєт і помічає в собі деякі добрі розположення, інша, дійсно, приходить до думки, що вона є, як інші люди, здирщики, неправедні, перелюбні (Лк. 18,11), що вона багата і всеодно вимагає; а між тим не розуміє, що він є жалюгідний, і безпорадний, і бідний, і сліпий, і убогий, і нагий (Апок. 3,17; Як. 1,26-27; І Ів. 1,8).

Стан рабства – коли людина, працюючи для гріха, не використовує ніяких зусиль, проти нього, важаючи навернення для себе неможливим, або утримується від злого не по любові до добра і Законодавця – Бога, а по страху кари, якою закон погрожує грішникам. Такий стан Св. Писання представляє  нам частково у язичників, частково в народі юдейському, протиставляючи їй новий стан, стан волі і родинноположення в Христі (Ів. 8,34-36).

Стан жорстокості – коли людина, через багаторазове повторення гріховних дій винайшла до них постійну звичку і не тільки не приймає світла благодаті, але навіть виступає проти всіх її призивів. Такий стан Св. Писання представляє нам у єгипетського фараона (Вих. 5,2), в юдеях (Діян. 7,51; 28,25-27).

Частина VІІ

Про засоби для збереження,

 укріплення і піднесення в собі

морального християнського життя.

§1
Поскільки моральне християнське життя, будучи ділом Божим, потребує діяльності самої людини і без його участі не має місця, то як для звернення до Бога людина повинна, зі своєї сторони, дотримуватись необхідних умов, так і для збереження, укріплення і піднесення в собі християнського життя необхідно використовувати все те, що може цьому сприяти. Можливості і засоби для цього досить різноманітні і багаточислення. Головніші і більш загальні із них двох видів: одні  більш негативні і служать більше до віддалення перешкод доброчесності і охоронення від падіння; інші – більш позитиві і служать до збереження, укріплення і піднесення морального христянського нашого життя.

§2
Для віддалення перешкод до доброчесності і християнського життя взагалі допомогою і засобами служить:

Часте випробовування свого морального стану і своєї совісті. Засіб цей складається в постійній увазі до морального стану душі нашої, погоджений або не погоджений він з моральним Законом Божим і нашим призначенням, і потребує, по-перше, ясного і обгрунтованого знання морального закону Божого; по-друге, правильного випробування свого внутрішнього стану і здорового, і безпристрастного судження про нього і, накінець, постійного оживлення і укріплення в собі добрих намірів ніколи не зраджувати морально-добрим своїм початкам і правилам. Таке самовипробовування як одне із нейважливіших і необхідних умов у ділі доброчесності ясно показується нам в Слові Божому (Мф. 7,3-5; ІІ Кор. 13,5; Гал. 6,4) і стверджується всіма отцями Церкви і всіма святими мужами. Але, щоб воно було непогрішно і істинно корисно, для цього недостатньо відчувати себе перед судом тільки своєї совісті, а необхідно піддавати себе іспиту Божому (Пс. 138,23-24; І Кор. 4,3-4) і довіряти свою совість перед служителем віри (Діян. 19,18), особливо в дні посту і покаяння, установлені Церквою.

Приборкання плоті і страстей

При правильному самовипробуванні не можна не бачити своїх недостатків і перешкод духовному нашому вдосконаленню зі сторони нашої чуттєвості, зовнішнього світу і диявола. Щоб протидіяти цим перешкодам, необхідно, по-перше, по слову Писання, розпинати свою плоть зі страстями і похотями, або безперестанно умертвляти в собі злі нахили, бажання і діяння.

Такий засіб показує нам Сам Господь. ”Коли хоче хто йти вслід за Мною, – хай зречеться самого себе, і хай візьме свого хреста, та й іде вслід за Мною” (Мф. 16,24). Те ж саме говорять Апостоли. “Благаю вас, любі, як приходьків та подорожніх, щоб ви здержувались від тілесних пожадливостей, що воюють проти душі” (І Пет. 2,11). “А ті, що Христові Ісусові, розп’яли вони тіло з пожадливостями та похотями” (Гал. 5,24).

Піст, пильність і праця

Під іменем посту розуміється така стриманість від їжі і пиття, яких не тільки зайве прийняття забороняється, але навіть і необхідне і помірне обмежується забороною деяких видів їжі і питя.

Але, як засіб доброчесності, такий піст сам по собі недостатній, а необхідно повинен бути з’єднаний з духовним постом, який складається в приборканні страстей, у віддаленні від гріховних помислів, бажань і дій і в прикладах в подвигах благочестя і доброчесності. Цьому посту навчає Сам Господь; він освячений прикладом всіх святих Божих і всіх благочестивих і доброчесних людей всіх часів.

Під пильністю повинно розуміти не скорочення, а інколи і абсолютне заборонення сну для того, щоб більше часу присвятити на справи корисні і благочестиві, а також інші залежні від нас благочестві справи, слугуючі до приборкання чуттєвості, аби вона не царювала над духом і не кинула його в сон, під час якого ворог наш сіє свій кукіль (Мф. 13,25). Пильність, як справжній засіб до приборкання чутєвості і запобігає безпечності і приспанні, говорить Сам Господь. “Пильнуйте, – говорить Він, – пильнуйте і моліться” (Мк. 13:33,37).

Праця, як засіб для приборкання плоті і страстей, розуміються як духовні, перебуваючи в молитві і інших духовних подвигах, так і тілесні, до яких відносяться різні заняття, ревні виконання обов’язків свого звання, вправи в особистих справах життєвих, необхідних для тимчасового нашого життя. Таким постійним трудом навчає нас Сам Господь і Його Апостоли і всі благочстиві мужі. В благодіянні їх не тільки для самої душі і укріплення її моралних сил кожен може переконатись особисти прикладом.

Примітка. Стосовно, тілесних трудів, також як пильності і посту і інших

подібних зовнішніх подвигів, завжди повинні пам’ятати, що вони для того заповідуються нам, щоб ми перебуваючи в них, були святі і непорочні перед Богом в євангельській вірі і любові і були наповнені в нас плодами Духа Святого. Якщо ж цього в нас не буде, то всі вони залишуться безплідними для нас.

Усамітнення. Під усамітненням ми тут розуміємо не віддалення від людського середовища, до цього мало хто має призвання, а таке усамітнення від світу, в яке приводить себе християнин на час, ніби, у віддаленні від усіх предметів земної суєти, зручніше зайнятися предметами священними, укріплюючи себе в благих намірах. Важливість такого усамітнення підтверджується прикладом Самого Господа (Мф. 4,1; 14,23) і Його Предтечі (Лк. 1,80), прикладом древніх прорків і інших великих подвижників благочестя. Будучи прийнятим з благими намірами і правильно використане, воно навчає людину правильно розмірковувати про цінності земні; повертає нас самим собі і дає правильне пізнання самих себе; багато сприяє живому і діяльному творінню морального нашого характеру; внутрішньо дає нам відчувати присутність і близькість до нас Божества, підносить до Нього наш розум і серце, пробуджує і оживляє благоговійну любов до Нього і навчає у всіх обставинах життєвих з дитячим упованням із довірливістю доручати себе Його промислу.

Духовне пильнування. Воно полягає в постійній увазі до наших помислів, почуттів, бажань, слів, вчинків, і до всього того, що в нас і поза нами діється і має вплив на духовне життя наше, щоб застерегти себе від різних спокус, падінь.

Таке пильнування представляє нам Сам Господь, і Апостоли (Лк. 21,36; Мф. 24,42; І Пет. 5,8-9).

Такого пильнування вимагає від нас, з одного боку, підступна злоба загального Ворога нашого спасіння, який, –  за словами Апстола, – “Ваш супротивник – диявол – ходить, ричучи, як лев, що шукає пожерти кого” (І Пет. 5,8), а з другого боку – неміч плоті нашої і незнання майбутнього (Мф. 26,41; Мк. 14, 38).

Цьому навчають нас всі святі і благочестві мужі. Вони особистим досвідом пізнали велику важливість духовного пильнування на полі доброчесності і благочестя.

Накінець, досвід не багаточисленних прикладах показує нам, що необережність і недбалість цих обов’язків тягнуть за собою найгірші наслідки для доброчесності. Недбалість про це було причиною розпусти роду людського перед потопом; воно і сьогодні відкриває вільний до нас вхід всіх порочних помислів і дій (Мф. 13,25,39). Йому потрібно приписати і те жахливе становище роду людського, яке буде в останні часи світу (Мф. 24,10-12; ІІ Тим. 3; ІІ Пет. 2-3; ІІ Сол. 2).

§3

Позитивними засобами для збереження, укріплення, вдосконалення нашого в християнському житті і доброчесності служать:

Правильне, ясне і свідоме пізнання істин спасіння і жива віра в них. Моральне християнське життя і діяльність, як ми вже побачили, пропонує знання істини віри як свого початку і основи. Звідси, зрозуміло, живе і свідоме пізнання істин віри і всього того, що сприяє зростанню і укріпленню віри нашої, все це разом служить важливим засобом для досягнення нашого успіху в християнській доброчесності. І Сам Господь і Апостоли постійно нагадують нам про це пізнання і вірування, як про головну необхідну умову для морального життя (ІІ Пет. 3,17-18; Євр. 11,6).

Духовне богомислення або часте згадування і благоговійне розмірковування про спасительні істини віри і моральності. Таким, наприклад, є роздумування про безкінечні досконалості Божі і премудрі путі промислу Божого, про життя, вчення і справи Спасителя, про моральний закон Божий і наші християнські обов’язки, про нашу долю після смерті і ін. Уважне і благоговійне розмірковування про ці істини зміцнює наші духовні пізнання, і разом з тим оберігає від зла, побуджує до добра, укріпляє благі наміри, допомагає в їх виконанню і саме виконання робить точним і досконалим. Таке священне заняття навіює нам Сам Господь, Якого всі бажання і помисли були виконанням волі Отця Небесного, і Який ромовляв з Отцем в день і в ночі, і всі справи свої повертав на славу Його. Цьому навчають нас всі святі християнські подвижники, всі благочестиві отці сімейств, і в благотворності цього кожен може переконатися на особистому досвіді.

Духовне читання; особливо читання і слухання Слова Божого. Слово Боже містить в собі не тільки основні істини віри, але й святійші правила моральності, і найчистіші побудження до доброчесності, і повчальні приклади для життя, і справжнє підкріплення й утіха для серця у всіх наших обставинах. В ньому все направлене до нашого настановлення, пробудження, обновлення, укріплення і зростання в духовному житті.

Така важливість Слова Божого для нашого морального життя засвідчена самим Словом Божим. “Дослідіть но Писання, бо ви думаєте, що в них маєте вічне життя, – вони ж свідчать про Мене!” (Ін. 5,39) “Помиляєтесь ви, не знавши Писання, ні Божої сили”(Мф. 22,29), – говорив Ісус садукеям. “І ти знаєш з дитиства Писання святе, що може зробити тебе мудрим на спасіння вірою в Христа Ісуса. Усе Писання Богом надхнене, і корисне до навчання, до докору, до направи, до виховання в праведності, щоб Божа людина була досконала, до всякого доброго діла готова” (ІІ Тим. 3,15-17). Про важливість його для християнського життя одноголосно говорять всі свв. отці Церкви. Для того, щоб з істинною користю для душі займатись читанням і слуханням Слова Божого, потрібно дотримуватися деяких важливих умов, а особливо: приступаючи до цього священного заняття, потрібно перш за все прихилити до нього свій дух, очистити своє серце, покинути всі земі справи, веселощі, які не відповідають чистоті Божественного вчення, тому що в злу душу премідрість не ввійде, тільки чисті серцем побачать Бога (Мф. 5,8).

Потрібно читати і слухати Святе Писання як Слово Боже: з усією увагою та благоговінням, і з молитвою про те, щоб його розуміти.

 “Відкрий мої очі, і хай чуда Закону Твого я побачу! Дай мені зрозуміти, і нехай я держуся Закону Твого” (Пс.118:18, 34). Господь відкриє розум мій до розуміння Писання (Лк. 24,45); Він дає Духа премудрості в пізнанні Його (Духа) (Еф. 1,17), і тому випробовувач Слова Його повинен звертатися до Нього завжди з молитвою.

Потрібно читати і слухати з чистими намірами для нашого настановлення у вірі і побудженням до добрих справ. Потрібно розуміти його згідно з поясненням Православної Церкви і свв. отців: “Ми повині вірити Св. Писанню безсумнівно”, – пишуть православні патріархи, – “і при цьому не якось по-своєму, а саме так, як пояснила, виклала і передала Церква. Інакше, коли б всякий став щоденно пояснювати Писання по-своєму, Православна Церква не перебувала б в благодаті Христовій, до нині залишаючись такою Церквою, яка, будучи одноголосною у вірі, вірує завжди одинаково”.

Молитва, або духовне спілкування з Богом. Заняття це складає також одне із найважливіших і справжніх засобів для досягнення успіху в доброчесності, якщо вірно виконуються при цьому необхідні умови з нашого боку.

Молитва підносить і наближає до Бога. Вона здобуває нам Його любов і благовоління; Його благодатну допомогу, утіху і підкріплення, Його мир і благословіння. Вона пробуджує, наповнює і укріплює в нас всі добрі і благочестиві наші почуття, бажання і дії. Вона ставить нас в правильне відношення до самих себе і до ближніх; навчає нас правильно любити себе, навчає любити всіх, всім допомагати, всім благодіяти і отримувати взаємну любов їх. І як часто ми не можемо інакше доказати нашу любов до ближніх, як тільки молитвою за них! Вона навчає правильно дивитися на світ і його блага, утримує від зла, побуджує до добра, помагає долати перешкоди, перемагати спокуси; полегшує труди і тягар життя, втішає в горі... І тому вона всюди сповіщається нам в Слові Божому, освячена для нас прикладом Самого Господа і всіх святих Божих (Лк. 5,16; 6,12; 9:18,28-29).

Наслідування Бога і Христа та святих Божих. Для більшого пробудження, розкриття і утвердження в собі морального християнського життя необхідно мати перед собою образи духовного вдосконалення і наслідувати їх. Сам Господь ставив нам Своє життя в приклад для наслідування. Теж саме говорять і свв. Апостоли, пастирі і вчителі Церкви. “Щоб тобі виправити себе і стати істинним християнином”, – пише один із наших наставників Тихон Вороненський, – “поклади перед душевними очима своїми святе життя Христове, на нього частіше дивись і прикладу Його наслідуй. Непорочне життя Христове нехай буде дзеркалом душі твоєї; дивись на нього частіше і впізнавай яка душа твоя: чи хоче вона того, що Христос, чи робить вона те, що робив Христос живучи на землі, і якщо побачиш що-небудь противне життю Христовому, то все те очищуй покаянням серця... Якщо будеш так робити, то запевняю тебе, що з кожним днем будеш ти ставати кращим; бо неможливо не виправитись тому, хто часто дивиться на безпорочне Дзеркало... Живи в світі за прикладом життя Христового – і спасешся”.

Маючи високий приклад духовного вдосконалення в Самому Бозі і Христі, ми можемо мати зразки наслідування і в тих, які були подібні до нас, але силою благодаті одягнулись в нову людину, і своєю вірою та довготерпінням наслідували обітування. В “Послані до Євреїв” зазначається: “Щоб ви не розлінились, але переймали від тих, хто обітниці вспадковує вірою та терпеливістю... Спогадуйте наставників ваших, що вам говорили Слово Боже; і, дивлячись на кінець їхнього життя, переймайте їхню віру” (Євр. 6,12; 13,7).

Наслідування це, як засіб для досягнення успіху в доброчесності, тим більше має для нас значення, що тут неможливе ніяке, з нашої сторони, вибачення і виправдання, тому що святі були подібні до нас люди: вони однієї з нами природи – також були немічні, як і ми, і нічим не відрізнялись в цьому від нас. Правда вони досягнули цієї великої досконалості не самі по собі, а при допомозі дії Божої, та Бог, Який хоче, щоб всі люди спаслися, не відмовляє і нам в цій допомозі.

Віддалення від шкідливого оточення людей і спілкування з людьми благочестивими і доброчесними. Між всіма різними перешкодами для доброчесності і спокусами до гріха немає нічого небезпечнішого і шкідливішого за зле оточення. Особливо шкідливе воно для недосвідченого молодого покоління при його живому сприйнятті і сильному стремлінні до наслідування; одна порочна людина своїми словами і вчинками здатна заразити гріхом і зіпсувати багато інших людей. Тому потрібно віддалятися від злого оточення, не спокушуючи себе думкою, що ми можемо зберегти себе непорчними серед спокус (Пс. 1,100; 17,26-27; І Кор. 5,11; 15,33; ІІ Пет. 2,1-3; 3,17).

Наскільки шкідливе і небезпечне для доброчесності зле оточення, настільки навпаки – благотворним є спілкування з людьми доброчестивими і благочестивими. Їхні слова, розмови, вчинки, настанови, поради, нагадування – все це може служити для нас уроком і побудженням до доброчесності.

Поскільки неможливо у всякий час мати довкола себе одних добротворних людей і не бачити порочних (І Кор. 5,10), бо, – за словом Апостола, – весь світ у злі лежить (І Ін. 5,19), і самі доброчесні люди не завжди можуть бути сильнішими від слабкостей і недоліків (І Ін. 1,8), – то  необхідно всім нам мати в собі тверді початки добра і вміння відрізняти добро від зла (Євр. 5,14).

І взагалі, живучи в цьому світі де так багото спокус, в якому зерна зла так глибоко пустили корені свої серед пшениці (Мф. 13, 24-30) і зло так господарює (І Ін. 2,16; 5,19) потрібно бути настільки твердими в християнському призванні, щоб не тільки не захоплюватись прикладами спокус і пороків, але навпаки – своєю освітченою вірою, своїм добрим прикладом, благорозумними вчинками розповсюджувати благодійний вплив на інших людей (Мф. 5,16; І Пет. 2:9,12; І Кор. 9.19-22; 10:24,32-33; 7,14-16; І Сол. 5,14-16).

Це ясно дають нам бачити в своєму житті свв. Апостоли. Покликані Господом до великого служіння свого, вступивши у світ, вони всюди бачили пороки, заблудження і спокуси; але вони були вірні своєму високому призванню, і обходячи Всесвіт, всюди приносили з собою світло і життя, мир і благословіння; ті, які мали очі щоб бачити, бачили добрі вчинки їх і прославляли Отця Небесного (Діян. 2,14-47; 9,32-42; 10,25-46; 11,2-18; 16,24-34; 20,18-27). Життя їх серед світу настільки для них ворожого, і оточуючі їх приклади спокус і пороків, не перешкоджали їм і самим робити успіхи в християнській доброчесності, і бути корисними для інших, тихо впливаючи благодійно на моральний стан світу (І Кор. 1,4-8; Рим. 1,8).

Розділ ІІ

Про обов’язки християнина

по відношенню до Бога.

Частина І

Про богошанування взагалі

Богошанування – як вияв благоговійного служіння нашого Богу і смиренної покори волі Його огортає собою всі обов’язки наші до Бога, огортає і внутрішні наші благоговійні розположення і почування, і висловлює їх в наших словах, і виявляє у наших вчинках, і в суспільному служінні Йому, і домашнє поклоніння Йому в духові і істині, і звернення нашого життя і діяльності до Його прославлення.

Цей великий обов’язок прямо заповіданий нам у Слові Божому. “Я Бог Всемогутній”, – говорив Він Аврааму, – “Ходи перед лицем Моїм, і будь непорочний!” (Бут. 17,1) “Я – Господь, Бог твій.., хай не буде тобі інших богів предо Мною!” (Вих. 20,2-3).

Теж саме ми бачимо і з вчення Апостолів. Св. ап. Павло говорить вірним, щоб вони побудували із самих себе храм духовний, на священство святе, щоб приносити жертви духовні, приємні для Бога через Ісуса Христа; говорить їм, що вони і призвані Богом, щоб сповіщати досконалості Його, і все звертали до прославлення Його: щоб Бог прославлявся у всьому Ісусом Христом (І Пет. 2,5; 4,11). Св. ап. Павло називає язичників безвідповідальними перед Богом, тому що вони, пізнавши Бога, не прославляли Його як Бога, і не дякували, але знікчемніли своїми думками, і запаморочилось нерозумне їхнє серце (Рим. 1,21); і говорить віруючим, щоб вони прославляли Бога і душею, і тілом (І Кор. 6,20), щоб служили вони Йому з благоговінням і страхом, все направляючи до слави Його (І Кор. 10,31).

Глибоку основу богошанування складає безмежна велич Істоти Божоїі безкінечна досконалість Його. Бога прославляє вся природа (Пс. 18, 2); Йому служить все творіння і перед Ним благоговіють найрозумніші Сили (Іс. 6,1-3; Апок. 4,8). Звідси і людина, повністю залежачи від Бога, повинна прославляти Його і душею, і тілом. 

До цього зообов’язують нас безкінечні милості і благодіяння, якими милує нас Бог (Пс. 102-103), і особливості, які явив Він нам у нашому викупленні. Благодіяння настільки багаточисленні, що нам не залишається нічого іншого, крім як благоговіти перед Ним і поклонятися Йому (Пс. 115,3-10).

До цього зообов’язують нас і великі блага, які дарує нам богошанування. Приводячи нас до духовного спілкування і єднання з Самим Богом, воно укріпляє в нас наші моральні сили, робить нас здібнішими до всього доброго і здобуває особливі блага від Бога.

Засоби істинного богошанування.

Але, щоб богошанування наше було достойним величі Божої, і благодійне і спасительне для нас, воно повинно бути високим і єдиним (Пс. 71,18; 94-99), яке властиве Єдиному Богу, в Тройці поклоняємому (Мф. 28,19-20).

Звідси не тільки схильність до богошанування (Вих 20,3-5) або пристрасть до чого-небудь земного несумісність з ним (Мф. 6,24; 10,37-39), але і шанування самих угодників Божих і наших молільників перед Богом повинно бути таким, щоб всі слава відносилась безпосередньо до Нього єдиного, дивному у святих Своїх (Пс. 67,36).

Богошанування повинно бути розумним, свідомим і обгрунтованим, повинно утведжуватись на правильному пізнанні досконалості Божої, бо Бог, Якому ми служимо, є Господь знання, і Він для того і привозніс наш розум перед всіма земними тваринами, щоб ми приносили Йому розумне служіння (Рим. 12,1-2).

Богошанування повинно бути щирим і не лицемірним, бо Бог є Дух всезнаючий і всюдисущий, Який знає всі потаємні думки і почуття сердечні, Дух Святий і істинний, Який цурається всього лицемірного (Мф. 15,8-9) і тому ми повинні служити і поклонятися Йому в дусі і істині (Ін. 4,24). 

Богошанування повинно бути наповнене глибоким смиренням і благоговінням, бо Сам Бог говорить: “І при тому дивлюсь Я на вбогого та на розбитого духом, і на тремтячого над Моїм словом” (Іс. 66,2), воно повинно також з’єднуватись з чистотою серця, святістю життя і діючою любов’ю до ближніх, бо Бог, Якому ми служимо, праведний і святий (І Цар. 2,2), “...бо Бог Ти не той, що несправедливости хоче, – зло не буде в Тобі пробувати! Перед очима Твоїми не втримаються гультяї, всіх злочинців ненавидиш Ти. Погубиш Ти неправдомовців, кровожерну й підступну людину обридить Господь” (Пс. 5,5-7).

Накінець, воно повинно бути постійним, у всякому місті і у всякий час. Тому що Бог, як Дух найвищий і найдосконаліший, не обмежується умовами простору і часу, а тому і істинне богошанування не може обмежуватись відомим тільки місцем і відомим тільки часом (І Тим. 4,8; 6,14-16).

Складаючись із душі і тіла, ми повинні шанувати Бога і внутрішньо, в нашій душі, і зовнішньо, висловлюючи внутрішні благоговійні наші думки, почуття і бажання в словах і в інших зовнішніх знаках і діях. Звідси богошанування розділяють на внутрішнє і зовнішнє. Але ж, богошанування наше повинно бути одне і неподільне, тому що зовнішнє богошанування без внутрішнього не є богошануванням, а одного внутрішнього без зовнішнього недостатньо.

Частина ІІ

Про богошанування внутрішнє

§1

Внутрішнє богошанування складають внутрішнє благоговійне розположення і дія душі нашої по відношенню до Бога. Відповідно трьом головним силам душевним – розуму, почуттям, волі, якими чиниться все духовне наше життя і діяльність, вони висловлюються в трьох головних християнських чеснотах: у вірі, надії і любові. Апостоли пишуть: “А тепер залишаються віра, надія, любов...” (І Кор. 13,13). Ці головні доброчесності складають основу і сутність всього християнського життя.

§2
Християнська віра в Бога – це жива і тверда впевненість в бутті Божому, і щире сприйняття того, що благоволив Бог відкити нам в Слові Своєму і що Свята Церква пропонує нам у своєму Символі; осердок же її – Христос.

Якості віри богоугодної. Віра християнина в Бога повинна бути тверда і обгрунтована, а не сліпа і легковажна, щоб, – по словах Апостола, – ми завжди були готові дати відповідь в нашому упованні всякому, хто запитає нас (І Пет. 3,15), і щоб, по словах іншого Апостола, ми не захоплювались всяким вітром вчення (Євр. 13,9; Еф. 4,14), і не всякому духу вірили, а випробовували духів, від Бога вони чи ні (І Ін. 4,1).

Віра повинна бути жива і діяльна, яка б всі сили духовні наші побуджувала до діяльності, погодженну з Законом Божим, виражаючись в добрих богоугодних справах; інакше віра не дійсна і не може нас виправдати. Віра повинна бути постійна і незмінна до самої смерті, а не миттєва і скороминуча, що змінюється з духом часу і місця.

§3

Істинна віра в Бога досягає свого розвитку і досконалості в благоговінні. Під благоговінням розуміється такий стан християнина, в якому жива віра, перейшовши в область почуттів і стремлінь, наповнює душу його самим тільки святим відчуттям благоговіння до Бога, і діяльно намагається проявляти себе у всьому його житті і справах. Істинний благоговійний християнин Бога ставить осередком свого життя і діяльності. До Нього постійно звертає він свої думки, свої почуття, свої бажання. В Бозі він, дивлячись на всі події світу і долі життя людського, всюди бачить дію Його премудрості, сили, правди, благості і любові. В Бозі і з Богом проходить він свою життєву ниву, виконує свої обов’язки, протистоїть спокусам, переносить страждання. У всіх випадках життя свого він споглядає на Бога.

§4

Істинній вірі в Бога протистоять: 
сліпа віра – це протилежність просвіченій вірі; вона полягає в легковірному, без всякого свідомого випробовування, прийнятті всього того, що стосується релігії;

марновірство – з численнними його видами – це перебування в обманливому розумінні і переконанні про взаємний зв’язок речей, і про відносини між світом чуттєвим і надчуттєвим, коли відомим причинам приписують такі дії, яких вони не мають і не можуть мати, а діям – такі причини, від яких вони не залежать;

холодність і байдужість до віри; коли не намагаються дізнатися, чи правильно вони вірять і правильно ж вони живуть, як потребує цього істинна віра, і взагалі не прийтають в справах віри ніякої участі.

Вагання, сумніви і скептицизм у вірі; коли людина, не маючи твердих основ для віри, часто змінює своїпереконання, а тому і свою діяльність, дивлячись по тому, як вимагають цього змінюючі внутрішні і зовнішні обставини, земні розрахунки і нітереси, сттєвість і страсті.

Невірство складається в непризнанні істин віри взагалі. Якщо воно розвивається в оласті натуральній (природній), то протиставляється природній вірі в Верховну Істоту і являється у вигляді атеїзму і пантеїзму, в теоретичному відношенні – внаслідок помилковості роздумів, в практичному відношенні спотворення волі. Якщо розвивачтьюя в області позитивность, то протиставляється вірі відверій. Такими є натуралізм і раціоналізм, не  признають істин Божественного Одкровення і християнської віри.

Єресь, або своєвільне перекручення віри – це примішування до істинного вчення своєї обманливої думки і впертий захист її, при одночасному невідштовхуванні вчення віри в цілому.

Відходження від віри і боговідступництво; коли від істинної віри Христової, яку раніше сповідували, абсолютно відрікаються і перезодять до іношої, противної віри, або видумують свою віру, чи заперечують все вірування.

Про християнську надію

§5

Надіятись взагаді означає очікувати якого-небудь блага, надбання якого можливе або ймовірно, що можливе. Таким чином,устність надії складає двоякий стан душі: очікування якого-небудь блага і впевненість в ртриманні його. Надія має різні види і різні ступені. Християнська надія, маючи своєю основою Христа і часовими предметом своїм – вічне спасіння в Бозі з твердою впевненістю, що Він, по заблугам Христа Спасителя, не позбавляє нас благодатної Своєї допомоги для досягнення нашого призначення і дає нам обіяне  нам спасіння і блаженство.

Основа християнської надії

Основу християнської надії на Бога складають безкінечні жосконалості Божі, це: всевідання і премудрість, з якими для Бога від вічності відомі всі шляхи і засоби спасіння, всемогутність, по якій для Нього немає нічого неможливого(Лк. 1,37; Еф. 3,20); милосердя і благість, які безкінечні (Пс. 102, 8-18); істинність і вірність, за якими Він праведний в ділах Своїх і в Своїх обітницях (ІІ Кор. 1,20). І в особливості – безмежна любов і милосердя Отця Небесного до нашого роду людського (Рим. 5,1-2. 8-9).

Разом з вічним спасінння предмет християнської надії складає благодать Божа, благодатна присутність серед нас Господа і всі благодатні дарування, сили і засоби, що допомагають нашому безсиллю  в ділі нашого спасіння (Мф. 28,20; Мк. 16,17-18; Еф. 6,10-18). Сюди, частково, відноситься прощення гріхів наших і помилування кожного, хто істинно звертається до Бога, грішника.

Накінець предмет християнської надії складють і земні блага. Сюди відноситься: земне наше життя, здоров’я, їжа, одежа, житло, плодючість землі, суспільна небезпека і все інше, що допомагає нашому земному благополуччю. Що земні блага не противні християнській надії і складають предмет її, це видно із самої молитви Господньої; тому що Господь заповідав нам молитись не тільки, щоб в нас і через нас освятилось ім’я Боже і свято виконувалась нами воля Божа, але й молитись і про хліб щоденний, і від визволення нас від спокус і від всякого зла (Мф. 6,9-13; 7,7-11). Він хотів тільки, щоб ми не дуже турбувались про земне і не прив’язувались до земного, щоб не віддалитись від Бога, і не втратити з поля зору блага вищі – Царства Божого і нашог оправдання і спасіння (ІІ Кор. 4,18).

§6

З християнською надією тісно поєднуються: смиренномудрість, задоволення своїм станом, терпіння імужність в нещасті і, накінец, вірність  і повне заспокоєння в Бозі.

Смиренномудрість. Чим більше розвивається в душі християнина надія на Бога,чим більше він переконується, що ми нічого свого не маємо і нічого доброго без допомоги Божої зробити не можемо, тим більше у всьому прибігає до милосердя Божого. Почуття це ми називаємо смиренномудрістю, розувіючи під цим такий стан душі нашої, яке все проникнуто свідомістю нашої недосконалості і нашого убозтва перед величчю Божого і безкінечною досконалістю Його.

Задоволення своїм станом
Це такий стан душі християнина, по якому він, при всякому своєму положенні в світі, спокійний в душі своїй і не нарікає на свою долю. Основою такого задоволення і поштовхом до нього слугує, по-перше, жива впевненість що премудрий, всеблагий, всесвятий, і всемогутній  Бог керує світом, все повертаючи до найкращих цілей. І що Він має особливу опіку над людиною і всі дороги і долі життя людського складають предмет Його високого спостереження (Лк. 12,6-7; Рим. 8,28). По-друге, вчення і приклад святих Апостолів, які прямо внушають нам бути задоволеними своїм станом. Великий же зиск – то благочестя із задоволеними. Бо ми не принесли в світ нічого, то нічого не можемо й винести. А як маєш поживу та одяг, то ми задоволені будьмо з того (І Тим. 6,6-8).

Терпіння і мужність в нещастях, або благодушне перенесення нещасть.

Хто надіється на Бога, той мужньо переносить нещастя, будучи впевненим, що наскільки б вони не були важкі для нашої природи, вони посилаються Богом для нашого блага. Такому терпінню навчає нас Сам Господь (Лк. 21,19). Шляхом страждань і хресної смерті увійшов Він у славу Свою, в терпінні Своєму залишив нам образ, тож послідуємо стопами Його (І Пет. 2,20-21).

Вірність волі Божої і заспокоєння в Бозі. Це такий стан душі, в якому християнин, сповнений віри і уповання на Бога, у всьому довірає себе промислу Божому, в Бозі має завжди завжди таке для себе благо, яке перевищує всі земні блага і якого ніякі злі біди лишити його не  можуть. Нехай буде воля Твоя (Мф. 6,10).

§7

Гіхи і пороки, протилежні християнській надії – брехливий містицизм, сліпа надія, самонадіяність, малодушність, нетерпіння, недовольство, нарікання, безнадійність і відчай.

Брехливий містицизм; коли замість живого і істинного стремління душі до внутрішнього, тіснішого. Єднання з Богом виключно прив’язується до таємного в релігії і сліпо віддаються таємним творінням. Незтуючи справжнім життям, темне представлення, змішанні почуття і фантазії приймаючи за справжні видіння. Стосовно такого напрямку потрібно виділити, що Господь і Апостоли вчили своїх послідовників свідомої, здорової віри. Вчили живого і просвіченого вірою, виконанням заповідей спілкування в молитвах і таїнствах і діючого любов’ю до Бога і ближніх досягаючи можливого для нас тут духовного вдосконалення і наближення до Бога, а не опущення в морок таємних творінь.

Сліпа, бузрозсудлива надія на Бога, хоча і переповнена радістю і часто сильного очікування чого-небудь від Бога, але не має правильного і ясного розуміння ні про предмет християнської надії, ні про умови і засоби для досягнення його. Звідси такі люди або чуттєвості, земні блага (багатство, слава, почесті та ін.) ставлять собі за ціль замість істинного блага в противність вчення Писання – шукати безпосердньо Царства Божого і правди Його (Лк. 12,31), або при очікуванні всього від Бога, не виконують зі своєї сторони необхідних умов для досягнення істинних благ, наприклад, в нужді бідності залишаються в веселощах і не хочуть трудитись в надії на допомогу Божу; або сліпо, не для слави Божої, а по одному марнославству піддає себе різним небезпекам і спокусам, не маючи на те волі Божої; або по якомусь дивному заблудженню, просять і очікують собі допомоги від Бога навіть в найгірших своїх намірах – в брехні, злодійстві, вбивстві, честолюбивих задумах, забуваючи, що Бог святий і не причетний до зла.

Самонадійність і надія на земні блага і на інших людей. 

Нерідко люди, забуваючи про Бога, надіються не самих себе, на своє благорозуміння, мудрість, силу або на зовнішні свої блага і на своє благорозуміння, мудрість, силу або на зовнішні Свої блага і на силу або на зовнішні свої блага і на силу, мудрість, багатство і покров великих і сильних сіту цього. Що таке роположення духу завжди тільки віддаляє людину від Бога і не сумісно з християською надією видно із багатьох місць Писання. Не надійтеся на князів і не синів людських, в них немає спасіння.

Слабкість земної надії, безнадійність і відчай.

Чим більше людина прив’язується до земного і віддається земним надіям, тим християнська надія стає в ньому слабкою, і її місце займає недовіра сумніви, всякої надії і абсолютний відчай. Жахливий приклад відчаю являє нам Каїн, Іуда Зрадник і всі самовбивці, що самовільною смертю задумали визволитись від гріха, від бід своїх.

Про християнську любов до Бога

§8

Любов – головний елемент християнської моральності. Обов’язки внутрішнього богошанування зі сторони волі і її стремління з’єднуються в любові до Бога. Під іменем любові до БОга розуміється таке роположення душі, по якому християнин всіма силами своїми прагне до єднання з Богом як з найвищим моральним добром, в Ньому єдиному і в догоду Йому поставляє своє щастя і блаженство. В цьому стані душа все шанує за ніщо, тільки би придбати (здобути) Бога і досягнути блаженного спілкування з Ним, і тому представляє собі безперестанно безкінечні Його досконалості, всю свою діяльність намагається сама благодогоджати Йому, але бажає, всіляко прагне, щоб і всі інші любили і достойно прославляли Його.

Основи і мотиви до цього обов’язку. Любов  до Бога яснішим чином заповідана нам. Так, в Старому Заповіті Сам Бог заповідав: Возлюби Господа Бога твого від всього серця твого, і від усієї душі своєї, і від всієї сили твоєї. В Новому Заповіті Сам Господь повторив: Возлюби Господа Бога твого всім серцем твоїм, і всією душею твоєю, і всією думкою ювоєю. Це є перша і найбільша заповідь (Мф. 22,37-38). Любов до Бога вимагає  від нас велич істоти Божої і високих досконалостей Його і безчисленні Його милості і благодіяння до нас. Бог є дух високий і безкінечний, в Якому поєднується вся  досконалість. Разом з тим Він є наш Спаситель, Який не пошкодував для нас Самого Єдиного Сина Свого, наш Освятитель, Який володіє всіма досконалостями, Якому ми всі зообов’язані і Який любить нас безмежною любов’ю?

Любов до Бога складає необхідну умову нашої віри в Бога і нашого богопізнання (І Ін. 4,7-8) і всілякої нашої доброчесності і робить її угодною Богу; без неї ніякі наші подвиги і самопожертви не можуть бути чистими і досконалими (І Кор. 13,1-8; Кол. 3,14).

Ознаки істинної любові до Бога. Істинна  любов до Бога повинна єднатися зз вірою, без якох неможливо догодити Богові (Євр. 9,6), і утвердитись на правмльному, свідомому і живому пізнанні найвищих досконалостей Божих і Його милостей і благодіянь до нас (Ін. 16,3). Любов повинна поєднуватись із надією на Бога. Любов удосконалюється з нами так, що ми маємо відвагу на день судний (І Ін. 4,17).

§9

Істинна любов до Бога суладає в християнинові хивий початок всіх досрих справ. Але деякі діла особливо з’єднанні з цією любов’ю і служать необхідним її виявом. Такими: синовний страх перед Богом, подяка Богу, покірність Богу, ревність про славу Божу і стремління до загального морально-релігійного єднання всіх в Царстві Божому.

Страх перед Богом це таке розположення духа, по якому християнин, пізнаючи безмежну вели Божу і особливо безмежну любов Його і високу святість торального закону Його, остерігається, щоб не прогнівити нічим Бога, і через це не лишиться Його батьківської любові і благовоління, і тому намагається всіляко віддалятися від всього, що противно Його святій волі. Такий страх перед Богом заповідують нам Слова Божі: Служіть Господеві зі страхом, і радійте Йому з трепетом (Пс. 2,11). В житті християнина страх Божий служить початком премудрості і основою всіх доброчеснот (Притч. 1,7; 15,27; Сир. 2,15-17; Пс. 35,2). Між іншим, необхідно відмітити, що страх Божий має різні ступені. Є страх рабський, тучительний, подібний тому, який відчуває раб до свого суворого господаря, погрожуючий карою за непослух йому (Лк. 19,21). Такий страх не має тієї досконалості, яка властива християнській любові до Бога.

 Досконалий страх Божий є страх синовний, по якому християнин, уявляючи Бога чадолюбивим Отцем, боїться порушити волю Його із любові до Нього, із застороги, щоб не втратити Його батьківської любові і благовоління.

Подяка Богові. Під іменем подяки Богові розуміється таке рохположення нашого духу, в якому ми з радісним і дитячим почуттям визнаємо Бога причетним до всякого істинного нашого блага і прагнемо як самих себе з дня на день більше і більше ставати достойними Його Божественних благодіянь, так і самі благодіяння використовувати достойно великого їх Подателя. До такої подяки закликає нас Слово Боже (Пс. 106,107,135; І Сол. 5,18; І Тим. 2,1). Сам Господь сказав вдячному самарянину: Встань і йди. Віра твоя спасла тебе.

Послух і покора Богу є щира готовність і стремління погоджувати всі наші дії з волею Божею, відкритої нам в святому Законі Божому. По вченню Апостолів, послух перед Богом і виконання заповідей Його служать любові до Нього (І Ін. 3,18).

Ревність про славу Божу є таке роположення християнської душі, по якому християнин, проникнутий любов’ю до Бога, не тільки сам постійно намагається у всьому догоджувати Йому і всі справи свої звертати до слави Його, але ревно бажає і намагається розповсюджувати славу Його між всіма іншими, щоб з дня на день більше і більше пізнавати Триєдиного і достойно шанувати Його. Пізнавши Бога в Христі і знаючи, що ми, по властивості любові нашої до ближніх, не можемо не турбуватися проприведення їх до світла істини і про відвернення від неправдивого вірування (Діян. 2,40; 14,15).

Таку ревність в Бозі бачимо ми в особливості в пророках, Апостолах і інших ревнителях слави Божої. Для розповсюдження блави Божої на землі вони відрікались від земних вигод, боролись з перешкодами, терпіли найважчі страждання і, накінець, не юорожили і самим своїм життям (І Кор. 9,19-22).

Але щоб відати своєму високому значенню, ревність про славу Божу повинна бути і відношенні до предмету свого нерозумна. Правильність  в пізнанні христянського віровчення повинні відрізняти відрізняти ревнителя віри, а не сліпа пристрасть до змагань (Тит. 2,7-8; Гал. 4,18). І відношення до цілі і побудженням ревність про Бога повинна бути позбавлена всякого славолюбства і користолюбства, повинна використовуватись тільки для однієї слави Божої (ІІ Кор. 4,2; Фил. 2,21). Накінець в образі дій вона повинна бути благорозумна, терпелива: віротерпимість повинна відрізняти ревнителя по Бозі. Цьому навчає нас Сам Господь. Він не велів до наступлення жнив вибирати кукіль із пшениці (Мф. 13,27-30) і ученикам сказав: “Син Людський прийшов не губити душі людські, а спасати!” (Лк. 9,56).

§10

Християнській любові до Бога протиставляються:

Самолюбство. Під іменем самолюбства







