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«Совершенно уповайте на подаваемую вамъ благо­

дать въ явленш 1исуса Христа. К акъ послушныя дЬти, 

не сообразуйтесь съ прежними похотями, бывшими въ 

нев^д^ши вашемъ; но, по примеру призвавшаго васъ 

Святаго, и сами будьте святы во вс'Ьхъ поступкахъ».

I  Петр. 1 , 1) — i f .





ХРИСТ1АНСКАГ0 КАТИХИЗИСА
Ч А С Т Ь  П Е Р В А Я .

О ВЪВЪ.

( Т А И Н С Т В А  и  Д В А  П О С Л ’В Д Н И Х Ъ  ч л е н а  с и м в о л а  в т з р ы ) .

у  р о к ъ  4 6 - й .
О  Т а и н с т в а х ъ  в о о б щ е : к а к о е  и м е н н о  з н а ч е н ш  и м * ю т *  Т а и н с т в а  в ъ  д м *  с п а с е н ш  
ч е л о в * к а ; ОТНОШЕН1Е Т а и н с т в ъ  к ъ  п р о с т ы м *  с в я щ е н н о д * й с т в 1я м ъ  Ц е р к в и , к а к о в ы :
МОЛЕБНЫ, ПАНИХИДЫ, ЧИНЪ ПОГРЕБЕН1Я УМ ЕРШ И Х* И ПРОЧ., СУЩЕСТВЕННЫЙ ПРИНАДЛеЖ­

ности каж д аго  Т а п н с т в а ;  у с л о в м ,  н ео бх о д и м ы й  для СОВЕРШЕН1Я и д*8ств1Я Т а и н с т в *  
число Т а и н с т в *  и б ла го д атн ы е  д ары , со о б щ ае м ы е  в ъ  к а ж д о м *  и з *  н и х * ;  к то  и м ъ е т ъ  
п р аво  с о ве р ш а ть  Т а и н с т в а ;  п р и чи н а , п о ч е м у  в *  с и м в о л *  в * р ы  у п о м я н у то  н е  о 
вс*хъ сем и  Т а и н с т в а х * ,  а  о б *  о д н о м * т о л ь к о  К р е щ е н ш , и  р аскр ы тсе  этой п р и чи н ы .

После того, какъ человТ.къ, д'Ьйспйеиъ Евангельскаго слова, 
весь, такъ сказать, перерождается въ своемъ внутреннемъ на­
строены, ясно познаетъ во Христа добро, а въ себе живущее 
зло! и получаетъ должное стремлеше къ первому и отвращеше 
къ последнему,— ему остается воспринять въ себя открытое во 
Христе добро и получить действительную силу къ ослабде- 
niio и искоренение въ себе зла. Это восприняПе въ себя откры- 
таго намъ во Христе добра и эта сила къ искорененш, или, по 
крайней мере, къ ослаблешю живущаго въ насъ зла, сообщаются 
намъ въ Святихъ Таинствахъ Церкви. Что, какъ мы вкратце 
объяснили :), и выражается въ словахъ Катихизиса: «вера запе­
чатлевается крещешемъ и прочими Таинствами».

Что разумеется подъ именемъ Таинства, объ этомъ мы также 
уже говорили 2), а именно: «Таинство есть священное действ!е,

1) См. кн. 1, урок* 41, стр. 393.
2) Там* же, стр. 394.
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чрезъ которое тайнымъ образомъ д'Ьйствуетъ на человека бла­
годать, или, что то же, спасительная сила Бож1я» (слова Кати- 
хизиса).

Бол^е подробно поняые о Таинств!; изложено въ другой сим­
волической книг!; нашей Церкви, въ «Православномъ Испов'Ьда- 
нш» Петра Могилы (Ч. 1, вопр. 99). Именно: «Таинство есть 
Священное дМств1е, которое подъ видимымъ образомъ сообщаем, 
душ!; вгЬрующаго невидимую благодать Божда, будучи установлено 
Господомъ нашимъ, чрезъ Котораго всякШ изъ в’Ьрующихъ полу- 
чаетъ Божественную благодать».

Изъ того и другого опредЪлешя Таинства видно, что, во- 
первыхъ, Таинства,— какъ говорятъ о семъ между прочимъ Вос­
точные Отцы, —  «не суть только знаки об'Ьтовашй Божшхъ, а 
суть оруд!я, которыя необходимо дМствуютъ благодатно на при- 
ступающихъ къ онымъ» (Поел. Вост. Патр, о Правосл. Btpfc—  
чл. 15). Другими словами: что въ Таинствахъ реально, если можно 
такъ выразиться, сообщается верующему благодать Бож1Я. Этою 
реалъноетш сообщен!я верующему благодати Бож1ей, этимъ, всегда 
в'Г.рнымъ, всегда необходимымъ и всегда опред’Ьленнымъ д'Ьй- 
CTBieMrb своимъ на человека, Таинства существенно отличаются 
отъ всЬхъ обрлдовыхъ священнод!>йств1й нашей Церкви, каковы, 
напр., молебны, панихиды, чинъ погребешя умершихъ и проч. 
Всякое обрядовое Богослужеше нашей Церкви выражаетъ только 
молитвенное отношеше человека къ Богу, и милость Бож1я, да­
руемая человеку при иосредств'Ь извЪстнаго обрядоваго чинопо- 
сл!;довашя церковнаго, не им^етъ определенной формы для сво­
его проявлешя, а можетъ даже какъ бы совсЪмъ не являться 
человеку, или, в!;рн!;о сказать, являться въ дгЬйств1яхъ, совер­
шенно противоположныхъ т'Ьмъ, каюя предполагаются содержа- 
шемъ того или другого чинопоследовашя. Такъ, напр., положимъ, 
что В’Ьруюнцй- проситъ священника отслужить молебств1е объ 
избавлеши недугующаго отъ известной болезни: несмотря на 
то, что молебств!е это имгЬетъ своимъ содержашемъ исключи­
тельно молитву къ Богу объ исщЬленш больного отъ его бо­
лезни, оно, т.-е. молебств1е, можетъ, напротивъ, еще более уси­
лить болезнь, и вообще быть какъ бы неуслышаннымъ Богомъ. 
Конечно, и это, повидимому, неуслышаше Богомъ— не безъ



пользы для человека, но во всякомъ случай польза с!я обнару­
живается не въ томъ видй, въ какомъ моливппйся желалъ бы 
ее, по крайней мйрй въ минуту самаго принесешя имъ молитвы. 
Между тймъ, какъ въ каждомъ Таинствй Церкви всегда сооб­
щается верующему определенный, только этому Таинству свой­
ственный даръ благодати, напр., въ Таинствй Крещешя — осво- 
бождеше человйка отъ первороднаго грйха, въ Таинствй Покая- 
Hia— освобождеше отъ грйховъ произвольныхъ и проч.,— и даръ 
сей есть въ то же время несомнйнно сила Духа Бож1я, т.-е. 
даръ не внйшне только сообщаемый человйку отъ Бога, а про- 
ходяиЦй въ самую природу человйка 1).

Во-вторыхъ, изъ опредйлешя поняйя о Таинствй видно, что 
существенными принадлежностями каждаго изъ Таинствъ должно 
считать: а) Божественное установлеше Таинства; б) какой-либо 
видимый или чувствамъ подлежаицй образъ, и в) сообщеше Таин- 
ствомъ невидимой благодати душй вйрующаго.— Благодать Бож1я, 
съ своей стороны, конечно, не нуждается пи въ какихъ посред- 
ствахъ для своего дййствовашя на человйка; сила къ усвоение 
добра и искоренешю зла можетъ быть сообщаема ею человйку 
непосредственно; но для самого человйка, какъ существа духов- 
но-чувственнаго, неизбйжны и необходимы видимые знаки, для 
того, чтобы онъ могъ принимать чрезъ нихъ невидимую силу 
Божш. Какъ вей вообще знашя человйка, хотя бы, напр., умйнье 
читать и писать, не могутъ быть прюбрйтаемы безъ того, чтобы 
эти познашя не были ему сообщены или чрезъ посредство слова 
другого человйка, или чрезъ иныя впечатлйтя, получаемыя имъ 
отвнй: такъ точно мы нуждаемся въ видимомъ же посредствй и 
при сообщенш намъ даровъ Духа Святаго. Человйкъ, какъ су­
щество духовно-чувственное, вообще только въ чувственныхъ 
покровахъ и видахъ познаетъ невидимое Бож1е, и тймъ легче и 
сильнйе удостовйряется въ дййствительности духовныхъ предме- 
товъ, чймъ опредйленнйе знаки, подъ которыми они предста­
вляются ему. Съ другой стороны, для того, чтобы извйстное 
видимое посредство было сознаваемо человйкомъ, какъ посредство

*) Ясн^е я разд/бльн'Ье сущность Св. Таинствъ нашей Церкви мы увпдимъ, 
конечно, при частнбйшемъ изучев1Н каждаго изъ нихъ въ отдельности.
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несомненно достойное своего предмета, нужно иметь ему крепкое 
и, такъ сказать, осязательное свидетельство на то, что это ио- 
средство не отъ людей, а отъ воли Самого Бога. И вотъ Гос­
подь Богь 1исусъ Христосъ Самъ учредилъ въ Церкви Своей 
определенный Священнод'Мств1я, чрезъ которыя подъ видимыми 
знаками сообщается невидимая спасительная сила Бож1я. Онъ—
а) обусловилъ необходимость для каждаго Таинства известнаго 
определеннаго вещества или известнаго видимаго знака; такъ, 
напр., Онъ Самъ избралъ для Таинства Крещешя —  воду, для 
Евхаристш— хлебъ и вино; б) Самъ указалъ для каждаго Таин­
ства определенный образъ совершешя его, и в) Самъ опреде- 
лилъ, чтобы именно чрезъ установленный видимый знакъ и при 
установленномъ образе совершешя сообщались въ каждомъ Таин­
стве известные дары Духа Святаго. Отсюда сами собою выте- 
каютъ все три вышеозначенныя принадлежности всякаго Таин­
ства: Божественное установлеше, видимый или чувствамъ подле­
жащей образъ, и самая невидимая благодать, сообщаемая въ 
Таинстве; и ясно, что каждое Таинство тогда только будетъ 
Таинствомъ и будетъ благодатно действовать на человека, когда 
будетъ совершаемо по воле Господа 1исуса и согласно съ Его 
установлешемъ.

Впрочемъ, относительно последняго пункта, т.-е. когда Таин­
ство бываетъ действительно Таинствомъ и благодатно действуетъ 
на человека, мы щгЬемъ побуждешя высказаться поопределен­
нее, въ виду неправильна™ учешя о семъ католиковъ и проте- 
стантовъ. По учешю католической церкви, услов‘1емъ для совер­
шешя и дЬйств!я Таинства признается одна лишь объективная 
сторона, какъ-то: совершение Таинства по Богопреданному чину, 
согласно Божественному установленш, совершеше законнопоста- 
вденнымъ лицомъ, и произношеше известныхъ определенныхъ 
словъ; но при этомъ не требуется участ1я свободной воли со 
стороны самого пр!емлющаго Таинство; такъ что по учешю ка­
толиковъ выходитъ, что если, напр., ксендзъ совершитъ надъ 
стаканомъ воды чинопоследоваше крещешя и затймъ освящен­
ною водою изъ этого стакана плеснетъ, положимъ, на мимопро- 
ходящаго еврея, то этотъ еврей является уже челов'Ькомъ, при- 
нявшимъ крещеше, хотя бы онъ и не зналъ вовсе, что за вода
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такая, пролитая на него изъ окна, и хотя бы никогда и не слы- 
халъ о ХристанствЬ. Такое понимаше существа Таинства издавна 
называется у католиковъ ex opere operato (т.-е. въ силу сдгЬ- 
ланнаго). Протестантсшя общества, наоборотъ, за исключитель­
ное услов1е въ Таинстве признаютъ только субъективное, т.-е. 
только веру и расположеше самого человека. Напр., съ точки 
зрешя Лютера въ Таинстве Евхаристш Спаситель присутствуетъ 
только въ моментъ пришшя этого Таинства вгЬрующимъ, и только 
для вгЬрующаго оно есть Таинство; напротивъ, неверуюпуй прича­
щается одного простого хлЬба. Но Православная Церковь чужда 
этихъ крайностей. По учешю Православной Церкви, въ Таинств'Ь 
заключаются две стороны, Божеская и человеческая, точно так­
же, какъ въ ученш о Церкви Православная вера видитъ две же 
стороны, Божескую и человеческую. Божеская сторона въ Таин­
стве состоитъ въ томъ, что спасительная сила Бояая препо­
дается ради заслуги 1исуса Христа, при чемъ отъ Таинства тре­
буется, чтобы оно было совершено согласно Божественному 
установленйо, законнопоставленпымъ лицомъ, и съ произношешемъ 
извЬстныхъ оиределенныхъ словъ. Человеческая сторона заклю­
чается во внутренпемъ настроен in щнсмлющаго въ верЬ послед- 
няго. Такимъ образомъ, по ученно Православной Церкви, въ 
Таинстве благодать и свободная воля человека должны соеди­
ниться вместЬ, какъ въ Лице 1исуса Христа Божество и чело­
вечество соединены неслитно, неизменно, нераздельно и нераз­
лучно. Если навстречу благодати не идетъ свободная воля че­
ловека, то Таинство, законно совершенное, хотя само въ себе 
остается Таинствомъ (такъ, напр., Св. Дары въ Евхаристш, после 
ихъ освящешя остаются истиннымъ Теломъ и истинною Кровно 
нашего Господа, какъ до пришшя ихъ верующими, такъ и после, 
хотя бы они вовсе не были преподаны никому); но действ1е его 
на человека, недостойно пр1емлющаго, только въ судъ и во 
осуждеше, а когда человекъ вовсе и не знаетъ, что надъ нимъ 
делается, подобно вышеприведенному еврею, то, разумеется, та­
ковое отношеще къ делу будетъ не совершешемъ Таинства, а 
нелепейшимъ кощуиствомъ надъ нимъ.

Слово Бож1е весьма ясно внушаетъ намъ, что для действи­
тельности Таинства и для его благодатнаго действия на человека
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именно необходимы —  какъ Божественная сторона Таинства, 
такъ и человеческая. Тотъ есть крестящгй Духомъ Свя- 
тимъ,— сказалъ 1оаннъ Предтеча объ 1исус’Ь Христе, хотя Хри- 
стосъ видимо не крестилъ Самъ, а черезъ учениковъ Своихъ, по 
свидетельству Евангел1я: Самъ Тисусъ не крестилъ а учени­
ки Ею  (1оанн. 1, 33; 4, 2). К то  Павелъ? кто Аполлосъ?—  
спрагаиваетъ Ап. Павелъ, и отвечаетъ: Они только служи­
тели... Я  насадгглъ, Аполлосъ поливалъ, но возрастилъ 
Богъ. Посему и насаждающт, и поливающт есть ничто, 
а все Богъ возрагцаюгцггг (1, Кор. 3, 5 — 7). Изъ сего оче­
видно, что сила совершешя Таинства — во Христе; пастыри 
Церкви, совершаюице то или другое Таинство, суть только слу­
жители Его и видимыя оруд'ш, чрезъ которыя Онъ преподаетъ 
Таинства людямъ. Съ другой стороны, то же св. Ап. Павелъ го­
ворить напр.: всякгй разъ, когда вы гъдите хлгьбъ сей гг ггьегпе 
чашу сгю (въ Св. Евхаристш), смерть Господню возвгьщае- 
те, доколгь Онъ пргггдетъ. Посему кто будетъ гьсть хлгьбъ 
сей, или' пить чашу Господню недостойно, виновенъ бу­
детъ ггротивъ тгьла и крови Господней. Да ггспытываетъ 
же себя человгъкъ, и такимъ образомъ пусть гъстъ отъ 
хлгьба сего и ггьетъ изъ чаши сей. Ибо кто гъстъ и пьетъ 
недостойно, тотъ гъстъ и пьегпъ осуждете себгъ, не раз- 
суждая о гпгьлгъ Господнемъ. Отъ того многге изъ васъ не- 
могцны и больны, гг не мало умираешь (1 Кор. 11, 26— 30). 
Следовательно Таинства, по ученш слова Бож1я, не суть каюя- 
нибудь механичесшя или магичесыя действия, которыя произво­
дили бы въ нашей природе те или друпя перемены безъ вся- 
каго участ1я съ нашей стороны, но, какъ и все въ св. вере 
Христовой, имеютъ прямое отношеше къ нашей свободе, къ на­
шему сознательному понимание ихъ святости, достоинства и су­
щественной необходимости для насъ. Дабы они действовали на 
нашу душу благотворнымъ образомъ, нужно, чтобы мы сами 
сознавали и искали этого действ1я и хорошо памятовали, что 
безъ помощи сверхъестественной благодати Бож1ей мы при на- 
стоящемъ разстройстве нашей природы, никогда не можемъ ис­
полнить того, что требуется для нашего спасешя, и что эту 
помощь мы можемъ почерпать только въ должномъ отношенш
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къ св. Таинствамъ, какъ дЪйствительнымъ источникамъ благодати 
Бояаей. Тогда, и только тогда, приступавший къ каждому Таин­
ству действительно можетъ совершенствоваться внутренне, по 
мере того, какъ онъ каждый разъ удостоивается того или дру­
гого изъ Св. Таинствъ. Просите, и дано будетъ вамъ; ищите, 
и найдете; стучите, и отворять вамъ,— говоритъ Спаситель 
(Me. 7, 7). А кто ни холоденъ, ни горячъ, т.-е. кто смотритъ 
на все подъ вл1яшемъ дня и делаетъ всякое дело или только 
по давно усвоенной привычке делать, или по чувству страха 
наказашя за неделаше, или просто изъ внешняго прилич1я де­
лать такъ, а не иначе, и проч., но безъ внутренняго, сердеч- 
наго сознашя достоинства и важности дела, — тотъ, по слову 
Откровешя, извергается отъ Духа Божгя (Апок. 3,15, 16).

Богу угодно было учредить въ Церкви Своей, какъ указы­
вается и въ Катихизисе, только «седмь Таинствъ», именно: 
«Нрещеше, Муропомазаше, Причащеше, Покаяше, Священство, 
Брань и Елеосвящеше», и съ ними соединить дейст^я спаси­
тельной благодати Своей; но несмотря на то, что Таинствъ въ 
Церкви Христовой только семь, они обнимаютъ или соировожда- 
ютъ всю жизнь человека, съ перваго появлешя его на светъ и 
до последней минуты его жизни. Седмиричное число Таинствъ 
установлено Господомъ въ соответств1е семи главнейшимъ по- 
требностямъ нашей духовной жизни. Такъ, духовная жизнь че­
ловека начинается духовнымъ рождешемъ: благодать, возрожда­
ющая человека къ духовной жизни, подается въ Таинстве Кре- 
щешя, которое есть духовное рождеше («Въ Крещенж человекъ 
таинственно рождается въ жизнь духовную> — по катихизису 
Вследъ за рождешемъ совершается возрастите человека: духов- 
ныя силы, необходимый для возрасташя и укреплешя въ духов­
ной жизни, подаются христианину въ Таинстве Муропомазашя 
(«Въ Муропомазанж получаетъ благодать духовновозращающую 
и укрепляющую»). Приходя въ возрастъ, каждый человекъ, 
вследств'ш прирожденнаго разстройства человеческой природы, не­
избежно подвергается грехамъ, которые отчуждаютъ человека 
отъ Бога и подавляютъ жизнь духовную: благодать, прощающая 
грехи, подается въ Таинстве Покаятя(«Въ Покаянж врачуется 
отъ болезней духовныхъ, то-есть, отъ греховъ»). Кроме про-
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щешя гр'Ьховъ, гГромЬ отрицательнаго удалешя причинъ, пода- 
вляющихъ духовную жизнь человека, для возстановлешя въ хри- 
сгоанине сей духовной жизни необходимо еще положительное 
возвращеше къ сей жизни, или, что то же, необходимъ новый 
источникъ духовныхъ силъ для души нашей: благодать, возста- 
новляющая наши духовныя силы, подается въ таинстве Св. При- 
чащешя («Въ Причащенш питается духовно»).Одного изъ част- 
ныхъ целей человеческой жизни служить семейная жизнь, но 
вслгЁдств!е гргЬхопаден!я, самыя естественныя отношешя семей­
ной жизни сделались, сами по себе, греховными: благодать, 
освящающая семейный союзъ и семейную жизнь, подается въ 
Таинстве брака («Въ браке получаетъ благодать, освящающую 
супружество и естественное рождеше и воспиташе детей»). 
Часто человекъ подвергается болезнямъ и различнымъ тяжкимъ 
недугамъ, какъ следстчнямъ греха, и эти болезни нередко слу­
жить поводомъ къ новому греху (заставляя, напр., роптать на 
Бога): благодать, исцеляющая болезни и вместе прощающая 
грехи, подается въ Таинстве Елеосвящешя («Въ Елеосвящеши 
врачуется и отъ болезней телесныхъ посредствомъ исцЪлешя 
отъ духовныхъ»). Для совершешя Св. Таинствъ и духовнаго 
воспиташя другихъ людей необходимы лица освященныя, осо­
бенно для этого избранныя и поставленныя: благодать Бож1я, 
сообщающая избраннымъ для этой цели власть совершать Таин­
ства и возраждать и воспитывать другихъ, подается въ Таин­
стве Священства («Въ Священстве получаетъ благодать ду­
ховно возраждать и воспитывать другихъ посредствомъ учежя 
и Таинствъ»). Такимъ образомъ, повторимъ, седмиричное число 
Таинствъ обнимаетъ собою всю жизнь человека и отвечаетъ 
именно семи главнейшимъ потребностямъ нашего духа и всей 
вообще Церкви. Отсюда, не признавать семи Таинствъ или отвер­
гать те или друпя изъ пихъ, значить не только лишать себя 
существенно необходимыхъ пособШ духовной жизни, но и разру­
шать самый составъ и бьте Церкви. Правда, по отношенш къ 
частнымъ лицамъ, принимающимъ Таинства, последшя, т.-е. Та­
инства, должны быть разделяемы на необходимый для всехъ 
и — только для некоторыхъ; такъ —  Крещеше, Муропомазаше, 
Причащеше и Покаяше необходимы для всехъ, а Священство и
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Бракъ, а также и Елеоовящеше ^ — только для нЪкоторыхъ: но 
это разд'Ьлеше, очевидно, ничего не говорить противъ соответ­
ственности седмиричнаго числа Таинствъ нуждамъ человечества, 
взятаго вообще, въ целомъ. Замечательно, что седмиричное число 
Таинствъ содержитъ не только Церковь Православная, но и цер­
ковь Римская, отделившаяся отъ нея въ IX —  XI веке, и все 
общества Нестор1анъ и Монофизитовъ, существующая на востоке 
съ пятаго столе™. Этого удивительнаго соглашя разномысля- 
щихъ между собою хриспанъ относительно числа Таинствъ, оче­
видно, ничемъ инымъ нельзя объяснить, какъ только темъ, что 
седмиричное число Таинствъ утверждается на Апоотольскомъ пре- 
данш. Позаимствовать другъ у друга эти священнодейств!я, или 
некоторыя изъ нихъ, означенные христиане не могли по взаим­
ной непр1язни, и действительно не заимствовали, какъ показы- 
ваютъ мнопя разности въ самыхъ чинопослЪдовашяхъ каждаго 
изъ Таинствъ.

Кто имеетъ право совершать Таинства?
Право совершать те или друпя Таинства усвояется, согласно 

съ ихъ значешемъ, или одному только епископу, или священ- 
никамъ, или даже, въ некоторыхъ случаяхъ, простымъ в’Ьрую- 
щимъ. Такъ, Таинство Священства, очевидно, можетъ быть со­
вершаемо только темъ, кто имеетъ полноту нравъ церковныхъ, 
какъ преемникъ власти Апостольской, т.-е. одинъ епископъ. Точно 
также Мгропомазаше, которое есть какъ бы посвящете ново- 
крещеннаго на первую степень церковную, или сообщеше ему 
того звашя въ Церкви, которое принадлежишь всемъ членамъ ея 
вообще и по которому все они цари и iepeu, всгь помазанники 
Божги (1 Петр. 2, 9; Апок. 5, 10), им'Ьюнце на себе печать

*) Таинство ЕлеосвящеЮя мы относимъ къ числу необходимыхъ только для 
нпкоторыхь, въ виду того, что мнопе изъ людей, не бывая до последней минуты 
жизни серьезно больными, и умирая внезапно, не принимаютъ такимъ образомъ 
Таинства Елеосвящешя во всю свою жизнь, хотя бы доживали до глубокой ста­
рости, и между темъ не считаются Церковш лишенными для ц а р с т я  небеснаго. 
Конечно, подобно сему, и Таинство Покаяшя можно отнести къ числу необходи­
мыхъ только для некоторыхъ же, на томъ,напр., основанш, что д'Ьти не испове­
дуются и тоже не лишаются царствйя Бож1я, а въ известныхъ случаяхъ cnaceH ie 

человека можетъ быть ограничено однимъ только Таинствомъ Крещешя: но, въ 
соответств1е Священству и Браку, при разделении Таинствъ очевидно, нужно 
иметь въ виду только взрослыхъ человековъ.
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Д ра Святаго (2 Петр. 1, 3), —  и Муропомазаше не можетъ 
быть совершено не полноправнымъ лицомъ въ Церкви; всл!>д- 
CTBie этого, хотя и предоставлено совершать его свяшенникамъ, 
но не иначе, какъ освященнымъ отъ епископа мгромъ. Прочая 
Таинства, которыми не даются вЪрующимъ никашя особыя права 
въ Церкви, могутъ быть совершаемы и священниками, какъ на­
местниками епископовъ. Таинство Крещешя можетъ быть совер­
шено, въ случае нужды, даже м1ряниномъ, потому что привесть 
въ Церковь можетъ всяий, кто самъ принадлежать къ Церкви.

Остается объяснить вопросъ: «почему въ Символе веры не 
о всехъ семи Таинствахъ упомянуто, а объ одномъ только 
Крещеши?»

Причина сего, какъ сказано и въ Православномъ Катихизисе, 
заключается въ томъ, что «о Крещеши было сомнеше, не 
должно ли некоторыхъ людей, какъ-то еретиковъ, крестить 
вторично, и на cie нужно было разрешеше, которое и положено 
въ Символе». HcTopia этого недоумешя и разрешешя относи­
тельно Таинства Крещешя была следующая: некоторыя изъ 
церквей восточныхъ, а также церковь Кареагенская съ большею 
частно Африканскихъ, перекрещивали всехъ еретиковъ при 
вступлеши ихъ въ Православную Церковь, признавая крещеше, 
совершенное надъ ними въ еретическомъ обществе, отделившемся 
отъ Церкви и содержащемъ извращенное вероучеше, неправиль- 
нымъ. Напротивъ, друпя церкви, и въ числе ихъ АлександрЩ- 
ская и Римская, не перекрещивали еретиковъ, если крещеше, 
хотя и совершенное въ еретическомъ обществе, было правильно 
по форме, т.-е. совершено во имя Отца и Сына и Святаго Духа. 
Изъ-за такой разности во взглядахъ на крещеше еретиковъ въ 
половине III века произошли больпйе споры въ церкви. Римсюй 
епископъ Стефанъ (253— 257 г.) доказывать церквамъ восточ- 
нымъ и африканскимъ, что еретиковъ не следуетъ перекрещивать, 
и грозилъ имъ за противоположную практику прекращешемъ об- 
щешя, а епископу Кареагенской церкви, получившей начало отъ 
Римской, Кипр1ану, даже отлучешемъ. Енископъ Кипр1анъ и 
друпе (напр. Фирмананъ, епископъ Кссарш Каппадок1йской), не­
смотря на угрозы епископа Рима, отстаивали перекрещиваше 
еретиковъ. Эта разность во взглядахъ на крещеше еретиковъ
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оставалась до IT  века, когда на Вселенскихъ Соборахъ уста­
новлены были обнця правила, какихъ еретиковъ принимать въ 
Православную Церковь чрезъ перекрещивай ie и какихъ н’Ьтъ, 
т.-е. какихъ еретиковъ крещеше признавать действительными 
Именно, на Вселенскихъ Соборахъ— первомъ, второмъ и шестомъ, 
решено было, чтобы всехъ еретиковъ, которые извращаютъ хри­
стианское вероучеше въ его сущности и не им'Ьютъ у себя пра- 
вильнаго крещешя во имя Отца, и Сына, и Святаго Духа, пере­
крещивать при обрагценш ихъ къ Православной Церкви, прочихъ 
же присоединять только чрезъ Мгропомазаше. Вотъ самыя по- 
становлешя Соборовъ: 1-ю Вселенскаго, прав. 19: «О бывшихъ 
Павл1анами, но потомъ приб'Ьгнувшихъ къ Еаеолической Церкви, 
постановляется определеше, чтобы они все вообще вновь кре- 
щаемы были. Аще же которые въ прежнее время къ клиру 
принадлежали, таковые, явясь безпорочными и неукоризненными, 
по прекрещенш, да будутъ рукоположены Епископомъ Каеоли- 
чеш я Церкви. Аше же испыташе обрящетъ ихъ неспособными 
къ священству, надлежитъ имъ изверженнымъ быти изъ свя- 
щеннаго чина. Подобно и въ отношенш къ д!аконамъ, и ко 
всЪмъ вообще причисленнымъ къ клиру тотъ же образъ дМство- 
ван1я да соблюдается»... 11-го Вселенскаго, прав. 7: «Присоеди­
няющихся къ православш, и къ части снасаемыхъ изъ ерети­
ковъ, пр!емлемъ, по следующему чиноположенш и обычаю: Api- 
анъ, Македошанъ, Савват1анъ и Наваттанъ, именующихъ себя 
чистыми и лучшими, четыренадесятидневниковъ, или Тетрадитовъ 
и Аполлинаристовъ, когда они даютъ рукописашя и проклинаютъ 
всякую ересь, не мудрствующую, какъ мудрствуете Святая 
Бож1я Каеолическая и Апостольская Церковь, пр1емлемъ, запечат­
левая, то - есть помазуя святымъ мгромъ во - первыхъ чело, 
потомъ очи, и ноздри, и уста, и уши, и запечатлевая ихъ, 
глаголемъ: печать Дара Духа Святаго. Евном1анъ же, единократ- 
нымъ погружешемъ крещающихся, и монтанистовъ, именуемыхъ 
здесь Фригами, и Савелл1анъ, держащихся мнешя о сыноотче- 
стве, и иное нетерпимое творящихъ, и всехъ прочихъ ерети­
ковъ (ибо много здесь таковыхъ, наипаче выходящихъ изъ Га- 
латск!я страны), всехъ, которые изъ нихъ желаютъ присоединены 
быти къ православш, пр1емлемъ, якоже язычниковъ. Въ первый
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день делаемъ ихъ Христианами, во вторый оглашенными, потомъ 
въ третШ заклинаемъ ихъ, съ троекратнымъ- дуновешемъ въ 
лице, и во уши: и тако оглагааемъ ихъ и заставляемъ пребы- 
вати въ церкви, и слушати Писашя, и тогда уже крещаемъ ихъ». 
Vl-u Вселенскгй Соборъ, прав. 95, повторяетъ постановлеше 
второго Вселеыокаго Собора, прибавляя после словъ: «и тогда 
уже крещаемъ ихъ»— следующее: «Такожде и Манихеевъ, Вален- 
тишанъ, Маркюнитовъ и имъ подобныхъ еретиковъ. HecTopiane 
же должны творити рукописашя и предавати анаееме ересь свою, 
и HecTopia, и EBTnxia, и Дюскора, и Севира, и прочихъ началь- 
никовъ таковыхъ ересей, и ихъ единомышленниковъ, и все выше- 
показанныя ереси; и потомъ да пртемлютъ святое Причащеше.

У р о к ъ  47-й.
О Т а и н с т в *  К р е щ е ш я : Понятга о с е м ъ  т а и н с т в * ;  Б о ж е с т в е н н о е  у с т а н о в л е н 1е  е г о ;

БЛАГОДАТНЫЕ ДАРЫ, СООБЩАЕМЫЕ ВЪ  ТАИНСТВ* К Р Е Щ Е Ш Я ; ВИДИМЫЙ ИЛИ ЧУВСТВАМ* 

ПОДЛЕЖАЩШ ОБРАЗЪ СОВЕРШЕН1Я СЕГО ТАИНСТВА; НЕОБХОДИМОСТЬ СВ. К Р Е Щ Е Н Ы  ДЛЯ 
ВС *Х Ъ  ЛЮДЕЙ И УСЛОВ1Я ДЛЯ ПГИНЯТ1Я е г о ; у ч е н и е  о КРЕЩ ЕН Ш  МЛАДЕНЦЕВ*.

Самое первое изъ техъ действШ, которыя служатъ къ воспри­
нят™ открытаго во Христе добра или которыя составляютъ 
средства къ оправдант и освященпо человека, къ преподанш 
ему благодати Христовой, есть Таинство Крещешя. Таинство 
Крещешя есть такое священное действие, въ которомъ веруюнцй 
во Христа, при троекратномъ погруженш тела въ воду, съ про- 
изношешемъ словъ: «крещается рабъ БожШ (такой-то) во имя 
Отца, аминь, и Сына, аминь, и Святаго Духа, аминь, всегда, 
ныне, и присно, и во веки вековъ, аминь»,— омывается отъ 
нервороднаго rpf.xa, а равно и отъ всехъ совершенныхъ имъ 
самимъ до крещешя греховъ (если крещаемый взрослый), и по­
лу чаетъ возможность жить совершенно новою жизнт, съ новыми 
мыслями, чувствами и желашями, или, говоря словами Катихи- 
зиса,— «въ которомъ веруюшцй при троекратномъ погруженш 
тЪла въ воду, съ призывашемъ Бога Отца, и Сына, и Святаго 
Дра, умираетъ для жизни плотской, греховной, и возраждается 
0(гв Духа. Святаго въ жизнь духовную, святую».
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Въ этомъ опред’Ьлеши Таинства Крещешя указывается и 
видимая сторона Таинства, и невидимая: видимую сторону Кре­
щешя составляетъ троекратное погружеше тЬла въ воду, съ 
произношешемъ опред'Ьленныхъ словъ, а невидимую— умерщвлеше 
плотской, греховной жизни и возрождеше отъ Духа Святаго 
въ жизнь духовную, святую. Но мы сначала скажемъ о Боже- 
ственномъ установлен1и Таинства Крещешя.

Крещеше въ водгЬ совершалось, какъ известно, еще Предте­
чею Господнимъ Ьанномъ, который потому и называется 1оан- 
номъ Крестителемъ. Но крещеше 1оанново нужно строго от­
личать отъ крещешя нашего, Хрисыанскаго. Крещеше 1оанново 
сходно было съ крещешемъ Христнскимъ—а) въ томъ, что 
1оаннъ крестилъ также по особенному изволенйо Божш (1оан. 
1, 33); б) въ томъ, что это было также крещеше водою и 
погружеше въ вод1> (Me. 3, 6. 16; 1оан. 3, 23); в) въ томъ, 
что оно требовало отъ крестпвшагося нравственной перем-Ьны, 
покаяшя (Мр. I, 5) *). Но крещеше 1оанново существенно отли­
чалось отъ крещешя, установленнаго 1исусомъ Христомъ— а) 
тЪмъ, что оно было крещешемъ въ грядущим Христа (ДЬян. 
19, 4), а не во имя Отца, и Сына, явпвшагосл въ м1ръ, и 
Духа Святаго, обильно изливающаго дары Свои на последовате­
лей Христовыхъ; б) крещеше 1оанново было знаменательное и 
приготовительное къ крещенйо Христову, и потому, когда яви­
лась истина во Христе, оно прекратилось: но крещеше Христово 
навсегда останется одно и неизменно въ Церкви Христовой; 
в) крещеше 1оанново приготовляло къ благодатному освященш, 
а въ крещенш Христовомъ совершается cie освящеше. Я  крещу 
васъ въ водгь въ покаяте, говорилъ 1оаннъ Креститель; но 
идущт за мною сильнгье меня; л не достоит понести 
обувь Ею ; Онъ будетъ крестить васъ Духомъ Святымъ 
и огнемъ (Me. 3, 11). Такимъ образомъ Христанское крещеше

!) Ш что  подобное издавна составляетъ у Гудеевъ, равно какъ и у другихъ 
восточныхъ народовъ, обрядъ омовенгя, который символически обозначалъ, сверхъ 
чистоты телесной, очищеше души, т.-е. оставление грЪховъ и преступлен^, и 
обновлеше жизни. Отъ этого-то, конечно, крещен!е 1оанново не представлялось 
крестившимся отъ него какою-либо странною новизною, хотя оно въ то же время 
было дЪйств1емъ особеннымъ, отличнымъ отъ обыквовенныхъ очнщпий;

Катихизисъ Титова, т. И.
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есть особо установленное Богомъ священнодМств1е, отличное 
отъ крещешя, совершавшагося 1оанномъ, хотя и последнее было 
также но воле Бож1ей.

Божественность установлешя христанскаго Таинства Креще­
шя видна прежде всего изъ примера Самого 1исуса Христа, 
Который, принявши крещеше отъ 1оанна,— при чемъ на Крести- 
вшагося низшелъ Духъ Святый въ виде голубя, а изъ отвер- 
стыхъ небесъ слышанъ былъ голосъ Отца къ Сыну,— тЪмъ 
самымъ фактически освятилъ cie Таинство для всгЬхъ последо­
вателей Своихъ и едЬлалъ его обязательнымъ для насъ. Но 
кроме сего, 1исусъ Христосъ и въ учеши Своемъ ясно выска- 
залъ необходимость для всехъ последователей Его Таинства 
Крещешя. Такъ, еще въ беседе съ Никодимомъ Спаситель поу- 
чалъ: истинно, истинно говорю тебгъ: если кто не родится 
отъ воды и Духа, то не можешь войти въ царствге Божге 
(1оан. 3, 5). Эти слова Спасителя (приводимыя въ Катихизисе) 
замечательны въ томъ отношенш, что, показывая необходимость 
возрождешя, они показываютъ и самый способъ возрождешя, 
именно: Спаситель говоритъ, что возрождеше должно совершаться 
отъ воды и Духа. Никодимъ зналъ крещеше водное, но не 
зпалъ крещешя, совершаемаго Духомъ Святымъ: и Спаситель 
говоритъ ему, что необходимо и то и другое,— ясное доказа­
тельство того, что крещеше Христово отлично отъ крещешя 
1оаннова, и Имъ Самимъ установлено. Вследъ за сею беседою 
мы читаемъ, что и ученики 1исусовы крестили многихъ на земле 
1удейской и темъ нрюбрЬтали верующихъ Ему (1оан. 3, 22. 26; 
4, 1. 2),— опять доказательство того, что ученпкамъ известна 
была воля великаго Учителя ихъ объ установлены Крещешя, та 
воля, которую Онъ выразилъ въ беседе съ Никодимомъ, и ко­
торая прежде того выразилась въ крещены Самого Спасителя. 
Предъ вознесешемъ же Своимъ на небо, посылая учениковъ 
Своихъ во всю вселенную, Господь торжественно заповедалъ имъ: 
идите, научите всгь народы, крестя ихъ во имя Отца, 
и Сына, и Святаго Духа (Me. 28, 19). Что cie дело воз­
лагается не на однихъ Апостоловъ, но на всехъ преемниковъ 
Апостольскихъ,— это видно изъ дальнейшихъ словъ Спасителя: 
се Я  съ вами во всгь дни до скончатя вгька (ст. 20), Исто-
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pia Апостоловъ и ихъ послашя показываюгъ, что Апостолы то 
увещевали своихъ слушателей, чтобы они крестились (ДЬян. 2, 
38. 41; 9, 18; 22, 16), то крестили па самомъ дЬлЬ, какъ 
Филиппъ— евнуха царицы Ееюпской (ДЬян. 8, 38), Петръ Кор- 
ншш (10, 48), Павелъ— Лидго (16, 15) и сторожа темничнаго 
съ его домашними (ст. 33); то писали о Крещеши, какъ объ 
известной и необходимой принадлежности христианина (Евр. 6, 
1. 2). Все это показываетъ, что Крещен1е есть установлеше, 
согласное съ волею Владыки Вселенской Церкви и необходимо 
для спасешя.

Такъ учить насъ и Катихизисъ. «Когда и кань началось 
Крещеше?»— спрашиваетъ онъ, и отвЬчаетъ: «Во первыхъ, 
Тоаннъ крести крещетемъ ггокаянгя, людемъ глаголя, до во 
грядущаго по н е т  вгьруютъ, сиргъчь во Христа Iucyca. 
Д'Ьян. 19, 4. Потомъ 1исусъ Христосъ примЬромъ Своимъ 
освятилъ Крещеше, принявъ оное отъ 1оанна. Наконецъ по 
воскресеши Своемъ Онъ далъ Апостоламъ торжественное по- 
вел-bHie; шедше убо научите вся языкгг, крестяще ихъ во 
имя Отца, и Сына, и Святаго Духа. Ме. 28, 19».—

Что именно сообщается верующему въ ТаиествЬ Крещешя?
По учешю Православнаго Катихизиса, въ Крещеши человЬкъ 

«умпраетъ для жизни плотской, греховной, и возраждается отъ 
Духа Святаго въ жизнь духовную, святую». Есть ли на это 
доказательства въ Св. Писанш?

Есть, и очень много. Такъ, въ книг!! ДЪянШ Аностольскихъ 
Крещеше прямо называется крещешемъ во оставлеше гр’Ьховъ. 
Петръ же сказалъ имъ (слушавшимъ его проповЬдь): покай­
тесь, гг да крестится каждый изъ васъ во имя Iucyca 
Христа, для прощенгл гргьховъ (Д’Ьян. 2, 38). Ап. Павелъ 
въ послаши къ Коринеянамъ равно пишетъ, что они, бывши 
прежде лихоимцами, ворами и проч., теперь омылись, освятгг- 
лись, оправдались именемъ Господа нашего Iucyca Христа 
и Духомъ Бога нагиего (1 Кор. 6, 9— 11). ЗдЬсь выраже- 
шемъ омылись Апостолъ ясно указываетъ на омовеше водою въ 
Крещеши, и этому омовенш усвояетъ оправдаше, или, что то же, 
право считаться праведниками предъ Богомъ; слЬдовательно въ 
Крещеши Аностолъ указываетъ невидимую благодатную силу,
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сообщающую крещаемому очищеше и прощеше греховъ. Другое 
д,Ьйств1е невидимой благодатной силы, действующей въ Крещенш, 
состоитъ въ томъ, что крещаемый вступаетъ въ жизнь благо­
датную, или получаетъ силы жить согласно съ волею Бож1ею. 
Такое действ1е усвояетъ Крещеного Спаситель, называя Крещеше 
возрождешемъ отъ воды: истинно, истинно говорю тебгь (Ни­
кодиму): если кто не родится отъ воды и Духа, то не 
можетъ войти въ царсгпвге Божге (1оан. 3, 5), Т.-е. Спа­
ситель учить, что дМств1емъ Духа Святаго въ Крещенш ро­
ждается человекъ новый, съ наклонностями, способными ввести 
его въ Царств!е Бож1е; при чемъ, приписывая д1>йств1е возрожде- 
шя какъ Духу, такъ и воде, ясно показываетъ, что вода Кре­
щешя не есть только знакъ благодати. Такимъ образомъ, Откро­
венное учете о таинственной силе христтанскаго Крещешя 
состоитъ въ следующемъ: а) въ Крещен]и прощаются крещаю- 
щемуся за веру во Христа все грехи какъ первородный, такъ 
(у взрослаго) и произвольные, и человекъ получаетъ права сына 
Бож1я; б) действ1емъ Крещешя силы духа человеческаго обно­
вляются, и вместе съ темъ ослабляется и дейспйе наследственной 
порчи что и выражается въ Катихизисе словами: «умираетъ 
для жизни плотской, греховной, и возрождается отъ Духа Свя­
таго въ жизнь духовную, святую».

Мы, какъ принимающее Св. Крещеше еще въ младенчестве 
нашемъ, не всегда можемъ ценить по достоинству благодатные 
дары, сообщаемые намъ въ семъ Таинстве, подобно тому, какъ 
человекъ, выроснйй съ детства въ прекрасной атмосфере и не- 
разлучаюнцйся съ нею, не ценитъ вполне этой атмосферы. Но 
послушаемъ, что говорятъ о благодатной силе Крещешя люди, 
которые прежде не имели ее и потомъ получили. Вотъ что напр, 
пишетъ Кипр1анъ, епископъ Кароагенсшй, бывнйй некогда языч- 
никомъ и знаменитымъ ораторомъ: «Когда я находился въ глу­
бокой тьме ослеплешя, и лишенный истиннаго познашя о своемъ 
предназначеши, скитался по стезямъ заблуждешя: то, смотря на 
тогдашнюю жизнь свою, труднымъ и даже невозможнымъ счи- 
талъ я обетоваше благодати, чтобы кто-либо могъ возродиться и, 
одушевленный для новой жизни въ воде спаоительнаго Крещешя, 
могъ отложить все то, чемъ былъ прежде. Какъ возможна, ду-
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малъ я, такая перемена? Возможно ли вдругъ совлечься того, 
что, родившись отъ грубой матерш, BM icrfc съ нею отверд'Ьло, 
или отъ долговременнаго употреблешя устар'Ьло вмЬсгЬ съ ло­
тами? НЬтъ, зло слишкомъ глубоко пустило свои корни; повре- 
ждеше слишкомъ далеко проникло въ сердце... Такъ часто раз- 
суждалъ я самъ съ собою... И отчаяваясь въ исправленш своего 
сердца, я невольно способствовалъ собственному моему несчастно, 
какъ будто бы оно было отъ природы моимъ уд'Ьломъ. Но когда 
дгЬйств1емъ животворныхъ водъ Крещения смылись пятна прежней 
жизни и свЪтъ небесный пролился въ очищенное сердце, когда, 
по принятш Духа небеснаго, новое рождеше сод'Ьлало меня но- 
вымъ челов'Ькомъ: съ тЬхъ поръ чуднымъ образомъ, внезапно, 
твердъ я въ томъ, въ чемъ сомневался; тайны открыты, мрач­
ное стало свЪтлымъ; что казалось труднымъ, стало легкимъ, не­
возможное — возможнымъ... Предосудительно хвалиться самимъ 
собою: но служитъ знакомъ благодарности все, что относится къ 
славе делъ Божшхъ» J). Такое же чудное дМств1е Таинства 
Крещешя испыталъ на себе равноапостольный князь Владим1ръ, 
который, выходя изъ купели, воскликнулъ: «теперь-то я увиделъ 
Бога истиннап» 2)!— и мнопе друйе. Эти примеры святого дЪй- 
ств1я въ Таинстве Крещешя убедительнее всякихъ словъ гово- 
рятъ за благодатную силу Крещешя3).

Кроме Божественнаго установлешя и невидимыхъ благодат- 
ныхъ даровъ, сообщаемыхъ въ Таинстве, къ существеннымъ 
нринадлежностямъ каждаго Таинства относится какой-либо види­
мый или чувствамъ подлежат^ образь, и въ Таинстве Крещешя

р  Epist. ad Donatum. См. Хрпст. Чт. 1825 г., ч. 18.
2) Известно изъ всбхъ учебниковъ по Церковной Исторш.
3) Сд-Ьдуетъ, впрочемъ, иметь въ виду, что хотя действ1е Крещешя несо­

мненно велико, но оно не есть совершенное уничтожеше въ крещающемся гре­
ховной порчи. И въ Писаши нигде не говорится, чтобы Крещешемъ совершенно 
уничтожалась въ человеке наследственная порча; напротивъ, Апостолъ 1оаннъ 
свидетельствуетъ: если говоримъ, что не имгъемъ грпха, обманываемо самихъ себя, 
и истины нгьтъ въ насъ (1 1оан. 1, 8). Это, конечно, потому, что спасеше наше 
не должно быть деломъ одной благодати, а должно совершаться при живомъ уча­
стии съ нашей стороны, при нашей самодеятельной борьбе со зломъ, борьбе, въ 
которой слабыя силы человечесюя не могутъ иногда не уступать злымъ влечешямъ 
нашей разстроенной природы, пока смерть нашего тела окончательно не уничто­
жить живущаго въ насъ греха.
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образъ этотъ— сказали мы— состоите въ троеПратномг погру­
жены тела въ воду. Говорится ли и о семъ въ слове Бояйемъ?

Говорится и объ этомъ, и именно— какъ о томъ, что Кре­
щеше должно совершаться чрезъ погружеше, такъ и о томъ, 
что оно должно совершаться чрезъ погружеше троекратное.

•1) Относительно вообще погружены, имеютъ прежде всего 
значеше самыя слова Спасителя, установляюнця Крещеше: идите, 
научите всгь народы, крестя ихъ во имя Отца, и Сына, 
гг Святаго Духа. Здесь слово крестя въ греческомъ подлин­
нике читается: fSairriCovTs;; a jkirrt'e'.v значите собственно «погру­
жать въ воду», «окунывать съ головою»*); такимъ образомъ 
iioHATie погружешя заключается въ самомъ слове: «крещеше». 
Во-вторыхъ, и изображеше таинственной силы Крещешя показы­
ваете, что видимую сторону Крещешя должно составлять именно 
погружеше крещаемаго въ воду, съ присовокуплешемъ словъ: 
«во имя Отца, и Сына, и Святаго Духа». Таинственная сила 
Крещешя состоите,— видели мы,— въ очищенш греховъ и въ 
возрожденш духа. Это очищеше греховъ и это возрождеше духа 
самымъ точнымъ образомъ выражаете именно погружеше въ воде, 
потому что только при погружен'ш можно мыслить себе всесто­
роннее и полное омьте нечистоты какого бы то ни было пред­
мета, тогда какъ, напр., поливаше или кроплеше, касаясь только 
некоторыхъ частей предмета, очевидно, не выражаете собою той 
полноты и всесторонности очищешя греховъ, которое сообщается 
человеку въ таинстве Крещешя. Кроме сихъ двухъ основашй, 
представляемыхъ намъ самымъ установлешемъ Таинства Крещешя 
и изображешемъ таинственной силы его, за погружеше въ Кре- 
щенш говорите все те места Св. Писашя, въ которыхъ де­
лаются сравнешя Крещешя съ различными историческими собы- 
тгями, а именно—съ потопомъ, съ погребешемъ Христовымъ, 
съ переходомъ Евреевъ сквозь воды моря. Такъ Ап. Петръ, ска­
завши о томъ, что 1исусъ Христосъ после Своей смерти сходилъ 
душою во адъ, чтобы проповедывать тамъ о совершенномъ Имъ 
спасенш даже темъ, которые во дни Ноя и потопа не покоря­
лись ожидавшему ихъ Божш долготерпешю,— продолжаете: такъ

<) См. Греческо-РусскШ словарь— Синайскаго.
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U насъ ныгт, подобное сему образу (т.-е. потопу) крегцете, 
не плотской нечистоты омытге, но обгьщате Богу доброй 
совгъсти, спасаетъ воскресетемъ lucyca Христа (1 Петр. 
3, 21). Ап. Павелъ говоритъ въ одномъ месте: спогребохомся 
убо Ему (Incycy Христу) крегценгемъ въ смерть (Рим. 6, 4, 
ср. Колос. 2, 12); онъ же говоритъ, что отцы (предки Евре- 
евъ), прошедшге сквозь море, всгь крестились въ Моисея въ 
облакгь и въ моргь (1 Кор. 10, 1. 2). Все эти сравнешя, оче­
видно, указываютъ именно на погружеше. Потопъ, напр., есть 
ни что иное, какъ покрыппе изв'Ьстныхъ предметовъ водою, 
другими словами— погружеше этихъ предметовъ въ водЬ. Образъ 
ногребешя точно также изображаетъ скрьте всего предмета, какъ 
и при погружеши въ воду предметъ скрывается. Также скрьше 
всего предмета изображаетъ и прохождеше сквозь воды морсшя.

2) Что при Крещенш нужно троекратное погружеше, на 
это указываетъ число Лицъ, во имя Которыхъ совершается Кре­
щеше. При торжественномъ установлеши Крещешя ясно опре­
делено, кашя слова надобно произносить при погружеши кре- 
щающагося въ воду: научите, крестяще ихъ во имя Отца 
и Сына, и Святаго Духа, т.-е. совершающей Крещеше дол- 
женъ произносить «крещается во имя Отца и Сына и Святаго 
Духа», и тТшъ показывать, что отселе все уповаше крещаю- 
щагося— ТрЬчюстасный Богъ, и крещаюпцйся обязывается быть 
исповЬдникомъ имени Отца и Сына и Святаго Духа; а безъ про- 
изношешя котораго - либо изъ именъ Божшхъ, Отца или Сына, 
или Святаго Духа, Крещеше не есть и крещеше. Такъ именно 
понимали заповедь Спасителя Апостолы. Когда Апостолъ Павелъ, 
найдя въ Ефесе некоторыхъ учениковъ 1оанновыхъ, спросилъ 
ихъ: «приняли ли они Святаго Духа»? —  и они отвечали, что 
«даже и не слыхали, есть ли Духъ Святый»; тогда онъ сказалъ 
имъ: во что же вы крестились (Деян. 19, 3)? Последшй во- 
просъ къ неслыхавшимъ о Св. Духе показываетъ, что, по уче- 
niio Апостола, при Крещенш Христанскомъ надлежало слышать 
непременно о имени Духа Святаго. Въ этотъ же разъ Апостолъ 
узнаетъ, что ученики 1оанновы не крестились и во имя Христа, 
и вновь совершаетъ надъ ними Крещеше (ст. 4, 5). Св. Апо­
столъ словами своими ясно указываетъ на необходимость произ-



ношешя при Крещены тЬхъ самыхъ словъ, который определено 
произносить въ торжественном!. повелЬны Спасителя о Креще­
ны, а поступкомъ своимъ даетъ видеть, что крещешя безъ про- 
изношешя техъ словъ онъ не признаетъ крещешемъ Христн- 
скимъ. Если же при Крещены необходимо произносить имя всехъ 
трехъ лицъ Пресвятыя Троицы, то отсюда сама собою вытекаетъ 
и необходимость троекратнаго погружешя при Крещены: «аще 
кто, — говоритъ 50-е правило Апостольскихъ Постановлен^, —  
соверпштъ не три погружешя единаго тайнодейств1я, но едино 
погружеше: да будетъ изверженъ. Ибо Господь рекъ: гиедше, 
научите вся языки, крестяще ихъ во имя Отца и Сына 
и Святаго Духа».

Такимъ образомъ, истина троекратнаго погружешя при Кре­
щены въ воду, во имя Отца и Сына и Святаго Духа, есть не­
преложная истина, и потому таковое погружеше составляетъ, 
какъ учитъ Катихизисъ, „самое важное въ Священнодействы 
Крещешя".

Но здесь могутъ спросить: какъ понимать те места Писашя, 
въ которыхъ говорится, что во времена Апостоловъ крестились 
во имя Iiicyca Христа  (Деян. 2, 38; 10, 48)? Не означаютъ 
ли они того, что для получешя благодати Крещешя достаточно 
произношешя одного только имени 1исуса и, сообразно съ.тЬмъ, 
единократнаго погружешя? Нимало. Въ процитованныхъ местахъ 
разумеется не образъ совершешя Крещешя, а сущность того 
Крещешя, которымъ крестились упоминаемыя въ нихъ лица, т -е. 
во всехъ тЬхъ местахъ показывается, что принимавпие отъ 
Апостоловъ Крещеше крестились не крещешемъ 1оанновымъ, тогда 
столько известнымъ, а крещешемъ Христовымъ, и, крестясь симъ 
Крещешемъ, становились учениками Христовыми.

Далее можетъ обратить на себя внимаше тотъ фактъ, что 
въ западныхъ церквахъ Крещеше совершается, какъ известно, 
чрезъ кроплеше и облившие: позволителенъ ли такой образъ 
Крещешя? Но объ этомъ последнемъ мы скажемъ потомъ, при 
разсмотреши вообще разностей западныхъ церквей отъ нашей 
Православной по отношенш къ Таинству Крещешя. А теперь 
перейдемъ къ вопросу о необходимости Крещешя для всехъ людей, 
объ услов1яхъ для принят его, и къ ученш о крещен1и младенцевъ.

—  24  —



—  25  —

Такъ какъ въ возрождении все имеютъ нужду и никакимъ 
естественнымъ путемъ нельзя достигнуть возрождешя сверхъ- 
естественнаго, или вступить въ права наелся благъ Христо- 
выхъ, — сверхъестественнымъ же средствомъ къ тому указано 
Крещен1е: то все это показываетъ, что Таинство Крещешя есть 
Таинство всеобщее,— креститься должны всЬ, безъ различ1я пола 
и нацш, безъ различ1я того, родится ли кто въ хрисыанстве 
или въ 1удейств,Ь и язычестве. И Спаситель въ установлении 
Крещения говоритъ: идите, научите вегь народы, крестя ихъ 
во Имя Отца, и Сына, и Святаго Духа. К то  ггмгьетъ 
вгьру гг кресгпится, спасенъ будетъ.

Что касается условШ, необходимыхъ для приняпя Крещешя, 
то, по учению Катихизиса, „отъ желающаго принять Крещеше 
требуется покаяше и вЪра“ . Покайтесь, гг да крестится 
каждый изъ васъ во имя Ьгсуса Хрисгпа для прогцетя 
гргьховъ; гг получггте даръ Святаго Духа, приводить, во-пер- 
выхъ, Катихизисъ слова Св. Апостола Петра, которыя были ска­
заны 1удеямъ, слушавшимъ проповедь Апостола и воироннавншмъ 
его: что ггмъ дгьлать (ДКян. 2, 38). Покаяше же, какъ пер­
вое услов1е и какъ первая ступень на пути въ нарстнйе Бозбе, 
требуется, какъ мы видели, и Самимъ 1исусомъ Христомъ (см. 
урокъ 43), и вообще слово Бож1е усвояетъ покаянно существен­
нейшее место въ деле спасешя человека. Для того, чтобы со­
знать нужду во спасенш, дверью къ которому служитъ Таинство 
Крещешя, надобно прежде всего хороню понять свое бедственное 
духовное состояше; увидеть свою духовную нищету, къ чему 
ведетъ каждого человека еще всеобщая предваряющая благодать 
и естественный нравственный законнъ (см. урокъ 42-й). Безъ 
сознашя живущаго въ себе зла немыслимо иекаше добра. Во- 
вторыхъ, вместе съ покаяшемъ, отъ желающаго принять кре- 
щеше требуется ,,Btpa‘‘ въ Евангельское слово, безъ чего также 
немыслимо встунлен1е въ Церковь Христову. На необходимость 
для приштя Крещешя веры, которая исключала бы въ npie- 
млющемъ Крещеше всяше земные расчеты и давала бы его со- 
знашю убеждеше въ высокой важности совершаемаго имъ дела, 
какъ именно дело спасешя,— указываютъ очень же мнопя места
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Писашя. Такъ, изъ тЬхъ же словъ Спасителя, которыми устано- 
вляется Таинство Крещешя, видно, что крещеше должно быть 
преподаваемо верующему: идите, научите... кто имгьетъ 
т р у  и крестится... (последнее изречете, Мр. 16, 16,— при­
ведено и въ КатихизисЪ). Сообразно съ этимъ повелЪшемъ Спа­
сителя, Апостолы, действительно, прежде, нежели крестили, по­
учали B'bpl; и располагали къ исповедание веры. Что препят- 
ствуетъ мнгъ креститься?— спрашиваетъ евнухъ, оглашенный 
проповедш о Христе. Филиппъ же сказал?, ему: если вгъру- 
ешь отъ всего сердца, можно. Онъ сказалъ въ отвгьтъ: вгь- 
рую, что Чисусъ Хрисгпосъ есть Сынъ Божш... И  сошли 
оба въ воду, Филиппъ и евнухъ; и крестилъ его (Деян. 8, 
36 —  38). То же показываютъ действ1я Филиппа въ Самарш 
(8, 12), Петра въ Iepyсалиме (2, 41) и въ доме Корнил1я 
(10, 34— 48), Павла въ отношенш къ Лидш (16, 13— 15), къ 
темничному сторожу (30— 33) и къ Криспу (18, 8) и др. Та- 
кимъ образомъ, покаяше и вера суть необходимый требовашя 
отъ того, кто желаетъ принять Крещеше. Поэтому-то въ чинъ 
Крещешя введено отрицаше отъ сатаны и всехъ делъ его, испо- 
вЬдаше веры, т.-е. чтеше Символа веры предъ Крещешемъ, и 
npncyTCTBie при Крещенш поручителей веры, иначе BocnpieM- 
никовъ.

Но если отъ крещающагося требуются покаянге и вера, то 
рождается вопросъ: должно ли крестить младенцевъ, которые 
не способны ни къ вере, ни къ покаянш?

Относительно этого вопроса надобно прежде всего заметить, 
что наотавлешя въ вере, какдя предлагаемы были Апостолами 
предъ крещешемъ возрастныхъ, были кратки: подробное же изу- 
чеше веры предоставлялось последующему времени. Такъ, Ап. 
Павелъ называетъ свое поучеше, предложенное новообращеннымъ 
ученикамъ, млекомъ, а не твердою пищею: я не могъ говорить 
съ вами, брагте,— пишетъ онъ къ Коринеянамъ,— какъ съ ду­
ховными, но какъ съ плотскими, какъ съ младенцами во 
Христгь. Я  питалъ васъ молокомъ, а не твердою пищею; 
ггбо вы были еще не въ силахъ, да и гпеперь не въ силахъ 
(1 Кор. 3, 1. 2. ср. Евр. 5, 11 —  14). А это показываетъ,
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что, по смыслу Апостоловъ, вЪра и покаяше могутъ восполнять­
ся и послЬ Крещешя. ТЬмъ болЪе недостатокъ в1>ры и покаяшя 
въ младенцахъ, какъ естественный самому возрасту ихъ, не 
долженъ быть препятств1емъ къ совершенш надъ ними Крещешя: 
недостатокъ вЬры въ младенцахъ можетъ быть замЬняемъ в'Ьрою 
ихъ родителей и воспр1емниковъ. Такъ учитъ и Катихизисъ: 
„младенцевъ крестятъ“ ,— говорить онъ,— „по Btpt родителей 
и BocnpieMHHKOBb, которые притомъ обязаны научить ихъ вЪрЪ, 
когда они будуть приходить въ возрастъ“ . И что во времена 
Апостоловъ действительно были крещаемы и младенцы, это видно 
изъ того, что Апостолы крестили целыя семейства, какъ, напр., 
семейство темничнаго сторожа (Д'Ьян. 16, 33), семейство Криспа 
(18, 8), домъ Стефановъ (1 Кор. 1, 16), въ которыхъ, безъ 
сомн'Ьшя, были и дети. Далее: известно, что заповедь Спаси­
теля о Крещеши дана безъ ограничешя въ отношенш къ д'Ьтямъ; 
следовательно, отказывать младенцамъ въ Крещен]и, значить, 
произвольно нарушать или ограничивать заповедь Спасителя. Это 
же, т.-е. отказъ младенцамъ въ Крещеши, будетъ значить то, 
чтобы считать младенцевъ неспособными къ царствш Божпо, 
потому что только Крещеше есть дверь въ 1Дарств]е Бож]е; но 
не такъ учитъ о д'Ьтяхъ Самъ Спаситель, Который съ любовш 
благословлялъ приносимыхъ къ Нему младенцевъ и говорилъ: 
таковыхъ есть царство небесное (Me. 19, 13— 15). Въ Ка- 
тихизисе необходимость крестить младенцевъ обосновывается на 
сл'Ьдующихъ оловахъ Апостола къ в'Ьрующимъ: вы обргьзаны 
обргьзатемъ нерукотвореннымъ, совлеченгемъ гр/ьховнаго тгь- 
ла плоти, обргьзатемъ Христовымъ, бывъ погребены съ 
Нимъ въ крещенги (Колос. 2, 11. 12). По объяснешю Кати­
хизиса,— „Изъ этихъ словъ очевидно, что Крещеше въ Но- 
вомъ ЗавЬтЪ заступаетъ мЬсто обрЪзашя; а такъ какъ въ 
Ветхомъ ЗавЬгЬ обрЪзаше совершаемо было надъ осьмиднев- 
ными младенцами, то такимъ же образомъ надъ младенцами 
должно быть совершаемо и Таинство Крещешя».
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У р о к ъ  48 -й .
О  Т а и н с т в *  К р е щ е ш я  ( о к о н ч а н и е ): З и а ч е ш е  в о с п м е м н и к о в ъ  п р и  К р е щ ё н ш  и  и х ъ  

о б я з а н н о с т и  п о  о т н о ш е н н о  к ъ  в о с п р и н и м а е м ы м ъ ; ПРИМЪЧАНШ О ТОМЪ— МОЖЕТЪ ли
БЫТЬ ПРИ КРЕЩ ЕНШ  СВОЕГО ДИТЯТИ РОДНОЙ ОТЕЦЪ, И МОЖНО ЛИ СВЯЩЕННИКУ К Р Е ­
СТИТЬ СОБСТВЕННОЕ д и тя ; ЗНАЧЕНГЕ ОБРЯДОВОЙ СТОРОНЫ ВЪ  ТАИ Н СТВ* К Р Е Щ Е Ш Я , 
КАКЪ-t o : ЗАКЛИНАН1Я, ОТРЕЧЕН1Я ОТЪ САТАНЫ И ПРОЧ.; УЧЕНИЕ О НЕПОВТОРЯЕМОСТИ
Т а и н с т в а  К р е щ е н и я ; т я ж к а я  в и н о в н о с т ь  с о г р т .ш а ю щ и х ъ  п о е л *  К р е щ е н и я  и  с р е д с т в о  

к ъ  п р и м и р е ш ю  и х ъ  с о в ъ с т и ;  г л а в н ъ й ш и я  р а з н о с т и  з а п а д н ы х ъ  ц е р к в е й  о т ъ  П р а в о ­

с л а в н о й  п о  отииошЕНию к ъ  Т а и н с т в у  К р е щ е н и я .

При совершен!и Св. Крещешя должны быть, по установлешю 
Церкви, и бываютъ воспр!емники (называющееся иначе кумовьями). 
BocnpieMHHKH требуются какъ при крещенш младенцевъ, такъ и 
крещенш взрослыхъ. Въ томъ и другомъ случай на воспр1емни- 
кахъ лежитъ обязанность быть поручителями предъ Богомъ и 
Церковпо за в^ру принимающихъ Св. Крещеше, т.-е. поручи­
телями въ томъ, что посл'Ьдше будутъ христианами, и на вос- 
пр!емникахъ же лежитъ обязанность руководить воспринимаемыхъ 
въ д’Ьл'Ь вТ.ры и христианской жизни, такъ что воспр!емники 
становятся вторыми родителями для своихъ крестныхъ дЪтей. 
«BocnpieMHHKH, —  читаемъ мы въ КатихизисЬ, —  бываютъ при 
Крещенш для того, чтобы поручиться предъ Церков1ю за вЪру 
крещаемаго, и по Крещенш принять его въ свое попечете 
для утверждешя его въ Btp t» . При этомъ сдЬлана ссылка на 
Дюнишя Ареопагита, мужа апостольскаго, который говоритъ о 
семъ въ своемъ трактат^ о Церк. Iepapx., гл. II. Указаше на 
Дшнийя Ареопагита, помимо выяснешя значешя, которое имЪютъ 
и должны имЪть BocnpieMHHKH при Крещенш, свид’Ьтельствуетъ 
еще объ апостольской древности присутствовала при Крещенш 
воспр!емниковъ. Въ случай крайности, напр., когда новорожден­
ный младенецъ слишкомъ слабъ, такъ что требуется немедленно 
совершить надъ нимъ Крещеше, чтобы онъ не умеръ некре- 
щеннымъ, и некогда или негд  ̂ искать воспр!емниковъ, — 
Крещеше можетъ быть совершаемо, конечно, и безъ BocnpieM- 
никовъ.

Лрим тате. Можетъ ли быть при крещенш своего дитяти 
родной отецъ? и можно ли священнику крестить собственное 
дитя?



—  29  -

Вопросъ объ этомъ не такъ давно былъ вбзбужденъ въ на­
шей отечественной духовной литературе*), въ виду того обычая, 
по которому у насъ не позволяется роднымъ отцамъ присутство­
вать при крещенш своихъ детей, и священникъ, обыкновенно, 
не крестить своихъ собственныхъ детей;— и вотъ къ какому 
результату привело разсмотреше сего вопроса,— результату, какъ 
всяшй можетъ убедиться, совершенно правильному.

Имеемъ историческое основаше думать,— говорится по поводу 
означеннаго вопроса,— что обычай не присутствовать роднымъ 
отцамъ при крещены своихъ детей— не древнШ. Изъ ДеянШ 
Апостольскихъ мы знаемъ, что после первой и второй проповеди 
Св. Ап. Петра крестились разомъ нисколько тысячъ душъ. Можно 
съ достоверностью полагать, что между крещаемыми были ц'Ёлыя 
семейства, и что, поэтому, и отцы не только присутствовали при 
крещенш своихъ детей, но и сами крещены были вместе съ 
ними. Еще яснее это видно изъ повЪствовашя о крещенш тЬмъ 
же Апостоломъ Петромъ щЬлаго семейства Корншш сотника. Не 
останавливаясь на другихъ фактахъ христианской древности, когда 
целые области и города, а еще чаще цЪлыя семейства разомъ 
принимали Св. Крещеше, припомнимъ изъ своей отечественной 
исторш тотъ велишй день, въ который просвещена Святымъ 
Крещешемъ наша Русская земля. Общеизв'Ьстенъ разсказъ объ 
этомъ нашего знаменитаго летописца Нестора. Вотъ что пишетъ 
онъ: «Изыде Володимеръ съ попы царицыны и съ корсуньскими 
на Днепръ и снидеся безъ числа людШ: влезоша въ воду и 
стояху овы до a uiie, другш до nepcia, младна же отъ берега, 
другш же млади держаще, свершени же бродяху, попове же 
стояще молитвы творяху, и бяше се видети радость на небеси 
и на земли толико душъ спасаемыхъ. Се же.— замечаетъ далее 
летописецъ,— не единъ, ни два, но безчисленное множество къ 
Богу приступиша, святымъ крещешемъ просвещени»2). Очевидно, 
что тутъ речь идетъ о крещенш въ одномъ и томъ же месте 
и въ одинъ разъ всехъ Шевлянъ— отцовъ и матерей съ детьми 
ихъ. Такимъ образомъ, ней. никакого сомшЬшя, что обычай, по

*) См. журн. „Руков. для сельск. паст.“ . 1864 г..т. I I I ,  стр. 191— 194.
2) Поли. собр. русск. л'бтоп. т. I, стр. 50— 51. СПБ. 1846,



—  30  —

которому отцы не присутствуют при крещенш своихъ детей, 
не принесенъ къ намъ изъ Грецш, какъ неизвестный и неупо­
требительный во Вселенской Церкви. Мы не имЬемъ возможности, 
да и н'Ьтъ надобности изследовать, какъ давно у насъ вошелъ 
въ упоутреблеше этотъ обычай, но въ конце 17-го столеыя 
следы его находимъ даже при царскомъ дворе. Такъ, въ заметке 
о рожденш царевича Алекшя Петровича читаемъ, что при кре- 
щегпи его «царица Натал1я была въ предстояши, а царь Петръ 
пришелъ, какъ постригали власы» 1). Известно же, что постри­
жете волосъ бываетъ уже после крещешя и муропомазашя мла­
денца, следовательно, Царь Петръ при самомъ крещенш своего 
сына Алешя Петровича не присутствовалъ. Можно думать, что 
этотъ обычай образовался у благочестивыхъ нашихъ предковъ 
по такимъ соображешямъ: Крещеше есть духовное рождеше, и такъ 
какъ при этомъ духовномъ рожденш поставляется воспр1емникъ, ко­
торый, по церковному выражение, «въ воспр1ятш отрочате отъ 
божественной купели творится тому отцомъ духовнымъ»2), то и 
нетъ надобности быть тутъ родному отцу, который на этотъ 
разъ уступаетъ свое право отцу воспр1емному. Изъ всего ска- 
заннаго выводится заключеше, что хотя въ пастоящее время 
обычай, по которому отецъ не присутствуетъ при крещенш сво­
его дитяти, у насъ почти повсеместный и всеобпцй, темъ не 
менее не следустъ забывать, что это, хотя и непредосудитель­
ный, а все-таки— обычай, а не законъ и не правило, и потому, 
какъ обычай, не имеюшдй притомъ достаточнаго основашя къ 
обязательному исполнение его, онъ можетъ быть соблюдаемъ и 
оставляемъ даже и но произволу, темъ более по необходимости.— 
Что касается, въ частности, до того, можетъ ли священникъ 
крестить собственное дитя, то вопросъ сей еще более позво- 
ляетъ иметь свободы въ его решети, а въ известныхъ случа- 
яхъ оиъ безъ малейшаго колебан'ш долженъ быть решаемъ утвер­
дительно. Такъ, папр., очень можетъ быть, что у известнаго 
священника, въ дороге или на поле, во время работъ или при 
одинокомъ житье, вдалеке отъ села, родится дитя, и при этомъ

*) Дрсвп. Росс. Вивлшо. т. X I.
2) Треби. уи'Ьщ. отъ iepea BocnpioMHiiKy.
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не случится никого, кромй отца и больной матери, а родившееся 
дитя слабо и требуетъ немедленнаго крещешя: неужели въ та- 
комъ или подобномъ сему случай онъ не долженъ крестить дитя 
потому только, что не въ обычай присутствовать отцу при кре- 
щенш своего дитяти? Въ этомъ случай и отецъ-м1рянинъ дол­
женъ крестить свое дитя; тймъ болйе священнику нйтъ причины 
уклоняться отъ крещешя собственныхъ дйтей въ такомъ случай, 
когда трудно найти другого священника. Надобно замйтить, что 
и въ такъ называемомъ Болыномъ Требникй, въ имйющемся 
при немъ номоканонй, говорится такъ: <аще нйсть инъ попъ, 
священникъ самъ да крещаетъ свое отроча» (Нрав. 209).

То дййстгпе невидимой благодати Бож1ей, въ силу котораго 
возрождается духовная жизнь въ принимающемъ Крещеше, недо­
ступно для нашихъ тйлесныхъ очей. Чтобы ощутительнйе изо­
бразить, что именно совершается чрезъ это Священнодййств1е, 
чинопослйдоваше Крещешя обстанавливается такими дййств1ями 
или обрядами, которые нагляднымъ образомъ изображаютъ духъ, 
значсн(е и благодатные плоды этого Таинства. Мы въ предыду- 
щемъ урокй объясняли, что самое важное изъ внйшнихъ дйй- 
ствШ въ Таинствй Крещешя составляетъ троекратное погружеше 
въ воду, во имя Отца и Сына и Святаго Духа: но и проч1я 
священнодййств(я въ Крещен in имйютъ глубоюй смыслъ, составляя 
частнййшее раскрьте существа Таинства. Сюда относятся: за- 
клинанге; отрицате сатаны (т.-е. отречеше отъ сатаны), съ 
плевашемъ по направленно къ западу; сочетанге со Христомъ 
(т.-е. выражеше рйшимости слйдовать Христу); исповгьданге 
тр и , въ чтенш Символа вйры; разргыиете (т.-е. сняпе) по­
яса; mnmie одежды; возложенге руки священномужащаго; 
призывате имени Христова и знамете креста; помазанге 
священнымъ елеемъ; возложенге св. Кресгпа на новокрещен- 
наго\ облаченге въ бгьлую одежду; зажжете евгьчей; трое­
кратное хождете вокругъ купели св. Крещетя и постри­
жете волосъ.

Въ Катихизисй, изъ указанныхъ частныхъ священнодййствШ 
Крещешя, объясняются только: заклинате, знамете креста, 
бгълая одежда, въ которую одйваютъ по крещенш, крестъ, 
возлагаемый на крещаемаго, и хождете вокругъ купели со свя-
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тилънтомъ, а ироч1я, какъ им'Ькищя одинъ обнЦй смыслъ воз­
рожден] я крещаемаго, не упоминаются; но мы скажемъ вкратце 
обо всЬхъ.

Заклинате, при совершенш Крещешя, имЪетъ целью вну­
шить принимающему Крещеше отвращеше отъ д1авола и осво- 
бождеше его отъ того вл1яшя, которое д1аволъ прюбрелъ надъ 
людьми, BcatflCTBie грехопадешя нашихъ прародителей; или, какъ 
объясняетъ Катихизисъ, «заклинате надъ крещаемымъ бы- 
ваетъ для того, чтобы отгнать отъ него (отъ крещаемаго) дЕ 
авола, который со времени rptxa Адамова получилъ къ чело- 
вЪкамъ доступъ и некоторую надъ ними власть, какъ бы надъ 
пленниками и рабами своими. Апостолъ Павелъ, —  приводится 
доказательство изъ учешя слова Бож!я,— говоритъ, что всЬ че­
ловеки вне благодати, ходятъ по вш у мгра сею (живутъ по 
обычаю Mipa сего), по князю власти воздушный (по волгЬ 
князя, господствующаго въ воздухе), духа, иже дгъйствуетъ 
въ сынгьхъ противленгя (Ефес. 2, 2). «По православному чи- 
нопоследованш Крещешя, заклинаше состоитъ изъ трехъ запре- 
щенШ и одной молитвы, въ которыхъ призывается имя 1исуса 
Христа «Въ этомъ-то имени Iucyca Христа , призываемомъ 
съ молитвою и верою, заключается,— какъ говоритъ далее Ка­
тихизисъ,— сила заклинашя». «1исусъ Христосъ,— поясняетъ Ка­
тихизисъ,—  далъ верующимъ cie обещаше: Именемъ Моимъ 
бгьсы ижденутъ (т.-е. именемъ Моимъ будутъ изгонять бе- 
совъ). Мр. 16, 17». Какъ для человека, озлобленнаго противъ 
своего ближняго, въ высокой степени непр1ятно упоминаше имени 
сего ближняго; такъ темъ более злой духъ, исконный врагъ че- 
ловекоуб1йца и вечный врагъ Спасителя человековъ - Христа, не 
можетъ переносить имени 1исуса Христа и бежитъ оттуда, где 
произносится съ верою и молитвою это Святейшее имя.

Отреченге отъ сатаны состоитъ въ троекратномъ выра- 
женш словами, съ лицомъ, обращеннымъ въ сторону противопо­
ложную купели,— решимости прервать всякую связь съ сатаною, 
которую составляютъ дела угодныя сатане и служеше ему. Это 
отречеше состоитъ въ словахъ, которыя три раза повторяются: 
отрицаюся сатаны, и всгъхъ дгьлъ его, и всгьхъ аггелъ ею, 
и всею служетя ею, гг всея гордыни его. Завершешемъ этого
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отречешя служить дуновете и плевате по направленно къ за­
паду, или закату солнца, такъ какъ западъ служить символомъ 
мрака и представителя духа тьмы, доавола. Дуновете указываетъ 
на легкость, съ которою можно побеждать д1авола при Btp1> въ 
Господа 1исуса, а плеваше выражаетъ высшую степень пре- 
зр,Ьн1я къ д!аволу и полную решимость прервать всякую связь 
съ нимъ.

Сочетате со Христом» есть выражеше принимающимъ 
Крещеше готовности пребывать со Христомъ и следовать Ему,—  
выражеше, состоящее въ словахъ: сочетаваюся (Христу), т.-е. 
соединяюсь со Христомъ: сочетался, и: вгьрую Ему, какъ Цеь- 
рю и Вогу, т.-е. что Онъ Царь и Богъ. Исповгъдате вгьры, 
при Крещенш, состоитъ въ чтенш принимающимъ Св. Крещеше 
Символа вгбры, какъ изложешя, заключающаго въ себ'Ь все то, 
чему долженъ веровать христшшнъ. Разргыаете пояса и сня- 
mie одежды означаютъ совлечете ветхаго человека, т.-е. осво- 
бождеше отъ гргбха. Возложенге руки священнод£йствующаго 
и призы ваше имени Христова выражаютъ силу вЬры во Христа.

Крестное знамете имЪетъ то же самое значеше, какое 
им1>етъ призываше имени Христа. «Что имя 1исуса Христа рас- 
пятаго, съ вЪрою произнесенное движешемъ устъ,— говорить 
Катихизисъ:— то же самое есть и знамете нреста, съ вЪрою 
сдЪланное движешемъ руки или другимъ какимъ-нибудь обра- 
зомъ представленное». При этомъ приводятся слова Св. Кирилла 
1ерусалимскаго, который пишстъ: «да не стыдимся исповгьды- 
вать Распятаю , съ дерзноветемъ да изображаемг рукою 
знамете креста на челгь и на всемъ\ на хлгьбгь, который 
вкушаемъ; на чашахъ, изъ которыхъ темъ; да изобража­
емъ его при входахъ, при выходахъ; когда ложимся спать 
и встаемъ, когда находимся въ пути и отдыхаемъ. Онъ 
великое ггредохранете, данное бгьднымъ въ даръ и слабымъ 
безъ труда. Ибо это благодать Бож(я, знамете для вгьр- 
ныхъ, и страхъ для злыхъ духовъ» 1). Съ выяснешемъ зна- 
чешя крестнаго знамешя Катихизисъ соединяетъ вопросы «Отнуда 
ведетъ начало употреблеше крестнаго знамешя?»— и на осно-

!)  Кир. lepyc. Огласит. Поуч. Х Ш , 36.
Катихилис-ъ Т и то и а. т . I I . 3
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Banin свид'Ьтельствъ Дйшисш Ареопагита и Тертуллана, отв1>- 
чаетъ, что обычай осенять себя и другихъ крестнымъ знамень 
емъ ведетъ свое начало «отъ самыхъ временъ Апостольскихъ»
(Дюн. Ареоп. о Церк. Iepapxm гл. И, Т. Тертул. о Венц. гл. 
III. О воскресен. гл. -VIII).

Предъ погружешемъ въ воде, принимающей Св. Крещеше по­
мазывается священныме слееме, по примеру того, какъ въ 
древности натирали свое тгЬло масломъ борцы, на народныхъ иг- 
рахъ, чтобы удобнее ускользнуть изъ рукъ своего противника. 
Это помазаше имеетъ такимъ образомъ, цгЬл!ю показать ново- 
крещаемому, что и онъ долженъ вести борьбу съ д!аволомъ и 
употреблять все усил1я, чтобы не подчиниться его вл1янт.

Вгьлая одежда, которая надевается на принимающаго Св. 
Крещеше по выходе изъ купели, значитъ то, что онъ чрезъ 
Крещеше делается чистымъ отъ греховъ и невиннымъ предъ Бо- 
гомъ; по Катихизису, значитъ «чистоту души и жизни христБ 
анской».

Возложенге па принимающаго Св. Крещеше креста совер­
шается, по ученйо Катихизиса, «для видимаго представлетя и 
всегдашняго напоминашя заповеди Христовой: аще кто хо-
гцетъ по Мнгь ити, да отвержется себе, и возьмете кресте 
свой и по Мнгь грядете. Me. 16, 24». Т.-е. что крещаемый 
долженъ идти, въ дальнейшей жизни темъ путемъ, какимъ шелъ 
и 1исусъ Христосъ, долженъ быть готовъ переносить даже стра- 
дашя, въ силу словъ Спасителя: если кто хочетъ идти за 
Мною, отвертись себя, и возьми кресте свой, и слгьдуй за 
Мною ’).

Зажженным евши и троекратное хождеше крещаемаго 
вокругъ купели со евптильникомъ означаютъ, по учешю Кати­
хизиса, «духовную радость» о полу чеши принявшемъ Св. Кре­
щеше духовной жизни; съ другой стороны, зажженныя свечи 
означаютъ духовное торжество и служатъ символомъ «духовнаго 
просвещешя», а хождеше кругомъ означаетъ вечность союза

^ Ношеше христианами на себ£ крестовъ есть также обычай самый древнш. 
Такъ известно, что во время гоненш, хритане, вынуждавппеся скрывать свое 
зваше отъ язычниковъ, узнавали другъ друга по крестамъ, которые они наши­
вали на своихъ одеждахъ.
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крещаемаго со Христомъ, т.-е. что принимающей Крещеше дол- 
женъ навсегда оставаться в'Ьрнымъ послЪдователемъ Христовымъ 
точно такъ же, какъ описанный кругъ представляется не им’Ью- 
щимъ конца.

Пострижете волосъ при Крещенш совершается для выра- 
жешя того, что принявипй Крещеше обязывается быть слугою 
Божшмъ, рабомъ Господа, и исполнять святую волю Его. Обрядъ 
этотъ совершается въ соответств1е древнему обычаю отстригать 
волосы рабамъ, чтобы они помнили, что обязанностш ихъ должна 
быть покорность и подчиненность.

Таинство Крещешя не должно быть повторяемо: «Исповедую 
едино крещеше во оставлеше грЪховъ»,— читаемъ мы въ Сим­
воле веры. По объяснение Катихизиса, «Нрещеше не повто­
ряется потому, что оно есть духовное рождеше; а родится че- 
лов-Ькъ однажды, потому и крестится однажды». Равнымъ об- 
разомъ въ Послаши восточныхъ Патр1арховъ говорится, что «какъ 
при естественномъ рождеши каждый изъ насъ получаетъ отъ 
природы определенный видъ, образъ, оставшийся съ нами на­
всегда, такъ точно и при духовномъ нашемъ рождеши Таинство 
Крещешя полагаетъ на каждаго неизгладимую печать, которая 
остается на крестившемся всегда, хотя бы онъ после Крещешя 
наделалъ тысячу греховъ или даже отвергся самой веры» (см. 
Послаше Восточ. Патр, о Правосл. вЬре, чл. 16). Т.-е. и 
по учешю Восточныхъ Патр1арховъ Крещеше не должно быть 
повторяемо. 1

Такое учеше Церкви о неповторяемости Крещешя имеетъ 
свое полное основаше въ учеши слова Бож1Я. Ап. Павелъ пи- 
шетъ: одит Господь, одна вара, одно кргценге (Ефес. 4, 5). 
Здесь единство Крещешя поставляется наравне съ единствомъ 
Господа Искупителя и съ единствомъ учешя веры; и следова­
тельно, какъ единъ, неизменяемъ и незаменяемъ Господь— Иску­
питель всехъ; какъ едино, неизменяемо и незаменяемо учете Его: 
такъ и Крещеше, по учешю Апостола, однажды вводить всехъ 
въ общеше со Христомъ и заменяться не можетъ другимъ, луч- 
шимъ. Посему-то все, даже крещенные еретиками, если только 
были крещены правильно во имя Пресвятой Троицы, по древнимъ 
правиламъ Церковнымъ (I-го Всел. Соб., пр. 8; П-го пр. 7; Y I-го
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пр. 95), не были перекрещиваемы вновь, когда они приходили 
къ Православной Церкви, и не перекрещиваются нынЪ,— а были 
присоединяемы и присоединяются къ ней чрезъ Таинство Mvpo- 
помазашя. Вновь же было преподаваемо Крещеше и преподается 
теперь только т1>мъ, которые крещены прежде неправильно, не 
во имя Св. Троицы, не по Господню установление, и которые, 
следовательно, вовсе не сподобились благодати этого Таинства. 
Равнымъ образомъ Крещеше должно быть совершаемо въ случа- 
яхъ сомнительныхъ, когда Him. возможности подлинно удосто­
вериться, крещенъ ли человека,; напр., въ техъ случаяхъ, когда 
злыя матери бросаютъ своихъ детей на произволъ судьбы, ос­
тавляя ихъ тайкомъ у чужихъ воротъ,— хотя бы при этомъ на­
ходилась записка о томъ, что младенецъ крещенъ, но безъ долж- 
наго засвидетельствовашя. Впрочемъ, въ такихъ случаяхъ Кре­
щеше совершается условно: совершаюшдй Крещеше должененъ 
произносить слова Крещешя такъ: «крещается рабъ БожШ (та­
кой-то), аще не крещенъ есть»...

Такъ какъ чрезъ Крещеше человекъ получаетъ совершенное 
прощеше грЪховъ, делается совершенно чистымъ и невиннымъ 
предъ Богомъ, и получаетъ все необходимое для духовной, свя­
той жизни: то тЬ, которые не сохраняютъ этого дара и опять 
впадаютъ, послгЬ Крещешя, въ новые гр-Ьхи,— делаются глубоко 
виновными предъ Богомъ. «Они,— говоритъ Катихизисъ,— винов­
нее въ rptxaxb своихъ, нежели некрещенные въ своихъ, 
потому что имЪли отъ Бога особенную помощь къ добру, и 
отвергли ее». Въ подтверждеше сего приводятся слгЬдуюпця 
слова Апостола Петра: если избегши сквернъ мгра чрезъ по- 
знате Господа и Спасателя нашего hicyca 'Крисгпа, опять 
запутываются во нихъ, и побеждаются ими: то  послгъднее 
бывастг для таковыхъ хуже перваго. Лучше бы имъ не 
познать пути ггравды, нежели познавг возвратиться назадъ 
отъ преданной имъ свягпой заповеди (2 Петр. 2, 20. 21). 
Впрочемъ благость Бож1я, снисходя слабостямъ человЪческимъ, 
установила для очищешя нашихъ новыхъ грЪховъ другое Таин­
ство— Покаяше. «Но и для согрЪшившихъ послЪ Крещешя,— 
учитъ Катихизисъ,— есть средство получить прощеше грЪховъ», 
именно — «покаяше».
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Въ заключеше скажемъ нисколько словъ о разностяхъ, ко­
торыя существуютъ въ Западныхъ церквахъ въ сравненш съ 
нами по отношешю къ Таинству Крещешя.

Что касается разностей Западныхъ церквей отъ Православ­
ной по отношенш къ Таинству Крещешя, то эти разности им'Ь- 
ютъ больше обрядовое значеше, а не касаются существа дЪла. Такъ, 
при католическомъ крещенш въ уста крещаемаго кладутъ соль, уши 
и ноздри помазываютъ слиною. Этотъ обрядъ им'Ьетъ, конечно, 
у нихъ свое значеше; т’Ьмъ не мен'Ье мы не встргЬчаемъ его въ 
древней Церкви, но происхождеше его уже поздиМшее. БолЬе 
важно то, что католики совершаютъ Таинство Крещешя не чрезъ 
погружеше, а чрезъ обливаше. Въ оиравдаше отъ такого своего 
отступлешя отъ древней Церкви католичеше богословы— а) ссы­
лаются на то, что въ холодномъ климагЬ погружеше въ воду 
можетъ сопровождаться вредомъ для крещаемаго, но воду можно 
подогревать; б) говорятъ, что чувство стыдливости не согла­
суется съ православнымъ образомъ крещешя чрезъ погруже- 
nie; но и это излишняя притязательность1); в) говорятъ, что 
и въ древней Церкви крещеше совершалось чрезъ облнваше: 
но такой видъ крещешя существовал!, и теперь допускается 
Православною Церковно какъ исключете, требуемое необходи­
м ое™ 2). Къ числу выдающихся же разностей въ католическомъ

*) Взглядъ этотъ породился, кажется, въ связи съ целибатствомъ, т.-е. без- 
женствомъ священниковъ католическихъ, а иначе нельзя предположить возмущешя 
чувства стыдливости при крещепш обнажаемаго: чистымъ вся чиста, учитъ Св. 
Апостолъ (Тит. 1, 15).

2) Нанр., въ случай тяжкой болезни желающаго креститься, когда нельзя со­
вершать Крещеше чрезъ погружеше. Какъ такое же исключеше изъ общаго пра­
вила, древше учители Церкви, для тЬхъ исповйдниковъ в-Ьры, которые не могли 
по обстоятельствамъ принять крещешя воднаго, считали достаточнымъ мучениче­
ский подвигъ ихъ и называли ихъ дело „крещешемъ кровавымъ“ или „крегцешемъ 
огненнымъ" (Кипр1янъ, Тертулл1анъ, Кириллъ Iepyc., Васил. Вел., Злат.). Осно- 
вашемъ для этого служили слова Спасителя, где кровавый подвигъ за в1зру Оиъ 
называетъ крещешемъ. Можете ли пить чашу, которую Я  буду пить, или  кре­
ститься крещешемъ, котоуымъ Я  крещусь?— спрашиваетъ 1исусъ Христосъ 1акова 
и 1оанна по поводу просьбы матери ихъ Соломш, разумея здесь подъ креще­
шемъ кровавыя страдашя и смерть Свою (Мо. 20, 22). Впрочемъ т’Ь же древше 
учители Церкви принимали за правило, чтобы исповедники, не ycntniuie креститься 
ни темъ ни другимъ крещешемъ, оставппеся т.-е. въ живыхъ после своего пспо- 
ведашя, крестились водою при первомъ удобномъ случае. Это показынаетъ, что
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крещенш слйдуетъ отнести особую тамъ формулу крещешя: 
«я крещаю», а не: «крещается». Это измйнеше древней формулы 
крещешя объясняется тою исключительною горделивостш като- 
лическаго духовенства, которая составляетъ какъ бы ихъ при­
надлежность.— Въ протестантскихъ церквахъ Таинство Крещешя 
совершается такъ же, какъ и въ католической— чрезъ поливате, 
исключая одной только секты Бантистовъ. Кромй обливашя, или, 
точнйе, окроплешя, крещеше протестантское отличается отъ пра- 
вославнаго еще слйдующимъ: крещеше совершается разомъ надъ 
многими младенцами; послй прочтешя молитвъ и поучешя, па- 
сторъ, или, въ Англш, священникъ, обмакнувши два-три пальца 
въ воду, кропитъ младенцевъ, дйлая крестное знамеше, такъ что 
часто бываетъ, какъ утверждаютъ очевидцы, что на нйкоторыхъ 
изъ крещаемыхъ младенцевъ не попадаетъ и одной капли воды. 
Далйе: протестантсшя общества отмйнили древн(е обычаи, упо­
требляющееся при православномъ крещенш, именно: отречеше отъ 
д1авола, сочеташе Христу, оглашеше и проч.

У  р о к  ъ  4 9 -й .
О  Т а и н с т в *  М у р о п о м а з а ш я : О т н о ш е н ш  с е г о  т а и н с т в а  к ъ  п р е д ы д у щ е м у  и  u o h h t ie  
о н е м ъ ; с у щ е с т в е н н о о  отличга М у р о п о м а з а ш я  о т ъ  К р е щ е ш я ; в н у т р е н н я я  и  в 'нт.т- 
н я я  с т о р о н ы  Т а и н с т в а  М и р о п о м а з а н ш ; Б о ж е с т в е н н о е  у с т а н о в л е н ш  е г о ; р * ш е ш е  
в о п р о с а , н а д ъ  к * м ъ  д о л ж н о  быть с о в е р ш а е м о  Т а и н с т в о  М у р о п о м а з а ш я ; у ч е ш е  о 
н е п о в т о р я е м о с т и  М у р о п о м а з а ш я ; кто м о ж б т ъ  с о в е р ш а т ь  Т а и н с т в о  М у р о п о м а з а ш я ;
УКАЗАШ Е ЧАСТЕЙ Т*ЛА, КОТОРЫЙ ДОЛЖНЫ БЫТЬ ПОМАЗУЕМЫ СВ. МУРОМЪ, И ЗНАЧЕНЮ 
ЭТОГО ПОМАЗАШЯ; ГЛАВНЪИШШ РАЗНОСТИ ЗАПАДНЫХЪ Ц ЕРКВЕЙ  ОТЪ ПРАВОСЛАВНОЙ ПО

о т н о ш е н ш  к ъ  Т а и н с т в у  М у р о п о м а з а ш я .

Чрезъ крещеше мы рождаемся въ жизнь духовную, и чистыми 
отъ всякаго грйха, оправданными и освященными вступаемъ въ 
благодатное царство Христово. Но какъ въ жизни естественной 
человйкъ, едва только родится въ м1ръ, уже имйетъ нужду въ 
воздухй, свйтй и другихъ внйшнихъ пособ1яхъ и силахъ, для

по ученпо Отцевъ законную видимую сторону Таинства Крещешя составляетъ 
погружеше въ вод'Ь, и что только въ случай неизбежной нужды крещеше крова­
вое, какъ и крещеше чрезъ обливаше и кроплеше, можетъ заменять собою соб­
ственную видимую сторону Крещешя.
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поддержашя своего быпя, для постепеннаго укрЪплешя себя и 
нозрасташя: такъ точно и въ духовной жизни, вдругъ по рожде­
ши человека свыше, ему необходимы благодатныя силы Духа 
Святаго, которыя бы служили для него и духовны мъ воздухомъ 
и св'Ьтомъ, и при пособш которыхъ онъ могъ бы не только под­
держивать свою новую жизнь, но и постепенно укрепляться въ 
ней и возрастать. Эти, какъ говоритъ Св. Ап. Петръ, Боже­
ственным силы, лже къ животу и благочестгю (2 Петр. 
1, 2), преподаются каждому возродившемуся въ Крещенш чрезъ 
другое таинство Церкви, чрезъ Таинство Мгропомазатл, назы­
ваемое такъ потому, что въ немъ помазуютсл верующему, съ 
произношешемъ слова: «печать дара Духа Святаго», главнМиия 
части тела св. мгромъ. Такимъ образомъ «Муропомазаше есть 
Таинство, въ которомъ верующему, при помазанш священнымъ 
муромъ главнейшихъ частей тела, во имя Святаго Духа (съ 
произношешемъ словъ: «печать дара Духа Святаго) подаются 
дары Св. Духа, возвращакще и укреплякще въ жизни ду­
ховной». Слова Катихизиса.

Хотя Муропомазаше, по свойству таинственнаго действ1я 
своего, какъ подающее пр!емлющему его возращаюшдя и укре- 
пляюпйя въ жизни духовной силы, издревле совершается въ Пра­
вославной Церкви въ связи съ Крещешемъ и непосредственно 
после него: темъ не менее Муропомазаше есть особенное Бого- 
установленное Таинство, отдельное отъ Крещешя. Читая наста- 
влешя Писашя о действ1яхъ Духа-У тешите ля, видимъ, что Духъ 
Святый, вследъ за темъ, какъ тайнымъ действ!емъ Крещешя 
возрождаетъ человека для новой духовной жизни, особеннымъ 
действ1емъ Своимъ при посредстве служителя Таинъ возвращаетъ 
и укрешгяетъ новородившагося духовнаго младенца въ жизни 
духовной. Такъ, Св. Лука повествуетъ, что духъ Святый не изли- 
валъ даръ Своихъ на крещенныхъ д1акономъ Филиппомъ сама- 
рянъ, пока они не пр1яли таинственнаго на нихъ возложешя рукъ 
Апостольскихъ, и получили дары cin, когда Апостолы съ молитвою 
возложили на нихъ руки свои (Деян. 8, 15— 17). Если Апо­
столы сочли нужнымъ отправиться въ Самарпо къ принявшимъ 
Крещен1е отъ д!акона Филиппа, то, конечно, не для того, чтобы 
совершать какой-либо дополнительный образъ Крещешя,— дей-
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CTBie ихъ показываетъ противное. Очевидно также, что Апостолы 
приходили въ Самарш и не съ т'Ьмъ, чтобы какими-либо необы­
чайными явлешями Духа способствовать распространен™ Хри- 
CTiancTBa: самаряне были уже крещены, следовательно уже были 
хрисыанамп, а кромЬ ихъ Апостолы на этотъ разъ, какъ видно 
изъ самаго повествовашя, не имели въ виду никого. Далее Апо­
столы, какъ говоритъ повгЬствоваше, молились о всгьхъ крещен- 
ныхъ самарянахъ, чтобы они приняли Духа Святаго (ст. 15), и 
по возложенш рукъ всгь крещенные приняли Духа Бож1я (ст. 17); 
чрезвычайные же дары Духа Святаго, конечно, не были необхо­
димы для всехъ самарянъ, если бы даже Апостолы и предпола­
гали, что дары эти полезны будутъ для распространешя веры. 
Такимъ образомъ, слово Boacie, уча о Крещенш, вместе съ темъ—
а) ясно и определенно говоритъ объ особенном-], таинственномъ 
дМствш Духа Бож1я на сердца вйрующихъ, отличномъ on, 
таинственнаго д’ййспня Крещешя, хотя и совместномъ съ нимъ;
б) дейстпе cie, такъ же какъ таинственное дейсше Крещешя, 
совершается, по ученш его, чрезъ служителей таинъ; в) д1>й- 
CTBie cie представляет!, оно пе случайнымъ какимъ-либо даромъ 
Духа Бож1я, пужнымъ только по обстоятельствамъ времепи, по 
необходимымъ дли каждаго верующаго, какъ необходимо тайное 
дейст1пе Крещен1я; наконецъ— г) дМств1е cie состоитъ въ умно- 
женш въ верующихъ благодати, или, что то нее, возвращенш и 
укрЬплеши силъ, сообщенныхъ тайнымъ действ1емъ Крещешя. 
Короче: по наставлешю Писан}я, въ Церкви Христовой, кроме 
Крещешя и совместно съ нимъ, существуетъ особое Таинство, 
въ которомъ сообщается верующему высшая степень благодати 
и подъ другими знамешями, нежели подъ какими и какая сооб­
щается въ Крещенш, и которое потому именно Таинство Мгро- 
помазашя, превосходитъ Таинство Крещешя; съ другой стороны, 
и Крещеше отличается тЬмъ преимуществомъ предъ Муропома- 
зашемъ, что Крещеше есть дверь въ Христову Церковь, которою 
кто не захочетъ взойти, тотъ не войдетъ въ царств1е Бож1е, 
тогда какъ новокрещенный, если бы умеръ и безъ Мгропомаза- 
1Йя остается живымъ для Христа.

Въ указанномъ нами м'ЬстЬ изъ книги Д,Ьян1й Апостольскихъ 
говорится, или, лучше, дается видеть главным-!, образомъ то,
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что Таинство Мгропомазашя есть, несомненно, особое отъ Кре­
щешя Таинство, съ особыми высшими дарами Духа Святаго: но 
кате именно дары Духа Святаго сообщаются въ Муропомазанш, 
объ этомъ определенно не упоминается. Более определенно о 
внутреннемъ действш Таинства Муропомазашя говорить Св. 
Апостолъ 1оаннъ и Св. Апостолъ Павелъ, изречешя которыхъ 
и приводятся въ Катихизисе. Св. Ап. 1оаннъ говоритъ следую- 
щимъ образомъ: Вы имгьете помазаше отъ Святаго, и знаете 
все. Помазаше, которое вы получили отъ Него, въ васъ 
ггребываегпъ, и вы не имгьете нужды, чтобы кто училъ 
васъ: но какъ самое cic ггомазаггге учитъ васъ всему, и оно 
истинно и неложно; гпо, чему оно научило васъ, въ томъ 
пребывайте (1 1оанн. 2, 20. 27). Подобнымъ образомъ и Ап. 
Павелъ говоритъ: утверждагощъй насъ съ вами во Христгь, 
гг помазавшт насъ есть Богъ, Который и загхечатлгьлъ 
насъ, гг даль залогъ Духа въ сердца наши (2 Кор. 1, 21. 
22). Т.-е. Св. Апостолы, 1оаннъ и Павелъ, именно указываютъ 
на то, что въ Таинств!. IIом азатя огггъ Святаго верующШ 
получаетъ силу къ неуклонному пребывание въ истине и бла- 
гочестш и къ отраженш всякой лжи; а это и значитъ, что м\*ро- 
помазуемый получаетъ дары, «возращаюпие и укрепляюшде въ 
жизни духовной». Изъ приведенныхъ Апостольскихъ изречешй 
и взяты, — замечаетъ Катихизисъ, —  слова, произносимый при 
Муропомазанш: <ггечатъ дара Духа Святаго».

Что касается видимой стороны, или внешняго действ1я Муро­
помазашя, знаменующаго невидимую, укрепляющую благодать, 
то въ Писаши это действ1е представляютъ— то возложеше руки, 
то помазаше. «Можно думать,— говорится въ Катихизисе,— что 
слова Апостола 1оанна относятся и къ видимому помазашю: 
но более известно, что Апостолы, для сообщешя крещаемымъ 
даровъ Св. Духа, употребляли рукогголоженге. См. ДЬян. 8, 
14— 17; ср. 19, 6. Преемники же Апостоловъ, вместо того, 
стали употреблять Муропомазаше, чему могло послужить при- 
меромъ помазаше, употреблявшееся во времена Ветхаго За­
вета. См. Исх. 30, 25; 3 Цар. 1, 39. Дюн. Ареоп. о Церков. 
Iepapx. гл. IY » . При этомъ должно заметить, что слово Бож1е, 
указывая видимое знамеше укрепляющей благодати то въ возло-
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женш рукъ, то въ помазанш, нигде ее говорить и ничЪмъ не 
показываетъ, чтобы тотъ и другой знакъ были соединяемы въ 
Таинстве; оба они знаменуютъ одно и то же— укренлеше души 
просвещающею и животворящею благодатш; и потому одинъ изъ 
нихъ можетъ быть замененъ другимъ. А почему именно въ 
нашей Церкви, при совершены Таинства Мгропомазашя, не де­
лается Апостольскаго руковозложешя, а совершается помазаше, 
объ этомъ прекрасно говорить покойный преосвящ. Филаретъ, 
ApxienncK. Черниг., въ своемъ Догматическомъ Богословш: «Воз- 
ложеше руки,— разсуждаетъ онъ,— выражая легкость, съ какою 
слуга Христовъ раздаетъ даръ, должно быть названо вполне апо- 
стольскимъ знакомь дарораздаяшя; Мгропомазаше же, съ одной 
стороны, не имея сего преимущества, вполне прилично смирен- 
нымъ преемникамъ апостольской власти, съ другой— ощутитель­
нее для насъ выражаетъ высокую, невидимую благодать; и по­
тому более прилично общей нашей немощи1)».

Намъ следуетъ еще выяснить Божественное установлеше Мгро­
помазашя,' какъ существенную принадлежность всякаго Таинства. 
Въ Катихизисе нЬтъ особаго вопроса на сей предметъ; но Бо­
жественное уетановлеше Мгропомазашя само собою открывается 
изъ того, что говорится въ немъ (т.-е. въ Катихизисе) о вну- 
треннемъ и внешнемъ действш Таинства Мгропомазашя. Такъ, 
мы знаемъ, во-первыхъ, слова Св. Ап. 1оанна, въ которыхъ онъ 
говорить о внутрепнемъ действш Мгропомазашя и которыя при­
водятся въ Катихизисе. Въ этихъ словахъ Св. 1оаннъ ясно вы- 
разилъ ту мысль, что Апостолы, низводя Духа Святаго на кре- 
щаемыхъ, действовали согласно съ известною волею Христа 
Господа. Ибо, когда онъ говорить: вы имтьете помазапге отъ 
Святаго, то, какъ очевидно, имеетъ въ виду те слова Еван- 
гел!я, въ которыхъ Спаситель обещаетъ ученикамъ Святаго, 
имЬвшаго наставить ихъ на всякую истину (1оанн. 14, 16; 15, 
26; 16, 1В; 7, 37— 39). И вообще тайное действ!е, какое про­
изводить Мгропомазаше на душу принимающаго его, несомненно 
показываетъ, что Мгропомазаше— не отъ людей. То же видно, 
во-вторыхъ, и изъ внешняго действ!я Мгропомазашя, знаменую- 
щаго невидимую, укрепляющую благодать, сообщаемую въ немъ:

!) Догмат. Богосл. Филарет., apxienncK. Черниг., Ч . 2, стр. 238.
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ибо таинственное возложеше рукъ поставляется въ Писанш ясно 
между средствами Богоустановленными, наравне съ Крещешемъ 
(Евр. 6, 2). Кроме сего, Божественное установлеше Таинства 
Мгропомазашя видно изъ того, что Апостолы, какъ мы знаемъ, 
преподавали вЪрующимъ благодать Духа Святаго и совершали 
это, какъ д,Ьйств1е, необходимое для Церкви; а въ такомъ слу­
чай действ1е Апостоловъ не могло быть однимъ сов’Ьтомъ, а 
было волею Бож'шю. Наконецъ, Самъ Спаситель определенно 
выразилъ Свою волю о ниспосыланш Духа-Утешителя для всехъ 
верующихъ безъ изъяйя. Кто  жаждетъ,— говоритъ Онъ,— иди 
ко Мнгь, и пей. К то  вгьруетъ въ Меня, у тою, какъ ска­
зано въ Kucaniu, изъ чрева потекутъ ргьки воды живой. 
Cie же сказалъ Онъ,— замечаетъ Евангелистъ,— о Духгъ, Кото­
рого имгьли принять вп>рукщ1е въ Него: ибо еще не было 
гга нихъ Духа Святаго, потому что 1исусъ еще не былъ 
прославленъ (1оан. 7, 37— 39). Такимъ образомъ, Божественное 
установлена Таинства Мгропомазашя несомненно.

Надъ кемъ должно совершаться Таинство Мгропомазашя?
Такъ какъ таинственное укртглете въ благодати предпо- 

лагаетъ предшествовавшее оному участие въ благодати: то Mvpo- 
помазаше должно быть совершаемо только надъ теми, которые 
уже крещены. Подтверждеше сего мы видимъ въ примере и 
ученш Апостоловъ (Деян. 8, 14 — 17; 19, 5. 6; Евр. 6, 2). 
Далее: поелику нельзя назначить времени, когда бы человекъ 
не имелъ нужды въ укрепляющей благодати, и цгЬлыя семей­
ства, крещаемыя Апостолами, вследъ за Крещешемъ получали 
чрезъ Апостоловъ Духа Святаго: то это показываетъ, что Mvpo- 
помазаше можетъ быть совершаемо какъ надъ возрастными, такъ 
и надъ младенцами, вследъ за Крещешемъ. Св. Ап. Павелъ, дей­
ствительно, заповедуешь Ефесянамъ не оскорблять Духа Святаго, 
Которымъ знаменовалггсь они въ день избавленгя, т.-е. въ 
самый день Крещешя (Ефес. 4, 30); и такъ, действительно, 
совершалось Мгропомазаше въ Церкви съ самыхъ первыхъ вре- 
менъ какъ на востоке, такъ и на западе: «вышедъ изъ купели, 
мы помазываемся благословеннымъ помазашемъ», говоритъ,напр., 
Тертулл1анъ*).

!)  De Baptism, с. 7.
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Мгропомазаше, какъ духовное запечатлеше (2 Кор. 1, 22), 
не должно повторяться. Только надъ отступниками и еретиками, 
изглаждающими въ себе печать Духа Святаго, повторяется оно, 
какъ о томъ предписано въ правилахъ Церкви (Констант. Всел. 
Собор., пр. 7). Что касается до СвященнодМст^я, когда Право­
славная Церковь помазуетъ св. муромъ БлагочестпвЬйшихъ Госу­
дарей при в'Ьнчанш ихъ на царство, соответственно тому, какъ 
помазываемы были цари елеемъ святымъ въ Церкви Ветхоза­
ветной, по повелешю Самого Бога (Пс. 88, 21; 1 Цар. 10, 1; 
15, 3. 12. 13),— отъ чего они и назывались христами Его или 
помазанниками (1 Цар. 12, 3. 5; 24, 7 и др.): то cie Священ­
нодействе не есть повтореше Таинства Муропомазашя, чрезъ 
которое сообщаются всемъ верующимъ благодатныя силы, необ- 
ходимыя собственно въ жизни духовной. Но— есть только иной, 
высипй степень сообщешя даровъ Св. Духа, потребныхъ для осо- 
беннаго, чрезвычайно-важнаго, указываемая Самимъ Богомъ (Дан. 
4, 22. 29), служешя царственнаго. Известно, что не повторяется 
и Таинства Священства; однако оно имеетъ свои степени, и 
рукоположеше вновь и вновь совершаетъ священно-служителей 
для высшихъ служешй: такъ Мгропомазаше Царей на царство 
есть только особая, высшая степень Таинства, низводящая сугу­
бый духъ на помазанниковъ Божшхъ.

Право совершать Таинство Муропомазашя, по ученио Право­
славной Церкви, принадлежитъ не только епископамъ, но и свя- 
щенникамъ, съ темъ однако различ1емъ, что первые имеютъ 
право освящать самое муро для Таинства, а последше могутъ 
муропомазывать только мгромъ, освященнымъ отъ епископа. 
«Освящать муро,— читаемъ мы въ Катихизисе,— предоставлено 
высшимъ священноначальникамъ, яко преемникамъ Апостоловъ, 
которые сами совершали рукоположеше для подаяшя даровъ 
Святаго Духа» (ср. Правосл. Испов. Ч. 1. Отв. на вопросъ 105). 
Въ нашей отечественной Церкви муро освящается только при 
двухъ каоедрахъ— Шевской и Московской, откуда разсылается 
по всей Россш г).

KaKia части тела помазываются св. муромъ?— Для того,

*) О MvpoBapeHin въ Москв!; см. брошюру 1иромонаха Госнфа. Москва 1870 г.
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чтобы христнинъ весь запечатлелся и освятился Духомъ Свя- 
тымъ, весь сделался храмомъ Божшмъ и жилищемъ Духа Свя­
таго, Церковь, съ самыхъ временъ Апостольскихъ, заповедуетъ 
помазывать все важнейппя части тела, а именно:— а) чело или 
лобъ— «для освящешя ума и мыслей», какъ объяснястъ Кати- 
хизисъ: б) перси или грудь— «для освящешя сердца или же- 
ланШ»; в) очи, ноздри, уста и уши— «для освящешя вс£хъ 
чувствъ», и— г) руки и ноги— «для освящешя дЪлъ и всего 
поведешя Христнина».

Западный церкви, католическая и протестантсш, какъ по 
отношешю къ Таинству Крещешя, такъ и по отношешю къ 
Таинству Муропомазашя отличаются отъ Православной.

Католическая церковь разнится отъ Православной— а) въ 
томъ, что въ первой Таинство Муропомазашя совершается только 
епископами, священникъ же признается лишь экстраординарнымъ 
совершителемъ его; б) у католиковъ Муропомазаше (конфирма- 
щя) не сообщается младенцамъ; в) при совершенш Таинства, 
кроме помазашя муромъ, бываетъ еще возложеше рукъ и дру- 
пя произпосятся слова, чемъ кашя у насъ, а именно: «я зна­
меную тебя знамешемъ креста (Signo te signo crucis) и укреп­
ляю муромъ спасешя, во имя Отца и Сына и Святаго Духа, 
Аминь»,— вместе съ чемъ помазанный ударяется слегка по ла­
ните, съ словами: «мпръ съ тобою»; наконецъ— г) изъ помазу- 
емыхъ частей тела католики оставили только помазаше чела у 
муропомазуемаго. Но что касается перваго пункта, то въ Апо­
стольскихъ Постановлешяхъ, а равно въ писашяхъ Отцовъ Церкви 
мы находимъ очевидное противореч1е ему. Обычай этотъ возникъ 
вместе съ темъ, когда епископамъ въ римской церкви стали 
ирисвояться особыя привиллепи, и сначала имелъ только по­
местное значеше. Въ первый разъ эта разность встречается 
при папе Николае I (въ IX  в.); более распространенное упо- 
треблеше сего нововведешя относится къ позднейшимъ време- 
намъ. Въ подтверждеше своей практики, католики указываютъ, 
между прочимъ, на то место изъ Деян. Ап., где говорится, что 
самаряне, крещепные Ап. Филиппомъ, были запечатлены Духомъ 
Святымъ иришедшими Петромъ и 1оанномъ, возложившими на 
нихъ руки. Но Ап. Филиппъ не имелъ пресвитерскаго сана, а
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былъ д1акономъ, и поэтому не могъ совершать руковозложешя. 
Дал'Ье указываютъ на м'Ьсто изъ творешй Кипр1ана, гдЪ совер- 
шатель Таинства Мгропомазашя называется «предстоятелемъ» 
(praepositus). Вотъ эти слова: «мы приводимъ крещаемыхъ къ 
предстоятелямъ церкви, которые утверждаютъ ихъ Духомъ Свя- 
тымъ и возлагаютъ на нихъ руки». Католики видятъ зд'Ьсь 
указаше на то, что совершитель Муропомозашя долженъ быть 
епископъ. Но предстоятелями, по свидетельству Амврошя Медюл., 
назывались и священники. Кроме того, въ древней церкви при­
ходы епископсше были не велики, и Таинство Мгропомазашя, 
действительно, могло совершаться епископами; но отсюда не 
следуетъ еще, чтобы не могли совершать его и священники. 
Въ оправдаше другого своего обычая— не преподавать Mvpono- 
мазашя младенцамъ, католичеше богословы представляютъ слЪ- 
дуюнця соображешя. Во-первыхъ, говорятъ, что для усвоешя 
этого Таинства нужна вера и сознаше, чего младенцы не име- 
ютъ: но это требоваше противоречитъ основному ученш римской 
церкви, что таинство действуетъ ex opere operato, то есть неза­
висимо отъ внутренняго настроешя человека. Далее говорятъ, 
что для спасешя детей достаточно одного Крещешя: но противъ 
сего свидетельствуютъ слова и примеръ 1исуса Христа. Тако- 
выхъ (детей) есть царствие Вож к, учитъ Спаситель, и Онъ 
благословлялъ ихъ, следовательно, не лишалъ даровашй духо- 
вныхъ и детей; то же иодтверждаетъ и практика древней церкви. 
Обычай не преподавать Мгропомазашя младенцамъ возникъ въ 
католической церкви вследств1е того, что у нихъ совершитель 
Мгропомазашя— только епископъ, который иногда долго не бы- 
ваетъ въ известныхъ местахъ; а потому, естественно, Mvpono- 
мазаше у католиковъ не всегда можетъ совершаться вследъ за 
Крещешемъ. Между темъ, не преподавая тотчасъ поатЬ Креще- 
н1я даровъ Св. Духа христ1анину, католическая церковь подвер- 
гаетъ духовную жизнь сего посл'Ьдняго великой опасности: какъ 
новопривитое деревцо, безъ солнечнаго свгЬта и теплоты, скоро 
увядаетъ, такъ и новопривитый къ Церкви Христовой хрисыа- 
нинъ, безъ даровъ Духа Святаго, не проченъ для д'Ьла своего 
спасен!я. Касательно третьяго пункта разности, по которому въ 
латинской церкви при совершеши Таинства Мгрономазашя, кромЪ
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номазашя мгромъ, бываетъ еще возложеше рукъ и проч., должно 
заметить следующее: а) мы уже видели, что въ Свищ. Писанш, 
въ которомъ упоминается то о помазанш, то о возложенш рукъ, 
нигде не говорится, чтобы то и другое употреблялось вместе 
при совершеши Таинства Мгропомазашя; но тотъ и другой знакъ 
знаменуютъ одно и то же действ1е. и следовательно совершенно 
заменяли одинъ другого; б) формула, употребляемая латинскою 
церковш при совершеши Таинства Муропомазашя, не согласна 
съ правилами Вселенскихъ Соборовъ (П-го 7-мъ и V I-го 95-мъ), 
и не выражаетъ сущности Таинства— утверждеше муропомазуе- 
маго въ благодатныхъ дарахъ Духа Святаго: въ формуле за­
падной церкви призываше всей Святой Троицы и запечатлевай!е 
знамешемъ креста— выражешя или действ1я не равносильный 
словамъ Писашя: запечатлплъ насъ, и далъ залогъ Духа въ 
сердца наши (2 Кор. 1, 22); в) удареше слегка по ланите, 
для показашя будто бы того, что христчанннъ долженъ для Бога 
терпеливо переносить все лишешя жизни, не можетъ быть на­
звано удачнымъ знамешемъ, и во всякомъ случае не было 
употребляемо въ христианской древности, а есть очевидное ново- 
введеше и совершенно произвольное. Наконецъ, касательно чет­
вертой разности католической. церкви отъ Православной въ Та­
инстве Мгропомазашя, должно сказать, что II и T I Вселенсше 
Соборы, которые занимались вопросомъ о принятш въ Церковь 
еретиковъ, представляютъ перечень тйхъ самыхъ частей тела, 
которыя и доныне помазываются въ Православной Церкви (см. 
7-е прав. Н-го Всел. Соб. и 95-е Y I-го ’): следовательно, ка­
толическое помазаше одного чела у муропомазуемаго есть, 
опять, очевиднейшее нововведеше и ничемъ не оправдаемый 
произволъ.

Лютеръ, при несовершенномъ еще отделеши отъ Латинской 
церкви, признавалъ Таинство Муропомазашя, но потомъ вычер- 
кнулъ его изъ числа Таинствъ. Впоследствш,— по поводу воз- 
ражен!я анабаптистовъ, которые говорили, что крещеше младен- 
цевъ, допускаемое Лютеромъ, не имеетъ у него никакого смысла, 
такъ какъ для Таинства, по Лютеру, требуется одна только

•) Правила сш вышо приведены —въ Урок^ 46-мъ, стр. 14— 15.
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вера,— протестанты возстановили Мгропомазаше, какъ дополни­
тельный обрядъ Крещешя, совершаемый надъ детьми, когда они 
могутъ сознательно относиться къ предметамъ веры. Лютеране 
стали при этомъ говорить, что конфирмащя ихъ совершаетя для 
оживлешя оправдывающей веры (очевидно, вопреки своей соб­
ственной логике). Въ семъ смысле конфирмащя является обяза­
тельною для детей въ 14— 15 летъ, которыя въ предолжеше 
года два раза въ неделю собираются къ пастору для научешя 
отъ него истинамъ веры, независимо отъ школьнаго обучения. 
Конфирмащя совершается после Пасхи при народе. При этомъ 
пасторъ произносить поучеше и производить нечто въ роде эк­
замена конфирмуемому по катихизису. Поме того прюбщаетъ св. 
Тайнамъ. При конфирмацш удержано у лютеранъ возложеше 
рукъ, которое не имеетъ у нихъ никакого таинственнаго значе- 
Hifl. По о Мгропомазанш, какъ Таинстве, говорятъ противъ лю­
теранъ церкви— Нестор1аиская, Армянская и друпя, которыя 
все иризнаютъ Мгропомазаше Таииствомъ, т.-е. церкви эти сви- 
детельствуютъ, что таинственное значеше Мгропомазашя было 
всеобщимъ въ сознанш древней Церкви.

У р о к ъ  5 0 -й .

О  Т а и н с т в *  П р и ч а щ е н м :  П о н я п е  о  н е м ъ ;  в ы с о к о е  п р е в о с х о д с т в о  Т а и н с т в а  П р и -  

ЧАЩЕНШ в ъ  р я д у  д р у г и х ъ  Т а и н с т в ъ ;  Б о ж е с т в е н н о е  у с т а н о в л е н ш  Т а и н с т в а  П р и -  

ч а щ е ш я ;  ПРИ М 5Ч АШ Е о д н * ,  в ъ  к о т о р ы й  С п а с и т е л ь  у с т а н о в и л ъ  Е в х а р и с т ш ;  в и д и ­

м а я  с т о р о н а  Т а и н с т в а  П р и ч а щ е ш я ,— т р и  г л а в н ы й  п р и н и д л е ж н о с т и  е я ;  о  С в я щ е н -  

н о д * й с т в ш ,  в о  в р е м я  к о т о р а г о  с о в е р ш а е т с я  Т а и н с т в о  П р и ч а щ е ш я ; к р а т к о е  о б ъ -  

я с и е ш е  с е г о  С в я щ е н н о д ъ й с т в ш ;  о  в е щ е с т в * ,  у п о т р е б л я ю щ е м с я  в ъ  Т а и н с т в *  П р и ­

ч а щ е ш я — х л * в *  и в и н * , — н * с к о л ь к о  з а м * ч а н ш  о  т о м ъ  и  д р у г о м ъ  и з ъ  н и х ъ ;  УЧЕ-

H IE О ВАЖН*ЙШ ЕМЪ Д*ЙСТВ1И ВЪ  ТРЕТЬЕЙ  ЧАСТИ Л иТУРП И , ПРИ КОТОРОМЪ БЫ ВАЕТЪ  
НРЕСУЩ ЕСТВЛЕШ Е ХЛ*БА И ВИПА ВЪ  Т*ЛО И К р О В Ь  ХРИСТОВУ.

Въ настояпцй разъ мы будемъ говорить о Таинстве Евха­
ристш или Причащешя.

«Причащеше,— учитъ насъ Катихизисъ,— есть Таинство, въ 
которомъ верукщй, подъ видомъ хлеба и вина, вкушаетъ 
самаго тела и Крови Христовой для вечной жизни».

Какъ видно изъ самаго определешя сего, Причащеше есть
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важнейшее изъ всехъ Таинствъ Церкви. И книга— Православное 
Исноведаше веры— говоритъ намъ: «Cie Таинство превосходитъ 
все друг!я, и более другихъ содействуетъ къ полученш нашего 
сиасешя» (Ч. 1. Отв. на вопр. 106).

Превосходство Евхаристш предъ прочими Таинствами Церкви 
состоитъ—а) въ преизбытке таинственности и непостижимости 
ея. Въ прочихъ Таинствахъ непостижимо собственно то, что 
нодъ извёстнымъ видимымъ образомъ невидимо действуетъ на 
человека благодать Бож'ш, а самое вещество Таинствъ, напр., въ 
Крещенш вода, въ Муропомазанш св. муро, остается неизмен- 
нымъ. Здесь, напротивъ, изменяется самое вещество Таинства: 
хлебъ и вино, сохраняя одинъ видъ свой, чудесно претворяются 
въ истинное Тело и Кровь нашего Господа, и потомъ уже, бу­
дучи приняты верующими, невидимо производятъ въ нихъ свои 
благодатный действ1я; б) въ преизбытке любви къ намъ Господа 
и въ чрезвычайномъ величш дара, преподаваемаго въ этомъ Та­
инстве. Въ другихъ Таинствахъ Господь 1исусъ сообщаетъ ве- 
рующимъ въ Него те или друпе частные дары спасительной 
благодати, сообразно съ существомъ каждаго Таинства,— дары, 
которые Онъ пртбрелъ для людей Своею крестною смертно. 
ЗдЬсь же Онъ предлагаетъ въ пищу вернымъ Самого Себя, соб­
ственное Тело и собственную Кровь, и верукнще, соединяясь 
здесь непосредственно съ своимъ Господомъ и Спасителемъ, соеди­
няются такимъ образомъ съ самимъ источникомъ спасительной бла­
годати; наконецъ— в) въ томъ, что всЬ друпя Таинства суть 
только Таинства, спасительно действующая на человека, а Таин­
ство Причащешя есть не только непостижимейшее и снаситель- 
пЬйшее изъ Таинствъ, но вместе и жертва Богу, почему оно и 
называется иначе Eexapucmiew (Eu/apuxia—благодарность», 
«благодарственная жертва»),— жертва, которая приносится Ему 
за всехъ, жпвущихъ я умершихъ, и умилостивляетъ Его (Прав. 
Испов. Ч. I, вопр. 107; Поел. Вост. Патр. чл. 17 *).

Высокое преимущество Таинства Евхаристш усматривается 
и изъ самаго времени и образа его установлешя Спасителемъ 
нашимъ Христомъ. Проч1я Таинства установлены Спасителемъ—

!) См. Догмат. Богосл. ApxieimcK. MawapiH. Ч . 2. стр. 369— 370.
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а) безъ особеннаго приготовлешя Его учениковъ къ принятш 
ихъ,— обо всехъ ихъ Господь 1исусъ изрекалъ Свою волю какъ 
бы вскользь, или, говоря точнее, училъ имъ Своихъ учениковъ 
на ряду съ прочими истинами Своего Евангельскаго слова, не 
выделяя какъ будто ихъ изъ ряда этихъ истинъ*); б) устано­
влены однимъ словомъ, безъ внЪшняго дгьйствш, исключая 
разве Таинства Покаяшя, объ установлены котораго замечается 
въ Евангелш, что 1исусъ Христосъ, преподавая Своимъ учени- 
камъ власть прощать и оставлять грехи, дунулъ, и говорить 
имъ... (1оанн. 20, 22). Между тЬмъ, какъ касательно Таинства 
Причащешя Спаситель— а) еще задолго до установлешя его бла- 
говолилъ изречь торжественное обетоваше о немъ, очевидно имея 
въ виду предварительно приготовить людей къ принятш столь 
еликаго и страшнаго Таинства, и темъ показывая особенно 
таинственную его сущность, особенно великую его силу и необ­
ходимость, и потомъ — б) когда пришло время, именно „нака­
нуне крестныхъ страдашй Своихъ, Самъ въ первый разъ со- 
вершилъ оное (говоримъ словами Катихизиса), предварительно 
представивъ въ немъ живое изображеше Своихъ спаситель- 
ныхъ страдашй; и причастивъ Апостоловъ, въ то же время 
далъ имъ заповедь всегда совершать cie Таинство". Все cie 
ясно говоритъ о высокомъ превосходстве Святейшей Евхаристш 
предъ остальными Таинствами.

Истор] ю обетовашя о Таинстве Евхаристш подробно изла- 
гаетъ св. 1оаннъ Богословъ (см. 6 гл.), а исторш самаго уста­
новлешя передаютъ три остальные Евангелиста и св. Ап. Па­
велъ. Именно: въ конце пасхальной вечери, которую 1исусъ 
Христосъ въ последшй разъ совершилъ съ Своими учениками, 
какъ предписывалъ законъ Моисеевъ, Онъ взялъ хлебъ, благо- 
словилъ его, разломилъ и подалъ ученикамъ Своимъ, говоря:

1) Истины слова Христова, конечно, в с ё  одинаково важпы для нашего спасе- 
шя, какъ мы и говорили объ этомъ въ своемъ м ё с г ё ; но относительно Св. 
Таинствъ мы выражаемся: „не в ы д ё л я я  какъ будто ихъ...“ , въ виду того,, что 
Таинства суть не только учеше, а и СвященподЁйств1е, и  вотъ, смотря на нихъ, 
акъ на Священнод>ьйствгя, мы и стараемся отличить изъ в с ё х ъ  ихъ Таинство 
Причащешя, которое, действительно, какъ увидимъ сейчасъ, рЁзко выделяется по 
самому установлению его.
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пртмите, ядите: tie есть тгьло Мое, еже за вы ломимое 
во оставлете гргьховъ, и потомъ взялъ чашу съ виномъ и, 
благодаривъ, подалъ ученпкамъ и сказадъ: пгйте отъ нея ecu: 
tin есть кровь Моя Новаго Зав>ьта, яже за вы и за мно- 
ггя изливаемая во оставлете гргьховъ. Cie творите въ Мое 
воспоминанье (Me. 26, 26 —  28; Мр. 14, 22 — 24; Лук. 22, 
19. 20; 1 Кор. 11, 23— 25). '

Не лишне сказать зд!>сь нисколько словъ о самомъ днгЬ, въ 
который установлено Спасителемъ Таинство Причащешя. Какъ 
известно, законъ Моисеевъ предиисывалъ совершать Пасху въ 
14-й день месяца Нисана (соотв^тствующаго нашему Марту), 
въ память избавлешя евреевъ отъ египетскаго рабства (см. Исх. 
12 гл.). Между гЬмъ 1исуоъ Христосъ совершилъ Пасху съ 
Своими учениками днемъ ранЪе установленнаго закономъ Моисе- 
евымъ времени, т.-е. 13-го Нисана; ибо 14-го Нисана, когда 
закономъ предписано было совершать Пасху, 1исусъ Христосъ 
былъ уже распятъ. Отсюда является вопросъ: почему 1исусъ 
Христосъ, Который во всю Свою земную жизнь строго иенол- 
нялъ законъ Моисеевъ, вкушалъ Пасху ран Ье опред^леннаго за­
кономъ времени, и 1удеи, искавпне лжесвидгЬтельствъ противъ 
Incyca Христа, не обличаютъ однакоже Его въ такомъ проти- 
возакон in?

Вотъ что говоритъ на этотъ вопросъ ученый Гугъ въ отвЪтЬ 
своемъ на него Штраусу:

«Вопросъ, —  говоритъ онъ, —  о времени последней вечери 
1исуса издавна принадлежалъ къ числу труднМшихъ... Можетъ 
быть (такъ можно было думать), не достаетъ какого-нибудь ука- 
зашя 1удейской археологш, и недостатокъ такого указашя за- 
трудняетъ ptuienie вопроса. Это побудило меня ближе изучить 
древности относительно того вопроса, о которомъ идетъ рЪчь... 
и вотъ результаты изол!>довашя: по возвращенш изъ Вавилона, 
1удеи сделались релипозп1.е, ч1>мъ были когда-либо прежде; они 
хотели въ ийкоторомь отношенш делать бол'Ье, чЪмъ сколько 
требовалъ Моисей, и обременили себя безчисленными обычаями. 
Они не довольствовались тгЬмъ, чтобы праздновать установлен­
ные Моисеемъ праздники, но хогЬли сделаться еще праведнее 
и святые праздиовашемъ и тЬхъ дней, которые предшествовали
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праздникамъ. и это делали галилеяне преимущественно предъ 
1удеями. Когда это введено было, съ точностно указать нельзя. 
Въ эдикта Августа въ пользу 1удеевъ есть уже рЬчь о дняхъ, 
предшествующихъ праздникамъ: 1удеи освобождались отъ присут­
ствия при судебныхъ д'Ьлахъ въ дни субботше и въ предшество- 
вавнпе субботамъ съ девятаго часа. Во дни Спасителя это 
является уже Д'Ьломъ обычнымъ и установившимся. Рыбаки и 
друпе pa6onie въ Тивер1аде, Сепфоре и Акко праздновали дни, 
предшествуюнце праздникамъ, и оставляли работы. Въ 1удегЬ, 
хотя въ день, предшествуюнцй Пасхе, работали до полудня, но 
въ Галилей не производили никакихъ работъ въ продолжеше це- 
лаго дня предъ Пасхою. 1ерусалимстй талмудъ безусловно утвер- 
ждаетъ, что день, предшествующ!й Пасхе, такъ же святъ, какъ и 
самый день Пасхи» ’). Такимъ образомъ, по пзсл,Ьдован!ю Гу га, 
около времени Христова было въ обычай у !удеевъ праздновать 
Пасху и 13-го и 14-го чиселъ Нисана: законнымъ днемъ совер- 
шешя ея было 14-е число вечеромъ, но, какъ исключите, до­
зволялось совершете ея и 13-го вечеромъ. Исключите это могло 
зависеть,— добавимъ словами автора той книги, изъ которой мы 
заимствовали результата изсл’Ьдовашя Гуга,— и отъ того обстоя­
тельства, что въ короттй срокъ, назначенный закономъ для за- 
клашя агнцевъ пасхальныхъ, затруднительно было при храме 
приготовлять то количество ихъ, какое нужно было для всехъ, 
стекавшихся въ то время въ 1ерусалимъ праздновать Пасху. Во 
изб'Ьжате этого затруднешя, нужно полагать, и разрешено было, 
особенно Галилеянамъ, соответственно ихъ обычаю, вкушать 
пасхальную вечерю днемъ ранее назначеннаго закономъ времени, 
именно ввечеру 13-го Нисана 8), хотя общее праздновате и со­
вершаемо было вечеромъ следующаго 14-го дня. Господь вос­
пользовался симъ и, предвидя близость страдашй Своихъ, со- 
вершилъ, по обычаю Галилеянъ, пасхальную вечерю ранее общаго

*) Hug’s, Gutachten iiber d. Leben Jesu. 2 Theil. S. 130. 1844. См. „О Еван- 
re.iiuxb и Евангельской исторш“ , Архим. Михаила, стр. 347— 348.

2) Въ  продолжеше двухъ часовъ, отъ 9-ти до 11-ти, иди, по-нашему, отъ 
3-хъ до 5-ти, нужно было закалать во дворЪ храма ококо 256,000 агнцевъ. 
Joseph. Bell. Iud. 6, 9. 3. Можно себЬ представить, какъ трудно было исполнить
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праздновашя, 13-го числа, когда установилъ и Новозаветную 
Пасху— Святейшее Таинство Евхаристш, а 14-го, въ день об- 
щаго праздновашя Пасхи, передъ вечеромъ, въ который начина­
лось вкушеше агнца,— былъ распять.

Обращая внимаше на видимую или чувствамъ подлежащую 
сторону Таинства Евхаристш, мы различаемъ: а) Священнодей- 
CTBie, во время котораго совершается Таинство; б) вещество, 
употребляемое для Таинства: хлебъ и вино, и в) въ особенности 
ту важнейшую часть Священнодейств1я, те слова, при которыхъ 
бываетъ самое преложеше хлеба и вина въ Тело и Кровь 
Христову.

Священнодейств1е, во время котораго совершается Таинство 
Евхаристш, и безъ котораго не можетъ быть совершено, есть 
Литурпя. Какъ самое Таинство Причащешя, само въ себе, есть 
превосходнейшее изъ всехъ Таинствъ, такъ и Богослужеше, въ 
которомъ совершается cie Таинство, есть важнейшее изъ всехъ 
Богослужешй. „Что должно заметить о Таинстве Причащешя 
въ отношеши къ Богослужешю Хриспанскому?"— сирашиваетъ 
Катихизисъ, и отвечаетъ: „То, что cie Таинство составляетъ 
главную и существенную часть Хрисшнскаго Богослужешя".

Объяснеше Богослужешя, въ которомъ совершается Таинство 
Причащешя, должно быть известно изъ особыхъ учебпиковъ по 
этому предмету, где исключительно говорится о Богослужешй 
XpucmiancKOU Православной Церкви; но чтобы не нарушать 
единства целаго въ Катихизисе, которое (единство), — кстати 
заметимъ,— неподражаемо въ немъ, какъ неподражаема точность 
его текста,— мы все-таки считаемъ своею обязанностш передать 
въ нашихъ урокахъ ответы Катихизиса и по Богослужение, за 
которымъ совершается Евхаристгя. Вотъ что прежде всего гово­
рится въ Катихизисе относительно сего Богослужешя:

„Богослужеше, въ которомъ совершается Таинство Прича­
щешя, называется,— говорить намъ Катихизисъ,— Литурпею".

„Слово Литурггя значить: «общественное служенге». „Но 
въ особенности назваше Литургш присвоено Богослужешю, въ 
которомъ совершается Таинство Причащешя".

«Касательно мгьета, где совершается Литурпя, должно 
примечать, что она должна быть совершаема непременно въ



—  54  -

храмгь, котораго трапеза, или, по крайней Mtpt, вместо тра­
пезы антиминсъ, на которомъ совершается Таинство, долженъ 
быть освященъ Apxiepeewib».

«Храмг, въ которомъ HenpeMiHHO должна быть совер­
шаема Литурпя *), называется иначе церковт. Это потому, 
что въ немъ для молитвы и таинствъ собираются вЪрукще, 
которые составляютъ Церковь».

«Трапеза, на которой совершается Таинство Причащешя, 
называется престоломъ, потому что на ней 1исусъ Христосъ, 
какъ Царь, таинственно присутствуетъ».

Все Богослужеше Литурпи состоитъ изъ трехъ частей, или—  
какъ говорится въ Катихизис'Ь— «главный порядокъ въ Литур­
пи слЪдующ!й; во-первыхъ, въ ней приготовляется вещество 
для Таинства; во-вторыхъ, вЪруюиЦе приготовляются къ Таин­
ству; наконецъ, совершается самое Таинство».

«Та часть Литургш, въ которой приготовляется вещество 
для Таинства, называется Просномид1ею».

«Слово: проскомидгл значитъ: принесете. Такъ называется 
первая часть Литурпи отъ обыкновешя древнихъ хрисшнъ 
приносить въ Церковь хлЪбъ и вино для совершешя Таин­
ства. По той же причин1> и xлtбъ сей называется просфора, 
что значитъ приношенге».

Самое совершеше Проскомидш состоитъ въ сл'Ьдующемъ:

*) В ъ  первенствуюиря времена христианства, какъ известно, не было особо 
устроенныхъ храмовъ для совершешя Литурпи, и Таинство Евхаристш соверша­
лось въ частныхъ домахъ или катакомбахъ; равно и въ нынйшшя времена Ли­
турпя совершается не въ однихъ храмахъ, но, напр., и на корабле. Т4мъ не 
менее м’Гсто, однажды освященное совершешемъ въ немъ Святейтаго Таинства 
Евхаристш, должно быть, по ученш Православной Церкви, и после отличаемо 
отъ остальныхъ местъ, соприкосновенныхъ съ нимъ (при этомъ само собою ра­
зумеется, что совершеше Литурпи непременно должно быть отправляемо на анти­
минсе). Съ другой стороны, приведенные примеры составляютъ исключеше, какъ 
следств1в необходимости. Когда же нЬтъ сей необходимости, то, конечно, предо­
судительно было бы предпочитать храму простую комнату въ доме, или, по край­
ней мере, считать эти предметы безразличными, что и равумеетъ Катихизисъ, 
желая отличить православный взглядъ на сей предметъ отъ католическаго и про- 
тестантскаго, по мысли которыхъ Таинство Причащешя можетъ быть совершаемо 
везде; такъ что у нихъ Таинство Причащешя какъ-будто низводится въ рядъ 
обыкновенныхъ хрисианскихъ молитвословШ, безъ всякаго особеннаго уважешя 
къ нему.
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«Съ воспоминашемъ пророчествъ и прообразован^, а част!ю 
и самыхъ происшествж, относящихся до рождества и страда- 
шя 1исуса Христа, изъ просфоры вынимается часть, потреб­
ная для совершешя Таинства: и также потребная часть вина, 
соединеннаго съ водою, отделяется въ священный сосудъ. 
Причемъ священнод%йствующ1й (вынимая части изъ прочихъ 
просфоръ) воспоминаетъ всю Церковь, прославляетъ Святыхъ 
прославленныхъ, молится о живыхъ и умершихъ, особенно о 
предержащихъ властяхъ, и о тЪхъ, которые, по Btpt и усер- 
д1ю, принесли просфоры, или приношешя» 1).

Сказавши о первой части Литурии, о Проскомидш, на кото­
рой приготовляется вещество для Таинства Причащешя, Катихи­
зисъ, какъ и естественно, останавливаетъ внимаше вЪрующаго 
на этомъ веществе, составляющемъ, какъ мы выше заметили, 
вторую принадлежность видимой или чувствамъ подлежащей сто­
роны Таинства Причащешя.

Катихизисъ спрашиваетъ: «накой долженъ быть (во-первыхъ) 
хлгъбъ для Таинства?»— и отвЪчаетъ:

«Такой, какого требуетъ самое имя хлеба, святость Таин­
ства, и примерь 1исуса Христа и Апостоловъ, т.-е. хлебъ 
квасный, чистый, пшеничный».— Остановимся несколько на этихъ 
словахъ: квасный, чистый, пшеничный.

Хлебъ долженъ быть, во-первыхъ, квасный: следовательно, 
не опресночный, какой обыкновенпо употребляется въ западной 
церкви для Таинства Евхаристш. Правильность уиотреблешя въ 
Евхаристш хлеба кваснаго видпа прежде всего именно изъ самаго 
назвамя этого хлеба, какъ учитъ Катихизисъ. Въ Евангелш 
и въ Послашяхъ Апостольскихъ хлебъ Евхаристш везде назы­
вается словомъ артос- Слово артос, отъ aipco «поднимаю вверхъ», 
«возвышаю», «возношу», очевидно означаетъ хлебъ поднявшШся, 
вскиснпй, или, что то же, квасный; тогда какъ опресноки въ

!) Для Проскомидш требуется только пять просфоръ; по этимъ не исключа­
ются и  проч1Я просфоры, приносимыя верующими для вынимашя нзъ нихъ частей 
за живыхъ и умершихъ. Относительно ноыгЬднихъ просфоръ не лишне заметить 
то, что изъ одной и той же просфоры обыкновенно не вынимаются частицы 
вм^ЬсгЬ за живыхъ и умершихъ, почему число проскомидшныхъ просфоръ гбмъ 
мен^е можетъ подлежать какому-либо ограниченно.
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Писаши называются аЬцо? (Числ. 6, 19; Суд. 6, 20), что и 
означаетъ действительно «пресный, неквашенный хлебъ» (ле­
пешки) J). Правильность же употреблешя въ Евхаристш хлеба 
кваснаго усматривается или подтверждается и самымъ существомъ 
и святостт Таинства: хлебъ квасный выражаетъ ту мысль, что 
Пасха наша жива и составляетъ нашу истинную, крепкую пищу, 
пищу радовашя, а не скорби; тогда какъ опресноки, своею, такъ 
сказать, безжизненностш, какъ неимеюнце при изготовленш ихъ 
никакого въ себе движешя (брожешя), выражаютъ противное, 
именно безжизненность же и скорбь. Наконецъ, правильность упо­
треблешя въ Евхаристш хлеба кваснаго оправдывается и приме- 
ромъ Самого 1исуса Христа и Его Св. Апостоловъ. Самъ Спа­
ситель, совершивппй Пасху днемъ ранее законной, всего веро­
ятнее, совершилъ ее съ квасны.мъ хлебомъ, а не съ опресно­
ками, праздникъ которыхъ начинался съ следующаго дня после 
Пасхи. И Апостолы Христовы, совершавппе Евхаристпо везде и 
во всякое время, безъ всякаго сомнешя, могли совершать ее не 
иначе, какъ на квасномъ хлебе. То же видно изъ практики всей 
древней Церкви.

Во-вторыхъ, хлебъ Евхаристш долженъ быть чистый,— чи­
стый, т.-е. какъ по веществу, изъ котораго приготовляется, такъ 
и но способу приготовлешя; шЬтъ нужды доказывать, что сего 
требует!) самое велич1е и святость Таинства.

Наконецъ, въ-третьихъ, хлебъ долженъ быть пшеничный. 
Этого требуетъ также величю и святость Таинства, а равно и 
примеръ Самого 1исуса Христа и практика всей древней Церкви. 
Во дни 1исуса Христа, установившаго Таинство Евхаристш, обык­
новенно употреблялся 1удеями хлебъ пшеничный (о ржаномъ 
хлебе на востоке, можно сказать, и ионяия не имеютъ); рав­
ным!) образомъ и вся древняя Церковь всегда употребляла для 
Таинства Евхаристш хлебъ пшеничный 2).

Такъ какъ хлебъ Евхаристш означаетъ единое тело единаго 
Ходатая Христа Господа, и общеше верныхъ въ таинственномъ 
хлебе указываетъ на соединеше ихъ со Христомъ и между со­

!) См. Греческо-Pyccniii Словарь, Сииайскаго.
-J С.м. lrin. adv. haon s. V, 2, 3; Kopoar. Собор, прав 46.
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бою: то собственно для Таинства долженъ служить хл’Ьбъ еди­
ный, а не мнопе. «Собственно для причащешя употребляется 
хлЪбъ одинъ»,— учитъ насъ Катихизисъ, и при этомъ говоритъ: 
«Симъ означается, по изъяснешю Апостола, то, что единг, 
хлгьбъ, едино тгьло есмы мнозн: ecu бо отъ единого хлгъба 
причащаемся» (1 Корине. 10, 17). Отсюда Литургш можно 
совершить и на одной просфорЪ.

«ХлЪбъ, приготовляемый для причащешя, называется 
Агнцемъ». Это «потому, какъ говоритъ Катихизисъ, что онъ 
представляетъ въ себЪ образъ страждущаго 1исуса Христа, 
подобно какъ въ Ветхомъ ЗавЪтЪ представлялъ Его Агнецъ 
Пасхальный>. А самый сей Агнецъ Пасхальный въ Ветхомъ 
ЗавЪгЬ былъ тотъ, «котораго Израильтяне, по повелЪшю Бо- 
нию, закалали и Ъли, въ память избавлешя отъ погибели въ 
ЕгипгЬ».

Теперь скажемъ о вшгЬ, составляющемъ также вещество въ 
Таинств^ Евхаристш.

Другимъ веществомъ для Таинства Евхаристш, вмЪсгЬ съ 
хл!>бомъ пшеничнымъ и кваснымъ, должно быть вино, вопреки 
мн^нпо н'йкоторыхъ лжеучителей (каковы были, наприм., евюниты, 
вместо вина употреблявппе одну воду), — и вино виноградное. 
Ибо на виноградномъ вин!> совершилъ Таинство Евхаристш Самъ 
Христосъ Спаситель. Преподавъ ученикамъ Своимъ чашу и ска- 
завъ имъ: niume отъ нея ecu: сгя бо есть кровь Моя но- 
ваго завгьта, Онъ непосредственно присовокупилъ: сказываю 
же вамъ, что отпить не буду пить отъ плода сего вино­
градного до тою дня, когда буду пить съ вами новое вино 
въ царствгь Отца Моего (Me. 26, 27— 29). Это вино, пред­
назначаемое для Евхаристш, какъ и хл'Ьбъ, должно быть чистымъ, 
сколько возможно: того требуетъ велич!е и святость Таинства. 
А во-вторыхъ, должно быть растворяемо водою: «потому что, 
какъ учитъ Катихизисъ, все СвященнодЪйств1е Таинства При­
чащешя расположено по образу страдашя Христова; а во вре­
мя страдашя Его изъ прободеннаго ребра Его текла кровь и 
вода». Да и Самъ Христосъ, какъ свид'Ьтельствуетъ предаше, 
при учреждены Евхаристш употребилъ вино, растворенное водою, 
какое обыкновенно употреблялось въ 1удеЬ. Посл’Ьдуя примеру
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Спасителя, Церковь издревле употребляла такое же вино, т.-е. 
растворенное водою, и притомъ красное виноградное вино, кото­
рое самымъ видомъ своимъ изображаетъ для чувственныхъ очей 
кровь Христову г).

Остается сказать о самой важнейшей части СвященнодЪй- 
ств1я, когда бываетъ самое преложеше хлгЬба и вина въ ТЪло 
и Кровь Христову. Но предварительно самаго совершешя Таин­
ства, Церковь еще приготовляетъ в’Ьрующихъ къ Таинству. «Та 
часть Литурпи, въ которой Btpyroujie приготовляются къ Таин­
ству Причащешя, называется Литуриею оглашенныхг.

«Древше назвали эту часть «Литурпею оглашеннныхъ» 
потому, — говоритъ намъ Катихизисъ, —  что къ слушашю ея, 
кромЪ крещенныхъ и допуснаемыхъ до причащешя, допуска­
ются и оглашенные, т.-е. готовящ1еся къ крещешю, также и 
каклщеся, не допускаемые до причащешя».

«Начинается ш  часть Литурпи благословешемъ или про- 
славлешемъ Царства Пресвятыя Троицы, и состоитъ изъ мо- 
литвъ, пЪснопЪшя, чтешя книгъ Апостольскихъ и Евангел1я. 
Оканчивается повелКшемъ оглашеннымъ выйти изъ Церкви».

ПослЪ уже Литургш оглашенныхъ сл’Ьдуетъ та часть Ли­
турпи, въ которой совершается самое Таинство Причащешя. 
«Часть эта называется Литурггею вгьрныхъ: потому что одни 
верные, т.-е. принявиле Крещеше. имЪютъ право быть при 
семъ Богослуженш».

«Самое важное дЪйоше въ последней части Литурпи,—  
говоритъ Катихизисъ,— составляютъ: а) произнесеше словъ, ко­
торый сказалъ 1исусъ Христосъ при установлена Таинства: 
npiuMime, лдите: cie есть тгъло Мое... пгйте отъ нея вей: 
а я  бо есть кровь Моя Новаго Завгьта... и потомъ— б) при- 
зываше Святаго Духа, или молитва къ Богу Отцу о ниспосла- 
нш Св. Духа на св. Дары, и благословеше Даровъ, т.-е. при- 
несеннаго хлЪба и вина». —  «При семъ самомъ дЪйствж,— 
учить Катихизисъ, —  хл%бъ и вино прелагаются, или пресу­
ществляются въ истинное ТЪло Христово и въ истинную Кровь

!) См. Отечестия свидетельства обо всемъ этомъ въ Догмат. Богословж 
Преосвящ. ManapiH. Ч. 2, стр. 380.
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Христову». По чину Литургш 1оанна Златоустаго, это дМств1е 
происходитъ такъ: Когда на клиросЬ начинаютъ п'Ьть: «Святъ, 
Святъ, Святъ Господь Саваоеъ...», священнодЬйствующШ молится 
(тайно): «Съ сими и мы блаженными силами, Владыко человЬ- 
колюбче, вошемъ и глаголемъ: святъ еси и нресвятъ, Ты, и еди­
нородный Твой Сынъ, и Духъ Твой Святый. Святъ еси и нре­
святъ, и великолМна слава Твоя. Иже м1ръ Твой тако возлю- 
билъ еси, якоже Сына Твоего единороднаго дати, да всякъ вЬ- 
руяй въ Него не погибнетъ, но имать животъ вечный. Иже при- 
шедъ, и все еже о насъ смотрите иснолнивъ, въ нощь, въ нюже 
предаяшеся, паче же Самъ себЬ нредаяше за MipcKifl животъ, 
npieMB хл’Ьбъ во святыя Своя и пречистыя и непорочныя руки, 
благодаривъ и благословивъ, освятивъ, преломивъ, даде святымъ 
Своимъ ученикомъ и апостоломъ, рекъ:

(Возглашая и указывая правою рукою) «пргимите> и проч. 
Когда поютъ: «аминь», священникъ произносить тайно: «ПодобнЬ 
и чашу по вечери, глаголя:

(Возглашаетъ, указывая правою рукою на чашу) тй те  отъ пея 
еси» и проч. Когда поютъ: «аминь», священнодЬйствующШ тайно 
продолжаетъ: «Понимающе убо спасительную ciio заповЬдь, и вся, 
яже о насъ бывшая: крестъ, гробъ, тридневное воскресеше, на 
небеса восхождеше, одесную cbA'buie, второе и славное паки 
пришесше». ПослЬ сего возглашаетъ: «Твоя отъ Твоихъ ТебЬ 
приносяще, о всЬхъ и за вся». И когда поютъ: «ТебЬ поемъ...>, 
священнод'МствующШ молится тайно, говоря: «Еще приносимъ 
Ти словесную ciio и безкровную службу, и просимъ, и молимъ, 
и моляся дЬемъ, ниспосли Духа Твоего Святаго на ны и на 
нредлежашде дары cia». Потомъ троекратно произносить: «Го­
споди, Иже пресвятаго Твоего Духа въ третШ часъ апостоломъ 
Твоимъ ииспославый, Того, БлагШ, не отъими отъ насъ, но об­
нови насъ молящихтися». Между т'Ьмъ какъ д!аконъ читаетъ стихъ 
псалма: «сердце чисто созижди во мн'Ь, Боже...» Посл'Ь сего, 
когда Д1аконъ, указывая на св. хлЬбъ, говоритъ: «благослови, 
Владыко, святый хлЬбъ», священнодЬйствующШ молится: «И со­
твори убо хлЬбъ сей честное тЬло Христа Твоего». А когда д1- 
аконъ, сказавъ: «аминь», произносить: «благослови, Владыко, 
св. чашу», священнод'МствующШ продолжаетъ: «а еже въ чаши
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сей честную кровь Христа Твоего». И наконецъ, когда д1аконъ, 
сказавъ: «аминь», и указывая на обоя святая, произносить: 
«благослови, Владыко, обоя», священнодействующ^ заканчивает^ 
говоря: «Преложивъ Духомъ Твоимъ Святымъ». ДОаконъ: «аминь, 
аминь, аминь».

Изъ всего этого видно— а) что слова Спасителя: пртмите, 
лдите... тй те  отъ пел ecu..., нроизносимыя священнод'Ьйствую- 
щимъ, съ указашемъ на св. Дары; иотомъ призывате на св. 
Дары Духа Святаго и самое благословеше ихъ составляютъ одно 
непрерывное и нераздельное дМств1е; б) что означепныя слова 
Христовы воспоминаются собственно въ молитве, обращенной къ 
Богу, и воспоминаются, какъ заповедь Спасителя последовате- 
лямъ Его (1 Кор. 11, 23— 25), и в) что на основанш сей-то 
заповеди («воспоминающе убо ciro спасительную заповедь»), свя- 
щеннодЬйствуюнпй осмеливается, отъ лица всехъ верующихъ, 
обращаться съ молитвою къ Богу Отцу о ниспосланш на св. 
Дары Духа Святаго и о преложенш Имъ (Духомъ Св.) хлеба и 
вина въ Тело и Кровь Христову. Такимъ образомъ, приписывая 
словамъ Господа, произнесеннымъ Имъ при установлен^ Таин­
ства Евхаристш, всю важность, какъ спасительной заповгьди, 
по которой служители алтаря осмеливаются и безъ которой ни­
когда не осмелились бы приступить къ священнодействш столь 
великаго и страшнаго Таинства. Православия Церковь вместе съ 
темъ веруетъ, что самое пресуществлеше хлеба и вина въ тело 
и кровь Христову совершается наиНемъ и действ1емъ Св. Духа 
чрезъ призываше apxiepeflcKoe или iepeflCKoe въ молитвенныхъ 
словахъ къ Богу Отцу: «сотвори убо хлебъ сей честное тело 
Христа Твоего, а еже въ чаши сей честную кровь Христа Тво­
его, преложивъ Духомъ Твоимъ Святымъ». После сихъ словъ 
хлебъ и вино становятся истиннымъ Теломъ и истинною Кровш 
Спасителя нашего, такъ что остаются одни только виды хлеба 
и вина, и съ этого времени Дарамъ святымъ нужно воздавать 
божеское поклонеше, почему истинно и благоговейно веруюнце, 
при каждомъ затемъ появлеши св. Даровъ. делаютъ земные по­
клоны. Такъ и всегда веровала Церковь Христова, по прдеанш 
отъ самихъ св. Апостоловъ. Это видно изъ древнихъ Литурпй 
ап. 1акова и другихъ.
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Какъ нужно разуметь нреложеше или пресуществлете хле­
ба и вина въ Тело и Кровь Христову, —  объ этомъ ска- 
жемъ въ следующШ разъ.

У р о к ъ  51-й.
О  Т а и н с т в -* П р и ч а щ е ш я  ( о к о н ч а ш е ) :  Н е в и д и м а я  с т о р о н а  Т а и н с т в а  П р и ч а щ е ш я ,—

УЧЕНТЕ О ПРЕСУЩЕСТВЛЕШИ; НЕПОСТИЖИМОСТЬ ДЛЯ НАСЪ ОБРАЗА, КОТОРЫМЪ ВЪ Е в Х А -

ристш х л * б ъ  и вино претворяются въ -Т*ло и К р о в ь  Х р и с т о в у ;  у ч е ш е  о б ъ  о б р а з *  

и сдвдствшхъ присутствия 1 и с у с а  Х р и с т а  в ъ  Т а и н с т в *  E b x a p h c t i h ;  у с л о в ш ,  

т р е б у е м ы я  о т ъ  п р и с т у п а ю щ а г о  к ъ  П р и ч а щ е н ш ;  с п а с и т е л ь н ы е  плоды Т а и н с т в а  

П р и ч а щ е ш я ; ч а с т о  л и  д о л ж н о  п р и ч а щ а т ь с я  Святыхъ Т а и н ъ ;  у ч а с т г е  в ъ  Т а и н с т в *  

Е в х а р и с т ш  т * х ъ ,  к о т о р ы е  т о л ь к о  п р и с у т с т в у ю т *  п р и  с о в е р ш е н ш  е я ,  н о  н е  п р и ч а ­

щ а ю т с я ;  в а ж п * й ш 1Я в о с п о м и н а н ш  изъ жизни С п а с и т е л я ,  с о е д и н я е м ы я  с ъ  р а з л и ч ­

н ы м и  СВЯЩЕННОД*ЙСТВ1ЯМИ, с о в е р ш а е м ы м и  в о  в р е м я  Л и т у р п и ;  п р о д о л ж и м о с т ь  с о -  

е р ш е н 1 я  Т а и н с т в а  П р и ч а щ е н ш  д о  к о н ц а  m ip a ; г л а в н * й ш ш  р а з н о с т и  з а п а д н ы х *  

ц е р к в е й  о т ъ  П р а в о с л а в н о й  п о  о т н о ш е н ш  к ъ  Т а и н с т в у  П р и ч а щ е н ш .

Одинъ изъ непостижимейшихъ вопросовъ наглей веры есть 
вопросъ о пресуществлеши, или, что то же, о преложенш, пре- 
мененш хлеба и вина въ Тело и Кровь Христову, въ святей- 
шемъ Таинстве Евхаристш. Како можешь Сей намъ дати 
плоть Свою лети?— недоумевали еще 1удеи въ то время, когда 
Господь Гисусъ предложилъ Свое учете о Святейшей Евхаристш 
(1оанн. 6, 52). 1исусъ Христосъ вновь подтверждаетъ имъ истину 
Своего учешя: истинно, истинно говорю вамъ, отвечаетъ Онъ 
имъ: если не будете гьеть плоти Сына человгъческаго, и 
пить крови Его; то  не будете имгьть въ себгь жизни. 
Ядущ т Мою гглоть и пгющгй Мою кровь имгьетъ жизнь 
вгьчную; и Я  воскрешу его въ поелгьднт день. Ибо плоть 
Мол истинно есть пища, и кровь Мол истинно есть 
numie. Ядущ т Мою плоть и пгющт Мою кровь пребыва- 
етъ во Мнгь, и Я  въ немъ (ст. 53— 56). Но мнойе изъ Его 
слушателей, которые прежде были даже Его учениками, т.-е. 
последователями, и после сего уверешя со стороны Спасителя, 
не хотели верить истине и говорили: кагал странпыл слова! 
кто можетъ это слушать (ст. 60)? — и съ сего времени, 
какъ свидетельствуетъ при этомъ Евангел1е, многге изъ учени- 
кпы Шо отошли отъ Нею. и уже не ходили съ Нимъ
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(ст. 66). Несчастный примерь 1удейскихъ учениковъ долженъ 
всегда предноситься предъ каждымъ изъ насъ, чтобы и намъ не 
отойти отъ Господа по невгьргю нашему (Me. 17, 20). Что не 
поддается разсудочному анализу, который и не уместенъ въ 
подобныхъ случаяхъ, то можетъ усвояться исключительно одною 
верою и сказываться лишь въ сознанш, какое имеютъ относи­
тельно духовной жизни своей только люди облагодатствованные. 
Вкусите и сидите, —  поетъ Церковь каждый разъ, призывая 
верныхъ чадъ своихъ къ Божественной трапезе. Духъ,— отве- 
чалъ Самъ Спаситель недоумевавшимъ о Его словахъ, —  живо­
творить; плоть не полъзуетъ нимало. Слова, которыл го­
ворю Я  вамъ, суть духъ гг жизнь (ст. 63); т.-е. высшая 
истины учешя Христова надобно понимать духовно, верою, а 
не чувственно,— по ихъ только видимой стороне; плотское пони- 
маше не принесетъ никакой пользы, а напротивъ причинить ве­
личайший вредъ. Ибо учете Христа не есть только теоретиче­
ское, отвлеченное созерцаше, а есть самый духъ животворящШ, 
есть самая жизнь; чтобы понять такое учете, надобно жить 
по Христе и со Христомъ. Такимъ образомъ, если где, то въ 
вопросе о пресуществленш въ Таинстве Евхаристш хлеба и вина 
въ Тело и Кровь Христову, мы особенно должны плгьнять свой 
разумъ въ послушанге вгьргъ, по слову Апостола (2 Кор. 
10, 5). '

Въ Катихизисе, на вопросъ: „какъ должно разуметь слово: 
пресуществлеме?»— ответь берется изъ «Послашя Восточныхъ 
Патр1арховъ о Православной вере» (чл. 17), и изъ «Точнаго 
изложетя Правосл. веры» Св. 1оанна Дамаскина. Въ Послати 
Восточныхъ Патр1арховъ относительно вопроса о пресуществле- 
ши хлеба и вина въ Тело и Кровь Христову, говорится сле­
дующее (мы приведемъ это место безъ сокращетй, которыя сде­
ланы въ Катихизисе для облегчешя памяти учащихся): „Словомъ: 
пресуществлете, — пишутъ Восточные Отцы,— не объясняется 
образъ, которымъ хлебъ и вино претворяются въ Тело и Кровь 
Господню: ибо сего нельзя постичь никому, кроме Самого 
Бога, и умшя желающихъ постичь cie могутъ быть следств1емъ 
только безум!я и нечесия; но показывается только то, что 
хлебъ и вино, по освященш, прелагаются въ Тело и Кровь Гос­
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подню не образно, не символически, не преизбыткомъ благодати, 
не сообщетемъ или наийемъ единой Божественности Единород- 
наго, и не случайная какая-либо принадлежность хлЬба и вина 
прелагается въ случайную принадлежность ТЬла и Крови Хри­
стовой, какимъ-либо измЬнетемъ или смЬшешемъ, но, какъ выше 
сказано, истинно, дЬйствительно и существенно хлЬбъ бываетъ 
самымъ истиннымъ ТЬломъ Господнимъ, а вино самою Hpoeiio 
Господнею". Подобно сему, продолжаетъ Катихизисъ, 1оаннъ 
Дамаскинъ о Святыхъ и Пречистыхъ Тайнахъ Господнихъ пи- 
шетъ: «Тгъло есть воистинну соединенное съ Божествомъ, 
еже (ТЬло) отъ Святыя Д ты  начало воспргя, не яко воз­
несшееся Тгъло съ небесе нисходить, но яко самый хлгьбъ 
и вино претворяются въ Тгъло и Бровь Божгю. Аще ли 
же образа, како бываетъ ищеши, довольно ти  есть услы- 
гиати, яко Духомъ Святымъ, имже образомъ и отъ Бого­
родицы Духомъ Святымъ Себгь Самому и въ Себгь Самомъ 
плоть Господь состава; ниже болгье что вгьмъ, но токмо, 
яко Бож1е Слово истинное, действительное и всемощное 
есть, образъ же неиспытанный» (Кн. 4, гл. 13, ст. 7). 
Этого и достаточно вполнЬ для немощи нашей, чтобы сознавать 
всю важность СвятЬйшаго Таинства Евхаристш.

Можно развЬ и даже необходимо добавить къ сказанному о 
пресуществлеши нисколько пояснешй или выводовъ изъ него отно­
сительно образа и слЬдтпя присутствгя 1исуса Христа въ 
ТаинствЬ Евхаристш. Именно:

1) Если это присутств1е, какъ мы видЬли, состоитъ въ томъ, 
что по освящеши Святыхъ Даровъ въ Евхаристш находятся и 
преподаются вЬрующиыъ уже не хлЬбъ и вино, а истинное Т'Ьло 
и истинная Кровь Господа; если хлЬбъ и вино по освященш 
прелагаются въ Т'Ьло и Кровь Господню не образно, не симво­
лически, не преизбыткомъ благодати и проч., но истинно, дЬй- 
ствительно и существенно хлЬбъ бываетъ самымъ истиннымъ 
ТЬломъ Господнимъ, а вино истинною Кровда Господнею: то зна­
читъ, Господь присутствуетъ въ семъ ТаинствЬ не такъ, будто 
только проницаетъ (какъ учатъ лютеране) хлЬбъ и вино, остаю­
щееся въ цЬлости, и только сопребываетъ съ ними, въ нихъ, 
подъ ними (in, cum, sub рапе) Своимъ ТЬломъ и Кровно, но
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такъ, что самый хл'Ьбъ и самое вино становятся самымъ ТЬ- 
ломъ и самою Кровш Господа. Эту истину весьма ясно выска- 
залъ намъ Господь. Не сказалъ Христосъ: «вг хлЬбЬ, который 
Я дамъ, есть плоть Моя, которую Я  отдамъ за жизнь Mipa», а 
говоритъ: хлгьбъ, который Я  дамъ, есть плоть Мол, кото­
рую Я  отдамъ за жизнь Mipa (1оанн. 6, 51 )1). Не сказалъ 
также Христосъ: «вг семъ, или вмгьстгь съ симъ, или подъ 
симъ, есть тЬло Мое>, а говоритъ: cie есть Тгьло Мое, cm 
есть кровь Мол».

2) ДалЬе, хотя и хл’Ьбъ и вино въ ТаинствЬ Евхаристш пре­
творяются собственно въ ТЬло и Кровь Господа; но Онъ при- 
сутствуетъ въ семъ ТаинствЬ не однимъ ТЬломъ Своимъ и Кро- 
Biro, но всЬмъ существомъ Своимъ, т.-е. и душею Своею, кото­
рая нераздЬльно соединена съ Его тЬломъ, и самымъ Божествомъ 
Своимъ, Которое гпостасно, т.-е. лично и нераздЬльно, соединено 
съ Его человЬчествомъ. Посему-то и выразился Спаситель: лду- 
щгй Мою плоть и пгющш Мою кровь пребываетъ во Мнгь 
и Я  въ немъ... Ядущ т Меня жить будетъ Мною (1оанн. 
6, 56. 57). .

3) Хотя ТЬло и Кровь Господа раздробляются въ ТаинствЬ 
Причащешя и раздЬляются; но собственно это бываетъ только 
съ видами хлЬба и вина, въ которыхъ ТЬло и Кровь Христовы 
и видимы и осязаемы быть могутъ, а сами въ себЬ они совер­
шенно суть цЬлы и нераздЬльны: ибо Христосъ всегда одинъ и 
нераздЬленъ, и ТЬло Христово, нослЬ Его воскресешя, уже не 
имЬетъ той грубости и вещественности, которымъ подвержено 
наше теперешнее тЬло; ТЬло Христово, вкушаемое нами въ Таин­
ствЬ Евхаристш, есть ТЬло прославленное, духовное, безсмерт- 
ное, —  то ТЬло, которое проходило сквозь затворенныя двери, 
олЬдовательно не подлежащее услов!ямъ и законамъ нынЬшняго 
вещественнаго Mipa. А потому мы вЬруемъ, что въ каждой ча­

*) Зд'Ьсь, между прочимъ, большое значеше им-ёютъ слова: дамъ, отдамъ, 
яоторыя показываютъ, что Спаситель разум-Ьетъ въ семъ мйст-Ь не духовную 
пищу вообще, какъ толкуютъ это протестанты, понимая подъ словомъ хлгьбъ 
вообще спасеше, принесенное намъ Сыномъ Боасшмъ воплотившимся,— д$ю на­
шего спасешя обнимаетъ всю земную жизнь Господа; но разумЬетъ пищу, осо- 
бепную, которую Онъ именно еще дастъ, т.-е. Свою плоть, или Свое Т^ло и 
Свою Кровь, въ собственномъ смыслЗ; этнхъ словъ.
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сти— до малейшей частицы— предложеннаго хлеба и вина при­
сутствуем весь Христосъ по существу Своему, т.-е. съ теломъ, 
душою и Божествомъ, какъ совершенный Богъ и совершенный 
челов'Ькъ. Эту веру свою Церковь Христова издревле выражала 
и выражаетъ въ чиноноследовашяхъ Литурпи, когда говоритъ: 
«раздробляется и разделяется Агнецъ БожШ, раздробляемый и 
неразделяемый, всегда ядомый и никогда же иждиваемый, но 
причащаюнЦяся освящаяй».

4) Равнымъ образомъ, хотя Таинство Евхаристш соверша­
лось и совершается въ безчисленныхъ местахъ вселенной; но 
Тею Христово всегда и везде одно, и Кровь Христова всегда 
и везде одна, и повсюду въ семъ Таинстве всецело присут­
ствуем одинъ и тотъ же Христосъ, совершенный Богъ и совер­
шенный человекъ. «Хотя въ одно и то же время бываем много 
овященнодействШ по вселенной,— говорится въ Посланш Восточ- 
ныхъ Патр1арховъ (чл. 17),—-но не много Телъ Христовыхъ, а 
одинъ и тотъ же Христосъ Присутствуем истинно и действи­
тельно, одно Тело Его и одна Кровь во всехъ отдЬльныхъ 
Церквахъ верныхъ. И это не потому, что Тело Господа, нахо­
дящееся на небесахъ, нисходим на жертвенники, но потому, что 
хлебъ предложешя, приготовляемый порознь во всехъ церквахъ, 
и, по освященш, претворяемый и пресуществляемый, делается 
одно и то же съ Теломъ, сущимъ на небесахъ. Ибо всегда у 
Господа одно Тело, а не мнопя во многихъ местахъ: посему-то 
Таинство cie,—прибавляем Послаще,— по общему мненш, есть 
самое чудесное, постигаемое одною верою, а не умствовашями 
человеческой мудрости».

5) Далее, если хлебъ и вино чрезъ таинственное освялцете 
пресуществляются въ истинное Тело и Кровь Христа Спасителя, 
то значим, со времени освящешя Св. Даровъ, Онъ присут­
ствуем въ этомъ Таинстве постоянно, т.-е. присутствуем не 
только въ моментъ самаго приняия Таинства верующими, какъ 
утверждаютъ протестанты, но и до приняия и после приняня, 
ибо хлЬбъ и вино, сделавшись однажды Теломъ и Кровлю Хри­
стовою, уже не прелагаются въ прежнее свое естество, а остаются 
Теломъ и Кровш Господа навсегда, независимо отъ того, будутъ- 
лп или не будум они приняты верующими (Поел. В. Патр.

Катихжзжеъ Титова, т. II. 5
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чл. 17). Посему-то Спаситель, при установлены Таинства Евха­
ристш, подавая ученикамъ таинственный хлЪбъ, сказалъ: cie 
есть тгъло Мое— прежде нежели ученики отъ него вкусили, и 
нодавая таинственную чашу, изрекъ: ал есть кровь Мол—  
прежде нежели ученики отъ нея пили. Посему же, съ другой 
стороны, Православная Церковь — а) издревле имЪетъ обычай 
совершать въ известные дни Литургпо на Лреждеосвлщенныхг 
Дарахъ, въ той непоколебимой уверенности, что Дары ели, и по 
принят!и гЬхъ, каше освящены были вместе съ ними на прежней 
Литургш, остаются истиннымъ ГЬломъ и Кровно Христовою; 
б) издревле также тгЬетъ обычай хранить освященные Дары въ 
священныхъ сосудахъ для напутствовашя этими Дарами боль- 
ныхъ и умирающихъ, какъ пстиннымъ ТЬломъ и Кровно Хри­
стовою. ИзвЬстно еще, что въ древней Церкви существовалъ 
обычай отсылать освященные Дары чрезъ д1аконовъ хриспанамъ, 
не бывшимъ во храме при освящены и раздаяны Таинства Евха­
ристш, исповеднпкамъ, заключеннымъ въ темницахъ, и кающимся,—  
что веруюийе нередко приносили Св. Дары изъ храмовъ въ домы 
свои брали съ собою въ путешествы, а подвижники несли эти 
Дары съ собою въ пустыни, для нршбщешя, въ случаяхъ нужды, 
Телу и Крови Господней (свидетельства —  у 1устина, Knnpiaua, 
Златоуста, Тертул., Вас. Вел.).

6) Наконецъ, общее следст1пе изъ всего вышесказаннаго о 
Св. Тайнахъ Христовыхъ, Его пречистомъ Теле и честной Крови 
въ Евхаристш, то, что симъ Тайнамъ надлежитъ воздавать ту 
же честь и боголепное поклонеше, какими мы обязаны Самому 
Господу Incycy (Прав. Исп. ч. 1, вопр. 56. 107) *).

!) См. Догмат. Богослов, преосвящ. Макар1Я, ч . I I ,  стр. 399—406.— Что 
касается свидетельства нашихъ внешнихъ чувствъ по отношенш къ пресущест- 
вленпымъ хл'Ьбу и вину въ СвятЛйшемъ Таинстве Евхаристш, то, какъ известно, 
чувства эти далеко не всегда в!)рно передаютъ намъ сущность, или точиле, каче­
ства пред «ста и въ обыкновенныхъ вещахъ: темъ недоступнее ихъ непосред­
ственному BocnpiflTiio сущность воскресгиаю и  прославленного Тела и Крови Хри­
стовой; тЬмъ более здгьеъ требуется вгьра, а не видтпе (1оан. 20, 29). Нашему 
верующему уму достаточно сознавать, что мы -рож дге Христово (loan. 16,5), и 
потому не можемъ иметь вечной блаженной жизни безъ причащешя Тела и Крови 
Христовой, точно также какъ ветвь не можетъ приносить плода безъ соковъ юзы 
(ст. 4), и какъ млаленецъ не можетъ развиться и возрасти безъ питашя „чрезъ 
посредство материнской крови" (см. Учебн. фнзшл. д-ра Отто Функе, въ перев. 
Литвинова, вып. 2, стр. 334).



—  67 —

Теперь— что требуется отъ каждаго желающаго поступить 
къ Таинству Причащешя?

Призывая всгЬхъ в'Ьрныхъ чадъ своихъ къ трапезЬ Христовой, 
Св. Церковь не иначе допускаетъ ихъ къ Святейшему Таинству 
Причащешя, какъ после предварительнаго нриготовлешя къ нему, 
согласно новеленш Апостола, да испытываешь себя человтъ, 
и такимъ образомъ пусть гьстъ отъ хлгьба сего, и пьетъ 
изъ чаши сей. Ибо кто гьстъ и пьегт недостойно, тотъ 
гьстъ и пьетъ осуждете себгь, не разсуждая о т/ьлгь То- 
споднемъ (1 Кор. 11, 28. 29). Приготовлеше это состоитъ въ 
искреннемъ испытаю и своей совести, въ йен о ведан in своихъ гре- 
ховъ, въ молитве и посте, согласно установление Церкви. «Же- 
лающгё приступить къ Таинству Причащешя долженъ,— учить 
Катихизисъ,— испытать предъ Богомъ свою совесть, и очи­
стить ее покаяшемъ во грехахъ, къ чему способствуетъ постъ 
и молитва». При этомъ приводится указанное сейчасъ повелеше 
Апостола.

Должное приготовлеше къ приняыю Таинства Причащешя темъ 
обязательнее для насъ, ч Ьмъ спасительнее и выше плоды, полу­
чаемые нами въ этомъ Таинстве.

Спасительные плоды или действ!я Таинства Евхаристии, если 
только мы прюбщаемся ему достойно, суть следующее, по уче- 
шю Еатихизиса: а) причащаннщйся Тела и Крови Христовой 
«гЬснЪйшимъ образомъ соединяется съ Самимъ 1исусомъ Хри- 
стомъ»: ядущгй Мою плоть и пгющт Мою геровь пребы­
ваешь во Мтъ, и Я  въ немъ, говоритъ Самъ Господь (1оан. 
G, 56), каковое изречеше и приводится Катихизисомъ въ под- 
тверждеше первой половины его ответа; такъ что, причастив­
шись Тела и Крови Господа, мы делаемся, по выражение Отцовъ 
Церкви, стелеониками Его, окровными Ему, Христоносдами, при­
частниками божественнаго естества (Кириллъ Iepyc., Дамаск., 
Максимъ Исиовед.); б) соединяясь теснейшимъ образомъ съ Са­
мимъ 1исусомъ Хрпстомъ, причащаюпуйся Тела и крови Христовой 
«въ Немъ (т.-е. въ I. Христе) становится причастнымъ веч­
ной жизни»; говоря иначе— Таинство Причащешя, будучи при­
нимаемо нами достойно, служить залогомъ, или ручательствомъ 
нашей будущей вечно-блаженной жизни. Это второе иоложеше

5 *
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Катихизисъ обосновываетъ на словахъ Спасителя; ядущт Мою 
плоть и тющш Мою кровь имгьетъ жизнь вгьчную (ст. 54); 
можно указать еще: ядущт хлгьбъ сей жить будешь во в тъ  
(ст. 58). Словомъ: въ СвятЬйшемъ Таинств'Ь Причащешя,— какъ 
коротко и точно говоритъ о немъ Катихизисъ въ общемъ учеши 
о благодатныхъ дЬйств!яхъ каждаго Таинства,— мы «питаемся 
духовно». Это Таинство дЬйствительнЬйшпмъ образомъ способ- 
ствуетъ укрЬпленш, возвышенно, преспЬянш нашему въ жизни 
духовной, а съ нею и въ тЬлесной: плоть Мол истинно есть 
пища, и Кровь Моя истинно есть numie, утверждаетъ опять 
Самъ Спаситель (ст. 55). И въ самомъ дЬлЬ, одна мысль о 
томъ. что мы принимаемъ въ себя истинное ТЬло и истинную 
Кровь Спасителя Господа, что, съ приштемъ этой Божествен­
ной пищи, Самъ Господь, дЬйствительнымъ образомъ, вселяется 
въ нашу душу,— одна эта мысль, не говоря уже о таинствен- 
номъ, сверхъестественномъ дЬйствш Таинства, невольно вносить 
въ душу то благоговЬше, ту священную настроенность, то рас- 
положеше сердца къ Богу, то отвращеше ко грЬху, которыя 
служатъ источникомъ жизни святой и богоудной,— жизни, при­
ближающей и человЬка къ Богу, и Бога въ человЬку. Пред- 
ставлеше того, что чрезъ вкушеше ТЬла и Крови Христовой, 
каждый хрисыанинъ дЬлается храмомъ Божшмъ, обителью Самого 
Господа, невольно оживляетъ душу, пробуждаетъ отъ усыплешя 
нравственный силы, сообщаетъ имъ жизнь и необходимое могу­
щество, пересозидаетъ нравственное состоите человЬка, и тавимъ 
образомъ полагаетъ, въ приступающемъ къ Таинству Причащешя 
хрисПанинЬ прочное начало и несомнЬнный залогъ вЬчной 
жизни,— той жизни, которая будетъ служить развгпемъ началъ 
добра, пршбрЬтаемыхъ и утверждающихся въ настоящей жизни. 
Кто хотя одинъ разъ должнымъ образомъ приступалъ къ Таин­
ству Св. Причащешя, тотъ не могъ, на самомъ себЬ, не испы­
тать благотворнаго вл1яшя на душу святыни ТЬла и Крови Хри­
стовой. То сладостное состояше духа, то умилеше сердца, то 
внутреннее cnoKoficTBie которое водворяется въ душЬ, вмЬстЬ съ 
приштемъ ТЬла и Крови Господней, служатъ осязательнымъ 
плодомъ этой святыни и порукою тЬхъ благъ, которыя ожидаютъ 
поддерживающаго въ себЬ постоянное внутреннее общеше съ
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Господомь христианина. Самыя тяжшя страдания, самыя мучи- 
тельныя томлешя получаютъ отраду и видимое ослаблеше отъ 
достойнаго, проникнутаго хрисйанскою вЪрою и благоговЪшемъ, 
причащешя Св. Христовыхъ Таинъ. Это видно особенно на хри- 
снанинЪ умирающемъ, который, послЪ пршбщешя Св. Таинъ 
весьма заметно успокоивается, весь отдается на волю Божш, 
тогда какъ прежде того не могъ безъ слезъ взглянуть на окру­
жающее его постель, дорогое его сердцу семейство.

Къ сожал'Ьнпо, только первенству юнце хриспане ценили TaKie 
высокие плоды СвятЬйшаго Таинства Евхаристш и потому, какъ 
говоритъ Катихизисъ, «причащались въ каждый воскресный день; 
но изъ нынЪшнихъ,— замЪчаетъ онъ,— не MHorie имЪютъ такую 
чистоту жизни, чтобы всегда быть готовымъ приступить къ 
столь велиному Таинству». Во всякомъ же случай каждый изъ 
вЪрующихъ обязанъ считать для себя непрем'Ьннымъ долгомъ 
причащаться Св. Христовыхъ Таинъ хотя однажды въ годъ. 
Иначе— зачЪмъ же и приходилъ на землю Христосъ? зачЪмъ и 
пострадалъ за насъ? кому же и далъ Онъ въ пищу собственную 
Плоть и Кровь, если мы съ своей стороны будемъ тяготиться 
даже одну недЪлю въ году посвятить исключительно Христу?.. 
«Церковь,—продолжаетъ далЪе Катихизисъ,— материнскимъ гла- 
сомъ завЪщаетъ исповЬдываться предъ духовнымъ отцомъ, и 
причащаться ТЪла и Крови Христовой, ревнующимъ о благо- 
говЪйномъ жит1и, четырежды въ годъ, или и каждый мЪсяцъ, 
а всЪмъ непременно однажды въ годъ». См. Правосл. ИсповЪд. 
ч. 1, вопр. 90.

СвятЪйшее Таинство Евхаристш до того важно и спасительно, 
что одно присутств1е при его совершенш, или, какъ говоритъ 
Катихизисъ, одно «учаспе въ Литурпи», можетъ быть весьма 
плодоносно для в'Ьрующаго. Участвовать въ Литурпи, не при­
ступая къ Св. Причащенш, можно и должно,— какъ говорится 
въ КатихизисЪ,— «молитвою, вЪрою, и наипаче непрестаннымъ 
воспоминашемъ Господа нашего 1исуса Христа, Который именно 
повелЪлъ tie творить въ Его воспоминате (Лук. 22, 19)».

ВажнЪйпйя воспоминанш изъ жизни Спасителя, которыя со­
единяются съ различными свящеинодЪйств1ями, совершаемьши во 
время Литурпи, суть, по указанно Катихизиса, слЪдуюиця:
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Бо-первыхъ, въ то время Литурпи, когда бываетъ шеств!е 
съ Езангел1емъ, приличествуетъ воспоминать.— учитъ Катихи- 
зисъ,— «Еисуса Христа, явившагося пропов&дывать Евангел1е. 
Посему, замгЬчаетъ, и во время чтешя Евангел)я должно им^ть 
такое внимаше и благоговев, какъ бы мы вид%ли и слышали 
Самого 1исуса Христа».

Во-вторыхъ, когда бываетъ mecTBie съ приготовленными 
Дарами въ алтарь (велиый выходъ), должно воспоминать 
шеств!е Висуса Христа на вольное страдаше, яко жертвы на 
заклаше, между гЬмъ какъ 6oate двадцати лепоновъ Анге- 
ловъ готовы были охранять Его, какъ Царя своего: «Царь 
царствующихъ и Господь господствующихъ приходить за- 
клатисяъ — поется на Литург. въ Велик. Субботу.

Въ-третьихъ, въ самое время совершешя Таинства, и во 
время причащешя Священнослужителей въ алтаре должно 
воспоминать «тайную вечерю Самого 1исуса Христа съ Апосто­
лами, Его страдаше, смерть и погребеше».

Въ-четвертыхъ, когда послгЬ сего отнимается завЪса, отвер­
заются Царсшя врата и являются предъ народомъ Святые 
Дары, должно воспоминать «явлеше Самого Висуса Христа по 
воскресеши».

Наконецъ, въ-пятыхъ, посл^нее явлеше Святыхъ Даровъ 
народу, nocat котораго они скрываются, изображаетъ «возне- 
ceHie Висуса Христа на небо».

Вотъ этимъ-то воспоминатемъ Господа Висуса, совершаемымъ 
за каждою Литурпею, всяшй вЪрующШ и можетъ принимать 
учас/rie въ ней, вмЪстЬ съ молитвою и Btporo, хотя бы онъ и 
не приступалъ ко святому Причащению.

Желая бол'бе и болГ,е показать намъ особенную важность 
СвятЬйшаго Таинства Евхаристш, Катихизисъ заключаетъ свое 
учете о немъ вопросомъ: «Всегда ли продолжится употреблеше 
Таинства Св. Причащешя въ истинной Церкви Хрисшнской?>—  
на который отвТ>чаетъ: «HenpeMtHHO продолжится всегда до 
самаго пришеств1я Христова»;— хотя и вс/Ь друпя Таинства 
будутъ совершаться въ истинной Церкви Христовой также до 
самаго пригнеств1я Христова.

Учете Катихизиса о вгегдаптнемъ продолжен)'и въ истинной
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Церкви Христовой совершешя Таинства Причащешя основывается 
прежде всего на словахъ Самого Спасителя, Который, совершивши 
Самъ Евхаристш, сказалъ: cie творите въ Мое воспоминанге. 
Слова эти ясно показываютъ, что воля Господня была такова, 
чтобы то же самое, что совершплъ Онъ на Тайной вечери, гото­
вясь на смерть за насъ, совершалось и у вЬрующихъ, въ вос- 
поминаше его вольныхъ страдашй. Ап. Павелъ также говорит!.: 
всякгй разъ, когда вы юдите хлгьбъ сей и пьете чашу cm 
(въ ТаинствЬ Евхаристии), смерть Господню возвющасте, до­
колю Онъ пртдетъ (1 Кор. 11, 26). Смыслъ словъ: доколю 
Онъ пртдетъ— очевиденъ, и на это учеше Апостольское ссы­
лается Катихизисъ.

Что касается разностей, которыя существуютъ между нашею 
и западными церквами по отношешю къ Таинству Евхаристш, то 
онЬ состоятъ въ слЬдующемъ (нЬкоторыя изъ нихъ мы уже 
видели):

А) Въ католической церкви первая разность по отношешю 
къ Таинству Причащешя состоитъ въ томъ, что у католиковъ 
въ этомъ Таинств’Ь употребляются опрЬсноки. Касательно во­
проса о томъ, на какомъ хлЬбЬ должна быть совершаема Евха­
ристия, уже говорено выше. ЗдЬсь, пожалуй, можно упомянуть о 
томъ доказательств^ которое, между прочимъ, Римше богословы 
приводятъ въ подтверждеше своего учешя объ опрЬснокахъ, 
именно— они указываетъ въ подтверждеше сего учешя на слова 
Ап. Павла, который говоритъ: станемъ праздновать не съ 
старою закваскою (1 Кор. 5, 8). По коптекстъ рЬчи ясно 
показываетъ, что означенными словами Апостолъ требуетъ отъ 
вЬрующихъ воздержашя отъ ветхаго кваса въ иносказательном!, 
смыслЬ, т.-е. чтобы они были нравственно чисты. На осно- 
ванш подобной терминологш скорЬе можно сдЬлать обратное за- 
ключеше, напр., изъ того выражешя Св. Писашя, что царство 
небесное подобно закваскю (Мо. 13, 33). Такъ иногда наивно- 
дЬтски бываютъ объяснешя слова Бож1я! Обычай совершать Ев­
харистпо на опрЬснокахъ явился прежде всего въ Испаши, затЬмъ 
въ другихъ мЬстахъ, при чемъ должно замЬтить, что Патр1архъ 
ФотШ (IX в.) еще не упоминаетъ объ этой разности, слЬд., это 
нововведеше явилось на западЬ между временем!, Фот1я и вре-
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менемъ Михаила Керуллар1я (IX — XI вв.). То, что на Западе 
Евхаристчя преподается подъ видомъ облатокъ, составляетъ не­
существенную разность.

Другая разность по отношенш къ Таинству Евхаристш въ 
Римской церкви состоитъ въ томъ, что тамъ нричащаютъ м!рянъ 
подъ однимъ видомъ хлеба. PuMCKie богословы говорятъ, что 
1исусъ Христосъ не заповйдалъ причащать м р̂янъ подъ двумя 
видами; слова: тй те  отъ нел ecu— они относятъ къ однимъ 
Аностоламъ. Но Апостолы являются здесь представителями не 
одной iepapxia, а всей Церкви. Последнее утверждается тбмъ, 
что въ G-й глав!) Евангел1я отъ 1оанна Спаситель говоритъ во­
обще: если не будете гъстъ плоти Сына человгъческаго, и 
пить крови Его, то  не будете имгьтъ въ себгь жизни. Яду- 
гцг'й Мою плоть гг п тщ т  Мою кровь имтъетъ жизнь бит­
ную (ст. 53, 54). Подобно Ап. Павелъ говоритъ о всякомъ
вёрующемъ: да испытываете себя человгькъ, и такимъ обра- 
зомъ пусть гъстъ отъ хлгьба сего гг пьетъ изъ чаши сеч 
(1 Кор. 11, 28). Такимъ образомъ въ Священ. Писанш нйтъ ни 
малМшаго основашя къ признанно учешя о причащенш дирянъ
подъ однимъ видомъ. Римсте богословы говорятъ, что вопросъ о
томъ, подъ обоими ли видами должны быть причащаемы M ip a u e , 
относится къ области обрядовъ, и след., каждая Христианская 
Церковь можетъ поступать въ этомъ случай по своему усмотрй- 
нш. По на cie должно сказать, что вещество Таинства— далеко 
не простое обрядовое дело. Спаситель установилъ Таинство При­
чащешя подъ двумя видами, след. причащеше подъ однимъ ви­
домъ не полно и будетъ нарушешемъ заповеди Господней. Для 
большей ясности, приведемъ примйръ. Въ ТаинствЬ Крещешя 
должна употребляться вода: неужели замена ея другимъ веще- 
ствомъ не составитъ злоунотреблешя?.. Напрасно латиняне утвер- 
ждаютъ, что и подъ однимъ видомъ хлеба м1рянамъ преподается 
вполне Таинство Евхаристш, на томъ основаши, что где ТЬло Хри­
стово, такъ и Кровь: Господь восхотйлъ установить Евхаристш не 
только какъ Таинство, но и какъ жертву за насъ, и потому устано­
вить ее подъ двумя видамп отдельными, подъ видомъ хлеба и подъ 
видомъ вина, соответственно Своему Телу, страдавшему на Кресте, 
и Крови, истекавшей тогда вместе съ водою изъ прободенныхъ
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ребръ Его; т.-е. отдельностш видовъ Спаситель именно выразилъ 
Свои крестный страдашя, ради которыхъ мы получаемъ прощеше 
греховъ и примиряемся съ Господомъ. Но допустимъ, что разби­
раемая нами разность— обрядовая: во всякомъ случай Церковь 
должна действовать по особымъ причинамъ. Кашя же причины 
имела и имеетъ Римская церковь для того, чтобы причащать 
м1рянъ подъ видомъ хлеба, а не и вина вместе? Сказать, какъ 
говорятъ латиняне, опасеше пролить Кровь? Но для этого нужно 
только усилить внимаше. Говорятъ; и въ древности на корабляхъ 
совершали Евхаристш подъ однимъ видомъ? Но— это доказано-ли...; 
а съ другой стороны, на корабляхъ можно употреблять хлебъ, 
пропитанный виномъ, какъ это у насъ и делается. Далее, ла­
тиняне говорятъ, что иногда трудно бываетъ достать надлежа- 
щаго вина, а, съ другой стороны, у некоторыхъ есть отвращеше 
отъ вина? Но, если въ Церкви найдется глухой, то неужели не 
следуетъ проповедывать слова Бояйя?.. Нетъ, все дело въ томъ, 
что iepapxia западная желаетъ всячески возвысить себя предъ 
своимъ стадомъ. Между темъ, принят Крови, какъ символа 
жизни вообще, всегда признавалось Церковш за доказательство 
птстъйшаго соединены съ 1исусомъ Христомъ.

Не нршбщая м1рянъ подъ видомъ вина, католики, далее, не 
прюбщаютъ младенцевъ вовсе. Они говорятъ, что для принят 
Таинства необходима вера; но, говоря такъ, католики противо­
речить сами себе, своему ученш о Таинствахъ ex opere operato, 
и притомъ, въ такомъ случае, нужно лишать младенцевъ и Кре­
щешя. Говорятъ, что въ Ilncaiii и нетъ заповеди на то, чтобы 
причащать младенцевъ: но въ Писанш прямо не заповедуется 
также и крещеше младенцевъ, а католики крестятъ своихъ ма- 
ленькихъ детей. Латиняне, правда, могутъ возразить, что для 
младенцевъ достаточно Крещешя; но мы не вправе, безъ край­
ней необходимости, умалять те средства, которыя Спаситель да- 
ровалъ для нреуспеяшя въ духовной жизни. Латиняне еще гово­
рятъ, что, причащаясь съ детства безсозпательно, младенцы, 
придя въ возрастъ, не будутъ питать къ нему (Таинству) бла­
гоговения; но на это наивное возражеше должно отвечать, что 
виновата тутъ будетъ не Церковь, а те, которые воспитываютъ 
детей.
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Четвертая и последняя разность по отношенш къ Таинству 
Евхаристш состоитъ въ неодинаковомъ съ нами признанш мо­
мента пресуществлешя. Латиняне признаютъ за этотъ моментъ 
пропзношеше словъ Спасителя: пргимите... п niume... Но Отцы 
Церкви (напр. бла;к. Август.) ясно упоминаютъ о молитвгь пре- 
существлетя. Далее, мы встречаемся, хотя съ немногими, ли- 
турйями въ западной церкви, гдТ> находится молитва призывашя 
Св. Духа. Наконецъ, у всехъ, давно отделившихся отъ Церкви, 
сектъ— necTopiairb, яковитовъ и др., въ ихъ литурпяхъ нахо­
дится молитва призывашя Св. Духа. Ко всему этому должно 
прибавить, что Христосъ словами: cie есть тгьло Мое... ясно 
показываетъ, что нресуществлеше хлеба въ Тело было на Его 
вечери прежде нроизношешя сихъ словъ, и именно при благосло- 
венш: блаюсловивг... Въ Церкви же Его нресуществлеше при­
знается после нроизношешя словъ Его (во время пЬтя: «Тебе 
поемъ...») потому, что Церковь Христова сначала воспоминаетъ 
заповедь Христову, по которой только священнодействуюнцй 
и осмеливается приступить къ совершешю Таинства, а по- 
томъ уже приступаетъ къ освящешю Даровъ. Надобно заме­
тить, что разность эта, по всей вероятности, не существовала 
еще и въ першдъ разделешя церквей, потому что Патр. ФотШ, 
обличая нововведеше Римской церкви, не упомпнаетъ объ этой 
разности*).

Б) Что касается протестантской разности отъ Православнаго 
учешя по отношенш къ Таинству Причащешя, то главное отлп- 
ч!е протестантовъ состоитъ въ томъ, что у нихъ не признается 
пресуществлешя хлеба и вина въ Таинстве Евхаристш, а только 
сосуществоваше, сопрпсутств1е Тела и Крови Христовой съ хле- 
бомъ и виномъ, и это соприсутств1е, по ихъ ученш, бываетъ 
лишь въ моментъ самаго пршбщешя хлебу и вину съ верою.

!) Въ  нодовшгЬ 17 в. Латинское учеше о моментЬ пресуществлешя Св. Да­
ровъ нашло доступъ въ нашу юго-западную Русь. Изъ юго-западной Руси стало рас­
пространяться и въ другихъ частяхъ нашего отечества. Главнымъ поборннкомъ 
этого учешя былъ известный Селиверстъ Медв'Ьдевъ. Патр. 1оакимъ созвалъ по­
местный соборъ, на которомъ отвергнуто это учеше, и Селиверстъ МедвЪдевъ 
осужденъ. А  натр. Адр1анъ счелъ нужнымъ внести это учеше въ рядъ другихъ 
неправославныхъ мнЬнш, которыя публично предавались анаоематствовашю. Пос.тЬ 
этого вопросъ объ Евхаристш у насъ бол'Ьс не возобновлялся.
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Противъ такого самоизмышленнаго толковашя Лютера весьма 
основательно и въ то же время остро возражали еще современ­
ники его, указывая ему на то, что при подобномъ попиманш 
д’Ьла можно пр'юбщаться тела и кровн Христовой въ каждой 
частичк'1’) воздуха, въ каждомъ глоткгЬ воды и проч. Далее, про­
тестанты не усвояютъ таинству Евхаристш значив я жертвы. Но 
что Евхаристия есть жертва, это ясно выразилъ Спаситель, го­
воря: хлгьбъ, который Я  дамъ, есть плоть Моя, которую 
Я  отдам?, за жизнь Mipa (Ioau. 6, 51); следовательно, Евха­
ристия им'Ьетъ силу удовлетворешя; затемъ, изъ самыхъ словъ 
установлешя этого Таинства видно значеше его, какъ я;ертвы: 
сказавъ ученикамъ Своимъ, когда предлагалъ имъ благословенный 
хлебъ: пртмите, лдите: tie есть тгьло Мое, —  Спаситель 
присовокупилъ: еже за вы ломимое, и сказавъ, когда предлагалъ 
благословенную чашу: пгйте отъ пел ecu, tin бо есть кровь 
Моя Новаго Завгьта, присовокупилъ: яже за вы и за многгя 
изливаемая во оставление гргьховъ. На жертвенное значеше 
Евхаристш указываетъ и предлоасеше ея подъ двумя отдельными 
видами хлеба и вина, чемъ, какъ мы выше заметили, она по­
ставляется въ прямое отношеше къ Голгоеской Жертве. Но про­
тестанты не усвояютъ Таинству Причащешя зиачешя жертвы, не 
нризнаютъ пресуществлешя, всю силу Таинства основываютъ на 
одной вере пр1емлющаго, и вследств1е всего этого самое совер- 
ineHie Литургш должно было у нихъ измениться. Лютеръ, дей­
ствительно, опустилъ въ Литургш проскомидйо и вообще все 
молитвы и дейстшя, которыя выражаютъ собою значеше Евха­
ристш, какъ жертвы, и въ силу которыхъ самые хлебъ и вино 
пресуществляются въ истинное Тело и въ истинную Кровь Хри­
стову. ВзадгЬнъ этого Лютеръ далъ большое место проповеди, 
такъ что храмъ лютерансюй является, можно сказать, аудито- 
piero, а не домом?, молитвы и совершешя Св. Таинствъ.
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У р о к ъ  52-й.

О Т а и н с т в *  П о к а я ш я :  O t h o i h e h i e  сего  Т а и н с т в а  к ъ  тр е м ъ  п р ед ы д ущ и м *; п о н я п е  
о Т а и н с т в *  П о к а я ш я ;  и м * е т ъ  ли  Т а и н с т в о  П о к а я ш я  в с *  т *  с в о й с т в а ,  к о т о р ы я  
с о с т а в л я ю т ъ  нео бх о д и м ую  п р и н ад ле ж н о сть  и с т и н н а го  Т а и н с т в а ;  сущ е ст ве н н о е  
ОТЛИЧ1Е ВЛАСТИ ВЯЗАТЬ И РвШ И ТЬ, КОТОРУЮ НРЕПОДАЛЪ СПАСИТЕЛЬ СвОИМЪ УЧЕНИКАМ* 
и н х ъ  п р Е ЕМ н и к а м ъ , о т ъ  в л а с т и  к р е с т и т ь  и ли  п р и н и м ать  в ъ  Ц е р к о в ь  Х р и с т о в у ,  
т о ж е  пр еп о д анн о й  Г о с п о д о м *  А п о с т о л а м *  и и х ъ  п р е е м н и к а м * ; у сд о вш , тр ебуе м ы й  
о т ъ  ка ж д а го  к а ю щ а г о с я ; п р и г о т о в н т е л ь и ы я  и  в с п о м о га те л ь н ы й  ср ед ства  к ъ  п о ­
к а я н н о ;  ЗНАЧЕН1Е ЭПИТИМШ И П0НЯТ16 О НЕЙ; СУЖДЕН1Е О КАТОЛИЧЕСКОМ* УЧЕШ И  ОВЪ 
и н д у л ь г е н ц ш х ъ ;  КАК* с м о т р я т *  н а  п о к л я ш е  ПРОТЕСТАНТЫ, и в е р е н *  л и  и х ъ  в з г л я д * .

Въ трехъ спасительных!» Таинствахъ Церкви: Крещенш, Mvpo- 
иомазаши и Причащенш, преподается человеку все обил1е духов- 
ныхъ даровашй, необходимыхъ для того, чтобы онъ могъ со де­
латься Хрисианиномъ и, содгЬлавшись, преуспевать въ хрисйан- 
скомъ благочестш и достигнуть вечнаго блаженства. Но такъ 
какъ человек!, и после своего возрождешя въ Таинстве Креще­
шя, и после техъ благодатныхъ силъ, которыя сообщаются ему 
въ Таинствахъ Мгропомазашя и Причащешя, все-таки не осво­
бождается отъ следствй прародительскаго греха и наследствен­
ной порчи, потому что такое освобождеше противоречило бы 
закону свободы человеческой, лишало бы человека нравствеи- 
наго достоинства, по которому онъ долженъ содевать свое спа­
сете и своими собственными усшпями, а не действ1емъ одной 
лишь благодати: то Всеблагому Богу угодно было установит], 
въ Своей Церкви новое Таинство, которое, не нарушая свободы 
человеческой, давало бы ему возможность вновь и вновь ожи­
вляться въ своейtнравственной жизни, вновь и вновь усвоятъ 
себе те благодатные дары, которые сообщаются намъ въ Таин­
ствахъ Крещешя, Мгропомазашя и Причащешя. Это новое Таин­
ство есть Таинство Покаяшя.

Покаяше, понимаемое въ смысле Таинства (ибо покаяше мо- 
жетъ быть понимаемо и понимается еще въ смысле доброде­
тели), есть такое Священнодейств1е, въ которомъ пастырь Церкви, 
властно, дайною ему 1псусомъ Христомъ, разрешаетъ кающагося 
и исповедующагося христианина отъ всехъ греховъ, совершен- 
ныхъ имъ после Крещешя, такъ что христанинъ снова делается 
невиннымъ и освященнымъ, какимъ онъ вышелъ изъ водъ Кре-



щешя. Или— какъ определяется Покаяше въ Катихизисе: «По­
каяше есть Таинство, въ которомъ исповедующй грехи свои, 
при видимомъ изъявивши прощешя отъ священника, невидимо 
разрешается отъ греховъ Самимъ 1исусомъ Христомъ».

Таинство Покаяшя несомненно имеетъ все свойства истин- 
наго Таинства, какъ-то: Божественность его установлешя, сооб­
щите въ немъ невидимой благодати и, наконецъ, видимый или 
чувствомъ подлежащей знакъ. Явившись после воскресешя уче- 
никамъ Своимъ, собранным!) вместе, кроме одного 0омы. Господь 
торжественно сказалъ имъ: пршмите Духа Святаго. Кому 
простите гргьхи, тому простятся; па комъ оставите, па 
томъ останутся (1оан. 20, 22. 23). Изъ этихъ словъ видно, 
что— а) Самъ Господь преподалъ Апостоламъ, а следовательно 
и ихъ преемникамъ, Божественную власть Свою отпутать или 
не отпущать грехи людямъ; б) отпущать или не отпущать 
именно Духомъ Святымъ, т.-е. Его невидимою силою и дей- 
ств1емъ, и— в) безъ сомнешя выражать эту власть видимымъ 
образомъ въ какомъ-либо действ]и, которое состоитъ именно въ 
благословенш священнодействующаго и въ произношенш имъ 
разрешительной отъ греховъ молитвы надъ исповедавшимся. 
Значить, Покаяше является действительнымъ Таинствомъ со 
всеми свойствами истинныхъ Таинствъ. Кроме того, Христосъ 
Спаситель еще прежде двукратно изрекъ обетоваше объ этомъ 
Таинстве: въ первый разъ, когда сказалъ Ап. Петру, испове­
давшему Его Сыномъ Бога живого: дам г тебгь ключи царства 
небеснаго; и что свяжешь на землю, то будетъ связано 
на небесахъ; и что разргьшишь на землю, то будетъ раз- 
рюшено на небесахъ (Me. 16, 19); въ другой разъ, когда ска­
зал!. всемъ Апостоламъ, какъ предстоятелям!. Церкви: истинно 
говорю вамъ: что вы свяжете на землю, то  будетъ связано 
на небгь; гг что разрюшггте на землю, то будетъ разргь- 
гиено на небгь (18, 18). При этихъ свидетельствахъ не име- 
ютъ значешя, какъ свидетельства Божественности происхождения 
Таинства Покаяшя, и все те места Евангел1я, въ которыхъ го­
ворится, что еще 1оаннъ Креститель проповгьдывалъ крещеше 
покаяшя для прощешя грюховъ, и приходивнпе къ нему ис- 
гювгьдывали гргьхи свогг (см. Me. 3, 2. 5; Мр. 1. 4. 5; Лук.
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3, 3); ибо и 1оаннъ проновЬдывалъ покаяше по глаголу Божгю 
(Лук. 3, 2), и будучи посланъ Боюмъ (1оан. 1, 33). Это же 
самое, т.-е. что таинство Покаяшя есть несомнЬнное Таинство, 
выясняетъ намъ и Катихизисъ, и свое учеи!е утверждаетъ тЬми 
же мЬстами Писашя, которыя приведены у насъ. Именно, на 
вопросъ: «Откуда ведетъ начало cie Таинство» (Покаяшя)?— 
Катихизисъ говоритъ такъ: «Приходивнне къ 1оанну Крести­
телю, который прогговгъдывалъ крещете покаятя въ отпу- 
щеше гргъховъ, исповгъдывали гргьхи своя. Мр. 1, 4. 5. Апо- 
столамъ 1исусъ Христосъ обЪщалъ власть прощать грЬхи, 
когда сказалъ: елика аще свяжете на земли, будутъ свя­
зана на небеси: и елика еще разргъшите на земли, будутъ 
разргьшена на небесгьхъ. Me. 18, 18. По воскресеши же 
Своемъ дЬйствительно далъ имъ ciio власть, когда сказалъ: 
Лргимите Духъ Святъ: имже отпустите гргьхи, отпус­
т я т с я  имъ: гг имже держите, держится. 1оан. 20, 22. 23».

Но есть мыслители (изъ протестантовъ), которые подъ вла- 
стш вязать и решить разумЬютъ не что другое, какъ одну и 
ту же власть или право крестить, или принимать желающихъ 
въ Церковь Христову. Справедливо ли такое толковаше?

Что власть вязать и решить, о которой говоритъ Спаситель, 
и которую Онъ преподалъ Апостоламъ и ихъ преемникамъ, не 
одно и то же съ властно крестить или принимать въ Его Цер­
ковь, —  видно изъ того, что совершено въ другое время, въ 
другомъ мЬстЬ, при другихъ обстоятельствахъ говоритъ Спаси­
тель о власти разрешать грЬхи, нежели когда и съ кЬмъ гово- 
рилъ Онъ о Крещенш. Господь ни тогда, когда установлялъ Онъ 
Крещеше, ни слова не говорилъ о власти разрешать грЬшни- 
ковъ; ни тогда, когда установлялъ ciio последнюю власть, ни- 
чЬмъ не показалъ, что разумеешь какое-либо приготовительное 
дЬйеттае къ Крещенйо или самое Крещеше. Притомъ, что нодъ 
властно оставлять или удерживать гр’Ьхи должно разумЬть власть 
различную отъ власти крестить, видно и изъ примЬра Спаси­
теля, Который весьма часто прощалъ грЬхи многимъ, между 
тЬмъ какъ Крещешя Онъ самъ не совершалъ ни надъ кЬмъ: 
Самъ 1исусъ не крестилъ, а 7ученики Его, замЬчаетъ Еван­
гелисте 1оаннъ (4, 2). Итакъ, выше всякаго сомнЬшя, что Спа­
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ситель, установляя власть прощать или не прощать грехи, уста- 
новилъ дгЬйств1е, совершенно различное отъ дМств1я Крещешя. 
И въ исторш Апостоловъ мы видимъ, что они действительно 
пользовались властiio прощать или удерживать грехи помимо 
власти крестить (1 Кор. 5, 3— 5; 1 Тимое. 1, 20).

Что требуется отъ кающагося?
Для того, чтобы приступающей къ Таинству Покаяшя могь 

действительно получить отпущеше греховъ, отъ него требуются, 
но ученпо Православнаго Катихизиса, следующая услов1я:

1) Сокрушен1е о rptxaxb. Это необходимо по самому суще­
ству покаяшя: кто истинно кается, тотъ не можетъ не созна­
вать всей тяжести своихъ греховъ и ихъ гибельныхъ послед- 
ствШ, не можетъ не чувствовать своей виновности предъ Богомъ 
и своего недостоинства, а отсюда— само собою понятно— онъ 
не можетъ не скорбеть сердцемъ и не сокрушаться о грехахъ 
своихъ; если же где нетъ истиннаго сокрушешя о грехахъ, 
тамъ, очевидно, нетъ и истиннаго покаяшя, а одно только на­
ружное. Посему-то Церковь наша, желая научить насъ истин­
ному покаянно, предлагаетъ намъ предъ днями говешя две 
глубоко-трогательны я притчи Спасителя о мытаре и о распут- 
номъ сыне, изъ которыхъ въ первой изображается до того ве­
ликое смиреше грешника, что онъ не осмеливается даже под­
нять глаза на небо, а только ударяетъ себя въ грудь и посто­
янно восклицаетъ: «Боже! будь милостивъ ко мне грешнику!»—  
въ другой, равно, представляется, съ какимъ глубокимъ само- 
осуждешемъ и сокрушешемъ о грехахъ своихъ возвращался къ 
отцу промотавннй его имеше сынъ, который за великое счасие 
считаетъ для себя поступить хотя бы въ число наемниковъ 
отца своего. Катихизисъ, изъ свидетельствъ слова Бож1я, ука- 
зующихъ на необходимость сокрушешя о грехахъ при покаянш, 
приводитъ учеше Св. Апостола Павла, который въ посланш къ 
Коринеянамъ ипшетъ: печаль ради Бога производить неиз- 
мгьнное покаяте ко спасетю (2 Кор. 7, 10). Неизмгьнное 
(tzjisiafisbj-rav), или по-славянски— нераскаянно: т.-е. по кая Hie 

действительное, не внешпее только, а внутреннее,— покаяше, 
пересозидающее греховную нравственную природу человека въ 
чистую и святую, или, какъ говоритъ самъ Апостолъ, покаяше
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ко спасетю. Эти слова Апостола, подтверждая учете Катихи­
зиса о необходимости сокрушешя со стороны кающагося о 
своихъ грЬхахъ, объясняютъ намъ въ то же время свойства 
этого сокрушешя; именно изъ нихъ видно, что сокрушеше каю­
щагося о своихъ грЬхахъ должно проистекать не изъ страха 
только наказа и in за грЬхи, не изъ нредставлешй вообще однихъ 
гибелъныхъ для иасъ послЬдствШ отъ нихъ въ настоящей и 
будущей жизни, а преимущественно изъ любви къ Богу, Кото- 
раго волю мы нарушили, изъ живЬйшаго сознашя, что мы ос­
корбили нашими грЬхами своего величайшаго Благодетеля и 
Отца, явились неблагодарными предъ Нимъ, содрались недо­
стойными Его. Печаль по страху была бы только печаль раб­
ская, печаль собственно по насъ самихъ, а не по В о т , не 
ради Бога, какъ говоритъ Апостолъ; только любовь къ Богу, 
одушевляющая сокрушающагося о гр'Ьхахъ своихъ грЬшника, 
привлекаетъ на сего послЬдняго полное благоволеше Бож1е и 
отпущеше грЬховъ. «Когда согрЬшаешь ты,— говоритъ Св. Зла­
тоуста,— плачь и стенай не о томъ, что будешь наказанъ,—  
это еще не важно; но о томъ, что ты оскорбилъ своего Вла­
дыку, Который столько благъ, столько тебя любить, столько 
заботится о твоемъ спасеши, что и Сына Своего предалъ за 
тебя. Вотъ о чемъ ты долженъ плакать и стенать, и плакать 
непрестанно. Ибо въ семъ состоитъ исповЬдаше» 1). Въ другомъ 
мЬстЬ тотъ же Святитель пишетъ: «Какъ огонь, падая на ве­
щество, обыкновенно потребляетъ все, такъ и огонь любви, гдЬ 
только ни надета, все потребляетъ и изглаждаетъ... ГдЬ любовь, 
тамъ потреблены всЬ грЬхи» 2). Т.-е. главное ycaoBie для на­
шего примирешя съ Богомъ и окончательного уничтожешя въ 
себЬ грЬха есть, по учешю Святителя, любовь къ Богу, а не 
боязнь наказашя за грЬхъ; послЬднее чувство скоро исчезает!), 
и вообще оно имЬетъ характеръ одного отрицашя грЬха, а не 
иоложительнаго влечешя къ истинЬ и добру, почему и недЬй- 
ствительно для искоренешя того или другого грЬха.

2) ДалЬе, отъ кающагося требуется твердое намЬреше впредь 
исправить свою жизнь. Это есть необходимое слЬдсттае истин-

1) Злат, на 2 Кор. бес*д. IV , стр. 120. М . 1843.
*) На 2 Тим. бесЬд. V II.  3.



наго сокрушешя о грЪхахъ, такъ что истинно сокрушаться о 
грЪхахъ, т.-е. сокрушаться не изъ страха только наказашя, а 
главнымъ образомъ изъ любви къ Богу, и въ то же время не 
чувствовать въ себ'Ь искренняго желашя и решимости исправить 
свой образъ жизни— совершенно невозможно. Поэтому-то слово 
Бож1е учитъ, что гр!>шникъ тогда только начинаетъ жить истин­
ною жизнью, когда онъ оставляешь свои прежте грЬхи: и егда 
гргыиникъ, приводитъ Катихизисъ слова пророка 1езекшля, воз­
вратится отъ беззакония своего, и согпворггтъ судъ и правду, 
той жггвъ будешь въ нихъ (1езек. 33, 19). Раскаяше же на 
однихъ словахъ, безъ всякаго внутренняго даже желангя испра­
вить свою жизнь, есть кощунство надъ Таинствомъ Покаяшя и 
заслуживаетъ вЪчнаго осуждешя: невозможно,— учитъ Св. Ап. 
Павелъ,— однажды просвгыценныхъ, и вкусившггхъ дара не­
бесного, гг сдгълавгиихся причастниками Духа Святаго, гг 
вкусившихъ благаго глагола Божгя и силъ будущаго вша, 
гг отпадшихъ (uapaubovia;, т.-е. отступающихъ отъ истины, 
нерадивыхъ, не цЪнящихъ ничего добраго, д'Ьлающихъ всякое 
дЪло безъ внутренняго усерд!я и т. дС ),—невозможно такихъ 
опять обновлять покалтемъ; когда они снова расггггнаюгггъ 
въ себгь Сына Бож1я, гг ругаются Ему (Евр. 6, 1— 6). Св. 
ВасилШ ВеликШ, на основанш такого учешя слова Бож1я, раз- 
суждаетъ объ исповеди кающагося сл’Ьдующимъ образомъ: «Не 
тотъ исповЬдуетъ гр'Ьхъ свой, кто сказалъ: согр-Ьшилъ я, и по­
томъ остается во rptxt; но тотъ, кто, по слову псалма, обргьлъ 
гргьхъ свой и возненавггдгьлъ. Какую пользу нринесетъ больному' 
нопечеше врача, когда страждунЦй болезнью крепко держится 
того, что разрушительно для жизни? Такъ никакой пользы отъ 
прощешя неправдъ дЬлающему еще неправду, и отъ извинешя 
въ распутств!;— продолжающему жить распутно... Премудрый 
Домостроитель нашей жизни хочетъ, чтобы живийй въ гр!>хахъ, 
и потомъ даюпдй об’Ьтъ возстать къ здравой жизни, положилъ 
конецъ прошедшему, и. поел!; сод!;янныхъ гр^хоБъ, сд’Ьлалъ 
н-Ькоторое начало, какъ бы обновившись въ жизни чрезъ по- 
каяше»2).

*) См. въ Греческо-русскомъ Словар$, Синайскаго, слово „паро^ятш*.
2) Твор. Св. О. V I, 58. 59.

Катсхизисъ Тмтова, т. I]. О
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3) Съ сердечнымъ сокрушешемъ о грЕхахъ и твердымъ на- 
мЕрешсмъ исправить свою жизнь должна быть неразлучна вЕра 
во Христа и надежда на Его милосерд1е. Сокрушеше безъ вЕры 
въ Искупителя и надежды на Его милосерд1е можетъ погубить 
душу унышемъ, такъ какъ безъ вЕры и надежды для нея не 
остается, ни въ ней самой, ни въ БогЕ, никакого утЕшешя, ни­
какой подпоры. Но вЕра въ 1исуса Христа и надежда на Его 
милосердие могутъ и должны умирить самую возмущенную, самую 
растерзанную совесть грешника. Примерь сего представляетъ 
намъ собою Св. Ап. Петръ, трижды отрекшШся отъ 1исуса Хри­
ста. О Немъ, т-е. о 1исусЕ ХристЕ, ест пророки свидттель- 
ствуготъ, что всякш вгьрующт въ Него получить прощете 
грпховь именемь Ею ,— такъ думалъ всегда Ап. Петръ самъ, 
и такъ говорилъ онъ Корнилш и бывшимъ съ нимъ, возбуждая 
въ нихъ этимъ надежду на помиловаше (ДЕян. 10, 43). Слова 
Ап. Петра приводятся въ КатихизисЕ, въ подтверждеше третьяго 
требовашя отъ кающагося.

4) Наконецъ, ко всему сказанному должно присоединить еще 
устное испоегьдать гргъховъ предь свлщенникомъ, о чемъ 
говорится въ самомъ опредЕленш Таинства Покаяшя. Необходи­
мость этого исповЕдашя сама собою очевидна изъ того, что 
священникъ въ ТаинствЕ Покаяшя долженъ разрешать или не 
разрешать грЕхи: кому простите гргьхи, гпому простятся; 
на комь оставите, на томъ останутся; а чтобы разрешить 
или не разрешить каше-либо грЕхи, необходимо напередъ знать 
ихъ. И такъ какъ, внЕ всякаго сомнЕшя, Господь даровалъ па- 
стырямъ Церкви Божественную власть вязать и рЕшить не съ 
тою ц1>лыо, чтобы они вязали и рЕшили по безотчетному произ­
волу, но чтобы, напротивъ, отпускали грЕхи именно тЕмъ, кому 
можно отпустить, судя по свойству ихъ раскаяшя и по степени 
самыхъ ихъ грЕховъ, а не отпускали тЕмъ, которые окажутся 
недостойными прощешя, по своей ли холодности, или по тяжести 
своихъ преступлешй: то устное исповЕдаше грЕховъ есть внЕ 
всякаго же сомнЕшя учреждеше Божественное, хотя объ этомъ 
въ словЕ Бож1емъ не говорится подробно1). Съ другой стороны,

1) Въ  Свящ. Писанш есть не мало м'Ьстъ, въ которыхъ говорится объ устной 
исповеди грешника, только нЪтъ оттред’Ьленнаго указашя относительно исповеди
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■самое свойство сокрушешя требуетъ устной исповЪди. Когда че­
ловека поражаетъ какое-нибудь сильное горе, напр, вследствге 
смерти дорогихъ сердцу, отца, матери, брата, друга, сестры и 
проч., или наоборотъ, когда мы ощущаемъ въ себе какую-либо 
великую радость, словомъ— когда наша душа бываетъ проник­
нута темъ или другимъ сильнымъ чувствомъ, то мы положи­
тельно не можемъ не высказывать этого чувства предъ другими, 
даже иногда вовсе незнакомыми для насъ людьми, и передаемъ 
до малейшихъ подробностей содержите или ходъ того обстоя­
тельства, которымъ вызвано въ насъ известное чувство, не боясь 
при этомъ ничего и не стыдясь никого. Примеръ такого, не­
вольно, везде и предъ всеми обнаруживаемаго чувства, предста- 
вляютъ намъ собою святыя жены Мгроносицы и особенно Св. 
Mapifl Магдалина1). Все Мгроносицы, а особенно Св. Mapifl Маг­
далина пламенели самою высокою и самою чистою любовш къ

предъ служителемъ Т аит , и именно въ Таин степ, Покаянья. Вотъ, папр., два 
места, въ которыхъ ясно говорится объ устной исповеди хрисианъ: а) въ Книге 
Д'Ьяшй Апостольскихъ читаемъ: Mitoiie изъ увпровавшихъ приходили, испот дуя  
и  открывая дпла свои (Деян. 19, 18): ясно, что искренняя вЬра означенныхъ 
уверовавшихъ не считала отягощешемъ для ихъ Доброй совести— открыто и отъ 
всего сердца исповедывать грехи свои, хотя и не говорится определенно— предъ 
к4мъ именно (изъ связи речи, впрочемъ, можно усматривать, что приходивпне 
увЬровавпие исповедывали дела снои предъ Ап. Павломъ— см. ст. 11 и след.); 
б) Аностолъ 1оаннъ пишетъ: если исповпдуемъ грпхи наши; то Опъ (Богъ), будучи 
впрспъ и  приведет, ироститъ намъ грпхи паши, и  очиститъ насъ отъ всякой 
неправды (1 loan. 1, 9). Здесь также не говорится ясно— предъ кемъ именно мы 
должны исповедывать свои грехи; но „пусть,— скажемъ словами покойнаго преосв. 
Филарета Чернигов.,— пусть не будемъ настаивать на то, что Апостолъ 1оаннъ 
говоритъ объ исповедан!и греховъ именно предъ служителемъ тайны, хотя ника­
кой не имеемъ причины исключать изъ словъ его и такое исповедаше: темъ не 
менее видно, что Апостолъ, признавая каждаго христианина более или менее 
грешпымъ, почитаетъ нужнымъ для каждаго и открытое исповедаше греховъ 
своихъ, точно такъ лее, какъ требовалъ исповедашя греховъ Предтеча, и также 
сказали бы о христнахъ, которые стали бы отвергать исповедаше предъ полу- 
чившимъ власть разрешать грехи: совптъ Божт отвергоша. (Догм. Богосл. Ч. 2, 
стр. 296). Говоря короче: если устное исповедаше, по учешю слова Бож1я, не­
обходимо вообще, то темъ более оно обязательно предъ теми, кому дана отъ 
Бога исключительная власть вязать и решить грехи, т.-е. предъ служителями 
Св. Христовыхъ Таинъ.

*) Предлагаемая здесь истор1я о св. женахъ Мгроносицахъ была также вко­
ротке охарактеризована нами при раскрыты! истины воскресешя Христова. См. 
Кн. 1, Урокъ 30-й, стр. 290— 292.

6*
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ксусу Христу; он!, можно сказать, неотступно находились при 
Господ! 1исус! Христ!, слушали Его святое учете. Когда Спа­
ситель былъ распять на крест!., то у вс!хъ ихъ къ чувству 
любви присоединилось еще чувство скорби о потер! своего Бо­
жественная Учителя. Это последнее чувство, какъ и первое, 
проникало до глубины ихъ святыя души. Что же он! д!лаютъ
благодаря тому и другому чувству? Остаются ли эти чувства,
такъ сказать, замкнутыми въ ихъ душахъ? Отнюдь н!тъ. Какъ 
при жизни 1исуса Христа святыя жены постоянно находились 
при Немъ и постоянно служили Ему, постоянно, следовательно, 
выражали вовн! такъ или иначе свою любовь ко Христу, хотя
не могли не вид!ть, что эта любовь къ Назорею возбуждаетъ
страшнейшую ненависть со стороны сильныхъ Mipa сего, такъ 
и по смерти 1исуса Христа любянця сердца благочестивыхъ жен- 
щинъ неотступно требуютъ такого или иного вн!шняго д!йств1я 
по oTHouieHiro ко Христу, хотя бы это д!йств1е соединялось съ 
явною опасностью для нихъ самихъ, И вотъ вс! Св. Мироно­
сицы собрались помазать мгромъ т!ло умершаго Христа, чтобы 
такимъ образомъ еще разъ выразить свою любовь къ Нему и 
вм !ст! наплакаться надъ Нимъ. Оъ великимъ нетерп!шемъ ждутъ 
он!, пока минетъ день субботшй, когда нельзя было выходить 
изъ дому никуда. Суббота наконецъ проходить и наступаетъ день 
нед!льный. Еще не взошло на горизонт! солнце, а благочестивыя 
женщины уже идутъ ко гробу Спасителя съ приготовленными 
ароматами. Он! забыли всяшй страхъ ночной, забыли даже то, 
что ко гробу приваленъ былъ большой камень, который он! ни- 
какимъ образомъ не могли сдвинуть съ м!ста, и только дорогою 
вспомнили о семь посл!днемъ... Такъ— чувство люви ко Христу 
и желаше наплакаться надъ Его пречистымъ т!ломъ заставляли 
ихъ презирать вс! опасности и д!лать, что только окажется 
возможнымъ, къ выраженш ихъ высокая чувства и желашя!.. 
Но наше внимаше особенно должно быть остановлено на лич­
ности Св. Марш Магдалины, въ сердц! которой неожиданно яви­
лась новая скорбь, всл!дст1Йе того, что, вошедши въ садъ, вс! 
женщины увид!ли, что отъ гроба Спасителя отваленъ камень. 
Въ душ! Марш Магдалины мелькнула страшная мысль, что враги 
Христовы похитили т!ло Его, дабы еще бол!е наругаться надъ
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Нпмъ. Эта мысль о новомъ поруганш надъ самыми останками 
Спасителя охватила все существо Марш, и скорбь о такомъ по­
руганш превзошла все предыдущая скорби какъ ея самой, такъ 
и скорби ея спутницъ. А отсюда мы прим’Ьчаемъ въ дМств1яхъ 
Марш особенно наглядное свидетельство того, что сильныя вну- 
треншя чувства не могутъ не выражаться во вне, и именно, 
между прочимъ, въ словесной передаче ихъ другимъ, въ испо- 
веданш ихъ. Прежде всего мы видимъ, что Mapia Магдалина 
не доходитъ даже несколькихъ шаговъ до той пещеры, где былъ 
погребешь Спаситель, тотчасъ же устремляется назадъ, къ уче- 
никамъ, чтобы въ ту же минуту высказать предъ ними свою 
горестнейшую печаль, которая охватила всю ея душу. Ясно, что 
сердце Mapin требовало неотложной передачи наполняющаго его 
чувства другимъ и другимъ: «спутницы твои, —  какъ бы такъ 
внушало ей ея опечаленное сердце, —  сейчасъ же узнаютъ о 
похищенш Господа; надобно, чтобы и npo4ie любивппе Христа 
теперь же узнали о семъ; спеши же къ Апостоламъ и возвести 
имъ, что ты чувствуешь». Очень можетъ быть, что ыроч!я жен­
щины, съ которыми шла Магдалина и у которыхъ мысль о по­
хищенш Спасителя не являлась въ такихъ мрачныхъ краскахъ, 
предлагали Mapin дойти до пещеры и прежде удостовериться, 
действительно ли похищено тело Спасителя; но Mapin Магда­
лина, очевидно, желала только одного, чтобы, нисколько не медля, 
передать явившуюся въ. пей сильную горестную мысль какъ 
можно большему числу другихъ лицъ. Когда она прибежала къ 
учениками, то ея первыми словами были: «унесли Господа изъ 
гроба»; т.-е. она говорила прямо о томъ, что въ данную ми­
нуту наполняло ея душу, хотя по ходу обстоятельствъ ей сле­
довало бы прежде сказать о томъ, какимъ образомъ она пришла 
къ такому убеждешю относительно тела Господа. Очевидно, 
что у Mapin говорило то неподдельное чувство, которое не 
стесняется никакими правилами логики, ни различными требова- 
нгями внешнихъ приличШ, ни соображешями, что вестно о пе- 
чальномъ можно другого напугать и проч., а прямо является 
наружу такъ, какъ оно есть, и сказывается съ полнейшею от- 
кровенностао. Далее. После того какъ, по словами Mapin Магда­
лины, Апостолы Петръ и 1оаннъ отправились вместе съ нею ко
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гробу Спасителя и затЬмъ, осмотревши его, возвратились на- 
задъ, a Mapifl Магдалина осталась у гроба одна и изливала 
свою скорбь въ горячихъ слезахъ, — мы опять видимъ, какъг 
глубоко проникнувшая душу Марш скорбь, при первомъ, такъ 
сказать, случае, какъ бы къ делу и не къ делу, но невольно 
высказывается, исповедуется ею. Мар1я плачетъ у гроба... Вдругъ 
въ пещере мелькнулъ овЬть, и она видитъ двухъ юношей, ко­
торые спрашиваютъ ее: «что ты плачешь?» Такое внезапное по- 
явлеше необыкновенныхъ юношей, повидимому, должно бы было 
хотя на время заставить Mapiro забыть свою скорбь; но такъ 
какъ скорбь ея была слишкомъ велика, то она и юношамъ вы­
сказала только ее одну, эту скорбь: «унесли Господа моего, и 
не знаю, где положили Его». Немного спустя, Mapia увидела; 
позади себя какого-то человека, признаннаго ею за садовника,- 
который также спрашивалъ ее: «жено, что ты плачешь?» Не­
чаянное появлеше и этого человека также должно бы, повиди­
мому, па время разсеять мысль Марш о Господе, темъ более, 
что она не знала, какъ отнесется этотъ мнимый садовникъ къ- 
поведешю ея въ его саду,— онъ могъ быть личнымъ врагомъ- 
Христа (каковая мысль отчасти высказалась въ словахъ самой 
Марш: «если ты  вынесъ Его...»), а следовательно могъ нанести 
оскорблеше и ей. Но душа Марш не могла не высказывать того, 
что было у нея на сердце; даже не разсмотревши хорошо, кто 
ее спрашиваетъ, она только проговорила сему спрашивающему: 
«Господинъ, если ты вынесъ Его, скажи мне, где ты положили 
Его, и я возьму Его»... Кто не увидитъ изъ всего этого, что 
где живо чувствуетъ сердце, тамъ не можетъ не быть полней- 
шаго обнаружешя этого чувства вовне и между прочимъ въ 
словахъ?.. А следовательно, можно ли даже представить, чтобы 
и глубоко прочувствованный грехъ не былъ отчетливо, безъ 
малейшей утайки, исповедуемъ на словахъ?... «Что у кого бо- 
литъ, о томъ тотъ и говоритъ», гласитъ намъ одна изъ посло- 
вицъ, которыя все добыты вЬковымъ опытомъ человечества и 
вековыя же проповедуютъ истины... Поэтому-то мы видимъ, 
что все Святые, не взирая ни на какое ноложеше свое въ об­
ществе, хотя бы они были самые Цари (каковы были Давидъ, 
С-оломонъ и др.), не стыдились открывать своихъ греховъ предъ
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другими, и не только предъ другими современниками, но и предъ 
отдаленнЬйшимъ потомствомъ ,).

Дабы каюпцйся действительно и удобнее могъ выполнить 
все те усл(шя, которыя отъ него требуются при покаяши, и 
о которыхъ мы сейчасъ сказали, Св. Церковь наша, какъ го­
ворится далее въ Катихизисе, съ самыхъ первыхъ временъ, 
всегда предлагаетъ на дни покажи я «постъ и продолжительныя 
молитвы», которые бы служили «приготовительными и вспомо­
гательными средствами къ истинному покаяшю 2).

Постъ и молитва, съ одной стороны, суть те же изъ у сло­
ем, которыя необходимо требуются отъ кающагося, какъ су- 
щественныя свойства и принадлежности истиннаго нокаяшя, ка­
ковы перечисленныя нами —  сокрушеше о грЬхахъ, намеренie 
исправить свою жизнь, вера во Христа съ надеждою на Его 
милосерд1е и подробная устная исповедь. Или, говоря другими 
словами, постъ и молитва, съ одной стороны, представляютъ 
собою не noco6ie или руководство къ истинному покаянно, 
а суть непременныя слгьдствт или непременные спутники 
истиннаго покаяшя. Ибо— что значить истинно каяться? Истинно 
каяться значить всецело, если можно такъ выразиться, погру­
жаться своимъ умомъ, сердцемъ и волею въ разсмотрЬше содЪян- 
ныхъ нами греховъ и вообще нашего нравственнаго состояшя, 
такъ что, при истинномъ покаяши, человекъ какъ бы забываетъ 
все остальное въ своей жизни, а мыслить, чувствуетъ и разби-

*) Некоторые изъ современныхъ намъ моралистовъ готовы соблазняться тймъ, 
что, напр., въ нашихъ ветхозавйтныхъ священныхъ книгахъ описывается не мало 
преступленш со стороны даже высокихъ лидъ ветхаго завета; но таше мнимые 
моралисты положительно не понимаютъ, или — лучше •— не хотятъ понять нрав­
ственной природы человбческаго духа и оттого-то современная мораль ограни­
чивается по большей части только внйшнимъ поведешемъ человека; что же ка­
сается самой основы нашихъ нравственныхъ дййствш, источника, изъ котораго, 
по слову Спасителя, псходятъ веб помышлешя и дбла наши (Me. 15, 19), —  объ 
этомъ почему-то стараются скрывать и скрывать.

2) Р'ь данномъ случай покаяше понимается не какъ Таинство, въ тйсномъ 
смысл Ь сего слова, а какъ добродетель, или если и какъ Таинство, то только 
съ одной своей стороны, именно со стороны пр1емлющаю его, со стороны чело­
веческой, которая, какъ мы говорили въ своемъ мйстй, составляетъ необходимое 
условие истинности и действительности Таинства.
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раетъ одни только свои грехи, всматривается въ свою только 
собственную душу, только она одна съ ея наклонностями доб­
рыми или злыми занимаетъ его. Но очевидно, что при такомъ 
настроены духа, человеку, во-первыхъ, не до пищи. Мы и во­
обще, когда бываемъ ч'Ьмъ-нибудь заняты, и заняты серьезно,—  
обыкновенно забываемъ про пищу: кто изъ насъ не замЬчалъ 
надъ собою, что, напр., во время какого-либо интересующаго насъ 
разговора или вообще среди занимающаго насъ дгЬла мы готовы 
бываемъ, кажется, на целые дни оставаться безъ пищи, и если 
садимся за столъ, то потому только, что насъ сажаютъ за него 
и что иначе мы нарушимъ обшдй норядокъ? Темъ бол'Ье чело­
веку должно быть вовсе не до пищи, коль скоро онъ весь за­
нять разсмотр'Ьшемъ нравственнаго своего состояшя: нравствен­
ность и пища, духъ и тело взаимно исключаютъ другъ друга. 
Во-вторыхъ, такъ какъ глубокое разсмотрйше нравственности 
каждаго человека неизбежно должно приводить последняго къ 
столь же глубокому смиренно, ибо каждый изъ насъ далеко не 
чистъ предъ Богомъ; а смиреше невольно вызываетъ на молитву 
къ Богу: то при всякомъ истинномъ покаянш сама собою должна 
быть молитва къ Богу. Такимъ образомъ, повторимъ, постъ и 
молитва суть, съ одной стороны, непременные спутники или 
существенный принадлежности и неизбежный следств1я истин­
наго покаяшя, какъ мы и видимъ это въ примерахъ Моисея и 
Самого 1исуса Христа, которые, принимая на себя грехи народа, 
первый— еврейскаго, а Господь 1исусъ — грехи всехъ людей,—  
проводили по 40 целыхъ дней въ посте и молитве и, конечно, 
незаметно для самихъ себя. Но съ другой стороны, постъ и 
молитва несомненно суть действительней пня пособш, или вер­
нейшая и надежнейпия средства, которыя подготовляютъ насъ 
къ покаянш.

О значенш поста и молитвы, какъ вспомогательныхъ сред- 
ствахъ къ истинному покаянш, говоритъ самое поняие о посте 
и молитве. По своему существу, постъ есть воздержаше отъ 
известнаго рода пищи, равно отъ другихъ телесныхъ и душев- 
ныхъ удовольств1й, а молитва есть обращеше ума и сердца къ 
Богу, съ чувствомъ или прославлешя Его, или благодарешя къ 
Нему, или же прошешя чего-либо у Него, но во всякомъ случае
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обращеше къ Богу 1). По смыслу такого содержашя или поняла 
своего, какъ постъ, такъ и молитва, безъ всякаго сомнЬгпя, со­
ставляюсь весьма большое, если не исключительное, noco6ie и 
средство къ достойному покаяшю съ нашей стороны. Истинное 
покаяше, действительно (какъ мы выше предъ симъ сказали), 
само въ себе есть уже постъ и молитва; но такое отношеше къ 
покаяшю поста и молитвы бываетъ только тогда, когда человекъ 
уже начали, свое покаяше, или, точнее, когда онъ уже дей­
ствительно раскаивается;  здесь, понятно, постъ и молитва 
являются не больше, какъ спутниками покаяшя, какъ результа­
тами его, притомъ результатами такого свойства, что человекъ 
какъ бы совсемъ не ощущаетъ ихъ, не замечаетъ,— они явля­
ются такими же непременными, но въ то же время, можно ска­
зать, не сознаваемыми отправлешями человека, каково, напр., 
отправлеше нашего дыхашя, постоянно совершающагося въ насъ, 
но вместе съ темъ редко-редко сознаваемаго нами. Между темъ 
человеку, прежде чемъ онъ начнетъ действительное раскаяше, 
нужно иногда или, лучше, всегда предварительно напоминать 
о томъ, что онъ долженъ покаяться; живя посреди житейскихъ 
заботъ, человекъ слишкомъ мало бываетъ способенъ самъ вспо­
мнить о грехахъ своихъ и позаботиться поскорее ихъ очистить. 
Затемъ, и въ то время, когда мы уже вступаемъ на путь по­
каяшя, т.-е. когда каждый изъ насъ уже начинаетъ разематри- 
ватъ и взвешивать свою душу,— и въ это святое время мнопе 
изъ насъ, если не все, еще весьма и весьма далеки отъ того 
совершенства, по которому каюппйся забываетъ все окружающее 
его и имеетъ въ виду только Бога и свою душу съ ея недо- 
стоинствомъ предъ всесвятейшимъ Творцомъ и Искупителемъ; 
такъ что требуется ежеминутное поддержаше насъ въ настроенш

!) О молитве, равно какъ н о посте, мы должны будемъ говорить еще особо, 
о первой— при объясненш ученЫ о Найеждгъ, и о второмъ— при объяснены 
второй и  четвертой заповпдей Закона Божгя. Посему, не разъясняя въ настоя- 
liliB разъ, въ чемъ именно должно состоять прославлеше Бога, въ чемъ — благо- 
дареше, въ чемъ— прошеше и въ какомъ отношены находятся между собою эти 
три рода молитвословш и проч., равно —  какЫ непременный свойства долженъ 
иметь постъ, где его источникъ и т. д.,— мы въ настоящш разъ ограничиваемся, 
согласно тексту Катихизиса, разсмотрЬшемъ поста и молитвы именно какъ только 
средсшъ или пособт къ покаятю. .
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раскаянности. Вотъ этимъ - то напоминатемъ о покаянш в 
этою-то поддержкою покаяннаго настроешя во все время рас- 
каяшя и служить для насъ св. постъ съ св. молитвами. Постъ, 
лишая насъ обычной пищи и обычныхъ удовольствШ, т’Ьмъ са- 
мымъ всяшй разъ возводитъ нашу мысль къ лишешямъ, кото- 
рыя предстоятъ всякому нераскаянному грешнику въ вечности 
и даже еще въ теперешней нашей жизни, и следовательно рас- 
полагаетъ нашу душу къ самому теплому покаянно, не говоря 
уже о томъ, что всл'Ьдеттае поста, по самому физическому свой­
ству его, стихаютъ мнопя страсти нашего тела и духа1). А 
усиленная молитва во время поста, вместе съ облегчешемъ же 
нашего труда —  въ приведший къ ясному сознанш своихъ гре- 
ховъ, растворяетъ еще чувство нашей печали уповашемъ на 
милость Божпо къ кающемуся. Отсюда понятно, какимъ образомъ 
постъ и молитва, будучи однимъ изъ естественнМшихъ резуль- 
татовъ покаяшя, съ другой стороны, суть какъ бы источники 
самаго покаяшя, которое само является результатомъ ихъ. Т.-е. 
покаяше весьма тесно связано съ постомъ и молитвою и, на- 
оборотъ, постъ и молитва весьма тесно связаны съ покаяшемъ, 
такъ что они немыслимы другъ безъ друга и провести разгра- 
нпчеше между ними трудно; они составляютъ между собою одно 
нераздельное целое и выражаютъ полноту нравственнаго оживле- 
шя человека-грешника, совершеннейший поворотъ его отъ зла 
къ добру. Поэтому-то Спаситель однажды изрекъ; сей родъ (т.-е. 
даже демоновъ, самыхъ источниковъ всякаго греха) изгоняется 
только молитвою и постомъ (Me. 17, 21). Где постъ и мо­
литва,—  разумеются истинные,—  тамъ не можетъ быть ни гор­
дыни, ни нравственной безпечности вообще; но тамъ естественно 
одно смиреше и полнейшая преданность Богу, а посему тамъ 
самый верный и самый легкШ путь ко спасенш. «Кто молится 
съ постомъ,— учитъ Св. Златоустъ, — тотъ имГетъ два крыла, 
легчайппя самого ветра; онъ быстрее огня и выше земли; по­
тому-то таковой особенно является врагомъ и ратоборцемъ про- 
тивъ демоновъ, такъ какъ нетъ сильнее человека, искренно мо- 
лящагося и постящагося»а).

4) Объ этомъ CBoilcTBi поста, действительно погашающемъ наши страсти, ми 
скажемъ въ свое время.

*) См. Толк. Еванг. Кн. 1, стр. 335.
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КромЬ поста и молитвы, въ Св. Церкви Христовой, съ древ- 
нЬйшихъ же временъ, употребляются еще такъ называемый, 
эпитимш, какъ средство къ очищешю и умиротворенш совести 
уже покаявгиаюсл грЬшника. Слово «эпитсшя» (iitcujKa) зна­
читъ —  «наказаше по законамъ», а также «почесть», честное 
имя» (гтй— на, въ, и ицаш— почитаю, цгъню)2); но точнее и 
сообразнее съ значешемъ эпитимш, какъ средства, служащаго 
для очищешя и умиротворешя совести покаявшагося грЬшника, 
подъ эпитим1ею слЬдуетъ разуметь запрещенге, какъ cie слово 
и переведено въ нашей славянской библш (см. 2 Кор. 2, 6) и 
какъ оно объясняется въ КатихизисЬ, „Слово cie,— учитъ Ка­
тихизисъ, —  значитъ запрегцете • (при этомъ цитуется именно 
приведенное сейчасъ мЬсто изъ 2-го послан, къ Корие.). „Подъ 
симъ наименовашемъ,— продолжаетъ Катихизисъ, — смотря по 
надобности, предписываются кающемуся нЬкоторыя особенный 
благочестивый упражнешя и нЬкоторыя лишен1я, служащ1я къ 
заглаждешю неправды грЬха и къ побЬждешю греховной 
привычки, какъ, напр., постъ, сверхъ положеннаго для всЬхъ, 
а за тяжше грЬхи отлучеше отъ Святаго Причащешя на опре- 
дЬленное время". Конечно, благодать Таинства Покаяшя вполнЬ 
достаточна для того, чтобы очистить и умиротворить совесть 
покаявшагося гр'Ьшника, но самая природа человЬка, искренно 
раскаявшагося, требуетъ иногда того, чтобы и послЬ объявлен- 
наго прощешя въ поступкЬ были назначаемы тЬ или друйе по­
двиги, служащее, какъ говорится въ КатихизисЬ, «къ заглажде- 
Hiio неправды грЬха». Кому, напр., не приходилось испытывать 
на самомъ себЬ, что послЬ, положимъ, нечаянно нанесеннаго 
толчка съ нашей стороны маленькому дитяти, мы, несмотря на 
то, что это дитя уже перестало плакать и попрежнему ла­
скается къ намъ, слЬдовательно совершенно простило памъ нашъ 
неосторожно нанесенный ему толчекъ, —  невольно желаемъ сдЬ- 
лать для него что-нибудь особенное, чего обыкновенно не дЬ- 
лали до нанесеннаго ему толчка? Подобно этому, и нанося оскор- 
блеше любящему насъ Господу, и потомъ раскаявшись, мы не­
вольно должны желать совершешя съ своей стороны какого-либо

2) См. Словарь Синайскаго.
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подвига въ честь Его, хотя мы знаемъ, что въ ТаинствЬ По- 
кая1Йя все грехи наши прощаются намъ Господомъ вполне и 
совершенно. А съ другой стороны, всл'Ьдеттае свойства самой же 
природы нашего духа, каждый исповеданный нами гр'Ьхъ для 
того, чтобы онъ снова не повторялся въ насъ, требуетъ уси- 
леннаго действ i я нашего въ противополояшомъ направленш, чтобы 
такимъ образомъ, какъ опять говорить Катихизисъ, «победить 
греховную привычку». И вотъ всему этому и снособствуютъ 
эпитимш, который или избираются самими кающимися, или на­
лагаются духовникомъ. Эпитимш, следовательно, въ нашей Церкви 
имеютъ значение врачсвства для покаявшагося грешника.

Иначе смотритъ на эпитимш католическая церковь, вслед- 
CTBie чего или чемъ она отличается отъ нашей Церкви по отно- 
шенда къ Таинству Покаяшя, дойдя, между прочимъ, до учешя 
о такъ называемыхъ индулыенщлхъ. По учешю Римской церкви, 
эпитимш суть не врачевства, какъ у насъ, а удовлетвореше 
за грехъ, или eo3Me3die, уплата (satisfactio). Римсюе бого­
словы говорить, что удовлетвореше, принесенное ]исусомъ Хри­
стомъ, освобождаетъ грешника собственно отъ вечнаго наказашя; 
•но кроме сего— учатъ— существуют!, еще наказашя временныя 
за временные грехи, которыя, т.-е. временныя наказашя, и со- 
ставляютъ annTHMin, какъ удовлетвореше за временные грехи. 
Сказанное удовлетвореше за временные грехи, —  продолжаютъ 
католичесюе богословы, — совершается двояко: или самимъ греш- 
никомъ, или чрезъ другихъ, въ силу преизбыточествующпхъ за- 
слугъ 1исуса Христа и Святыхъ, которыя (заслуги) усвояются 
грешнику. Видимымъ закономъ удовлетворешя, совершаемаго са­
мимъ грЬшникомъ, служатъ тГ. или иные подвиги сего грешника, 
а видимымъ закономъ удовлетворешя, совершаемаго чрезъ дру­
гихъ, служатъ индулыенцт (indulgentia— «снисходительность», 
«милость»), которыя суть ни что иное, какъ маленьше ярлычки, 
на которыхъ прописываются или отпечатываются известные 
грехи, и за эти ярлычки, смотря по важности обозначенныхъ 
на нихъ греховъ, берутся разныя суммы денегъ въ пользу Пап- 
.скаго двора. Спрашивается: что сказать на все ташя разсужде- 
шя католических!, богослововъ? .

Прежде всего, въ древней Церкви не было никакого раздп-
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летя между наказашями. По уче1пю древней Церкви и нашей,- 
отпущете всЬхъ грЬховъ зависитъ единственно отъ силы за- 
елугь 1исуса Христа, и если уничтожается причина —  грЬхъ, 
уничтожается и слЬдств!е —  наказан!е. Такое учете древней 
Церкви объ отпущенш гр'Ьховъ подтверждается яснымъ учешемъ 
Евангел1я, въ которомъ не разъ говорится, что Христосъ отпу- 
скалъ грЬхи безъ всякаго временнаго наказашя, тотчасъ,*" какъ 
только они были искренно исповЬдуемы. Католики любятъ ука­
зывать на бЬдствтя настоящей нашей жизни и говорятъ, что эти 
бЬдств1я суть ни что иное, какъ наказашя за грЬхи человЬка; 
но всЬ бЬдств!я сей жизни не суть наказашя въ смыслЬ воз­
мезден, или удовлетворенгл за грЬхъ,— Богъ не нуждается ни 
въ какомъ возмездш и удовлетворены съ нашей стороны; да 
нельзя и представить, съ христ'шнской точки зрЬшя, чтобы че- 
ловЬкъ могъ чЬмъ-либо уплатить Богу,— такая точка зрЬшя 
свойственна только язычникамъ. БЬдгшя настоящей нашей жизни 
суть наказашя въ смыслЬ научетл, вразумлетя грЬшника: 
егоже любить Господь, наказуеть, бгетъ же всякаго сына, 
еюже пргемлетъ, — вотъ какъ учитъ еще ветхозавЬтный пра­
ведный мужъ (Притч. 3, 12). А Спаситель свидЬтельствуетъ, 
что мнопя изъ бЬдствШ настоящей жизни посылаются отъ Бога 
Оля тою, чтобы явились дгьла Б о ж т  (1оан. 9, 3). СлЬдо- 
вательно, учете католиковъ объ эпитим1яхъ, какъ о наказашяхъ 
въ смыслЬ удовлетворен1я за грЬхи, не имЬетъ никакого осно- 
вашя и подтвержден 1Я въ бЬдств1яхъ настоящей жизни. Въ свою 
очередь, и учете римскихъ католиковъ о совершении удовле- 
творешя за грЬхи или, что то же, учете о примгънен'ш эпи- 
тимш къ кающимся, не имЬетъ ни малЬйшаго основашя ни въ 
словЬ Бож1емъ, ни въ практикЬ древней Церкви. И мало того, 
что не имЬетъ ни малЬйшаго основашя; оно, въ лицЬ индуль- 
генщй, положительно безбожно, нахально, недостойно разумнаго 
существа, особенно въ его начальномъ видЬ. Какимъ это, въ 
самомъ дЬлЬ, образомъ за извЬстиое число денегъ грЬшникъ мо- 
жетъ освобождаться отъ наказан ifi?!. А что деньги или индуль- 
генцш, даваемыя за деньги, дЬйствительно не освобождаютъ ка­
толиковъ отъ наказашй (разумЬемъ наказа1пе въ ихъ смыслЬ),—  
это видно изъ того, что всЬ сыны и дщери католической церкви,
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подобно прочимъ грЬшникамъ-людямъ, не принадлежащимъ къ 
ихъ обществу, подвержены различнымъ бЬдств1ямъ сей жизни, 
которыхъ, по смыслу католическаго учешя объ индульгенщяхъ, 
не должно бы быть, по крайней мере съ богатымъ классомъ 
католическихъ населешй.

Лютеранское учете по отношенш къ Таинству Покаяшя отли­
вается отъ православнаго тЬмъ, что— а) у лютеранъ, какъ и 
вообще у протестантовъ, покаяше не признается за Таинство, 
и— б) тЬмъ, что тамъ при покаяши не требуется подробной уст­
ной исповеди со стороны кающагося, а только— общее чувство 
скорби о грЬхахъ. Но—а) которыя въ Писанш усвояются По- 
каянш, и въ силу которыхъ каждое Таинство есть именно Таин­
ство, а не простой обрядъ. Лютеръ долженъ былъ отказаться 
отъ Таинства Покаяшя, какъ и отъ другихъ Таинствъ, потому, 
что того требовало его учете объ оправданш инструментальною 
верою (Tides instrumeutalis): коль скоро оруд1емъ или средствомъ 
оправдашя грЬшнаго человека служить единственно вера, тогда 
другихъ какихъ-либо средствъ, запечатлЬвающихъ или усвояю- 
щихъ намъ спасете, понятно, не нужно; и если Лютеръ при- 
зналъ Крещеше съ Причащешемъ Таинствами, то очевидно, во­
преки собственному своему ученш. б) Относительно отрицашя 
протестантами устной и подробной исповеди при покаяши надобно 
заметить то, что отрицаше это противоречить самой природе 
человека, если только поолЬдшй действительно и истинно кается, 
какъ мы уже высказали cie выше. Не исповЬдывать своего греха 
во всей его наготе, и именно предъ духовникомъ, когда Самъ 
«Христосъ невидимо стоить, ир1емля исповедаше» кающагося 1), 
значить не прочувствовать его, какъ должно, и не взвесить его 
полнымъ вЬсомь.

!) См. Увбщаше кающемуся предъ исповбдда, въ чинб исповбдаЮя.
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У  р  о к  ъ  53-й.
О  Т а и н с т в а х ® — С в я щ е н с т в ® , Б р а к *  и  Е д е о с в я щ е н ш : О б щ е е  з а м ь ч а ш е  о н и х ъ ; 
УЧЕН1Е О Свящвнств®, КАКЪ ДЕЙСТВИТЕЛЬНОМ® ТАИ НСТВ®; ТРИ СТЕПЕНИ СВЯЩ ЕНСТВА, 
ИХЪ РАЗЛ И ЧИ  И ЗАМ®ЧАН1Е О РАЗНЫ Х® ИМЕНАХ®, ИЛИ ТИТУЛАХ®, УСВОЯЕМЫХ® 1ЕРАР- 
ХИЧЕСКИМЪ ЛИЦАМ®; ПРОТЕСТАНТСКОЕ УЧЕН1Е О СВЯЩЕНСТВ® И ЕГО ОЧЕВИДНАЯ НЕСО­
СТОЯТЕЛЬНОСТЬ; РАЗБОР® КАТОЛИЧЕСКАГО УЧЕН1Я О ЦЕЛИБАТСТВ® СВЯЩ ЕННИКОВ®; УЧЕН1Е
о Т а и н с т в ® Б р а к а ; п о н я т г е  о  н е м ® , е г о  Б о ж е с т в е н н о е  у с т а н о в л е ш е  и  в и д и м а я  и

НЕВИДИМАЯ СТОРОНЫ БРА К А ; СПРАВЕДЛИВО ли  УЧЕН1Е ПРОТЕСТАНТОВ® О Б р А К ® , И ЕСТЬ 
ЛИ РАЗНИЦА ВЪ  УЧЕН Ш  О Б р А К ®  МЕЖДУ ПРАВОСЛАВНОЮ И КАТОЛИЧЕСКОЮ ЦЕРКОВНО; Н Е­
ВСЕОБЩАЯ о б я з а т е л ь н о с т ь  Б р а к а ;  у ч е н 1 Е  о Т а и п с т в ®  Е л е о с в я щ е ш я ,— П0НЯТ1Е О НЕМЪ 
к  д о к а за т е л ь с т в а  т о го , ч т о  Е л е о с в я щ е ш е  е с т ь  д ® й с тви те л ьн о  Т а и н с т в о ;  р азборь  
п р о те с та н тс к и х ®  взглядов® н а  Е л е о с в я щ е н г е  И ПРИМ*ЧАН1Е о к а т о л и ч е с к и х ®  требо- 

в а н 1Я х®  по о т н о ш е н ш  к ъ  Е л е о с в я щ е н ш  .

Излагая учеше о Таинствахъ Церкви, мы доселе говорили 
о техъ изъ нихъ, которыя необходимы для вс'Ьхъ людей (разу­
мея людей взрослыхъ). Теперь мы переходимъ къ остальнымъ 
Таинствамъ, которыя необходимы только для нЪкоторыхъ изъ 
насъ, т.-е. къ Таинствамъ Священства, Брака н Елеосвящешя. 
Постараемся сказать объ этихъ Таинствахъ покороче, въ одномъ 
уроке, въ виду того, что мнопя более или менее обпця сто­
роны христтанскихъ Таинствъ, какова, напр., вообще святость 
Таинствъ, достаточно раскрыты въ урокахъ о предыдущихъ че­
тырехъ Таинствахъ, а затгЬмъ-—даже частныя стороны нТкото- 
рыхъ изъ Таинствъ могутъ быть усматриваемы изъ бывтихъ же 
уроковъ, напр., Божественное установлеше Таинства Священства 
можетъ быть усматриваемо еще изъ уроковъ о Церкви (см. осо­
бенно Апостольство Церкви— урокъ 40-й). Итакъ, начнемъ съ 
Таинства Священства.

Пришедши на землю для спасешя людей и принесши съ 
Собою для нихъ спасительное учеше, Господь 1исусъ, какъ мы 
уже знаемъ, желалъ, чтобы люди, принявъ новую веру, содер­
жали ее не въ отдельности другъ отъ друга, а составили для 
сего определенное релипозное общество. Онъ Самъ непосред­
ственно положилъ начало этому обществу и потомъ, посред- 
ствомъ учениковъ и Апостоловъ, распространилъ и утвердилъ его 
во всехъ пределахъ земли. При этомъ, какъ всякое вообще об­
щество имеетъ непременно определенное устройство, въ силу 
котораго оно и составляетъ изъ себя именно общество, т.-е.
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жизнь, полную силы и могущества, где недостатокъ одного изъ 
людей пополняется деятельности другого и вей преслЬдуютъ 
одну общую цель: такъ и для общества Хрпсыанъ или, что 
тоже, для Церкви Своей Господь 1исусъ установилъ определен­
ное видимое устройство, которое состоитъ въ томъ, что она 
(Церковь), находясь подъ единою главою 1исусомъ Христомъ, 
разделяется, по составу своему, на двЬ существенныя части:, 
паству и iepapxiio, поставленный въ известномъ отношенш между 
собою, дабы такимъ образомъ обезпечивалось и облегчалось до­
стижение и ея общей дели— спасеше всехъ верующихъ во Хри­
ста. Теперь, чтобы люди могли соделываться пастырями Церкви 
Христовой *), могли учить, священнодействовать и управлять въ 
ней, хотя совместно или, точнее, при учаетш со стороны са­
мой* паствы, Господь учредилъ еще особое Таинство,— Таинство 
Священства.

«Священство,— учить насъ Катихизисъ,— есть Таинство, въ 
которомъ Духъ Святый, правильно избраннаго, чрезъ рукопо- 
ложеше Святительское, поставляетъ совершать Таинства и пасти 
стадо Христово».

Что Священство действительно есть Таинство, какъ и пре- 
дыдуцця, а не дело самихъ хрисыанъ, изъ среды себя поста- 
вляющихъ известныхъ лицъ, для совершешя священнодействШ, — 
это видно, кроме Божественности установлешя въ Церкви особыхъ 
пастырей Церкви и вообще iepapxin, о чемъ у насъ была речь 
въ одномъ изъ предыдущихъ уроковъ 2), и изъ чего открывается, 
что iepapxifl Церковная— не отъ людей, и следовательно всякое 
иоетавлеше на iepapxunecKifl степени—тоже не отъ людей, а отъ 
благодати Бож1ей,— видно, говоримъ, еще изъ техъ действШ и 
изъ того образа речи, которыми и въ которыхъ обставляются у 
Апостоловъ все лица, имЬюнйя на себе тотъ или другой iepap-

*) Самъ собою человекъ не только пастырства въ Церкви, которая вся есть 
дЬло одного Бога, но и руководителя въ обыкновенномъ человЬческомъ обществ^, 
гдЪ весьма многое зависать отъ нашихъ личныхъ достоинств» и усерд1я, —  не 
можетъ безъ воли и указашя Бояия достигнуть; ■ если намъ необходима благо­
дать Духа Болия для нашего собственнаго перерождешя, то т-Ьмъ болЪе, или, по 
крайней м'Ьр'б, не мен-Ье необходима особая благодать для того, чтобы переро­
ждать другихъ.

2) См. Урокъ 40-й, стр. 385— 386.
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хичешй санъ. Такъ, напр., Ап. Павелъ ученику своему Тимоеею, 
который былъ епископомъ ефесскимъ, пишетъ: не неради о пре­
бывающему въ тебгь даровати, которое дано тебгь по про­
рочеству, съ возложенгемъ рукъ священства (1 Тим. 4, 14), 
и въ другомъ посланы: напоминаю тебгь возгргьватъ даръ 
Божгй, который въ тебгь чрезъ мое рукоположете (2 Тим. 
1, 6). Въ книг!» Деяшй Апост. говорится, что Апостолы Павелъ 
и Варнава, когда проходили съ пропов'Ьдно малоазШше города 
Листру, Иконго, Антюхш, то рукополагали имъ пресвитеровг 
къ каждой церкви (14, 23). Въ той же книге объ избраны и 
поставлены первыхъ семи д1аконовъ говорится, что ихъ ггостсь- 
вили предъ Апостолами;  и ciu, помолясь возложили на 
нихъ рг)ки (б, 6). Изъ всехъ этихъ и подобныхъ имъ м'Ьстъ 
Писашя ясно видно, что Священство— а) им'Ьетъ чувственный 
знакъ— рукоположеше, и что— б) чрезъ этотъ знакъ низводить 
на избранныхъ особое дарованге, особый даръ БожШ, т.-е. что 
оно, вместе съ Божественное™ своего установлешя, им'Ьетъ и 
друпя два свойства, составляющая необходимую принадлежность 
истиннаго Таинства. А въ изучаемомъ нами Катихизисе приве­
дены изъ слова Бояйя два места, въ которыхъ указывается, 
какое ггменно даровате сообщается рукополагаемымъ въ Таин­
стве Священства. Вотъ эти места. Первое: тако насъ да не- 
пщуетъ человгькъ, яко слугъ Христовыхъ и строителей 
Таинъ Божгихъ, т.-е.: «итакъ каждый долженъ разуметь насъ, 
какъ служителей Христовыхъ и домостроителей Таинъ Божыхъ» 
(1 Кор. 4, 1). Второе место: внимайте себгь и всему стаду, 
въ которомъ Духъ Святый поставилъ васъ блюстителями, 
пасти церковь Господа и Бога (т.-е. «наставлять людей въ 
etp t, благочеетш и добрыхъ дЪлахъ, какъ объясняетъ Кати­
хизисъ), которую Онъ прюбргьлъ Себгь кроет Своею (Д'Ьян. 
20, 28). Изъ двухъ сихъ м'Ьстъ видно, что даръ благодати, со­
общаемый въ Таинстве Священства, состоитъ именно въ томъ, 
что рукоположенный поставляется Духомъ Святымъ совершать 
Таинства и пасти стадо Христово, какъ объ этомъ говорится въ 
самомъ определены Таинства Священства. Такимъ образомъ Свя­
щенство, какъ Таинство, несомненно.

Таинство Священства имеетъ три степени, а именно: первая
Катжхизиеъ Ттнова, т. II. 7
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и высшая степень —  епископская, вторая —  пресвитерская 
(иначе священническая) и третья, низшая— дгаконскал. О каждой 
изъ этихъ степеней говорится отдельно въ слове Бож1емъ, вслЪд- 
CTBie чего онЪ ыикакъ не должны быть смешиваемы одна съ 
другою или одна другую заменять :).

Различ1е между ними, какъ говоритъ Катихизисъ, состоять 
въ томъ, что «Дщконъ служить при Таинствахъ, Пресвитеръ 
совершаетъ Таинства, въ зависимости отъ Епископа, Епископъ 
не только совершаетъ Таинства, но имеетъ власть и другимъ 
чрезъ рукоположете преподавать благодатный даръ совершать 
оныя». О власти последняго, по указанно Катихизиса, Ано- 
столъ Павелъ пишетъ Титу: для того я оставилъ тебя въ 
Крггтгь, чтобы ты  довершилъ недоконченное, и поставилъ 
по всгьмъ городамъ пресвитеровъ (Тит. 1, 5), и Тимоеею: рукъ 
ни на кого не возлагай постыино (1 Тимое. 5, 22). При этомъ 
не лишне заметить, для руководства некоторыхъ, что существу- 
юшдя въ церковной iepapxia различныя особыя наименовашя или 
титулы, напр., Митрополитъ, Экзархъ, Арх1епискошь, Архимап- 
дритъ, Протопресвитеръ, Прошерей, 1еромонахъ, Архид1аконъ, 
Протод1аконъ и проч.,— не суть отдельный степени Священства, 
а составляютъ только именно различные почетные титулы, усвоя­
емые лично известному служителю Церкви. Такъ, напр., имена: 
Митрополитъ, Экзархъ, Арх^епископъ, Епископъ, Епископъ-вика- 
рШ— все относятся къ одной степени епископской; имена: Архи- 
мандритъ, Протопресвитеръ, Прото1ерей, 1еромонахъ, Священ- 
никъ— все пресвитерской степени, и разнятся между собой темъ, 
что Архимандритъ, 1еромонахъ, равно Игуменъ и проч. усвоя- 
ются священникамъ— монахамъ, а остальныя— бельцамъ; имена: 
Архид1аконъ (монашеское), 1ерод1аконъ (тоже монашеское), Про- 
тод!аконъ и проч.—все д1аконской степени.

При всей несомненности и важности Таинства Священства, 
Лютеръ не призналъ его. Воспитавши въ себе ненависть къ iepap- 
хш Рима, онъ дошелъ до нолнаго отрицан!я ея значен1я въ

*) Изъ свид’Ьтельствъ слова Бож1я о каждой степени Свящ енства, какъ особой, 
отличной отъ другой, достаточно указать на приведенный только предъ симъ м'Ьста, 
а  именно: о епископской степени— 1 Тим. 4, 14; 2 Тимое. 1, 6: о пресвитерской—  
Д’Ьян. 14 . 23; о д1аконской— Д'Ьян. 6, 6.
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Церкви Христовой, и такое отрицаше Лютера заслуживаетъ осо­
бенная сожалбшя. Ибо, какъ само собою очевидно, Лютеръ, из­
гнавши изъ своего общества всякихъ пастырей Церкви, лишилъ 
это общество всЬхъ благодатныхъ даровъ, сообщаемыхъ намъ 
въ Св. Таинствахъ Церкви; такъ какъ Таинства сш могутъ быть 
совершаемы одними лишь законнопоставленными на то отъ Са­
мого Бога лицами, исключая одного Таинства Крещешя. Лютеръ, 
въ доказательство своего учешя о всеобщемъ священства, ссы­
лается, обыкновенно, на то, что въ Писанш веб вбрукнще во 
Христа называются «священниками»: содгьлалъ насъ царями и 
священниками Богу нашему (Апок. 5, 10; сн. 1 Петр. 2, 9). 
Но такое доказательство, къ удивленно за Лютеровъ умъ, отли­
чается крайнею наивностйо; ибо въ этихъ же самыхъ мбстахъ 
веб вбруюнце называются «царями»: но неужели, кромб хри- 
ейанъ, нбтъ другихъ царей?!. Ясно, что священство, которое 
принадлежитъ вебмъ христнамъ и по которому всякШ вбрую- 
пцй долженъ приносить духовный жертвы, благощяятпыя 
Богу (1 Петр. 2, 5), не то, что священство 1ерархическое. 
Свято первое: но замбнить имъ послбднее значитъ явно идти 
наперекоръ волб Бсшей, установившей особый чинъ благодатнаго 
священства для совершешя Таинствъ; никто самъ собою не 
пр1емлетъ сей чести (Священства); но призываемый Богомъ, 
какъ и Ааронъ, говоритъ Апостолъ (Евр. 5, 4) *).

Лютеръ совершенно вправб былъ возстать только противь 
злоупотреблешй, которыя постепенно вкрались въ iepapxiio Рим­
ской церкви, а не противъ самой iepapxin, или точнбе не про- 
тивъ идеи, съ которою установлена Христомъ iepapxin въ Его 
св. Церкви 2).

*) Явное отступлеш е Лютера отъ истины, но которой въ Церкви Христовой 
непременно долженъ быть особый чинъ благодатнаго свящ енства для совершешя 
Т аинствъ, скоро было сознано самими последователями Лютера, вследств1е чего 
образовались особыя протестантешя церкви —  епископальная (въ Англш) и пре- 

свитер1анская (въ Ш отландш).
2) Въ высшей сепени важный вопросъ о свящ енстве, —  вопросъ не науки 

только, но и жизни,— мы старались выяснить въ особомъ труде своемъ: „Истор1я 

свящ енства и левитства Ветхоз. Ц е р к в и . и  затемъ въ приложены къ этому 
труду: „Полемика по вопросу о встхозавеномъ свящ енстве и сущности священ- 

ническаго служешя вообще".
7 *
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Изъ злоупотреблешй, вкравшихся въ iepapxiio Римско-Като­
лической церкви и отличающихъ Римское священство (не въ су­
щества, но все-таки весьма резко) отъ Православнаго, особенна 
видное место занимаетъ учете означенной церкви о такъ на- 
зываемомъ целибатстве, т.-е. обязательномъ безбрачш всего ду­
ховенства, —  учеше, которое получило окончательную силу при 
наиб Григорш TII-MI) (1074 года). Въ учеши этомъ выразилось 
ни больше ни меньше, какъ излюбленное стремлеше Римскаго 
духовенства выделить себя изъ среды остальныхъ членовъ Церкви, 
т.-е. паствы, съ целыо унизить значеше последней. Учеше о 
целибатстве, кроме того, что оно съ очевидностш противорР- 
читъ прямымъ словамъ Писашя (см. \ Тимое. 3 гл.) и поста- 
новлешямъ Соборовъ (напр. Анкирскаго Собора прав. 10-е; 
Трулльск. Соб. пр. 6-е и 13-е; сн. 5-е и 26-е прав. Апост.), 
не онравдываетъ, какъ учеше ложное, и тРхъ целей, которыхъ 
думаютъ достигнуть чрезъ него сами католичесше богословы. 
Такъ, напр., Римше богословы въ безбрач!и духовенства хотятъ 
видеть большее соотвгЬтств1е сего духовенства высокому его на­
значение въ Церкви, и съ другой стороны—обезпечить этимъбез- 
брач1емъ независимость церкви. Но во-нервыхъ, семейная жизнь от­
нюдь не составляетъ пренятеттая къ должному служенш въ Церкви, 
напротивъ, семейная жизнь можетъ сделать служителя Церкви еще 
более, такъ сказать, человечнымъ, и следовательно она вполне 
можетъ соответствовать назначенш служешя въ Церкви, состо­
ящей изъ людей;  между тЪмъ какъ безбрач1е (разумгЬемъ вы­
нужденное, какое именно и существуетъ у католиковъ, какъ 
увидимъ ниже) можетъ служить поводомъ къ разобращенш съ 
человечествомъ и воспитать черныя страсти— гордость, корысто- 
люб1е и проч., следовательно — унижать служеше церковное, а 
не совершенствовать его. Что касается другой мысли, будто без- 
брач1емъ духовенства обезпечивается независимость Церкви, то 
эта мысль противоречить самому понят]ю о Церкви, которая, 
какъ мы знаемъ, состоитъ не изъ одной только iepapxin, какъ 
думаютъ католичеше богословы, а и изъ наствы; мысль такая 
и могла появиться только въ католпческомъ Mipe. Въ подтвер- 
ждеше своего учешя о целибатстве, Римсше богословы указы- 
ваютъ, во-нервыхъ, на то, что 1исусъ Христосъ требовалъ отъ
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Своихъ Апостоловъ полнаго самоотвержешя, которые (Апостолы) 
действительно оставляли все и шли вслЪдъ Его. Но, во-первыхъ, 
Апостолы не то, что простое духовенство, притомъ взятое во 
всЬхъ его трехъ степеняхъ— епископской, пресвитерской и д!а- 
конской: Апостолы им!;ли назначеше несравненно большее, чгЬмъ 
простое духовенство, даже въ высшемъ сане сего последняго— 
епископскомъ, —  они были вселенсте учители; а во-вторыхъ, и 
Апостолы, какъ видно изъ некоторых!, положительныхъ указа- 
шй Свящ. Писашя, не все освобождали себя отъ узъ брака, такъ 
напр. Св. Ап. Павелъ въ послаши къ Кориноянамъ пишетъ: или 
не имгъемъ власти имтпь спутницею сестру, жену, какъ 
и прочге Апостолы и братья Господни, и Кифа (1 Еор. 
9, 5)?— очевидно, показывая этимъ, что некоторые изъ Апосто­
ловъ не оставляли брачныхъ узъ и во время своего апостоль- 
скаго служешя (сн. Мр. 1, 30; Лук. 5, 38; Д'Ьян. 21, 8, 9). 
Во-вторыхъ, католичесше богословы съ особеннымъ самодоволь- 
ствомъ указываютъ на апостольсюя слова: неженатый забо­
ти тся о Господнемъ, какъ угодить Господу;  а женатый 
заботится о мгрскомъ, какъ угодить женгь (1 Кор. 7, 32. 
33), и говорятъ, что следовательно не можетъ быть и возраже- 
н!я противъ безбрач(я духовенства, которое по самому служешю 
должно заботиться только о Господнемъ. Но касательно приве- 
денныхъ словъ Апостола нужно прежде всего заметить то, что 
они должны быть разсматриваемы по отношенш къ темъ исклю- 
чительнымъ обстоятельствамъ, въ которыхъ находилась совре­
менная Апостоламъ Церковь; въ Апостольскля времена хрисыанъ 
со всехъ сторонъ облегали язычники, которые своею роскошною 
жизн!ю, особенно въ столь богатомъ городе, каковъ былъ Ко- 
риноъ, по временамъ не могли не производить соблазна и въ хри- 
стнскихъ семействахъ, и вотъ Апостолъ съ своею обычною 
истинно-апостольскою мудростш и предостерегаетъ Коринескихъ 
криспанъ отъ скорбей по плоти (ст. 28), тогда но преиму­
ществу бывшихъ неизбежными въ семейной жпзни, но не дол- 
женствующихъ ослаблять въ христшнстве заботы о Господнемъ; 
и что апостолъ не противъ брачной жизни, то это усматривается 
со всею ясностш изъ всей той же 7-й главы, въ которой на­
ходится приведенное место. Съ другой стороны, надобно строго
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различать безбрач1е по доброй свобод!, человека, по действи­
тельному стремление безпреплтственнгье угодить Господу, и 
безбрач!е по принужденно, или, если не по открытому нринужде- 
нш, то по соображенто, что иначе нельзя достигнуть того по- 
ложешя въ обществе, которое желательно, и что вообще семей­
ная жизнь не отвечаетъ известной разсчетливости въ жизни. Въ 
первомъ случае безбрач1е вполне одобрительно и всегда прино- 
ситъ действительную пользу человечеству, несмотря на свое 
кажущееся разобщеше съ нимъ, доказательством!, чему служить 
все истинные подвижники хрисыанше и всЬ свято монашеству- 
юпце; а посему Православная Церковь никогда не воспрещала и 
не воспрещаетъ безбрач1я духовному лицу, коль скоро cie лицо 
добровольно и по действительно-высокимъ побуждешямъ не же- 
лаетъ связывать себя узами брака *). Но въ послЬднемъ случае, 
когда безбрач!е является деломъ такъ или иначе вынужденнымъ, 
кроме вреда ничего нельзя ожидать отъ него, къ кому бы оно 
ни относилось; а безбрач!е католическаго духовенства именно и 
должно быть разсматриваемо съ точки зрешя последней кате- 
горш. Какъ известно, все католичеше священники выходятъ изъ 
семинаристовъ, которые набираются въ школу еще детьми, и 
потомъ, по окончанш курса учешя, обязательно поступаютъ на 
священничесия должности: понятно, что тутъ о добровольномъ 
принятш на себя подвига безбрач!я не можетъ быть и речи; 
тутъ только проглядываетъ какъ будто мысль, что Бракъ есть 
что-то вообще недостойное служителя Церкви, тогда какъ онъ, 
какъ Таинство, уже но этому самому есть одна изъ священныхъ 
сторонъ жизни человечества 2).— Перейдемъ къ нему.

•) Какъ на доказательство того, что наша Православная Церковь нозволяетъ. 
и высоко ценить безбрач1е со стороны духовнаго лица, когда cie лицо добро­
вольно желаетъ его, можно указать, кром-Ь вс&хъ пашихъ епископовъ, обыкно­
венно свободпыхъ отъ узъ брачныхъ, на прим-Ьръ покоинаго о. ректора М. Д- 
Академш, Прото1ерея Горскаго, рукоположеннаго въ санъ священническШ безъ 
обязательства вступить въ бр акъ ,и  столь искренно ондаканнаго, за его ученость 
и высоко-нравственную жизнь, вс'Ьми знавшими его.

~) КромЬ целябатства, католическое священство отличается отъ православ- 
наго, между прочимъ, еще тЬмъ, что тамъ епископъ и священникъ, при поста­
влены ихъ на священныя обязанности, вм'Ьст'Ь съ возложешемъ рукъ посвящаю- 
щаго, принимаютъ еще помазаше отъ него, а именно: руки священника помазыва­
ются такъ пазываемымъ елеемъ оглашенныхъ, а руки и голова епископа —  св.
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„Бракъ,— учить насъ Катихизисъ,— есть Таинство, въ кото­
рому при свободномъ предъ священникомъ и Церковм обе­
щана женихомъ и невестою взаимной ихъ супружеской вер­
ности, благословляется ихъ супружесюй союзъ, во образъ 
духовнаго союза Христа съ Церковш, и испрашивается имъ 
благодать чистаго единодушия, къ благословенному рождешю 
и хрисшнсному воспиташю детей". Очевидно изъ этого что 
Бракъ есть дело великое и составляетъ несомненное Таинство.

Божественное установлеше Таинства Брака указываетъ намъ 
на самыхъ первыхъ страницахъ Библш. Бытописатель Могсей, 
описывая coTBopeHie человека, описываетъ и сотвореше мужа и 
жены Самимъ Богомъ, какъ соединеше двухъ личностей въ одну 
жизнь: будета два въ плоть едину (Быт. 2, 20. 25). Такое 
соединеше двухъ личностей въ одну жизнь уже по самому своему 
существу даетъ намъ понять, что оно (соединеше) имеетъ зна- 
4eBie не человеческаго дела, которое зависело бы только отъ 
разсчетливаго благоразумия человеческаго и заключалось бы только 
договоромъ двухъ лицъ, но имеетъ основаше единственно по воле 
Бож1ей, точно такъ же, какъ жизнь перваго человека Адама, еще 
не соединенная съ жизнш его жены, имела свое начало въ Боге. 
Такъ учитъ насъ объ этомъ и Христосъ Спаситель. Въ ответь 
спрашивавшимъ Его о разводе фарисеямъ Опъ говорилъ: не чи­
тали ли вы, что сотворившгй въ началгь мужчину и жен­
щину сотворилъ ихъ? И  сказалъ: посему оставить человгькъ 
отца и мать, и прилгъпится къ женгь своей, и будутъ два 
одною плотт. Такъ что они уже не двое, но одна плоть. 
Итакъ, что Богъ сочеталъ, тою человгька да не разлучаетъ 
(Me. 19, 4— 6). Этими словами Спаситель ясно даетъ видеть, 
что Онъ признаетъ Бракъ Божественнымъ установлешемъ и ут- 
верждаетъ его значеше, какъ волю Самого Бога, и для чадъ 
Новаго Завета. Но изъ этого, впрочемъ, еще не вполне ясно то, 
что Бракъ есть Таинство въ смысле особаго Священнодтюпвгя 
таинственнаго, а показываетъ только то, что Бракъ— отъ Бога. 
Какъ на таинственное Священнодейств1е, на Бракъ указываетъ Св.

муромъ. Но и этотъ порядокъ есть очевидное нововведеше у  католиковъ: ибо 
Апостолъ ясно говорить: съ возложснй.ш рукъ священства (1 Тимоо. 4, 14), —  о 
помазаши -ни намека (ср. 2 Тимоо. 1 ,  6; Д'бян. 14, 28).
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Апостолъ Павелъ, который говоря объ отношешяхъ взаимныхъ 
мужа и жены, называетъ супружесый союзъ ихъ тайною великою 
и сопоставляетъ ciro тайну со Христомъ и Его Церковш: Тайна сгя 
великая; я говорю по отношент ко Христу и къ Церквгг 
(Ефес. 5, 32). Здесь является вопросъ: что могло со делать въ 
xpncTiaHCTBt брачный союзъ двухъ лицъ тайною, и тайною ве­
ликою? что могло дать ему такое глубокое значеше, могло воз­
высить бракъ до образа союза Христа съ Церковш? Очевидно, 
не предположивши особого Таинства, какъ именно особаго таин­
ственного СвященнодЬйств1я въ Новозаветной Церкви, чрезъ ко­
торое освящается и запечатлевается брачный союзъ благодатш 
Христовою, мы не найдемъ на это удовлетворительного ответа. 
Съ другой стороны, если брачный союзъ двухъ лицъ въ хри- 
станстве есть, действительно, по самому существу своему, таин­
ственный образъ союза Христа съ Церковш; а союзъ Христа съ 
Церковно, безъ всякаго сомнешя, исполненъ благодати и святости: 
то отсюда необходимо вытекаетъ, что и брачный союзъ въ хри- 
ст1анстве бываетъ освящаемъ и исполняется благодатш Христо­
вою чрезъ какое-либо Тайнодейств1е. Наконецъ, къ тому же за- 
ключешю приходпмъ, когда обращаемъ внимаше на обязанности, 
катя заповедуетъ Апостолъ хрисианскимъ супругамъ въ 5-й гл. 
поел, къ Ефес., именно: жене повиноваться мужу въ такой сте­
пени, въ какой Церковь повинуется Христу, и мужу любить жену 
въ такой мере, въ какой Христосъ возлюбилъ Церковь. Этого 
не могли бы исполнить ни жена, ни мужъ, если бы, при самомъ 
вступленш въ супружестй союзъ, пе получали свыше особой 
благодати чрезъ известное Таинство; обыкновенное образоваше 
въ настоящемъ случае мало имеетъ значешя, потому что очень 
часто приходится видеть несчастный отношетя и среди самыхъ 
образованныхъ суируговъ. Такимъ образомъ, и какъ таинственное 
Священнодейств1е, Бракъ есть несомненно Таинство. На разобран- 
номъ нами сейчасъ месте изъ Апостола основываетъ учете о 
Браке, какъ хриспанскомъ Таинстве, и изучаемый нами Кати­
хизисъ. „Откуда,— спрашиваетъ онъ,— видно, что Бракъ есть 
Таинство?"— и отвечаетъ: „Изъ слЪдующихъ словъ Апостола 
Павла: оставить человгькъ отца своего и матерь, гг пргшъ- 
пится къ женгь своей, гг будета два въ плоть едгту. Тайгга
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сля велика есть: азъ же глаголю во Христа, и во Церковь». 
Ефес. 5, 31. 32. Тотъ же Апостолъ, въ другомъ своемъ посла- 
нш, разсуждая о состоянш девственномъ и состоянш брачномъ, 
между прочимъ говоритъ: жегга связана закономъ, доколгь 
живъ мужъ ея; если же мужъ ея умретъ, свободна выдти 
за кого хочетъ, только въ Господгь (1 Кор. 7, 39). Выраже- 
н!е: только въ Господгь, естественно приводитъ къ мысли, что 
бракъ ХрисыанскШ еще при Апостолахъ, въ отлич1е отъ другихъ 
брачныхъ союзовъ, заключался о Господгь, или во имя Гос­
пода, т.-е. былъ д'Ьломъ веры и Церкви и, следовательно освя­
щался и запечатлевался ими чрезъ какое-либо видимое Священ- 
н о действ! е. Все св. Отцы и учители Церкви, блюстители Апо- 
стольскаго предашя, не оставляютъ никакого сомнешя въ этой 
истине.

Имея несомненно Божественное происхождеше— этотъ первый 
признакъ каждаго истиннаго Таинства, Бракъ заключаетъ въ себе 
и остальныя две стороны, составляюпця необходимую принад­
лежность Таинства, именно: видимый или чувствамъ подлежанцй 
знакъ, и невидимую благодать, сообщаемую въ немъ. Видимую 
сторону Таинства Брака составляютъ два существенный действ1я. 
Это, во-первыхъ, торжественное свидетельство жениха и невесты 
предъ лицомъ Церкви о томъ, что они вступаютъ въ брачный 
союзъ по добровольному взаимному со глас! ю и сохранятъ взаим­
ную любовь до конца жизни; а во-вторыхъ, торжественное бла- 
гословеше ихъ брачнаго союза священникомъ, когда онъ, возлагая 
венецъ на главу жениха, возглашаетъ: «венчается рабъ БожШ... 
рабе Бож!ей... во имя Отца и Сына и Святаго Духа»; потомъ, 
возлагая венецъ на главу невесты, повторяете «венчается раба 
Бож!я... рабу Божпо... во имя Отца и Сына и Святаго Духа», и 
наконецъ, произнося краткую молитву къ Богу: «Гоподи Боже 
нашъ, славою и честно венчай я», троекратно благословляетъ 
ихъ обоихъ вместе. Невидимыя дейс/шя благодати, сообщаемыя 
чрезъ Таинство Брака, состоятъ вообще въ томъ, что она соде- 
лываетъ, по выражение Апостола, союзъ брачущихся тайною 
великою, во образъ таинственнаго союза Христа съ Церковш, 
т.-е. соделываетъ союзъ ихъ союзомъ самой крепкой взаимной 
любви и самаго искренняго изаимнаго довер1я другъ другу, где
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не должно быть и тени какого-либо эгоизма и вражды, равно 
какъ не должно быть места для однВхъ чисто животныхъ стра­
стей,— что въ Катихизисе обозначается словами: «испрашивается 
имъ благодать чистаго единодупйя къ благословенному рождешю 
и христианскому воспиташю детей». Действительно, стоить только 
войти въ домъ истинныхъ христианских!, супруговъ, сейчасъ 
можно видеть, что тамъ на всемъ почиваетъ благодать Бож1я.

После всего сказаннаго, какъ грустно видеть, что въ про­
тестантстве Бракъ не считается за Таинство!.. Что касается 
католиковъ, то у нихъ по отношенш къ Таинству Брака нетъ 
существенной разности отъ насъ, исключая общихъ различШ ихъ 
въ учеши о Таинствахъ, въ силу которыхъ (различШ), напр., 
формула вЬнчашя у нихъ не: «венчается рабъ БожШ... раба 
Бож1я»..., какъ у насъ, а: «я, власыю Католической Церкви, 
утверждаю и благословляю заключенный между вами бракъ, во 
имя Отца и Сына и Святаго Духа. Аминь».

Всемъ ли должно вступать въ Бракъ? или — иначе — изъ 
чего видно, что Таинство Брака, какъ и Священство, есть Таин­
ство не для всехъ необходимо?

Представляя брачный союзъ учреждешемъ Самого Господа, 
введеннымъ съ мудрыми целями, слово Бож1е нигдВ не показы- 
ваетъ его необходимымъ для каждаго человека. „Девство лучше 
супружества, если кто можетъ въ чистоте сохранить оное“ ,— 
учитъ насъ Катихизисъ, отвечая на вопросъ: «Всемъ ли должно 
вступать въ Бракъ»? „О семъ именно, продолжаетъ онъ— сказалъ 
1исусъ Христосъ: не ecu вмтцаютъ словеси сею (чтобы не 
жениться), но имже (но кому) дано есть: могт вмгьстити, 
да вмгьстить: Me. 19, 11. 12. И Апостолъ говоритъ: глаголю 
же безбрачнымь и вдовицамъ, добро имъ есть, аще пребу- 
дуть якоже и азь (т.-е. хорошо имъ оставаться, какъ я,—  
небрачными). Аще ли не удержатся, да посягають (но если 
не могутъ воздержаться, пусть вступаютъ въ бракъ). Ее оже- 
нивыйся печется о Господнихъ, како угодити Господеви: 
а женивыйся печется о мхрскихъ. како угодити жени. Вдали 
браку свою дгьеу, добр/ь творить (поступаетъ хорошо); и не 
вдали, лучше творить (а не выдавший замужъ поступаетъ 
лучше). 1 Кор. 7, 8. 9. 32. 33. 38». Итакъ, во-первыхъ,
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Самъ Спаситель одобряетъ девство для могущихъ вместить его; 
во-вторыхъ, Апостолъ Павелъ предпочитаетъ девство браку, 
какъ состояше более способное для достижешя высшихъ духов- 
ныхъ целей жизни нашей. Но— только въ этомъ случае. Если 
же кто не вступаетъ въ бракъ по житейскимъ расчетамъ, и между 
гЬмъ не вмбщаетъ безбрачной жизни, таковыхъ слово Бoжie 
осуждаетъ более всего (См., напр., 1 Кор. 6,15 и след.). Ибо отъ 
безпорядочной, распутной жизни пропсходятъ: разстройство здоровья 
убШства, и вообще потрясаются самыя первый основы челове- 
ческаго счастчя.

Къ числу Тапнствъ Хрисианской Церкви относятся, наконецъ, 
Елеосвящеше, такъ какъ оно изображается со всеми признаками 
Таинства, и состоитъ въ томъ, что въ немъ «при помазанм 
тЪла елеемъ, призывается на больного благодать Бонйя, исце­
ляющая немощи душевныя и телесный» (слова Катихизиса).

О Елеопомазаши, какъ особомъ дМствш, совершавшемся Апо­
столами по особенной волЬ Христа, упоминается еще въ самомъ 
начале Апостольскаго служешя избранниковъ Господнихъ. Bet 
двенадцать учениковъ Господнихъ, когда въ самый первый разъ 
были посланы своимъ Учителемъ съ проповедш по весямъ и 
городамъ о царстве Бож1емъ, между прочимъ, какъ говоритъ 
Евангел1е, многихъ больныхъ мазали масломг и иецгьляли 
(Мр. 6, 13). Поелику въ семъ Елеопомазаши открывалась чудо­
действенная сила, и оно было совершаемо вследств1е яснаго 
повелешя Спасителя (ср. Мо. 10, 8), и именно Апостолами: то 
въ немъ нельзя не усматривать особеннаго учреждешя, дарован- 
наго Церкви Самимъ Владыкою ея. Такъ разумеетъ означенное 
новедеше Апостоловъ и изучаемый нами Катихизисъ. На вопросъ: 
«Откуда ведетъ начало cie Таинство» (Елеосвящеше)?— онъ 
отвечаетъ: «Отъ Апостоловъ, которые, получивъ власть отъ 
1исуса Христа, мазаху масломъ многи недужныл, и иецгъле- 
ваху. Мр. 6, 13». Но съ полною определепностт объ Елеопо­
мазаши, какъ несомненномъ ТаинствЬ церковномъ, говорится въ 
посланш Апостола 1акова.«Апостолы, — продолжаетъ Катихизисъ,—  
передали cie Таинство Священнослужителямъ Церкви, что видно 
изъ следующихъ словъ Апостола 1акова (приведемъ ихъ по 
русскому тексту): болепъ ли кто въ васъ, пусть призовешь
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пресвитеровъ Церкви, и пусть помолятся падь нимг, по- 
мазавъ его елеемг во имя Господне. И  молитва вгъры исцгь- 
литъ болящаго, и возставитъ ею Господь; и если о т  со- 
дтьлалг гргьхи, простятся, ему (1ак. 5. 14. 15)».

Въ этихъ словахъ со всею очевидностдо усматриваются а) и 

Божественность установлешя Елеопомазашя, такъ какъ Апосто- 
ломъ дается не сов'Ьтъ, а заповедь; запов’йдывали же Апостолы 
и установляли только то, что заповЪдалъ имъ Самъ Господь и 

внушалъ Духъ Святый (1оанн. 14, 26); б) и несомненное бла­
годатное дгЬйств1е Елеопомазашя на пр1емлющаго его, состоящее 
въ исцгЬленш болезни тела и въ прощеши греховъ г); в) и, на- 
конецъ, видимый знакъ, который составляютъ: молитва веры, 
совершаемая надъ болящимъ пресвитерами, и помазаше елеемъ 
во имя Господне.

Но протестанты не признаютъ и этого Таинства, и такъ 
какъ у Ап. 1акова весьма ясно говорится объ Елеопомазанш, 
какъ Таинстве, то одни изъ протестантовъ, вследъ за Лютеромъ, 
стараются отвергнуть каноническое достоинство самаго послатя 
1акова, а друпе, не видя никакихъ основатй (какъ это есть и 
на самомъ деле) къ отрицашю каноническаго достоинства по- 
слашя, силятся придать словамъ 1акова совершенно иной смыслъ, 
чемъ какой они действительно имеютъ: именно объясняютъ. 
будто св. 1аковъ говоритъ здесь объ обыкновенномъ врачебномъ 
средстве отъ болезней, или о чрезвычайномъ даре исцЪлетй. 
Но, во-первыхъ, что касается каноническаго достоинства по­
слатя 1акова, то, какъ мы сейчасъ же заметили, мнопе изъ 
самихъ протестантовъ не сомневаются въ немъ, потому что нетъ 
никакихъ поводовъ къ этому сомнЪшю, особенно после техъ 
научныхъ изслЪдоватй, которыя сделаны въ области экзегетики 
по сему предмету *). Во-вторыхъ, относительно предполагаемаго

*) Само собою понятпо, что д-bficTBie Елеопомазашя па исцелеше болезни 
помазуемаго въ смысле выздоровленгя его не можетъ быть безусловнымъ, такъ 
какъ телесная жизнь наша должна же иметь конецъ пастоящаго ея состояшя; 
но что касается исцелешя болезни пъ смысла ея облетенхя, утолеш я, такъ что—  
о чемъ мы ежедневно молимся на эктеш и— самая „кончина живота нашего1" яв­
ляется „безболезненною",— то таковой даръ сообщается въ Елеосвящснш без­
условно, и ясно замечается нами надъ пр)емлющими его съ верою.

*) Для желающаго ознакомиться хотя несколько съ темъ, что сделано въ об­
ласти экзегетики по вопросу о поеланш Такова, достаточно указать на руковод­



—  109 —

протестантами объяснешя насчетъ самыхъ словъ Ап. 1акова о 
Елеопомазанш, мы приведемъ замечаше нашего преосвящ. Ма- 
Kapifl, съ которымъ (зам'Ьчашемъ) не согласится разве самый 
предубежденный изъ людей. Вотъ что говоритъ объ этомъ пре­
освящ. МакарЛ: «Несправедлива первая мысль (т.-е. будто 1аковъ 
говоритъ объ обыкновенномъ врачебномъ средстве отъ болезни), 
потому что—а) какова бы ни была целительная сила елея, все 
же нельзя назвать его всеобщимъ врачевствомъ отъ болезней, 
а св. Апостолъ говоритъ вообще: болитъ ли кто въ васъ, да...; 
б) помазать больного елеемъ, какъ обыкновеннымъ врачевствомъ, 
всего естественнее могли бы домашше его, или друзья, или 
всякШ врачъ, къ которому Писаше не воспрещаетъ обращаться, 
а св. Апостолъ заповедуетъ именно: да призовешь пресвитеры 
церковный...; в) вследъ затемъ целительная сила приписывается 
Апостоломъ не одному елею, но преимущественно молитве свя­
щеннослужителей: да молитву сотворять надъ нимъ, пома- 
завше его елеемъ во имя Господне, и молитва вгьры спасетъ 
болящаго, и воздвигнешь его Господь; г) наконецъ, вместе съ 
исцелешемъ болезни соединяется отпущеше греховъ: и аще 
гргьхи сотворилъ есть, отпустятся ему, чего, безъ сомне- 
шя, никакое естественное врачевство даровать не можетъ. Не­
справедлива и последня мысль (т.-е. будта 1аковъ говоритъ о 
чрезвычайномъ даре исцелешй): ибо— а) даръ чудесныхъ враче- 
вашй никогда не былъ иривязанъ къ определенному чувствен­
ному знаку, какъ известно изъ исторш Спасителя и Апостоловъ 
(1оанн. 5, 8. 9; Лук. 4, 40; Мр. 16, 18; Деян. 3, 6; 28, 8. 9), 
а св. 1аковъ указываетъ па одпнъ определенный знакъ— елей;
б) обладавпне этимъ чрезвычайнымъ даромъ могли только вра­
чевать болезни, но не имели власти отпущать грехи, предоста­
вленной отъ Спасителя однимъ Аностоламъ и ихъ преемникамъ, 
а св. 1аковъ соединяетъ здесь съ уврачевашемъ отъ болезней 
отнущеше греховъ; в) чрезвычайными дарами, след., и даромъ 
исцелешй, обладали въ векъ АностольскШ веруюпце всякаго 
зван'ш и состояшя (1 Кор. 12, 7— 12 и др.); потому за чу-

ство— „В вед. въ новозав. книг. свящ . П и саш я*. Перенодъ съ иЬмецкаго, подъ 
редакцией А рхвм . Михаила. М . 1869 г . Первая половина.
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деснымъ уврачевашемъ отъ болезней и надлежало бы обращаться 
собственно къ тЬмъ лицамъ, которыя обладали этимъ даромъ, 
какого бы они звашя ни были, а св. 1аковъ запов'Ьдуетъ для 
совершены елеопомазашя призывать только пресвитеровъ Церков- 
ныхъ... Явно, что здесь р-Ьчь не о чудесномъ исц'Ьленш, но объ 
одномъ изъ священнод'Ьйствй Церковныхъ, которыя, действи­
тельно, по ученш Апостоловъ, могли совершать не все верую- 
нце (Евр. 5, 4), но только избранные служители Церкви (Ефес. 
4, 11. 12) и въ частности пресвитеры (Деян. 20, 17)». См. 
Д. Б. Т. И, стр. 469-470. ‘

Въ Римско-католической церкви относительно Таинства Елео­
помазашя или Елеосвящешя существуютъ отступлешя только въ 
практике, а не въ существе учешя. Такъ— а) латинская цер­
ковь требуетъ, чтобы елей употребляемый въ Таинстве Еле­
освящешя, былъ освященъ епископомъ; б) требуетъ, чтобы Еле- 
освящеше сообщалось только умирающимъ, применительно къ чему 
оно называется у нихъ extrema unctio (последнее помазаше). 
Но, во-первыхъ, у Ап. 1акова не говорится о непременномъ уча­
сти енископовъ въ совершены Таинства Елеопомазашя, а на- 
нротивъ, онъ, такъ сказать, ординарными совершителями сего 
Таинства указываетъ только пресвитеровъ, хотя, разумеется, и 
епископы, если нужно, могутъ совершать Елеосвящеше. Во-вто- 
рыхъ, у Апостола не говорится также, что упоминаемое имъ 
Таинство должно быть сообщаемо однимъ лишь умирающимъ: 
Апостолъ говоритъ вообще: болитъ ли кто въ васъ, очевидно 
имЬя въ виду и болезни, которыя не къ смерти (ср. ст. 15).

У р о к ъ  6 4 -й .
О д и н н а д ц а т ы й  ч л е н ъ  С и м в о л а  в -ь р ы : О г н о ш е ш е  с е г о  ч л е н а  к ъ  л р е д ы д у щ и м ъ ; п о н я -

T IE  о ВОСКРЕСЕНШ  М ЕРТВЫ ХЪ , КОТОРАГО, ПО ОДИННАДЦАТОМУ ЧЛЕНУ СИМ ВОЛА В-ВРЫ, МЫ 

ЧАЕМЪ ИЛИ ОЖИДАЕМЪ; ВОЗМОЖНОСТЬ СЕГО ВОСКРЕСЕН1Я; ВСЕОБЩНОСТЬ ЕГО И ИЗМ*НЕН1Е 

ОСТАВШ ИХСЯ ДО ВСЕОБЩАГО ВОСКРЕСЕНШ  Ж ИВЫМИ; КАЧЕСТВА ВОСКРЕСШИХ!» И ИЗМЪНЕН- 

НЫХЪ ТЪЛЪ; ВРЕМЯ ВОСКРЕСЕНШ  МЕРТВЫ ХЪ  И ИЗМТ.НЕН1Я Ж ИВЫХЪ; УЧЕП1К о кончинъ 
M IPA ,— СУЩНОСТЬ И ОБРАЗЪ СЕИ КОНЧИНЫ.

Все, чему доселе иоучалъ насъ Символъ нашей веры, во что 
каждый православный христганинъ несомнепио доджснъ веро-
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вать,— при всемъ согласш этого веровашя съ самымъ свойствомъ 
или съ самою природою человЬческаго духа, —было бы крайне 
безотрадно для насъ, если бы наше существоваше ограничивалось, 
хотя бы только по телу, одною теперешнею нашею жизндо. Св. 
Ап. Павелъ весьма поучительно говоритъ: если мы вя сей 
только жизни надгьемсл на Христа; то мы несчасттье 
еегьхъ человтовъ (1 Кор. 15, 19). Для примера возьмемъ 
одинъ изъ вожделенн'Ьйшихъ догматовъ нашей веры, который 
говоритъ намъ о страдашй, смерти и воскресший за насъ Христа. 
Этотъ догматъ, конечно, былъ бы догматомъ безъ цели, если бы 
мы, кроме настоящей нашей жизни, не имели въ виду ничего бо­
лее. Пусть бы даже, въ силу заслугъ Христовыхъ, и внимая 
высокому ученпо и примеру Христа, человечество достигало на 
земле совершенной нравственной жизни и темъ доставляло бы себе 
истинное благо х),— и тогда спасеше наше совершенное Христомъ, 
не имело бы своей цели, потому что настоящая наша краткая 
жизнь слишкомъ малозначуща, чтобы изъ за-нея была пролита 
кровь безгрешнаго Богочеловека. Но мы каждую минуту выну­
ждаемся сознавать, что идеалъ нравствепнаго совершенства, ука­
занный намъ Христомъ въ Его собственномъ Лице и во всемъ 
Его учеши, далеко не достигается человекомъ на земле и не 
можетъ быть достигнуть при столь кратковременномъ пребыванш. 
каждаго изъ насъ въ этомъ Mipe; мы даже при поверхностномъ 
взгляде на этотъ идеалъ неизбежно должны приходить къ убе­
жденно, что для осуществлешя сего идеала человекомъ требуется 
целая вечность. И— Символъ нашей веры действительно учитъ 
насъ, что существоваше наше не ограничится только тепереш­
нею нашею жизнш, что смерть самаго нашего тела, которое, 
какъ и душа, составляетъ существенную принадлежность чело- 
веческаго естества, есть лишь временное разрушеше его, что 
наступить время, когда оно снова оживетъ, после чего уже

*) Если бы среди людей царили правда и миръ Христовъ, т .-е . если бы всякш 
изъ людей, согласно ученпо и примеру Христа, дЬлалъ другимъ только то, чего 
себе желаетъ, и проч.; то попятно, что еще здесь на земле человечество истинно 
блаженствовало бы. См. Христ. Чт. 1876 г. М ай — ш н ь.— Слово въ день БлапжЬщ. 
Пресвят. Богородицы.
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смерти не будетъ. « Чаю воскресетл мертвыхъ»,— исповЬдуемъ 
мы въ одиннадцатомъ членЪ Символа вгЬры 1).

Воскресете мертвыхъ, котораго по Символу вЬры мы 
чаемъ или, что то же, ожидаемъ, есть,—какъ опредгЬляетъ Ка­
тихизисъ,— такое „дЪйств1е всемогущества Боння, по которому 
ect гЬла умершихъ человЪковъ, соединясь опять съ ихъ ду­
шами, оживутъ, и будутъ духовны и безсмертны“ . При семъ 
Катихизисъ приводитъ сл^дугоиця два м'Ьста изъ послан in Ап. 
Павла къ Коринеянамъ: сеется тгьло душевное, возстаетъ 
тело духовное (1 Кор. 15, 44); потомъ: подобаешь бо тлен­
ному сему облещисл въ нетлете, и мертвенному сему 
облещися въ безсмертге (ст. 53). Такимъ образомъ, разруше- 
Hie нашего тЬлеснаго состава, доказательства котораго (т.-е. 
разрушешя) мы видимъ каждую минуту, не останется навсегда, 
но наступитъ время, когда наши души, разлученныя съ тЬлами 
своими, снова соединятся съ ними и послгЬ того уже никогда 
не оставятъ ихъ.

Но, несмотря на необходимо чувствующуюся нами нужду 
воскресешя мертвыхъ 2), еще во время Спасителя и Его св. 
Апостоловъ были личности, которыя отрицали возможность этого 
воскресешя. Таковыми личностями были, между другими, садду­
кеи. ИзвЬстенъ евангельсый разсказъ о томъ, какъ однажды эти

*) Новый глаголъ, чаю, поставленъ въ Символе в'Ьры предъ одиннадцатымъ и 
дв4яадцатымъ членами конечно потому, что содержаше сихъ членовъ имеетъ сво- 
имъ предметомъ не настоящее, а  всецело одно будущее.

2) Отцы Церкви указывали эту нужду въ мысли о правосудш  БояОемъ, ко­
торое должно отдать каждому за дела, совершенный душою въ связи съ гёломъ; 
равно въ мысли о Богосозданномъ составе челов-Ьческомъ, которому назначена 
высокая цель и по дупг6, и по телу, и который обогащенъ высокими дарами, 
особенно по любви къ намъ Искупителя. „Быть не можетъ,— разсуж даетъ, н ап р ., 
Тертул.Ъанъ, —  чтобы Богъ оставилъ на вечную погибель создаше рукъ Своихъ, 
носилище дуновешя Своего, наследницу щедротъ Своихъ, священника в'Ьры Сво­

ей, воину за свидетельство Е го, сестру Х ри ста Е г о ... Любитъ Онъ плоть, столько 
близкую къ Нему по многимъ отношешямъ“ . „Н е странно л и ,— говорить другой 
учитель Церкви, св. 1устинъ Философъ,— тогда какъ та и другая (душа и плоть) 
Имъ (Богомъ) одинаково облагодетельствованы, одну спасти, другую нетъ? Если, 
какъ знаемъ, возможно, чтобы плоть участвовала въ возрожденш: отъ чего эта 
разность, что душа спасается, а  плоть нетъ? Или хотятъ представить Бога убш - 
цею? Но О н ъ — благъ". См. Догмат. Богосл. Филарета, ApxienacK. Червиг. 4 . I I ,  
стр. 489.



мнимые мудрецы приступили къ 1исусу Христу и предложили 
Ему вопросъ, которымъ надеялись въ конецъ подорвать веру 
]удеевъ и проповедь Самого Христа о воскресенш мертвыхъ. Но 
ч’Ьмъ запутаннее казался предложенный вопросъ, тгЬмъ яснее и 
убедительнее подтверждена Христомъ истина воскресения мерт­
выхъ. Заблуждаетесь,— ответилъ саДдукеямъ Спаситель,— не 
зная Лисант, ни силы (т.-е. могущества) Бож1еа... О вос- 
кресети мертвыхъ не читали ли вы реченнаго вамъ Бо­
гомъ: Я  Богъ Авраама, и Богъ Исаака, и Богъ 1акова? Богъ 
не есть Богъ мертвыхъ, но жггвыхъ (Me. 22, 29. 31. 32). 
Т.-е. коль скоро Богъ въ Писаши (Исх. 3, 6.— место, которое, 
какъ и все Пятокнижйе Моисеево, признавали за священно-истин­
ное сами саддукеи) говоритъ Моисею, жившему далеко после 
означенныхъ патр1арховъ, что Онъ есть Богъ этихъ патрйарховъ; 
то ясно, что смерть сихъ патрйарховъ не составляетъ ирекра- 
щешя ихъ бытйя на веку (даже но телу); иначе Богъ не на­
звал бы Себя ихъ Богомъ, Богомъ именно какъ Авраама, 
Исаака гг Бгкова и отца Моисеева, т.-е. какъ существъ, со- 
стоящихъ изъ души и тела, или, что то же, какъ людей, отъ 
которыхъ Моисей происходить по плоти, —  не назвалъ бы Себя 
ихъ Богомъ потому, что Онъ, какъ Самъ есть Существо живое, 
такъ живыхъ же есть и Богъ. Это —  доказательство истины 
воскресения мертвыхъ, приведенное Христомъ отъ Писанйя. Другое 
непреложное свидетельство того, что воскресете мертвыхъ воз­
можно, Спаситель указываетъ въ силгь или во всемогуществе 
Божйемъ, и, конечно, прежде всего обратилъ внимаше саддукеевъ 
на Свое собственное дело воскрешешя мертвыхъ, которое Опъ 
являлъ не разъ во время Своей земной жизни (Лук. 7, 14; 8, 
54. 55; 1оанн. 43, 44) и о которомъ, разумеется, саддукеи 
не незнали. И такими очевиднейшими доказательствами истины 
воскресения мертвыхъ (вместе съ разрешенйемъ шЬкоторыхъ дру- 
гихъ вопросовъ) Спаситель довелъ своихъ совопросниковъ до 
того, что, какъ замечаетъ при этомъ Евангелистъ, съ того дня 
никто уже не смгьлъ спрашивать Его (Me. 22, 46).— Апо­
столы, ннъ объяснеше той же возможности воскресенйя мертвыхъ, 
указывали— а) на всемогущество Божйе, напр.; Богъ воскресить 
насъ силою Своею (1 Кор. 6. 14); еще: нагие жггтельство

Катихизисъ Титова, т. II. 8
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на небесахъ, откуда мы ожидаемг и Спасителя, Господа 
нашею Iucyca Христа, Который уничиженное тгъло наше 
преобразить такь, что оно будешь сообразно славному 
тгьлу Ею , силою, которою Онь дгъйствуетъ и покоряешь 
Себгь все (Филип. 3, 20, 21); или: Воскресившей Христа 
пзь мертвыхь оживить и ваши смертныя птла Духомъ 
Своимь, живущимь вь васъ (Римл. 8, 11); б) на символы вос­
кресешя въ природе: скажешь кто-нибудь, пишетъ св. Апо­
столъ: какъ воскреснуть мертвые? и въ какомь тгьлгь пргй- 
дуть? Везразсудный! то, что ты  сгъешь, не оживегпь, если 
не умретъ. И  когда ты  сгъешь, то сгъешь не тгъло будгу- 
гцее, а голое зерно, какое случится, пшеничное, или другое 
какое. Но Вогь даеть ему тгъло, какъ хочегпъ, гг каждому 
сгъмени свое тгъло (1 Кор. 15, 35— 38). После такихъ оче- 
видныхъ свидетельствъ слова Бояйя о возможности воскресешя 
мертвыхъ, конечно, не должно быть и тени сомнешя объ этой 
истине. —  Изъ разоуждешй Отцовъ и учителей Церкви, касав­
шихся вопроса о воскресеши мертвыхъ, и именно о возможности 
сего воскресешя, особеинаго вниманья заслуживаютъ, по своей 
общедоступности и наглядности для понимашя, слова св. Кирилла 
1еруоалимскаго: «Пусть будутъ смешаны,— говоритъ сей Отецъ 
Церкви,— различныя семена растешй (тебе, слабому въ вере, и 
примеры представляютъ слабые), и сш различныя семена расте­
шй будутъ находиться въ одной горсти твоей: для тебя, чело­
века, трудно ли или, напротивъ, легко различить, что находится 
въ твоей горсти, и семена каждаго растешя по свойству ихъ 
отделить, и дать имъ свое место, чтобъ расли? Такъ, ты мо­
жешь различить и привесть въ прежнее состояше, что находится 
въ руке твоей; а Богъ ужели не можетъ различить и привесть 
въ прежнее состояше, что содержится въ горсти Его» х)? Св. 
Златоустъ равно учитъ: «Тебе не понятно, какъ бедное тело 
твое, заживо иногда тлеющее, соделается нетленнымъ. Подумай 
же, сколько вещей сотворилъ Богъ изъ ничего, и— въ творенш 
ты найдешь залогъ воскресешя. Твореше Mipa еще труднее пред-

!)  Кириллъ Iepycai. Оглас. поуч. X V I I I ,  п. 3, стр. 407. Ср. Тертул. de 
resurr. carnis с. 68 et squ. —  См. Догмат. Богосл. Преосвящ. Maaapia, Т . I I ,  
стр. 630, примеч. 1963.
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ставить, чгЬмъ воскресете мертвыхъ. ЗдЪсь будетъ по крайней 
мЪр'Ь готовое вещество, а тамъ и того не было» 2). Подобно 
Отцамъ Церкви учитъ о возможности воскресешя мертвыхъ и 
нашъ Катихизисъ. „Поелику Богъ,— читаемъ мы въ немъ,— изъ 
земли сотворилъ тЪло въ началу то также можетъ разсыпав- 
шееся въ землю возобновить";— при чемъ приводятся Апостоль- 
стя слова, изъяснякпщя ciro возможность подоб1емъ посЪяннаго 
зерна, которое истлЪваетъ въ землЬ, но изъ котораго вырастаетъ 
трава или дерево: ты  еже сгьеши, не оживешь, аще не умрешь 
(цитат, см. выше) *).

ДМстше всемогущества Бож1я, по которому совершится вос­
кресете мертвыхъ, будетъ простерто на всЪхъ умершихъ чело- 
вЪковъ какъ праведниковъ, такъ и гр^шниковъ. Спаситель учитъ: 
наступаешь время, въ которое есть, находяиреся въ гро- 
бахъ 2), услышать глась Сына Вожгя; и изыдутъ творив- 
шге добро вь воскресете жизни, а дгьлавшге зло въ воскре­
сете осуждетя (1оан. 5, 28. 29). И пашъ Катихизисъ, какъ 
мы видЪли, еще въ опредЪлеши своемъ воскресешя мертвыхъ, 
учитъ о всеобщности сего воскресешя: «.есть тЬла умершихъ 
человгЬковъ,— говорится въ этомъ онред'Ьлеши,— соединясь опять

2) In senes. gormo 7. n. 3. См. Догмат. Богосл. Преосвящ. Филарета, Ч. I I ,  
стр. 488.

!) Вт. Mip-Ь физическомъ ничто не исчезаете абсолютно, а только переходить 
в* иной видъ быт'гя. Возьмемъ, напр., сожженное дерево: что значить, что дерево 
сгор-Ьло? значить ли это, что оно безусловно, всецело уничтожилось С Нисколько. 
Силою огня дерево лишь превращается въ другой видъ бьгпя, именно, въ педель 
и разный газообразныя вещества, незримыя для нашего глаза. Такъ и умершее 
гЬло человека. Разлагаясь по своей смерти, оно отнюдь не уничтожается, въ 
буквальномъ смыслЬ этого слова, а— какъ прекрасно говоритъ Катихизисъ—только 
„разсыпается", превращаясь въ землю и друпя земныя вещества; оно только, 
такъ сказать, разлагается на свои составные элементы, сущность которыхъ не 
теряется отъ того. I I  если физичесшя гбла, какъ, папр., вода, превратившаяся 
въ  паръ, или, указываемое Апостоломъ, зерно, разложившееся въ земл'Ь, могутъ, 
въ силу однихъ еппественныхъ законовъ, первая снова обратиться въ воду, а второе 
снова произрастить изъ себя зерно: то т4мъ бол'Ьс dnncmeie всемогущества ]>о- 
жгя сильно возстановить, въ  определенный для того день, разсыпавшееся въ 
землю т'Ьло человека. Трудъ вашъ (какъ душевный, такъ и гЬлесный) не тще- 
тенъ въ Господгъ,— такъ заключаетъ Апостолъ свое учеше о воскресенш мертвыхъ 
(1 Кор. 15, 58).

2) Что бы ни было этимъ гробомъ -могнла ли земная, утроба ли зв1>ря или 
волны MopCKin и проч.
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съ ихъ душами, оживутъ, и будутъ духовны и безсмертны». Но 
вм’ЬсгЬ съ воскресешемъ мертвыхъ послЬдуетъ измЪнешс тЬхъ, 
которые до времени общаго воскресетя останутся въ живыхъ. Не 
вен мы умремъ,— пишетъ Св. Апостолъ,— wo ваь изменимся, 
вдругь, во мгновете ока, при последней труби; ибо вос­
трубить, и мертвые воскреснуть нетленными, а мы из­
менимся (1 Кор. 15, 51. 52). Объ этомъ изм'Ьненш живыхъ, 
вмгЬстЬ съ подтверждешемъ учешя о всеобщности воскресетя 
умершихъ, Катихизисъ и учитъ въ дальнМшемъ вопрос!) своемъ. 
„Точно ли Bet воскреснуть?'4— спрашиваетъ онъ,— и отвЬчаетъ: 
„Точно Bet воскреснуть умериле; а у тЪхъ, которые до вре­
мени общаго воскресетя останутся вь живыхъ, нынЪшшя гру- 
быя Ttaa мгновенно изменятся въ духовныя и безсмертныя“ . 
При этомъ приводятся вынисанныя нами сейчасъ слова Апостола: 
вен бо не успнемь: ecu же изменимся и проч.

ДалЪе въ КатихизисЬ сл^дуетъ вопросъ о времени воскресе- 
н!я мертвыхъ: но мы остановимся на минуту на разеуждешп о 
свойствахъ или качествахъ будущихъ нашихъ т’Ьлъ. Говоря (на 
основаши слова Бож1я), что тЪла воскресшихъ «будутъ духовны 
и безсмертны», а равно что и у оставшихся живыми до все- 
общаго воскресетя «ньигЬштя грубыя тгЬла мгновенно изменятся 
въ духовныя и беземертныя», Катихизисъ даетъ намъ разуметь, 
что будунця наши т!,ла будутъ не таковы, как.in мы имгйемъ 
теперь. И именно: духовность нашихъ будущихъ тЪлъ ука­
зываетъ на то, что они, въ противоположность нашимъ ны- 
н'йншимъ тЪламъ, не будутъ покорены требовашямъ животной 
жизни, какъ-то: не будутъ им!>ть нужды въ грубой пицуЬ, въ 
питш и проч. (см. 1 Кор. 6, 13; Лук. 20, 35), но будутъ 
легки, свЬтоносны и не задерживаемы въ движешяхъ своихъ 
грубымъ веществомъ, подобно тому, или точно такъ, какъ вос- 
креснйй Спаситель входилъ къ ученикамъ Своимъ сквозь затво­
ренный двери (loan. 20, 19. 26); а беземертге будущихъ иа- 
шихъ Т'Ьлъ означаетъ ихъ неразрушимость, такъ что они вм’ЬсгЬ 
съ вновь соединенными съ ними душами уже навыки останутся 
живыми. Но при этомъ мы должны также знать, что, несмотря 
на изм'Ьиеше своихъ свойствъ, наши будушдя тгЬла по сущности 
своей будутъ тгЬ же, катя были соединены съ душами во вре-
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меии. Эго видно прежде всего изъ самаго понят о воскресенш, 
которое означаетъ возстановлеше и оживлеше того же самаго, 
что умерло, а не образоваше или сотвореше чего-либо новаго, 
какъ и Самъ Спаситель нашъ воскресъ изъ гроба въ томъ же 
самомъ теле, въ которомъ Онъ жилъ прежде и въ которомъ 
иострадалъ и умеръ на кресте; а съ другой стороны, въ слов'Ь 
Бож1емъ весьма определенно говорится, что воскреснутъ именно 
теперешшя наши тела; напр., Спаситель въ Евангелш ясно го­
воритъ, что именно находящееся въ гробахъ услышатъ гласъ 
Сына Бояая, и услышавши оживутъ (1оан. 5, 28); равно Ано- 
столъ учитъ, что ВоскресившШ Христа изъ мертвыхъ ояшвитъ 
и наши смертныя тела (Римл. 8, 11) и друг. мног. Отсюда 
тела праведниковъ будутъ отличны отъ телъ людей нечести­
вых!.. Тела людей печестивыхъ, хотя равно будутъ духовны и 
безсмертны, какъ тЬла воскресппя и неземныя, но они не бу­
дутъ телами славными, каковыя и обещаются Евангел1емъ 
однимъ только праведникамъ (Me. 13, 43), а будутъ телами 
мрачными, безобразными, какъ и въ земной еще жизни самый 
внешнШ видъ закоренблаго грешника внушаетъ къ себе неволь­
ное отвращеше.

Теперь— ногда будетъ воснресеше мертвыхъ и изменеше 
оставшихся живыхъ?

Отвбтъ на этотъ вопросъ, конечно, долженъ быть намъ извЬ- 
стенъ еще изъ прежнихъ нашихъ уроковъ, именно изъ уроковъ 
о седьмомъ члене Символа веры, въ которыхъ упоминалось, что 
воскресеше мертвыхъ, а следовательно и изменеше живыхъ, 
будетъ при второмъ пришествш Христовомъ на всеобщШ судъ 
и при кончине Mipa. Во внимаше къ этому, какъ можно приме­
чать, и въ Катихизисе вопросъ о времени воскресешя мертвыхъ 
предложенъ главнымъ образомъ затемъ, чтобы перейти къ уче- 
niio о кончине Mipa, о чемъ (собственно о сущности и образе 
кончины Mipa) доселе еще ничего не было сказано.— Ответивши 
въ короткихъ словахъ, что воскресеше мертвыхъ будетъ „при 
конце сего видимаго Mipa", Катихизисъ непосредственно снра- 
шиваетъ: „По этому и Mipb кончится?" —  и вотъ какое учеше 
предлагаешь онъ намъ, на основанш свидетельства слова Боиая, 
объ этомъ предмете, решсше котораго весьма много интересуешь
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ученыхъ естествоиспытателей и производить не мало толковъ 
въ среде ихъ г).

„Сей тленный Mipb,—  говоритъ Катихизисъ относительно’ 
кончины M ip a , —  кончится гЬмъ, что преобразится въ нетлен­
ный". Въ подтверждеше сихъ словъ приводятся следующая места 
изъ учешя слова Бояйя: яко и сама тварь свободгтся отъ 
работы истлгътя (отъ рабства тлгЬнш) въ свободу славы 
чадъ Божтхъ (Римл. 8, 21); еще: нова же небесе и нови 
земли по обгьтовант Его чаемъ, въ нихже (на которыхъ) 
правда живетъ (2 Петр. 3, 13). Итакъ, кончина M ip a  будетъ 
состоять не въ томъ, чтобы онъ совершенно разрушился и уни­
чтожился, а въ томъ, что онъ только изменится и обновится, 
изъ тл’Ьннаго и преходящаго сделается нетлЪннымъ и пребыва- 
ющимъ во вгЬкъ, и въ немъ уже не будетъ существовать нын'Ьш- 
нихъ неурядицъ, какъ естественныхъ слбдствШ нравственна™ 
безпорядка, а во всемъ и на всемъ будетъ почивать одна правда. 
Это будетъ, можно сказать, то же изменеше, какое совершится 
съ телами людей какъ им’Ьющихъ воскреснуть, такъ и тЬхъ, 
которые доживутъ до самой кончины M i p a . Св. Ириней писалъ: 
«не субстанщя, не матергя истребляется (ибо истиненъ и твердъ 
Тотъ, Кто создалъ ее), но проходитъ образъ M ip a  сего, т.-е. 
то, въ чемъ совершилось прегргЬшеше... Когда же перейдетъ 
этотъ образъ и челов'Ькъ обновится и возстанетъ для иетл'Ьшя, 
тогда явится новое небо и новая земля» *). Бл. Августинъ также 
учитъ, что при кончине M ip a  «погибнутъ те качества стихШ, 
которыя соответствовали тленнымъ гЬламъ нашимъ, самая нее 
субстанщя останется со свойствами, как!я приличны будутъ 
после чуднаго измеиешя теламъ нетленнымъ, такъ что Mipb, 
измененный въ лучшее состояше, вполне приспособленъ будетъ 
къ людямъ обновленнымъ и по плоти» 2).

Слово Бож!е, предвозвещая намъ о кончине Mipa, вместе 
съ темъ показываетъ и образъ или оруд!е, которымъ Суд1я все­
ленной совершить страшную перемену съ вещественнымъ MipoMb,

J) См. объ этомъ, напр., въ книгЬ Реиша: „B ibel und Natur". Freiburg im 
Brcisgan. 1870.

J) Adv. haeres. V, c. 36.
2) De civ. Dei lib. 20, c. 14. 16.
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именно —  „огонь": Нынтимя небеса и земля, —  приводить 
Катихизисъ учете Св. Ап. Петра,— сберегаются огню на день 
суда и погибели нечестивыхъ человгьковъ... И  тогда небеса 
съ гиумомъ прейдугпъ, cmuxiu же, разюртгиись, разру­
шатся, земля и всгь дгьла на ней сгорятъ (2 Петр. 3, 
7, 10). Замечательно, что учете слова Болйя о кончине, или, 
лучше, о преобразовали Mipa чрезъ огонь, находить точное под- 
тверждеше даже въ естествознанш. Новые успехи физики чемь 
больше расширяются, тЬмъ яснее и яснее приводятъ къ заклю- 
ченш, что настояний М1ръ долженъ иметь конецъ, и конецъ 
именно чрезъ огонь 3). Мало этого; о преобразовали Mipa чрезъ 
огонь говорили еще въ древности— Зороастръ, Гераклитъ, Пла- 
тонъ и др., которые все чувствовали ненормальное состояше 
теперешняго Mipa и предсказывали о будущемъ усовершенство- 
ванш его чрезъ огонь 4).

Итакъ, и будущее преобразоваше Mipa, какъ и преобразоваше 
нашего собственнаго тела, несомненно. Но при этомъ, конечно, 
многое изъ судебъ будущаго Mipa для насъ сокрыто. Такъ, напр., 
вопросы о томъ, каково именно будетъ новое состоите нреобра- 
зившагося чрезъ огонь Mipa, какъ именно будетъ светить тогда 
солнце, каковы именно будутъ свойства воды, воздуха и проч.,—  
все это пока для насъ тайна, какъ тайна же для насъ и со- 
стояше будущаго нашего тела. «Если, —  разсуждаетъ преосвя­
щенный Филаретъ ЧерниговскШ *),— Св. Писаше говорить о бу­
дущемъ теле (и, прибавимъ, о будущемъ Mipb) не все, что хо­
телось бы знать любопытству нашему, то будемъ помнить, что 
состояше будущаго тела нашего (а также и всего будущаго 
Mipa) есть тайна для насъ; довольно того, что открыто намъ 
изъ сей тайны, проникать же въ остальное тайны — трудъ без- 
полезный и напрасный». Посему, заключимъ, будемъ знать лишь

3) См. Догм. Богосл. Преосвящ. Филарета Черниг. 4 . 2, стр. 502.
*) Тамъ лее. Въ  этой книге, между прочимъ, приведено свидетельство 1осифа 

Флав1Я, который говорить, что еще Адамъ пророчествовалъ о двоякой кончшгЬ 
Mipa,— одной отъ воды, другой отъ огня (примеч. 98). Разумеется, свидетельству 
сему нельзя приписывать полной достоверности, но, въ виду нсеобщности въ че- 
ловечсскомъ роде надежды на преобразоваше Mipa чрезъ огонь, оно не имеетъ 
значешя.

з) Догм. Богосл. Преосвящ. Филарета Черниг. Ч . 2, стр. 495.
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одно, что какъ наши собственный тела, какъ и тела всего 
видимаго Mipa будутъ, по ихъ преобразовали, вполне приспосо­
блены къ новой, лучшей и совершеннейшей жизни нашего духа.

У р о к ъ  55-й.

О д и н н а д ц а т ы й  ч л е н ъ  С и м в о л а  в ъ р ы  ( о к о н ч а ш е ) :  У ч е ш е  о с о с т о я н ш , в ъ  к а к о м ъ

НАХОДЯТСЯ ДУШИ УМЕРШИХЪ ДО ВСЕОБЩАГО ВОСКРЕСЕНШ*, ИЗОБРАЖЕНГЕ ЭТОГО СОСТОЯШЯ 
по т е к с т у  К а т и х и з и с а ;  б е зсм е р п е  душ и, КАКЪ ОДНО ИЗЪ ДОКАЗАТЕЛЬСТВЪ того, что 
ДЛЯ НЕЯ ПО РАЗЛУЧЕНШ  СЪ ТЪЛОМЪ НЕМЫСЛИМО СОСТОЯНШ НЕОПРЕДЕЛЕННОСТИ*, ДОКАЗА­
ТЕЛЬСТВА— СЪ ДРУГОЙ СТОРОНЫ— НЕВОЗМОЖНОСТИ ДЛЯ РАЗЛУЧЕННОЙ СЪ ТВЛОМЪ ДУШИ СО­
СТОЯШ Я ПОЛНАГО БЛАЖЕНСТВА ИЛИ ПОЛНАГО М УЧЕНШ ; СВИДЕТЕЛЬСТВА СЛОВА Б О Ж Ш  О 
СОСТОЯНШ ДУШЪ, УМЕРШИХЪ ДО ВСЕОБЩАГО ВОСКРЕСЕНШ ; ЗАМВЧАН1Е О ДУШАХЪ УМЕРШИХЪ 
СЪ В-ВРОЮ, НО НЕ УСПВВШ ИХЪ ПРИНЕСТИ ПЛОДЫ, ДОСТОЙНЫЕ ПОКАЯНШ, —  УЧЕНШ О MO- 
ЛИТВЪ ЗА н и х ъ ; НА ЧЕМЪ ОСНОВЫВАЕТСЯ CIE УЧЕШ Е) НЕСОСТОЯТЕЛЬНОСТЬ ПРОТЕСТАНТ- 
СКАГО М1РОВОЗЗРВ1НЯ ОТНОСИТЕЛЬНО МОЛИТВЪ ЗА УСОШПИХЪ, И СУЖДЕН1Е О КАТОЛИЧЕСКОМ!»

„ ч и с т и л и щ * " .

Содержаше одиннадцатаго члена Символа веры, какъ но- 
казываетъ текстъ сего члена, составляетъ собственно учеше 
о воскресенш мертвыхъ. И мы объ этомъ предмете, —  вместе 
съ учешемъ о кончине M ip a , при которомъ будетъ воскре- 
сеше мертвыхъ, уже сказали въ прошломъ уроке. Но съ 
учешемъ о воскресенш мертвыхъ имеетъ тесную связь еще 
учеше о состоянш, въ которомъ находятся души умершихъ до 
всеобщаго воскресешя. Ибо истина воскресешя относится только 
къ телу, а не и къ душе вместе, которая не умираетъ. Если по­
следняя действительно не умираетъ, то она необходимо должна 
иметь известное состояше за пределами гроба. Что же мы мо­
жемъ сказать на это?— Въ какомъ состоянш находятся души 
умершихъ до всеобщаго воскресешя?

„Души праведныхъ,— учитъ Катихизисъ,— находятся (после 
смерти ихъ телъ до всеобщаго воскресешя) во CBtTt, покое и 
предначатш вечнаго блаженства; а души грешныхъ— въ про- 
тивоположномъ сему состоянш".

Для того, чтобы видеть справедливость этихъ словъ, намъ 
нужно, во-первыхъ, показать и доказать действительность истины 
беземертя души, о чемъ доселе мы еще не имели разеуждешя; 
пбо тогда только можно говорить о состоянш души за гробомъ,
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когда несомненно ея бьте тамъ; а во-вторыхъ, необходимо вы­
яснить значеше двухъ-частнаго состава человЪческаго существа, 
именно— что полная жизнь человека должна обусловливаться, по 
намеренно его Творца, взаимодейств]‘емъ души и тела.

1) Что касается истины безсмерыя души, то за действи­
тельность ея, съ ничемъ неопровержимою силою, говоритъ самая 
природа нашей души. Душа наша по своей природе совсемъ не 
то, что наше тёло. Она, во-первыхъ, не состоитъ изъ частей. 
Мы не можемъ сказать, чтобы каждое отдельное состояше на­
шей внутренней жизни имело свое отдельное, самостоятельное 
быт!е, подобно тому, какъ въ явлешяхъ вещественного Mipa каж­
дый элементъ абсолютенъ, т.-е. сила, присущая тому или дру­
гому элементу материя, всегда неизменна сама въ себЬ, такъ 
что, каково бы ни было число противниковъ известному физиче­
скому элементу, между нимъ и каждымъ изъ нихъ порознь взаимо­
действие разыгрывается точно такъ, какъ если бы всехъ осталь- 
ныхъ не существовало вовсе. Для большей наглядности дела 
возьмемъ въ примеръ часы. Главныхъ деятелей въ часовомъ ме­
ханизме составляютъ, какъ известно, гиря или пружина и маят- 
никъ, такъ что известной упругости пружины или тяжести гири 
соответствуем известная лее величина тяжести и вообще протп- 
водейстчпя качающагося маятника, вследств1е какового взаимо- 
дейсттая этихъ двухъ иротивоположныхъ силъ, этпхъ двухъ 
элементовъ, маятника и гири или пружины, происходитъ опреде­
ленное движеше колесъ и стрелки, которое мы называемъ «хо- 
домъ часовъ». Теперь предположимъ, что во взаимодейств1е 
этихъ двухъ силъ вмешалась новая сила, напр., проникшая въ 
колеса пыль, которая служить препятств1емъ къ свободному дви- 
жешю колесъ: взаимодейств1е двухъ первыхъ силъ, ихъ вл1яше 
другъ на друга, не изменяются отъ того въ своемъ существе; 
силы, присушдя имъ, остаются при нихъ те же самыя, только 
оне встретились теперь съ новою третьего силою, которая вме­
шалась среди ихъ п прибавила свою долю 1шяшя на нихъ; если 
эту третью силу удалить, если часы вычистить, то носледше 
(т.-е. часы) попрежнему станутъ ходить, благодаря тому же 
самому взаимодействие двухъ первыхъ силъ. Такимъ образомъ, 
роль дейстчня каждаго вещественнаго элемента неизменна и са­
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мостоятельна, пока существуетъ самъ элементъ. Не то— явлешя 
нашей внутренней жизни, нашей души; все состояшя нашей 
души суть только видоизмЪнешя одного и того же начала, одной 
и той же силы, одного и того же элемента, недЪлимаго въ себ'Ь, 
именно души. Если бы наши душевныя состояшя походили на 
частицы матерш, то въ насъ не было бы единства сознашя, 
т.-е. тогда каждый отдельный элементъ душевнаго состояшя, или, 
лучше, каждый отдельный актъ духовной жизни чувствовали бы 
только сами себя, ничего не зная о состояши другихъ совмЬ- 
стныхъ актовъ. Отсюда ясно, что душа наша есть существо 
простое, въ которомъ н'Ьтъ частей; а гд'Ь н'Ьтъ частей, тамъ не 
можетъ быть разрушешя, не можетъ быть смерти; следователь­
но душа безсмертна. Еще болЬе, во-вторыхъ, нематер1альность 
нашей души и ея совершенное отлич1е отъ тела усматриваются 
изъ анализа самаго содержашя или, лучше, изъ внутреннихъ 
качествъ душевныхъ явлешй. Ибо что мы находимъ въ душев- 
ныхъ явлешяхъ? Они не имеютъ ни цвета, ни фигуры, ни вкуса, 
ни запаха, ни плотности; въ ихъ соединешяхъ нЬтъ ни разстоя- 
шя, ни протяжешя. Впечатлешя зеленаго цвета вовсе не зелены 
сами по себе или представлеше трехугольника вовсе не имеетъ 
вида трехугольника; чувство удоволыушя при виде любимаго 
кушанья и чувство радости при свиданш съ родными различа­
ются между собою не плотностш своею или фигурой, а темъ 
особеннымъ содержашемъ, которое делаетъ ихъ явлешями именно 
душевной —  особенной, а не обыкновенной — физической жизни. 
Не составляютъ они какого-либо повторешя или продолжешя 
физическихъ явлешй. Странно, конечно, было бы думать, что, 
представляя себе, напр., течете реки, мы только повторяемъ это 
течете'отъ одного пространственнаго пункта до другого и что 
въ нашей голове струится вода, и т. д. Итакъ ясно, что душа 
наша совершенно иной природы, чемъ наше тело. А потому 
прекращеше телесной жизни —  не то, что остановка душевной 
жизни. Правда, во многихъ случаяхъ душа определяется состоя- 
шями телеснаго организма: но это не значитъ, что она безъ 
тела не можетъ существовать, подобно тому какъ не значитъ, 
что нашъ глазъ, который не видитъ во время пыли или въ тем­
ноте, прекращаетъ вместе съ темъ самое свое бьше, а пока-
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зываетъ только то, что дЪйстдая нашей души въ ея теперешней 
жизни находятся въ тесной связи съ т'Ьломъ. А съ другой сто­
роны, весьма миопе факты показываютъ, что даже въ тЬхъ 
случаяхъ, когда душа, повидимому, безусловно определяется со- 
стояшями тгЬлеснаго организма, какъ-то: во время нашего сна, 
болезни, и проч., деятельность ея отнюдь не теряетъ своей 
самостоятельности и самобытности. Такъ, напр., едва ли не каж­
дый изъ насъ испытываетъ на себе, что иногда после пробуж- 
дешя отъ сна мы, ни съ того ни съ сего, ощущаемъ въ себе 
сильную тоску или большую радость. Спрашивается: чемъ объ­
яснить такое явлеше? А очень можетъ быть, что все подобныя 
невольныя и неразгаданный чувства, ощущаемыя нами непосред­
ственно за сномъ, суть следствие душевныхъ размышлешй, ду­
шевной деятельности, бывшихъ во время сна (безъ причины 
ничего не бываетъ), хотя мы самой этой деятельности нашей 
души во время сна не сознаемъ или, лучше, не помнимъ, по­
добно тому, какъ мы часто не помнимъ самыхъ ясныхъ снови- 
дешй,— чувствуемъ, что мы что-то видели во сне и что сно- 
видеше имело определенный видъ и характеръ, но никакъ не 
можемъ представить, что именно намъ снилось; и это, безъ со- 
мн&нш, отъ того, что во время сна деятельность души не про- 
никаетъ всею нашего существа, точно такъ какъ при разсеян- 
номъ чтенш, когда глазъ смотритъ въ книгу, ухо слушаетъ 
стороншй разговоръ, руки вертятъ какую-либо вещь,— словомъ 
когда нетъ сосредоточешя при чтенш,— мы не запоминаемъ ни­
чего изъ прочитапнаго, хотя въ минуту самаго чтешя мы по­
лучали определенныя впечатлЬшя отъ чтешя и самый фактъ 
чтешя мы помнимъ хорошо. Еще примеръ изъ деятельности 
души во время сна. Иногда необходимо бываетъ встать неотложно 
въ известный часъ, а между темъ нетъ человека, на котораго 
можно было бы положиться, что онъ разбудитъ насъ въ этотъ 
известный часъ- И что же? Какъ бы ни былъ крепокъ нашъ 
сонъ, мы во всехъ такихъ случаяхъ непременно просыпаемся 
въ необходимый для насъ часъ и просыпаемся, замечательно, 
моментально. Изъ сихъ двухъ примеровъ мы не можемъ не за­
ключить, что наша душа и во время нашего сна (а при этомъ, 
и во время нашей болезни и во всехъ другихъ случаяхъ ея
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кажущейся недЬятельиости) не перестаетъ быть деятельною, и, 
также какъ и во время бодрствовашя нашего тела, сознаетъ, напр., 
время, такъ что когда нужно человеку встать, она проявляетъ 
всю энерпю свою, чтобы пробудить и отъ‘ самаго глубокаго сна; 
только мы не номнимъ этой деятельности ея, на основанш ука- 
занныхъ выше причинъ. Чймъ также иначе объяснить подобный 
внезапныя пробуждешя во время различныхъ опасностей въ ночи, 
напр., при ночныхъ пожарахъ и проч.? Много, конечно, сгораетъ 
людей вследствие сна, но много также и спасается благодаря 
именно непонятному пробужденш. Если же, такимъ образомъ, 
душа наша, хотя бы и по временамъ только, возвышается надъ 
самыми крепкими связями съ своимъ теломъ; то понятно, что 
бьте ея и ея деятельность вполне самобытны, т.-е. что она 
живетъ особою жизнш, отдельною отъ жизни телесной, и сле­
довательно, повторимъ, прекращеше телесной жизни не должно 
вести за собою и прекращешя жизни душевной. —  Слово Бож(е 
со всею ясносию учитъ о жизни души и после разлучешя ея 
съ теломъ.

Въ Ветхомъ Завете истину беземершя души по разлученш 
ея съ теломъ весьма определенно выразилъ Екклешастъ, кото­
рый говоритъ: и возвратится прахъ (т.-е. тело) въ землю, 
гдгъ онъ и былъ; а духъ возвратится къ Богу, Который 
далъ ею (12, 7) *). Еще ранее ту же истину безмертгя души 
высказалъ 1аковъ въ словахъ; спиду къ сыну моему въ гиеолъ 
(Быт. 37, 35): 1аковъ уверенъ былъ, что 1осифъ растерзанъ 
зверемъ, и след, подъ шеоломъ онъ не могъ разуметь гроба, 
а понималъ состояше душъ разлучившихся съ земною жизшю,—  
говоря другими словами: онъ веровалъ, что душа 1осифа жива. 
Новый Заветъ еще определеннее говоритъ о безомертш души.

х) Эти сдопа Екклеиаста говорятъ между прочпмъ противъ той новой теорш 
погробешя умершихъ, о которой такъ много тодкуютъ въ наше время,—  разум-Ьемъ 
теорш сожигашя труповъ умершихъ, —  и которою весьма ынопе увлекаются, въ 
виду того, что npiflTHlie, говорятъ, оставшийся отъ сожжешя пенелъ сохранять въ 
урн4, ч'Ьмъ предавать трупъ па съ,Ьден1е червямъ (а въ пеп.тЬ какъ будто нЬтъ 
червей?!., посмотрите на него чрезъ микроскопъ, и увидите тамъ существа, го­
воря вашимъ словомъ, еще гадчайппя червей...). Не въ урну, или не въ вазу, по 
ученпо слова Бож1я, должны идти останки умершихъ, а въ землю: и возвратится 
прахъ въ землю, гдп онъ и былъ (Ср. Быт. 3, 19: земля ecu, и  еъ землю отыдеши).
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Довольно указать на слова Спасителя, которыми Онъ ободряетъ 
вс'Ьхъ мучениковъ, умирающихъ ради Его: не бойтесь, говоритъ 
Онъ, убивающихь тело, душу же не могущихъ убить (Мо. 
10, 28). '

Сказаннаго, полагаемъ, достаточно для того, чтобы быть вподн’Ь 
убежденными въ истине безсмерт1я души по ту сторону гроба. А если 
безсмерт1е души за гробомъ несомненно; то несомненно же должно 
быть и известное, определенное состоите ея тамъ: жизнь без- 
качественная, неопределенная, не мыслима въ существе нравственно 
разумномъ, какова душа. Вотъ почему Катихизисъ намъ и го­
воритъ, что души праведныхъ (после смерти ихъ телъ до все- 
общаго воскресетя) находятся во свете, покое и вобще бла- 
женствуютъ; а души грешныхъ испытываютъ противоположное 
сему состоите, т.-е. что каждая душа, по выходе изъ тела, 
продолжаетъ свое бьте въ паправленш, которое она получила, 
живя вместе съ теломъ, или, иначе, что бьте душъ за гробомъ 
находится въ прямомъ отношенш къ ихъ бытш на земле и есть 
непрерывное бьте.

2) Но, хотя душа наша, какъ существо, отличное отъ тела, 
и безсмертное, можетъ продолжать свое бьте и вне тела, 
и хотя продолжеше сего бьтя ея находится въ прямомъ отно- 
шенш къ ея бытпо въ теле, т.-е. хотя она и вне тела 
способна ощущать состояшя, катя испытываются ею вместе съ 
теломъ: темъ не менее бьте души безъ тела— не полное, а 
вмЬсте съ этимъ и все состояшя, испытываемый душою въ 
безтЬлесномъ бытш, не совершенны. Некоторое пояснеше сего 
несовершенства душевной жизни за гробомъ мы можемъ нахо­
дить въ понятии, какое даетъ намъ вообще состояше разлуки. 
Представимъ, что отецъ разлучается съ своими детьми; по 
разлуке съ своими детьми, этотъ отецъ, конечно, продолжаетъ 
свое бьте и имеетъ попрежнему и радости, и горе; но бьте 
его после разлуки съ детьми и все иснытываемыя имъ чувства 
радости или горя уже не имеютъ той полноты счаст!я или нес- 
часпя, какою они отличались въ союзе съ детьми: разлука съ 
детьми какъ бы разделяешь, т.-е. умаляетъ эту полноту 
(особенно полноту счастья). Подобно сему и разлука души съ 
теломъ необходимо должна вести за собою ненормальность некую
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въ жизни. Ибо коль скоро Самъ Богъ определилъ человеческой 
душе жить въ связи съ теломъ, въ силу чего она есть душа 
именно человеческая, а не отрешенный духъ ангела; то по­
нятно, что только въ связи съ теломъ она и можетъ жить 
вполне нормальною жпзшю. Отсюда, хотя каждая душа умер- 
шаго человека имеетъ определенное состояше по ту сторону 
гроба, а именно: души нраведниковъ испытываютъ состояше 
блаженства, души же нечестивыхъ— состояше тоски и мучешя; 
но то и другое состояше не есть еще состояше законченное, 
совершенное, больше котораго душамъ и праведниковъ, и грешни- 
ковъ не остается ждать ничего, а составляетъ лишь преднача- 
mie какъ блаженства, такъ и мучешя. Поэтому и въ Катихи­
зисе, въ приведенномъ выше учеши его о состоянш душъ 
умершихъ до всеобщаго воскресешя, говорится, что души пра- 
ведныхъ находятся въ предначатт вЪчнаго блаженства, а 
души гр'Ьшныхъ— въ противоположномъ сему состоянш, т.-е. въ 
предначатт вгЬчиаго мучешя. Съ другой стороны, душамъ 
какъ праведниковъ, такъ и гр'Ьшниковъ не воздается тотчасъ 
по смерти полнаго блаженства или полнаго мучешя, потому что 
того требуетъ правда Бож1я, ибо во всехъ дМств1яхъ нашей 
души, доколгЬ она находится въ теле, cie последнее принимаетъ 
самое деятельное у часы е и способотвуетъ такому или иному 
развитие души: такъ— mens sana in corpore sano» (т. e. «здравый 
умъ въ здоровомъ теле»), говоритъ латинская пословица; равно 
какъ и душа весьма много содействуетъ благосостояшю тела. 
Следовательно, было бы несправедливо предъ очами Божшми 
(если бы даже это было и возможно) воздавать душамъ умер­
шихъ полнымъ воздаяшемъ, когда оне являются виновниками 
сего воздаяшя лишь наполовину. Такъ учитъ насъ и Катихизисъ, 
ставя нарочито особый вопросъ: «Почему душамъ праведныхъ 
не приписывается тотчасъ по смерти полнаго блаженства?»— и 
отвечая: «Потому, что полное воздаяже по деламъ предопре­
делено получить полному человеку по воснресенш тела и 
последнемъ суде Бож1емъ».— Теперь обратимся къ свидетельст­
вам!, слова Бож1я о состоянш душъ, умершихъ до всеобщаго 
воскресешя. .

Первое свидетельство, приводимое Катихизпсомъ пзъ слова



— 127 —

Бояйя о состоянш душъ умершихъ до всеобщаго воскресешя, 
касается сейчасъ разобраннаго вопроса, почему душамъ пра- 
ведныхъ не приписывается тотчасъ по смерти полнаго блаженства, 
при чемъ самъ собою разумеется и вопросъ, почему душамъ 
грешниковъ не приписывается тотчасъ по смерти полнаго мучешя. 
Вотъ два места изъ послашй Ап. Павла, которыя особенно ясно 
отвечаютъ на означенный вопросъ. Bo-первыхъ, въ послашй къ 
Тимоеею Ап. Павелъ говоритъ: прочее убо соблюдается мнгь 
(а теперь готовится мне) вгьнецъ правды, егоже (который воз- 
дастъ ми Господь въ день онъ (въ день оный), праведный 
Судья: не токмо же мнгь, по и всгьмъ возлюблыиимъ явле- 
nie Его (2 Тимое. 4, 8); во-вторыхъ, въ послашй къ Коринея- 
намъ онъ учитъ: всгьмъ бо явитися намъ подобаетъ предъ 
судищемъ Христовымъ, да пргиметъ кгйждо, яже съ тгь- 
ломъ содгьла (соответственно тому, что онъ делалъ, живя въ 
теле), или блага, или зла (2 Кор. 5, 10). И то и другое 
место даютъ намъ видеть, что души умершихъ людей не получаютъ 
до всеобщаго воскресешя полнаго себе воздаяшя именно потому, 
что того требуетъ правда Бож1я, въ силу которой, въ день все­
общаго воздаяшя, каждый долженъ получить соответственно тому, 
что онъ делалъ, живя въ теле, доброе или худое.

Другое свидетельство слова Бож1я, взятое Катихзисомъ изъ 
притчи Спасителя о богатомъ и Лазаре, приводится въ доказательство 
той истины, что предначале блаженства, равно какъ и пред- 
начайе мучешя, какъ определенныя состояшя душъ за гробомъ, 
следуютъ тотчасъ после нашей смерти или, какъ вернее го­
воритъ Катихизисъ,— прежде последняго суда. Ибо въ означен­
ной притче весьма определенно сказано: умеръ нищгй, и отне­
сет былъ Ангелами на лоно Авраамово; умеръ и богачъ, 
и похоронили его; и въ адгь, будучи въ мукахъ, и проч. 
(Лук. 16, 22. 23). Такое же свидетельство о предначатш ду­
шою определенного состояшя вследъ за исходомъ изъ тела высказалъ 
Спаситель въ словахъ, сказанныхъ Имъ покаявшемуся на кресте 
разбойнику: днесь (т.-е. теперь же, сейчасъ же, или ныне же) 
со Мною будеши въ ран (Лук. 23, 43).

Последнее свидетельство (ответь Спасителя покаявшемуся 
разбойнику) говоритъ вместе о томъ, что предначаие блаженства
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душами умершихъ, посл'Ь смерти до всеобщаго суда, бываетъ. 
соединено, по крайней м'ЬргЬ для н'Ькоторыхъ, съ липезрйшемъ 
Самого Incyca Христа. Эта новая черта изъ жизни душъ за гро- 
бомъ до всеобщаго суда указывается также Катихизисомъ. «Cie 
предначат1е блаженства бываетъ ли соединено съ лицезрешемъ 
Самого 1исуса Христа?»— спрашиваетъ онъ послгЬ того, какъ 
ссылкою на притчу о богатомъ и ЛазарТ, подтвердил!, свое учеше 
о действительности такого блаженства,— и отв'Ьчаетъ: «Такъ 
бываетъ особенно со Святыми, какъ cie даетъ разуметь Апо- 
столъ Павелъ, желанге имый разрешиться и со Христомъ 
быть. Филин. 1, 23».

Исповедуя, на основанш ясныхъ свидетельствъ слова Б(ш я, 
что праведники вдругъ но смерти тела и прежде последняго 
суда восходятъ душами своими на небо и удостаиваются блажен­
ства, а все души грешниковъ, по разлученш съ ихъ телами, 
нисходятъ въ адъ,— место печали и скорби, Православная Цер­
ковь относительно участи последних!,, т.-е. умирающихъ греш­
никовъ, учитъ, что для техъ изъ нихъ, которые умерли съ 
верою, только не успели принести плодовъ, достойныхъ веры 
и покаяшя (каковы: молитвы, сокрушеше, ут'Ьшеше бедныхъ и 
выражеше въ поступкахъ любви къ Богу и ближнимъ), остается 
еще возможность получить облегчеше въ страдашяхъ и даже 
вовсе освобождаться отъ узъ ада, черезъ молитвы Церкви и 
благотворешя, совершаемый живыми за умершихъ, а особенно 
силою безкровной жертвы, ежедневно приносимой во храмъ за 
cnaceHie всехъ хрисыанъ. «О душахъ умершихъ съ верою, но 
не успевшихъ принести плоды, достойные покаяшя, должно 
заметить,— учитъ насъ Катихизисъ,— то, что имъ къ достиже- 
шю блаженнаго воснресешя вспомоществовать могутъ прино­
симый за нихъ молитвы, особенно соединенный съ приноше- 
шемъ безкровной жертвы тела и Крови Христовы, и благотворе­
шя, съ верою совершаемыя въ память ихъ».

«Учеше cie,— нродолжаетъ далЬе Катихизисъ,— основано на 
постоянномъ преданш Каоолической Церкви, котораго начала 
видны еще въ Ветхозаветной Церкви. 1уда Маккавей принесъ 
жертву за умершихъ воиновъ (2, Макк. 12, 43). Молитва за 
усопшихъ всегда есть непременная часть Божественной Ли-
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турпи, начиная отъ Литурпи Апостола (акова. С. Кириллъ 
1ерусалимсюй говоритъ: превеликая будетъ польза душам», 
о которыхъ моленге возносится въ то  время, какъ святая 
предлежит» и страшная жертва. Тайновод. поуч. 5. гл. 
9.— Св. Васил1й Велишй въ молитвахъ Пятидесятницы говорить, 
что Господь сподобляетъ принимать отъ насъ молитвенныя 
умилостивлежя и жертвы, о иже во адп, держимыхъ съ на­
деждою для нихъ мира, ослаблен!я и свободы». Вообще пре- 
даше Каеолической Церкви о всегдашнемъ совершенш въ ней 
молитвъ и благотворенШ за cnaceHie усопшихъ такт, ясно и 
определенно, что разве самый предубежденный умъ не можетъ 
согласиться съ тою истиною, что молиться за усопшихъ и де­
лать въ память ихъ благотворешя есть непременный долгъ каждаго 
истиннаго христианина !).

Но кроме Предашя Церкви, свидетельства котораго, какъ 
давно намъ известно, одинаково важны съ свидетельствами 
Писашя и всегда могутъ вполне заменять послЪдшя, если ихъ 
не имеется,— есть и въ Писанш не мало указашй, хотя и не 
нрямыхъ, на то, что молиться и благотворитъ за усопшихъ, въ 
надежде чрезъ это способствовать достиженпо ими блаженства, 
несомненно должно. Такъ, наир., Спаситель въ Евангелш учитъ, 
что есть грехи, которые прощаются, и есть грехъ, который не 
простится ни въ семъ вгькгь, ни въ будущем» (Me. 12. 31. 
32). Св. Ап. 1оаннъ также пишетъ: если кто видитъ брата 
своею согртиающаю гргьхомъ не къ смерти; то  пусть 
молится, и Богъ даст» ему жизнь, то-есть, согрешаю­
щему 1ргьхомъ не къ смерти. Есть гртхъ къ смерти: не о 
томъ говорю, чтобы онъ молился (1 loan. 5, 16). Сличая 
то и другое наставлеше, видимъ, что какъ есть грехъ смертный, 
о которомъ безполезно и молиться, который не простится ни въ

')  В ъ  Догматам. Богослов. Преосвящ. Макар1я указано болЬе 20-ти отцовъ 
и учителей Церкви, свид/Ьтельствующихъ о всегдашнемъ совершенш въ Церкви 
молитвъ и благотворепш за cnaceHie усопшихъ, несмотря на то, что книга ята, 
какъ система, обнимающая вегь догматы нашей веры, ограничивалась, конечно, 
только некоторыми, более выдающимися отеческими свидетельствами, такъ какъ 
иначе объемъ ея былъ бы слишкомъ великъ; да и не до»танетъ силъ одного чело­
века, чтобы для каждаго догмата приводить есм, имЬюнияся на него свидетельства.

Катехизисъ Титова, т. II. 9
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этой, ни въ той жизни, такъ есть грехи не смертные, о кото- 
рыхъ молитва можетъ быть вполне благоплодна, или, иначе,— 
которые прощаются и въ будущей жизни; а следовательно мы 
совершенно вправе и обязаны молиться за ближнихъ своихъ и 
тогда, когда они переходятъ изъ сей жизни въ новую (ср. Me. 
5, 22; 1аков. 5, 16. сн. Лук. 20, 38 и Римл. 14, 8; 1 Петр. 
3, 18 — 20; Филип. 2, 10. И  и др.) ’).

Какъ ни утешительна истина, въ силу которой мы молимся 
о спасенш дугаъ умершихъ нашихъ родственниковъ, друзей и 
всехъ скончавшихся въ вере христсшъ, и сколь ни тверды осно­
ванья, на которыхъ зиждется эта святая истина, протестанты 
отрицаютъ ее. Не входя въ подробную полемику по поводу этого 
начальнаго отрпцашя 2), мы обратимъ наше внимаше на тЬ факты,

*) Въ притч'Ь о богатомъ и ЛазарТ., на основаши содержашя которой (вм'Ь- 
стЬ сь  другими местами слова Болпя) Катихизисъ учитъ о состоянш какъ пра- 
ведниковъ, такъ и гр’Ьшяиковъ послЬ пхъ смерти до всообщаго воскресеш я, есть 
выражеше, которое, ловидимому, свидетельствуетъ, что коль скоро душа усоп- 
шаго низводится во адъ, то для нея уже невозможенъ никогда и никакой пере- 
ходъ въ состояш е блаженства: Чадо! —читаемъ мы въ этой притч’Ь отв4тъ А в р а ­
ама богачу, молившему его о томъ, чтобы онъ послалъ къ нему Лазаря про­
хладить стражду щШ языкъ его (т.-е. богача),— чадо! вспомни, что ты получилъ 
уже доброе свое въ жизни своей, а Лазаръ— злое: нынгь же от  здпсь утишается, 
а ты страдаешь. И  сверхъ всею тою ,— продолжаетъ Отецъ вЬрующ ихъ,— между 
вами и  нами утверждена великая пропасть, такъ что хотящъе перейти отсю­
да не вамъ не могугпъ, также и  оттуда къ намъ не переходятъ (Лук. 16, 25.. 
26). Но невозможность перехода для умершихъ гр'бшниковъ, показываемая въ 
притч'Ь о богатомъ и ЛазарЬ, отворится, какъ можно усматривать изъ этой же 
самой притчи (ст. 3 1), только къ гр-Ьшникамъ не раскаяннымъ.

2) Вопросы и недоумЬшя, которые или сами собою возникаютъ въ умЬ при 
разематриваши Церковнаго учеш я о молитвахъ за умершихъ, или предлагаются 
неправомыедящими, равно разрЬшеше этихъ вопросовъ и недоумЬнш, можно ви- 
д$ть въ Догмат. Богословщ  Преосвящ. Макар1я, т .  2, стр. 604— 6 11 . Изъ нихъ 
мы считаемъ не лишнимъ привести здЬсь слЬдуюпое два вопроса съ ихъ разрЬ- 
шешемъ, какъ таы е, которые болЬе другихъ могутъ волновать любопытствующш 
умъ и между т'Ьмъ по разъяснеш ю своему особенно отрадны для христианской 
души: 1) „Н е суетны ли наши молитвы за умершихъ, когда мы съ доетов-Ьр- 
ноетш  не знаемъ, какая ихъ постигаетъ участь, и можетъ быть, мнопе, за кото­
рыхъ мы молимся, находятся уже въ царствш  небесномъ, а  друпе, по частному 
суду Божпо, принадлежать къ числу отверженныхъ?“ 2) „Если Церковь молится 
за всЬхъ, въ вЬрЬ скончавшихся, и ея молитвы сильны предъ Богомъ и благо­
творны для нихъ: то вей, за кого она молится, спасутся, и никто не лишится 
блаженства?*— Вотъ какъ» отвйчаетъ на оба эти вопроса преосвященнййшш Ма- 
карш . На первый вопросъ: „Несмотря на все это (т.-е. на наше незнаше участи,.
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которые невольно проявляютъ себя въ жизни самихъ протестан- 
товъ при каждомъ случай смерти ихъ близкихъ и которые по­
тому лучше всякихъ словъ и доказательствъ показываютъ несо­
стоятельность протестантскаго м1ровоззр,Ьн1я въ воиросЬ о мо- 
лнтвЬ за усопшихъ. Каждый изъ протестантовъ, какъ всякШ 
можетъ это видЬть, при всякомъ случаЬ смерти ихъ родныхъ, 
знакомыхъ и даже совершенно стороннихъ лицъ, невольно ощу- 
щаетъ въ груди своей глубокую скорбь о кончишь усошнаго и 
вмЬстЬ съ этою скорбш невольно же обращаетъ свой молитвен­

какия иостигаетъ каждаго усопшаго), наши молитиы объ умершихъ ие суетны. 
Церковь научаетъ насъ молиться за всехъ  скончавшихся въ православный вЬрЬ 

и съ покаяшемъ, исключая явныхъ нечестивцевъ и нераскаянныхъ; но о комъ 
принять, о комъ отвергнуть наши молнтвы— это уже принадлежитъ Господу, Ко­

торый знаетъ сущхя Своя и достойныхъ Его мплости (2 Тим. 2, 19). Наши мо­
литвы о гЬхъ, которые, быть можелъ, находятся уже на небеси или въ числе 
отверженныхъ, если пе полезны имъ, зато и не вредны. Но наши молитвы о 
всехъ  благочестно скончавшихся, только не усггЬвшихъ принести нлодовъ, до- 
стойныхь покаяшя, и потому не удостоивш ихся еше царств1я небеснаго, безъ 
всякаго сом1гЬшя, имъ полезны. А  кроме того молитвы за умершихъ во всякомъ 
случае полезны самимъ молящимся, по слову Псалмопевца: молитва моя въ 
нгъдро мое возвратится (Псал. 34, 13), и Спасителя: миръ вашъ къ вамъ возвра­
тится (Me. 10, 13). Если кто-нибудь.— замечаетъ Св. Гоанпъ Дамаскинъ,— хочетъ 
помазать больного мгромъ или инымъ священнымъ елеемъ, то сперва делается 
причастнымъ помазашя самъ, то-есть помазукпщй, а потомъ помазуетъ больного: 

такъ всяшй, подвизающшся о спасенш  ближняго, сперва получаетъ пользу самъ 
потомъ приносить оную ближнему; ибо не неправосуденъ Богъ, чтобы забыть 
дела, по слову божествеинаго А постола". На второй вопросъ: „Н а это (т.-е. что 
если молитвы Церкви за усопшихъ сильны предъ Богомъ, то в се  спасутся) ска- 
жемъ вм есте съ темъ же Св. 1оанномъ Домаскинымъ: пусть такъ и— о, если бы 
cie исполнилось! Ибо сего-то и жаждетъ, и хощетъ, и желаетъ, о семъ радуется 
и веселится преблагш Господь, да никто не лишится Божественныхъ дар овъ Е го. 
Ибо неужели Ангеламъ Онъ уготовалъ награды и венцы? Неужели для спасешя 
духовъ Онъ пришелъ на землю, нетленно воплотился отъ Д евы , соделался чело­
векомъ, вкусилъ страдаш я и смерть? Неужели Ангеламъ Онъ скажетъ: npiudume, 
блаюсловеннш Отца Моего, наелпдуйте уготованное вамъ царствге? Т ы  не мо- 
лсешь сего сказать, противникъ; но все? Онъ уготовалъ для человека, за котораго 
и пострадалъ. Ибо кто, составивъ пиръ и созвавъ друзей, не пожелаетъ, чтобы 
они все пришли и насытились благъ его? Иначе для чего ему и пиршество гото­
вить, какъ пе для того, чтобы угостить друзей своихъ? И если мы о семъ толь­
ко заботимся, то что сказать должно о великодаровитомъ, единомъ по естеству, 
преблагомъ и человеколюбивомъ Б о ге, ‘ Который, раздавая и подавая, более 
радуется и веселится, нежели вотъ. кто щнемлетъ и прш бретаетъ себ е  величай­

шее спасеше?"

9 *
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ный взоръ къ Богу о блажееномъ упокоенш скончавшагося. Мало 
сего; Miiorie изъ протестантовъ прямо обращаются къ православ- 
нымъ священникамъ буквально съ слезною просьбою о томъ, чтобы 
ихъ умерипе родствепики были поминаемы въ нашихъ храмахъ. 
Что иное показываютъ все эти факты изъ жизни самихъ про­
тестантов!., какъ не то, что истина поминовешя усоппшхъ, а 
именно: молитвы о cnaceuin ихъ душъ, благотворешя и проч., 
лежитъ на самой природе нашей, и что, следовательно, отрица- 
Hie этой истины есть очевидное насиловашс самой сей природы?.. 
Да, если бы всяшй человекъ поглубже всматривался въ запросы 
и отклики своего сердца и вообще въ природу своего духа, то 
каждый созналъ бы непременно, что православное учеше есть 
единственное, которое отвечаетъ всемъ потребностямъ нашего 
духа; всяшй виделъ бы, что Новый Завгьтг, принесенный намъ 
Господомъ Христомъ, написат именно на скрижаляхъ нашего 
сердца, какъ говорить слово Бож1е (Евр. 8, 10).

Но отрпцаше протестантами нужды молитвъ за усопшихъ, 
какъ и все друпя уклонешя ихъ отъ истиннаго учешя Христо­
ва, быть можетъ, никогда бы не появилось въ ихъ уме, исклю­
чая, разумеется, людей не верующихъ ничему, если бы въ Цер­
кви, отъ которой они отделились, не было также заблуждешя 
въ отношенш къ вопросу о состоянш душъ умершихъ до все- 
общаго воскресешя, а именно, если бы католики не учили о 
такъ называемомъ «чистилище» (purgatorium). Одна крайность 
неизбежно приводить къ другой противоположной, если кто бе­
жать отъ первой изъ нихъ, не разсуждая; и всякая раздражен­
ность въ борьбе съ противникомъ, —  хотя бы борьба cia была 
вызвана действительною несправедливое™ противника и имела 
въ основе своей добрую цель,— всегда сопровождается рядомъ 
несправедливостей и со стороны самого борющагося изъ-за не­
справедливости. А таково именно и есть поведете нротестанства 
по отношенш къ вызвавшему его католичетву. Только ровное, 
спокойное отношеше къ делу выясняетъ всякое дело; только 
«золотая середина» во всемъ можетъ приносить пользу.—  Что 
же есть такое католическое чистилище, изъ-за, котораго вышло 
протестантское отрицаше нужды молитвъ за усопшихъ?

Учеше католиковъ о чистилище въ основной мысли своей
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(идее) имЬетъ сходство съ учешемъ Православной Церкви о со- 
стояшп душъ умершихъ до всеобщаго воскресешя, именно: оно, 
какъ и учете Православной Церкви, говоритъ— а) что души 
н'Ькоторыхъ умершихъ, терпя мучешя за свои грехи, не имЬ- 
ютъ надежды и за гробомъ на полное прощеше своихъ грЬховъ 
и совершенное очищеше отъ нихъ, и— б) что душамъ такихъ 
умершихъ вспомоществуютъ молитвы о нихъ живущихъ еще бра- 
т1й о ХристЬ, милостыни и особенно приношете безкровной 
жертвы. Но въ частнЬйшемъ раскрытии сихъ двухъ положетй 
относительно состояшя душъ н'Ькоторыхъ умершихъ, католики 
существенно разнятся съ учешемъ Православной Церкви. Такъ—

1) Уча вместе съ нами, что нЬкоторыя души, подвергаясь, 
по разлучены съ тЬломъ, мучешямъ, не лишены однако надеж­
ды на блаженство,— католики за основаше этой надежды при- 
знаютъ самыя сш мучешя и говорятъ, что души очищаются въ 
чистилище и удовлетворяютъ правде Бож1ей чрезъ самыя свои 
страдашя, въ чемъ бы ни состояли послЬдшя, въ угрызеши ли 
совести, или во внещнсмъ огн'Ь (весьма M Horie римсше богосло­
вы принимаютъ чистилищный огонь за вещественный... какъ 
будто душа матер1альна!!.). Очевидно, разумея такимъ образомъ 
дело, католики смЬшиваютъ понят!я и извращаютъ самую ос­
новную мысль догмата. Какъ мы уже видели въ своемъ ме­
сте г), мысль о наказашяхъ человековъ въ смысле удовлетво­
рения за грехи не имеетъ за себя никакого основашя, и пото­
му все наши страдав1я сами но себе не могутъ улучшить уча­
сти страждущаго. Пока человекъ остается во rp-Ьхахъ, не очи- 
щеннымъ и не обновленнымъ, до техъ поръ, сколько бы не тер- 
п'Ьлъ мученШ, онъ не можетъ удовлетворить правде Бож1ей од­
ними страдашями своими, и избавиться отъ эгихъ неизбЬжныхъ 
слЬдствШ грЬха. Единственное средство для удовлетворена прав­
де Бож1ей за грехи, это— усвоеше себе заслугъ Искупителя, 
и для душъ умершихъ усвоеше такое возможно только чрезъ 
молитвы за нихъ и дела милостыни со стороны оставшихся жи­
выхъ. «Когда кончится торгъ, тогда уже поздно заниматься тор­
говлею», говоритъ въ одномъ месте св. 1оаннъ Дамаскинъ. Отсюда,

*) См. выше, урокъ 52, трактатъ объ эпитимш.
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поелику въ загробной жизни «нетъ ни бЪдныхъ, ни священно­
служителей, ни псалмопеИя, ни милостыни, ни благотворешя»—  
(слова того же Св. Отца Церкви), то все, что душа умершаго 
желала бы сделать добраго, дабы явиться ученицею своего Иску­
пителя (см. Me. 25, 40), она можетъ сделать только чрезъ по­
средство оставшихся живыхъ.

2) Неправильное разумЪше перваго положеИя, по которому души 
некоторыхъ умершихъ, терпя мучешя за свои грехи, не имгЬ- 
ютъ надежды и за гробомъ на полное прощеИе своихъ гр4»ховъ 
и совершенное очищеИе отъ нихъ, само собою должно вести къ 
неправильному же толкование и второго пункта— о посредни­
честве за, усопшихъ со стороны оставшихся живыхъ. И като­
лики, действительно, уча вместе же съ нами о молитве за 
усопшихъ, усвояютъ этпмъ молитвамъ только значеИе облегчеПя 
страдаПй, которыя, т.-е. страдаПя, одни и единственно изба- 
вляютъ некоторыхъ грешниковъ отъ вечнаго ада. Явную несо­
образность сего последняго толковаПя (о значеши посредничества 
за усопшихъ со стороны оставшихся живыхъ) прекрасно разо- 
блачаетъ нреосвящ. Митроп. Макаргё. Вотъ что между прочимъ 
онъ говоритъ на такое толковаИе: «если души некоторыхъ умер­
шихъ терпятъ въ чистилище мучешя потому собственно, что 
необходимо самимъ грешникамъ покаявшимся понести некоторое 
временное наказаше за грехи для удовлетворена правде Бож1ей, 
и если эти души чрезъ самыя свои мучешя въ чистилище 
действительно очищаются и удовлетворяют за себя Богу: то 
спрашивается, къ чему служатъ имъ молитвы и вообще всякое 
предстательство Церкви? Находящееся въ чистилище, очевидно, 
должны мучиться дотоле, пока сами собой не принесутъ требу- 
емаго отъ нихъ удовлетворена и не очистятся чрезъ свои му- 
чеИя; если же молитвы Церкви только ослабляютъ и облегчаютъ 
эти мучеИя, то оне (молитвы) не только не сокращаютъ, на- 
противъ еще продолжаютъ першдъ пребывания душъ въ чистилище, 
и след, не столько полезны, сколько вредны»*). Такъ иногда 
самыя отрадпыя истины затемняются примесью лжи и, что 
особенно грустно, лжи со стороны людей весьма даровитыхъ! 
Истинно— не обуй ли (т.-е. не обратилъ ли въ безулые) Богъ 
премудрость мера сего (1 Кор. 1, 20)?!..

!) Догмат. Богосл. ApxienncB. M anapia, т .  II, стр. 614.
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Д в е н а д ц а т ы й  ч л е н ъ  С и м в о л а  в е н ы : У ч е ш е  о  ж и з н и  б у д у щ а г о  в е к а ; о с о б е н н о

ВЫ СО К О Е ЗНАЧЕН1Е ЭТОГО УЧ ЕН 1Я  ДЛЯ Н А С Ъ ; У Ч ЕШ Е О ВЕЧ Н ОМ Ъ Б Л А Ж Е Н С Т В Е  Н Р А В Е Д -

н и к о в ъ ;  и с т о ч н и к ъ  э т о г о  б л а ж е н с т в а ; у ч а с п е  т е л а  в ъ  б л а ж е н с т в е  д у ш и ; с т е п е н и  

б л а ж е н с т в а ; у ч е п ш  о  В Е Ч Н О М Ъ  м у ч е н ш  н е в е р у ю щ н х ъ  и  б е з з а к о н н и к о в ъ ; д о к а з а ­

т е л ь с т в а  ВЕ Ч И Ы Х Ъ  М УКЪ и з ъ  П и с а н ы ,  И ВЪ  ЧЕМ Ъ ВЕ Ч Н Ы Я  МУКИ Б У Д У Т Ъ  с о с т о я т ь ;  

РЕШ ЕН 1Е ГЛ АВН ЕЙ Ш Н ХЪ НЕДОУМ ЕН1Й ОТН ОСИ ТЕЛ ЬН О ВЕЧ Н ОСТИ  М УЧ ЕН Ш ; ВЕЛИ КАЯ ПОЛЬЗА 

О ТЪ  РАЗМ Ы Ш ЛКН1Й О С М Е РТ И , О В О С К Р Е С Е Н Ш , О ПОСЛЕДНЕМЪ С У Д Е , О В Е Ч Н О М Ъ  БЛ А­

Ж Е Н СТ В Е  и  в е ч н о м ъ  м у ч е н ш ; з н а ч е н ш  в ъ  С и м в о л е  с л о в а : „ А м и и ь “ .

Ыосл'ЬднШ догматъ нашей в'Ьры составляетъ учеше о «жизни 
будущаго ежа», которая,— какъ говорится въ Катихизисе,— на- 
станетъ «после воскресешя мертвыхъ и всеобщаго суда Хри- 
това:» «(Чаю) И  жизни будущаго вгькй»,— читаемъ мы въ 
двенадцатомъ и последнемъ члене Символа веры. Этотъ догмата, 
нашей веры есть одинъ изъ вожделеннейшихъ догматовъ; онъ 
есть венецъ всехъ догматовъ и конечная цель нашей жизни. 
Св. Апостолы, возбуждая насъ къ добродетели, постоянно указы- 
ваютъ именно на жизнь будущаго века. Все, что дгьлаете,— го­
воритъ, напр., Св. Ап. Павелъ,— дгълайте отъ души, зная, 
что во воздалте получите отъ Господа наслгьдге. Колос. 
3, 23. 24).» Св. Ан. Петръ равно иишетъ: Влаюсловенъ Богъ 
и Отецъ Господа нашего Iucyca Христа, по великой Своей 
милости, возродившгй насъ воскресстемъ Iucyca Христа 
изъ мертвыхъ къ уповангю живому, къ ггаслгьдству нетлгън- 
ному, непорочному, неувядаемому, хранящемуся па небе- 
сахъ для васъ... О семъ радуйтесь, поскорбгъвъ теперь не­
много (если нужно) отъ различныхъ искушенгй (1 Петр. 1, 
*3. 4. 6). И вообще, почти всякое послаше Апостольское темъ 
и начинается, что указываетъ на возрождеше наше во Христе 
къ новой неувядаемой жизни на небе, къ жизни будущаго века. 
Что же это за жизнь будущаго века? въ чемъ она будетъ со­
стоять? и действительно-ли размышлеше о ней способно служить 
однимъ изъ сильнейшихъ побуждешй къ добродетели?

По двоякой нравственности людей, доброй и злой, и состо­
яше жизни будущаго века будетъ двоякое.

Bo-первыхъ, «для верующихъ, любящихъ Бога и делаю- 
щихъ добро, жизнь будущаго века,— какъ говоритъ Катихизисъ, 
будетъ столь блаженная, что мы теперь сего блаженства и

У р о к ъ  5 6 - й .
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вообразить не можемъ. Не у лейся (еще не открылось), что 
будемъ (учить Ап. 1оаннъ— 1 1оан. 3, 2). Вгъмъ челоета о 
Христгь (слова Ап. Павла), который еосхищенъ быстъ въ 
рай, и слыша неизреченны глаголы, ихже не лгьгпь есть 
человгькц глаюлатн (которыхъ человеку нельзя пересказать). 
2 Кор. 12, 2. 4». ' '

Для того, чтобы убедиться, что блаженство, которое правед­
ники будутъ ощущать въ жизни будущаго века, действительно 
неизглаголанно и невообразимо для насъ въ теперешней нашей 
жизни, слгЬдуетъ обратить внимаше на источникъ будущаго бла­
женства праведниковъ, который съ достаточною ясностно рас­
крыть въ слов!; Бож1емъ, и о чемъ предлагается дальнейнпй 
вопросъ въ Катихизисе. Такъ, нервымъ источникомъ блаженства 
для праведниковъ будетъ, по учешю слова Божья, постоянное 
ихъ сопребываше, сожительство съ Самимъ Богомъ и Господомъ 
1исусомъ Христомъ и постоянное соучасйе въ божественной 
славе, сколько то возможно для творешя, или, говоря словами 
Катихизиса: нпзреченное блаженство праведниковъ произойдетъ 
прежде всего и главнымъ образомъ «отъ созерцашя Бога во 
cetTt и славе, и отъ соединетя съ Нимъ». Да не сму­
щается сердце ваше,— говорилъ Спаситель ученикамъ Своимъ 
въ прощальной бесЬде съ ними;— вгьруйгпе въ Бога, и въ Меня 
вгьруйте. Въ домгь Отца Моего обителей много... Я  пргйду 
опять и возьму васъ къ Себгь, чтобы гг вы были, гдгь Я  
(1оанн. 14, 1— 3). Потомъ, въ молитве къ Отцу, Спаситель гово­
рить: Огггче! которыхъ Ты далъ Мнгь, хочу, чтобы тамъ, 
гдгь Я , и они были со Мною, да видягпъ славу Мою, ко­
торую Ты далъ Мнгь, потому чггго возлюбилъ Меня преж­
де основанья мгра (17, 24). И еще раньше, въ нагорной бе­
седе Своей, 1исусъ Христосъ училъ: блаженны чистые сердцемъ; 
ибо они Бога узрлгггъ (Me. 5, 8). Въ такомъ лицезрёши Все- 
совершеннаго праведники будутъ непрестанно обретать: а) пол­
ное удовлетвореше для своего ума, ищущаго всегда света и 
истины: теперь, приводить Катихизисъ слова Ап. Павла, мы 
видимъ какъ бы сквозь тусклое сгпекло, гадателъно, гпогда 
же лицомъ къ лицу; теперь знаю я отчасти, а тогда по­
знаю, ггодобно какъ я ггознанъ (1 Кор. 13, 12), т.-е. тогда
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познаю не чрезъ умозаключешя, не чрезъ соображешя различ­
ный, а непосредственно; б) удовлетвореше для своей воли, ищущей 
добра и вышней вЬчной славы: насыщуся внегда лвшпимися 
славгъ Твоей, восклицаетъ псалмопЬвецъ Давидъ (Псал. 16,15). 
Сюда же им’Ьетъ отношеше изречеше Спасителя, приводимое въ 
КатихизисЬ: тогда праведницы просвгьтятсл (возшяютъ) лко 
солнце в г царствт Отца ихъ (Me. 13, 43). По мЬрЬ того 
какъ праведники болЬе и болЬе будутъ созерцать и постигать 
умомъ своимъ совершенства Божш, они болЬе и болЬе будутъ 
воспламеняться къ Нему любовш, подобно тому какъ и въ на­
стоящее время, даже но отношенш„къ человЬку, мы тЬмъ болЬе 
воспитываемъ въ себЬ любви къ этому человЬку, чЬмъ болЬе 
познаемъ въ немъ добрыхъ качествъ, ВмЬстЬ же съ усоверше- 
шемъ любви нашей къ Богу естественно должно усовергааться 
и наше безусловное повиновеше Его святЬйшей волЬ, наше 
нравственное уподоблеше Ему и наше и въ насъ безконечное 
нрославлеше Его святЬйшаго имени: возлюбленные, пишетъ Ап. 
1оаннъ Богословъ, мы теперь дгьти Божш; но еще не от­
крылось, что будемъ. Знаемъ только, что когда откроется, 
будем?, подобны Ему, потому что увидимъ Его, какъ О т 
есть (1 1оанн. 3, 2); наконецъ— в) полное удовлетвореше для 
своего сердца, жаждущаго единешя, мира и искренности: Будетъ 
Богъ всяческая во всгъхъ (будетъ Богъ все во всемъ— 1 Кор. 
15, 28),— заканчиваетъ Катихизисъ свой отвЬтъ объ источникЬ 
вЬчнаго блаженства праведниковъ. Чрезъ любовь свою правед­
ники удостоятся ближайшаго общешя и единешя съ Богомъ, 
Который Самъ есть любовь: Богъ,— учитъ Ап. 1оаннъ,—есть 
любовь, и пребывающей въ любви ггребываетъ въ Боггь, и 
Богъ въ немъ (1 1оанн. 4, 16).— ВмЬстЬ съ блаженствомъ, 
которое будетъ происходить «отъ созерцашя Бога во свЬтЬ и 
славЬ, и отъ соединешя съ Нимъ», праведники, во-вторыхъ, 
будутъ почерпать источникъ высокаго блаженства во взаимо- 
отношенш къ внЬшнему Mipy, къ Ангеламъ и другъ къ другу. 
Такъ, въ будущемъ вЬкЬ не будетъ воздыхашя твари объ откро- 
венш сыновъ Божшхъ, потому что сыны Божш будутъ въ ея 
виду Римл. 8, 19— 21), и тамъ праведники будутъ пользоваться 
тЬмъ госнодствомъ надъ тварш, которымъ пользовался невинный
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человекъ въ раю, такъ какъ возстановлеше человека благодарю 
Христовою есть возстановлеше невиннаго человека съ его пра­
вами и преимуществами (Апок. 22, 1— 5). О блажеипомъ взаимо- 
отношеши праведпиковъ съ Ангелами Божшми и между собою 
учить Ап. Павелъ въ слгЬдующихъ словахъ вы,— пишетъ онъ 
всемъ истинно-верующимъ во Христа,— вы приступили ко граду 
Бога жпваю, кг небесному 1ерусалиму гг тмамъ Ангеловъ, 
къ торжествующему собору гг церкви первещевъ, напггсан- 
ныхъ на небесахъ (Евр. 12, 22. 23). Это означаетъ, что все 
общество прославлеппыхъ праведпиковъ и святыхъ Ангеловъ 
будетъ соединено между собою узами крепкой любви, и взаим­
ное общеше ихъ между собою послужить источникомъ мпра и 
торжества *). Можно гадать, какъ велико будетъ блаженство 
праведниковъ на небе! Если для каждаго изъ насъ еще теперь 
большое счаспе составляетъ иметь у себя одного задушевнаго 
друга, друга земного, съ которымъ бы можно было откровенно 
делиться всеми своими мыслями, чувствами и желашями, въ пол­
ной уверенности, что эти мысли, чувства и желашя не будутъ 
перетолкованы въ худую сторону или осмеяны, не подвергнутся 
вообще критике, а будутъ приняты какъ свои собственный, 
короче— въ уверенности, что другъ нашъ составляетъ съ нами 
одно,— другого л\ то понятно, какъ будетъ велико счаспе, 
какъ высоко будетъ блаженство праведпиковъ, когда они въ будущей 
жизни всгь составить одно между собою, съ Ангелами и съ 
Самимъ Богомъ, когда, по слову Апостола, будетъ Богъ все 
во всемъ (1 Кор. 15, 28)!.. Тогда то исполнятся на нихъ, во 
всей силе, слова Спасителя: да будутъ совершены во едигю, 
гг Оа познаетъ мгръ, что Ты (Отче!) послалъ Меня, гг воз- 
любилъ ихъ, какъ возлюбгглъ Меня (1оан. 17, 23). Тогда-то 
MHOiie пргйдутг съ востока и заггада, и возляггугпъ съ 
Авраамомъ, Исаакомъ и Таковомъ въ царствгь ггебесномъ 
(Me. 8, 1 1 ) .  '

')  Праведники и святые Ангелы находятся между собою, какъ известно изъ 
прсдыдущаго урока, во взаимной любви, мир4 и торжеств-Ь еще до воскресешя 
первыхъ для в-Ьчнон жизни; до теперешнее взаимоотношеше ихъ, какъ тоже 
известно изъ того же урока, не есть полное и законченное, а потому мы и 
говорп.мъ въ будущемъ времени: „будетъ", „послужить".
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Это—состояте праведниковъ въ будущей жизни по отноше­
ние къ душе. Но блаженному состояние праведниковъ по душе 
будетъ соответствовать въ царствш небесномъ блаженное же со­
стоите ихъ по телу, или, говоря словами Катихизпса: «въ бла­
женстве души праведниковъ будетъ участвовать и тело». Въ 
теперешней жизни тело наше, не исключая и людей благочести- 
выхъ, служитъ источиикомъ многихъ страдашй: мы часто испы- 
тываемъ болезни телесныя, а если не болезни, то усталость и 
друия неир1ятныя ощущсшя вследств1е дебелости нашего тела; 
но но воскресеши, въ жизни будущаго века, тела всехъ нраве- 
дниковъ изъяты будутъ отъ всехъ нуждъ жизни настоящей: они, 
какъ говоритъ тайнозритель 1оаннъ о Святыхъ на небеси, не бу­
дутъ уже ни алкать, пи жаждать, и не будетъ палить 
ихъ солнце и никакой зной (Апок. 7, 16). И  отретъ Богъ 
всякую слезу отъ очей ихъ, и смерти не будетъ уже; ни 
плача, ни вопля, ни болгъзт уже не будетъ (21, 4). Въ 
КатихизиЬе приводятся слова Ап. Павла; во-псрвыхъ —  сгьетсл 
(тело) въ уничиженги, востаетъ въ слать (1 Кор. 15, 43), 
и потомъ: какъ ми носили образъ перстнаго (т.-е. Адама), 
будемъ носить и образъ Пебеснаго (т. - е. Господа нашего 
1исуса Христа —  ст. 49). Короче: «тела праведниковъ, —  какъ 
говоритъ Катихизисъ,— будутъ прославлены светомъ Божшмъ, 
подобно какъ тело 1исуса Христа во время преображешя Его 
на баворе».

Прекрасно говоритъ о будущемъ состоянш праведниковъ Св. 
Ефремъ Сиринъ, отъ лица 1исуса Христа: «Пртдите ко Мнгь 
ecu труждающтся и обремененти, и Азъ упокою вы въ 
горнемъ граде, где все святые Мои упокоеваются въ великой 
радости... Тамъ Авраамово лоно пр1емлетъ претерпевшихъ скор­
би, какъ пр!яло некогда нищаго Лазаря; тамъ отверзаются сокро­
вища вечныхъ благъ Моихъ; тамъ горнШ 1ерусалимъ— матерь 
первородныхъ; тамъ блаженная земля кроткихъ. Пртдите ко 
М ть ecu, и Азъ упокою вы, упокою тамъ, где все тихо и 
безмятежно, где все светло и пр1ятно для зрешя, где нетъ ни 
обидящаго, ни нритЬсненнаго, где нетъ уже ни греха, ни пока­
яшя, где светъ неприступный и радость неизглаголанная..., где 
нетъ ни труда, ни слезъ, ни работы, ни попечешя, ни сетова-
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шя..., где нетъ ни д1авола, ни смерти, ни поста, ни печали, 
ни ссоры, на рвешя, но радость и миръ, упокоеше и восторгъ..., 
где гласъ нразднующихъ, где открываются недов’Ьдомыя сокро­
вища мудрости и в,ЬдЬшя...Тамъ тмы Апгеловъ, торжество нерво- 
родныхъ, престолы Апостоловъ, первос'Ьдалища пророковъ, ски­
петры n p T p ia p xo B b , венцы мучениковъ, похвалы ираведныхъ; 
тамъ отложена награда и уготовано место для всякаго начала, 
власти и чина. Пршдите ко МнЬ вси алчуице и жаждунце прав­
ды, и Я исполню васъ благами, какихъ возжелали вы, ихже 
око не вид», и ухо не слыша, и па сердце человгьку не 
взыдоша (1 Кор. 2, 9)» !).

Хотя все праведники въ вечной жизни будутъ наслаждаться 
блаженствомъ столько высокимъ, что оно для насъ неизглаго- 
ланно: однако блаженство ихъ будетъ иметь свои степени, соот­
ветственно нравственному достоинству каждаго. «Bet ли равно 
будутъ блаженны?» —  спрашиваетъ Катихизисъ,— и отвЬчаетъ: 
«HtTb. Будутъ разный степени блаженства, по Mtpt того 
какъ кто здесь подвизался въ Btp t, любви и добрыхъ делахъ». 
Въ нодтверждеше такого ответа приводятся слова Апостола 
Павла: и на слава солнцу, и ина слава лунгь, и ина слава 
звтьздамъ: звгъзда бо отъ звгьзды разнствуетъ во слав». 
Такожде и воскресенге мертвыхъ (такъ и при воскресеши мер- 
твыхъ— 1 Кор. 15, 41. 42). Т.-е. Св. Апостолъ даетъ именно 
разуметь, что нравственная природа или нравственный качества 
не одинаковы и у людей благочестивыхъ, подобно тому какъ 
различны составъ и свойства светящихся телъ небесныхъ; а 
отсюда не одно и то же будетъ нравственное состоите правед- 
никовъ въ будущемъ веке и не одне и те же степени ихъ бла­
женства. Каждый получить свою награду по своему тру­
ду,— говоритъ тотъ же Апостолъ и въ томъ послаши (1 Кор. 3,
8). И Спаситель учитъ: въ домгъ Отца Моего обитателей 
много (1оан. 14, 2); еще: пртдетъ Сынъ человгъческт въ 
с-лавгь Отца Своего съ Ангелами Своими; и тогда воздастъ 
каждому 710 дшамъ его (Me. 16, 27). По неодинаковость сте­
пеней блаженства не будетъ служить какимъ-либо непргятнымъ

*) Слово на втор, пришеств. Господа.— См. Догм. Богосл. Прсосвящеи. Мака- 
pia, т. I I ,  стр. 671.
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умалешемъ блаженства для того, кто въ меньшей степени будетъ 
пользоваться блаженнымъ состояшемъ; напротивъ, все будутъ 
ровно счастливы и довольны. Св. Ефремъ Сиринъ такъ объясняетъ 
эту разность степеней блажепства въ будущемъ веке и вместе 
одинаковое довольство симъ блаженствомъ всехъ, имеющихъ имъ 
пользоваться, праведниковъ: «Какъ лучами солнца чувственнаго 
наслаждается всяшй по мере чистоты зрительной силы и впе­
чатленья, и какъ отъ одного светильника, освещающаго одинъ 
домъ, каждый лучъ бываетъ различснъ, между темъ какъ светъ 
не делится на мнопе светильники; такъ въ будунцй векъ все 
праведные водворятся нераздельно, въ одной радости. Но каж­
дый въ своей мере озаряется единымъ мысленнымъ Солнцемъ, 
и по степени достоинства иочерпаетъ радость и весел1е, какъ 
бы въ одномъ воздухе и месте, седалище, созерцанш и обра­
зе. И никто не видитъ меры и высшаго и нисшаго, чтобы, 
смотря на превосходящую благодать другого и на свое .пишете, 
не иметь въ этомъ для себя причины къ скорби и безпокойству. 
Да не будетъ сего тамъ, где нетъ ни печали ни воздыхашя; 
но всяшй, по данной ему благодати, въ своей мере веселится 
внутренно, а по внешности у всехъ одно оозерцаше и одна 
радость» (О блажен, обител.).

Не таково будетъ состояше нераскаяпныхъ грешниковъ въ 
будущей жизни. «Они,— учитъ Катихизисъ,— будутъ преданы 
вечной смерти или, иначе сказать, вечному огню, вечному му- 
чешю, вместе съ д1аволами»,— хотя степени мучешя, также 
какъ и степени блаженства, будутъ различны, смотря по боль­
шей или меньшей закоснелости во грехахъ: рабъ, вгьдгьвый волю 
господина своего, гг не уготовает,, пи сотворггвъ по воли его, 
бгенъ будетъ много;  невгъдгъвый же, сотворггвъ же достогг- 
пая ранамъ, 6iem будетъ мало (Лук. 12, 47, 48; ср. 20, 
47; Me. 10, 15; 11, 22).

О вечности мучешй неверующихъ и беззаконниковъ въ Св. 
Нисаши говорится весьма часто и весьма ясно. Въ самомъ Ка- 
тихизисе приведено пять местъ изъ слова Бож1я, въ которыхъ 
вполне определенно указывается истина вечныхъ мучешй для 
нераскаяпныхъ грешниковъ во аде. Вотъ эти места: ггже гге 
обргыпеся въ книзгь животнгьй (въ книге жизни) написанъ
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вверженъ будетъ въ езеро огненное (Апокал. 20, 15); и се 
есть вторая смерть (ст. 14); идите отъ Мене прокляты 
во огнь вгьчный, уготованный дгаволу гг аггеломъ его (Me. 
25, 41); идутъ cm въ муку вгьчную, праведницы же въ жи- 
вотъ вгьчный (ст. 46); добргье гпи есть (лучше тебе) соеди- 
нгьмъ окомъ внити въ царствге Вожге, неже догь оцгь имущу 
ввержеиу быти въ геенну огненную, идгьже (где) червь ихъ 
не умираегггъ, и огнь не угасаетъ (Мар. 9, 47, 48). Все сш 
места ясно говорятъ, что мучешя грешниковъ во аде будутъ 
вечны. При этомъ, пзъ нихъ же видно и то, въ чемъ будутъ 
состоять вечныя мучешя грешниковъ въ аду, а именно, что 
кроме внутреннпхъ мучешй грешниковъ, будутъ еще внешшя, 
отъ неугасаемаго огня. Что такое этотъ огонь неугасаемый,—  
слово Бож1е не определяете но во всякомъ случае истина и 
внепшихъ казней грешниковъ несомненна. Слово Бож1е такъ 
ясно и определенно говоритъ объ этомъ: огонь, огонь геенскгй, 
озеро огня *),— такъ часто представляются отдельно отъ мучешй 
совести, что не допускать въ будущемъ веке виешнпхъ поло- 
жительныхъ мукъ означало бы только преступный произволъ и 
насиловаше слова Бож1я. Да и естественный разумъ не можетъ 
не признать положителъныхъ внешнихъ мукъ для нераскаяниыхъ 
грешниковъ въ аду. «Не возможно лее,— какъ говоритъ Преосвящ. 
Филаретъ Черниг.,— и по одному размышление, чтобы состояше 
духовъ отступныхъ или осужденныхъ людей зависело только отъ 
внутреинихъ расположений ихъ, а не находилось вместе въ за­
висимости отъ внешнихъ отношешй къ Mipy вещественному, ко­
торый, какъ видели мы, останется и по окончании нынешня го 
порядка вещей. А съ назначешемъ круга отношений для осуж-

*) Выражеше: „огонь геенскш",— взято отъ еврейскихъ словъ: „gei hinnom“ , 
т.-е. долина Эннома, которая находилась близъ 1ерусалима. В ъ  этой долинЪ бо­
гоотступники израильтяне сожигали дЬтей своихъ въ честь языческаго бога Мо­
лоха, а потомъ, со времени царя Iocin, въ нее, въ знакъ омерзешя къ ней, сво­
зились нечистоты, п, дабы эти нечистоты не заражали воздуха, тамъ постоянно 
горЪлъ огонь, истреблявшш ихъ (см. 4 Цар. 23, 10); въ томъ и другомъ случай 
огонь былъ особенно непрНятный, и онъ-то и берется въ слов!) Бож1емъ для 
изображешя лютости огня адскаго. Выражеше: „озеро огненное", въ значепш 
вЪчныхъ мукъ, взято отъ огня и с6ры, истребившихъ Содомъ н Гоморру (см. 2 
Петр. 2, 6; 1уд. ст. 7. 8).
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денныхъ, по отношение къ Mipy вещественному, уже назначается 
положительное внЬшнее состоян1с ихъ. Къ тому же, духовныя 
тЬла осужденныхъ людей, конечно, не останутся безъ соотвЬт- 
ственнаго имъ вещественнаго наказашя, такъ какъ и судъ будетъ 
судить за дЬла души и тЬла. И чЬмъ тонЬе будутъ тЬла ду­
ховныя, тЬмъ мучительнЬе будетъ дЬйшнс огня, еоотвЬтствен- 
наго свойствамъ ихъ» !). Такимъ образомъ, какъ блаженство 
ираведниковъ будетъ полное, и внутреннее, и внЬшнее, или, что 
то же, блаженство и по душЬ и по тЬлу; такъ и вЬчныя му- 
йешя грЬшниковъ будутъ обнимать и душу и тЬло: терзаясь 
постоянными угрызешями совЬсти, невЬруюнце и беззаконники 
будутъ въ то же время вЬчно горЬть въ огнЬ. 1оаннъ Дама- 
скинъ учитъ: «грЬшники преданы будутъ огню вЬчному, не такому 
вещественному, какой у насъ, но такому, какой извЬстенъ од­
ному Богу» 2).

Столь строгое наказаше грЬшниковъ, указываемое въ словЬ 
Бож1емъ и всегда исповедуемое Вселенскою Церковно, не разъ 
вызывало и вызываетъ различный недоумЬшя со стороны нЬ- 
которыхъ людей. Вотъ главнЬйийя изъ этихъ недоумЬшй, или, 
лучше, возраженШ, которыми думаютъ ослабить истину вЬчныхъ 
мучешй во адЬ 3):

«Богъ, говорятъ благъ: какъ согласить вЬчныя мучешя грЬшни­
ковъ съ Его безконечною блогоотш?» Богъ, действительно, без- 
конечно благъ; но благость не есть единственное Его свойство,— 
Онъ вмЬстЬ и безконечно истиненъ, безконечно святъ, без- 
конечво правосуденъ, и всЬ эти, какъ и всЬ друпя совершенства 
Его, безконечныя сами въ себЬ, соразмЬряютъ одно другое въ 
Его дЬйств1яхъ по отношеино къ тварямъ. Благость Бож1я уже 
успЬла проявиться по отношенпо къ грЬшникамъ во всей своей 
силЬ: по Своей благости Господь даровалъ намъ бьпте; по Своей 
благости отечески промышляетъ о насъ; по одной Своей бла­
гости Онъ помиловалъ насъ, когда мы пали во АдамЬ; по одной 
безконечной благости не пощадилъ предать за насъ на смерть

*) Догмат. Богом. Филарета, Apxierracicoiia Черниг. Ч. 2, стр. 514.
2) Точн. излож. правосл. в-Ьры, книг. 4, гл. 27, стр. 308.— Смотр. Догм. 

Богосл. Преосвящ. Макар1я, Т . II, стр. 658.
3) Смот. Догм. Богосл. Преосвящ. Макар1я, Т. 2, стр. 665— 668.
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Самого Единородного Сына Своего; по одной благости даруетъ 
намъ вей средства ко спасешю во 1исусгЬ Христе, тысячекратно 
прощаетъ намъ грехи, когда мы приносимъ покаяше; по одной 
благости устроилъ такъ, чтобы н по смерти до самаго всеобщаго 
суда мы могли пользоваться спасительными дййешями молитвъ 
Церковныхъ. Что же неестественного., если за такимъ про- 
явлешемъ безконечиой благости Всевышняго, по OTHOiiieuiro къ 
грйшникамъ, последуете наконецъ проявлеше безконечиой Его 
правды? Онъ не перестанетъ быть благимъ и тогда, когда грйш- 
ники будутъ мучиться въ адй; но только по отношенш къ нимъ 
будетъ действовать не по благости Своей, которая, такъ сказать, 
уже вся излилась на нихъ прежде и не нашла въ нихъ ничего 
достойнаго, а по совершеннейшей правде,— не перестанетъ быть 
благимъ: потому что и после всеобщаго суда во веки вековъ 
не перестанетъ проявлять безконечную любовь Свою ко всемъ 
темъ людямъ, которые прежде успели воспользоваться Его бла- 
гоетш, и вообще ко всемъ достойнымъ Своимъ тварямъ.

«Богъ, говорятъ, высочайше нравосуденъ: сообразно ли съ 
Его правдою за временныя преступлешя наказывать вечными 
мучешями?» Но валшость греха нельзя соразмерять одною про­
должительное™ его совершешя: и величайнйя беззакошя (убШство 
напр.) могутъ совершаться мгновенно, а незначительный— очень 
медленно. Важность греха определяется по величию того лица, 
противъ котораго совершенъ онъ; по состоянш лица согрешив- 
шаго; по ясности закона, который нарушенъ; по силамъ и средствам!, 
къ исполнение закона, каюя имелъ согрешивший; по качеству 
и количеству побуждешй, которыя могли удержать его отъ греха; 
по раскаянности или нераскаянности грешника и под. Представимъ 
же теперь, что грешники, которыхъ осудить небесный Суд)я на 
страшномъ суде, согрешали во время своей, хоть и непродол­
жительной, жизни противъ самого Существа высочайшаго и можетъ 
быть, какъ говорить въ одномъ месте Св. Ап. Павелъ, попи­
рали Самого Сына Божгя, не почитая за святыню кровь 
Завита, которой освящены, и Духа благодати оскорбляли 
(Евр. 10, 29); представимъ, что эти люди согрешали большею 
чаетш не но слабости и увлеченно, а при ясномъ сознанш своего 
проступка, намеренно, по злой воле; что они нарушали самые
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ясные законы Божш, данные въ откровенш, естественномъ и 
сверхъестественномъ; им tun все благодатный силы и все воз­
можный побуждешя къ исполнешю закона; причинили, можетъ 
быть, величайнпй вредъ ближнимъ своими грехами и наконецъ 
умерли не только не исправившись, но и не принесши покаяшя. 
Не по всей ли справедливости тате грешники должны подвергнуться 
наказашямъ в'Ьчнымъ? И нарушится ли сколько-нибудь правда 
Бож1я, когда она будетъ казнить собственно гр’Ьхъ, который, 
какъ не очищенный покаяшемъ, останется въ нихъ и съ ними 
навсегда?

«Богъ, говорятъ, безконечно-премудръ: какъ же оправдается 
Его премудрость, если грешники будутъ страдать вечно, когда 
Онъ создалъ нравственный существа для блаженства?» Богъ, дей­
ствительно, создалъ нравственный существа, между прочимъ, и 
для блаженства, но подъ темъ непременнымъ услов1емъ, чтобы 
они сами, какъ свободный, стремились къ этой цели по указан­
ному имъ пути, чтобы они сами соделали себя и способными 
въ блаженству и достойными его. А единственный путь къ бла­
женству, единственное средство для нравственныхъ существъ 
соделаться способными къ нему и достойными его есть благо­
честивая жизнь. След., если грешники не удостоятся предназна­
ченная для нравственныхъ существъ блаженства, напротивъ, за- 
служатъ себе вечную казнь,— причиною тому они сами, и пре­
мудрость Бож1я, призвавшая ихъ въ достижение блаженства только 
подъ услов1емъ, останется во всей своей силе. Надобно при 
этомъ помнить, что и блаженства вечнаго достигнутъ мнопя и 
весьма мнопя нравственныя существа, тмы темъ добрыхъ Анге­
ловъ и безчисленные сонмы праведниковъ, и что, следовательно, 
и эта цель м!роздашя, избранная премудростш Бож1ею, будетъ 
достигнута.

Вообще же, для объяснешя себе вечности мучешй грешни- 
ковъ, должно иметь въ виду всю невозможность нравственнаго 
переворота, когда грехъ достигаетъ последняя своего предела. 
Такъ о падшихъ духахъ известно, что хотя протекли уже целыя 
тысячелет]я, какъ они пали, хотя они испытываютъ уже заслу­
женное наказаше и вполне знаютъ ожидающую ихъ участь, одна- 
кожъ не только не исправились и не исправляются, а еще более

К атихизисъ Титова, т. II. ю
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преуспЪваютъ во злЪ и противленш волгЬ Бож1ей. Равнымъ об- 
зомъ, мы знаемъ по опыту, что иногда и люди, при всей непро­
должительности земной жизни, до того навыкаютъ извЬетнымъ 
порокамъ, что, несмотря на вс^ побуждешя, на веб даже усшия 
исправиться, не могутъ исправиться и умираютъ во грЪхахъ сво­
ихъ. Представимъ же, что эти люди, какъ при жизни не восполь­
зовались пособ1ями благодати Бож1ей, такъ и по смерти неспо­
собны и недостойны будутъ воспользоваться спасительными д'Ьй- 
ств’шми молитвъ Церковныхъ, и до самаго пришеств1я Господа 
и всеобщаго суда, можетъ быть, въ продолжеше цЪлыхъ сто- 
лЪтШ и тысячел’ЬтШ будутъ только болЪе и болЪе застарЬвать 
во злЪ *): не естественно ли думать, что и для этихъ песчаст- 
ныхъ сод1>лается навсегда нравственно-невозможнымъ исправлеше 
и очищеше отъ грЪховъ? А если и паднйе духи и люди-rptui- 
ники могутъ навсегда или во вгЬки остаться грешниками: то 
нельзя отвергать и вечности ихъ мучешй. Всяшй здравомыслящей 
согласится, что до техъ поръ, пока грешникъ пребудетъ rptui- 
никомъ и не очистится отъ своихъ греховъ, онъ необходимо 
останется предъ лицомъ стятейшаго и правосуднейшаго Существа 
чадомъ гита, по слову Апостола (Ефес. 2, 3),— необходимо 
останется неспособнымъ къ наслажденш небеснымъ блаженствомъ, 
какъ слепой неспособенъ наслаждаться красотами природы, чело- 
векъ душевный понимать то, что отъ Духа Бож1Я (1 Кор. 2,14), 
и никакъ не можетъ освободиться отъ естественныхъ, неизбеж- 
ныхъ слЪдствШ греха,— укоровъ совести и другихъ мучешй.

Итакъ,— заключимъ ответомъ Катихизиса,— «съ грешниками

*) Безконечному развитш злого настроешя грешника въ будущей жизни не по- 
препятствуетъ то, что тамошшя услов1я жизни будутъ совершенно иныя, чЪмъ 
въ какихъ мы живемъ теперь. Неоспоримъ тотъ фактъ, что всЬ велиюе преступ­
ники и грешники, дошедппе до крайняго нравственнаго падешя, еще сильнее за­
няты въ своей душе мыслш о злодействе и еще глубже внутренно гр!ппатъ, 
когда не имЪютъ возможности къ удовлетворены своихъ пороковъ и страстей, 
будучи, напр., заключены въ тюрьму, или придя въ старость и физическое раз- 
слаблеше. Точно также и въ жизни будущей, несмотря па новыя ея услов1я, 
грешники не перестанутъ быть грешниками же: закоренелый воръ не переста- 
нетъ быть воромъ въ своей душе и въ будущей жизни, хотя тамъ нечего бу­
детъ красть; сластолюбецъ не покинетъ своей страсти и въ будущемъ веке, 
хотя тамъ нынешней плоти и крови не будетъ, по Апостолу (1 Кор. 15, 50). 
Такова уже природа ограниченнаго человеческаго духа.
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столь строго поступлено будетъ не потому, чтобы Богъ хотЪлъ 
ихъ погибели, но они сами погибаютъ, зане любве истины 
не пргяша, во еже спастися имъ. 2 Сол. 2, 10».

Во избЪжаше нравственнаго закоснешя во грехе, составля- 
ющаго неотразимую причину вгЪчныхъ мучешй во аде, каждому 
изъ людей весьма полезно, какъ учитъ Катихизисъ, почаще раз­
мышлять о смерти, о воскресенш, о послйднемъ суд'Ь, о вечномъ 
мучешй и вечномъ блаженстве. «CiH размышлешя,— говоритъ 
онъ,— помогаютъ намъ воздерживаться отъ грЪховъ и отрешать- 
отъ пристрасНя къ земнымъ вещамъ; ут^шаютъ въ лишенш 
земныхъ благъ; побуждаютъ соблюдать въ чистоте душу и 
тело, жить для Бога и для вечности, и такимъ образомъ до­
стигать вЪчнаго спасешя».

Что каждое изъ этихъ словъ Катихизпса вполне истинно и 
справедливо, нетъ надобности много и говорить. Такъ, положимъ, 
напр., что у меня является греховная мысль отмстить моему 
врагу: чтобы избавиться отъ этой скверной мысли, стоитъ только 
вспомнитъ о дне своей смерти и о будущемъ суде, о томъ, что 
по смерти и воскресенш каждый отдастъ стропй отчетъ за вся­
кое свое слово, и— чувство мести минетъ само собою. Поэтому- 
то Спаситель съ особенною силою говоритъ: бодрствуйте: по­
тому что не знаете ни дня, ни часа, въ который пргйдетъ 
Сынъ человтешй (Me. 25, 13). Или, представимъ, что я за- 
хотЬлъ бы овладеть различными сокровищами Mipa и, не им!>я 
къ тому возможности, постоянно завидовалъ бы другимъ, у кото- 
рыхъ этихъ сокровищъ, какъ говорится, полныя руки, или же— 
лишился бы своихъ бывшихъ сокровищъ (вследств!е пожара 
напр.) и чрезъ то готовъ бы день и ночь проливать слезы: 
размышлеше о тленности всего сущаго на земле несомненно 
освободить и отъ этихъ весьма обычныхъ нашихъ чувствъ и 
желашй. Земля и яже на ней дтла сюрятъ, говоритъ слово 
Бож1е (2 Петр. 3, 10): следовательно, что жъ останется намъ 
отъ всехъ этихъ сокровищъ, о которыхъ мы столько заботимся? 
къ чему послужитъ намъ вся эта м1рская слава и честь (пу- 
стыя,— разумеется), за которыми столько гоняемся, все эти Mip- 

сшя удовольсттая, на которыя истрачиваемъ нередко наши силы 
и здоровье?.. Одно только изъ двухъ останется вечнымъ уде-

i n *



—  148 —

ломъ человека, или адъ, или рай. Первый уделъ — для греш- 
никовъ, второй— для праведниковъ. И невообразимо-сладостно* 
будетъ блаженство праведниковъ па небеси: они внидутъ въ ра­
дость Самого Господа своего! Для такого высочайшаго и нескон- 
чаемаго блаженства ужели не стоить жить жизнпо Бож1ею? ужели 
не следуетъ посвятить себя всецело на служеше Ему одному и 
решиться на все подвиги и труды, каше предписываетъ намъ св. 
вера?... Итакъ, если бы мы почаще и внимательнее разеуждали о 
последней судьбе всего Mipa и каждаго изъ насъ, то весьма 
оильныя побуждешя находили бы для себя удерживаться отъ 
греховъ и подвизаться въ благочестш. Во всгьхъ словссгьхъ 
твоггхъ поминай послгьдняя твоя, и во вши не согргь- 
шиши, говоритъ еще ветхозаветный учитель благочесття (Сир. 
7, 39.). ‘

При этомъ несправедливо думать, будто размышлешя о 
смерти, о последнемъ суде и проч. должны наводить на душу 
уныше и вообще отравляетъ нашу жизнь. Добрый человшъ, — 
учитъ Спаситель,— изъ добраго сокровища сердца своею вы­
носить доброе; а злой человшъ изъ злого сокровища серд­
ца своего выносить злое (Лук. 6, 45). Нужно прежде всего 
иметь хорошее сердце; тогда мы не только при мысли о 
смерти, которая въ сущности есть благо для насъ, но и среди 
окружающихъ насъ бедствШ можемъ выносить доброе, т.-е. 
при хорошемъ сердце мы и въ самомъ несчастш можемъ быть 
счастливыми. Между темъ какъ человекъ съ сердцемъ злымъ, 
хотя бы казался самымъ счастливейшимъ въ Mipt, и хотя 
бы, подобно евангельскому богачу, думалъ всегда только о 
лгьтахъ многихъ, въ действительности несчастнейнпй чело­
векъ: злое сердце не можегпъ выносить добраго, —  въ немъ 
лишь одне страсти; а где страсти, тамъ непрестанное душевное 
волнеше; где же непрестанное волнеше, тамъ, очевидно, немыс­
лимо истинное cnoKOflcTBie душевное и истинная душевная ра­
дость. Нечестивый бгыаетъ ни единому же гонящу;  только 
праведный яко левъ уповая (Притч. 28, 1). Лучше имя 
доброе, неже богатство много, паче же сребра и злата 
благодать благая (22, 1). Итакъ, человшъ Бо ж т, подви­
зайся добрымъ подвигомъ вгьры, держись вгъчной жизни, къ-



которой ты  и приз ват. Храни добрый залогъ Духомъ 
Святымъ, живущимъ въ насъ (1 Тимов. 6, 11. 12; 2 Тимов. 
1, 14).
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Богъ далъ, мы прошли учеше о томъ, во что долженъ вгъ- 
ровать каждый православный Христнинъ. Остается теперь не 
колеблясь содержать въ уме и сердце святыя истины нашей ве­
ры. Если что изъ учешя нашей веры не вполне ясно для насъ 
или, лучше, не вполне удовлетворяетъ пытливости безпокойнаго 
ума, то будемъ всегда помнить, что для насъ необъяснимо мно­
гое и изъ обыденной нашей жизни. Человекъ такъ устроенъ, 
что не видитъ даже собственная лица: что жъ удивительнаго, 
если онъ не въ состоянш созерцать вполне истинъ божествен- 
ныхъ? Достаточно, что мы видимъ вполне стройность и велич1е 
нашей веры. Высшихъ себе не ищи и кргъплъшихъ себе не 
испытуй. Яже ти  повелша, Ыя разумгьвай,—  таково на- 
ставлеше намъ еще ветхозаветная мудреца (Сир. 3, 21. 22). 
И Св. Апостолъ Павелъ въ посланш къ Тимоеею пишетъ: кто 
учитъ иному, и не слгьдуетъ здравымъ словамъ Господа 
нашего Iucyca Христа и учент о блахочестги; тотъ 
гордъ, ничего не знаетъ, но зараженъ с тр а стт  къ со- 
стязангемъ и словопренгямъ, отъ которыхъ происходить 
зависть, распри, злорхьчгя, лукавил подозргътя, пустые 
споры между людьми поврежденнаго ума, чуждыми исти­
ны, которые думаютъ, будто благочест1е служить для 
прибытка. Удаляйся отъ такихъ (1 Тим. 6, 3— 5). Это 
святое и спасительнейшее правило не мудрствовать больше то­
го, сколько можемъ и сколько намъ открыто и избегать всякихъ 
пустыхъ споровъ и словопренШ въ деле веры, внушаетъ каж­
дому изъ насъ и пройденный нами Символъ, заключая излагае­
мые- въ немъ догматы словомъ: «АминьГ).

 ------

!) Т . е. „такъ“ , „действительно", „истинно", „да будетъ", „непреложно и 
неизменно во веки вековъ".— Подробнее скажемъ о семъ слове при объяснены 
молитвы Господней.



ХРИСТ1АНСКАГ0 КАТИХИЗИСА
Ч А С Т Ь  В Т О Р А Я .

О НАДЕЖ ДА.

У р о к ъ  57-й.
ОтНОШЕШЕ ВТОРОЙ ЧАСТИ КАТИХИЗИСА КЪ  ПЕРВОЙ; ЗНАЧЕН1Е ХРИСТ1АНСКОЙ НАДЕЖДЫ' 
В Ъ  РЯДУ Т РЕХЪ  ОСНОВНЫХЪ НАЧАЛЪ ХРИСТ1АНСКОИ ЖИЗНИ, НЕОБХОДИМОСТЬ ТЩАТЕЛЬ- 
БАГО В0СПИТАН1Я Е Я  ВЪ  НАСЪ; ПОНЯТ1Е О ХРИСТ1АНСКОИ НАДЕЖД*, ЕЯ  OCHOBAHIE И 

СРЕДСТВА КЪ ПР10ВРФТЕН1Ю Е Я .

ДоселЬ мы имели дело съ такъ называемою теоретическою 
частш Катихизиса, съ учешемъ о томъ, во что мы должны вЬ- 
ровать, согласно съ божественнымъ Откровешемъ, заключающимся 
въ свящ. Писаны и свящ. Преданы, и что въ краткихъ, но 
точныхъ словахъ изложено въ Никео-Цареградскомъ Символе, 
Содержа въ себе изложеше нашей веры, Символъ не касается 
прямо предмета нашей деятельности, нашего поведешя; онъ го­
воритъ только: вотъ Кто Господь Богъ—Отецъ, Сынъ и Духъ 
Святый, вотъ Его Церковь, вотъ Таинства Церкви, вотъ 
каково назначеше человека и проч. Короче: въ Символе
вЬры преподаются догматы веры, но не излагаются правила на­
шей деятельности, хотя всяшй изъ догматовъ кладетъ свойствен­
ную ему печать и на деятельность христ!анскую, въ примЬръ 
чего можно указать на только что пройденный нами догматъ 
о жизни будущаго века J).

*) Намъ еще не пришлось объяснить терминологическаго значешя слова 
догматъ, хотя попяще, которое мы должны соединять съ этимъ словомъ, теперь- 
Сол$е или мен^е для насъ ясно. Слово „догматъ" (SoSjxa), происходя отъ глагола..



—  151 —

Теперь мы переходимъ ко второй части Катихизиса, къ уче­
ние о надеждгь христианской.

Учеше о надежд’Ь христианской составляетъ какъ бы средину 
или связующее звено между теореглическою частш Катихизиса, 
учешемъ о в'ЬрЪ, и собственно деятельною или практическою, 
т.-е. учешемъ о добрыхъ д^лахъ или учешемъ о любви. Мы въ своемъ 
местё указывали на тесную связь, какая по существу дела должна 
находиться между верою, надеждою и любовш, этими тремя основ­
ными началами христианской жизни *); мы говорили, что где есть 
вера тамъ необходимо есть надежда и любовь, и наоборотъ, где есть 
любовь, тамъ необходимо есть и вера съ надеждою. Но, несмотря на 
полнейшую естественность самой глубокой связи между верою, 
надеждою и любовно, въ нравственно-разстроенной природе человека 
возможны отступлешя отъ этой естественности. Апостолъ 1аковъ 
въ послашй своемъ пишетъ: и бгьсы вгьруютъ п трепещутъ 
(1ак. 2, 19): следовательно вера можетъ быть и безъ надежды 
любви, такъ какъ бесы не имеютъ ни надежды на Бога, ни темъ паче 
любви къ Нему. Хотя нравственная природа бесовъ развращена 
несравненно более, чемъ человеческая, она содЬлалась при­
родою одного зла, и потому въ ней ни въ чемъ не можетъ быть 
гармонш; но слова Апостола 1акова имеютъ полное приложеше 
и къ греховной человгьческой природе, темъ более, что самъ 
Апостолъ высказываетъ ихъ въ подтверждеше своего учешя по 
отношение кг человгъку. Ты вгьруешь,— обращается онъ не къ 
кому иному, какъ именно къ человеку,— ты  вгьруешь, что

oszv’ s— „думать", „полагать", также— „казаться", въ общемъ у потреблена озна­
чаетъ „мн^шс", „положеше", „заключеше". В ъ  разсуждеши же религш слово 
„догматъ" выражаетъ по отношешю въ верующему твердое уб!)ждеше, внутрен­
нюю уверенность, а въ отношенш къ предмету вЪры означаетъ мысль или yneuie 
твердое, непреложное въ своей в-Ьрности. Отсюда слово „догмата"— по самому 
терминологическому значение своему— указываетъ на такля истины хриспанскаго 
откровешя, которыя должны усвояться преимущественно умомъ в-брующимъ и 
которыя потому называются иначе теоретическими или созерцательными, како- 
выя истины и составляютъ содержите пройденнаго нами Символа в-Ьры. Между 
тЬмь какъ въ хрисшанскомь откровенш есть еще таюя истины, которыя отно­
сятся или, лучше, которыя осуществляются главнымъ образомъ волею верующего 
и которыя называются канонами и заповедями или вообще истинами нашей 
деятельности, нашего поведешя, практическими истинами

*) См. кн. 1, урокъ 12-й, стр. 115— 116. •



— 152 —

Богъ единъ: хорошо дтаеш ь; и бгъсы вгьруютъ и трепе- 
щутъ. Но... вгъра безъ дгьлъ мертва.

Что действительно и человекъ можетъ иметь веру въ Бога, 
и между темъ не надеяться на Него, по крайней мере истин­
ною надеждою, доказательства на cie мы встречаемъ, можно 
сказать, на каждомъ шагу. Ибо кто изъ насъ не видитъ, что 
M H o r ie  даже изъ техъ людей, которые отлично изучили богосло- 
Bie, хорошо понимаютъ все догматы веры и сознаютъ ихъ истин­
ность, иногда, при малейшемъ толчке въ жизни, какъ бы со­
вершенно забываютъ все изученное и сознаваемое ими за истину 
изъ области веры? Чуть какая-нибудь неудача въ жизни, какое- 
нибудь непр1ятное приключеше, и— они готовы совсемъ растеряться, 
какъ будто, кроме ихъ самихъ, нетъ иного вышняго Промысли­
теля и Деятеля— Бога!.. И вообще, мы говоримъ: «Богъ, Богъ»...; 
но при этомъ какъ бы тяготимся получше сознать, что этотъ 
Богъ, какъ Богъ личный и живой, все знаетъ, все видитъ, что 
Онъ всегда готовъ помочь намъ въ нашихъ добрыхъ намерешяхъ, 
и наоборотъ. Онъ не терпитъ ничего худого, что Онъ вотъ 
близъ каждаго изъ насъ, что съ Богомъ мы можемъ беседовать, 
просить Его точно такъ же, какъ мы беседуемъ и просимъ другъ 
друга, положимъ въ ciro самую минуту, и что беседа наша съ Богомъ, 
всякое наше сердечное обращеше къ Нему не проходитъ даромъ; 
что Онъ видитъ не только наши дела, но и самыя сокровенный 
движешя нашего сердца. Говоря короче и яснее: мы какъ будто 
тяготимся прочувствовать отношешя Бога къ намъ и наши къ 
Богу; а это— тоже, что мы не имеемъ истинной надежды на 
Бога. Отсюда, для того, чтобы нашей вере всегда соответство­
вали дела, намъ необходимо воспитывать въ себе истинную 
христнскую надежду на Бога, которая и является такимъ обра- 
зомъ связующимъ звеномъ между верою и делами, какъ мы выше 
сказали и какъ это иначе и быть не можетъ. Оправдавшись 
вгърою,—пишетъ Св. Ап. Павелъ,-—мы хвалимся надеждою 
славы Божгей, и надежда не постыждаетъ (Римл. 5, 1. 
2. 5.); еще: уповатемъ бо спасохомся (8, 24).— Теперь, что 
же именно есть надежда хританская? на чемъ она основывается? 
и каш  средства къ прюбретенио ея?

По учешю православнаго Катихизиса, надежда хрисппан-
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£кая есть «Успокоеше сердца въ БогЬ, съ увЬрешемъ, что 
Онъ непрестанно печется о нашемъ спасеши и даруетъ намъ 
обЬщаннное блаженство». Такое поняие о христианской надеждЬ 
естественно вытекаетъ изъ христнскаго поняия о БогЬ, какъ 
именно о БогЬ личномъ и живомъ. Если бы мы всЬ переда­
ваемый намъ Откровешемъ поштя о БогЬ проводили въ глубину 
нашего духа, въ наше сердце, а не изучали бы ихъ подобно 
вокабуламъ какимъ-либо, или подобно ариеметическимъ числамъ, 
т.-е. сухо, бёзъ особеннаго участия сердца; то каждый изъ насъ 
далеко не обезпокоивалъ бы себя такъ много, какъ мы обыкно­
венно привыкли безпокоиться, полагаясь во всемъ на однихъ 
себя самихъ. ИмЬюнцй отчетливое поняие о БогЬ и проведпйй 
это поняие въ свою жизнь, не можетъ упасть духомъ никогда; 
онъ знаетъ, что у него есть Помощникъ и Защитникъ, Который 
не дастъ ему погибнуть, хотя бы все земное было противъ него. 
Этимъ-то успокоешемъ сердца въ БогЬ, этою-то увЬренносию, 
что Богъ непрестанно печется о нашемъ спасенш, и что Онъ 
вЬренъ въ Своихъ обЬщашяхъ, и объясняется то удивительное 
мужество всЬхъ мучениковъ за вЬру,— мужество, съ которымъ 
страдальцы за вЬру и правду не страшатся ни огня, ни воды, 
ни различныхъ звЬрскихъ пытокъ и даже радуются идя на казнь; 
такъ живо они видятъ предъ собою Бога и Его обЬщашя о 
спасенш!

Основажемъ для такой спасительной надежды на Бога и, 
такъ сказать, нагляднымъ свидЬтельствомъ или ручательствомъ 
того, что эта надежда не посрамить, не окажется напрасною, 
служить Господь нашъ 1исусъ Христосъ. «Господь Iucycz Хри­
стосъ— уповате наше, или основаше надежды нашей, 1 Тим. 
1, 1», говоритъ Катихизисъ словами Апостола Павла, въ от- 
вЬтъ на вопросъ: «на чемъ основывается христианская надеж­
да?»— И еще: словами Апостола Петра: Совершенть уповайте 
на приносимую вамъ благодать откровешемъ Тисусъ Хри- 
стовымъ (по-русски: совершенно уповайте на подаваемую 
вамъ благодать въ явлети Iucyca Христа)  1 Петр. 1, 13». 
Спаситель, Который во время Своей земной жизни исцЬлялъ боль- 
ныхъ, насыщалъ голодныхъ, воскрешалъ мертвыхъ, словомъ,—  
въ каждую минуту готовь былъ помочь страждущему, не оста-
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вляетъ Своею всесильною помонйю и теперь каждаго уповающаго 
на Него; Онъ, какъ говоритъ Св. Апостолъ Павелъ, вчера и днесь> 
той же и во веки (Евр. 13, 8); т.-е. 1исусъ Христосъ неиз- 
мЬняемъ; Онъ, Самъ въ СебЬ, не можетъ, подобно человеку, 
сегодня быть болЬе милостивымъ, завтра— менЬе, и т. д.; Онъ 
всегда одинъ и тотъ же. И Св. Апостолъ Петръ, призывая насъ 
въ совершенному уповатю на подаваемую намъ благодать 
въ лвленги Iucyca Христа, увЬщеваетъ: знал, что не тлгън- 
нымъ серебромъ или золотомъ искуплены вы отъ суетной 
жизни, преданной вамъ оть отцовъ, но драгоценною кроет 
Христа, какъ непорочною и чистаго Агнца (ст. 18, 19); 
т.-е. что иекуплеше, принесенное за насъ Спасителемъ Христомъ, 
есть умилостивительная жертва Божественному Правосудш за 
всЬхъ людей и на всЬ времена. Если некоторые изъ людей, 
повидимому, не испытываютъ на себЬ милостей Божшхъ, если 
иногда наши желашя остаются безъ удовлетворена, то это бы­
ваетъ или до времени, подобно тому какъ Спаситель не вдругъ 
исполнилъ просьбу жены хананейской, чтобы т'Ьмъ самымъ вос­
питать въ насъ болЬе вЬры и, по мЬрЬ увеличешя нашей вЬры, 
богаче даровать намъ просимыя нами блага; или потому, что 
желашя наши не всегда бываютъ полезны для насъ, а напротивъ 
гибельны. Напр., почти каждый изъ насъ желаетъ себЬ лучшаго 
ноложешя въ обществ!., лучшаго мЬста, высшей должности, и 
мнопе иногда сильно сЬтуютъ, что они, яко бы достойнЬйние 
другихъ, забыты на своемъ невыгодномъ посту. Между т’Ьмъ 
какъ часто показываеть опытъ, что мнопе всходятъ на выснпй 
пьедесталъ служебнаго ранга какъ бы затЬмъ только, чтобы 
чувствительнЬе упасть съ него, потому что ихъ силы не соот- 
вЬтствуютъ новому назначенш! Спрашивается: что полезнЬе было 
бы для такихъ: остаться на прежнемъ, повидимому невыгод­
номъ посту, или занять новый выснпй постъ и потомъ лишиться 
на немъ всего? ОтвЬтъ понятенъ; и такихъ примЬровъ можно- 
найти въ жизни людей безчисленное множество. А слЬдовательно 
всего безопаенЬе предавать себя во всемъ и всегда на волю 
Божш, и на Господа одного возлагать свою надежду. Благость 
Бож1я поистинЬ неисчерпаема! Представьте себЬ, напр., семейство, 
состоящее изъ 6-ти или 8-ми малолЬтнихъ дЬтей, у которыхъ
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умираетъ отецъ, и они лишаются вместе съ нимъ положительно 
всего: повидимому, голодъ или по крайней м’ЬрЪ нищета и не­
вежество—  неизбежный ихъ уделъ. А между темъ Богъ, именно 
Богъ воспитываетъ всехъ, — все возрастаютъ и потомъ получа- 
ютъ даже то, на что никогда не могли разсчитывать при жизни 
своего отца. Такимъ образомъ стоитъ только искренно веровать 
въ Христа Спасителя, памятовать Его крестныя за насъ стра­
дашя и быть внимательными ко всему окружающему насъ; то­
гда и испытывая бедстшя въ жизни, мы будемъ видеть, что 
1исусъ Христосъ и для насъ всехъ есть то же уповаше, какимъ 
Онъ былъ для мытарей и грешниковъ евангельскихъ.

Остается указать средства для пршбретешя спасительной 
надежды. Какъ мы видели изъ определен]я христианской надежды, 
главнымъ органомъ ея въ человеческомъ духе служить сердце 
наше: надежда христианская есть «успокоеше сердца въ Боге». 
И вера, учили мы, принадлежитъ преимущественно сердцу и 
состоитъ, между прочимъ, въ томъ, чтобы <.всгьмг сердцемъ 
принимать откровенное слово Бож1е о спасеши рода человеческаго»; 
но подъ такою сердечною верою Катихизисъ даетъ намъ разу­
меть веру живую, деятельную, обнимающую все существо чело­
века, словомъ, веру спасительную, съ которою нераздельны 
и надежда и добрыя дела. Между темъ вера можетъ быть 
разематриваема еще отрешенно отъ надежды и добрыхъ делъ, 
какъ только перечень и обсуждеше техъ истинъ, или догматовъ, 
которые составляютъ ея содержаше. Разсматриваемая съ такой 
своей стороны отрешенно, вера, очевидно, принадлежитъ исклю­
чительно уму, о чемъ свидетельствуютъ и самые термины, 
усвояемые часто ей: «вера умозрительнал», а особенно: «бого- 
слов,1е умозрительное». Надежда же христианская всецело прина­
длежитъ нашему сердцу. Отсюда вопросъ о средствахъ для npi- 
обретешя спасительной надежды сводится къ вопросу о природе 
нашего сердца: чтобы воспитать въ себе истинно-христчанскую 
надежду, надобно знать свойства и потребности воспиташя на­
шего сердца. Природа человеческаго сердца, какъ и другихъ 
способностей нашего духа (ума и воли), такова, что для обра- 
зовашя его требуется непрерывный рядъ усиленныхъ унражнешй; 
какъ для развит1я нашего ума недостаточно одного нампренШ
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обучаться темъ или другимъ наукамъ, а нужно обучеше самыми 
дгъломъ, такъ и для образовашя сердца мало того, что оно по 
временамъ, пожалуй, порывается къ Богу и ко всему святому 
(инстинктивно); но требуется серьезно-сознательное направлете 
его къ Богу и къ Его святой воле, словомъ, требуется обуче- 
н!е же х). Все доброе въ нашемъ сердце, хотя оно прирожденно 
намъ, не есть нечто готовое данное, само собою развивающееся 
въ здравомъ направлены, безъ всякаго старашя о томъ съ нашей 
стороны. Особенно же это должно сказать о христианской на­
дежде на Бога, которая хотя по своему существу ближе всего 
къ человеческому сердцу, темъ не менее можетъ навсегда 
остаться не развитою, будучи подавляема впечатлешями отъ Mipa 

сего. Но, требуя, какъ и умъ съ волею, самаго энергическаго 
дейстчйя для своего образовашя, сердце человеческое вместе съ 
тймъ требуетъ особенно глубокаго уменья въ его образованы. 
Дело образовашя ума, а отчасти и воли, можетъ совершаться 
иногда чисто механически. Возьмемъ любого воспитанника какой 
угодно школы. Весьма мнопя изъ его познашй, какими онъ 
впоследствш гордится, пршбретаются имъ путемъ принуждешя 
какъ съ его лично стороны, такъ особенно со стороны его вос­
питателей и наставниковъ: последними назначаются обыкновенно 
известные часы для занятШ, распределяются такъ или иначе 
уроки, и воспитанникъ волею-неволею изучаетъ эти уроки; следо­
вательно, его умственное, а также формально-практическое разви- 
Tie совершается какъ бы чрезъ напластываше въ его голове и 
воле известныхъ познашй и правилъ. Но нельзя такимъ же 
образомъ образовывать сердце человека; чтобы воспитанникъ 
хорошо чувствовалг вместе съ изучешемъ известныхъ наукъ 
и выполнешемъ известныхъ правилъ, иначе— чтобы онъ разви­
вался постепенно и по сердцу,— этого невозможно достигнуть, 
принуждал или заставлял. Отсюда-то мы сплошь и рядомъ 
встречаемъ людей съ весьма развитымъ умомъ и съ весьма 
стойкою волею, но въ то же время съ крайне зльшъ сердцемъ;

!) ЗдЬсь не лишне припомнить объясненное пами въ своемъ м'Ьст'Ь о необхо­
димости въ дЬл£ релипи одинаковаго и гармоническаго воспиташя какъ нашего 
ума, такъ и сердца, такъ и воли. См. Введ. въ Правосд. Кат., урокъ 1-й, стр. 7 
и слЬд.



отсюда же, въ частности, и въ релипозномъ отношенш мы' 
нередко встр'Ьчаемъ людей, которые отчетливо знаютъ все дог­
маты веры и даже строго исполняютъ правила этой веры, но 
не им'Ьютъ христианской надежды, будучи готовы при мал!>й- 
шемъ толчке въ жизни въ конецъ растеряться. А между гЬмъ 
есть самыя простыя и самыя действительный средства къ образо­
ван™ нашего сердца и къ прюбрЪтешю спасительной надежды. 
Именно средства эти, какъ учитъ Катихизисъ, суть: «во-первыхъ, 
молитва, и во-вторыхъ, истинное учете о блаженстве и дей­
ствительное послёдовате сему ученно».— Понятно, съ какимъ 
усерд1емъ мы должны изучать эти средства, которыя даютъ 
возможность правильно образовывать самый центръ нашей нрав­
ственной жезни, т.-е. наше сердце, и которыя соотавляютъ 
содержите второй части Катихизиса. Говоря иначе: понятно, что 
и вторая часть Катихизиса заслуживаетъ такого же ревностнаго 
внимашя къ себе съ нашей стороны, какое требовалось при> 
изученш первой, пройденной нами.
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У р о к ъ  68-й .
О МОЛИТВ*, КАКЪ  ПЕРВОМЪ СРЕДСТВ* КЪ  ПР10БР*ТЕН1Ю СПАСИТЕЛЬНОЙ НАДЕЖДЫ; СвИ-
д ъ т е л ь с т в а  с л о в а  Божш о томъ, что м о л и т в а  е с т ь  с р е д с т в о  для п р ю БР*Т ЕН 1 я  сна- 
ситкльной н а д е ж д ы ; ПОНЯТ1Е о молитв*, ОБЪЯСНЯЮЩЕЕ СИЛУ Е Я  И ДАЮЩЕЕ УРОКЪ 
К Ъ  ДОЛЖНОМУ СОВЕРШЕННО молитвы; ТРИ ГЛАВНЫХЪ РОДА МОЛИТВОСЛОВ1Й И ОБЪЯС- 
H EH IE  КАЖДАГО изъ нихъ; ПОИЯТ1Е О ВН*Ш ПЕЙ  И ВНУТРЕННЕЙ МОДИТВ'Ь; ПРЕДОСУДИ­
ТЕЛЬНОСТЬ ОДНОЙ НАРУЖНОЙ МОЛИТВЫ бЕЗЪ  ВНУТРЕННЕЙ; НЕДОСТАТОЧНОСТЬ ОДНОЙ ВНУТ­
РЕННЕЙ  МОЛИТВЫ БЕЗЪ  наружной; н р и м * ч а ш е  о ТОМЪ, КАКЪ с л * д у е т ъ  п о с т у п а т ь , 

КОГДА Н *Т Ъ  РАСПОЛОЖЕН1Я МОЛИТЬСЯ.

Перейдя въ прошлый разъ къ ученш о христианской надежде, 
мы успели показать высокое значеше ея въ ряду двухъ другихъ 
основныхъ началъ нашей жизни, веры и любви, и оттуда — не­
обходимость тщательнаго воспиташя ея въ насъ; видели, какое, 
по ученш Катихизиса, мы должны иметь поняие о христианской 
надежде и изъ чего вытекаетъ это поняпе; сказали объ осно­
вами, на которомъ утверждается хрисМанская надежда, и нако- 
нецъ вступили въ самое главное въ ученш о христианской на­
дежде, что составляетъ «руководство для учешя о надежде» (ело-
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ва Катихизиса; см. «составъ катихизиса»), именно указали средства 
для пршбрЪтешя спасительной надежды, каковыя суть: во-первыхъ 
молитва, во-вторыхъ, истинное учете о блаженстве и действи­
тельное последоваше сему учешю. Следуете, теперь съ большею 
или меньшею обстоятельностпо изложить учете Катихизиса объ 
этихъ средствахъ. Мы должны начать съ учешя о молитве.

«Самъ 1исусъ Христосъ,— такъ начинаете Катихизисъ свое 
ученье о молитве, какъ средстве для пршбретешя спасительной 
надежды,— Самъ 1псусъ Христосъ съ молитвою соединяете на­
дежду получить желаемое: еже аще что просите отъ Отца 
во имя Мое, то  сотворю, да прославится Отецъ въ Сымь 
(1оан. 14. 13).» Кроме приведенная въ Катихизисе Евангель- 
скаго места, можно указать еще: просите, и дано будетъ 
вам ; ищите, и найдете; стучите, и отворять вамъ(Me. 7,7), 
а также: если вы, будучи злы, умнете даянгя благге да­
вать дгьтямъ вашимъ; тгьмъ болгье Отецъ вашъ небесный 
дастъ блага просящимъ у Нею (ст. 11). И такихъ месте 
въ Евангелш много. Много въ Писанш имеется и живыхъ прп- 
меровъ, свидетельствующихъ о силе молитвы. Кому не извест­
на, напр., молитва Моисея, отвратившая праведный гиевъ Бож1й 
на нечестее сыновъ пзраилевыхъ (Исх. 32 глав.)? — молитва 
Илш пророка, на которую обращаете наше внимаше св. Ап. 1аковъ, 
говоря: Н п я быль человпкъ подобный намъ, и молитвою 
помолился, чтобы не было дождя: и не было дождя на зем­
лю три года и шесть мгьсяцевъ. И  опять помолился и небо 
дало дождь, и земля произрастила плодъ свой (1аков. 5, 
17. 18)?— молитва Езекш царя, возвратившая ему жизнь на 
пятнадцать лете (4 Царств. 20, 1 и след.)?— молитва Петра 
.апостола, воскресившая умершую Тавиеу (Деян. 9, 36— 40)?—  
и многихъ другихъ праведниковъ Ветхаго и Новаго Завета, со- 
вершавшпхъ молитвою велшия чудеса?— наконецъ, молитва ис- 
кушеннаю по всяческимъ (Евр. 2, 14 — 18) Спасителя нашего, 
Который молился до кроваваго пота, и—явился Ему Ангелъ 
съ небесъ, и укргьплялъ Ею  (Лук. 22, 43)?... Даже молитвы 
язычниковъ велики предъ Богомъ (Me. 15, 22— 28; Деян. 10,4) *)•

*) О ciurfe и действительности молитвы см. неподражаемое слово въ день 
Преображешя Господня— Преосвящ. Филарета М. М. Ч. I., стр. 185— 197.
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Но откуда, является вопросъ, столь великая сила у молит­
вы?— что есть молитва?

Молитва, говоритъ Катихизисъ, есть «возношеше ума и серд­
ца къ Богу, являемое благоговейнымъ словомъ человека къ 
Богу». Иначе это можно выразить такъ: что молитва есть бла­
гоговейная «беседа человека съ Богомъ». Сего краткаго, но 
многосодержательнаго понят1я о молитве уже достаточно для то­
го, чтобы уразуметь силу молитвы. Всякая добрая беседа лю­
дей даже между собой всегда приводитъ къ важнымъ послед- 
ств1ямъ. Чему обязаны все успехи нашихъ наукъ, искусствъ, 
ремеслъ и проч., какъ не своего рода беседе людей между со­
бою? Разве одинъ человекъ въ состоянш былъ бы достигнуть 
всего того, что достигнуто теперь и что будетъ достигаться че- 
ловечествомъ въ следующее за нами века, хотя бы этотъ одинъ 
человекъ прожилъ столько же, сколько прожило и имеетъ про­
жить все человечество вообще? Одна сила никогда не можетъ 
равняться целымъ биллшнамъ другихъ подобныхъ ей силъ. Если 
же взаимная беседа людей между собою способна приводить 
къ поражающимъ иногда последств1ямъ, то что же сказать о 
беседе человека съ Самимъ Богомъ, источникомъ всего вели- 
каго и чудеснаго?— какъ ей не вести за собой болгье нежели 
двенадцать легюновъ Ангеловъ (Me. 26, 53) и съ ними все 
блага въ сей и въ будущей жизни?—какъ ей не отвращать пра- 
веднаго гнева Бояйя на грешника?— какъ не затворить и отво­
рить небо съ дождемъ, когда это нужно?— какъ не исцелять 
болезней и не воскрешать даже мертвыхъ?— Агце Бои по насъ, 
кто на ни?...

Живое сознаше того, что молитва есть беседа съ Богомъ, 
можетъ, съ другой стороны, весьма много содействовать искоре­
нение холодности къ молитве, какою мы обыкновенно страдаемъ. 
Ибо если для каждаго изъ насъ весьма дорого проводить время 
съ знакомыми и друзьями, въ преданности которыхъ къ намъ 
мы уверены, то темъ более мы должны дорожить, еще более 
должны желать проводить время съ Самимъ Богомъ, Который 
есть первый Другъ нашъ, Отецъ и Покровитель. Вы друзья 
Мои, говоритъ Спаситель Апостоламъ (1оан. 15, 14), одинъ у 
васъ Отецъ, Который на небесахъ, учить Спаситель же
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(Me. 23, 9), и Онъ же говоритъ: если траву полевую, кото­
рая сегодня есть, а завтра будетъ брошена въ печь, Богъ- 
такъ одгьваетъ; кольми паче васъ, маловгьры (Me. 6, 30)! 
Все это так1я слова, которыя для сердца не закрытаго къ при­
зыву благодати, сердца не грубаго, не каменнаго, составляют^ 
совершеннейшее пробуждеше къ тому, чтобы, по Апостолу,. 
всякою молитвою и прогиенгемъ молиться во всякое время 
(Ефес. 6, 18. сн. 1 Сол. 5, 17; Лук. 18, 1). Это не значитъг 
впрочемъ, что мы должны быть постянно въ Церкви и кромЪ 
молитвы не делать ничего. Богъ не требуетъ сего отъ насъ. 
Онъ Самъ для людей, обремененныхъ житейскими делами, назна- 
чаетъ шесть дней делашя, и только седьмой— субботу— Господу 
Богу. Но, съ одной стороны, какъ говоритъ Св. Златоустъ, 
можно молиться и «сидя за прялкою» (т.-е. внутреннею молит­
вою, о которой речь будетъ ниже), а съ другой— по крайней, 
мере въ часы свободные и определенные для молитвы следу- 
етъ более или менее сосредоточиваться въ себе, знать, что мы: 
молимся, а не исполняемъ простой только обычай, хотя и вся- 
юй обычай, нужно заметить, не позволительно делать съ раз- 
сеянностт, тёмъ более съ небрежешемъ.

«Что долженъ делать Хрисшнинъ, вознося умъ и сердце 
нъ Богу?» Другими словами: о чемъ мы можемъ и должны мо­
литься? Или: какихъ родовъ бываетъ молитва?

«Во-первыхъ, — учитъ Катихизисъ, —  хрисыанинъ долженъ 
прославлять Бога за Его Божественный совершенства; во- 
вторыхъ, благодарить Его, за Его благодеяшя; въ третьихъ,. 
просить Его о своихъ нуждахъ. Посему,— заключаетъ,— три 
главныхъ рода молитвослов^: Славословге, Благодарете,
Прошетек.— Объяснимъ каждое изъ нихъ.

Во-первыхъ— Славословге. Мы и подобныхъ себе людей про- 
славляемъ, когда видимъ въ нихъ те или друпя достоинства, 
напр. высокШ умъ, доброе сердце, твердую волю. Это желаше 
прославлешя великихъ людей возникаетъ въ нашей душе какъ- 
то невольно. Невольно чувствуется благоговеше и отъ всего 
сердца восхваляешь человека, который и уменъ, и добръ, и прав- 
дивъ; только крайнШ эгоистъ или человекъ не развитой не 
ценитъ достоинствъ ближняго своего. Именно общечеловеческимъ
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законамъ прославять добрыя качества нашихъ ближвихъ объ­
ясняется, между прочимъ, тотъ фактъ, что еще съ древнихъ 
временъ, можно сказать,— съ самой колыбели человечества, люди 
имЪютъ обычай воздвигать въ честь различныхъ героевъ драго­
ценные монументы и проч. и такимъ образомъ передавать о нихъ 
память даже отдаленному потомству, при чемъ замечательно, 
что мнопе изъ героевъ, которые не были оценены своими со­
временниками, оцениваются по достоинству ихъ потомками. Если 
же человечество относится такимъ образомъ къ людямъ, которые 
при всЬхъ своихъ совершенствахъ все-таки не бываютъ чужды 
техъ или другихъ недостатковъ: то понятно, какъ обязательно, 
какъ свойственно, какъ законно намъ прославлять Бога, Суще­
ство всесовершеннейгаее; а съ другой стороны,— какъ не свой­
ственно, какъ противно самой нашей природе быть холодными 
и равнодушными къ совершенствамъ Божшмъ, о которыхъ вся 
вселенная говоритъ намъ, Небеса повгъдаютъ славу Бо ж т, 
воспеваетъ Псалмопевецъ (Псал. 18, 1). Правда, Богъ со Своей 
стороны не требуетъ или, правильнее сказать, не нуждается въ 
нашемъ прославлены Его, потому что наше прославлеше Бога 
ничего Ему не прибавляетъ,— Онъ выше всякой славы; но для 
насъ самихъ это необходимо, — наша природа требуетъ сего. 
Невозможно, чтобы лучъ солнца не отражался въ чистой воде: 
такъ точно не должно быть по естественному порядку вещей, 
чтобы высочайнпя Божш совершенства не действовали на чистую 
душу, не производили, такъ сказать, въ ней движешя, отклика 
себе. Поэтому-то наши молитвы должны быть прежде всего 
молитвами прославлешя высочайшихъ совершенствъ Божшхъ. 
Въ чемъ состоятъ Божественныя совершенства, это должно быть 
известно изъ уроковъ по первой части Катихизиса.

Второй родъ молитвословгё составляетъ Благодарете. На­
сколько важно и обязательно для насъ приносить Богу благо­
дарственный молитвы, это лучше всего можно понять изъ своего 
собственна™ опыта. Каждому изъ насъ— много ли, мало ли— 
приходится иногда сделать доброе дело для ближняго своего, и 
если этотъ ближшй нисколько не бываетъ тронуть сделан- 
нымъ ему добромъ, а напротивъ еще более кичится после ока­
занной ему услуги, то можетъ ли такое поведете человека не

Катиаизпсъ Титова, т. П. П
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возмущать нашу душу, когда и всякое животное, если оно 
видитъ, что его кормятъ и ласкаютъ, привязывается къ своему 
господину и служить ему? Очевидно, неблагодарность —  такое 
свойство, которое противно природе не только существа разум- 
наго — человека, но и животныхъ безсловесныхъ. Конечно, по 
отношенш къ Богу мы не въ состоянш воздать должной бла­
годарности никогда и нич'Ьмъ, такъ какъ Божш благодЪяшя къ 
намъ неоцененны; они до того велики, что нетъ возможности 
определить ихъ,— вся наша жизнь есть даръ БожШ. А если къ 
этому присоединить ту безконечную любовь Божш къ намъ, 
которая самые грехи наши прощаетъ, любовь, ради которой Самъ 
Сынъ БожШ приходилъ на землю, для нашего спасешя: то бла­
гость Бож1я къ намъ, очевидно, превышаешь всякг умь, какъ 
говоритъ Апостолъ (Ефес. 3, 19). Но чемъ выше благость 
Бож1я къ намъ, темъ естественнее намъ чувствовать ее и за 
все благодарить Бога, а не считать каждый нашъ успехъ своимъ 
личнымъ деломъ. После сего— не правда ли, какъ жаль смотреть 
на техъ людей, для которыхъ какъ будто ничего Божьяго не 
существуетъ, какъ будто они не пользуются ни жизшю, ни здо- 
ровьемъ, ничемъ... и Спасителя какъ будто на земле не бывало?!..

Трет]й родъ молитвословШ есть Прошете. Въ Катихизисе 
не безъ мысли поставлены сначала Славослов1е, потомъ Благо­
дареше и затемъ уже Прошете. Порядокъ этотъ указываетъ на 
относительное достоинство всехъ трехъ родовъ молитвословШ. 
Славослов1е— это молитва вполне безкорыстная. Предметъ Славо- 
слов1я есть одинъ Богъ; здесь наша собственная личность какъ 
бы изчезаетъ, и какъ Богъ выше всего, такъ и Славослов1е 
выше прочихъ родовъ молитвословШ. Благодареше имеетъ въ 
основе своей нашъ личный интересъ; всякое наше благодареше 
Богу есть молитва за благодеяшя Божш къ намъ; поэтому 
Благодареше занимаетъ второе место после Славослов1я. Про- 
шеше по справедливости занимаетъ третье место, потому что въ 
Прошеши менее чемъ въ другихъ молитвослов1яхъ, участвуетъ. 
собственная воля человека. Такъ, напр., настаетъ засуха— чело- 
векъ молится; нетъ ее—и молитва не совершается; или: есть 
въ человеке страхъ за свои грехи— онъ молится о прощенш 
ихъ; нетъ сего страха — онъ не молится. Т.-е., при Прошеши
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центръ тяжести молитвы составляетъ всегда какой-либо внЬшшй 
толчокъ, внешнее побуждеше, а не чисто духовное влечете 
человека къ Богу, какъ созданнаго по образу и по подобно 
Божш. Правда, и Благодареше совершается также по внешнему 
побужденш, равнымъ образомъ и въ Славословш мы вызываемся 
на молитву сознашемъ высочайшихъ Божшхъ совершенствъ, т.-е., 
имЬемъ мотивъ къ молитв'Ь, внЬ же насъ находящейся: но, во- 
первыхъ, побуждеше къ Благодаренно им'Ьетъ характеръ про­
шлаго,— всякая благодарность приносится за то, что уже было 
съ нами, а такъ какъ прошлое вообще не такъ живо цЬнится 
нами, какъ настоящее или имЬющее быть (отъ чего люди и не 
всегда бываютъ благодарны), то побуждешя для благодарствен- 
ныхъ молитвъ, какъ именно побуждешя внгьшнгя, должны счи­
таться менЬе сильными, чЬмъ побуждешя для молитвъ проситель- 
ныхъ,— въ послЬднихъ случаяхъ причина, вызывающая къ мо- 
литвЬ, часто виситъ, какъ говорится, надъ головою; во-вторыхъ, 
что касается побуждешя къ Славословш, то, какъ мы уже 
замЬтили, Славослов!е есть молитва вполнЬ безкорыстная, слЬ- 
довательно, безкорыстны и мотивы къ нему, и какъ тате, они 
далеко превосходятъ побуждешя для Прошешя и Благодарешя 
и плохо предносятся нашему грЬховному сознашю. Отъ этого-то 
наши молитвы суть по большей части молитвы просительныя: 
рЬдко когда человЬкъ воздаетъ славу Богу; равно не часто мы 
и благодаримъ Бога, хотя слЬдовало бы наоборотъ,— больше всего 
славословить и благодарить Бога, а потомъ уже просить Его.

По своему обнаружешю молитва, какъ учитъ Катихизисъ, 
бываетъ внутренняя и внгьшняя. ВнЬшняя молитва, иначе 
называемая устною или наружною, есть та, говоритъ онъ, 
которая «произносится словами и сопровождается другими зна­
ками благоговЪшя»; а внутренняя молитва, иначе называемая 
духовною, или умною и сердечною, совершается тогда, когда 
мы «молимся безъ словъ, только умомъ и сердцемъ». «При- 
мЬръ сего,— поясняетъ Катихизисъ (т.-е. примЬръ внутренней 
молитвы),— можно видЬть въ МоисеЬ, предъ переходомъ чрезъ 
Чермное море». Изъ присутствовавших!, тогда при МоисеЬ никто 
не думалъ, чтобы онъ молился, вслЬдств1е чего народъ еще 
сильнЬе страшился приближавшагося къ нему фараонова воин-

11*



—  164 —

ства. Но между темъ Господь говоритъ къ Моисею: что вопге- 
ши ко Мне? рцы сыномъ израилевымъ, и да путеше- 
ствуютъ (Исх. 14, 15). Что вотегии>?—ясный знакъ того, 
что Моисей внутренно молился Богу. Внутренняя молитва имеет?» 
въ себе то преимущество, что съ нею можно всегда обращать­
ся къ Богу. Ибо часто бываютъ случаи, когда неудобно совер­
шать молитву, сопровождаемую словами или другими знаками 
благоговешя, какъ, напр., во время занятШ или въ присутетвш 
постороннихъ лицъ, не расположенныхъ къ молитве, и вотъ 
здесь можно молиться Богу умомъ и сердцемъ. Впрочемъ, все­
целое отрешеше внутренней молитвы отъ наружной, какъ и 
отделеше наружной молитвы отъ внутренней, невозможно, и если 
кЬмъ допускается, то такое поведете свидетельствуетъ объ 
отсутствш действительной молитвы. Полнейшая отрешенность 
внутренняго молетя отъ внешняго возможна разве на несколько 
минутъ, да и въ эти несколько минутъ теплая внутренняя мо­
литва невольно высказывается или въ глубокомъ вздохе моля- 
щагося, или въ такомъ и иномъ движенш глазъ, а непременно—  
въ общемъ благоговейномъ выражеши лица молящагося, хотя-бы 
это выражеше не замечалось или, лучше, не понималось со 
стороны другихъ, тутъ же присутствующихъ лицъ. Но мы ска- 
жемъ сначала о предосудительности одной наружной молитвы 
безъ внутренней.

«Можетъ ли быть наружная молитва безъ внутренней?» — 
спрашиваетъ Катихизисъ, и отвечаетъ: «Можетъ, когда кто 
произносить слова молитвы безъ внимашя и усерд!я». Затемъ, 
вопросъ: «Довольно ли одной наружной молитвы для получе- 
шя благодати?»— Ответь: «Не только не довольно для полу- 
чежя благодати; напротивъ того, одна наружная молитва, безъ 
внутренней, прогневляетъ Бога.— Самъ Богъ изъявляетъ него- 
доваше на таковую молитву: приближаются Мне людъе ciu 
усты своими, и устами чтутъ  М я, сердце же ихъ дале­
че отстоитъ отъ Мене; всуе же чтутъ  М я (Me. 15, 8.
9)». Этихъ словъ Катихизиса достаточно для того, чтобы быть 
вполне убежденными въ тщетности и предосудительности одной 
наружной* молитвы безъ внутренней, тЬмъ более, что за такого 
рода молитву никто не ратуетъ. Есть, напротивъ, не мало лю­
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дей (изъ протестантовъ), которые сове'Ьмъ отрицаютъ внешнюю 
молитву и говоритъ, что для христ1анина вполне достаточно 
одной внутренней молитвы безъ наружной. Мало сего: некоторые 
изъ нихъ техъ христнанъ, которые вместе съ внутреннею мо­
литвою соединяютъ внетте поклоны и проч., готовы называть 
невеждами, лицемерами и т. п.— Изучаемый нами Катихизисъ 
имеетъ въ виду и этотъ, не менее перваго предосудительный, 
взглядъ на дело молитвы, и говоритъ противъ него въ особен­
но сильныхъ выражешяхъ. Онъ предлагаетъ вопросъ:

«Не довольно ли одной внутренней молитвы безъ наруж­
ной?»— и отвечаетъ на него такимъ образомъ: «Сей вопросъ 
походитъ на то, какъ если бы кто спросилъ: не довольно ли 
человеку одной души без£ тела? Безполезно спрашивать о 
семъ, когда Богъ благоволилъ составить человека изъ души 
и тела: такъ же безполезно спрашивать и о томъ, не довольно 
ли одной внутренней молитвы безъ наружной. Имея душу, и 
мы должны прославлять Бога въ тгьлесгьхъ пашпхъ, и 
въ душахъ, нашихъ яже суть Божья; такъ какъ естественно, 
чтобы отъ избытка сердца густа говорили. Господь нашъ 
1исусъ Христосъ былъ духовенъ въ высочайшей степени: но 
и Онъ духовную молитву Свою изображалъ и словами, и бла­
гоговейными движешями тела, иногда, напримеръ, возведе- 
шемъ очей на небо, а иногда преклонешемъ коленъ и лица 
на землю (См. 1 Кор. 6, 20. Me. 12, 34. 1оан. 17, 1. Лук. 
22, 41. Me. 26, 39)». Т.-е., изучаемый нами Православный 
Катихизисъ обличаетъ неправильность всякихъ толковъ о доста­
точности будто бы для христианина одной внутренней молитвы 
безъ наружной, во-первыхъ, свойствомъ нашей природы, по ко­
торой внутренняя жизнь человека, по крайней мере сердечная, 
неизбежно отражается и во внешнемъ его поведенш. Невозмож­
но, въ самомъ деле, чтобы, напр., во время большой радости не 
было никакого отпечатка на лице и даже въ двпжешяхъ тела 
или чтобы во время глубокой скорби не было па глазахъ слезь. 
Только разве чисто умтвеппыя движешя нашего духа могутъ 
не открываться во вне, отчего, между прочимъ, мы замечаемъ 
ту разность, что мужчина, у котораго преобладаетъ вообще раз- 
судочная сторона духа, способенъ сдерживать себя иногда при

I
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самой грустной вЬсти; тогда какъ женщина, у которой развитее 
сердце, не можетъ удержаться отъ слезъ и другихъ внЬшнихъ 
обнаружений грусти (скораго хождешя по комнатЬ, напр., и проч.) 
и при гораздо меньшей печали. Движешя сердца и особенно 
движешя сильныя не могутъ не обнаруживать себя въ тЬхъ 
или другихъ вн'Ьшнихъ знакахъ. Молитва же, какъ мы знаемъ, 
есть возношеше къ Богу не ума только, но и сердца и сердца 
по преимуществу; слЬд., и она не можетъ не выражаться такъ 
или иначе и во внЬ, и слЬдовательно тЬ, которые отрицаютъ 
необходимость внЬшней молитвы, не понимаютъ сущности молит­
вы,— они имЬютъ въ виду только умную, а не сердечную молит­
ву, т.-е. молитву сухую. Что-же это за молитва?... Во-вто- 
рыхъ, неправильность толковъ о мнймой достаточности для хри- 
сианина одной внутренней молитвы безъ наружной Катихизисъ 
опровергаетъ тою мыслш, что наша молитва къ Богу должна 
быть вмЬстЬ и подвигомъ съ нашей стороны. И дЬйствительно, 
не великое будетъ дЬло, если, напр., я, сидя за столомъ, поло- 
жимъ вотъ хотя здЬсь, буду про себя молиться; надо вмЬстЬ 
съ этимъ нЬсколько и потрудиться, показать свое усерд1е въ 
Богу. Желая получить что-нибудь отъ человЬка, мы не бываемъ 
же невЬжливы къ нему, не просимъ его какъ-нибудь: тЬмъ бо­
лЬе мы должны сопровождать тЬми или другими знаками благо- 
говЬшя нашу молитву къ Богу, живо представляя себЬ Его при- 
сутств1е съ нами.

Въ заключены настоящаго урока скажемъ два-три слова по 
поводу недоумЬшя, какъ нужно поступать въ томъ случаЬ, ког­
да нЬтъ расположения молиться: слЬдуетъ ли тогда становить­
ся на молитву? Мнопе на томъ основаны, что у нихъ нЬтъ 
расположешя молиться, совершенно оставляютъ молитву; но такъ 
поступать не должно. Люди опытные въ духовной жизни совЬ- 
туютъ въ подобныхъ случаяхъ даже принуждать себя молиться,, 
обращая наше внимаше на то, что человЬкъ, становясь на мо­
литву иногда безъ расположешя молиться, во время самой мо­
литвы вдругъ получаетъ истинно-молитвенное настрое Hie х); меж­

*) Особенно это должно сказать о молитве въ Церкви, где часто одно слово 
Евавпыня или Церковной иЬсни до того благотворно западаетъ въ сердце чело­
века, что последит изменяется къ лучшему на всю свою жизнь. Примеръ сего 
представляютъ Августинъ, послы Владюмра и мнопе друпе.



ду темъ какъ дожидаясь со дня на день расположешя молить­
ся, мы, какъ живунце подъ вл1яшемъ только окружающихъ насъ 
впечатлешй, можемъ дождаться до того, что у насъ даже мыс­
ли о молитве не станетъ возникать. Вообще надобно быть тер­
пеливыми и знать, что съ нашей стороны требуется главнымъ 
образомъ хотите  молиться; если доброе хотеше съ нашей сто­
роны будетъ, то Самъ Богъ поможетъ въ нашей молитве. Дол­
жно всегда молиться гг не унывать,— говоритъ Самъ Спаси­
тель:— Богъ ли не защититъ избранныхъ Своихъ, вотющихъ 
къ Нему день и ночь, хотя и медлитъ защищать ихъ 
(Лук. 18, 1, 7)? Собственно богопротивна молитва фарисейская, 
молитва на показъ, а равно та молитва, когда молятся со сме- 
хомъ, разсеянно и т. д.
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У р о к ъ  5 9 -й .

О м о л и т в ®  Г о с п о д н е й , к а к ъ  оврАзц* для в с ® х ъ  х п с т и н с к и х ъ  м о л и т в ъ : П о т р е б ­

н о с т ь  т а к о г о  о б р а з ц а  в ъ  н а ш и х ъ  м о л и т в а х ъ ;  п о н я т а  о  м о л и тв®  Г о с п о д н е й  и

ТЕКСТЪ  е я ; БЛИЖАЙп н Й ПОВОДЪ ИЛИ СЛУЧАЙ ЕЯ ПР0ИЗНЕСЕН1Я Г о с п о д о м ъ ;  0ТН0ШЕН1И 
м о л и т в ы  Г о с п о д н е й  к ъ  п р о ч и м ъ  м о л и т в а м ъ  ц е р к о в н ы м ъ  и  м о л и т в а м ъ  к а ж д а г о  
х р и с т и н и н А  в ъ  о т д е л ь н о с т и ;  с о с т а в н ы я  ч а с т и  м о л и т в ы  Г о с п о д н е й ,  и  п р и м ® ч А н а

О МУДРОМЪ РАСПОЛОЖЕНШ ИЛИ ПОРЯДК* ЕЯ  ПР0ШЕН1Й.

Потребность молиться есть потребность самой нашей при­
роды, ограниченной и слабой. Какъ все въ Mipe сотворенномъ 
находится въ тесной связи между собою и одно безъ другого 
не можетъ существовать,—земля, напр., не можетъ существовать 
безъ солнца, солнце обусловливается въ своемъ теченш вл1яш- 
емъ на него другихъ м1ровыхъ телъ: такъ и человекъ не мо­
жетъ жить правильною жизнно, будучи предоставленъ одному 
себе. Напротивъ, онъ, какъ существо нравственно-свободное, 
еще более нуждается въ постороннемъ содействш; жизнь каж­
даго изъ людей не есть какая-либо машина, которая, будучи 
однажды заведена, нродолжаетъ свое действ1е, пока не окончит­
ся ея заводь; кругъ деятельности человека гораздо обширнее 
и разнообразнее, чемъ другихъ окружающихъ его тварей. А 
между темъ всякая его деятельность можетъ встречать тысячи
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препятствгё для своего осуществлешя; всякое предпр1ят!е че­
ловека, хотя бы оно было прекраснейшее изъ прекрасныхъ, 
можетъ быть остановлено или другими подобными ему людьми, 
или неблагопр1ятствующею погодою, или всеистребляющимъ ог- 
немъ и водою, или зверемъ, — словомъ всемъ, что только насъ 
окружаетъ. Апостолъ Павелъ пишетъ: бгьды въ ргькахъ, бгьды 
отъ разбойникъ, бгьды въ пустыни, бгьды въ мори, бгьды 
во лжебратт (2 Корине. 11, 26). Даже малейшая птичка 
можетъ обезоружить человека на пути его деятельности, какъ 
это было, напр., съ праведнымъ Товитомъ (Товит. 2, 10). Отсю­
да, вся жизнь человека естественно должна быть непрестаннымъ 
обращешемъ его къ Богу, который есть Алфа и Омега, нача­
ло и конецъ всякой правильной жизни (Апок. 1, 8).

Протпвъ молитвеннаго обращешя человека къ Богу не мо­
жетъ служить возражешемъ то, что Богъ, съ Своей стороны, 
знаетъ все наши нужды прежде прошешя нашего. Ибо всеведе- 
Hie Бож1е не можетъ и не должно заглушать въ насъ чувства 
нашей ограниченности и нашего безсшия; а коль скоро имеется 
это чувство, то оно неизбежно вызываетъ насъ на молитву. 
Съ другой стороны, всеведеше Бож1е, по самому свойству сво­
ему, должно лишь укреплять нашу молитву. Молясь Богу, я 
тогда только могу быть увереннымъ въ успехе своей молитвы, 
когда хорошо сознаю, что молитва моя приносится такому Су­
ществу, Которое понимаетъ мои нужды, знаетъ мою ограничен­
ность, мои недостатки и проч.,— словомъ,— когда я сознаю, что 
Богъ есть именно Существо всевгьдущее: безъ такого сознашя 
о Боге немыслима истинная молитва къ Нему. Мы и отъ чело­
века чаемъ помощи, обыкновенно, въ томъ только случае, ког­
да уверены, что онъ понимаетъ всю важность нашей просьбы. 
Не даромъ говоритъ пословица: «сытый о голодномъ не разсуж- 
даегь>. Это означаетъ, что человекъ тогда только можетъ быть 
внимателенъ къ просьбе другого, когда онъ самъ такъ или ина­
че испыталъ на себе то, о чемъ его просятъ, —  что для того, 
чтобы вполне внимать нужды другого и но справедливости взве­
шивать ихъ, необходимо самому пережить ихъ или, но крайней 
мере, видеть ихъ лицомъ къ лицу, другими словами: нужно хо­
рошо знать ихъ. А не зная, что такое человеческая нужда,
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очевидно, нельзя и сочувствовать ей. Такимъ образомъ то, что 
Богъ знаетъ наши нужды еще прежде прошенья нашего, не толь­
ко не должно ослаблять нашей молитвы къ Нему, а, напротивъ, 
еще болйе укрйпляетъ ее. Св. Златоустъ и блажен, беофилактъ. 
примиряя слова Спасителя: «просите, и дастся вамъ»,— съ сло­
вами: «знаетъ отецъ вашъ, въ чемъ вы имеете нужду, прежде 
вашего прошешя у Него»,— говорятъ: «молиться должно не для 
того, чтобы известить Его, но для того, чтобы преклонить Его, 
дабы чрезъ непрестанное молеше соединиться съ Нимъ, дабы 
смириться предъ Нимъ, дабы вспомнить грйхи свои» *). Но въ 
силу той же ограниченности нашей, по которой мы неизбйжно 
имйемъ нужду молиться Богу, каждый изъ насъ самъ по себй 
не всегда можетъ знать, чего именно онъ долженъ просить се­
бй у Бога. Даже многья изъ самыхъ естественныхъ желай in на- 
шихъ могутъ, вместо пользы, принести вредъ какъ намъ, такъ 
и другимъ, въ случай ихъ исполнешя по одной волй человйка. 
Такъ, напр. ,каждому отцу или матери естественно желать и 
просить у Бога жизни и здоровья для ихъ, дорогихъ сердцу, 
дйтей; а между тймъ исполнеше и этого святого желашя можетъ 
впослйдствш имйть ropbKie результаты; ибо никакой отецъ и 
никакая мать не могутъ знать, какова будетъ судьба ихъ сына 
или дочери, если послйдше проживутъ полный человйчешй вйкъ. 
При этомъ нечего уже говорить о желашяхъ человйка, которыя 
имйютъ своимъ источникомъ различныя наши страсти и вообще 
проистекаютъ изъ испорченности нашей природы: тутъ положи­
тельно должно сказать, что если бы намъ предоставлено было 
слйдовать въ молитвахъ нашей волй, то мы просили бы у Бога

*) См. въ Толковомъ Евангелш—Архим. Михаила, ни. 1, стр, 120.— Въ 
Н(1ши дни не мало встречается такихъ людей, которые отрицаютъ всякое зна­
чение молитвы, говоря, что все наши молитвенныя обращешя къ Богу суть пре­
дайте нашихъ отцовъ, отжившее свои смыслъ. Но что всЬ подобные отрицатели 
крайне заблуждаются, о томъ свидетельству отъ ихъ же собственное поведете въ 
т-Ьхъ случаяхъ, когда является та или другая опасность; тутъ-то видишь, какъ 
наглая напыщенность такихъ людей вдругъ превращается въ рабскш страхъ, и 
вместо горделивой заносчивости въ ихъ груди невольно выражается вопль о 
помилованш. Вообще, о подобныхъ людяхъ нужно сказать то, что они болятъ 
въ релипозномъ отношенш, а отъ чего происходитъ « я  болезнь, см. во „Вве ­
дет и въ правосл. Катихизисе*— урок. 1, стр. 8— 10.
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всегда того, что намъ вредно. И вотъ безконечно блапй и пре­
мудрый Богъ предупредилъ эту опасность съ нашей стороны. 
Чтобы мы имЬлй возможность всегда молиться правильною мо­
литвою, Господь 1исусъ не только оставилъ намъ примЬръ мо­
литвы въ Своемъ лицЬ и разныя наставлешя касательно сего 
предмета въ Евангелш, но далъ самую форму или образецъ 
молитвы; Онъ оставилъ намъ самыя слова, которыми мы дол­
жны молится и излагать предъ Отцомъ небеснымъ наши нужды 
и прошешя. «НЬтъ ли такой» молитвы, которая бы могла быть 
общею хрисшнскою молитвою и образцомъ для всЪхъ мо­
литвъ?»—  спрашиваетъ Катихизисъ и отвЬчаетъ: «Такова есть 
молитва Господня». Что такое молитва Господня?— слЬдуетъ 
далЬе вопросъ. ОтвЬтъ:« Молитва, которой Господь нашъ 1исусъ 
Христосъ научилъ Апостоловъ и которую они предали всЪмъ 
вЪрукицимъ». За симъ Катихизисъ передаетъ самый текстъ мо­
литвы Господней: Отче нашъ, Иже ecu на небесгьхъ! Да 
святится имя Твое: да npiudemz yapcmeie Твое: да бу­
детъ воля Твоя, яко на небеси и на земли. Хлгьбъ нашъ 
насущный даждъ намъ днесь: и остави намъ долги наши, 
якоже и мы оставляемъ должникомъ нашимъ: и не введи 
насъ во искушенге: но избави насъ отъ лукаваго. Яко Твое 
есть царство, и сила, и слава во вши, аминь (Me. 6, 9 — 
13). — Въ настоящемъ урокЬ мы скажемъ, во-первыхъ, о бли- 
жайшемъ побужденш или случаЬ, по которому изречена cia мо­
литва Господомъ 1исусомъ; во вторыхъ, о ея отношенш къ про- 
чимъ молитвамъ, совершаемымъ Церковш и каждымъ хрисйани- 
номъ въ отдельности, и въ-третьихъ, о составныхъ частяхъ 
молитвы Господней.

Спаситель не разъ, въ присутствш Своихъ учениковъ, вы­
сказывался о предосудительности молитвъ, катя совершались въ 
то время народомъ. Съ одной стороны, молитвы того времени 
совершались лицемЬрно, затЬмъ только, чтобы получить похва­
лу отъ людей, а съ другой— сила молитвы поставлялась исклю­
чительно въ продолжительности ея, только въ томъ, чтобы по­
больше произнести словъ, хотя бы сердце нисколько не уча­
ствовало въ ихъ произнесенш. Противъ такого рода молитвъ 
Спаситель говорилъ: когда молишься, не будь, какъ лицемгь-
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ры, которые любятъ въ синогогахъ и на углахъ улицъ 
останавливаясь молиться, чтобы показаться предъ людь­
ми. Истинно говорю вамъ, что они уже получаютъ на­
граду свою. Ты же, когда молишься, войди въ комнату 
свою, и затворивъ дверь свою, помолись Отцу твоему, 
Который втайнгь;  и Отецъ твой, видящгй тайное, воз- 
дастъ тебгь явно. А  молясь, не говорите лишняго, какъ 
язычники; ибо они думаютъ, что въ мгюгословш своемъ 
будутъ услышаны. Не уподобляйтесь имъ (Me. 6, 5— 9). 
Ученики Спасителя понимали безполезность молитвы фарисейской, 
и то, что пустое и бездушное многослов!е въ молитве не мо­
жетъ быть угодно Богу, но, съ другой стороны, они сознавали, 
что и безъ опред’Ьленныхъ словъ и выраженШ молитва не мыс­
лима; и вотъ одинъ изъ нихъ обращается однажды къ своему 
Учителю съ просьбою научить ихъ молиться: Случгглось,—го­
ворится въ Евангелш (Лук. 11, 1),— что, когда Онъ (1исусъ 
Христосъ) въ одномъ мгьстгъ молился, и пересталъ, одинъ 
изъ учениковъ Его сказалъ Ему: Господи! научи насъ мо­
литься, какъ и 1оаннъ (Креститель) научилъ учениковъ сво- 
ихъ *). Тогда 1исусъ, находя просьбу ученика вполне закон­
ною, и преподалъ для всехъ Своихъ последователей выше­
приведенную молитву.

Само собою разумеется, что, предлагая Свою молитву, Го­
сподь предлагаетъ лишь образецъ хришанской молитвы, и по­
тому это не значитъ, что христханинъ сими только словами 
молитвы Господней и долженъ всегда молиться, не произнося 
другихъ молитвослов^. Самъ Спаситель, какъ известно, молился 
не одною и тою же молитвою везде и во всякое время. Для 
примера можно указать на Его Гевсиманскую молитву и на мо­
литву на кресте: въ саду Геесиманскомъ Господь молился о Себе 
(какъ о человеке), затемъ о друзьяхъ Своихъ, и всехъ Апо-

!)  Изъ Евангелш не видно, какою особенною молитвою молиться научилъ 
учениковъ своихъ Хоаннъ Креститель; но что действительно научилъ, объ этомъ 
свидетельствуетъ настоящее место, и есть еще намекъ на cie въ другомъ месте 
однажды книжники и фарисеи спрашивали Спасителя: почему ученики 1оанновы 
постятся часто, и  молитвы творятъ, также и  фарисейскге, а Твои пдятъ и  
пъютъ (Лук. 5, 33)?
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столахъ, и о всехъ верующихъ въ Него, чтобы все они были 
тамъ, где и Онъ, и чтобы все были едино; па кресте молился 
за враговъ Своихъ, чтобы Отецъ небесный отпустилъ имъ ихъ грехи: 
въ обоихъ случаяхъ слова молитвы различны, какъ различны самые 
предметы молитвы. Св. Апостолы, равно, молились не одною 
молитвою Господнею; но въ ихъ писашяхъ мы находимъ не мало 
такихъ молитвъ, которыя или выражены другими словами, или 
расположены въ другомъ порядке, нежели та молитва, которой 
они научились изъ устъ небеснаго своего Учителя (См., напр., 
Деян. 4, 24— 30. Ефес. 3, 14— 19. и др.). По примеру Апо­
столовъ,ився Церковь Христова всегда пользовалась и пользуется тою 
же свободою въ молитве, какъ это известно всЪмъ им’Ьющимъ хотя 
некоторое сведете о ея богослужешяхъ. А отсюда и всяий 
хрисианинъ въ частности можетъ молиться различными словами 
молитвы, применительно къ различнымъ случаямъ своей жизни. 
Но хотя ни одинъ хрисыанинъ не обязывается молиться исклю­
чительно и единственно молитвою Господнею, а можетъ и долженъ 
совершать и друпя молитвослов1я, катя предлагаются намъ на­
шею Церковш или которыя непосредственно исходятъ изъ нашего 
сердца: т^мъ не менее молитва Господня должна всегда предно­
ситься сознанш молящагося, дабы никакая наша молитва не 
могла уклониться отъ смысла молитвы Господней. Несмотря на 
свою краткость, молитва Господня заключаетъ въ себе совершенно 
все желашя, достойныя истинно-христнской души, обнимаетъ 
все стороны молящагося духа человеческаго, такъ что все не 
подходящее къ ея содержание будетъ уже, по слову Евангел1я, 
отъ ггепргязни. Это мы увидимъ сейчасъ изъ разсмотрешя со- 
ставныхъ частей молитвы Господней.

По составу своему молитва Господня разделяется,— какъ 
учитъ Катихизисъ,— «на призыванге, седмь прошетй и сла­
вословив . Призыванге, заключащееся въ словахъ: «Отче нашъ, 
Иже еси на небесехъ!»— обращаетъ нашъ умъ и сердце къ Богу 
и выражаетъ нашу уверенность въ благости и могуществе Бо- 
ж!емъ, по которымъ Господь даруетъ намъ просимое у Него. 
Прошенья молитвы Господней заключаютъ въ себе два отделешя: 
первое отделеше, состоящее изъ первыхъ трехъ прошешй 1.) 
<да святится имя Твое», 2.) «да пршдетъ царств!е Твое» и— 3.)
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«да будетъ водя Твоя, яко на небеса и на земли»), относится 
исключительно къ славословие имени Болйя, хотя со славою 
Бояйею тесно связывается и наша собственная слава; во второмъ 
отделены, которое составляютъ остальныя четыре прошешя (4.) 
«хлебъ нашъ насущный даждь намъ днесь», 5.) «и остави намъ 
долги наша, якоже и мы оставляемъ должникомъ нашимъ», 6 .) 
«и не введи насъ во искушеше», 7.) «но избави насъ отъ лука- 
ваго»), мы испрашиваемъ у Бога благъ, относящихся къ нашей 
личной пользе, хотя, опять, дароваше намъ этой пользы есть 
вместе и слава имени Бож1я. Заключете, состоящее изъ словъ: 
«яко Твое есть царство, и сила, и слава во вёки, аминь», есть какъ 
бы верхъ и в'Ьнецъ всей момитвы: въ немъ мы воЗдаемъ Богу 
славу и благодареше, которыя принадлежатъ Ему, какъ Царю и 
Верховному Владык!) всехъ вещей. Такимъ образомъ, молитва 
Господня обнимаетъ собою все, что долженъ дгьлать христга- 
нинъ, вознося умъ и сердце къ Богу, т.-е. и Славослош, и 
Благодареше, и Прошете. Но сл'Ьдуетъ еще обратить внимаше 
на то мудрое расположеше или порядокъ, въ какомъ излагаются 
прошешя молитвы Господней. Известно, что благо существуетъ 
прежде зла, ибо зло есть только отсутств1е блага: молитва Го­
сподня расположена такъ, что въ первыхъ четырехъ прошешяхъ 
ея заключается молеше о дарованы блага, а въ посл’Ьднихъ 
трехъ— молеше объ избавлены отъ зла. Зат'Ьмъ, изъ необходи- 
мыхъ для нашей жизни благъ одни относятся къ жизни духовной 
и небесной, а друпя— къ жизни телесной и земной; а изъ золъ, 
или бедствШ. постигающихъ человека, одни суть настоящая, 
которыя уже угнетаютъ и мучатъ насъ, а друпя— будушдя, ко­
торыя еще только намъ угрожаютъ: въ молитве Господней при­
мечается строгое применеше и къ этому всему. Такъ, соответ­
ственно превосходству духовныхъ и небесныхъ благъ предъ 
телесными и земными, въ молитве Господней сначала излагаются 
прошешя о благахъ духовныхъ, которыя состоятъ въ томъ, чтобы 
святилось имя Бож1е, чтобы пришло царство Бож1е и творилась 
во всемъ святая воля Бож1я, а потомъ предлагается прошете 
(четвертое), имеющее своимъ предметомъ временное счасие 
человека, и при этомъ, замечательно, молитва Господня научаетъ 
насъ просить временныхъ благъ потолику, поколику они соста-



вляютъ предметъ необходимости, а не роскоши и излишества. Съ 
такою же строгою соответственное™ существу дела молитва 
Господня является и въ отношены къ зламъ или бЬдсттаямъ, 
постигающимъ человека. Величайнйя изъ золъ суть те, которыя 
заключаютъ въ себе причину или источникъ всехъ золъ, каковы 
именно грехи наши, а что касается до золъ и бедствШ телесныхъ 
и вообще физическихъ, то они настолько суть бедств1я, насколь­
ко имеютъ отношение къ причине и находятся въ связи съ нею. 
Отсюда, въ молитве Господней испрашивается собственно только 
избавлете отъ первыхъ, отъ греховъ; всякое же физическое 
бедс/TBie должно, по смыслу молитвы Господней, внушать въ себе 
отвращеше лишь по степени своей связи съ грехомъ и подразу­
мевается въ немъ. Съ другой стороны, такъ какъ настоящее 
предшествуетъ будущему, то въ молитве прошеше объ избавлены 
отъ греховъ, уже совершенныхъ нами, предшествуетъ прошешямъ 
объ избавлены отъ греховъ, изъ могущихъ быть совершенными, 
вследств1е различныхъ искушенШ.

Остается после всего сказаннаго лишь сердечно благоговеть 
къ столь величественной, во истину Божественной молитве, ко­
торая не более, какъ въ 50— 60-ти словахъ заключаетъ все 
необходимое для нашего истиннаго счастзя и блага, и времен- 
наго и вечнаго, и сознавать, что она действительно есть образецъ 
для всякой нашей молитвы. Въ силу сего-то Божественнаго до­
стоинства своего молитва Господня и произносится въ нашей 
провославной Церкви за каждымъ ея Богослужешемъ непременно.
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У р о к  ъ  6 0 -й .
О  п р и з ы в а н ш  в ъ  м о л и т в *  Г о с п о д н е й : П р е д в а р и т е л ь н о е  п р и м * ч а н ш  п о  п о в о д у  о б ъ -
ЯСНЕНШ  НА МОЛИТВУ ГОСПОДНЮ1, ЗНАЧЕНЬЕ ИМЕНИ „О т Е Ц ъ “ , ИЗБРАННАГО СПАСИТЕЛЕМ* 

для Его молитвы; з н а ч е ш е  с л о в а  „ н а ш ъ “ , и  с м ы с л ъ  в ы р а ж е ш я : „ И ж е  е с и  н а

Н ЕБ ЕС *Х Ъ “ .

Первую часть молитвы Господней, иначе «призываше», со- 
ставляютъ слова: Отче нашъ, Иже ecu на небеегьхъ! Не­
смотря на свою краткость, призываше молитвы Господней заклю-
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чаетъ въ себе весьма много мыслей, обращая надлежащимъ образомъ, 
какъ мы уже заметили въ предыдущемъ уроке, нашъ умъ и 
сердце къ Богу и выражая нашу уверенность въ благости и 
могуществе Б(шемъ, по которымъ Господь даруетъ намъ про­
симое у Него.

Но прежде чемъ мы разсмотримъ более или менее подробно 
этотъ смыслъ призывашя, какъ предметъ настоящаго урока, 
считаем ъ не лишнимъ сделать здесь одно приме чаше, которое 
можетъ относиться и вообще къ предлагаемымъ нами объясне- 
шямъ на Катихизисъ, но особенно уместно при объясненш именно 
молитвы Господней 1). Мы хотимъ обратить внимаше на тотъ фактъ, 
что многое изъ предлагаемыхъ нами объяснешй на Катихизисъ, 
такъ или иначе, могло быть преподано и действительно препо­
дается еще въ самомъ раннемъ детстве учащихся; а молитва 
Господня безусловно составляетъ первый (по времени) предметъ 
для нашего религшзнаго изучешя. Въ странахъ, называемыхъ 
христанскими, мало есть такихъ людей, которые бы съ самаго мла­
денчества не научились лепетать ciro высокую и истинно Божествен­
ную молитву, которую преподалъ намъ Самъ Единородный Сынъ 
БожШ. При этомъ несомненно, по крайней мере по отношению 
къ некоторымъ, что еще детямъ предлагается и объяснеше мо­
литвы Господней, какъ бы ни кратко было это объяснеше. Но, 
между темъ, едва ли кто изъ насъ помнитъ отчетливо все то,, 
что намъ объяснялось вместе съ первымъ изучешемъ нами мо­
литвы Господней, какъ и настояпця наши объяснешя, конечно, 
со временемъ забудутся. Отсюда является вопросъ: какая же 
польза отъ того, что мы постоянно учимся, и притомъ иногда 
одному и тому же, и потомъ забываемъ? Не напрасенъ ли нашъ 
трудъ?

Нетъ, не напрасенъ, и польза несомненная. Буква, имена, 
годы, подлинные разсказы, нанр. изъ свящ. исторш или изъ

!) Позволяемъ себЬ внести въ наши „уроки“ приводимое зд’Ьсь прпмЬчаше, 
между прочимъ, по тому поводу, что Miiorie изъ такъ называемыхъ „св,Ьтскихъ“  
людей упрекаютъ наши „духовный" школы за то, что въ нихъ постоянно повто­
ряется одно и то же, такъ что— говорятъ— въ высшихъ классахъ духовныхъ 
школъ предлагаются только божЬе толстыя книги, а сущность ихъ одинакова, и 
въ такомъ веденш дЬла не видятъ никакой пользы и никакого смысла.
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исторш гражданской, подробности различнаго рода объясненШ, 
изсл'Ьдовашй и разеуждешй легко могутъ забываться нами; но 
самый смыслъ или духъ всего слышимаго или изучаемаго нами 
непременно оставляетъ въ нашемъ сердце свою неизгладимую 
печать. Наприм., положимъ, что мы забыли исторш 1осифа, 
забыли даже когда онъ жилъ, катя были съ нимъ приключешя, 
словомъ- всю исторш его; но нравственная сторона этой исто­
рш, какъ-то: 1осифово послушаше, его твердая надежда на Бога 
и его полная преданность волеБож!ей и т. д., непременно оставить 
свои глуботе следы въ душе изучавшаго ее. При встрече съ 
обстоятельствами, подобными 1осифовымъ, такой человекъ уже 
тверже будетъ бороться съ ними, хотя бы при этомъ совсемъ 
не имелъ въ виду исторш 1осифа; примеръ 1осифа, когда-то 
изучаемаго имъ, разъ подействовавши на его душу, темъ самымъ 
уже далъ ему свою долю направлешя, которая вошла, такъ 
сказать, въ составъ его характера, сделалась его собственностш 
навсегда. А если изучеше 1осифовой исторш повторится и въ 
другой и въ третШ разъ, то излагаемое въ ней содержите еще 
более укрепитъ нравственный характеръ изучавшаго, хотя бы 
подробности сей исторш, попрежнему, не удерживались въ па­
мяти. Это касательно историческихъ священныхъ разсказовъ. 
То же нужно сказать и относительно изучаемаго нами Катихизиса 
и, въ частности, о молитве Господней въ немъ, и вообще о всякомъ 
предмете, о которомъ намъ приходится читать или который мы 
изучаемъ. Безъ сомнешя, текстъ изучаемаго нами Катихизиса 
и, въ частности, те слова, которыя въ немъ объясняють молитву 
Господню, со временемъ забудутся; но самое содержите Катихи­
зиса, то, о чемъ въ немъ говорится, оставитъ свои следы; 
изучавпйй Катихизисъ не скажетъ, напр., что въ 1исусе Христе 
одно естество, или, что не нужно крестить младенцевъ и т. д.; 
равно яснее будетъ сознавать, катя правила требуются по 
отношенш къ молитве и проч., и чемъ чаще будетъ повторяться 
такое изучеше, тЬмъ устойчивее сделается умственное и нрав­
ственное настроеше человека. Такимъ образомъ, всякое наше 
изучеше, всякое доброе собеседоваше, чтете и т. д. приносятъ 
намъ несомненную пользу. Поэтому-то, между прочимъ, кто 
много читаетъ, тотъ всегда бываетъ развитее: чтеше даетъ
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намъ и готовый матер]алъ для нашей мысли и въ то же время 
вызываетъ мысль читателя на ея собственную работу, такъ что 
любянцй читать становится именно мыслящимъ человйкомъ. 
Итакъ, заключимъ, если намъ и приходится многое забывать 
изъ того, что мы изучаемъ или о чемъ бесйдуемъ, или что 
читаемъ, забывать даже при неоднократномъ повторены изуча- 
емаго или читаемаго,— сетовать слишкомъ нгЬтъ побуждешй,—  
польза во всякомъ случай остается при насъ, и тймъ большая, 
чймъ чаще повторяется забываемое *).— Теперь перейдемъ къ 
прямому предмету настоящаго урока.

Первое внимаше наше по отношенш къ призывант, или 
предисловии молитвы Господней, должно быть обращено, какъ 
указываетъ и Катихизисъ, на то, почему Господь 1исусъ въ 
Своей молитвЪ къ Богу избралъ имя Отца, а не другое какое- 
либо, напр, имя Творца, Искупителя или просто Бош? и 
какъ намъ осмйлиться назвать Бога Отцомъ?

Отвйчая на первый изъ этихъ двухъ вопросовъ, мы должны 
прежде всего сказать, что 1исусъ Христосъ не имйетъ здйсь на- 
мйрешя заставить насъ непременно произносить имя «Отца» во 
всгьхъ нашихъ молитвахъ, такъ какъ бы было грйшно для вй- 
рующаго употреблять другое имя. Въ Свящ. Писаны имйется 
много молитвъ, въ которыхъ даются Богу друпя имена. Но 
1исусъ Христосъ въ избраны и употреблены имени Отца даетъ 
намъ наставлеше, какъ вообще надобно молиться Богу, чтобы 
наша молитва была угодна Ему, т.-е. что мы должны молиться 
съ благоговйшемъ, любовно и надеждою, ибо имя Отецъ лучше

!) См’Ьемъ сказать, что благодаря именно постепенно расширяемому поето- 
р етю  религшзныхъ истинъ, этихъ осповъ человеческой жизни, которое ведется 
въ духовныхъ школахъ и за которое, какъ мы выше заметили, упрекаются сш 
школы некоторыми изъ светскихъ люден,— воспитанники духовныхъ учебвыхъ 
заведенш (хотя далеко и не все— по причине, указанной въ первомъ (57) уроке на 
ciro вторую часть Катихизиса) бываютъ, какъ свидетельствуетъ опытъ, сравни­
тельно выносливгъе на поприще житейскихъ трудностей, чемъ те, которые, го­
воря ихъ словами, не имели несчастчя испытать скучныхъ семинарскихъ повто­
ренш. Законъ Господа совершенъ, укргьпляетъ душу, откровенге Господа впрно, 
умудряешь простыхъ, говоритъ Псалмопевецъ. Влаженъ, кто  о законп Господ­
немъ размышляешь день и ночь (Псал. 18, 8; 1. 1. 2)! Вопросъ можетъ быть 
направляемъ разве на то, чтобы сказать— какъ повторять, а не то— слп- 
дуетъ ли  повторять.

Катахнзнсъ Титова, т. I I .  1 2
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всего внушаетъ намъ эти чувства, необходимый для истинной 
молитвы. Никакой благовоспитанный сынъ не проситъ своего 
отца разсЬянно, безъ ночтешя къ нему, безъ любви и безъ на­
дежды на его внимаше къ приносимой ему просьбе: темъ более 
каждый христанинъ долженъ просить Бога съ верою, надеждою 
и любовно. Яко же щедритъ отецъ сына,— говоритъ псалмо- 
певецъ Давидъ,—ущедри Господь боящихся Его (Псал. 102, 
13). Св. Апостолъ также пишетъ: да приступаемъ съ дерзно- 
ветемъ къ престолу благодати, чтобы получить милость, 
гг обргьсти благодать для благовременной помощи (Евр. 4, 
16). Наконецъ, Самъ Спаситель говоритъ: если вы, будучи 
злы, умгъете даянгя благгя давать дгьтямъ вашимъ, гпгъмъ 
болгье Отецъ вагиъ небесный дастъ блага просящимъ у Не­
го (Me. 7, 11). Вотъ къ какимъ чувствамъ и душевному рас­
положенно должно приводить насъ произносимое нами въ молит­
ве Господней имя «Отецъ» и вотъ почему это имя избрано 
Спасителемъ въ Его Молитве.

Что касается второго вопроса: какъ осмелиться назвать Бо­
га Отцомъ?— то Катихизисъ отвЪчаетъ на него следующими 
словами: «По Btpt во 1исуса Христа и по благодати возрож- 
дешя». При этомъ приводится текстъ изъ Евангел1Я 1оанна Бого­
слова: елицы (которые) пргяша Его (1исуса Христа), даде имъ об­
ласть (власть) чадомъ Божгимъ быгпи, вгьрующггмъ во имя 
Его: иже не отъ крове, ни отъ похоти (хотЬшя) плотспя, 
ни отъ похоти мужестя, но отъ Бога родигиася (1оан. 1, 
12. 13). Т.-е. чрезъ веру во 1исуса Христа и благодать воз- 
рождешя мы обновляемся въ нашей, поврежденной грехомъ, 
природе, делаемся чистыми предъ Богомъ и потому угодными 
Ему какъ дети. Богъ есть Отецъ и всгьхъ людей, какъ Тво- 
рецъ и первый Виновникъ происхождешя каждаго изъ насъ, и 
какъ Хранитель всего рода человеческаго; но по преимуществу 
Онъ есть Отецъ всехъ xpucmiam, которые, чрезъ воплощеше, 
страдашя и смерть Спасителя, соделываются, какъ говоритъ Ап. 
Петръ, причастниками Божескаго естества, удаляясь отъ 
господствуюгцаго въ мгргь распитая похотгго (2 Петр. 1, 
4). ‘ Только припявппй чрезъ Христа Духа усыновлен/я пмеетъ 
право взывать: Авва, Отче (Римл. 8, 15)!



Далее наше внимаше по отношение къ призыванно молит­
вы Господней должно быть обращено на выражеше: нашъ. «Всег­
да ли должно говорить: Отче нагиъ, хотя кто и одинъ мо­
лится?» — спрапшваетъ Катихизисъ, и отвЪчаетъ: «Непремен­
но».— «Почему такъ?»— оледуетъ затемъ вопросъ. ОтвЬтъ: «По 
хрисшнскому братолюбм должно призывать Бога и просить 
отъ Него благъ, сколько для себя, столько же и для всехъ». 
Т.-е. выражеше «нашъ» указываетъ на то, что мы должны 
возносить молитвы за весь родъ человЬчесый и никогда не иметь 
въ виду только собственныхъ выгодъ, но всегда стараться и 
о выгодахъ ближняго. Если строго разобрать поведете того че­
ловека, который заботится только о своихъ собственныхъ вы­
годахъ, то мы увидимъ, что такая эгоистическая забота лишь 
о себгь отзывается вредомъ для самого лее эгоиста. Предста- 
вимъ себе общество наир, ученыхъ, среди которыхъ имеется 
эгоистъ, т.-е. человекъ, который думаетъ.о томъ, какъ бы ему 
больше другихъ прославиться своею ученоетш, и вследств1е это­
го всячески старается скрывать отъ другихъ тружениковъ на­
уки те источники, которыми онъ самъ пользуется; понятно, что 
отъ такой эгоистической скрытности разработка известнаго уче- 
наго вопроса должна тормозиться, такъ какъ одинъ человекъ не 
въ состоянш сделать чего бы то ни было съ такою же скоро- 
стно, съ какою обыкновенно дело совершается общими силами; 
а отсюда и самъ тормозящей неизбежно оказывается въ общемъ 
застое: вместо того, чтобы, разработавши одинъ вопросъ, пе­
рейти къ другому, приведенный ученый эгоистъ долженъ сидеть 
надъ однимъ первымъ вопросомъ. То же нужно сказать и о вся- 
комъ человеческомъ обществе. 11есчаст1е, неуспехъ другого не­
пременно отзывается болезненнымъ образомъ на всехъ. Если 
напр., у земледельца не зародится хлеба, то этотъ неурожай 
отзывается печальнымъ образомъ и на всемъ соседнемъ ему 
округе. Страдаетъ ли одинъ членъ,— говоритъ Апостолъ,— 
страдаютъ съ нимъ вегь члены; славится ли одинъ членъ, 
съ нимъ радуются вегь члены (1 Кор. J2 , 26). Такимъ обра­
зомъ, даже въ видахъ собственной корысти мы должны желать 
столько же благъ для другихъ, сколько яселаемъ для себя. Но 
мы обязаны молиться сколько о себе, столько же и о другихъ

12*
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именно еще по христианскому братолюбгю. Мы все имЬемъ 
одно тгъло и одинг духъ (Ефес. 4, 4); все происходимъ отъ 
одной крови (Д'Ьян. 17, 26). Отсюда, если нашему телу отъ 
чего больно, то такъ же больно отъ этого «чего» и телу всяка- 
го другого человека, и если нашъ духъ страдаетъ, напр., при вся­
кой напрасной обид'Ь, то также страдаетъ и душа каждаго дру­
гого человека, когда ему причиняется зло. А посему ни одно 
мало-мальски развитое сердце даже не можетъ не просить столь­
ко же благъ другимъ, сколько просить себ'Ь; напротивъ, горячо 
любящее сердце все свои желашя сосредоточиваетъ исключи­
тельно на другихъ: уста наши отверсты къ вамъ, сердце 
наше расширено; вамъ не тгъсно въ насъ,— такъ свидетель­
ствовали, наир., св. Апостолъ Павелъ о своихъ сердечныхъ отно- 
шешяхъ къ Корипоянамъ (2 Кор. 6, 11. 12).

Наконецъ, глубочайшШ смыслъ содержатъ въ себ'Ь и слова 
призывашя: Иже ecu на небесгъхъ. «Ихъ должно говорить,—  
учитъ Катихизисъ, — для того, чтобы при вступлеши въ мо­
литву, оставить все земное и тлЬнное и вознести умъ и серд­
це къ небесному, вечному и Божественному». Богъ, какъ из­
вестно, находится вездЬ; но тЬмъ не менЬе мысль о пребыва- 
нш Его на небесахъ весьма много помогаетъ нашему уму и 
сердцу возноситься къ Богу съ истинною молитвою. Небо есть 
жилище святости, безсмер™ и блаженства, тогда какъ земля 
есть страна греха, смерти и несчасття. На земле люди обыкно­
венно противятся Богу и презираютъ Его законы; на небе, на­
противъ, всЬ небожители повинуются Его святой волЬ, такъ что 
желашя и мысли ихъ никогда не отклоняются отъ любви къ 
Богу никакимъ предметомъ. Отсюда для насъ самый действитель­
ный урокъ къ неуклонному повиновешю единой и святой волЪ 
Бож1ей.

Но, независимо отъ сего, мысль о пребываши Бога на не­
бесахъ уясняетъ намъ поняйе о Боге, истинность котораго, т.-е̂  
пошлая, разумеется есть первейшее услов1е для совершешя 
истинпыхъ же молитвъ къ Богу. Въ самомъ деле, что значитъ,. 
когда мы говоримъ: «на небесахъ»? Выражеше такое, созна­
тельно или несознательно для насъ, говоритъ намъ, что Богъ— 
не то, что видимый нами м1ръ. Ибо небеса для нашего предста-
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влешя суть какъ бы последнШ предЪлъ вселенной, которымъ за­
канчивается кругъ творешя; и следовательно Существо, Которое 
обитаетъ на небесахъ, иначе сказать—выше того предела, ко­
торымъ заканчивается рядъ творешй (выше— не въ смысле про­
странства конечно, —  Богъ вездесущъ, и вне Mipa пространство 
немыслимо, а по отношешю именно къ Своей сущности),— след, 
такое Существо не есть уже твореше, Оно не смешивается съ 
последнимъ, а есть самобытное Существо. И мы действительно, 
когда хотимъ представить Божш вечность, то представляемъ ее 
не иначе, какъ выходя нашими мыслями изъ пределовъ време­
ни; равно какъ, желая представить Божио безпредельность, воз- 
водимъ наши мысли превыше всехъ тварей и останавливаемъ 
ихъ только тамъ, где нетъ больше никакого творешя. А такимъ 
образомъ выражеше, что Богъ обитаетъ «на небесахъ», точно 
соответствуетъ нашему христианскому понятш о Боге, какъ 
вечномъ и безпредельномъ Духе, и въ свою очередь возводить 
нашу мысль именно къ этой вечности и безпредельности Боже- 
ственнаго Существа,— вразумляетъ насъ молиться Ему какъ Ду­
ху. При такомъ твердомъ понятш о Боге, какъ сущемъ на не­
бесахъ, иначе— о Боге, какъ вечномъ и безпредельномъ Духе, 
молящШся не будетъ привязываться къ известнымъ местамъ 
для своихъ молитвъ, такъ какъ бы Богъ не везде слышалъ 
молитвы, хотя сознаше такое не должно исключать особенной 
святости некоторыхъ местъ на земле, каковы, напр., св. храмы, 
въ которыхъ совершаются благодатный таинства Церкви и при­
носятся Богу обш)я молитвы, часовни съ иконами и проч. Да­
лее, не привязываясь для своихъ молитвъ къ определеннымъ 
местамъ, поелику Богъ есть Духъ, молящШся Ему, какъ везде­
сущему Духу, будетъ иметь твердое уповаше, что молитва, при­
носимая Богу, всегда и везде можетъ иметь силу; другими сло­
вами: онъ твердо будетъ надеяться, что Богъ всемогущъ, что 
Господь, принимающШ наши молитвы, седитъ горе, на небесахъ, 
па вечномъ престоле, съ котораго Онъ зритъ ясно все происхо­
дящее на небе и на земле, имея надъ всеми тварями безпре- 
дельную власть, съ которою Онъ управляетъ всеми происшест- 
в1ямп Mipa и всйми обстоятельствами каждаго человека, по Сво­
ему благоизволенш; такъ что ничто не можетъ противиться Его
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силе или остановить сколько-нибудь исполнеше того, что Онъ 
определила А отсюда, какъ слово «Отецъ> — указываетъ на 
благость Божш, такъ слова «Иже еси на небесёхъ» говорятъ 
о всемогуществе Бож1емъ; и такимъ образомъ въ призываши 
содержится все, что только нужно для правильнаго вступлешя 
въ молитву, дабы эта молитва совершалась въ истинно хрисыан- 
скомъ духе.

У р о к ъ  61-й .

О  п е р в о м т >, в т о р о м ъ  и  т р е т ь е м ъ  п р о ш е н 1я х ъ  м о л и т в ы  Г о с п о д н е й : С о д е р ж а ш е  ПЕР-

ВАГО ПР01ПЕВ1Я И объЯСНЕШЕ ТОГО, КАКЪ МОЖЕТЪ ИМЯ БО Ж Ш  СВЯТИТЬСЯ ВЪ  ЧЕЛОВЪ- 
КА ХЪ ; О бъЯСН ЕШ Е ,,ЦАРСТВ1Я“  Божш, О КОТОРОМЪ ГОВОРИТСЯ ВО ВТОРОМЪ ПРОШ ЕНШ ; 
НЕУЖЕЛИ ОНО НЕ ПРИШЛО ЕЩ Е, И КАКЪ ПРИХОДНТЪ; Н Е МОЖЕТЪ ЛИ ХРИСПАНИНЪ ЧЕГО ЕЩЕ 
ПРОСИТЬ ПОДЪ ИМЕНЕМЪ ЦАРСТВ1Я Б О Ж Ш , КРОМ1) ЦАРСТВА БЛАГОДАТИ; СОДЕРЖАН1Е ТРЕТЬ- 
ЯГО П РО Ш ЕН И : „ДА БУДЕТЪ воля Твоя“ , ПОЧЕМУ МЫ ДОЛЖНЫ СЕГО ПРОСИТЬ, И КАКОЕ 

ЗНАЧЕН1Е ИМЪЮТЪ В Ъ  НЕМЪ СЛОВА: „Я К О  НА НЕБЕСИ И НА ЗЕМЛИ11.

За призывашемъ въ молитве Господней сл’Ьдуютъ семь про- 
шешй. Въ настоящемъ уроке мы скажемъ о первыхъ трехъ изъ 
нихъ, которыя все относятся къ славословш имени Бож1я.

Первое прошеше молитвы Господней читается такъ: да свя­
ти тся имя Твое; иначе: «пусть имя Твое будетъ свято!» 
Чтобы яснее понять содержаше сего прошешя молитвы Господ­
ней, нужно прежде всего раскрыть значеше словъ: «святить» и 
«имя». Слово «святить»— по значение— то же, что и «святый»,. 
а «святый» (по-еврейски «cadosch») собственно значитъ: «чис­
тый», «опрятный», загЬмъ— «ясный», «светлый», «непорочный»;, 
а отсюда— «прославленный» *). Когда мы говоримъ: «святой 
человЪкъ», то выражаемъ мысль, что этотъ челов’Ькъ выделяется 
изъ ряда другихъ людей, отличается отъ нихъ. Такимъ обра­
зомъ слова: «да святится имя Твое»,—  можно перефразировать 
такъ: «пусть имя Твое будетъ яснымъ у всехъ; пусть оно вы­
деляется изъ ряда всехъ именъ; пусть оно прославляется!» — 
Подъ «именемъ» разумеется все, что составляешь Бож1е суще­

*) См. Ile b ra is c h e s  und ch a ld a isch es  H an d w o rterb u cb , von W . Geseniusr
слово: № 5  а также— глаг. trip  ■ trip.
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ство, Бояйя совершенства и свойства, открытая людямъ для 
познашя и прославлешя ихъ; короче имя —  вместо сущности. 
Такъ, въ слове Бож1емъ нередко говорится, что имя Бояае ве­
лико и чудно, что верные воспеваютъ, восхваляютъ, благосло- 
вляютъ и призываютъ Его имя, т.-е. подъ словомъ имя го­
ворится о могущества Боайемъ, о Его благости и другихъ 
Божественныхъ свойствахъ. Отсюда более полный перефразъ 
словъ; «да святится имя Твое»,— можетъ быть такой: «пусть 
у вс'Ьхъ насъ будетъ особеннымъ то, что составляетъ Твои вы- 
сочайння совершенства, пусть эти совершенства проникаютъ все 
наше существо, такъ, чтобы мы были истиннымъ образомъ и 
подоб1емъ Твоимъ! пусть все Твое выделяется изъ ряда всехъ 
другихъ сторонъ нашей жизни! пусть наша жизнь во всемъ со­
образуется съ Твоею жизнш!»

Согласно разобранному значенш словъ: «святить* и «имя»,— 
предлагается объяснеше перваго прошешя молитвы Господней и 
въ Катихизисе. Вотъ оно:

В. Имя Бонне не есть ли свято?
0. Безъ сомнен1я свято само въ себе. Свято имя Его 

(такъ восклицала Преблагословеиная Дева Mapia въ ответь на 
приветств1е Ей праведной Елисаветы—Лук. 1. 49).

В. Какъ же можетъ оно еще святиться?
0. Оно можетъ святиться въ человекахъ, то-есть, веч­

ная святость Его въ нихъ являться можетъ.
В. Какимъ образомъ?
О. Во первыхъ, когда мы, имея въ мысляхъ и въ сердце 

имя Бож1е, такъ живемъ, какъ требуетъ Его святость, и та­
кою жизжю прославляемъ Бога; во-вторыхъ, когда, смотря 
на нашу добрую жизнь, и друпе прославляютъ Бога.

«Так о да просвгьтится евтпъ вагиъ предъ человши, 
яко да видятъ (чтобы они видели) ваша добрая дгьла, и про­
слав ять  (и прославляли) Отца вашего, Иже на нсбеоъхъ. 
Me. 5, 16».

Итакъ, святое само въ себе имя Бож1е можетъ святиться еще 
въ верующихъ и верующими, именно тогда, когда они и словомъ 
и деломъ прославляют!) имя Бояпе, отличаютъ его отъ всехъ 
другихъ именъ, благоговеютъ предъ нимъ, живутъ такъ, что имя
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Беше проявляется у нихъ во всемъ, и когда друйе, смотря на 
ихъ добрую жизнь, также нрославляютъ Бога. Хотя мы всею 
жизшю своею обязаны единому Богу, и безъ Него ничего доб- 
раго не можемъ сотворить; тЬмъ не менее мы не должны оста­
ваться безпечными, не прилагая съ своей стороны никакихъ 
подвиговъ и трудовъ. Благоразумный землед'Ьлецъ, хотя созна- 
етъ, что безъ благословен! я неба вей усил!я его будутъ напрасны, 
такъ какъ одинъ Богъ произращаетъ, возращаетъ и приводить 
въ зрелость посеянный хлебъ: однако жъ онъ и самъ не остается 
безъ труда; онъ пашетъ свою землю, перепахиваетъ ее, удобря- 
етъ ее, засйиваетъ зернами и принимаетъ друпя попечешя о 
ней. Такъ же должны поступать мы и въ духовномъ д'йлаши 
нашемъ. По словамъ Апостола Павла, хрисйане суть соработ- 
ники у Бога (1 Кор. 3, 9); сердца наши суть земли или поля, 
данныя намъ отъ Бога для того, чтобы мы возделывали ихъ 
(тамъ же). Если мы искренно вЬруемъ въ Бога, то непрестанно 
должны святить имя Его въ словахъ и д'Ьлахъ нашихъ. Освя- 
щеше или прославлеше имени Бож1я есть цель всего нашего бы- 
йя; мы, какъ уже знаемъ, съ темъ и сотворены Господомъ, 
чтобы познавать Его, любить и прославлять Его, и чрезъ то вечно 
блаженствовать (см. Кн. 1, стр. 183 и след.).

Но такъ какъ после греха естественный силы и средства 
человека сделались почвою неблагопр1ятною для того, чтобы на 
ней и въ ней святилось имя Бож1е, такъ какъ для сего каждому 
изъ насъ необходимо, по слову Спасителя, родиться свыше 
(1оан. 3, 3), т.-е. необходимо иметь благодатную помощь; то 
Господь 1исусъ, вследъ за прошешемъ объ освящеши въ насъ 
имени Бож1Я, предлагаетъ второе прошеше, о наискорейшемъ 
возрожденш всехъ людей.

Это второе прошеше молитвы Господней читается такъ: да 
пртдетъ царстве Твое. Царств1е Беше есть, во-первыхъ, 
весь м1ръ, во-вторыхъ, все веруюшде на земле, въ-третьихъ, все 
блаженные на небеси. Первое называется царствомъ природы 
второе— царствомъ благодати, а третье— царствомъ славы *).

См. Кп. 1, урекъ 33-8, стр. 316.
2) См. въ Толков. Евангелш— Архим. Михаила, кн. 1, стр. 121.
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Въ молитве Господней подъ царств{вмъ Боннимъ разумеется, 
какъ учитъ Катихизисъ, царство благодати, которое, по Апо­
столу, есть правда и мгръ и радость о Дусгь Святгь (Рим. 
14, 17), и которое осуществляется въ Церкви Христовой, святой 
и непорочной (Ефес. 5, 27). Объ этомъ благодатном!» царстве 
молились еще 1удеи. Это была самая задушевная молитва ихъ, 
особенно со времени плена вавилонскаго, чтобы скорее настало 
царство Мессш: «пусть царствуетъ царство Твое; пусть скорее 
придетъискуплеше», такъ молились 1удеи (у Мейера— Comment.2). 
Христ1анинъ, будучи самъ членомъ сего царства, произнося слова 
сш, молится— а) чтобы царство Христово стояло и распространя­
лось по всей вселенной, чтобы неверныхъ Господь вывелъ изъ 
тьмы невер1я и нечестивыхъ обратилъ къ благочестив, расширяя 
такимъ образомъ царство Свое на земле и уменьшая темъ царство 
лжи и грЬха; б) чтобы Онъ царствовалъ въ душахъ верующихъ, 
воспламеняя въ нихъ веру, надежду и любовь, Т.-е. во вто- 
ромъ прошенш молитвы Господней мы молимся именно о благо- 
датномъ возрождент, которое необходимо для освящешя въ 
насъ и въ другихъ имени Бож1я. И если бы благодатное царство 
Христово, царство правды, мира и радости, господствовало среди 
людей; то по истине еще теперешняя наша жизнь была бы жизнш 
рая, где нетъ ни плача, ни вопля, ни болгьзни, гдгь скитл 
Бога съ человгьками (Апок. 21. 2 .4 ), иначе,— где на всемъ и 
во всемъ святится имя Бож1е. Представимъ себе общество людей, 
члены котораго все до одного относятся другъ къ другу и къ 
своему делу честно, искренно, съ усерд1емъ, которые не стара­
ются только казаться людьми добрыми и благонамеренными, но 
служить правдЬ изъ-за правды, которые не стесняются сознаваться 
въ некоторыхъ невольныхъ своихъ недостаткахъ, а равно не 
кичатся своими достоинствами, словомъ,— у которыхъ нетъ ни 
гордости, ни’лицемер1я, но между всеми миръ и'любовь,и, какъ 
следств1е сего мира и любви, всегдашняя духовная радость и 
единодушное прославлеше Божественныхъ совершенствъ: понятно, — 
жизнь такого общества была бы истиннымъ предвкушешемъ рай- 
скаго блаженства, имЬющаго также состоять въ вечной правде, 
мире и любви всехъ небожителей и въ вЬчномъ прославленш 
имени Бож1я. Правда, въ настоящемъ вЬке неизбежны для чело­
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века скорби и страдашя, но самыя эти скорби и страдашя среди 
искреннихъ и преданныхъ намъ людей значител]>но облегчаются; 
а съ другой стороны, при правильномъ образа жизни, при жизни 
Евангельской — если бы всгь такъ жили— человекъ наверно не 
испытывалъ бы весьма миогихъ изъ т'Ьхъ скорбей, которыя 
онъ обыкновенно переносить. Ибо отъ чего у насъ бываютъ 
скорби и страдашя? Или отъ нашего собственнаго непра- 
вильнаго образа жизни, или отъ дурного отношешя къ намъ 
другихъ людей. Но вообразимъ себ-Ь, что и мы сами живемъ 
хорошо, по совести, и друпе люди поступают!, съ нами также 
по совести; сколько было бы тогда устранено различныхъ не- 
пр1ятныхъ столкновешй, ссоръ, зависти и т. д., столь болезненно 
отравляющихъ нашу земную жизнь... а о грабежахъ, убШствахъ 
и другихъ грубыхъ злодействахъ не имелось бы и поня™. Не­
преложны слова Спасителя: ищите прежде всего царствгя 
Божгя и правды Его, и сгя вся (т.-е. все блага Mipa) при­
ложатся вамъ (Me. 6. 83). Не только душевныхъ скорбей не 
было бы тогда, но и по тгьлу своему, со стороны матер1альной, 
ищунцй царства Бсж1я обезнечивается, по слову Спасителя. Эту 
истину несомненно же подтверждаюсь намъ Miiorie примеры пра- 
ведниковъ и Святыхъ, которые, несмотря на велиие подвиги и 
труды, наслаждаются постоянным!, здоровьемъ и счаеттемъ и 
при самой смерти, когда тело неизбежно подвергается потрясе­
нно, не испытываюсь лютости ея. Только смерть гргьшниковъ 
люта, по слову Божно (Псал. 33, 22). После всего сказаннаго, 
если у 1удеевъ молитва о царстве Мессш, царстве мира, была 
задушевною молитвою, то у насъ, хрисыанъ, уже познавшихъ 
это царство и въ то же время видящихъ, какъ оно мало еще 
развивается среди людей, у которыхъ, по Апостолу, еще цар­
ствуетг гргьхъ въ смертномъ тгългь ихъ, чтобы повиноваться 
ему въ похотяхъ его (Римл. 6,12); то у насъ, христнъ, с6мъ 
более должно быть задушевно прошеше: «да пршдетъ царстчпеТвое!»)

Существенную надобность въ семъ прошеши, которая— следу­
ет!, заметить— далеко не всеми молящимися сознается въ полномъ 
ея значенш, старается внушить намъ и изучаемый нами Кати­
хизисъ. «Неужели не пришло еще cie Царств1е?» какъ бы съ 
недоумешемъ спраишваетъ онъ, очевидно желая такою постанов­
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кою вопроса вызвать въ насъ особенное внимаше къ смыслу 
второго прошешя, и вотъ отвЪтъ его: «Для нЪкоторыхъ не 
пришло еще во всей силЪ, а для нЪкоторыхъ и совсЪмъ не 
пришло, если еще царствуетъ гргьхъ въ мертвеннгъмъ теле 
ихъ, во еже послуигати его въ похотехъ его (Римл. 6 12)».

Какъ приходить царств1е Bowie?.— «Оно, учитъ Катихизисъ, 
приходить сокровенно и внутренно». Это оттого, что napcTBie 

Bowie не есть какое-либо политическое и внЪшнее государство, 
оно внутрь насъ: правда, миръ и радость составляютъ принад­
лежность сердца человЪческаго, которое сокровенно. Не пртдетъ 
yapcmeie Вожге приметнымъ образомъ, говорить Самъ Спаси­
тель, и не скажутъ: вотъ, оно здгьсь, или: вотъ, тамъ. Ибо 
царстве Вожге внутрь васъ (Лук. 17, 20. 21). Текстъ сей 
приводится въ КатихизисЬ.

Прося во второмъ прошеши молитвы Господней о царствЪ 
благодатномъ, Хрисшнинъ, по учент Катихизиса, «можетъ въ 
то же время просить подъ именемъ царств1я Бож1я царства 
главы, т.-е. совершеннаго блаженства вЪрующихъ, какъ и 
Апостолъ говорить; имею желанге разрешиться (отъ тЪла) 
гг быть со Христомъ, потому что это несравненно лучше 
(Филип. 1, 23)». ПослЪднее не значитъ, впрочемъ, что мы должны 
просить себЪ смерти, какъ нЪкоторые просятъ ея, напр., во время 
какихъ-либо тяжелыхъ обстоятельствъ жизни, высказывая тЪмъ 
свое малодуппе и нетерпЪливость: такое прошеше не согласно 
съ нашею вЪрою въ Промыслъ БожШ. Праведный 1овъ, когда 
жена его совЪтовала ему испросить себЪ у Бога смерти, отвЪчалъ 
ей: что ты  говоргггиь мнгь, какъ одна изъ неразумггыхъ жен- 
щинъ? если мы любили принимать отъ Вога добро, гпо 
почему же не принять и зла (1ов. 2, 10)? Просить царства 
славы мы должны въ томъ смыслЪ, чтобы быть достойными 
его, и выражая этимъ нашу полную готовность войти въ него, 
какъ въ такое царство, гдЪ вЪруюнце совершеннЪйшимъ образомъ 
соединяются со Христомъ, а во ХрпстЪ съ Богомъ Отцомъ и Св. 
Духомъ, т.-е. гдЪ выполняется назначеше человЪка, предуста- 
вленное Творцемъ при самомъ сотворенш его: сотворимъ чело- 
вгька гго образу Нашему и по подобгю, говорилъ Господь 
при сотвореши человЪка, указывая тЪмъ на его единеше съ
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Самимъ Собою. — Перейдемъ къ третьему прошешю молитвы 
Господней.

Третье прошеше молитвы Господней читается такъ: да бу­
детъ воля Твоя, яко на небеси и на земля. Можно сказать 
смело, что нЬтъ ничего хуже и несноснее анархш или безна­
чалия, когда каждый почитаетъ себя господиномъ и дАлаетъ, что 
хочетъ, не подчиняясь никакому общему правилу и закону. Вслед- 
CTBie преобладающей въ насъ наклопности ко злу люди, не 
управляемые никакимъ положительнымъ закономъ, неизбежно де- 
лаютъ взаимныя насил!я, обиды, грабежи, разбой и друия по­
добный несправедливости. Таково именно было, напр., нравственное 
состояше Израиля, въ то время, когда у него не било царя: 
въ тыл дни не бягае царя во израили: кгйждо мужъ, еже 
право видяшсся предъ очима его, творлше (Суд. 17, 6. ср. 
18, 1; 21, 25 и др.), и отъ такого безпорядочнаго образа 
жизни израильтяне сего времени постоянно подпадали подъ иго 
сосЬднихъ народовъ. Но если безусловное повиновеше власти 
человеческой, какова власть царей и вообще начальниковъ, не­
обходимо для с ч а тя  людей; то темъ более для насъ обязательно 
повиновеше воле Самого Бога, Который одинъ есть верховный 
Царь всей вселенной, и Царь безконечно блаий и премудрый. 
Господь 1исусъ въ ^божественной Своей молитве, заключающей 
въ себе все законныя желашя, которыя мы можемъ и должны 
иметь и выражать предъ Богомъ, не преминулъ научить насъ 
молиться и объ исполнен'ш этой святой обязанности нашей по 
отношешю къ Отцу небесному. «Да будетъ воля Твоя*, 
предлагаетъ Онъ намъ молиться въ третьемъ прошеши Своей 
божественной молитвы. «Чрезъ cie прошеше,— учитъ Катихизисъ,— 
должно просить Бога, чтобы все, что мы делаемъ и что съ 
нами случается, происходило не такъ, какъ мы желаемъ, но какъ 
угодно Богу».— «Потому что,— продолжаетъ далее,— мы часто 
логрешаемъ въ нашихъ желашяхъ; а Богъ непогрешительно 
и безъ сравнешя более, нежели мы сами, желаетъ намъ вся- 
каго блага и всегда готовъ оное даровать, если тому не пре- 
пятствуетъ наше своевол1е и упрямство>. При этомъ приводятся 
слова Апостола Павла, который пишетъ въ посланш къ Ефесе- 
ямъ: Тому, кто действующею въ насъ силою можетъ еде-



—  189 —

лать несравненно больше всего, чего мы просимъ или о 
чемъ помыгиллемъ, Тому слава въ Церкви во Христгь Iucyctb 
во всгь роды, отъ вгька до вша (Ефес. 3, 20. 21). Впрочемъ, 
на необходимости для насъ безусловнаго повиновешя воле Болней 
нгЬтъ нужды долго останавливаться: святость воли Бож1ей и Его 
безконечная любовь къ намъ должны быть хорошо известны каж­
дому хрисйанину; отрицать или сомневаться въ святости воли 
Бож1ей можетъ разве тотъ, кто не сознаетъ ясной истины, что 
Богъ лучше насъ знаетъ, что намъ нужно, и несравненно более 
насъ самихъ желаетъ намъ всякаго блага. Мы должны главнымъ 
образомъ сожалеть о томъ, что человекъ очень часто поступаетъ 
вопреки своему ясному сознашю. Примеровъ такихъ поступковъ 
человека, вопреки его ясному сознашю, великое множество, икъчислу 
ихъ должно отнести и то, что мы, хорошо сознавая, что предан­
ность воле Бож1ей должна быть для насъ непреложнымъ зако- 
номъ, на деле весьма мало покоряемся ей и почти нисколько 
не полагаемся на нее. Для того, чтобы избегнуть этого зла, 
необходимо каждому еще съ детства стараться ограничивать 
свои капризы и нетерпеливыя желашя, что само собою npiynnrb 
и къ послушашю воле Вож1ей. Въ этомъ отношенш человека 
справедливо сравниваютъ съ растущимъ деревомъ. Какъ всякое 
деревцо, съ направлешемъ, которое оно принимаетъ въ начале сво­
его роста, остается и потомъ (если оно вначале растетъ криво, 
то кривымъ остается и потомъ; если прямо, то прямымъ растетъ 
и всегда), сделавшись болынимъ деревомъ, уже не можетъ 
быть выправляемо по желанш человека: такъ и человекъ, съ 
темъ направлешемъ характера, которое онъ пршбретаетъ въ 
своемъ детстве, остается на всю свою жизнь, и, навыкши из- 
вестнымъ привычкамъ, уже не можетъ оставить ихъ никогда, 
хотя бы впоследствш созналъ пагубную сторону некоторыхъ изъ 
нихъ. При этомъ у насъ не должно быть и тени той мысли, 
что, покоряясь безусловно во всемъ воле Бож1ей, мы чрезъ то 
разрушаемъ и уничтожаемъ свою свободу: напротивъ, только 
вместе съ покорностш всеблагой воле Бож1ей мы и можемъ быть 
свободны, такъ какъ эта воля есть самый источникъ нашей 
свободы. Разве нарушается, если можно такъ выразиться, свобода 
цветочка, когда онъ раскрывается, растетъ и цвететъ подъ
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вл1яшемъ солнечнаго света и теплоты? Точно такъ же и все верую- 
1щя души суть растешя, насажденныя въ саду Бож1емъ. Все 
Богъ возращающт, говоритъ Апостолъ Павелъ (1 Кор. 3, 7); 
все мы растемъ, цвЬтемъ и нриносимъ плоды единственно подъ 
вл1яшемъ Солнца правды, или Того, Кто говоритъ о Себе: Азъ 
есмь свтпъ мгру (1оан. 9, 5).

Желая утвердить насъ въ послушанш воле Бож1ей, Спаси­
тель обращаетъ наше внимаше на жизнь небожителей: «да будетъ 
воля Твоя, яко на небеса и на земли». Небесный Mipi, или 
Ангелы со всеми Святыми служить для насъ, действительно, на- 
илучшимъ примеромъ и руководителями въ деле нашей предан­
ности воле Божьей. Все Ангелы небесные имели возможность 
ослушаться воле Бояйей, такъ какъ и они одарены свободною 
волею, и Miiorie изъ нихъ действительно отпали отъ Бога вместе 
съ дьяволомъ; но они теперь уже не могутъ ослушаться воле 
Бож1ей, потому что направление, которое они дали себе въ са- 
момъ начале своего бьтя, сделалось какъ бы ихъ привычкою, 
или, лучше, постоянною природою ихъ нравственной жизни. Точно 
такъ же и все Святые уже не могутъ сделаться грешниками, по­
тому что нравственно направлеше ихъ окрепло въ одномъ добре. 
«На небеси,— учитъ насъ Катихизисъ,— святые Ангелы и бла­
женные человеки, все безъ изъяш, всегда и во всемъ испол- 
няютъ волю Бож1ю.» Это Катихизисъ говоритъ въ ответь на 
вопросъ:«Почему просимъ исполнешя воли Бож1ей на земли именно 
такъ, яко на небеси?»

У р о к ъ  62-й.

-О ЧЕТВЕРТОМЪ ПР0ШЕН1И МОЛИТВЫ ГОСПОДНЕЙ: Зи А Ч Б Ш Е  СЕГО ПРОШ ЕШ Я ВЪ  р яд у  Дру- 
ГИ ХЪ  ПРОШЕШЙ: П0НЯТ1Е О „ХЛ Ъ БЪ  НАСУ1ЦН0Мъ“ ; СЪ КАКИМИ МЫСЛЯМИ ДОЛЖНО ПРИНО­
СИТЬ Богу ПрОШЕШК О ХЛ11В4 НАСУЩНОМЪ; ЗНАЧЕН1Е СЛОВА „Д Н ЕС ь“  И С0ГЛАШЕН1Е СЪ 
НИМЪ ОБЯЗАТЕЛЬНОСТИ ПОСТОЯННАГО ТРУДА; О ТОМЪ, ЧТО ПОДЪ ИМЕНЕМЪ НАСУЩНАГО ХЛЪБА 
МОЖНО И ДОЛЖНО ПРОСИТЬ ДУХОВНОЙ ПИЩИ ДЛЯ ДУШИ, И ВЪ  ЧЕМЪ СОСТОИТЪ С1Я ПИЩА.

Намъ следуетъ говорить о четвертомъ нрошенш молитвы 
Господней.

Четвертое прошеше молитвы Господней читается такъ; Хлгъбъ 
нашъ насущный даждь намъ днесь. Спаситель, научая насъ мо­
литься о благахъ душевныхъ, не оставилъ безъ внимашя и
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телесную нашу сторону. Было бы ошибочно думать, что о тЪлЪ 
мы не должны иметь никакого попечешя. Тело есть существен­
ная принадлежность человеческой природы, и наша непременная 
обязанность заботиться о его здоровье и довольстве, какъ части 
нашего существа. Только последователи дуализма, которые смот- 
рятъ на тело, какъ на произведете злого начала, могутъ думать, 
что забота о теле излишня. Находясь въ самой тесной связи 
съ нашею душою,, тело, смотря по своему состояние, можетъ 
иметь на нее какъ хорошее, такъ и самое дурное вл1яше. Такъ, 
нанр., о чемъ можетъ человекъ разсуждать, когда у него болитъ 
голова? или— какъ онъ можетъ пойти утешить печальнаго, когда 
у него страдаетъ нога? Посему-то Спаситель, какъ Самъ, во 
время Своей земной жизни, исцелялъ больныхъ, пасыщалъ голод- 
ныхъ, очищалъ прокаженныхъ, на браке въ Кане Галилейской 
претворилъ воду въ вино и вообще не пренебрегалъ нуждами 
тбла, такъ и каждаго изъ насъ научаетъ не презирать свои телес- 
ныя блага, а молиться объ ихъ дароваши, насколько это необ­
ходимо для насъ.

Подъ хлгьбомъ въ молитве Господней разумеется не хлебъ 
въ тесномъ смысле понимаемый, который приготовляется нзъ 
муки, ржаной или пшеничной или другой какой, но пища вооб­
ще, или— еще общее— все вещи, необходимый для нашей жиз­
ни. На это указываетъ стоящее при слове «хлебъ» слово «на­
сущный», которое, по объяснение Катихизиса, значитъ: «чтобы 
существовать или жить»; а для существованья, или жизни, 
требуется не одипъ хлебъ, но и одежда, и жилище, и проч. 
Спаситель употребляетъ въ молитве слово «хлебъ» применитель­
но къ выражешямъ ветхаго завЬта. Такъ, нанр., въ исторш трехъ 
странниковъ, которыхъ пригласилъ къ себе Авраамъ и угостилъ 
ихъ, Бытописатель разсказываетъ, что когда Авраамъ увиделъ 
стоявшихъ противъ него трехъ мужей, то тотчасъ подбежалъ къ 
нимъ, поклонился до земли и сказалъ старшему изъ нихъ: «Го­
сударь мой! если я угодплъ тебе, не пройди мимо раба твоего. 
Позвольте принести немного воды и обмыть ноги ваши, потомъ 
отдохните подъ этимъ деревомъ. А я принесу хлпба, чтобы 
подкрепиться вамъ на дорогу» (Быт. 18, 3— 5). Здесь подъ 
хлчьбомъ ясно разумеется вообще пища, какъ и действительно
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Авраамъ угостилъ странниковъ, кроме хлеба, еще тучнымъ те- 
ленкомъ, масломъ и молокомъ (ст. 8). Въ книге Второзакошя 
Моисей также говорить: не о хлгъбгъ едино мъ живъ будетъ 
человгькъ, но о всякомъ словеси, исходящемъ изъ устъ Бо- 
жшхъ, живъ будетъ человшъ (8, 3), где подъ хлебомъ, какъ 
видно изъ контекста речи, онъ разумеетъ и манну, которою евреи 
питались во время- своего странствовашя по пустыне, и пере- 
пеловъ, которыхъ имъ посылалъ Господь, и самую одежду, въ 
которой они странствовали и которая, несмотря на продолжи­
тельность времени, целыя сорокъ летъ, не износилась на нихъ, 
— словомъ, все необходимое для жизни человека (ср. Быт. 28, 
20, 21; 3 Цар. 8, 35— 37; Притч. 30, 8).

Такимъ образомъ несомненно, что подъ именемъ хлеба на­
сущного Спаситель научаетъ насъ просить Отца нашего пебес- 
наго обо всемъ, что необходимо для нашего существоватя, 
или жизни; но только, что необходимо. «Съ какими мыслями 
должно приносить Богу прошеше о хлебе насущномъ»? 
спрашиваетъ далее Катихизисъ, и отвечаетъ: «Согласно съ 
наставлешемъ Господа нашего 1исуса Христа, должно просить 
не более, какъ насущного хлгьба, т.-е. необходимаго пропи- 
ташя, и также необходимаго для жизни одеяшя и жилища; а 
что сверхъ сего и служитъ не столько для нужды, сколько 
для удовольств1я, то продать въ волю Бож1ю, и если дано 
будетъ, благодарить Бога, если не будетъ дано, не заботить­
ся». Собственно для жизни человека требуется весьма и весь­
ма не много. Каждому изъ насъ весьма не много требуется пи­
щи, не много одежды и не много помещешя. Въ одно время че­
ловекъ не можетъ, напр., занимать двухъ комнатъ заразъ; не но­
сить, равно, онъ двухъ одеждъ вместе (т.-е. одного рода и по­
требности, напр., двухъ шляпъ и под.), и не можетъ принимать 
сверхъ потребнаго для него количества пищи. Такъ что, если 
строго разсудить, то у самаго беднаго изъ насъ найдется не 
мало вещей излишнихъ въ собственномъ смысле сего слова; а 
отсюда каждый изъ насъ темъ более долженъ быть умеренъ въ 
своихъ желашяхъ, которыя относятся къ телесной нашей стороне.

«Для чего повелевается просить насущнаго хлеба только 
днесь, т.-е. на нынешшй день?»
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На этотъ вопросъ Катихизисъ отв'Ьчаетъ следующими сло­
вами: «Для того, чтобы мы не заботились о будущемъ чрез­
мерно, а надеялись въ томъ на Бога. Не пецытеся убо на 
утрей (о завтрашнемъ дне), утренгй бо собою печется; до- 
влгьетъ дневи злоба (забота) его (Me. 6, 34). Вгьсть бо 
Отецъ вашъ небесный, яко требуете сихъ всгъхъ (ст. 32)». 
Среди людей не мало имеется такихъ, которые, еще не видя 
для себя ничего бедственнаго, ничего ужасающаго, постоянно 
между темъ чего-то страшатся, постоянно думаютъ и говорятъ: 
«что-то будетъ съ ними впереди... не остаться бы имъ безъ 
куска хлеба», и проч. т. п. Понятно, что такими заботами и 
безпокойствами за будущее эти люди отравляютъ только свою 
жизнь, такъ что для нихъ и настоящее, вполне счастливое вре­
мя, является мрачнымъ, благодаря ежеминутному изнывашю 
сердца. И вотъ Спаситель и научаетъ насъ въ Своей божествен­
ной молитве не заботиться чразмерно о будущемъ, не преда­
ваться непрестанннй тоске и страху изъ-за этого будущаго, но
возлагать живую надежду на Бога, Который знаетъ, въ чемъ
мы имеемъ нужду. Кроме местъ изъ Евангел1я, приведенныхъ 
въ Катихизисе въ подтверждете сего учешя, можно указать 
еще на следующее: въ той же главе Е  ванге л in отъ Матвея 
Спаситель говоритъ: кто изъ васъ, заботясь, можетъ при­
бавить себгь росту хотя на одинъ локоть (Me. 6, 27)? Т.-е.
при всей своей заботливости человекъ не въ силахъ произвести 
какую-либо существенную перемену въ своей жизни, какъ, напр., 
увеличить свой ростъ, если онъ малъ, или уменьшить, если ве- 
ликъ. Ростъ или возрастъ означаетъ также продолжеше жизни 
человеческой (1оан. 9, 21. 23); посему выражеше: «прибавить 
росту», можетъ означать также— продолжить время жизни своей. 
Богъ определилъ человеку известное время жизни, положивъ ей 
известный пределъ; и— никакая заботливость человеческая не 
можетъ продлить сей жизни долее назначеннаго ей предела. 
«Если Богъ оставить насъ, то ни попечеше, ни заботливость, 
ни трудъ, словомъ, ничто не поможетъ намъ, но все будетъ» 
говоритъ св. Златоустъ въ одной изъ своихъ беседъ.

Но, предостерегая насъ отъ заботливости чрезмерной, Спа­
ситель отнюдь не запрещаетъ намъ заботиться вообще, въ закон-

Катаххзнсъ Т»това, т. II. 1 3
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ныхъ пределах*, и трудиться. Напротивъ, собственный нашъ 
трудъ поставляется везде въ Писанш въ непременную обязан­
ность нашу. Трудъ этотъ определенъ намъ Божественпымъ за- 
кономъ еще въ лице прародителя нашего Адама: въ потгь лица 
твоего снгьси хлгъбъ твой, сказано было Богомъ нашему пра­
отцу Адаму (Быт. 3, 19). Ту же заповедь напоминаетъ намъ 
и Апостолъ, говоря: если кто не хочетъ трудиться, то тъ 
гг не гыиь. Слышимъ, что ншоторые у насъ поступаютъ 
безчгшно, ничего tie дгьлаютъ, а суетятся. Таковыхъ увгь- 
щаваемъ и убгъждаемъ Господомъ нашимъ 1исусомъ Хри­
стомъ, чтобы они, работая въ безмолвт, или свой хлгъбъ (2 
Солун. 3, 10— 12). Спаситель, въ одной изъ Своихъ притчей,, 
людей, не употребляющихъ въ пользу дарованныхъ имъ отъ Бога 
способностей и силъ, называетъ лукавыми и лгьнивыми (Мо. 
25, 24— 30). Отсюда, хотя Самъ Богъ назначает*, напр., чело­
веку известный пределъ жизни и никашя усшия съ нашей сто­
роны не могутъ изменить сего предела; но это не значитъ, что 
мы безразлично должны относиться къ своему поведенш, не об­
ращая, напр., внимашя ни на что насъ окружающее и вл1яющее 
на наше здоровье, какъ-то; не заботясь о доброкачественности 
пищи, о хорошемъ воздухе и проч., а живя какъ придется, безъ 
всякаго приложешя труда. Богъ устрояетъ жизнь каждаго изъ 
людей, сообразуясь съ нашею свободною волею; Онъ напередъ 
видитъ, какъ мы будемъ пользоваться дарованными намъ отъ Него 
силами и средствами, и сообразно съ темъ благословляетъ насъ, 
или не благословляетъ. И опытъ показываетъ намъ, что въ техъ, 
напр., больницахъ, где и воздухъ чище, и пища питательнее, и 
уходъ за больными исправнее,— словомъ,— где усердный трудъ и 
попечеше, тамъ всегда процентъ умирающихъ гораздо меньше, 
чемъ въ больницахъ пеопрятныхъ, въ которыхъ нетъ должнаго 
усерд!я къ делу. Предосудительна забота о жизни и благополучш 
самонадеянная, когда человекъ полагается во всемъ только на 
себя, нисколько не думая о Боге.

Къ несчастно, такихъ самонадеяниыхъ между нами не мало, 
а потому не лишне сказать противъ нихъ несколько словъ.

Лучшимъ наставникомъ, поучающимъ насъ непременной обя­
занности нашей за всемъ обращаться къ небесной помощи и сви-
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дЪтельствующимъ о полнейшей несостоятельности самонадгЬяннаго 
OTHOuieHia къ труду, служитъ намъ ежедневный опытъ. Сколько 
всяый день мы видимъ въ общественной жизни хорошихъ и ра- 
зумныхъ работниковъ или мастеровъ, къ которымъ не обраща­
ется никто! Сколько превосходныхъ художниковъ, которые ра­
зоряются и томятся голодомъ, вместо того чтобы прюбретать и 
обогащаться! Сколько людей ученыхъ, которые едва пропиты- 
ваютъ себя и свои семейства; между темъ какъ миллюны не- 
грамотныхъ наслаждаются полнымъ довольствомъ! Изъ этихъ при- 
м'Ьровъ очевидно, что для того, чтобы снискать необходимое къ 
нашему пропитание, не довольно иметь искуство или способность, 
не довольно употреблять ихъ тщательно и постоянно въ семь 
намерены, но потребно еще, чтобы Богъ ниспослалъ Свое бла- 
гословеше на нашъ трудъ; потребно, чтобы Онъ напра- 
вилъ его Своимъ ПровидгЬшемъ къ действительной цели. Безъ 
сего нельзя иметь желаннаго успеха въ труде. Аще не Господь 
созиждетъ домъ, всуе трудишася зиждущги; аще не Гос­
подь сохранить градъ, всуе бгьдгь стреггй, говоритъ Псалмопе- 
вецъ (Псал. 126, 1). И Премудрый свидетельствуетъ, что онъ 
видп>лъ подъ солнцемг, яко ни легкимъ течете, ниже силь- 
нымъ брань, ниже самому мудрому хлгьбъ, ниже разумнымъ 
богатство, ниже вгьдущимъ благодать (Еккл. 9, 11); т.-е. 
онъ видЬлъ, что отъ силъ и способностей самого человека не 
можетъ быть ни въ чемъ успеха, если не будетъ на то благо- 
словешя свыше. Еъ сему должно прибавить еще то, что даже 
тогда, какъ благословеше Бож1е излилось на наши труды и по­
слало намъ хлебъ въ самыя руки наши, мы имеемъ нужду въ 
продолжены сего благословешя, чтобы оно сохранялось во все 
время пользовашя нами хлебомъ. Всякая пища, какого бы она 
качества ни была и въ какомъ бы количестве мы ее ни прини­
мали, можетъ питать насъ потолику только, поколику угодно Богу 
сопровождать ее Своею сокровенною силою и Своимъ тайнымъ 
благословешемъ. Вся, столь чудесная, сила, по которой прини­
маемая нами пища изменяется въ нашу плоть и кровь, зависитъ 
единственно отъ Божественнаго Провидёшя, отъ Бож1яго благо- 
словешя. Чтобы дать намъ познать это, Богъ отнимаетъ иногда 
у принимаемой нами пищи свойственную ей силу, и тогда слу­
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чается то, чемъ некогда угрожалъ Господь непостоянному и са­
монадеянному народу еврейскому: и лети будете, и не насы- 
титесл  (Лев. 26, 26). Недостаточно того, чтобы у насъ быль 
хлебъ, но потребно еще, чтобы онъ питалъ насъ. Пословица 
говоритъ, что иногда и «сквозь золото льются слезы»; равно 
само Писаше хлебъ называетъ для иныхъ хлгьбомъ болтни и 
воду водою печали (2 Парал. 18, 26). Можно сказать смело, 
что какъ силою Божьяго благословешя камни могутъ делаться 
хлгьбомъ и каменныя скалы превращаются въ источники водъ 
(Псал. 113, 8; Не. 41, 18), такъ, напротивъ, силою Его небла- 
гословешя хлебъ делается камнемъ, и источникъ водный изме­
няется въ скалу. Хлебъ— повторимъ еще разъ— есть хлебъ лишь 
потолику, поколику онъ питаешь насъ; безъ сего онъ есть об- 
разъ хлеба, который имеетъ только видъ его, а не действитель­
ность, онъ является для человека темъ же, что земля, полевая 
трава и проч., не даюпця намъ никакой питательной силы. То 
же нужно сказать и объ одежде и жилище нашемъ. Одежда и 
домъ, какъ бы они ни были пышны, только тогда имеютъ свое 
полное значеше для человека, когда действительно способству- 
ютъ его здоровью, или, лучше, когда въ человеке есть Bocnpi- 
имчивость по отношешю ко всему тому, что намъ могутъ доста­
влять собою одежда и домъ; для человЬка, напр., больного, а 
темъ более умирающаго, не красны и золотые одежды и чер­
тоги. Итакъ, безъ содейсипя и хранешя Болйя всуе намъ есть 
утренневати, какъ говоритъ слово Бож1е (Псал. 126, 2).—  
Въ изучаемомъ нами прошены необходимость съ нашей стороны 
труда выражается словомъ: нашъ («хлебъ нашъ насущный...»), 
которое именно говоритъ намъ, чтобы мы не желали иметь до- 
стоян1я чужого, не были бы тунеядцами, а все прюбретали бы 
своими собственными, дарованными намъ отъ Бога силами и 
средствами; а необходимость Божественной помощи, отрицающей 
всякую самонадеянность, выражается словомъ: даждь, которое 
показываетъ безусловную нужду въ обращены за всемъ къ еди­
ному Богу.

Кроме потребностей телесныхъ, пищи, одежды, жилища, мы 
подъ именемъ хлеба должны, по учению Катихизиса, просить въ 
четвертомъ прошеше и потребностей для жизни духовной. «По­
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елику,— учитъ онъ,— человекъ состоитъ изъ гЬлеснаго и ду- 
ховнаго существа, и существо души гораздо важнее тела: 
то можно и должно просить и для души насущнаго хлеба, 
безъ котораго внутренне человекъ умираетъ съ голода» (цит. 
Кирил. Поуч. Тайнов. IV , 15. 1ерусал. и Правосл. йспов’Ьд. ч. 
2, вопр. 19). Душа наша, такъ же какъ и гбло, развивается подъ 
в.шшемъу на нее различныхъ внешнихъ силъ и различныхъ впе- 
чатлешй. Отъ чего дикари такъ и остаются дикарями? Разу­
меется отъ того, что души ихъ ни откуда не получаютъ свой­
ственной себе пищи. Живя въ лесахъ, въ вертепахъ, дикарь 
ничего хорошаго не видитъ, ничего не слышитъ и потому жи- 
ветъ какъ зверь, одною животною жизшю.

Самою, если можно такъ выразиться, питательною пищею 
для души служить, во-первыхъ, слово Бож1е, и во-вторыхъ,— 
Тело и Кровь Христова. < Какой можетъ быть насущный хлЪбъ 
для души? спрашиваетъ Катихизисъ и отвечаетъ: «Слово 
Бож1е, и Тело и Нровь Христова»; при чемъ приводятся следую- 
inifl места Писашя: Не о хлгъбгь единомъ (не хлебомъ однимъ) 
живъ будетъ человжъ, но о всякомъ глаголгь, исходящемъ 
изоустъ Божтхъ (но всякимъ словомъ, исходящимъ изъ устъ 
Божшхъ),— такъ отвечалъ Спаситель Своему искусителю словами 
Ветхаго Завета (Me. 4, 4); потомъ: Плоть Моя истинно есть 
брагино (пища), и Кровь Моя истинно есть пиво (пите), 
говоритъ Спаситель же (1оан. 6, 55). Человекъ, который боль­
шую часть времени проводитъ въ обществахъ людей легкомыс- 
ленныхъ и недеятельныхъ, и самъ незаметно становится су- 
ществомъ легкомысленнымъ и недеятельнымъ; а легкомьнупе и 
недеятельность не могутъ быть названы жизшю души въ соб- 
ственномъ смысле сего слова, потому что никакое легкомысше 
и бездейств1е не даютъ человеку внутренняго мира; скука, тоска, 
незнаше, какъ провести день,— вотъ обыкновенные плоды празд­
ности и разсЬянности. Только человекъ, съ полнымъ внимашемъ 
слушаюпВй слово Бож1е и благодаря этому внимашю поступа- 
ющ1й во всемъ согласно ученш Христа, т.-е. по долгу и спра­
ведливости, только такой человекъ живетъ истинною жизшю. 
Какъ бы ни были велики его занятая, но коль скоро онъ вы- 
полняетъ ихъ съ сознашемъ своего долга, честно и добросо-



вЪстно, то никогда не можетъ устать въ душе своей, а напротивъ, 
чемъ больше ему приходится сделать, темъ, такъ сказать, жиз­
неннее у него на душе,— человекъ тогда чувствуетъ въ себе 
какую-то особенную силу, чувствуетъ, что онъ именно живетъ, 
такъ какъ жизнь-то въ томъ и состоитъ, чтобы быть дгьлтель- 
нымъ. Еще более с!я жизненность чувствуется, когда мы npi- 
общаемся Телу и Крови Христовой, поелику здесь мы тесней- 
шимъ образомъ соединяемся съ самымъ Источникомъ жизни, съ 
своимъ Спасителемъ. О плодахъ Св. Причащешя мы уже говорили 
въ свое время, и потому теперь излишне повторить о семъ. Го­
ворили также не разъ и о томъ, что сила слова Бож1я и бла­
годать Св. Причащешя могутъ действовать только на человека, 
который самъ имеетъ готовность принять ихъ. Въ настоящемъ 
случае кстати воспользоваться сравнешемъ. Какъ телесная наша 
пища можетъ быть принимаема нами только тогда, когда нашъ 
организмъ имеетъ расположеше къ тому, когда у насъ есть 
аппетитъ: такъ и духовная наша пища можетъ быть принимаема 
нами только тогда, когда мы сами чувствуемъ потребность въ 
ней, когда мы желаемъ ея. Безъ желашя, безъ расположена 
цена духовной пищи не можетъ быть узнана нами, точно такъ же 
какъ больному лихорадкою и хорошая пища кажется горькою и 
непр1ятною. Но— Богъ, говорить Апостолъ, поругаемъ не бы­
ваешь. Что потеть человтсъ, то и пожпетъ. Сгьющгй въ 
плоть свою отъ плоти пожпетъ тлгьнге; а сгьющгй въ духъ 
отъ духа пожнешь жизнь вгьчную (Галат. 6, 7, 8)...
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У р о к ъ  63-й.
О пятомъ п р о ш е н ш  молитвы Г о с п о д н е й :  С в я з ь  е г о  с ъ  п р е д ы д у щ и м и  п р о ш е ш я м и  

что должно п о н и м а т ь  въ м о л и т в е  Г о с п о д н е й  п о д ъ  и м е н е м ъ  < д ол говъ  и  д о л ж н и к о в ъ  

н а ш и х ъ » ,  и  п о ч е м у  С п а с и т е л ь  у п о тр е б и л ъ  т а к о й  о б р а з ъ  в ы р а ж е ш я ;  с о г л а ш е н ш  

б ж зв о зм к зд н а го  остАвдЕвш  н а м ъ  г р ъ х о в ъ  съ  п р а в о с у д 1е м ъ  Б о ж ш м ъ ; зн а ч е н ге  словъ: 
«ЯКОЖЕ и  м ы  о с т а в л я е м ъ  д о л ж н и к о м ъ  н а ш и м ъ ,»  и  о б я з а н н о с т ь ,  н а л а га е м а я  и м и

НА НАСЪ .

Переходимъ къ пятому прошешю молитвы Господней, кото­
рое читается такъ: и остави намъ долги наша, лкоже и мы 
оставляемъ должникомъ нашимъ.
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Для того, чтобы видеть и получить человеку столь высо- 
т я  блага, каковы: прославлеше въ немъ святого имени Боайя, 
большее и большее распространен!е па земле царства Божгя, 
т.-е. правды, мира и радости, полное comcie всего и во всемъ 
съ волею Бож1ею, и .наконецъ, обезпечеше во всемъ необходи- 
момъ для человека со стороны его телеснаго и духовнаго су- 
ществовашя,— для получешя всего этого необходимо, чтобы про- 
сяшдй былъ достоинъ того. Но человЬкъ, какъ давно известно, 
сколь бы мало онъ ни жилъ на земле, далеко не заслужпваетъ 
любви Бож1ей къ нему: никтоже чисть отъ скверны, аще и 
единъ день житге его на земли, говоритъ праведный 1овъ 
(14, 5). Отсюда, Спаситель въ Своей молитве нредлагаетъ но­
вое прошеше, объ оставлент долговъ нагиихъ, т.-е. объ оста­
влены нашихъ греховъ.

Что подъ именемъ долговъ въ молитве Господней разуме­
ются гргьхи наши, какъ о семъ учитъ и Катихизисъ въ самомъ 
первомъ вопросе своемъ на пятое прошеше (Вопр.: «Что должно 
понимать въ молитве Господней подъ именемъ долговъ на­
шихъ?» Отв.: «Грехи наши»), —  объ этомъ свидетельствуют!, 
какъ слова самой молитвы, смыслъ которыхъ для насъ былъ бы 
непонятенъ, если бы въ нихъ подъ именемъ «долговъ» разуме­
лось что-либо другое, помимо греховъ, такъ и все слово Бож1е. 
На языке св. Писашя слово должникъ именно значитъ винов­
ный, или гргьшний. Такъ, напр., Спаситель въ одномъ месте 
Евангел1Я говоритъ; мните ли, яко они осмънадесяте, на 
нахже паде столпъ Силоамскт, и поби ихъ, яко тги дол- 
жнгьйши бяху паче всгьхъ живущихъ во 1ерусалимгь? Ей , 
глаголю вамъ: но аще не покается, ecu такожде погибнете 
(Лук. 13, 4. 5). Здесь слово должнгьйши (o!f£tXdrai...uapa), оче­
видно, означаетъ виновныхъ или гртиныхъ, какъ оно и пере­
ведено въ нашемъ русскомъ Завете— виновны. Значеше такое 
особенно подтверждается выражешемъ: аще не покаетеся, ecu 
такожде погибнете. Точно такъ же и въ молитве Господней 
подъ именемъ долговъ несомненно разумеются грехи наши, и 
назваше греховъ долгами заключаетъ въ себе весьма глубошй 
смыслъ.

Прежде всего, назваше cie показываетъ намъ, въ чемъ со-
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стоить прощеше греховъ, которое даруетъ намъ Отецъ небесннй 
и о которомъ мы просимъ въ пятомъ прошенш молитвы Господ­
ней. Оставить долгъ на обыкновенномъ языке значить про­
стить его даромъ, безъ требовашя уплаты. Мы не говоримъ 
никогда, что тотъ оставляетъ долгъ, кто принуждаетъ своего 
должника заплатить ему оный какимъ-либо образомъ. А посему 
и Господь, называя прощешя греховъ, которое даруетъ намъ 
Богъ, оставлетемъ долга, очевидно ноказываетъ намъ, что cie 
прощеше дается туне, или даромъ (ср.1 Римл. 3, 24); т.-е. 
что Отецъ небесный не требуетъ или, вернее, не получаетъ 
отъ насъ никакого удовлетворешя для избавлешя насъ отъ ви­
ны и наказашя за наши беззакошя и грехи. Это, между про- 
чимъ, одно изъ яснейшихъ доказательствъ противъ католиковъ, 
которые учатъ, что грехи людей изглаждаются предъ Богомъ въ 
силу какихъ-то заслугъ предъ Нимъ со стороны грешника ]). 
Если такое учеше допустить, то, очевидно, Богъ не оставляетъ 
намъ долговъ нашихъ, т.-е. не прощаетъ намъ греховъ туне 
или даромъ, и требуетъ удовлетворешя за оные; и непонятно, 
съ какою мыслш таше люди читаютъ молитву Господню; вся- 
шй разъ, когда они произносятъ: остави намъ долги нагаа, 
они противоречить сами себе очевиднейшемъ образомъ. Во-вто- 
рыхъ, назваше греховъ долгами выясняетъ сущность самыхъ 
греховъ нашихъ, о прощенш которыхъ мы молимся въ молитве 
Господней. «Мы»,— учитъ Катихизисъ, отвечая на вопросъ: «по­
чему грехи называются долгами?»— «мы, какъ все получили отъ 
Бога, такъ и должны все отдать Богу, то-есть, все покорить 
Его воле и закону; если же не исполняемъ сего, то и оста­
емся должниками предъ Его правосуд1емъ.»— Изъ этого понят­
но, что всякШ грехъ нашъ по самому существу своему не мо­
жетъ быть искупаемъ ничемъ со стороны самого человека; все, 
что мы имеемъ— отъ Бога, и наше дело состоять лишь въ томъ, 
чтобы отдавать Божге Богу (Me. 22, 21). Кроме того, какъ 
мы уже замечали прежде, всяый грехъ нашъ, всякое наше 
нарушеше воли Бож1ей такого рода, что сами собою мы ни­
когда и никакъ не можетъ уничтожить ихъ: если, наир., я ска-

!) См. Кн. 1, урокъ 45-й, стр. 431— 432.
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залъ кому-либо какое обидное слово, то оно уже навыки не 
возвратимо. Итакъ, единственное, на что мы можемъ надеяться, 
какъ на средство къ заглажденш нашихъ грЬховъ и въ силу 
чего гр'Ьхи сш называются въ молитвЬ Господней долгами,— это 
то, чтобы просить Бога, дабы Онъ простиль намъ грЬхи на­
ши, подобно тому какъ заимодавецъ можетъ простить долгъ 
своему неоплатному должнику, и только чрезъ прошете ис­
кать общешя съ Богомъ, а вмЬстЬ съ тЬмъ надеяться на по- 
лучеше отъ Него всего того, что составляетъ предметъ всЬхъ 
вообще законныхъ желашй нашихъ.

Но при такомъ понятш о грЬхЬ, какъ неоплатномъ съ на­
шей стороны долгЬ, естественно долженъ возникать вопросъ о 
соглашенш оставлешя намъ грЬховъ съ правосуд1емъ Божшмъ; 
поэтому въ КатихизисЬ далЪе спрашивается: «какимъ образомъ, 
при правосудш Бонпемъ, можемъ мы надЬяться прощешя дол- 
говъ нашихъ?». .

ОтвЪтъ на этотъ вопросъ, конечно, долженъ быть одинъ, 
именно, что прощешя грЪховъ мы можемъ надЪяться «чрезъ 
ходатайство 1исуса Христа». Единъ бо есть Вой, и единъ 
ходатай Бош и человтовъ, человгькъ Христосъ 1исусъ, да- 
вый Себе избавлете за всгьхг, говоритъ Апостолъ Павелъ (1 
Тимов. 2, 5. 6). Сей самый отвЪтъ дается намъ и въ Катихи- 
зисЪ. На всЪ частнЪйнле вопросы, которые могутъ возбуждать­
ся въ насъ по поводу совершенно безвозмезднаго съ нашей 
стороны оставлешя намъ грЪховъ нашихъ, мы только можемъ 
восклицать вмЪстЪ съ тЪмъ же Апостоломъ: о, глубина богатства 
и премудрости, и разума Вожёя! яко не исгштани судо- 
ве Ею , и неизслгьдовани путге Его (Римл. 11, 38). Т.-е., 
намъ остается только удивляться и благоговЪть предъ безконеч- 
ною премудростда Бож1ею, которая находить средства миловать 
существа, подобный нашему. Долготерпгьлте, Многомилостиве 
Многоблагоутробне, Иже праведныл любяй, и гргьшныя ми­
лу яй, Иже вся зовый ко спасетю... вотъ что только мы мо­
жемъ и должны мыслить и чувствовать вмЪстЪ съ Св. нашею 
Церковш, всяшй разъ, когда обращаемся къ Господу съ молит­
вою о прощенш намъ нашихъ гр'Ьховъ!

Съ другой стороны, поня™ о грЬхЬ, какъ неоплатномъ че-
■
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ловеческомъ долге, не исключаетъ некоторыхъ условШ и со- 
стороны самого человека, необходимыхъ въ деле оставлешя 
намъ нашихъ греховъ. Хотя собственно прощете греховъ дает­
ся намъ отъ Бога совершенно даромъ, единственно по заслу­
гами Искупителя нашего—Христа, темъ не менее для усво- 
етл  этого прощешя, какъ и вообще для усвоешя всего дела 
нашего спасешя, отъ насъ трубуется большая или меньшая спо­
собность или воспршмчивость къ тому. Земля, которая вся пре­
вратилась въ тундры или каменистую скалу, сколько бы ни бы­
ла очищаема отъ растущихъ на ней сорныхъ травъ, никогда не 
можетъ быть отъ нихъ очищена: такъ и человекъ, который не 
имеетъ въ своемъ сердце воспршмчивости къ прощенш греховъ, 
не можетъ быть разрешенъ отъ нихъ никогда. Этотъ пунктъ 
говоритъ противъ учешя протестантовъ, которые все дЬло оправ- 
дашя человека относятъ исключительно къ благодати Болпей, а 
въ самомъ человеке видятъ лишь нравственно мертвое оруд1е 
сей благодати :).

Главиейшимъ услов1емъ для получешя прощешя греховъ слу­
жить съ нашей стороны то, чтобы мы сами прощали другихъ, 
согрешающихъ противъ насъ. «И остави намъ долги наша, лкоже 
и мы оставляемъ должникомъ нашимь», учитъ насъ молиться 
Спаситель. Здесь подъ должниками, какъ объясняетъ Катихи­
зисъ, разумеются именно «люди, которые не отдали намъ того, 
что должны были отдать по закону Божю, какъ, напр., не 
оказали любви, а вражду». Если всемъ такимъ людямъ мы не 
прощаемъ, то не получимъ и сами прощешя. Аще бо,— приводитъ 
Катихизисъ въ подтверждеше сей истины слова Самого Спасителя,— 
аще бо отпущаете человгькомъ согргыиенгя ихъ, отпустить 
и вамъ Отецъ вашъ небесный: аще ли не отпущаете чело- 
вгъкомъ согртиетя ихь, ни Отецъ вашъ отпустить вамъ 
согргъшетй вашихъ (Me. 6, 14. 15).

Трудно прощать наносимый намъ людьми оскорблешя; но 
чемъ труднее подвить, темъ выше награда или, лучше, темъ 
пр1ятцее плоды этого подвига. Хританинъ темъ и отличается 
отъ другихъ людей, что онъ долженъ иметь любовь всеобъемлю-

1) Тамъ же, стр. 432— 433.
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щую: если вы будете любить любящихъ васъ, какая вамъ 
награда?— говоритъ Христосъ. Не то же ли дгьлаютъ и мы­
тари? И  если вы приветствуете только братьевъ вашихъ, 
что особеннаго делаете? Не такъ же ли поступаютъ и 
язычники? Будьте совершенны, какъ совершенъ Отецъ вашъ 
небесный (Me. 5, 46— 48). И не заслугу какую-либо мы со- 
вершаемъ, когда прощаемъ нашему ближнему,— прощеше ближняго 
есть такое дело, которое мы должны делать, т. е. къ чему 
мы обязаны правомъ Божескимъ и челов'Ьческимъ; но, прощая 
другихъ, мы именно делаемся способными къ воспрмтт на­
шего собственного прощешя, которое всегда готовъ даровать 
намъ Господь; тогда какъ непрощеше другихъ лишаетъ насъ сей 
способности. «Богъ», —  говоритъ далее Катихизисъ на особо 
предлагаемый имъ по сему предмету вопросъ,—  «не прощаетъ 
насъ, когда мы не прощаемъ другихъ, потому что мы чрезъ 
cie оказываемся злыми; а гЬмъ и удаляемъ отъ себя благость 
и милосерд1е Bowie». Т. е. не прощаюицй другихъ оказывается 
въ высшей степени разврашеннымъ въ своей нравственной при­
роде, такъ что любовь Бож1я уже не можетъ иметь въ немъ 
места, какъ пшеница не растетъ на тундрахъ или на скале. И 
действительно, представимъ себе человека, не прощающаго сво­
ему ближнему: что мы находимъ въ его нравственномъ складе? 
Какъ бы ни были маловажны оскорблешя, которыя ему причи­
няются, онъ ничего не хочетъ упустить изъ нихъ безъ взыска- 
шя, удовлетворен!я и мщешя. Онъ безпокоитъ и мучитъ оскор- 
бившихъ его столько, сколько лишь можетъ. Ни страдашя, ни 
мольбы, ни слезы обидевшихъ его, хотя бы ташя обиды прои­
зошли совершенно невольно, нисколько не трогаютъ его душу. 
И хотя бы онъ успелъ уже довольно наделать зла своему обид­
чику, но его сердце постоянно желаетъ еще болынаго мщешя. 
Если бы его сила и власть простирались такъ же далеко, какъ 
его развращенная и злая воля, то онъ губилъ бы и душилъ 
совершенно каждаго, оскорбившаго его. Спрашивается: какое же 
можетъ быть отъ Бога прощеше греховъ такъ настроенной душе? 
Не ясно ли, что всякая такая душа, когда она молится, чтобы 
Богъ оставилъ ей грехи такъ же,. какъ и она поступаетъ, въ 
сущности молится о томъ, чтобы Богъ не осгпавлялъ ей греховъ
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такъ же, какъ и она сама не оставляешь другимъ? А посему, если 
что, то именно не прощеше другимъ удаляетъ отъ насъ благость в 
милосерд1е Бож1е, и наоборотъ, миръ со всеми и любовь более всего, 
если не единственно, низводятъ на человека Бож1е благословеше.

ИмЬя въ виду столь великое значеше прощешя и непрощешя 
нами нашихъ ближнихъ въ д'Ьл'Ь оставлешя Богомъ нашихъ соб- 
ственныхъ греховъ, Катихизисъ заключаетъ свое учеше о пятомъ 
прошены вопросомъ: «Посему какого расположежя требуютъ отъ 
молящихся слова молитвы Господней: и ми оставляемъ дол- 
жникомъ нашимъ?» На который (вопросъ) отвечаетъ слгЬдую- 
щимъ образомъ: «Они требуютъ непременно, чтобы молящМся 
никакой не имЪлъ вражды и гнева, но имелъ со всеми миръ и 
любовь. Агце убо принесеши даръ твой ко алтарю , и т у  
помлнеши, яко брать твой имать нгьчто на т я : остави 
т у  даръ твой предъ алтаремъ, и шедъ, прежде смирися 
съ братомъ твоимъ, и тогда пришедъ, принеси даръ твой (Me. 
5, 23. 24)». Не только тогда, когда мы имЪемъ нечто на 
брата; но и тогда, когда братъ нашъ иматъ нгьчто на насъ, т.-е. 
когда это нгьчто могло произойти помимо нашей воли или нашего 
желашя, и въ этомъ поыгЬднемъ случай Богъ отвращается отъ 
приношешй нашихъ. «Богъ отказывается отъ собственной чести, 
лишь бы мы хранили любовь», говоритъ въ объясненеше приве­
денного текста блаж. беофилактъ. При этомъ само собою разу­
меется, что для получешя Бож!ей благодати недостаточно про- 
щешя холоднаго, иеохотнаго, и только, такъ сказать, вполовину. 
Богъ не прощаетъ никому греховъ безъ того, чтобы не любилъ 
прощенаго, чтобы не делалъ ему добра и не сообщалъ ему Своихъ 
благъ: такъ и мы, если прощаемъ нашихъ ближнихъ истинно, 
должны иметь истинную же любовькъ нимъ, не оставаясь при 
одномъ прощены па словахъ, а желая и самымъ деломъ совершая 
все доброе для нихъ.

Примгьчанге. Если того, кто имеетъ что-либо на насъ, 
нельзя найти вскоре, или если онъ окажется нерасположен- 
нымъ къ примирение: въ такомъ случае довольно, по уче- 
uiio Катихизиса, примириться съ нимъ въ сердце, предъ 
очами Всевидящаго Бога. Аще возможно, еже отъ васъ, 
со всгъми человтси миръ имгьйте (Римл. 12, 18).
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У р о к  ъ  64-й .

О ш е с т о м ъ  и с е д ь м о м ъ  п р о ш е н ш х ъ  молитвы Г о с п о д н е й  и  ЗаключЕнш, или Сллво- 
словш: О т н о ш е ш е  ш е с т о г о  и  с е д ь м о г о  п р о ш е ш й  м о л и т в ы  Г о с п о д н е й  к ъ  п р е д ы ­
д у щ и м и  П0НЯТ1Е ОВЪ ИСКУШОН1Н, о к о т о р о м ъ  г о в о р и т с я  б ъ  ш е с т о м ъ  п р о ш к н ш , 
И ОТКУДА ПРОИСХОДИТЬ ТАК1Я и с к у ш е н ш ; смыслъ, в ы р а ж е ш я : „ н е  в в е д и 11, или  о 
ЧЕМ Ъ ИМЕННО МЫ ПРОСИМЪ ВЪ  ШЕСТОМЪ ПРОШЕИГИ; СОДЕРЖАЩЕ И СМЫСЛЪ СЕДЬМОГО 
ПРОШЕИ1Я; 8НАЧЕН1Е ВЪ  МОЛИТВ* ГОСПОДНЕЙ СЛАВОСЛОВИЯ, И ДЛЯ ЧЕГО ПРИЛАГАЕТСЯ КЪ

п о с л е д н е м у  слово: „Аминь“ .

Остается сказать о шестомъ и седьмомъ прошетяхъ молитвы 
Господней и заключены.

Всякое благо, составляющее предметъ нашихъ желашй и 
молитвы, требуетъ для своего осущеетвлешя не только усилй къ 
пргобрптетю его, но еще заботъ о его сохранены, и последнее 
даже болЪе должно быть близко нашему сердцу, чгЬмъ первое. 
Опытъ свид'Ьтельствуетъ, что мы удобнЬе обходимся безъ такихъ 
вещей, которыхъ никогда не имгЬли, нежели безъ гЬхъ, которыми 
некогда наслаждались; лишиться того, что мы уже им'Ьемъ, 
всегда прискорбнее, ч'Ьмъ не имгЬть его вовсе. Особенно эта 
скорбь о потере пршбрЪтеннаго должна иметь место по отношенш 
къ благамъ небеснымъ и благодатнымъ, которыхъ нельзя терять 
ненаказанно. НерадЪше о сохранены сихъ благъ не только ли- 
шаетъ человека наслаждешя ими, что составляетъ истинное его 
cnacTie, но еще подвергаетъ его строжайшему наказанпо; потому 
что потеря духовныхъ благъ есть не несчастче только, но и 
грехъ. Это есть преступлеше, и притомъ величайшее, какое 
только можетъ учинить когда-либо твореше противъ своего Творца. 
Въ семъ-то смысла Апостолъ Петръ говоритъ; лучше бы имъ 
не познать пути правды, нежели познавъ возвратиться 
назадъ отъ преданной имъ святой заповгьди (2 Петр. 2, 
21).— Имея въ виду возможность такихъ потерь съ нашей 
стороны, Спаситель въ преподанной Имъ намъ молитве научаетъ 
насъ, чтобы мы, испрашивая себе у Бога ниспослашя различныхъ 
благъ, вместе съ тЬмъ просили Его о сохранены намъ сихъ 
благъ во вс!> дни нашей жизни. Именно этого сохранетя мы 
просимъ въ последнихъ двухъ— шестомъ и седьмомъ— прошешяхъ 
молитвы Господней. Вникиемъ въ текстъ сихъ прошешй.
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Шестое прошеше молитвы Господней читается такъ: и не 
введи насъ во искуш те. Искушеше есть вообще вдечеше къ 
какому-либо не нравственному дЪйствйо. Искушать, въ тЬсномъ 
смысле сего слова, значитт, соблазнять людей, склонять ихъ къ 
чему-либо недоброму, выставлять привлекательную сторону 
этого недобраго. Или, какъ говоритъ Катихизисъ, искушеше 
есть «такое стечете обстоятельствъ, въ которомъ есть близкая 
опасность потерять Btpy или впасть въ тяжшй грЪхъ». Следо­
вательно, искушеше есть именно такое явлеше, которое можетъ 
служить поводомъ или причиною потери того или иного блага, 
уже пршбретеннаго нами, и потому должно быть для насъ пред- 
метомъ нежелательиымъ: «не введи насъ во искушеше».

Главные источники такого искушешя, по указашю Каихизи- 
са, суть плоть наша, мгръ, пли друпе люди, и дгаволъ !).

Во-первыхъ, плоть наша. При сотворенш человеческаго 
тела Господь Богъ вложилъ въ него, какъ и въ тела всЬхъ 
другихъ животныхъ, известныя потребности, или инстинкты, ко­
торые бы служили къ его развит!ю и сохранение. Но, даровавши 
нашему телу, какъ и теламъ животныхъ, известные инстинкты, 
Творецъ отправлеше этихъ инстинктовъ нодчинилъ услов1ямъ или 
законамъ, различнымъ у человека и у животныхъ. Инстинкты 
телъ животныхъ, какъ не имеющихъ разумныхъ душъ, подчи­
нены единственно матер1альному закону, вследств!е чего каждое 
неразумное животное можетъ, более или менее, безопасно сле­
довать требовашямъ своего тела, безъ особеннаго высшаго ру­
ководства. Такъ, наприм., когда оно требуетъ себе пищи, то

1) В ъ  Священномъ Писанщ говорится также объ искушетяхъ, посылаемыхъ 
отъ Самого Бош. Такъ, напр., въ исторш жертвоприношешя Исаака повествуется: 
и бжтъ по глаголгъхъ сихъ, Богъ искушагие Авраама, и  рече ему: Аврааме, 
Аврааме! и проч. (Смотр. Быт. 22 гл.). Или въ исторЫ странствовашя свреевъ 
по пустыне приводятся слЪдукнщя слова Господа къ Мопсою: рече же Господь 
къ Моисею: се Азъ одождю вамъ хлгьбъ съ небесе: и  изыдутъ людге, и  соберутъ до­
вольное дню, па (всякъ) день, яко да искуш у ихъ, аще пойдутъ въ ааконгъ Моемъ, 
или  ни  (Иех. 16, 4). Но, какъ видно изъ сихъ же самыхъ мЬстъ, искушешя, 
посылаемыя отъ Бога, им'Ьютъ прямого своею ц1>лш только испытанге, открытге 
того, что прежде было темно, сокрыто и неизвестно. Такъ, чрезъ искушеше, 
посланное Аврааму, открылись, и другимъ и самому Аврааму, превосходство и 
велич1е веры сего naTpiapxa, которыя дотоле не были столь ясны: ныть бо по- 
знахъ, яко боишься ты Бога (ст. 12); а чрезъ искушеше, посланное израильтя-
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такое требоваше свое можетъ исполнять совершенно правильно 
въ силу одного физическаго закона,— ему не нужно, какъ ино­
гда человеку, еще подсказывать при этомъ, чтобы оно, наприм., 
не обременило себя нищею излишнею или не съ'Ьло бы нищи 
вредной для его здоровья; тотъ же инстинктъ, который требуетъ 
пищи, говоритъ ему и о томъ, сколько и какал пища потре­
бна. Но требовашя челов'Ьческаго гЬла должны, по намеренно 
Творца, управлять главнымъ образомъ нашею душою. Это для 
того, чтобы изъ двухчастнаго состава человека выходили не 
два существа, а одно. И вотъ, докол'Ь человЪкъ не согр'Ьшалъ, 
потребности его тЬла находились въ полномъ подчинены своему 
духу, но когда, вслЬдств1е грЪха, способности нашей души по­
мрачились и чувственность взяла верхъ надъ всЬмъ нематерь 
альнымъ, тогда духъ не въ силахъ сталъ управлять своимъ 
тЬломъ. И, поелику въ нашемъ тЬлЬ, какъ мы сказали, нЬтъ 
той жизненной, если можно такъ выразиться, автономш, какая 
имеется въ тЬлахъ животныхъ неразумныхъ; поелику оно мо­
жетъ жить правильною жизшю лишь подъ руководствомъ соеди- 
неннаго съ нимъ духа: то, лишившись сего руководства, оно 
стало требовать того, что противно не только требовашямъ ду­
ха, но и его собственному здоровью, и всЬ законные инстинкты 
его превратились въ однЬ лишь страсти, т.-е. въ требовашя 
безъ мЬры. Отсюда-то со стороны тЬла для нашей души открыл­
ся цЬлый полкъ искушешй, противъ которыхъ мы должны по­
стоянно бороться и просить Бога о помощи въ этой борьба. 
Для того чтобы побеждать искушешя нашей плоти, лучшее 
средство, безъ сомнЬшя, состоитъ въ томъ, чтобы всесторонне 
обдумывать предметъ искушешя, а главное, не упускать изъ ви­
ду его пагубныхъ сторонъ и стараться искоренять его въ са-

намъ во время странствовашя ихъ по пустыне Аравиской, наоборотъ, откры­
лись худая воля и худыя качества ихъ, которыя также не были до того времени 
вполне заметны (Смотр. Втор. 8, 2): въ томъ и другомъ случаяхъ цель высокая и 
святая. Но искушешя въ смысле соблазна и вообще съ ц Ъ л т  злою, Богъ не 
посыластъ никому, а только допускаетъ, применительно къ нравственному состо- 
яшю человека. Въ иекугиети, учитъ Апостолъ 1аковъ, разумея искушеше съ 
злою целш,— никто не говори: Поп меня искушастъ; потому что Богъ не иску- 
гмается зломъ, и  Самъ не искушаетъ никого (Гак. 1, 13).
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момъ начала. Посл'Ь того какъ въ человеке окрепнетъ изве­
стная страсть, ему уже трудно отучить отъ нея свой организмъ.

Не менышй источникъ искушешй составляетъ для насъ, во- 
вторыхъ, жгръ, или друг!е люди. Человекъ живетъ вообще подъ 
вл!яшемъ впечатлешй, и впечатлешя, получаемыя имъ отвне, 
гораздо сильнее действуютъ на него, чемъ внутреншя, которыя 
въ немъ самомъ. Очень часто бываетъ, что человекъ совершаетъ 
грехъ только потому, что видитъ другихъ совершающими его. 
Хотя поводъ или основаше къ этому греху имеются и въ немъ 
самомъ, но безъ внешняго, такъ сказать, напоминашя сей по­
водъ или основаше могутъ оставаться не замеченными въ его 
природе. Такъ, дикари,которые не знаютъ жизни другихъ наро- 
довъ, весьма многихъ греховъ, известнымъ симъ народамъ, не 
совершаютъ, хотя телесная природа у нихъ одинакова со все­
ми людьми. Во всехъ искушешяхъ отъ Mipa требуется большое 
терпеше, чтобы, подъ вл1яшемъ минутнаго впечатлешя, не по­
вредить ни себе, ни другимъ. Спаситель говоритъ: если пра­
вое око твое соблазняетъ тебя;  вырви ею, и брось отъ се­
бя’. ибо лучше для тебя, чтобы погибъ одинъ изъ членовъ 
твоихъ, а не все тгъло твое было ввержено въ геенну. И  
если правая твоя рука соблазняетъ тебя; отсгьки ее и 
брось отъ себл\ ибо лгргше для тебя, чтобы погибъ одинъ 
изъ членовъ твоихъ, а не все тгъло твое было вверженно 
въ геенну (Me. 5, 29. 30). Правый глазъ и правая рука суть 
самые полезные и самые доропе органы нашего тела, и они 
служатъ въ словахъ Спасителя символами всего драгоценнаго 
для насъ, которыми мы должны жертвовать, лишь бы только не 
впасть въ искушеше. Пусть, напр., злословятъ насъ; но надоб­
но съ большою осмотрительностш защищать свою честь, какъ 
она ни дорога для насъ, лучше иногда пожертвовать своею чес­
тно на время, чтобы потомъ не лишиться ея на-всегда, потому 
что часто преждевременная вступчивость за честь только боль­
ше обезелавливаетъ человека, больше раздражаетъ его и вооб­
ще вызываетъ на болышя непр1ятности, которыя совершенно от- 
даляютъ отъ него царство Вож1е, состоящее въ правде, мире и 
радости. Съ другой стороны, пусть люди, увлекаюпце насъ въ 
соблазнъ, будутъ для насъ самые доропе люди, и пусть удоволь-
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ств1Я, предлагаемый ими намъ, суть самый пр1ятныя для насъ 
удовольствия, какъ npiflTHbi и дороги намъ правый глазъ и пра­
вая рука; но если они ведутъ къ соблазну и падешямъ, ихъ 
должно удалить, ими надобно пожертвовать для искоренешя стра­
сти. Лучше, чтобы потбъ одинъ изъ членовъ, т.-е. лучше по­
жертвовать самымъ дорогимъ для насъ здесь, ч’Ьмъ потворство­
вать чрезъ это дорогое страсти. Иначе все тгъло будетъ ввер- 
жено въ геенну, т.-е. иначе весь человЪкъ сделается страстго и 
уже не будетъ способенъ къ жизни въ царстве Бож1емъ.

Кроме плоти и Mipa, источникъ нашихъ искугаешй соста­
вляет^ наконецъ, дгаволъ, это исконный врагъ человгЬческаго 
рода. Ап. Петръ говоритъ: трезвитесь, бодрствугте, потому 
что противникъ вашъ дгаволъ ходитъ, какъ рыкающш левъ, 
ища кого поглотить (1 Петр. 5, 8). Ап. Павелъ также пишетъ: 
наша брань не противъ крови и плоти, но противъ на- 
чальствъ, противъ властей, противъ мгроправителей тмы 
вгька сего, противъ духовъ злобы поднебесной (Ефес. 6, 12). 
Правда, /цаволъ связанъ, после того, какъ пришелъ на землю 
Спаситель и здесь пострадалъ и умеръ за насъ: нынгь судъ 
мгру сему; нынгь князь мгра сего изгнанъ будетъ вонъ, гово- 
рилъ Спаситель накануне Своихъ страданШ (1оан. 12, 31); после 
пришешпя 1исуса Христа онемели идолы, замолкли оракулы и 
предсказатели язычесюе, уменьшились бесноватые; словомъ, сила 
«князя власти воздушныя> ограничена. Но д1аволъ можетъ дей­
ствовать на насъ своими коварными искушешями и теперь, т.-е. 
когда онъ связанъ Христомъ, если мы сами приблизимся къ нему. 
Собака, привязанная на цепь, конечно, ограничена въ кругу 
своего действовашя, она не можетъ дотронуться техъ, которые 
вдали отъ нея; но если къ собаке подойти близко, то она не 
дреминетъ укусить, и притомъ укусить еще съ большею силою, 
нежели съ какою кусается собака, пользующаяся свободою. Такъ 
точно и д!аволъ. Онъ не можетъ теперь вредить намъ, если мы 
сами не приближаемся къ нему своими худыми делами; но коль- 
скоро наша деятельность не сообразна съ учешемъ Христа, 
тогда д1аволъ можетъ иметь доступъ къ намъ свободный. Будучи 
духомъ, онъ удобно можетъ сообщать намъ свои злыя умышлешя 
и возбуждать, разжигать въ насъ злыя мысли; подобно, какъ и

Катихизисъ Титоаа, т. I I . Ы
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духъ человека иногда безъ словъ, одною внутреннею своею 
силою действуетъ на сердца другихъ людей1), д1аволъ можетъ 
представлять намъ грехъ простительнымъ и маловажнымъ, чтобы 
тёмъ скорее вовлечь въ преступлеше, а когда человекъ согрешить, 
изображать преступлеше великимъ и непростительнымъ, чтобы 
предать согрешившаго отчаяшю. Оттого-то происходятъ сам<ь 
убШства и друпя страшныя посл'Ьдсыня отчаяшя.— Чемъ изба­
виться отъ искушешй д1авола? Противустойте ему твердою 
верою, говоритъ Ап. Петръ (1 Петр. 5, 9). Паче всею возьмите 
щитъ веры, которымъ возможете угасить всгь раскаленный 
стрелы лукаваго, говоритъ Ап. Павелъ; и шлемъ спасенгя возь­
мите, и мечъ духовный, который есть слово Пожге; всякою 
молигпвою и прогиетемъ молитесь во всякое ггремя духомъ 
(Ефес. 6, 16— 18): вотъ оруж1е противъ козней д1авольскихъ.

Прося Бога не вводить во искушеше, христ!анинъ не просить 
пзбавлешя отъ искушешй безусловнаго, такъ, чтобы Богъ не 
попускалъ намъ ни однаго изъ нихъ,— это какъ мы увидимъ 
сейчасъ, было бы желаше слишкомъ неприличное темъ, которые 
призываются къ победамъ. Главная мысль шестого прошешя 
состоитъ въ томъ, что бы намъ не быть побгъжденными отъ иску- 
шешй, чего довольно для нашего спасешя и что нужно для 
нашей славы. Такое понимаше дЬла внушаетъ намъ самый текстъ 
шестого прошешя, а именно самое слово: гге введи. Быть введену 
во искушеше, очевидно, не то же, что быть только искушаему.

*) Такъ, напр., ч*мъ объяснить наши невольный еимпатш и антипапи въ 
другимъ, которыя мы часто испытываемъ въ се б* при первой встрЬч-Ь съ ними, 
еще не видя въ нихъ ничего ни добраго, ни худого? Безъ сомн*шя, тою нрав­
ственною мощью ихъ, или ихъ относительнымъ нравственнымъ бевсшпемъ, ко­
торыя, помимо внЬшнихъ д*йствш, въ силу одного в ну трепня ю содержашя духа, 
производятъ такое или иное дЬйств1е на нашъ собственный духъ, смотря по 
степени его развищя. Ибо иногда даже при внешней суровости и грубости 
н*которыхъ людей въ нашемъ сердц* невольно чувствуется къ нимъ уважеше, 
привязанность и любовь, какъ и наоборотъ, часто при самыхъ, повидимому, 
искреннихъ ласкахъ и радушш человека, въ душ* не ощущается между т*мъ 
никакой особенной сердечности въ нему. Ясно, что въ дух* каждаго челов*ка, 
кром* вн*шнихъ его д*йсгвш, ость еще внутренняя, для глаза не эримыя, но не 
мен*е первыхъ вляятельныя пли отталкивагопия силы, которыя непосредственно 
соприкасаются съ духомъ другого человека. Т*мъ удобнее можетъ быть такое 
непосредственное соприкосновеше съ духомъ человека духа дьявольскаго, ко­
торый не связанъ грубою матер1ею.



Быть введену значитъ оказаться уже окруженному со всЬхъ сто- 
ронъ силою вражескою, явиться въ самыхъ рукахъ врага или 
въ его власти, словомъ быть побгьжденнымъ искушешемъ; 
между тгЬмъ какъ быть только искушаему еще не значитъ быть 
нобЬжденнымъ искушешемъ, какъ это мы видимъ въ Самомъ 
Спасителе нашемъ, терпЬвшемъ искушеше отъ д1авола, но не 
побЬжденнымъ отъ него (Me. 4, 1— 11). Такимъ образомъ, гово- 
римъ, прося Бога не вводить насъ во искушеше, мы не просимъ 
совершеннаго освобождешя отъ искушешй. Въ этомъ же смыслЬ 
объясняетъ содержан!е шестого прошешя и Катихизисъ. На во­
просъ: «О чемъ просимъ въ сихъ словахъ молитвы: не введи 
насъ во искушеше?— онъ отвЬчаетъ: «Во-первыхъ, о томъ, 
чтобы Богъ не допустилъ насъ до искушешя; во-вторыхъ, о 
томъ, чтобы Онъ, если нужно намъ быть испытаннымъ и 
очищеннымъ посредствомъ искушешя, не предалъ насъ искуше- 
шю совершенно и не допустилъ насъ до падешя». Искушешя, 
сами по себЬ, весьма полезны намъ или, по крайней мЬрЬ, 
могутъ быть полезны. Ап. 1аковъ говоритъ: съ великою радостт 
принимайте, братгя мои, когда впадаете въ разлития 
искушешя, зная что испытанге вашей вгьры производить 
терпгьте; терпгьте же должно имгътъ совершенное dmicmeie, 
чтобы вы были совершенны во всей полнотгъ, безъ всякаго 
недостатка. Блаженъ человтъ, который переносить иску- 
шегпе: потому что онъ, усовершаясъ искушешемъ, получить 
вгьнецъ жизни, который обгьщалъ Господь любящимь Его 
(1ак. 1, 2— 4. 12). Мы не даромъ восхваляемъ и болЬе полага­
емся на того человека, который, какъ говорится, «прошелъ огонь 
и воду», т.-е. который подвергался въ своей жизни различнымъ 
испыташямъ. Такой человЬкъ всегда опытнЬе другихъ, отличается 
большею твердостш характера и большею, сравнительно, дально­
видности). Если бы наши прародители устояли противъ искуше­
шя зм я̂, то они тЪмъ самымъ разъ на всегда утвердили бы 
себя на пути правды и всецЬлой преданности волЬ Бож1ей, 
подобно добрымъ ангеламъ, и грЬхъ для человека сдЬлался бы 
нравственною невозможное™. Вообще, свобода, какъ и всякая 
другая сила, физическая или духовная, требуетъ для своего 
развжия упражнешя. Чтобы развить силы тЬлеснаго организма

14*
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человека, существуетъ напр, гимнастика, которая составляетъ 
не что другое, какъ борьбу нашихъ тЬлесныхъ силъ съ силами 
природы, и ч'Ьмъ болЬе бываетъ такой борьбы, тЬмъ крЬпче 
становится тЬлесный организмъ человЬка. Точно такъ же и въ 
нравственномъ отношенш, чЬмъ больше человЬку приходится 
бороться съ искушешями, этими чуждыми намъ силами, тЬмъ 
больше укрЬпляется его духъ, тЬмъ могущественнЬе становится 
его характеръ. Нужно, какъ сказано выше, страшиться только 
искушешй, превытающихъ силы нашего духа, какъ и въ физичес- 
комъ отношенш непосильная напр, работа, неумЬренное подыми­
те  тяжестей разстраиваетъ только здоровье или и совсЬмъ убиваетъ 
человЬка. КромЬ сего, не слЬдуетъ никогда быть самонадЬян- 
ными во время искушешй, хотя бы эти искушешя казались для 
насъ маловажными, а должно всегда и во всемъ имЬть смире- 
Hie. Адамъ и Ева, разумеется, побЬдили бы искушеше зм1я, если 
бы они научилисъ смирешю предъ Богомъ, если бы д1аволъ не 
успЬлъ внушить имъ, что они, вкусивши отъ занрещеннаго пло­
да, сдЬлаются какъ боги. И мы теперь тогда только можемъ 
опасаться быть вовлеченными въ искушеше, когда будемъ пола­
гаться на однЬ свои собственный силы; но съ смиренною пре- 
данностш въ волю Божш немыслима никакая опасность. Вгь- 
ренъ Богъ,— говорить Апостолъ,— Который не попустить вамъ 
быть искушаемыми сверхъ силъ, но при искушети дастъ 
и облегчете, такъ чтобы вы могли перенести (1 Кор. 10,13).

Съ шестымъ прошешемъ молитвы Господней тождественно 
по своему содержант седьмое, которое читается такъ: но из- 
бави насъ отъ лукаваго. Частица «мо» въ этомъ прошенш не 
только не означаетъ противоположности, но еще болЬе изъясня- 
етъ и опредЬляетъ значеше предыдущаго прошешя. Подобный 
однозначапця выражешя, служапця къ большему уяснент мыс­
ли, бываютъ и въ обыкновенномъ нашемъ разговорЬ, и они не 
составляютъ какого-либо скучнаго тождеслшпя. Такъ, напр., если 
бы кто сказалъ намъ: «не предавайте меня этому врагу, но 
избавьте меня отъ него»; то сш два выражешя: не предавай­
те  и избавьте означали бы одно и то же, и послЬднее пояс­
няло бы первое. Въ этомъ смыслЬ объясняетъ намъ содержите 
седьмого прошешя и Катихизисъ. На вопросъ: «Чего просимъ
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въ сихъ словахъ молитвы: избави насъ отъ лукаваго?— онъ 
отвечаетъ: «Просимъ избавлешя отъ всякаго зла, какое мо­
жетъ насъ постигнуть въ мгргь, который со времени перваго 
rptxa весь во злгь лежитъ (1 1оан. 5, 19). Въ особенности 
же отъ зла rptxa и отъ лукавыхъ внушешй и навЬтовъ духа 
злобы д1авола». Очевидно, въ этомъ ответе заключается иот- 
ветъ, данный прежде на вопросъ: «откуда происходятъ иску- 
гиетя?» О не введен in въ которыя мы молимся въ гаестомъ 
прошенш. Только седьмое прошеше еще более усиливаетъ прось­
бу о не введенш въ сш искушешя и какъ бы обобщаетъ пред- 
метъ речи,— въ немъ мы молимся, чтобы Богъ избавилъ насъ 
вообще отъ всего злого для насъ, что только можетъ приносить 
намъ вредъ. Со времени перваго греха, все въ Mipe можетъ 
причинить намъ вредъ или даже смерть. Самый воздухъ, кото- 
рымъ мы дышемъ, вместо того чтобы оживлять нашъ орга- 
низмъ, можетъ сделаться и делается часто смертоноснымъ, ког­
да, напр., появляются различный повальныя болезни, огонь час­
то истребляетъ самыя доропя сокровища и делаетъ богача бед- 
някомъ; вода также пе мало причиняетъ вреда. Сколько, равно, 
несчастШ можетъ испытать человекъ въ дороге, когда отъ ма­
лейшей неосторожности можетъ произойти ужасное зло! И вооб­
ще, на каждомъ шагу человекъ не безонасенъ ’). Особенно въ 
нравственномъ отношеши мы постоянно находимся въ опасности 
согрешить, такъ какъ грехъ лежитъ въ самой поврежденной 
природе нашей, и такъ какъ исконный врагъ нашъ д!аволъ по­
стоянно ищетъ намъ зла. Вотъ объ избавленш отъ всякаго та­
кого зла, какъ духовнаго, такъ и телеснаго, мы и молимся въ 
седьмомъ прошенш молитвы Господней.

Еъ молитве Господней присоединяется въ конце славослов1е: 
Яко Твое есть царство, и сила, и слава во вш и , аминь2).

*) Ср. сказанное нами въ уроке 59-мъ, стр. 151— 152.
2) В ъ  последующее время текстъ сего славослов1я несколько измененъ, а 

именно прибавлены слова: Отца и  Сына v  Святою Д уха, и еще: ныть и прис­
но, и слово: впковъ. Прибавлешя сш, вероятно, сделаны Отцами Церкви въ глу­
бокой древности и совершенно сообразны съ духомъ молитвы и съ заключешями 
всехъ церковныхъ молитвъ. Всякая наша молитва къ Отцу есть вместе молит­
ва и къ Сыну и Святому Д уху; равно какъ всякая молитва къ Сыну и Святому
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Славослсше это, вместе съ прославлешемъ небеснаго Отца и 
воздаяшемъ справедливаго Ему почиташя, укр’Ьпляетъ насъ въ 
надежде, что Онъ даруетъ намъ просимое. «Для чего нъ мо­
литве Господней присоединено Славословге?» спрашиваетъ Ка­
тихизисъ, и отвЪчаетъ: «Во-первыхъ, для того, чтобы мы, прося 
себе отъ Отца небеснаго милостей, въ то же время воздавали 
Ему справедливое почтеше; во-вторыхъ, для того, чтобы мышю 
о Его вечномъ царствгь, силгь и славгъ, более и более ут­
верждались въ надежде, что Онъ даруетъ намъ просимое, 
потому что cie въ Его власти и относится къ Его славе». 
Господь, во-первыхъ, научаетъ насъ исповедать, что Отцу не­
бесному принадлежать царство, т.-е. владычество надъ всей 
вселенной вообще и въ благодатномъ царстве Его, въ св. Цер­
кви,— въ особенности. Следовательно, отъ Отца небеснаго все 
зависптъ; Онъ унравляетъ и законами Mipa физическаго, и зако­
нами Mipa нравственнаго; Онъ— какъ виновникъ этихъ законовъ, 
такъ и ихъ распорядитель; Онъ властенъ и зной превратить въ 
холодъ, и холодъ въ сильный зной; Онъ и мертваго воскрешаетъ, 
и посекаетъ жизнь самаго здороваго организма; Онъ прощаетъ 
грехи самыхъ великихъ грешниковъ, когда послед Hie искренно 
раскаиваются предъ Нимъ. Словомъ, Онъ— Царь всего. Далее 
Спаситель научаетъ насъ исповедывать, что небесному Отцу при­
надлежать сила, т.-е. могущество исполнить или не исполнить 
все, чего мы просимъ въ молитве. Царство небеснаго Отца не 
есть какое-либо ограниченное; Онъ не можетъ стесняться какими- 
либо внешними законами, подобно человеку; человекъ, обладаю- 
пцй известною силою власти, напр, назначать другихъ на места, 
долженъ всегда иметь предъ собою законъ и строго следовать 
ему: но для Бога нетъ такихъ законовъ, Онъ Самъ Себе законъ; 
Онъ можетъ и недостойнаго человека соделать достойнымъ; Онъ 
и неразумнаго делаетъ разумнымъ. Одно только противно Богу—, 
нераскаянный грехъ человека. Такимъ образомъ, искренно мо- 
лящШся Богу можетъ получить отъ Него все, если только сми-

Д уху  есть вм’бстЬ молитва ко Отцу: Отецъ, Сынъ н Св. Духь есть Троица оди- 
носущная и нераздельная, и ЕЙ принадлежать царство и  сила и  слава нынгь м 
присно и во впки в)ЬКовъ.
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ренно и съ раскаяшемъ будетъ просить Его. Богу небесному 
принадлежит!,, наконецъ, по наставление Спасителя, слава. Это 
значитъ, что, прося себЬ у Бога различныхъ благъ, мы должны 
иметь въ виду не свою собственную славу, но единственно славу 
Божпо. Если Богъ не будетъ прославляться въ насъ и чрезъ насъ, 
то слава наша, какъ бы она ни казалась громкою— рано ли, 
поздно ли— обратится въ ничто. Возьмемъ въ нримеръ царя Со­
ломона. Доколё онъ имелъ въ виду только славу Божно, доколе 
заботился о сохранены правды и любви между своими поддан­
ными, дотоле и его собственная слава была действительно ве­
лика: царица южной Аравш не находила словъ для изображешя 
его велич1я. Но вотъ Соломонъ пересталъ иметь въ виду славу 
Божш; упоенный счастчемъ, онъ обращается только къ чувствен­
ным!, удовольств1ямъ. Что же? Соломонъ попрежнему, если не 
больше, наслаждается своимъ счасыемъ, но счасые это до сего 
времени служить не къ славе, а къ осужденш Соломона, и еще 
въ его время подданные заявляли о тяжести налоговъ, которые 
делалъ Соломонъ для покрыт:я расходовъ на свои чрезмерный 
удовольств1я. Подъ конецъ своей жизни Соломонъ самъ созналъ 
всю суету счасыя, не основанпаго на славе Бож1ей, на испол­
нены правды и любви, въ которыхъ прославляется имя Бож1е. 
Его книга Екклез1астъ составляетъ драгоценный памятникъ и 
свидетельство того, какъ суетно счастче человека, коль скоро оно 
основывается на однехъ выгодахъ земныхъ. Итакъ, имеющееся 
въ молитве Господней Славослов1е заключаетъ въ себе глубомй 
смыслъ.

Къ Славословно прилагается слово: Аминь. Значеше сего 
слова намъ уже известно, а именно, оно означаетъ (съ еврей- 
скаго) «такъ», «действительно», «истинно», «да будетъ», «не­
преложно и неизменно во веки вековъ» *). Оно было произносимо 
народомъ еврейскимъ въ синагогахъ при известныхъ семейныхъ 
религюзныхъ торжествахъ, напр, въ въ праздники, когда отецъ 
семейства или старпнй въ доме заканчивалъ положенное на сы 
праздники молитвослов!е. Каждый разъ произнесеше слово «аминь» 
означало у евреевъ подтвержеше и усвоеше себе того, что го­

*) Смотр, уровъ 56, стр. 135.
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ворилось другими, иначе сказать— полное согласле съ р’Ьчью- 
другого. И къ Славословш прилагается слово «аминь», по объ­
яснение Катихисиса, для того, чтобы показать, «что молитва 
произносится съ верою и безъ всякаго сомнЪшя, какъ учить 
Апостолъ 1аковъ. Гл. 1, ст. 6»; другими словами: что моляшдйся 
не двоедушничаетъ, произнося языкомъ одно, а въ уме и сердце, 
помышляя и ожидая другое, что каждое молитвенное слово есть 
именно ею слово, а не какъ только слово молитвеннаго текста,, 
даннаго какъ бы для другихъ, а не для него. Цитуемый въ Ка- 
тихизисе Св. Ап. 1аковъ о необходимости твердой веры при 
молитве говоритъ следующимъ образомъ: Если у кого изъ 
васъ недостаетъ мудрости, да просить у Бога, дающахо 
всгьмъ просто гг безь упрековъ: и дастся ему. Но да про­
сить съ огьрою, пи мало пе сомтьваясь, потому что сомнгь- 
вающтся ггодобень морской волнгь, вгьтромъ поднимаемой и 
развеваемой. Да не думаешь такой человшъ полгргить что 
нибудь отъ Господа. Человшъ съ двоящимися мыслями не 
твердь во всгьхь путлхъ своихъ (1ак. 1, 5— 8).

У р о к  ъ  6 5 - й .

О БЪ  У Ч Е Н Ш  Б Л А Ж ЕН С Т В А  * ): Н е о б х о д и м о сть , при молитв*, со б с тв е н п а го  под ­
в и г а  ДЛЯ УТВЕРЖДЕН1Я СВБЯ ВЪ НАДЕЖД* СПАСЕШЯ И БЛАЖЕНСТВА; РУКОВОДИТЕДЬНОЕ НА­
ЧАЛО СЕГО ПОДВИГА, ПРЕДЛАГАЕМОЕ СПАСИТЕЛЕМ* ВЪ  ЕГО ДЕВЯТИ И ЗРЕЧ ЕН Ш ХЪ  О БЛАЖЕН­
С Т В*; ТОЧНОЕ СООТВ*ТСТВ1Е СИХЪ И ЗРЕЧЕН Ш  Л*СТВИ Ц* НРАВСТВЕННаГО САМОУСОВЕРШЕ-
Н1Я ч е л о в * к а ;  пр и м ъчан ге  о способ® , к а к и м ъ  п р е д л а га е т *  Господь С в о е  у ч е ш е  о-
БЛАЖЕНСТВ* И ДВОЙСТВЕННОСТЬ ОТСЮДА СТОРОНЪ ВЪ  КАЖДОМ* И ЗРЕЧ ЕН Ш  О БЛАЖЕНСТВ®.

Научивъ насъ истинной молитве, въ которой заключается 
несомненное средство къ пршбр’Ьтенпо спасительной надежды, 
Господь 1исусъ, во-вторыхъ, учитъ, чтобы мы, какъ говорится 
въ Катихизисе, «присоединяли къ молитве еще собственный.

!)  Заглав1в, повидимому, неточное. Правильнее, казалось бы, сказать; учеше 
о блаженстве, или: учеше о путяхъ къ блаженству. Но Катихизисъ даетъ то, а  
не это оглавлеше изречен1ямъ Господним* о блаженстве, безъ сомнен1я, потому, 
что, какъ далее онъ объясняет*, въ этихъ изречешяхъ заключаются две стороны: 
во-первыхъ, собственно учеше о блаженстве, или заповедь, и во-вторыхъ, убла-
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подвигъ, необходимый для нашего утверждешя въ надежде 
спасешя и блаженства». Налагаться на одну только молитву, 
или, что то же, на одного Бога, на Его безконечное милосерд1е, 
благость и проч., а самому человеку нисколько не трудиться, 
вовсе не думать о себе,—  это значило бы оскорблять любовь 
Божио къ намъ и поступать вопреки всякаго закона. Намъ даны 
отъ Бога силы; мы им'Ьемъ умъ, сердце и волю; мы обладаемъ 
также силами физическими; след., долгъ справедливости требуетъ, 
чтобы мы не оставались бездеятельными и сами въ отношеши 
къ предмету нашей надежды и нашему спасенш. Да нельзя 
и представить, чтобы человЪкъ, живо сознаюнцй нужду въ по­
мощи Бож1ей и над'Ьюпцйся на Бога, не прилагалъ въ то же 
время посильнаго старашя съ своей стороны въ деле собствен­
ной же пользы. Когда, нанр., утопаюнпй въ реке или въ море 
видитъ приближающуюся къ нему спасительную лодку и такимъ 
образомъ получаетъ надежду на избавлеше отъ смерти, тогда онъ 
съ особенною энериею начинаетъ бороться съ волнами водными, 
и чбмъ ближе становится къ нему лодка, темъ больше напря- 
гаетъ онъ свои силы: такъ и всяшй человекъ, утопаюнцй въ 
своихъ грехахъ, темъ съ большею энерпею долженъ самъ бо­
роться съ грЬхомъ, чемъ яснее для него опасность и чемъ живЬе 
его надежда на помиловаше; противное сему не естественно. На 
этомъ-то основами, т.-е. на основами естественности, на осно­
вами требовамя самой природы нашей, Спаситель учитъ насъ, 
чтобы мы молились и въ то же время сами трудились. Безъ 
этого, безъ подвига съ нашей стороны, все наши молитвы не 
угодны Богу, какъ и всобще не угодно Богу всякое дело, про­
тивное нашей природе. Что вы зовете Меня Господи! Гос­
поди! и не дгьлаете того, что Я  говорю (Лук. 6, 46)? Не 
всякт, говорящт Мнгь: Господи! Господи! войдешь въ цар­
ство небесное, но исполняющт волю Отца Моего небес-

жеше или об^щаше награды. Такъ что заглав1е: учеше о блаженств^, или учеше 
о путяхъ къ блаженству, обнимало бы собою только одну первую сторону изре- 
ченш Господнихъ о блаженств^. Между гЬнъ какъ заглавие, сделанное Катихизи- 
сомъ— „ о ученш блаженства"— удорживаетъ въ своемъ поетроенш об-Ь указанный 
стороны, какъ собственно учеше, такъ и ублажеше. Подобный выражешя мы 
встр’Ьчаемъ и въ Писанш, напр.: „учеше спасешя", „учеше благочеетчя".
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чаю (Me. 7, 21); —  вотъ только кто, по ученш Спасителя, 
можетъ надеяться на спасете х)! И много другихъ такихъ месть 
въ Евангелш. Но — какое учете можетъ руководствовать насъ 
въ нашемъ подвиге для утверждешя себя въ надежде спасешя 
и достижешя блаженства?

Для нравственнаго усовершешя человека, Богомъ еще въ 
Ветхомъ Завете даны были десять заповедей, въ которыхъ изла­
гаются обязанности человека во-первыхъ, въ отношенш къ Богу, 
а во-вторыхъ,— въ отношенш къ ближнимъ. Конечно, ревностное 
и точное исполнеше этпхъ обязанностей можетъ составлять нашъ 
подвигъ. Но— только можетъ. Человекъ еще не много сделаетъ 
въ нравственномъ отношенш, если онъ по внешности и доско­
нально соблюдетъ вей заповеди Божш, но будетъ чуждъ внутрен- 
няго перерождешя. Внешне исполнить законъ не трудно. Запо­
ведь говоритъ напр.: «не убей»;— что особенно труднаго въ испол- 
ненш этой заповеди съ внешней ея стороны, когда т.-е. человекъ 
только не поднимаетъ на другого палки или иного какого оруж1я, 
а въ душе между темъ скрежещетъ на него зубами? Или запо­
ведь говоритъ: «не украдь»; —  опять, не касаться имущества 
ближняго еще не великШ подвигъ. Собственно подвигъ состоитъ 
въ томъ, чтобы внутренне настроить себя къ делашю добра, 
когда бы и на мысль не приходило причинеше или желаше дру­
гому зла, —  это будетъ действительный подвигъ съ нашей сто­
роны. Вотъ учеше объ этомъ внутрепне-добромъ настроенш 
нашей души и должно служить намъ руководствомъ для нашего 
утверждешя въ надежде спасешя и достижешя блаженства.

«Учете такое, —  говоритъ намъ Катихизисъ, —  сокращенно 
предложено Спасителемъ въ Его девяти изречешяхъ о Бла­
женстве». Когда Господь вступилъ на общественное служеше 
роду человеческому и вокругъ Него собрались первые слушатели 
Евангел1я, то прежде всего Онъ обратилъ внимаше сихъ слу­
шателей на внутреннее самоусовершеше ихъ. И  елгьдовало за 
нимъ, — повеотвуетъ Св. Евангелистъ Матвей, — множество

*) Оба эти текста приводятся и въ катихизисб, въ подтверждев1е того, что 
къ молитв'Ь должно присоединять еще собственный подвигъ для достижешя бла­
женства .
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парода изъ Галилеи и деслтггградгя, и 1ерусалима, и lydeu, 
и изъ-за lopdana. Увидгьвъ народъ, Онъ взошелъ на гору; 
и, когда сгьлъ... отверзши уста Свои, училъ ихъ, говоря-, 
блаженны нищге духомъ;  ибо ихъ есть царство небесное 
(первое блаженство). Блажеггны плачущге; ибо они у ти ­
ш атся (второе блаженство). Блаженны кроткге; ггбо они на­
следую >пъ землю (третье блаженство). Блаженны алчугще гг, 
жаждугцге ггравды; ибо они насытятся (четвертое блажен­
ство). Блаженны милостивые; ггбо они ггомгглованы будугпъ 
(пятое блаженство). Блаженны, чистые сердцемъ; ибо они 
Бога узрятъ (шестое блаженство). Блаженны миротворцы; 
ибо они будугпъ наречены сынами Божтми  (седьмое бла­
женство). Блаженгш изгиаггные за ггравду; ибо ихъ есть 
гщрство небесное (осьмое блаженство). Блаженны вы, когда 
будутъ поносить васъ гг гнать, и всяческгг неправедно 
злословггть за меня. Радуйгпесь и веселитесь;  ибо велика 
ваша награда на небесахъ (десятое блаженство) и проч. См. 
Me. 4, 25— 7, 1— 27). Вследств1е того, что Спаситель для 
настоящаго учешя Своего взошелъ на гору, вся эта беседа 
называется обыкновенно нагорною беседою или проповедью 
Спасителя. Предаше указываетъ эту, такъ называемую, «гору 
блаженства» недалеко отъ Капернаума. Христосъ взошелъ на 
гору, безъ сомнешя, потому, что съ горы удобнее было про- 
поведывать множеству народа, нежели оставаясь съ нимъ въ 
равнине. Нагорная проповедь Христова такъ велика, что она 
обнимаетъ собою въ Евангелш Матвея целыя три главы— 5-ю, 
6-ю и 7-ю; но все, что говорится въ ней вследъ за девятью, 
приведенными сейчасъ, изречешями о блаженстве, составляетъ 
только более подробное разъяснете этихъ изреченШ; лествица 
нравственнаго усовершешя человека изображена вполне въ озна- 
ченныхъ девяти изречешяхъ о Блаженстве. Именно:

Спаситель начинаетъ Свое учеше ублажешемъ нищихъ ду­
хомъ: блажегги нгггцт духомъ, яко тп>хъ есть царствге не­
бесное. Гордые и самонадеянные 1удеи считали себя ближе всЬхъ 
другихъ людей къ Богу; они воображали себя богатыми по душгь 
и потому несомненно достойными блаженства. «Мы Моисеевы 
ученики»,— такъ обыкновенно величались они (1оан. 9, 28). Но
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такою кичливостпо своею они только закрывали для себя врата 
царства небеснаго. Заглядываясь на свои мнимыя достоинства,, 
они не видели своихъ недостатковъ, которые между тЬмъ боле& 
и более росли въ ихъ душахъ. Чтобы войти въ небесное цар­
ство, человекъ, наоборотъ, долженъ, по учешю Спасителя, всег­
да сознавать, что онъ бйденъ добрыми делами, нищъ по своей 
душе, нищъ духомъ. Только тогда онъ будетъ иметь возмож­
ность начать свое самоиснравлеше, которое безусловно необхо­
димо для его спасешя и въ которомъ нуждаются все люди безъ 
изъят!я, когда будетъ видеть свои грехи; безъ сего никакое са~ 
моисправлеше немыслимо. И такъ какъ человекъ, сознакищй ни­
щету своей души, называется смиреннымъ, то первая ступень 
на пути къ блаженству, или, что то же, на пути къ царствии 
небесному, есть смиреше. Это именно есть первая противо­
положная ступень тому пути, по которому пошли наши праро­
дители въ нарушены занов'Ьди Бол«1ей. Къ паденно нашихъ 
прародителей первая преступная ступень была гордость: «вы 
будете, какъ боги, знать доброе и лукавое», говорилъ имъ оболь­
ститель. Естественно, что обратный путь къ потерянному бла­
женству есть прежде всего путь смирешя и сознашя своихъ 
недостатковъ. «Поелику Адамъ палъ отъ гордости, возмечтавъ 
быть Богомъ: то Христосъ возставляетъ насъ посредствомъ сми­
решя, —  говоритъ блаж. ОеофилактъЭтотъ путь смирешя 
показалъ намъ Спаситель, кроме Своего учета, и Своимъ соб- 
ственнымъ примеромъ. Вся земная жизнь Христа была жизшю 
уничиженною, въ которой Онъ не им'Ьлъ где главы преклонить.. 
Но къ чему послужило такое уничижеше Спасителя? Онъ, го­
воритъ Аностолъ, будучи образомъ Божшмъ, смирилъ Себя,, 
бывъ послушнымъ даже до смерит, и смерти крестной. 
Посему и Бои превознесъ Его, и далъ Ему имя выгие 
всякаго имени; дабы предъ именемъ Iucyca преклонилось 
всякое колгъно небесныхъ, земныхъ и преисподнихъ (Филип. 2, 
б. 8— 10). Уничижеше Спасителя доставило самой человеческой 
Его природ!» такую славу, по которой Онъ возсЬлъ одесную 
престола величества Бож1я на небесахъ, такъ что и челове­
ческая Его природа удостоилась Богол'йннаго поклонешя. По­
добно своему Спасителю, и каждый последователь Его путемъ
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смирешя, можетъ сделаться сонаследникомъ Его въ царстве 
Отца небеснаго. Мы, учитъ тотъ же Апостолъ, наслгьдники 
Бож т, сонаследники же Христу, если только съ Нимъ 
страдаемъ, чтобы съ Нимъ и прославиться (Римл. 8, 17).

Далее Спаситель говоритъ: блажени плачущги, яко miu 
утеш атся. Гордые своею праведностш 1удеи были самодо­
вольны; они воображали, что съ ихъ стороны все имеется для 
того, чтобы наследовать царство Мессш; они далеки были и 
отъ мысли о какомъ-либо своемъ недостатке: «мы чада Авраама», 
разсуждали они, и больше ничего не хотели знать. Не таковъ 
человекъ смиренный. Замечая въ себе недостатки, онъ искренно 
скорбитъ въ своей душе, плачетъ о своихъ грехахъ; онъ не- 
доволенъ настоящимъ своимъ состояшемъ, а ищетъ лучшей 
жизни; онъ стремится къ большему и большему нравственному 
совершенству. И понятно, что, по мере своей скорби о грехахъ, 
человекъ постепенно изгоняетъ изъ своего сердца все худое; 
удаляя же отъ себя все худое, мы естественно поселяемъ въ 
душе своей чувство радости, иначе— блаженство. Такимъ обра­
зомъ, со смирешемъ неразрывно соединена скорбь о грехахъ; а 
за скорбно о грехахъ непременно следуетъ чувство радости, 
угЬшетя, предвкушеше блаженства. И следовательно, плачъ о 
грехахъ есть вторая ступень на пути къ блаженству.

Третья ступень на пути къ царству небесному есть, по уче- 
uiio Спасителя, кротость: блажени кротцыи, яко miu насле- 
дятъ землю. Гордый своей праведностью, самодовольный ij-дей 
<у ь  презрешемъ смотрелъ на другого грешника; онъ жестокъ былъ 
въ суде надъ нимъ. Не таковъ человекъ смиренный. Сознавая 
овои недостатки и скорбя объ нихъ, смиренный человекъ делается 
снисходительнымъ къ слабостямъ и недостаткамъ другихъ. Обви­
няя себя, онъ умеетъ прощать и оправдывать другихъ; онъ де­
лается кроткимъ и способнымъ къ милости и любви, способнымъ, 
следовательно, и къ жизни въ небееномъ царстве, которое есть 
одна любовь.

Но, снисходя къ другимъ, смиренный человекъ строгъ къ са­
мому себе, потому что онъ ясно видитъ свои неправды, свои

*) См. въ Толков. Евангел1н— Архин. Михаила, кн. 1, стр. 84.
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недостатки, свое бЬдств1е. ЧеловЬкъ гордый умЬетъ замечать 
только чуж1я неправды, а своихъ не видитъ, и чгЬмъ дальше 
идетъ время, тЬмъ дальше онъ уходитъ отъ царства Бонпя, по­
тому что т'Ьмъ больше у него накопляется гр'Ьховъ. По чело- 
вЬкъ, постоянно обращают]й внимаше на самого себя, естественно 
стремится къ возможному усовершенствованш и дЬйствительно 
усовершается; онъ желаетъ этого усовершешя такъ же сильно, какъ 
голодный желаетъ пищи; онъ алчетъ и жаждетъ совершенства, 
алчетъ и жаждетъ одной правды. Такимъ образомъ, стремленье 
къ правдгь или оправданью есть четвертая ступень на пути къ 
блаженству: блажени алчущги и жаждущт правды, лко miu 
насытятся.

Достигая оправдашя и чувствуя все блаженство, которое про­
исходить отъ сего, ощущая въ своей душЬ миръ я гармошю, 
человЬкъ не можетъ не желать того же и другимъ; онъ дЬлается 
другомъ всЬхъ, онъ всЬмъ хочешь одного добра; душа его такъ 
и просится па дЬло благотворительности. Хотя быть можетъ и 
рЬдко, но каждому изъ насъ приходится болЬе или менЬе испы­
тывать так]я счастливым минуты, именно, когда мы, какъ гово­
рится, бываемъ въ хорошемъ расположены духа, т.-е. когда силы 
нашей души и нашего тЬла находятся въ гармоническомъ со- 
стоянш. И что же мы замЬчаемъ въ себЬ при такомъ гармони­
ческомъ состоянш? Въ эти минуты человЬкъ именно способенъ 
на одно только добро, такъ что то самое, что въ другое время 
воспламенило бы его страшнымъ гнЬвомъ, теперь какъ будто для 
него не существуешь, какъ будто все идетъ хорошо. Для примЬра 
возьмемъ различное дЬйствоваше на нашу душу окружающей 
насъ прислуги и вообще меньшей братш нашей. Иногда пустой 
и невольный промахъ со стороны прислуги до крайности взвол- 
новываетъ нашу душу, а въ другой разъ, именно когда мы на­
ходимся въ хорошемъ расположены духа, и крупный проступокъ 
нашей прислуги нисколько не обезпокаиваетъ насъ. Но еще болЬе, 
разумЬется, въ семъ послЬднемъ случаЬ, т.-е. при добромъ распо­
ложены духа, бываемъ мы способны оказывать любовь къ лю- 
дямъ, угоднымъ намъ; задушевное слово такъ и льется тогда 
изъ нашего сердца ко всЬмъ имъ; мы бываемъ готовы дЬлать 
для нихъ все, что только служить къ ихъ пользЬ, и не чув-
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ствуемъ никакой усталости, хотя бы дЬло любви нашей къ нимъ 
требовало отъ насъ не малыхъ трудовь. Судя но такому соб­
ственному своему опыту, можно теперь понять настроеше въ отно- 
шенш въ другимъ тЬхъ людей, которые постоянно ощущаютъ въ 
своей душгЬ миръ и соглаше, всдЬдств1е живущей въ нихъ правды. 
Таше люди постояпно готовы дЬлать дЬла милости, д-Ьла любви 
по отношенш къ своимъ ближнимъ, и они никогда не могутъ 
ощутить въ себЬ усталости въ совершенш дЬлъ милости; напро- 
тивъ, ч'Ьмъ больше открывается для нихъ случаевъ къ дЬламъ 
благотворительности, тЬмъ болЬе ими чувствуется въ себЬ энер- 
гш, тЬмъ живЬе ихъ жизнь, подобно тому какъ огонь ч'Ьмъ 
больше охватываегъ горючихъ матер!аловъ, тЬмъ сильнЬе ста­
новится его пламя. Итакъ, пятая ступень на пути къ блажен­
ству есть милосердье къ ближнимъ; блажени милостивы, яко 
miu помиловать будутъ.

Шестую степень къ блаженству составляетъ чистота сердца: 
блажени чисты сердцемъ, яко miu Бош узрятъ. Коль скоро 
въ сердцЬ чедовЬка поселяются правда и милость, то, значить, 
въ немъ поселяется Самъ Богъ, источникъ чистоты, въ Которомъ 
нЬтъ и тЬни грЬха.

Седьмую ступень на пути къ блаженству составляетъ, но 
ученпо Спасителя, миротворете, или отвращеше отъ вражды: 
блажени миротворцы, яко miu сынове Божш нарекутся. 
Въ чистомъ сердцЬ не можетъ жить вражды, какъ не можетъ 
быть тьмы въ свЬтЬ. А не имЬющШ вражды въ своемъ сердцЬ 
не любитъ видЬть ее и между другими; онъ вездЬ желаетъ ви- 
дЬть одинъ миръ, соглаше, вездЬ старается уничтожить непр1яз- 
ни, словомъ,— дЬлается миротворцемъ.

Итакъ, не нроисхождеше отъ Авраама, какъ думали 1удеи, 
и не внЬшнее исполнеше предписанШ закона, а неревоспитан1е 
всей души дЬлаетъ человЬка, по ученпо Спасителя, достойнымъ 
войти въ царство Бож1е. Безъ смирешя и сердечнаго сокрушешя 
о грЬхахъ, безъ кротости, правдивости, милосерд1я, чистосерде- 
4ia и отвращсн1я отъ вражды нельзя войти въ это царство. И 
эти качества такъ тЬсно между собою связаны, что развиые 
одного влечетъ за собою развиые другого, и потеря одного осла- 
бляетъ друпя; всЬ эти качества— ступени одной лЬстнпцы.
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Но люди, развивнне въ своей дупгЪ ташя высоия каче­
ства,— эти члены царств1я Бож1Я,— чего могутъ ожидать для се­
бя отъ царства лжи и неправды, господствующаго на землЁ? 
1удеи ожидали, что они будутъ обладать и богатствомъ, и в с ё -  

ми благами Mipa, когда войдутъ въ царство Мессш. Но Христосъ 
не это главнымъ образомъ обЁщаетъ Своимъ послЁдователямъ. 
Онъ зналъ, что учете правды и любви, принесенное Имъ на 
землю, будетъ худо встречено т ё м и , которые привыкли жить 
среди вражды, лжи, себялюб1я; Онъ зналъ, что люди самолюби­
вые, думаюнце только о своихъ выгодахъ, возстанутъ противъ 
Его учешя, которое проновЁдуетъ пожертвоваше своими выго- 
годами для блага другихъ. За правду гнали прежде времени 
Христа; такъ MHorie пророки пролили за нее даже кровь свою. 
Ничего, кромЁ поношешй и гонешй, не можетъ ожидать себЁ 
правда и п о сл ё Христа со стороны развращенныхъ. Еакъ Самъ 
Христосъ пострадалъ и умеръ изъ-за правды, такъ ничего дру­
гого, кромЁ скорби и страдашй, не могутъ, по Его ученш, ожи­
дать для себя со стороны Mipa сею и в с ё  поолЁдоватеали Его. 
Ложь будетъ всегда возставать на правду; жестокость и себя- 
люб!е будутъ всегда давить обнаружешя кротости и милосерд!я. 
И вотъ 1исусъ Христосъ, перечисливъ качества истинныхъ чле- 
новъ царства Его и указавъ высоте плоды этихъ качествъ, 
изъ которыхъ (плодовъ) весьма мнопе относятся еще къ тепе­
решней жизни, не преминулъ также предсказать и преслЁдова- 
nifl, могунця постигнуть членовъ Его царства, а за терпЁливое 
перенесете преслЁдоватй величайшую будущую ихъ славу; бла- 
женгг изгнана правды ради, лко тгьхъ есть yapcmeie не­
бесное. Блажени есте, егда потсятъ вамъ, ижденутъ, гг 
рекутъ всякъ золь глаголь, на вы лжуще Мене ради. Радуй- 
теся гг веселитеся, лко мзда вагиа многа на небесгъхъ. Это 
самоотвержете послЁдователя Христова, эта готовность потер- 
п ё т ь  изгнате за правду и поногиете за Христа соста- 
вляютъ осьмую и девятую ступени на пути къ царству Божш. 
ЧеловЁкъ, дошедппй до готовности положить душу свою за прав­
ду и Христа, непобЁдимъ на своемъ пути къ блаженству. Пос­
леднее, т.-е. блаженство, составляетъ для него никогда и ни- 
ч ё м ъ  неотъемленый удЁлъ его жизни. Кто  огплучитъ насъ



— 225 —

отъ любви Бож1ей, восклицаешь Апостолъ, доотигпнй наивыс­
шей ступени нравственнаго совершенства: скорбь, или тгьсно 
т а , или гоненге, или голодъ, или нагота, или опасность, 
или мечъ? Ибо я увгьренъ, чгпо ни смерть, ни жизнь, ни 
Ангелы, ни Начала, ни Силы, ни настоящее, ни будущее, 
ни высота, ни глубина, ни другая какая гпварь не можетъ 
отлучить насъ отъ любви Божгей во Христгь Тисусгь, 
Господгь нашемъ (Римл. 8, 35. 38. 39). Все почитаю тще­
тою ради превосходства познатя Хриш а Iucyca, Госпо­
да моею. Для Нею я отъ всею отказался, и все почитаю 
за соръ, чтобы прюбргьсть Христа (Филип. 3, 8).

Вотъ пути блаженства, идя но которымъ, каждый веруюшдй 
несомненно можетъ надеяться на свое спасете; и такимъ обра- 
зомъ учеше о блаженстве и действительное последоваше сему 
ученш составляютъ, вместе съ молитвою, самое верное сред­
ство къ пртбретенш спасительной надежды, что намъ и нужно 
было видеть. При этомъ надобно еще заметить способъ, какимъ 
предлагаетъ Господь Свое учете о блаженстве. «Господь,— учитъ 
Катихизисъ,— предложилъ въ означенныхъ девяти изречешяхъ 
учете о достиженж блаженства, какъ именно говоритъ Еван- 
reaie, отверзъ уста Своя у чаше», чемъ показалъ, что слова Его 
обязательны для всехъ и каждаго изъ Его последователей. «Ко­
гда слышишь слова: училъ мха,— говоритъ св. Златоустъ, — не 
думай, что Онъ говоритъ только къ ученикамъ Своимъ, но что 
чрезъ учениковъ говоритъ ко всемъ»г). Но съ другой стороны, 
продолжаетъ Катихизисъ, «будучи кротокъ и смиренъ серд- 
цемъ, Господь предлагаетъ учете Свое не, повелтая, а убла- 
лсая шЬхъ, которые свободно примутъ и будутъ исполнять 
оное». Это вообще составляетъ отличительный характеръ Хри­
стова учешя. Христосъ никого не принуждаетъ быть Своимъ по- 
следователемъ, Онъ предоставляетъ cie свободе каждаго. Маго- 
метъ, напр., какъ самъ распространялъ, такъ и другпмъ запове- 
далъ распространять его учете огнемъ и мечомъ: Спаситель 
Христосъ действуешь на Своихъ слушателей одною лишь нрав­
ственною силою, и такой способъ Христовъ какъ нельзя более

*) В ъ  Толков. Евангелш— Архим. Михаила, кп, 1, стр. 83.
Катихизисъ Титова, т. Д . 15



свидетельствует! о высоте и чистоте Его учешя. Его уче­
те  таково, что оно само за себя говорить, само влечетъ къ 
себе каждаго внимающаго ему. Где потребны внешшя силы, 
тамъ ясно чувствуется недостаток! въ силе собственной, въ 
силе самаго учешя. Не по-хриот]ански поступают!, следова­
тельно, те, которые думаютъ распространить учеше Христово 
посредством! какихъ-либо насилШ и принуждешй, какъ это де­
лалось, напр., въ средше века.— На основаны того, что 1исусъ 
Христосъ предлагает! Свое учете о блаженстве съ одной сто­
роны именно уча, а съ другой— не повелевал, а ублажая,— 
«въ каждомъ изречены о блаженстве, — заключает! Катихи­
зисъ,—  разсматривать должно, во-первыхъ, учеше или за­
поведь: во-вторыхъ, ублажеше или обещаше награды». Это 
частнейшее расмотреше Господнихъ изречешй о блаженстве мы 
начнемъ съ следующаго урока.
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У р о к ъ  6 6 - й .

О  ПЕРВОЙ ЗАПОВ'ВДИ БЛАЖЕНСТВА: С О Д ЕРЖ А Ш Е ЕЯ ; ЧТО ЗНАЧИТЪ БЫ ТЬ „НИЩИМЪ ДУ­
ХОМ Ъ4*; МОГУТЪ ЛИ БЫ ТЬ НИЩИМИ ДУХОМЪ И БОГАТЫЕ; ЗНАЧЕН1Е НИЩЕТЫ ТЕЛЕСНОЙ ПО 
ОТНОШЕНИЮ КЪ НИЩЕГО ДУХОВНОЙ; ОБЕЩАЕМАЯ НАГРАДА НИЩИМЪ ДУХОМЪ, И КАКИМЪ 

ОБРАЗОМЪ ОНА ПРИНАДЛЕЖИТЕ ИМЪ.

Первая заповедь Господня для достижешя блаженства следую­
щая: Блажени нищт духомъ, яко техъ есть цауствге не­
бесное. Какое блаженство здесь разумеется,— показывают! объ­
яснения, следуюнця за каждымъ изречешемъ: блажени, т.-е. 
блаженство царство Мессы. Иищге духомъ, т.-е. бедные ду­
хомъ. Быть нищимъ или бедньнп. духомъ значитъ иметь сми­
ренное поште о своихъ духовныхъ качествах!, уничижать се­
бя, видеть себя грешникомъ; вообще: сознаше духовной нищеты 
есть качество протиположное гордости, тщеславш и самолюбш. 
«Быть нищими духомъ,— говорится въ Катихизисе,— значитъ 
имВть духовное убеждеше, что мы ничего своего не имеемъ, 
а имеемъ только то, что даруетъ Богъ и что ничего добра- 
го не можемъ сделать безъ Бож1ей помо щи и благодати: и 
такимъ образомъ вменять себя за ничто, вэ всзмъ прибегать



къ милосердш Бонию. Кратко, по изъяснешю Святаго Злато­
уста, нищета духовная есть смиренномудр1е. На Мате. бесед. 
15». Научиться смиренномудрие не трудно, если мы будемъ на- 
длежащимъ образомъ вникать въ себя и разсматривать все тгЬ 
качества, которыя им'Ьетъ каждый изъ насъ. Совершенно верно, 
что не все люди одинаковы по своимъ качествамъ, какъ тЪлес- 
нымъ, такъ и духовнымъ: одинъ, напр., болЬе уменъ, другой—  
менЪе, одинъ образованъ, другой —  неучъ, одинъ тихъ и вЬж- 
ливъ, другой— дерзокъ и грубъ, одинъ имЪетъ способность боль­
ше трудиться, другой— меньше, одинъ красивъ, другой — безобра- 
зенъ и т. д.; но это не даетъ никакого права нервымъ гордить­
ся предъ последними. Ибо кому мы обязаны своимъ умомъ, 
образовашемъ, умЬшемъ обходиться съ другими, своею способнос­
т и  трудиться больше другихъ и проч., — если только мы все 
это имёемъ,— кому, спрашивается, мы обязаны этимъ— себе ли 
самимъ, или Богу? Безъ сомнЬшя— Богу. Отъ одного Бога за­
висело дать намъ бьте въ той, а не въ другой стране, въ 
томъ, а не въ другомъ народе, въ этомъ, а не въ иномъ семей­
стве, и мы, сообразно съ тЬмъ, пршбрЬтаемъ те, а не друпя 
качества нашей души. Родись, напр., я отъ негровъ, то, конеч­
но, и былъ бы негромъ. Такъ, все наши достоинства, если ка­
ш  мы имеемъ, даются намъ вместе съ нашимъ бьгпемъ, ко­
торое зависитт» единственно отъ Бога. И если мы теперь хоро­
шенько разсмотримъ свою жизнь, то не только гордиться, но 
даже утешаться своими качествами не найдемъ основанья, а 
напротивъ, каждый изъ наел» найдетъ тысячу основашй сожалеть 
о томъ, что онъ прюбрЬлъ только эти  качества. Въ самомъ 
деле, сколько каждый изъ насъ теряетъ напрасно времени, ко­
торое онъ могъ бы провести съ величайшею для себя пользою? 
Это особенно чувствуется, между прочимъ, по выходе изъ шко­
лы. Въ школе, какъ известно, каждый ученикъ имЬетъ, болЬе 
или менЬе, все средства къ обогащент себя позиашями, а меж­
ду тЬмъ весьма мнопе изъ этихъ учениковъ, если не все, не 
прюбрЬтаготъ и наполовину того, что могли бы нршбрести, а 
некоторые не выносятъ изъ школы почти ничего! Понятно, что, 
сознавая подобныя утраты изъ-за нерадЬшя къ имеющимся у 
насъ для нашего воспиташя средствамъ, мы, при встрече съ

15*
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каждымъ необразованнымъ мужжомъ, котораго иные какъ будто 
не считаютъ и за человека, невольно должны призадумываться: 
«а что, если бы этотъ самый мужичокъ былъ на нашемъ мЬс- 
тЬ и воспользовался бы всЬми тЬми средствами къ образовашю, 
которыя имЬли и им'Ьемъ мы... быть можетъ, онъ на нашемъ 
м’Ьст'Ь былъ бы образованнЬйшимъ человЬкомъ»... и, конечно, 
тогда никакая гордость не найдетъ у насъ мЪста.

При искреннемъ убЬжденш, что мы ничего своего не им'Ьемъ, 
а им'Ьемъ только то, что даруетъ Богъ и что ничего добраго 
не можемъ сд'Ьлать безъ Бож1ей помощи и благодати, все, что 
бы ни случалось съ нами въ этомъ Mipb, cnacTie или несча- 
CTie, изобил1е или бЬдность,— все можетъ служить къ нашему 
нравственному совершенству. Катихизисъ, во-первыхъ, спраши- 
ваетъ: «Могутъ ли быть нищими духомъ и богатые?» и от- 
вЬчаетъ: — «Безъ сомнЬшя могутъ, если помыслятъ, что ви­
димое богатство есть тлЪнное и скоропреходящее и что оно 
не замЬняетъ недостатка благь духовныхъ». То самое богат­
ство, которое евангельскому богачу внушало только Ьсть, пить, 
веселиться: душе, имаши многа блага, лежаща на лета 
ш ош : почивай, яждъ, п т , веселися (Лук. 12, 19), — это са­
мое богатство для людей благоразумныхъ можетъ служить в1»р- 
н'Ьйшимъ средствомъ къ пршбрЬтешю царств1я Бож1Я. Пртди­
те, благославенти Отца Моею,— скажетъ Спаситель на су- 
д’Ь Своемъ стоящимъ одесную Его,— наследуйте уготованное 
вамъ wpcmeie отъ сложенгя Mipa. Взалкахся бо, и дасте 
Ми лети: возжадахся, и напоисте Мл\ страненъ бгъхъ, и 
введосте Мене: нагъ и одеясте Мл: болен о, и посгътисте 
Мене\ въ темнице бехъ, и пргидосте ко Мне (Me. 25, 
34— 36). Очевидно, для того, чтобы алчущаго напитать, жаж- 
дущаго напоить, странника прштить, нагого од^ть, больному и 
заключенному въ темницЬ помочь,— для этого всего нужно имЬть 
у себя лишшй кусокъ хлЬба, нужно содержать сосуды, въ ко- 
торыхъ бы сохранялась чистая вода, а въ мЬстахъ безводныхъ 
потребны и болЬе значительный средства для того, чтобы имЬть 
у себя воду; нужно имЬть домъ, лишнюю одежду, лишнюю ко­
пейку денегъ, и, слЬдовательно, чЬмъ кто богаче, тЬмъ болЬе 
имЬетъ у себя средствъ для оказашя помощи ближнему своему.



— 229 —

Предосудительно быть только пристрастнымъ къ богатству, 
когда человЬкъ всЬ свои мысли и желашя сосредоточиваетъ 
единственно на прюбрЬтенш земныхъ сокровищъ и на изобилш 
сихъ сокровищъ основываетъ всю свою надежду, а духовный 
его нужды остаются безъ всякаго удовлетворешя и попочешя. 
Кая бо польза человеку, аще прюбрящетъ мгръ весь, ду­
шу же свою отщ етитъ (а душЬ своей повредитъ)? или что 
дастг человшъ из мш у на души своей (или какой выкупъ 
дастъ человЬкъ за душу свою) (Me. 8, 36. 37)?— приводить 
Катихизисъ слова Спасителя въ подтверждеше того, что види­
мое богатство не замЬняетъ собою недостатка благъ духовныхъ, 
а потому грЬшно имЬть пристрасйе къ нему *). Душа наша не 
то, что, напр., вотъ этотъ столъ, который можетъ быть замЬ- 
ненъ другимъ, даже лучшимъ его; наша душа не замЬнима ни- 
чЬмъ; никашя блага земныя не могутъ восполнить собою недо­
статка ея добрыхъ качествъ. Потерять душу, т.-е. лишить ее 
добраго настроешя и дать ей характеръ злой, значитъ то же, 
что лишить себя, напр., руки или ноги. У кого отрублена рука 
или нога, тотъ уже не можетъ нажить другой руки, или ноги,—  
новая рука и нога не вырастутъ,— онЬ потеряны для него на­
всегда, и ничто не можетъ замЬнить ихъ собою, какъ дЬйстви- 
тельную руку или ногу 2). Такъ точно и нотерявнйй душу уже 
не можетъ замЬнить ее ничЬмъ. Это тЬмъ болЬе невозможно, 
что блага земныя совершенно иной природы, чЬмъ наша душа.

Въ виду неспособности нЬкоторыхъ пользоваться земными 
благами безъ вреда для своей души Господь предлагаетъ жела- 
ющимъ изъ нихъ спасешя себЬ совершенно отказаться отъ этихъ 
благъ: если хочешь быть совершеннымг,— говорилъ 1исусъ 
Христосъ юногаЬ, желавшему имЬть жизнь вЬчную, но пристра-

1) По-русски приведенный текстъ, въ ц’Ьломь, читается такъ: какая польза 
человпку, если онъ пргобрптетъ весь м1р%, а душп своем повредитъ? или  какой 
выкупъ дастг человпкъ за душу свою?

2) Правда, приделываются искусственный руки и ноги; но посл'Ьдшя далеко 
не то, что руки и ноги ествественныя: искусственная рука или нога не могутъ 
иметь напр, никакихъ ощущешй, не способны къ свободнымъ движешямъ, грубы, 
и вообще совершенно чужды живому организму; не течетъ въ нихъ крови и нетъ 
въ нихъ жизни; оне именно приделка, ходули, а не действительные члены орга­
низма.
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стыому къ большому имЬшю, пойди, продай имптге свое и раз­
дай тщ имъ; и будешь иметь сокровище на небесахъ; и 
приходи, и следуй за Мною (Me. 19, 21). На основании 
такихъ словъ Спасителя, Катихизисъ далЬе учитъ, что и «нищета 
тЬлесная (т.-е. бедность) можетъ служить къ совершенству 
нищеты духовной». Но можетъ,— добавляешь,— «если христнинъ 
избираетъ ее добровольно ради Бога». Господь не обязываешь 
каждаго и непременно продавать свое имЬше и дЬлаться 
нищимъ: если бы всяьйй обязывался продавать свое имЬше, тогда 
некому было бы и продавать. Спаситель предлагаетъ нищету 
шЬлесную именно въ виду пристрастия къ земнымъ благамъ, 
когда, действительно, лучше отказаться отъ всего земного, чЬмъ 
все свое внимаше сосредоточивать на одномъ этомъ земномъ и 
на немъ полагать всю свою надежду, такъ какъ бы оно было 
богомъ какимъ. Само же по ceof. всякое богатство, какъ мы 
вид'Ьли, можетъ, напротивъ, способствовать нравственному преуспе­
янию человека. Между прочимъ вотъ какъ выяснялъ своимъ слуша- 
телямъ ученье Спасителя о нашемъ отношенш къ земнымъ благамъ 
покойный преосвященный 1оаннъ Смоленсшй, бывппй ректоръ и 
профессоръ догматики въ С.-Петербургской духовной академш. 
Цитуя слова Евангелгя: не скрывайте себе сокровищъ на 
земли и проч. (Me. 6, 19— 21. 26. 31. 33), онъ предлагалъ 
вопросъ: «Изъ какого источника вытекаетъ такой моральный 
взглядъ на жизнь человека?» и отвЬчалъ, въ главныхъ чертахъ, 
слЬдующимъ образомъ: «Углубляясь въ учеше 1исуса Христа и 
Его характеръ, не можетъ допустить здЬсь чего-либо нохожаго 
на презрЬше къ жизни. Учитель былъ такъ близокъ къ чело­
веку, что оказывалъ величайшее снисхождение ко всемъ его 
немощамъ, и цЬлш Своего учешя поставлялъ возстановить, а не 
подавить человечество. Поэтому въ ученш Его слЬдуетъ искать 
началъ положительныхъ и существенныхъ. Нравственная жизнь, 
какъ мы неоднократно говорили, должна проистекать извнутри 
человека, а не извне; и следовательно человЬкъ долженъ быть 
сколько возможно более присущъ себе и углубленъ въ себя, "а 
не привязываться къ внЬшнимъ предметамъ; стало быть Спаси­
тель, когда говоритъ о необходимыхъ нуждахъ человека, то не 
отрицаешь ихъ совсЬмъ, а хочетъ сказать только, чтобы эти
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нужды были подчинены нравственнымъ началамъ, жизни духовной... 
Нравственность составляет! существенную сторону жизни челове­
ческой; и у ней должны быть свои непреложные законы и твердыя 
правила, по которымъ человек! долженъ стоять вне случайностей 
и быть вполне самостоятелен! в ! своих! нравственных! действь 
ях!... Нравственность нельзя понимать как! кодекс! известных! 
правил!, почва ея— челов'ЬческШ духъ, в ! силу чего она не 
есть что-либо безжизненное и матер]альное; она также свободна 
и жизненна, как! самый дух!; ея развиые безусловно и само- 
совершенствова1пе безконечно; а поэтому человек! не должен! 
предаваться необходимым! житейским! нуждам! до того, чтобы 
оне могли ограничивать развито нравственной жизни; крепкая 
же привязанность к ! естественным! нуждам! очевидно ограни­
чивала бы нравственную жизнь»1). Таким! образом!, все дело 
в ! том!, какъ пользуется человек! благами земными, хотя бы 
то были и самыя существенныя потребности человеческой жизни; 
но само по себе все земное не есть что-либо непозволительное 
человеку. «1исус! Христос!,— заключает! свое объяснеше прео­
свящ. 1оанн!,— не имел! в ! виду отвлечь человека от! жизни. 
Он! везде— и Своими дейеттаями и у чешемъ— только подчиняет! 
жизнь MipcRyio духовной». Кроме того, само собою понятно, 
нищета телесная может! служить к ! совершенству нищеты ду­
ховной только тогда, когда она не сопровождается никаким! 
ропотом! (разумеем! нищету телесную или бедность не произ­
вольно избранную, а составляющую уделт человека независимо 
от! его собственной воли): всякая бедность, сопровождаемая 
ропотом! на свою судьбу, не приближает!, а напротив! удаля­
ет! от! нас! cnaceHie. Будьте долготерпеливы, учит! Ап. 
1аков! (1ак. 5, 7).

«Что обещаетъ Господь нищимъ духомъ?»
«Царств1е небесное». Смиренный, сознавая свою греховность 

и недостоинство, естественно, весь предается водительству Бо­
жественной благодати; онт не полагается на свои собственныя 
духовныя силы, а благодать только и может!, или вт, томъ и 
состоитъ, что приводить к ! небесному царствно. При этомъ

*) См. Христ. Чтен. 1875 года, Августъ, стр. 170— 173.
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надобно строго отличать христанское смиреше отъ такъ назы­
ваемая смиренничанья, когда человекъ рабски следуешь всему, 
что ему ни скажутъ, хотя бы такое следоваше было явнымъ 
нарушешемъ закона и вполне сознавалось какъ незаконное,—  
когда на самомъ лице сего человека выражается какая-то 
плаксивость и какъ-бы пскаше того, чтобы къ делу и не къ 
делу подслужиться, когда, вообще, у него какъ будто нетъ 
совершенно того высокая достоинства человека, которое со­
ставляетъ дарованная ему Самимъ Богомъ свобода. Христанское 
смиреше есть въ то же время и высота. Внешняя пассивность 
смиренная человека-христанина отнюдь не свидетельствуешь о 
слабости человеческаго духа, напротивъ, подъ внешнимъ безси- 
л1емъ скрывается высокая степень нравственной силы; ибо какая 
сила духа должна быть для того, чтобы подавить въ себе даже 
мысль самолюбивую? Съ другой стороны, истинно смиренный 
христанинъ, хотя не величается своими духовными силами, но 
онъ и не позволяешь никому распоряжаться ими по произволу, 
разумеется, въ духовно - нравственнсмъ отношенш. Напротивъ, 
его силы сами распоряжаются силами другихъ; христанское сми­
реше; какъ и всякое вообще духовное совершенство— чистота ума, 
доброта сердца, святость воли —  безусловно подчиняешь себе 
всехъ и каждаго, исключая, разумеется, людей, огрубевшихъ въ 
нравственномъ зле. Такъ, все святые угодники Божш были въ 
высокой степени смиренны, но между темъ ихъ нравственное 
BaiflHie на другихъ было величайшее. Напр., преп. Антошй еги- 
петсшй, какъ известно изъ исторш Христанской церкви, однимъ 
появлешемъ своимъ въ Александры, где происходили тогда 
волнешя со стороны ар'шнъ, въ несколько дней обратилъ во 
Христу язычниковъ и еретиковъ более, нежели сколько ихъ 
обращалось въ годъ. А Св. Апостолы? Разве они гордились?... 
А между темъ какое сильное действ!е на сердца людей имела 
ихъ проповедь и вся вообще ихъ жизнь? Самъ Спаситель въ 
высшей степени былъ смиренъ, но Онъ въ такой же степени 
былъ и высокъ: Онъ училъ, какъ власть имгьющт, а не какъ 
книжники, замечаешь Евангелистъ (Мр. 1, 22). Говоря короче: 
смиренный человекъ, хотя видитъ въ себе одни недостатки и 
никогда не старается выказывать своихъ добродетелей, но темъ
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не менее эти добродетели замечаются другими и ценятся. Сми­
ренный подобенъ колосу, наполненному зернами, который, хотя 
клонится всегда книзу, но темъ не менее ценится по до­
стоинству; а колосъ пустой, несмотря на то, что онъ всегда 
торчитъ кверху, всеми пренебрегается; даже птицы пролетаютъ 
мимо него. Такъ точно и все, пустые добродетелью, люди н£ 
нравятся никому, хотя бы они выставляли себя впереди всехъ.

Удостоиваясь царств1я небеснаго, ницце духомъ, или сми­
ренные, еще въ этой жизни предвкушаютъ t ie  царств1е; а именно, 
самая вера и надежда на это napcTBie уже доставляетъ имъ 
блаженство. Когда, напр., кто надеется скоро видеться съ своимъ 
любимымъ родственникомъ или другомъ, то уже самая эта на­
дежда доставляетъ ему пр1ятность; онъ заранее ощущаетъ въ 
своемъ сердцЬ и живетъ тою радостью, которая обыкновенно 
происходитъ при самомъ свидаши съ родственникомъ или дру­
гомъ. Такъ точно и смиренные. Удостоиваемые царства небеснаго 
они еще въ этой жизни предвкушаютъ t ie  царствье какъ гово­
ритъ Катихизисъ, «внутренне и начинательно, посредствомъ 
веры и надежды»; т.-е., ощущаютъ еще здесь въ душе своей 
тотъ миръ совЬсти, который составляетъ следствье добродетельной 
жизни. Но въ будущей жизни они будутъ наслаждаться имъ 
«совершительно, посредствомъ самаго учасш въ блаженстве 
вечномъ», где это блаженство уже не будетъ нарушаться 
скорбями Mipa сего.

У р о к ъ  67-й.

О второй И ТРЕТЬЕЙ  ЗАПОВЪДЯХЪ БЛАЖЕНСТВА'. ПОНЯТШ  О „П Л А Ч * ", О КОТОРОМЪ ГО­
ВОРИТСЯ ВО ВТОРОЙ ЗАПОВТ.ДИ БЛАЖЕНСТВА, И ОТЛИЧ1Е СЕГО ПЛАЧА ОТЪ СКОРБИ И „П Е ­
ЧАЛИ MIPA СЕГО“ , ЧТО ОБЪЩАЕТЪ ГОСПОДЬ ПЛАЧУЩИМЪ, СОДЕРЖАЩЕ СЕГО ОВЪЩАНШ И 
ЦИЛЬ ЕГО ; ПОНЯТ1Е О „КРО ТО С ТИ ", О КОТОРОЙ ГОВОРИТСЯ ВЪ  ТРЕТЬЕЙ  ЗАПОВЪДИ БЛА­

ЖЕНСТВА, ДБЙСТВ1Я XPHCTIAHCKOH КРОТОСТИ И УЧЕН1Е О НАГРАД® КРОТКИМЪ.

Вторая заповедь Господня для блаженства говоритъ: блажени 
плачущт, яко пгги утгыиатся. Подъ именемъ плачущихъ ра­
зумеются все те; которые сокрушаются о своихъ и чужихъ 
грехахъ и недостоинстве (ВасилШ В., Злат, и веофил.); или, 
какъ говоритъ Катихизисъ, —  «подъ именемъ плача должно
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разуметь печаль и сокрушеше сердца и действительный слезы 
о томъ, что мы несовершенно и недостойно служимъ Господу, 
или даже заслуживаемъ гневъ Его нашими грехами». Можно 
также подъ именемъ плачущихъ разуметь вообще угнетаемыхъ 
въ жизни, утесняемыхъ и скорбящихъ (См. въ Толков. Евангел. 
«а это место).

Печаль и сокрушеше о грехахъ, равно скорбь сердца вслед- 
CTBie несправедливых! притесненШ со стороны другихъ, если 
въ этомъ последнем! случае скорбяшдй помнитъ Бога, не то. 
что нечаль и скорбь Mipa сего, происходяиця, напр., всдедстше 
зависти, досады и проч. Печаль бо яже по Бозе,— приводит! 
Катихизисъ слова Апостола Павла въ пояснеше плача, указуемаго 
заповедно для Блаженства,— печаль бо яже по Бозе, покаяте 
нераскаянно во спасете соделовастъ: а сею Mipa печаль 
смерть соделоваетъ (2 Кор. 7, 10):). Кто искренно сокрушается 
предъ Богомъ о соделанномъ грехе, тотъ уже не можетъ снова по­
вторять сего греха,— послВдшй делается для него ненавистным!, 
а возненавидевши одинъ грехъ, человекъ отвращается и отъ 
другихъ греховъ; ибо какъ совершеше одного греха влечетъ 
за собою совершеше другого, по тесной связи ихъ между собою, 
такъ, наоборотъ, и оставлеше одного греха имеетъ своимъ 
носледств1емъ оставлеше другихъ греховъ. Отсюда и происхо­
дит!, что печаль по Бозе приводит! человека ко спасенш. 
Напротив!, скорбь Mipa сего только изнуряетъ человека; она 
лишаетъ его спокойнаго сна, постоянно терзаетъ его сердце и 
доводит! его, наконецъ, до того, что онъ заболевает! и умираетъ. 
Это отъ того, что Mip!, съ своей стороны, какъ весь во зле 
лежащш, не можетъ доставить человеку угЬшешя; напротив! 
въ Mipe «самые друзья,—какъ говоритъ пословица,— до чернаго 
дня». Люди Mipa сего (подъ людьми Mipa разумеются недобро­
совестные, не имеюпце въ себе христианской любви) тогда 
только бываютъ благосклонны и внимательны къ намъ, когда 
видятъ въ насъ какую-либо пользу для себя, но едва заметят! 
въ насъ ту или другую неудачу, какую-либо перемену въ обсто-

•) Текстуальное объяснеше сихъ словъ св. Апостола см. выше, въ урокЬ о 
Таинств'Ь Покаян1я. Стр. 72.
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ятельствахъ нашей жизни (не говоря уже о перем1шахъ, касаю­
щихся личныхъ отношешй съ ними), тогда, вместо того чтобы 
поддержать несчастнаго, наставить его на путь истинный, под­
крепить, утешить,— вместо всего этого, стараются отшатнуться 
отъ него и прекращаютъ съ нимъ всяшя связи. Само собою 
разумеется, что при такомъ отношешй къ себе прежнихъ своихъ 
друзей человекъ еще более вдается въ скорбь и изнываше сердца. 
Одинъ Богъ, желающт вспмъ спасешя и въ р а зут  истины 
пргити, можетъ даровать и даруетъ истинное утешете всемъ 
скорбящимъ или плачущимъ предъ Нимъ, какъ и обЬщаетъ 
Спаситель: «блажени плачущш, яко Tin утиш атся. '

УгЬшеше cie,— учитъ Катихизисъ,— есть «благодатное, со­
стоящее въ прощеши греховъ и въ мире совести». Его, напр., 
испыталъ па себе Апостолъ Петръ, который совершилъ вели- 
чайппй грехъ по отношению къ 1исусу Христу, отрекшись отъ 
Него трижды, и потомъ горько плакалъ о такомъ своемъ грехе. 
Предаше говоритъ, что отъ сильныхъ слезъ у Петра постоянно 
глаза были въ красноте; но тЬмъ не менее плачъ Апостола Петра 
о своемъ грехе не надорвалъ его здоровья; напротивъ, чемъ 
больше онъ сокрушался о своемъ грехе, темъ больше укреплялся 
его духъ, а съ укреплешемъ духа не чувствовало усталости и 
его тело.

Не то мы видимъ въ примере 1уды Искарютскаго, который, 
предавши 1исуса Христа 1удейскимъ первосвященникамъ, въ сущ­
ности согрешилъ, пожалуй, не больше Петра, но который не 
имЬлъ въ своемъ сердце печали, лже по Бозгь, и потому не 
получилъ благодатнаго утешешя. Никогда не погибъ бы этотъ 
человекъ, если бы онъ не былъ предашь корыстолюб'цо, т.-е. 
если бы не усшЬлъ воспитать въ душе своей исключительной 
надежды на блага земныя, забывши Бога. На 1уде вполне оправ­
дались слова Апостола: сего .игра печаль смерть содгьловаетъ. 
1уда, какъ надобно заключать изъ всего его поведешя, предать 
1исуса Христа ]удейскимъ нервосвящепникамъ и книжникамъ не 
по злобе какой-нибудь на 1исуса Христа, а единственно по коры- 
столюбш. Онъ виделъ неоднократно, какъ 1исусъ Христосъ чу- 
деснымъ образомъ избегалъ отъ рукъ злодеевъ. Такъ, Евангел1е 
свидетельствуетъ намъ, что когда 1исусъ Христосъ однажды
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обличалъ въ храме невг1>р1е 1удеевъ и раскрывалъ имъ Свое еди- 
носугще со Отцемъ, то раздраженные Его учешемъ 1удеи взяли 
камни, чтобы бросить на Нею; но lucycz скрылся и вы- 
гиелъ изъ храма, прошедши посреди ихъ; и погиелъ далгъе 
(1оан. 8, 59). Въ другой разъ {удейше первосвященники и фа­
рисеи, услышавъ, что мнопе изъ народа уверовали въ 1ясуса 
Христа, послали служителей схватить Его; но никто пе нало- 
жилъ на Него рукъ и служители на вопросъ первосвященниковъ 
и фарисеевъ: Для чего вы не привели Его? отвечали: никогда 
человгькъ не говорилъ такъ, какъ этотъ человгъкъ (1оан. 7, 
32. 45. 46 и след.). На основанш такихъ примеровъ, 1уда, 
безъ сомщЬтя, полагалъ, что 1исусъ Христосъ и теперь, когда 
онъ (1уда) приведетъ къ Нему первосвященническую стражу, точно 
такъ же избежитъ ихъ рукъ, а между т'Ьмъ самъ онъ восполь­
зуется деньгами, но въ расчете своемъ ошибся. Хотя деньги 
онъ получилъ, но получилъ не такъ, какъ хотЬлъ: вопреки его 
ожидант оказалось, что 1исусъ Христосъ добровольно предалъ 
Себя въ руки враговъ, потому что пришелъ часъ Его. Эта ошиб­
ка на получеше денегъ даромъ повергла 1уду въ ту печаль, 
которая содЪлала ему смерть. Сердце 1уды, не находя въ себе 
ничего отраднаго, не находя ни твердой веры, ни любви, тре­
бовало по крайней мере высказаться предъ другими. И вотъ онъ 
пошелъ въ храмъ, явился тамъ къ первосвященникамъ и старЭД- 
шинамъ и, возвращая имъ деньги, сказалъ: «согрешилъ я, пре- 
давъ кровь неповинную». Одно слово сострадашя, сочувств!я, 
слово милосерд1я, и можетъ быть, искра любви возгорелась бы 
въ сердце Iуды, надежда на благость Божш умирила бы его 
душу. Но первосвященники были людьми отъ мера сею; они 
ласкали 1уду только тогда, когда видели въ немъ средство къ 
осуществление своихъ злыхъ замысловъ противъ 1исуса Христа; 
теперь же, когда цель ихъ была достигнута, 1уда сделался для 
нихъ человйкомъ чуждымъ; они отнеслись къ нему съ самымъ 
холоднымъ сердцемъ: «что намъ до того, смотри самъ»,— отвеча­
ли ему его прежше друзья; т.-е. намъ какое до этого дело; 
самъ согрегаилъ, самъ и отвечай. Холодъ отчаяшя, холодъ 
смерти обдалъ душу 1уды. Онъ бросилъ на полъ сребренники, 
выбежалъ изъ храма и удавился на первомъ попавшемся дере­
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ве. Въ предотвращете подобнаго отчаяшя, Спаситель и предла­
гаем въ Своей второй заповеди блаженства обещаше ут'Ьшен1я 
всякому грешнику въ случае его раскаяшя. «Cie обещаше, 
учитъ Катихизисъ,— соединено съ заповедм о плаче для того, 
чтобы печаль о грЪхахъ не простиралась до отчаяшя».

Переходимъ къ третьей заповеди блаженства.
Третья заповедь Господня для блаженства говорить: блажени 

кротцыи, лко тги нас л т ) ять  землю. По определенно Кати­
хизиса, кротость хржмпанская есть «тихое расположеше духа, 
соединенное съ осторожност1ю, чтобы никого не раздражать, 
и ничемъ не раздражаться». Ея д-Ьйств1Я,— говорим далее 
Катихизисъ,— состоять въ томъ, чтобы «не роптать не только 
на Бога, но и на людей, когда происходим что-либо противное 
желашямъ нашимъ, не предаваться гневу, не превозноситься». 
Особенно христианская кротость выражается въ тернеливомъ пе- 
ренесенш обидъ, причиняемыхъ другими. Это не слабость ха­
рактера, не пренебрежете своими правами законными, не тру­
сость, но свойство именно противоположное гневу, злобе, пре- 
возношенш и мстительности. Въ законныхъ пределахъ никому 
изъ хриоыанъ не воспрещается отражать нападешя или насил1я, 
цричиняемыя намъ со стороны другихъ, но следуем только, 
чтобы мы, отражая то или другое зло, причиняемое намъ, не 
питали въ себе чувства гнева, мстительности и проч. къ оби­
девшему, а имели въ виду его же пользу и пользу другихъ 
нашихъ ближнихъ. Такъ, напр., положимъ, что кто-нибудь зло­
словить насъ: не будетъ несправедливое™ сказать объ этомъ 
кому следуем, съ темъ, чтобы злословянцй оставилъ свое дур­
ное обращеше съ нами, а вместе, чтобы онъ не осмеливался 
злословить другихъ. Этимъ мы сделаемъ урокъ и самому зло­
словившему насъ, къ его же, разумеется, нравственной пользе, 
и нредупредимъ непр!ятности, могуння последовать отъ него для 
другихъ. Особенно такое отношеше къ делу важно въ крупныхъ 
престунлешяхъ и обидахъ, каковы, напр., воровство, уб!йство и 
проч. Если, ища своихъ законныхъ иравъ, мы и не усибемъ 
подействовать благотворно на самого преступника, который мо­
жетъ дойти до закоснешя во зле, то во всякомъ случае изба- 
вимъ ом его злодейства другихъ нашихъ ближнихъ, когда, нанр.,
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онъ будетъ заключенъ въ тюрьму и такимъ образомъ лишится 
возможности повторять свои злодейства. Такъ что на насъ, на- 
нротивъ, лежитъ священный долгъ всеми мерами преграждать 
злодейства и не щадить преступника подъ видомъ желашя ока­
зать къ нему свою любовь и, опираясь на то, что христчаниинъ 
долженъ отличаться кротостш и незлоб1емъ, не любовь мы ока- 
зываемъ преступнику, когда щадимъ его, а, напротивъ, губимъ его, 
позволяя ему более и более усовершаться въ зле и такимъ 
образомъ более и более отдаляя его отъ царсшя Бож1я; и не 
кротостш хрисыанскою должно назвать то поведете христианина, 
когда онъ не обращаешь никакого внимашя на причиняемыя ему 
злодейства, а, напротивъ, эгоистическою уклончпвостш или непо- 
хвальнымъ равнодуьшемъ къ тому. Христианская кротость есть 
именно лишь незлоб!е, нераздражительность, немстительность, такъ 
чтобы мы, какъ уже сказано, и ища своихъ правъ, не питали 
въ себе злобы къ обидевшему, а желали бы его же собственной 
пользы и были бы готовы сейчасъ же принять его въ свои 
объяыя, если только онъ искренно раскается въ своемъ грехе. 
Въ семъ-то смысле Ап. Павелъ говоритъ: не мстите за себя, 
возлюбленные, но дайте место гневу Б о ж т. Ибо напи­
сано: Мшь отмщенье, Я  воздамъ, говоритъ Господь (Римл. 
12, 19). '

Кроме сейчасъ сказаннаго о необходимости кроткаго нерене- 
сетя обидъ, намъ должно, для утверждетя этой истины, еще 
иметь въ виду то, что человекъ, получающШ обиду отъ другого, 
очень можетъ преувеличить свою обиду. Люди, какъ замечено 
еще древними мудрецами, не легко сознаютъ свои собственный 
преступлешя, а видятъ лишь чужья вины. Между темъ, если 
строго будемъ разбирать., то едва ли не во всякой обиде, при­
чиняемой намъ другими, найдется частичка и нашей собственной 
вины. Это лучше всего заметно со стороны; кому приходится 
разбирать взаимныя жалобы другихъ, то тутъ можно видеть, 
какъ человекъ, нисколько не признающей себя виновнымъ и не 
признаюшдй не съ целью запираться въ своей вине, а по убеж­
денью, потому, что ему такъ кажется,— какъ часто такой чело­
векъ оказывается самъ виновнымъ въ известной ссоре, хотя бы 
только и отчасти. Ибо иногда одно неуместное слово можетъ
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возбудить въ другомъ сильный гнЪвъ. Пусть это слово будетъ 
справедливо само въ себе; но следуешь еще знать, когда и какъ 
нужно сказать его. Мнопе, нанр., безъ разбора высказываютъ 
разный увЪщашя и делаютъ упреки въ то время, когда чело­
векъ раздраженъ, и на томъ основаны, что ихъ увещашя и 
упреки правдивы, не признаютъ себя виновными въ происходя- 
щихъ обыкновенно отсюда ссорахъ; но понятно, что при раздра­
жены и добрыя увещашя и правдивые упреки не могутъ при­
носить никакой пользы, а только еще более раздражаютъ человека; 
это значитъ «подливать масла къ огню». А посему правдивее 
дать время успокоиться встревоженному и потомъ уже делать 
ему назидаше: тогда это назидаше можетъ принести пользу. 
Апостолъ говоритъ: если врахъ твой голоденъ, накорми его; 
если жаждетъ, напой его: ибо, дгьлал cie, ты  соберешь ему 
на голову горягцгя уголья (Римл. 12, 20): вотъ наилучшее 
средство къ предупрежден  ̂ всякихъ непр!ятностей и къ победе 
надъ самыми врагами!

«Что обещаешь Господь кроткимъ»?— «То, что они паелгь- 
дуютъ землю». Выражеше: «наелгъдуютъ землю»— образное. 
Оно, вероятно, заимствовано отъ наследовашя 1удея.чи земли 
обетованной. Обетоваше наследовать землю Ханаанскую было 
выражешемъ благоволен'ы и благословешя Бож1я евреямъ. Потому 
выражеше: «наследовать землю»,— стало равнозначительно выра- 
женш: получит!, высошя благословешя, высошя блага, и такимъ 
образомъ это выражеше, въ разематриваемой заповеди блажен­
ства, означает!, то, что кротше получатъ въ наслед'ы выспйя 
благословешя, высппя блага, особенно въ будущей жизни. Не 
исключаются, внрочемъ, здесь и блага чувственный въ сей жиз­
ни. «Такъ какъ кротшй человекъ можетъ подумать, что онъ те­
ряешь все свое имущество,-—говоритъ Златоустъ,— то Христосъ 
обещаешь противное, говоря, что кротшй безопасно владеешь 
своимъ имуществомъ, онъ ни дерзокъ, ни тщеславенъ: кто же, 
напротивъ, будетъ таковымъ, тотъ лишится и наследственная 
имешя, и даже погубить самую душу»1). Изучаемый нами Ка­
тихизисъ обетоваше: як о miu наелгьдяхт землю,— относишь,

1) См. въ Толков. Евангслш Лрхим. Михаила, Кн. 1, стр. 85.



равнымъ образомъ, какъ къ будущей, такъ и къ теперешней 
нашей жизни. Ставя особый вопросъ: «Какъ разуметь cie обе- 
щаше (что кротые наследуютъ землю)?» онъ отвечаеть: «Въ 
отношенш къ последователямъ Христовымъ вообще оно есть 
предсказаше, которое исполнилось буквально: ибо постоянно 
K po TKie  хркстне, вместо того, чтобы истребленными быть 
ярослю язычниковъ, наследовали вселенную, которою прежде 
обладали язычники.— Дальнейшее же значеше сего обетоважя 
въ отношенш къ хрисланамъ вообще и порознь есть то, что 
они получатъ наслед1е, по выражежю Псалмопевца, на зем­
ли живыхъ, тамъ, где живутъ и не умираютъ, то-есть полу­
чатъ вечное блаженство. См. Псал, 26, 13» (вгьрую видтьти 
благая Господня на земли живыхъ).
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У р о к ъ  6 8 -й .

О  ЧЕТВЕРТОЙ ЗАПОВЕДИ БЛАЖЕНСТВА: П р ИМ ЕЧАШ Е ОБЪ ОБРАЗЕ ВЫРАЖЕН1Я ЭТОЙ ЗАПО­
ВЕДИ; П0НЯТ1Е О „П Р А В Д Е ", УКАЗУЕМОЙ ВЪ  НЕЙ; П0НЯТ1Е ОВЪ „АЛЧУЩ ПХЪ И ЖАЖДУ-
щ и х ъ  п р а в д ы "; что Господь о б е щ а е тъ  алчугц им ъ и ж а ж д у щ и м ъ  п р авд ы , и к а к ъ

СЛЕДУЕТЕ РАЗУМЕТЬ CIE 0БЕЩАН1Е.

Четвертая заповедь Господня для блаженства говоритъ: бла- 
жени алчущш и жаждущ т правды, яко тги насытятся. 
Алчба и жажда служатъ образомъ сильнаго желашя получить то 
или другое благо духовное: имже образомъ желаешь елень на 
источники водныл: сице желаетъ дугиа моя къ Тебгь, Бо­
же,— напр., Псалмопевецъ. Возжада душа моя къ 
Богу крткому и живому (Псал. 41, 1. 2). Т.-е. «какъ 
олень съ быстротою стремится къ источнику водному, когда хо- 
четъ пить, такъ и моя душа стремится къ ТебЬ, Боже, всеми 
силами своими; я жажду быть съ Тобою, Богомъ крепкимъ и 
живымъ, какъ жаждетъ воды всяий хотящШ пить». Чтобы по­
нять всю силу выражешя: «алчущш и жаждущш правды», на­
добно смотреть на него съ точки зрешя той местности, где оно 
было сказано. Спаситель изрекъ слова эти въ Палестине; мест­
ность Палестинская отличается, какъ известно, довольно жаркимъ 
климатомъ и недостаткомъ воды; Такову, наприм., нужно было
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вырыть колодезь, чтобы иметь воду для себя и для своего ско­
та (См. loan. 4, 12). Посему все путешественники въ Палестине 
(народъ тамъ ходить по большей части п'Ьшкомъ) не разъ испы­
тывали на своемъ пути самую сильную жажду, вслЬдсггв1е иалл- 
щпхъ лучей солнца и за недостаткомъ изобильной воды. И. вотъ 
Спаситель, имея въ виду такой неоднократный онытъ Своихъ 
слушателей, унотребилъ означенное выражеше, которое вполне 
ясно показывало имъ силу стремлешя къ правде *). Такимъ об­
разомъ алкать и жаждать правды означаетъ особенно сильное, 
подобное телесной алчбе и жажде, жслаше правды.

«Что должно разуметь подъ именемъ правды?*
«Хотя,— отвЬчаетъ Катихизисъ,— можно подъ симъ именемъ 

разуметь всякую добродетель, которая должна быть вожде­
ленна христ!анину, какъ пища и пиле, но преимущественно 
должно разуметь ту правду,*о которой въ пророчестве ДанЕ 
ила сназано: приведется правда втш ая, т.-е. человека, по- 
виннаго предъ Богомъ, оправдаше посредствомъ благодати и 
веры въ 1исуса Христа. Дан. 9, 24».

Будучи созданы Богомъ на дчьла благая (Ефес. 2, 10), во 
образъ и подоб)е Его, мы, что бы ни делали, какъ бы ни по­
ступали, д’Ьлаемъ и поступаемъ единственно для Бога или про­
тивъ Бога. Весь м)ръ— Боиай; следовательно, и все совершаемое 
нами на этомъ Mipli совершается или для Бога, или противъ 
Бога. Представимъ себе прекрасный садъ, насажденный какимъ- 
либо домохозяиномъ; представимъ, что въ этомъ саду имеются 
рабоч!е, которые призваны домохозяиномъ затемъ, чтобы они 
смотрели за садомъ, поливали деревья и проч. Если рабоч1е пс- 
нолняютъ свое дело честно, то кому, спрашивается, они угож- 
даютъ:— саду или домохозяину? Конечно, домохозяину. И наобо- 
ротъ,— если приставники относятся къ своему делу худо, то

•) Мы не испытываемъ обыкновенно иди но крайней м$р!> испытываем, 
весьма р4дко столь сильную жажду, какую иснытываютъ въ жаркихъ и безвод- 
ныхъ странахь, потому что у насъ постоянно подъ руками вода; но сила жажды 
можетъ быть крайне велика в чувствительна; отсюда и известный слова Спаси­
теля: кто напоить другого чашею хо.юдной воды, не потеряешь награды своей 
(Мо. 10, 42),— нмФ.югь глубокое значеше, такъ что добродетель Ыя можетъ быть 
равносильна избавлошю ближняго отъ смерти.

1C
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нротивъ кого они погрЬшаютъ? Опять противъ домохозяина. Точно 
такъ же и всякое наше дело, которое мы совершаемъ въ Mipfc Бо- 
ж1емъ,— этомъ нрекрасномъ насаждены или деле рукъ Творца,— 
есть или добродетель, угодная Богу, или грехи, оскорбляюпцй 
Бога. Я, ноложимъ, обидели своего ближняго: эта обида есть 
прежде всего и главнымъ образомъ грехи противъ Бога; ибо вся- 
Kitt ближшй наигь есть твореше Бож1е, которому Богъ далъ бы- 
Tie не зат'Ьмъ, чтобы онъ страдалъ отъ меня; а потому, понятно, 
причиняя своему ближнему страдаше, я темъ самыми согрешаю 
против!) Бога. К то  гьстъ, не уничижай тою, кто не гьстъ, 
говоритъ Ап. Павелъ; и кто не гьстъ, не осуждай тою, кто 
гьстъ: потому что Богъ принялъ его. К то  ты , осуждающт 
чужаю раба? Предъ своимъ Тосггодомъ стоитъ онъ, или 
падаетъ. И  будетъ возсгпавленъ: ибо силенъ Богъ возста- 
вигпь его. Не губи тою, за кою Христосъ умерь (Римл. 
14, 3. 4. 15). Наоборотъ, если кому мы оказываемъ добро, то 
угождаемъ Самому Богу: истинно говорю вамъ,— утверждаетъ 
Спаситель:— поелику вы сдгьлали cie одному изъ сихъ брагггь- 
евъ Моихъ меньшихъ, то сдгьлали Мнгь (Me. 25, 40). Такими 
образомъ алкать и жаждать правды можетъ означать вообще то, 
чтобы человекъ делали угодное Богу, поступали по правде, жили 
такъ, какъ заповедуешь и чего хощетъ Самъ Господь Богъ. Но 
поелику человекъ самъ собою не въ силахъ жить по заповеди 
Бож1ей, то подъ именемъ правды, указываемой Спасителемъ въ 
четвертомъ Блаженстве, преимущественно должно разуметь ту 
правду, которую мы имеешь во Христе, именно оправдаше по- 
средствомъ благодати и веры въ 1исуса Христа, какъ о семи 
учишь Апостолъ: Правда Божгя,— говоритъ онъ,— чрезъ вгьру 
въ Iucyca Христа, во всгъхъ и на всгьхъ вгьруюгцихъ; ибо 
нгьтъ различгя: потому что всгь согргыиили и лишены сла­
вы Божки, получая оправданге даромъ, по благодати Ею, 
искуплетемъ во Христгь Тисусгь, Которого Богъ предложилъ 
въ жертву умилостивленгя въ крови Его чрезъ вгьру, для 
показания правды Его въ прощенги гргьховъ, содгьланныхг 
прежде (Римл. 3, 22— 25) *). 1удеи, предъ которыми говорили

*) Текстъ cefi иривсденъ и въ КатахизнсЬ, въ водтверждеше второй поло­
вины отв-Ьта.
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Спаситель: «блажени алчущш и жаждущш правды», свое спасе­
те  основывали единственно на ихъ происхожденш отъ Авраама 
и на соблюдены обрядоваго закона Моисеева; Господь, напротивъ, 
учитъ, что только тотъ спасается, который имЬетъ вЬру въ 
Него, который въ Немъ ищетъ своего оправдан!я: иже вгьру 
иметь и крестится, спасет будетъ, а иже не иметь вгь- 
ры, осуждень будеть (Мр. 16, 16), какъ и действительно,—  
все те, которые пошли вслЬдъ за Христомъ, которые съ жаждою 
слушали слово Его, которые не отходили отъ Него по целымъ 
днямъ и ночамъ,— все эти, не говоря уже объ Апостолахъ, не- 
отступныхъ снутникахъ Христовыхъ во все время Его торжест- 
веннаго служешя человеческому роду, все вошли въ царство 
Его. Въ наши дни Спаситель не присутствуешь съ нами види- 
мымъ образомъ, но невидимо Онъ и теперь съ нами. А съ дру­
гой стороны, мы можемъ и видгьть Его, это— въ Его святомъ 
Евангелш и въ установленныхъ Имъ Таинствахъ Церкви. Слова, 
которыя были говоримы Спасителемъ Его очевидцамъ, те же 
самыя слова возвещаются теперь и намъ; равно сила Его исце- 
лешй, возращавшая больнымъ здрав1е и благодать, сообщавшая 
грЬшнымъ оставлеше греховъ, преподается и теперь въ Святыхъ 
Таинствахъ Церкви. И следовательно и теперь каждый можетъ 
видеть Спасителя, если того пожелаешь. Пусть, во-первыхъ, вся­
шй читаетъ Евангел1е Христово: это— тоже, какъ если бы онъ 
(читающШ) жилъ во дни земной жизни 1исуса Христа. Получая 
отъ кого-нибудь письмо, мы, чрезъ чтеше его, какъ бы лично 
беседуемъ съ написавшимъ къ намъ; такъ точно и читая Св. 
Евангел1е, мы беседуемъ съ Самимъ 1исусомъ Христомъ; и если 
кто алчетъ и жаждетъ этой беседы, если для кого Св. Евангел)е 
не есть обыкновенная книга, а ценится дороже всего на свете: 
то такое сердечное отношеше къ Евангелш будетъ свидетель­
ствовать о нашей алчбе и жажде правды Христовой; потому что 
благоговейное чтете Еванге.ш раскрываешь предъ нами всЬ наши 
духовныя нужды и указуетъ въ лице Христа 1исуса наше един­
ственное оправдаше. А въ Св. Таинствахъ Церкви мы, во-вторыхъ, 
действительнымъ образомъ усвояемъ себе оправдаше Христово.

Стремясь къ оправданш во Христе и въ Немъ одномъ ища 
и ожидая себе спасешя, человЬкъ темъ самымъ не полагается
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на сноп добрый дела. а всегда имеетъ глубокое уб'Ьждешс, что 
самъ но себе онъ грЬнщикъ и повиненъ предъ Богомъ, что хо­
тя бы его душа была украшена многими действительными до­
бродетелями, и тогда онъ, не будучи во всякомъ случае свобо­
де иъ отъ наследственной порчи греха, самъ по себе все-таки 
нечисть предъ Богомъ и не угоденъ Ему; подобно тому, какъ 
если въ сосудъ съ медомъ влить хотя одну каплю какой-либо 
дурно пахучей жидкости, то весь медъ нотеряетъ свое достоин­
ство и уже не годится къ употребление ’). Отсюда Катихизисъ, 
объясняя далее, кто суть алчущге и жаждущее правды,— го­
ворит!,, что алчуиие и жаждушде правды суть «те, которые, 
любя дБлать добро, не почитаютъ себя праведниками, не по­
лагаются на свои добрыя дела, но признаютъ себя грешны­
ми и повинными предъ Богомъ; и которые желашемъ и мо­
литвою веры, какъ духовной пищи и пиля, алчутъ и жаждутъ 
благодатнаго оправдашя чрезъ 1исуса Христа».

«Что Господь обещаетъ алчущимъ и жаждущимъ правды?»
«То, что они насытятся», т.-е. правды. Обещаше соответ­

ствует!, подвигу. Какъ нещлятио для насъ чувство голода и 
жажды, такъ, наобороть, пр1ятно для насъ насыщеше, и чемъ 
сильнее было чувство голода и жажды, темъ пр'штнйе ихъ уто- 
леше,— голодный, известно, съ болынимъ апнетитомъ кушастъ 
и больше чувствуетъ наслаждешя отъ принимаемой имъ нищи, 
нежели не голодный; первому и невкусная даже пища кажется 
хорошею. Подобное же только еще въ высшей степени npiaraoe 
чувство будутъ испытывать алчушде и жаждушде правды: они 
насытятся ею, они получать ее вполне. Насыщеше сею прав­
дою алчушде и жаждушде ея получают!, еще здесь, когда чув- 
ствуютъ внутреннее ycnoKoeiiie совести, вследствие примирешя 
съ Богомъ, и прюбрЬтають новыя силы къ деланно добра, ко­
торыя подаются благодатно оправдывающею. Это, опять, подо­
бно насыщенш телесному. «Какъ насыщеше телесное прино­
сить, во-первыхъ, пренращеше чувства голода и жажды, во- 
вторыхъ, подкрЪплеше тела пищею, т.-е. обновляетъ его си­

•) У насъ, поэтому, и пословица существует!: «бочка меду, ложка дегтю — 
все пропало», которая именно выражаетъ ту мысль, что самый, невидимому, ни­
чтожный недостатокъ портптъ все д4ло.
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лы; такъ и насыщеше духовное означаетъ, во-первыхъ, вну­
треннее успокоен1е помилованнаго грешника, во-вторыхъ, npio- 
бретеше силы къ делашю добра, подаваемой благодарю опра­
вдывающею» (слова Катихизиса). Но полное и совершенное на­
сыщеше души носл'Ъдуетъ въ будущей жизни. «Впрочемъ совер­
шенное насыщеше души, сотворенной для наслаждешя безко- 
нечнымъ благомъ, последуетъ,— говоритъ Катихизисъ,— въ жи­
зни вечной, по изречешю Псалмопевца: насыщуся, внегда 
явшпимся слав/ь Твоей»; т.-е. насыщусь, когда явлюсь, когда 
предстану предъ Твою славу и сделаюсь участникомъ ея (Псал. 
1(5, 15). Если разуметь подъ правдою, о которой говоритъ Спа­
ситель въ четвертой заповеди для блаженства, правду въ тЬс- 
номъ смысл’Ь слова, какъ тотъ видъ правды, которой нротиво- 
иоложенъ любостяжание, когда т.-е. че.ювЬкъ живеть, какъ у 
насъ и выражаются иногда— «праведпымъ трудомъ»; то подъ 
насыщенiejrb можно разуметь и чувственную награду. «Ибо кто 
любитъ справедливость, —  говоритъ Златоустъ, — тотъ владЪетъ 
всемъ безопасно». «Они насытятся и здесь,— говоритъ другой 
Отецъ Церкви (Аеан. Вел.), — потому что довольны малымъ, а 
гораздо более въ жизни будущей» ]).

Прнмтанк. Въ «Православном!, иеповеданш веры» 
учен1е о четвертой зановйди блаженства излагается еще 
слйдующимъ образомъ: «Cie блаженство,— говорится тамъ,—  
учитъ тому, что блаженны тЬ люди, которые, бывъ непра­
ведно обижены, не могутъ защищать своего нрава ни въ 
какомъ судилище или по благочестие своему, или по бе­
дности, или по неспособности, или но причине отлучки, 
или силы противника, или но другой какой-нибудь неспра­
ведливой причине. Посему председательствуюнйе въ судеб- 
ныхъ местахъ и имЪнище власть разбирать дела челове­
ческая должны въ совести своей обращать всякое внимаше 
на то, чтобы бедные, вдовицы и сироты не были притеснены 
противозаконно и ненравосудно. Писаше говоритъ къ нимъ: нау- 
чигиеся добро творгти , взыщите суда, избавите оби- 
димаго, судите сиру, и оправдите вдовицу (Ис 1, 17)

*) См. въ Толк. Евангслш, кн. 1, стр. 85.
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Если же они о семъ ни мало не пекутся, то угнетаемые—  
алчуьще и жаждушде правды— получать блаженство, а судей 
оныхъ постигнетъ гвевъ БожЫ». Ч. II. Вопр. 37.

У р о к ъ  6 9 -й .

О ПЯТОЙ 8АПОВФДИ б л а ж е н с т в а : Общхй с м ы с л ъ  э т о й  з а п о в -в д и —  МИЛОСТИВАЯ помощь 
БЛИЖНИМЪ, И ОСОБЕННО ВЫСОКОЕ ЗНАЧЕН1Е ЕЯ  ВЪ ХРИСТ1АНСТВ*; СРЕДСТВА КЪ ИСПОЛНЕ- 

Н1Ю ПЯТОЙ ЗАПОВЪДИ БЛАЖ ЕНСТВА, Т .-в .  „ДЪЛА МИЛОСТИ", И РАЗД-ЬЛЕШЕ ИХЪ; КРАТКОЕ 

ОБЪЯСНЕШ Е КАЖДАГО ДЪЛА МИЛОСТИ, ТЪЛЕСНАГО И ДУХОВНАГО*, СОГЛАШЕН1Е СЪ ЗАПОВЕ­

ДНО О МИЛОСТИ НАКАЗАН1Й, СОВЕРШ АЕМЫХЪ НАДЪ ВИНОВНЫМИ; ЧТО ГОСПОДЬ ОБ'ЬЩАЕТЪ 

МИЛОСТПВЫМЪ, И ВЪ  ЧЕМЪ ИМЕННО CIE ОБЕЩАН1Е СОСТОИТЪ.

Пятая заповедь Господня для блаженства говоритъ: блажени 
милостивы, яко miu помиловани будутъ. Подъ милостивыми 
разумеются все те люди, которые, будучи тронуты несчастьями, 
бедств1ями и вообще страдашями другихъ, номогаютъ имъ чЬмъ 
могутъ, своими стяжан1ями, т.-е. имешемъ своимъ, своими со­
ветами или благоснисхождешемъ къ ихъ немощамъ, и вообще 
всемъ тбмъ, въ чемъ ближшй имЬетъ нужду. Св. Златоустъ, 
замечаетъ Катихизисъ, говоритъ: различенъ миловамя образъ 
и широка заповпдь ciu (на Me. Бесед. 15).

До-христ1анскШ м1ръ не зналъ высокихъ нравственныхъ истинъ 
и законовъ по отношенш къ ближнему. Главнымъ началомъ 
деятельности человеческой въ языческомъ м!ре былъ эгоизмъ. 
Подъ вл1ятемъ его каждый изъ язычниковъ, преследуя въ жи­
зни только свои личные интересы и цели, неминуемо нарушалъ 
человеческья права и достоинство другого. Отсюда въ языческомъ 
Mipe злоба человека къ человеку, вражда отдельныхъ личностей 
и обществъ; отсюда же разнаго рода злодеяшя, преступлешя, 
пороки и т. д. Но христ1анство принесло въ жизнь новое нача­
ло, не известное дотоле Mipy; это— ученье о братстве и любви 
всехъ людей между собою. Сообщая объ этомъ новомъ начале 
Своимъ ученикамъ, Спаситель заповедалъ, чтобы оно было отли- 
чительнымъ признакомъ Его последователей. Потому узнаютъ 
всгь, что вы Мои ученики, если будете имгьть любовь
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между собою (1оан. 13, 35). И действительно, христч- 
ане еще Апостольскаго века не замедлили осуществить въ 
себе это начало; взаимная братская любовь была первою отли­
чительною чертою въ ихъ жизни: у множества увгьровав- 
шихъ,— замечается въ кн. Деяшй Апостол., —  было одно сер­
дце и одна душа (Деян. 4, 32). Люди, образовавнпе собою 
церковь Христову, несмотря на различ!е по происхождение, об­
щественному положешю и состоянш, считали другъ друга брать­
ями и любили другь друга, какъ братьевъ. Назваше «братьевъ» 
и «сестеръ», которое было въ употреблеши между христианами 
перваго времени, не было пустымъ звукомъ; равно какъ и брат- 
стя целовашя, которыя веруюнЦе давали другъ другу при Бо- 
гослуженш, не были пустою формою. На первыхъ же порахъ 
жизни Церкви братская любовь христчанъ во всей полноте выра­
зилась общешемъ въ имуществе. Въ 1ерусалимской церкви никто 
ничего изъ имешя своего не называлъ своимъ, но все было 
общее; изъ общественныхъ средствъ каждому давалось то, въ 
чемъ кто имелъ нужду, такъ что между верующими не было 
никого нуждающагося (Деян. 4, 32. 34. 35). Далее выраже­
шемъ той же братской любви христчанъ служили обшдя трапезы, 
состоявшая въ тесной связи съ общешемъ въ имуществе; оне 
даже и назывались «вечерями любви» (агапами). Если съ те- 
чешемъ времени общеше въ имуществе и обшдя трапезы пре­
кратились вследсттае умножешя числа верующихъ, то вза- 
менъ того, всякаго рода вспомоществован1я христчанъ другъ дру­
гу получили самое широкое развит)е. Странники, путешествовав- 
inie изъ одной церкви въ другую, бедные вообще, больные, ста­
рые, вдовицы, сироты и все страждушде — все находили себе 
помощь и поддержку у христчанъ. Христчансшя женщины осо­
бенно отличались благотворительностью: оне первыя отзывались 
на всякое страдаше; посещеше больныхъ и уходъ за ними бы­
ло ихъ любпмымъ деломъ. Общественный бЬдств1я особенно вы­
зывали проявлеше христианской любви. Такъ св. Ддонийй Але- 
ксандр!йскШ (отецъ III в.) описываетъ въ привлекательном!, све­
те полное Евангельской любви поведете христчанъ во время 
моровой язвы, свирепствовавшей въ Александр!и, сопоставляя 
его съ поведешемъ язычниковъ: «Весьма мнопе, —  говоритъ
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онъ1),— отъ избытка любви и братолюб1я не щадили самихъ 
себя, но поддерживали другъ друга, безбоязненно посещали боль- 
ныхъ, неутомимо ходили за нами и, служа имъ ради Христа, 
вместе съ ними радостно умирали, потому что, исполнясь стра- 
дашями другихъ, привлекали къ себе болезни отъ своихъ ближ- 
нихъ и добровольно принимали ихъ мучешя. Такимъ-то именно 
образомъ оставляли жизнь лучпйе изъ нашихъ брат!й, некоторые 
пресвитеры и д'шкоиы и мнопе весьма похваляемые отъ народа. 
Они принимали тЬла святыхъ на распростертыя руки и перси, 
закрывали имъ глаза и заключали уста, несли ихъ на своихъ 
плечахъ и потомъ полагали, прижимали ихъ къ себе и обнима­
ли, украшали ихъ умывашями и одеждами, а вскоре и сами 
сподоблялись того же; потому что оставнйеся въ жпвыхъ всег­
да следовали по стопамъ своихъ предшественников!». Совершен­
но напротивъ поступали язычники: они прогоняли начавшихъ 
хворать, убегали отъ самыхъ любезныхъ, выбрасывали на ули­
цу полумертвыхъ, оставляли безъ погребешя мертвыхъ и такимъ 
образомъ старались избавиться отъ передаваемой и сообщающей­
ся смерти, которую, однако жъ, при всехъ ихъ уешпяхъ, не 
легко было имъ отклонить отъ себя». Такъ велика была брат­
ская любовь христашъ первмхъ вековъ! Римская церковь въ 
половиве III века содержала на общественный приношешя более 
тысячи пятисотъ вдовицъ и всякихъ немощныхъ. Кроме того, 
какъ церковь, имевшая въ своей среде богатыхъ, членовъ, она 
посылала всегда пожертвованы въ друия церкви бедствующимъ 
отъ чего бы то ни было брапямъ. Известна также благотвори­
тельность церкви Кароагенской. Св. Кипр1анъ во время наше- 
ств1я варваровъ на Нумидйо, когда они захватили многихъ хри- 
енанъ въ пленъ, собралъ съ своихъ клириковъ и народа день­
ги и выкупил!» пленных!». Такая братская любовь хриспанъ 
простиралась и на язычниковъ. Самымъ лучшимъ доказателъ- 
ствомъ осуществлешя христианами заповеди о любви къ врагамъ- 
язычникамъ служит!» одинъ случай въ Кароагене же и при 
Кипщане же, во время бывшей тамъ язвы. Язычники здесь, 
такь же какъ и въ Александры, бросали на улицы тела больныхъ

Ч См. Церк Потир. Евсевнг, кн. 7, гл. 22.
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и умершихъ отъ язвы; никто не хотЬль прибирать ихъ; язва 
усиливалась. Мало сего: язычники стали обвинять христнъ въ 
томъ, что они прогневали боговъ и за нихъ боги посылаютъ 
язву. Но христ1ане, несмотря на то, проявляли любовь свою и 
къ нимъ. Кипр1анъ увещавалъ своихъ пасомыхъ помогать не 
только своимъ собратгямъ, но и язычникамъ, такъ какъ и они 
братья и дети одного Отца небеснаго. И но слову его, христиане 
одни, безъ помощи язычниковъ, очистили городсшя улицы отъ 
труповъ, и темъ спасли городъ отъ дальнейшая распростра­
нена заразы х). Въ наши дни, благодаря Бога, не мало 
также существуетъ разныхъ благотворительных-!! обществъ, раз- 
личпыхъ благотворительныхъ заведешй, школъ, больницъ и проч. 
Христиане и нынепшихъ временъ съ учаеттемъ относятся къ бед- 
ств1ямъ своихъ ближнихъ, во время, напр., голода, въ случаяхъ 
пожаровъ, войны и проч. А такимъ образомъ милостивая помощь 
ближнимъ есть именно отличительная черта христианская Mipa, 
хотя бы то и въ лине немногихъ членовъ его.

Соответственно двухчастному составу человека дела мило­
сти разделяются, по ученпо Катихизиса, на птлесныя и ду­
ховным. «Посредствомъ делъ милости, телесныхъ и духов­
ныхъ» должно исполнять пятую заповедь для блаженства, го­
воритъ онъ.

Дела милости телесныя, указываемый Кятпхизисомъ, ис­
числяются Спасителемъ въ Его изображен  ̂ будущаго суда надъ 
нами. Это— «алчущаго напитать; жаждущая напоить; одеть 
нагого, или имеющаго недостатокъ въ необходимой -и прилич­
ной одежде; посетить находящаяся въ темнице; посетить боль­
ного, послужить ему и помочь его выздоровлешю или хри- 
сшнскому приготовление къ смерти; странника принять въ 
домъ и упокоить». Къ этому въ КатихизисЬ прибавлено еще: 
«погребать умершихъ въ убожестве», т.-е. въ крайней бед­
ности. Все эти дела милости, очевидно, весьма велишя, какъ 
велики самыя нужды, вызывающая ихъ. Разсмотримъ сш дела 
милости по норядку.

Что касается первыхъ трехъ изъ нихъ, то надобно быть

Ц См. Истор. Христ. Церкви— Смирнова Вып. 1, стр. 234.
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крайне безчувственнымъ, чтобы не понимать высокой важности 
всехъ ихъ. Такъ, если больно смотреть на голодающую птичку, 
то какъ не пожалеть алчущаго и жаждущаго человека? и 
если грустно видеть трясущееся отъ холода животное, то какъ 
не позаботиться о доставлен! и необходимой одежды раздетому 
человеку?

Не ясиымъ можетъ показаться четвертое д’Ьло милости те­
лесное. Повидимому, люди, заключаемые въ темницу, не дол­
жны заслуживать съ нашей стороны никакой любви къ нимъ, 
такъ какъ, обыкновенно, въ темницу препровождаютъ людей про­
винившихся въ чемъ-либо. Но, если человекъ, заключенный въ 
темницу, есть одинъ изъ величайшихъ преступниковъ, и тогда 
мы не должны отказывать въ состраданш къ нему. Напротивъ, 
такой человекъ еще более долженъ обращать на себя наше 
любвеобильное внимаше, какъ именно человекъ погибаюнцй. Кто 
знаетъ, быть можетъ одинъ ласковый взглядъ, одно задушевное 
слово переродить его всецело. Разве нетъ примеровъ, что изъ 
великихъ грешниковъ делались столь-же велише праведники? 
Кто была нанр, Mapia Магдалина до своего обращешя ко Хри­
сту? Великая грешница, такъ что седмь бесовъ овладевали ею 
(Мр. 16, 9), а потомъ— первая, удостоившаяся увидеть воскрес- 
шаго Господа. Кто, также, была Mapia египетская? Опять вели- 
ьайшая грешница, а потомъ — сделавшаяся святою. И такихъ 
примеровъ безчисленное множество въ жизнеописанш Святыхъ. 
Следовательно долгъ каждаго— не презирать грешника и злодея, 
а идти къ нему на встречу, и, кто че.мъ можетъ, помогать ему. 
Иному не удобно лично посещать заключенныхъ въ темнице, да 
и не всякому позволять войти туда, такъ какъ некоторые, подъ 
предлогомъ делъ милости, могутъ входить къ заключеннымъ съ 
преступною цйлш? Но, если лично нельзя посетить заключен­
ныхъ въ темнице, то каждый можетъ содействовать благу пре­
ступниковъ заочно различными вещественными пожертвовашями 
въ пользу ихъ, а особенно распространешемъ между ними гра­
мотности, доставлешемъ имъ нравственныхъ книгъ и проч. И— 
если такимъ образомъ, хотя одинъ преступникъ вразумится и 
спасется, то дело сделается великое: на небесахъ болт ра­
дости бываешь объ одномг грпшникть кающемся, нежели о
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девяноста девяти праведникахъ, не импющихъ нужды в<> 
покаяти, учитъ Спаситель (Лук. 15, 7). При этомъ надобно 
иметь виду, что среди дМствительныхъ преступниковъ могутъ 
быть и бываютъ и таше, которые незаслуженно попадаютъ въ 
тюрьму, по одному лишь подозрение. Для такихъ несчастныхъ 
лицъ всякое радушное сочустгне принесетъ несомненную пользу. 
Итакъ, и дело милосерд1я къ заключеннымъ въ темнице есть 
великое дело.

Не меньшее, если не большее, дело милости къ ближнему со­
ставляетъ, въ-пятыхъ, то, чтобы посетить больного, послужить 
ему и помочь его выздоровленпо, или христианскому пригото- 
вленш къ смерти. Если когда, то именно во время болезни че­
ловекъ нуждается въ сторонней помощи: иной больной, какъ из­
вестно, не въ состоянш бываетъ самъ встать съ постели, даже 
затемъ, чтобы достать себе глотокъ воды. А каково бываетъ 
душевное настроете у человека больного? Его можетъ устра­
шать решительно все: и его бывш1е грехи, которые во время 
болезни являются сознанш во всемъ безотрадномъ виде, и бо­
язнь за судьбу своихъ близкихъ, за судьбу детей, если онъ 
отецъ семейства, или за безотрадныя слезы всехъ любившихъ 
его, если онъ только членъ семейства, и проч. и проч. Понят­
но, что для человека въ такомъ состоянш дорого всякое малей­
шее участие въ его положены со стороны другихъ; даже одно 
присутствие у его постели другихъ людей служитъ для него ве- 
ликимъ ободрешемъ. А следовательно ясно, какъ велика та доб­
родетель, которая состоитъ въ посещены больныхъ и въ уходе 
за ними.

Касательно шестого тЬлеснаго дела милости, по которому 
странника должно принять въ домъ и упокоить, нужно сказать 
то же, что мы заметили относительно алчущаго и жаждущаго и 
нагого. Странникъ, если онъ странствуешь не потому, что не 
хочетъ честнымъ трудомъ зарабатывать себе хлебъ, а вслЬд- 
CTBie какихъ-либо несчастныхъ обстоятельствъ въ своей жизни, 
или желая подвигомъ странничества очистить свои грехи,— та­
кой странникъ можетъ испытывать и алчбу, и жажду, а равно 
также недостатокъ въ одежде; следовательно, участие въ немъ 
мы также должны иметь самое живое, помня, что и все мы



странники и пришельцы на земли, по слову нашихъ Праот- 
цсвъ и Апостола (Евр. 11 ,13 ).

Наконецъ, последнее дело милости телесной есть погребете 
умершихъ въ убожестве. Если мы обязаны благодетельствовать 
живымь нашимъ братьямъ и эта обязанность лежитъ въ глуби­
не нашей природы, то темъ более мы не должны отказывать 
въ нашемъ участш умершимъ, даже по отношенш къ ихъ пра­
ху, когда они вызываюсь cie участие въ насъ. Правда, тело 
умергааго уже не чувствуетъ ничего, и для него все равно, такъ 
или иначе оно предается своему разложение; но любовь, кото­
рую ощущаетъ чсловекъ къ покойнику вообще, хотя бы то са­
мому близкому ему, подсказываетъ намъ, что и благотворить 
праху умершаго есть долгъ, лежаний въ природе же нашей. Въ 
самомъ деле, что означаетъ тотъ фактъ, что даже бедный ста­
рается почтить приличиымъ образомъ прахъ усопшаго друга или 
родственника? Такъ, напр., кто не знаетъ, что иныя несчастный 
вдовы, терянмщя въ лицЬ своихъ умершихъ мужей всю надежду 
на мало-мальски терпимое свое еуществоваше, —какъ эти вдовы, 
у которыхъ иногда остается много сиротъ, не жалеютъ иосд'Ьд- 
нихъ своихъ копеекъ, даже продаютъ различный свои вещи, за- 
темъ только, чтобы справить norpeoenie своего мужа прилично? 
Нередко имъ замечають: «зачЪмъ вы такъ много расходуете 
на похороны?» и получается всегда такой ответь: «для него 
я ничего не жалею»... Спрашивается: что значить такая са­
моотверженная любовь къ праху умершаго?.. Ясно, что эта лю­
бовь выходить изъ глубины человеческаго духа, сознающаго въ 
себе, что самый прахъ усопшаго некогда оживетъ и восчувству­
ет!, всю ту любовь, которую оказываютъ ему, точно такъ же, какъ 
онъ возчувствуеть все те дела, въ которыхъ участвовалъ во 
время своей первой жизни съ душою (2 Корин. 5, 10), что и 
въ настоящую минуту, хотя тело усопшаго не чувствуетъ, но 
душа его живетъ и видитъ все, совершаемое надъ бездыхан- 
нымъ теломъ; словомъ, что любовь, по Апостолу, николижс 
отпадаешь (1 Корин. 13, 8). Но хрштанская любовь не огра­
ничивается, какъ известно, только родными и близкими намъ. 
По христ’ншскому учешю, и вслкт человгъкъ вообще долженъ 
пользоваться нашею любовно такъ же, какъ мы любимъ самихъ
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себя или близкихъ намъ (см., напр., ДЬяи. 15, 20 и извЬстныя 
слова Христовы въ Евангелш отъ Матвея— 5, 44— 48). Сле­
довательно, если въ человеке усматривается естественная лю­
бовь къ усопшему родному, то она долясна быть также естест-. 
венна и но отношенш къ каждому усопшему вообще, и ста­
ло быть, д'Ьло погребешя умершихъ въ убожестве такое нее имеетъ 
значеше но своей важности, какъ и все предыдущая дела ми­
лости телесныя, разсмотрЬнныя нами. -

ПослЬ всего сказанного понятно, какимъ тяжелымъ камнем!, 
должно чувствоваться для каждаго развитого и релипознаго че­
ловека то грубое обращеше людей неразвитых!», которое заме­
чается въ носледнихъ по OTHomeniio къ ближнимъ... Но чемъ 
тяжелее это чувство, темъ сильнее мы должны возбуждаться 
к!» новымъ подвигам!, для блага ближнихъ, тЬмъ обязательнее 
для насъ новыя дела милости, именно, дела милости духовный. 
Вот ь эти духовный дчьла милости, по указанiro Катихизиса: 

Во-первыхъ, «увещашемъ обратить гртиника отъ за­
блуждения пути его> (1ак. 5, 20) .Обращеше грешниковъ на 
истииный путь есть дело прежде всего пастырей Церкви: за­
клинаю тебя предъ Вогомъ и Господомъ нашимъ 1исусомъ 
Христомъ,— пишетъ Ап. Навела» къ Тимоеею, епископу Ефес- 
скому: — пропоен,дуй слово, настой во-время, мтъ во-время, 
обличай, запрещай, увпщавай со всякимъ долютертьтемъ 
и назидатемъ (2 Тим. 4, 1. 2). Но такъ ясе обязанъ вразу­
млять грешника и каждый верующШ во Христа. Ап. 1аковъ безъ 
ограничешя говоритъ: братгя, если кто изъ васъ уклонится 
отъ истины, и обратгтъ кто его: пусть тотъ знаегпъ, что 
обратившей гргьшника отъ ложного пути его спасетъ душу 
отъ смерти гг покроешь множетво гргьховъ(1ак. 5, 19. 20). 
Трудно иногда приступить къ грешнику съ увещашемъ, особен­
но если онъ вовсе незнакомъ намъ; но темъ не менее непо- 
хвальпо оставаться совершенно равнодушнымъ, когда на глазахъ 
делается грехъ; истинный хриетшнинъ не моясетъ воздеря»аться 
отъ того, чтобы хотя попытать то или другое средство къвра- 
зумленно заблуясдающагося, если не лично, то чрезъ другихъ. А 
съ другой стороны, у каждаго изъ насъ могутъ найтись и та- 
Kie грешники, съ которыми мы можемъ говорить безъ затруд-
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нешя. И н'Ьтъ никакого сомнЬшя, что задушевное увЬщаше всег­
да подЬйствуетъ на согрЬшающаго; у всякаго изъ людей есть 
внутренняя способность отличать искреншя слова отъ холодныхъ 
фразъ, хотя бы нослЬдтя облечены были во всю пышность 
KpacHopli4ifl. Такъ что, пусть иной и не владЬетъ силою красно- 
р1эч1я, или вообще знашемъ внЬшнихъ пр1емовъ; но если его 
наставительный дЬйств1я въ отношенш къ другому будутъ иск­
ренны, то успЬхъ несом нЬненъ; и нескладная, но задушевная 
рЬчь глубоко проникаетъ въ сердце человека.

Второе духовное дЬло милости состоять въ томъ, чтобы 
«невЪдущаго научить истинЬ и добру». НееомнЬненъ фактъ, что 
MHorie изъ грЬховъ совершаются человЬкомъ но невЬдЬшю. Такъ, 
напр., никто не станетъ спорить, что простой крестьянинъ не 
всяшй понимаетъ хорошо то, что въ день праздничный но пре­
имуществу должно стараться проводить жизнь свято; напротивъ, 
многихъ убЬждеше таково, что въ праздникъ-то и слЬдуетъ по­
веселиться, что иначе они какъ бы опечалятъ самый праздникъ; 
и вотъ въ каждый праздничный день въ особенности приходится 
встречать людей нетрезвыхъ, вслЬдств!е чего возникаютъ раз­
ный ссоры, драки и друпе, болЬе или менЬе крупные, грЬхи. 
Н'Ьтъ сомнЬшя, что если разъяснить хорошенько нашему кре­
стьянину значеше праздника, показать, какъ нетрезвое поведете 
нарушаетъ его святость и какъ гибельна невоздержность сама 
по себЬ, то много бы зла уменьшилось въ средЬ неграмотныхъ 
(какъ это и иоказываютъ неоднократные примЬры изъ современ­
ной практики сельскаго проповЬдничества), много бы человЬче- 
скихъ душъ не доходили до той степени нравственнаго падешя, 
до которой онЬ, къ несчастш, доходятъ иногда. Или не мало 
также встрЬчается изъ нихъ такихъ, которые считаютъ неноз- 
волительнымъ для себя ежегодно пршбщаться Св. Таинъ Хри- 
стовыхъ на томъ воображаемомъ ими основаши, что человЬкъ—  
какъ они выражаются— «не можетъ снести» ежегоднаго прича­
щешя, такъ какъ у него много грЬховъ (какъ будто съ откла- 
дывашемъ прюбщешя грЬхи наши могутъ уменьшиться?!...). Оче­
видно, все дЬло зависитъ опять отъ невЬдЬшя; опять, слЬдова- 
вательно, необходимо наставлеше. Да и не среди только «тем- 
ныхъ» людей, какъ называютъ себя всЬ простолюдины, замЬ-
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чаются подобный сказочнымъ заблуждешя,— въ человЬкЬ разви­
том! могутъ быть уклонешя на путь зла вслЬдств1е неяснаго 
нонимашя имъ сего послЬдняго. РазвЬ не могутъ наши взгля­
ды на вещи быть крайне односторонними и ошибочными?— Итакъ, 
второе духовное дЬло милости есть то, чтобы научить нево­
ду щаго истинb и добру, чтобы раскрыть предъ нимъ всю силу 
зла, которой онъ не иримЬчаетъ, и указать то добро, которое 
составляетъ его единственное счаст1е.

Третье духовное дЬло милости состоитъ въ томъ, чтобы 
«подать ближнему добрый и благовременный совЬтъ въ за­
труднены или непримЬчаемой имъ опасности». ДобродЬтель 
эта противоположна чувству злорадовашя, по которому человЬкъ, 
видя ближняго своего въ опасности, радуется такому обстоя­
тельству его и желаетъ, чтобы открывшаяся опасность еще 
болЬе увеличилась. Не того требуетъ отъ насъ любовь христ’шн- 
ская. Если мы должны любить грЬшниковъ и желать имъ спа­
сешя, тЬмъ болЬе должны оказывать свою помощь человеку, 
который становится въ безвыходное ноложеше и не знаетъ, 
какъ ему избавиться отъ него, становится — или но своей не­
опытности, или по нерасположенш къ нему другихъ и т. д. 
Подать благовременный совЬтъ такому человеку значитъ спасти его 
отъ отчаяшя со всЬми ужасными нослЬдсттаями сего отчаян in.

ДальнЬйнйя духовныя дЬла милости состоять въ томъ, чтобы 
«молиться за ближняго Богу; утЪшить печальнаго; не возда­
вать за зло, которое сделали намъ друпе, и отъ сердца про­
щать обиды». ВсЬ эти дЬла милости сами собою вызываются 
любовш хританскою, которая объемлетъ всЬхъ и каждаго.

ЗановЬди о милости нисколько не противно то, когда по пра- 
восудм наказываютъ виновнаго. Мы объ этомъ уже имЬли случай 
замЬтить1) и здЬсь подтвердим! только, что наказаше виновнаго 
дЬлается для его же пользы, затЬмъ, чтобы отучить его отъ 
дЬлашя зла; справедливое наказаше есть та же любовь, только 
проявляющаяся въ иномъ видЬ. Самъ Богъ наказываетъ насъ за 
наши грЬхи; но кто же можетъ сказать, что Богъ желаетъ намъ 
зла? Напротивъ, наказаше Бож1е есть одно изъ свидЬтельствъ

*) См. выше урокъ 67-й, о третьей заповбди блаженства.



любви Боллей къ намъ: ею же (котораго или кого) любить 
Господь, тказустъ , бгетъ же всякого сына, ею же щпем- 
летъ, —  говоритъ премудрый Соломонъ (Притч. 3, 12). Если 
наказанie не вразумить преступника, то по крайней мере оно 
можетъ предохранить другихъ отъ его преступлен :̂ видя, что 
за известный поступокъ караетъ законъ, другой не решится 
сделать его; равнымъ образомъ, ссылая, наир., убШцу въ отда­
ленный места, законъ темъ самымъ избавляет!, отъ насиль­
ственной смерти людей невинныхъ; следовательно, во всякомъ 
случае законное наказаше есть та лее любовь, или то же дело 
милости къ ближнимъ. Такъ учить насъ и Катихизисъ. «Заповеди 
о милости не противно ли то, когда по правосудм наказываютъ 
виновнаго?» предлагает!, онъ вопросъ и отвечает!.: «Нимало, 
если делаютъ cie по долгу и съ добрымъ намерешемъ, то-есть, 
чтобы исправить его или чтобы предохранить невинныхъ отъ 
его преступлен^».

Въ награду милостивым!, обещается то, что они и сами по­
милованы будутъ,— помилованы, т.-е. по объяснение изучаемаго 
нами Катихизиса, «отъ вечнаго за грехи осуждежя на суде 
Боннемъ». Впрочем!, они помилованы будутъ еще «и здесь— отъ 
людей», какъ замечает!, блажен, беофилактъ: «ибо,— поясняет!, 
онъ, —  кто вчера оказывалъ милость, а сегодня нришелъ въ 
бедность, тому все будутъ оказывать милость» 1).

У р о к ъ  70-й.

О  ш е с т о й  и  с ед ьм о м  з а п о в ъ д я х ъ  б л а ж е н с т в а : П о н я и е  о „ч и с т о т т .  с е р д ц а " ,  о к о ­
т о р о й  ГОВОРИТСЯ КЪ  ШЕСТОЙ ЗАПОВЪДИ БЛАЖВНСТВА, II 0ТЛ11Ч1Е ЧИСТОТЫ СЕРДЦА о т ъ  
„ЧНСТ0СЕРДЕЧ1Я‘‘ ИЛИ ИСКРЕННОСТИ; НАГРАДА, ОБШЦАЕМАЯ ЧИСТЫМЪ СЕРДЦКМЪ, И ОБЪ­
ЯСНЕНИЕ е я ; П0ЛЯТ1Е О „М НРО ТВОРЦАХЪ" ВЪ  СЕДЬМОЙ ЗАПОВЪДИ БЛАЖЕНСТВА, И Т*С-
и л я  с в я з ь  м и р о твоРЕн гя  съ ч и с т о т о ю  сердца; ч т о  Го сп о д ь  о бтлц актъ  м и р о тво р ц ам ъ ,

И ЗНАЧЕШ Е СЕГО 0БВЩАН1Я.

Шестая заповедь Господня для достижешя блажества говоритъ: 
блажени чистги сердцемъ, яко тги Бога узрятг. Чистые

!) См. въ Толковомъ Еван ген ill— Архимандрита Михаила, кн. 1, стр. 80.
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сердцемъ, о коихъ говорится въ сей заповеди, суть тЬ люди, 
которыхъ д'Ьйств1я, мысли, намЪрешя и нравственныя правила 
деятельности чисты, безкорыстны, правдивы, или какъ учить 
Св. Златоустъ «которые пршбрели всецелую добродетель и не 
сознаютъ за собою никакого лукавства, которые въ целомудрш 
ироводятъ жизнь» J).

« Чистоту сердца надобно, по указанно Катихизиса, отли­
чать отъ Hucmocepdeuiu, или искренности, по которой человекъ 
не показываетъ лицемерно добрыхъ расположен^, не имея 
оныхъ въ сердце, но добрыя расположена сердца являетъ 
въ добрыхъ поступкахъ». Безъ сомнешя, высокое нравственное 
качество составляетъ и чистоеердеч!е. Мы уже видели, что нетъ 
ничего опаснее, какъ иметь дело съ человекомъ неискреннимъ, 
лицемернымъ, лукавымъ, который на словахъ кажется ангеломъ, 
а на деле чистейппй врагъ и злодей 2). Правда, въ человеке 
есть, какъ мы тоже недавно замечали, внутренняя способность 
или чутье, по которому онъ можетъ видеть, сколь искренно 
говорятъ съ нимъ; на самомъ лице неискренно говорящаго 
отражается его внутреннее лукавство; но чутье это не у всехъ 
бываетъ одинаково развито; а съ другой стороны, миоие изъ 
лукавыхъ и лицемерныхъ людей изощряютъ свое лукавство до 
того, что трудно бываетъ его подметить. Надобно много иметь 
наблюдешй надъ другими и самимъ собою, чтобы быть хорошимъ 
психологомъ, т.-е. чтобы тотчасъ же отличить подложное отъ 
подлиннаго. Только Святые, которые имеютъ глубокое наблюдете 
надъ душою человека, могутъ безошибочно и вполне распознавать 
людей, какъ, напр., Св. А. Петръ тогда же уразумелъ лукавство 
Анаши и Сапфиры (Деян. 5, 3. 3). Обыкновенные же люди 
могутъ и не отличить лукаваго отъ искрснняго, и следовательно, 
не безопасны отъ того, чтобы впасть въ сети своихъ мнимыхъ 
благожелателей. 'Гакимъ образомъ, повторимъ, чистосердеч1е, 
или искренность, неоспоримо составляетъ высокое нравственное 
качество человека. Но темъ не менее чистосердеч1е, какъ учит** 
Катихизисъ, «есть только низшая степень чистоты сердца», У

*) На Мате. Бесбд. 15.
*) См. Кн. 1, урокъ 33, сгр. 346 -347.

Катихизисъ Титова, т. II.
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которой говорить Господь въ шестой заповеди для блаженства. 
Чистосердоч1е есть главнымъ образомъ свойство, противоположное 
лицемерно или двоедушш, и оно еще не исключаетъ собою 
возможности другихъ греховъ, болЬе или менЬе важныхъ. Я, напр., 
могу быть человЬкомъ вполне искреннимъ, вполне откровеннымъ, 
но рядомъ съ этимъ тотъ же я могу быть и человЬкомъ слабымъ, 
легко поддающимся тому или другому искушенно, тому или 
другому соблазну. Между тЬмъ какъ чистота сердца, о которой 
говоритъ Спаситель, есть, какъ мы видели, добродетель, всецгъло 
обнимающая человека, все вообще его мысли, чувствовашя и 
дела; она есть всесторонняя чистота души человека: ибо, какъ 
отъ сердца исходить, но ученш Спасителя, помышлепгя 
злыл, убшства, кражи, лжесвидетельства, хулешл и проч. 
(Me, 15, 19), такъ сердце же есть, такъ сказать, резервуаръ 
всЬхъ добродетелей человека: сердце чисто — и весь человЬкъ 
чисть. Этой последней чистоты сердца достигаетъ человекъ, 
по ученш Катихизиса, «постояннымъ и неослабнымъ подвигомъ 
бдЪшя надъ самимъ собою, отвергая отъ сердца своего всякое 
незаконное желаше и помышлеше и всякое пристрасЯе къ 
земнымъ предметамъ, и непрестанно соблюдая въ сердце 
памятоваше о Bort и Господе 1исусе Христе съ верою и 
любовш.

Соответственно велич1ю подвига Господь обещаетъ чистымъ 
сердцемъ, «что они Boia узряпш . Это потому, что сердце 
человеческое есть какъ бы зеркало, въ которомъ могутъ отра­
жаться высочайиня совершенства Бож1и, или око, которымъ душа 
наша можетъ видеть Бога. «Слово Bomie»,— учить Катихизисъ, 
въ ответь на вопрось: «какъ должно разуметь обещаше, что 
чистые сердцемъ Бога узрятг? — «Слово Бож1е уподобляетъ 
сердце человеческое оку и приписываетъ совершеннымъ хри- 
стнам ъ просвлщенна очеса сердца. Ефес. 1, 18. Какъ чистое 
око способно видеть светъ, такъ чистое сердце способно 
созерцать Бога». Какимъ именно образомъ или почему сердце 
*1 .ловЬческое называется окомъ, могущимъ видеть Бога, это 
понятно. Будучи исполнено всехъ добродетелей, оно чрезъ то 
самое является выражешемъ совершенствъ Самого Бога и сле­
довательно становится сроднымъ Богу; а все сродное и близкое
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намъ понимается нами отчетливо, хотя бы оно было вн% насъ. 
Такъ, напр., мы очень хорошо можемъ обсудить степень той или 
другой бо.гЬзни, которою страдаетъ нашъ ближшй, хотя бы въ 
cc6t самихъ мы въ данный моменть не ощущали сей бол'Ьзни. 
Но почему можемъ обсудить хорошо? Потому что всяшй другой 
челов'Ькъ— одной съ нами природы, онъ сроденъ намъ, и мы на 
основанш такого единства природы и судимъ о бол'Ьзни ближняго. 
Точно такъ же и по отношенпо къ Богу; Коль скоро сердце чело­
веческое уподобляется ему, д'Ьлается ему сроднымъ чрезъ свою 
чистоту, то оно также получаетъ способность знать Бога, или 
видгЬть Его своими духовными очами. И не только духовными, 
но и очами телесными, чистый сердцемъ можетъ видеть Бога, въ 
Его явлешяхъ, какъ это было съ Патр'шрхами, напр., и со мно­
гими другими Святыми Божшми 1). «Поелику же,— заканчиваетъ 
Катихизисъ свой ответь о созерцанш Бога,—лицезр%н1е Бож1е 
есть источникъ вечнаго блаженства, то обещаше зреть Бога 
есть обещаше высокаго степени блаженства вечнаго.

Съ шестою заповедно для блаженства особенно тесно связы­
вается седьмая, которая говорить: блажени миротворцы, яко 
miu сынове Божш нарекутся. Подъ миротворцами разумеются 
люди, которые, живя сами въ мире со всеми, употребляютъ свои 
средства, свое вл!ян1е, свои уси.ш и для умиротворешя дру­
гихъ людей, въ какихъ бы то ни было отношешяхъ, именно—  
предотвращаютъ распри, раздоры, мирятъ противниковъ и проч. 
т. под. «Мы>,— говорится въ Катихизисе на вопросы «какъ 
должны исполнять седьмую заповедь Господню для блажен­
с т в ^ — «мы должны поступать со всеми дружелюбно, и не 
подавать причины къ несогласш; случившееся несоглаше 
всевозможно прекращать, даже съ уступкою нашего права, 
если только cie не противно долгу и ни для кого не вредно; ста­

•) Об-Ьтоваше Спасителя, что чистые сердцемъ узрятъ Бога, не противоре­
чить т^мъ местамъ Пиеашя, въ которыхъ говорится о невозможности для чело­
века видеть Бога (Исх. 33, 20; 1оан. 1, 18; 6, 46; 1 Тимов. 6, 16 и др.):ибовъ 
сихъ последяихъ местахъ говорится о полномъ виденш или познанш Бога въ 
Е ю  сущвствп, что действительно намъ невозможно; но о виден in Бога челове- 
комъ, „ насколько то возможно" (Злат.) для сего последнего, т.-е. въ свойствахъ 
и тъйствгяхъ Божшхъ, часто говорится въ Писанш. Объ этомъ предмете подроб­
нее смотри въ урокахъ на „Введете въ Катихизисъ“ .

17*
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раться и другихъ враждующихъ между собою примирять, поколику 
имЬемъ возможность, а когда не можемъ, молить Бога о 
ихъ примирены».

Такое примирительное отношеше къ случающимся несоглашямъ 
есть именно результат! сердечной чистоты, достигаемой чрезъ 
постоянный и неослабный подвигъ бдЬшя надъ самимъ собою. 
ЧеловЬкъ, который путемъ самоиспыташя хорошо позналъ силу 
грЬха и всЬ иагубныя слЬдств1я его и который, наоборотъ, 
ясно видитъ, какое высокое счас™ для человЬка составляетъ 
добродЬтель,— такой человЬкъ не можетъ равнодушно смотрЬть 
на грЬхъ, въ комъ бы его ни замЬчалъ— въ себЬ ли самомъ, 
или въ другихъ. Въ высшей степени нспр1ятно человЬку трез­
вому смотрЬть на человЬка нетрезваго, или: несносно привык­
шему къ чистотЬ и опрятности видЬть людей небрежныхъ и 
неопрятныхъ: такъ и человЬку, всегда трезвому въ нравственномъ 
отношешй и болЬе или менЬе чистому въ своей дуигЬ, крайне 
грустно смотрЬть на всяше безнравственные и грязные поступки, 
въ комъ бы и какого бы рода они ни были. Особенно онъ не 
можетъ терпЬть вражды— этого источника великихъ золъ. Ибо 
чего не бываетъ отъ вражды? Питавший въ себЬ злобу къ дру­
гому способенъ надЬлать послЬднему тысячи непргятностей. И 
вотъ человЬкъ съ свЬтлою душою, который умЬетъ обсуждать 
всякое дЬло здраво, человЬкъ незапальчивый, постоянно помняпцй 
Бога, никогда не рЬшится быть причиною раздора и несоглаш; 
онъ отказывается даже отъ своихъ правъ, чтобы только предот­
вратить раздоръ; онъ всячески старается мирить и другихъ 
враждующихъ между собою и если не успЬваетъ или не имЬетъ 
къ тому возможности, то въ дунгЬ его невольно ощущается 
глубокая скорбь о существующей враждЬ, и сама собою возгорается 
усердная молитва къ Богу объ ихъ примирены *).

Не легко человЬку исполнять заповЬдь Господню о миротво- 
ренш; особенно тяжело намъ дЬлать уступки другъ другу, съ

О Некоторое проявлеше этого молитвеннаго обращено! къ Богу о примиреши 
враждующихъ, мы нередко замЪчаемъ и въ обыкновенной человеческой среде 
въ душахъ мало-мальски проникнутыхъ добрымъ чувствомъ. Такъ, напр., не раэъ 
случается слышать восклицашя въ роде следующаго: „ахъ, Боже мой, какъ они 
ссорятся между собою! чтобы имъ помириться поскорее!" и т. п.
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темъ, чтобы предотвратить вражду; напротивъ, мы часто готовы 
ратовать изъ за ничтожнейшей вещи, чтобы только, какъ гово­
рится, поставить на своемъ. Но за то и блаженство, обещаемое 
миротворцамъ, особенно велико: имъ говорится, «что они нарекут­
ся сынами Божшми*. Сынами Божшми называются и все 
веруюире, какъ дети одного Отца небеснаго. Апостолъ Павелъ 
говоритъ въ посланш къ Римлянамъ: всгь видимые Духомъ 
Божтмъ, суть сыны Божш. Потому что вы не приняли 
духа рабства, чтобы опять жить въ страхи>, но приняли 
Духа усыновленгя, Которымг взываемы. Авва, Отче! Сей 
самый Духъ свидтпелъствуегпъ духу нашему, что мы дгьти 
Божш  (Римл. 8, 14— 16). Но особенно высокое имя сыновъ 
Божшхъ принадлежитъ миротворцамъ. Богъ, по учендо того же 
Апостола, не есть Богъ неустройства, но мира (1 Корине. 
14, 33); следовательно, тотъ, кто совершаетъ миръ между людьми, 
особенно уподобляется Богу и потому въ особенности достоинъ 
быть названъ сыномъ Божшмъ. Миротворцы особенно уподобляются 
и Богочеловеку 'Спасителю Христу, приходившему на землю 
именно для того, чтобы примирить Бога и людей. Спаситель 
Христосъ для того, чтобы возсоединить падшее человечество съ 
Богомъ, отказался отъ всехъ правъ, которыя принадлежали Ему 
какъ Богу и какъ безгрешному человеку. О т, по известнымъ 
уже намъ словамъ Апостола, будучи образомъ Божтмъ, уни- 
чижилъ Себя самого, принявъ образъ раба, сдгьлавшись 
подобными человтамъ гг по виду ставъ какъ человгькъ; 
смирилъ Себя, бывъ послугинымъ даже до смерти и смерти 
крестной (Филин. 2, 6— 8). Онъ во все время Своей земной 
жизни не имгьлъ, гдгь главы ггриклонить (Лук. 9, 58). Будучи 
Господомъ неба и земли, Спаситель Христосъ терпеливо пере- 
носилъ отказъ Самарянъ въ принятш Его, и на пгЬвъ по сему 
случаю Своихъ учениковъ отвечалъ, что Сыт человгъчешй 
пришелъ не погублять души человгъчешя, а спасать (Лук. 
9, 54— 56). Понятно отсюда, что всяюй, кто добровольно 
отказывается даже отъ своихъ правъ, чтобы только не дать места 
возгореться вражде, но преимуществу заслуживаетъ назваше 
последователя Христова, а вместе съ темъ и названия сына 
Бож1я, какъ Самъ Христосъ есть Единородный Сы т Божш,
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Не надобно, внрочемъ, забывать наставлешя Катихизиса, 
что отказываться отъ своихъ нравъ мы должны въ томъ только 
случае, «когда cie не противно долгу, и ни для кого не вредно». 
Безразсудно было бы, напр., отказываться отъ честнаго иснолнешя 
дела потому именно, что оно не нравится известному лицу и 
поселяетъ въ немъ вражду къ намъ; или: грешно оставаться 
безгласнымъ и не делать никакого замечашя при явномъ уклонении 
другого на худую сторону, хотя бы это замечаше казалось 
непр!ятнымъ для него. Спаситель всенародно обличалъ, нанр., 
лицемер1е книжниковъ и фарисеевъ и не взиралъ на то, что 
это обличеше воспламеняло въ нихъ жестокую злобу противъ 
Него, и Онъ вообще никогда не делалъ уступки Своимъ правамъ 
въ деле научешя и назидашя. Такъ и всякШ наследователь Его 
не долженъ пренебрегать своими правами, когда этого требуютъ 
долгъ и польза ближняго; онъ не долженъ иметь въ себе только 
духа оскорбленнаго самолюб1я.

Обещая миротворцамъ наименова1пе сыновъ Божшхъ, Спаситель 
говоритъ, что они нарекутся сынами Божтми. Выражеше: 
нарекутся, означаетъ то, что они действительно будутъ таковыми. 
«Оно,— учитъ Катихизисъ,— знаменуетъ высокость подвига ми- 
ротворцевъ и уготованной имъ награды. Поелику они подви- 
гомъ своимъ подражаютъ Единородному Сыну Божм, пришед­
шему на землю примирить согрёшившаго человека съ право- 
суд1емъ Божжмъ, то имъ обещается благодатное имя сыновъ 
Божжхъ, и, безъ сомнешя, достойный сего имени степень 
блаженства».

У р о к ъ  71-й.
О б ъ  о с ь м о й  и  д е в я т о й  з а п о в ъ д я х ъ  б л а ж е н с т в а : С о д е р ж а н ш  о с ь м о й  з а п о в ъ д и  б л а ­

ж е н с т в а ; КАЧЕСТВА, ТГЕБГЕМ Ы Я  СЕЮ ЗАПОВЪДНО; ПРПЛОЖЕН1Е ЕЯ КЪ НАШ ЕМУ ВРЕМ ЕНИ, 

И НАГРАДА, ОБЕЩАЕМАЯ ИСПОЛНИТЕЛНМЪ ЕЯ; НРИМ ЪЧАШ Е О ТОМ Ъ, ЧТО НЕ ДОЛЖНО НА- 

ГОЧИТО ИЗЫСКИВАТЬ ГОНЕН1Я СЕБЪ; СОДЕРЖАН1Е ДЕВЯТОЙ ЗАПОВЪДИ БЛАЖ ЕНСТВА; НА- 

3BAHIE ПОДВИГА, ТРЕБУЕМАГО СЕЮ ЗАПОВЪДТО; РАЗЛИЧ1Е МУЖЕСТВА ХрИ СТО ВЫ ХЪ  СТРА- 

ДАЛЬЦЕВЪ ОТЪ МУЖЕСТВА НЪКОТОрЫ ХЪ КАЗНИМЫ ХЪ ПРЕСТУПНИКОВЪ И ОТЪ ФАНАТИЗМА; 

УЧЕН1В О НАГРАДЪ СТРАДАЮЩИМЪ ЗА ИМЯ ХРИ СТО ВО ; ОБЩ1Й ВЗГЛЯДЪ НА ДАЛЬНЪЙШЩ

и з р е ч е н 1я  н а г о р н о й  п р о п о в ъ д и  Х р и с т о в о й , и  п е р е х о д ъ  к ъ  т р е т ь е й  ч а с т и  К а т и х и з и с а .

Остается сказать о последнихъ двухъ заповедяхъ Господнихъ 
для блажеиства— осьмой и девятой.
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Осьмая заповедь Господня для достижешя блаженства говоритъ: 
блажени изгнаны правды ради, яко тгьхъ есть царствге не­
бесное. «Изгонять» значить лишать общешя съ собою, пре­
следовать, угнетать; изгонять «за правду»— тоже, что вообще 
за добродетель, за покровительство другимъ, за благочео/rie; ибо 
правдою обыкновенно всегда называетъ Спаситель полное благо­
честив души. Такъ объясняютъ осьмую заповедь блаженства Св. 
Златоустъ и блаж. ОеофилактъJ). Въ этомъ же смысле объясняет!, 
ciio заповедь блаженства и Катихизисъ. По учешю Катихизиса, 
отъ христианина осьмою заповедно Господнею для блаженства 
требуются: «правдолюб1е, постоянство и твердость въ добро­
детели, мужество и Tepntme, когда кто подвергается бедствм 
или опасности за то, что не хочетъ изменить истине и добро­
детели».

Въ наши дни не представляется опасности терпеть открытое 
гонеше за правду (разумбемь по преимуществу свое отечество), 
какъ это было во времена язычества и грубаго невежества людей; 
напротивъ, ныне ищутъ людей честныхъ и правдивыхъ и вся­
чески поощряютъ ихъ. Но нельзя сказать, чтобы и теперь не 
встречались примеры преследовав^ за правду, хотя бы пресле­
довала ташя и не всегда были открытия. Мы уже указывали 
на пословицу, которая говоритъ, что «правда глаза колетъ», и 
по смыслу, или— лучше— по свидетельству, по указанш которой, 
любители правды всегда могутъ встретить и испытать величай- 
ппя непр1ятности для себя 2) И вотъ тутъ-то необходимо иметь 
мужество и терпеше, чтобы не упасть духомъ и не изменить 
истине и добродетели. За честное и ревностное отстаиваше 
правды можно лишиться и дружбы, и имущества, и всего, что 
дорого человеку здесь на земле. Но за то и награда великая 
обещается гонимымъ за правду: ихъ есть царствге небееное.—  
Господь обещаетъ гонимымъ за правду царствге небесное, 
по словамъ Катихизиса, «какъ бы взаменъ того, чего лиша­
ются они чрезъ гонеше, подобно какъ оное обещано нищимъ 
духомъ, въ восполнеше чувства недостатка и скудости». Тогда-

•) См. въ Толковомъ Евангелш на это м^сто. Кн. 1, стр. 88.
2) См. Кн. 1, Урокъ 28, стр. 297— 298.
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то оправдаются слова Апостола, который говоритъ, что нытыи- 
т я  временныя страдатя ничего не стоять въ сравнети 
съ гною славою, которая откроется въ насъ (Рим. 8, 18).

Но хрисыанинъ, сл'Ьдуетъ заметить, не долженъ изыскивать 
того, чтобы его преследовали, и какъ бы нарочито вызывать 
себе непр1ятности. Когда будутъ гнать васъ въ одномъ го­
родя, бгыите въ другой, говорилъ Спаситель Своимъ ученикамъ 
(Me. 10, 23). Не следуетъ оставаться въ томъ месте, где, 
кроме непр1Ятности, ничего не видитъ человекъ; лучше удалиться 
оттуда, чемъ и себя безпокоить и другихъ вводить въ грехъ. 
Апостолы Павелъ и Варнава, после того какъ ихъ проповедь 
въ Антшхш ПисидШской возбудила негодоваше противъ нихъ со 
стороны 1удеевъ и последше воздвигли на нихъ гонеше, от­
рясши на нихъ (т.-е. на 1удеевъ) прахъ отъ ногъ своихъ, 
пошли въ Иконгю (Деян. 13, 51); затемъ, когда и въ Иконш 
язычники и lydeu съ своими начальниками устремились на 
нихъ, чтобы посрамить гг побить ихъ камнями, они, узнавъ 
о семь, убгьжали въ Ликаонскге города, Листру и Дервт, 
и въ окрестности ихъ; и тамъ благовгьствовали (14, 5— 7). 
По примеру Апостоловъ поступали и христиане первыхъ вековъ. 
Такъ, во время гонешя Дешя Траяна (249— 252 г.) св. Кин- 
р1анъ, епископъ Кароагеншй, и Дюнистй, епископъ АлександрШ- 
ск1й, удалились изъ тЬхъ месть, где они жили, издали управляли 
пасомыми. А св. ГригорШ НеокесарШшй собралъ встЬхъ уверо- 
вавшихъ изъ своей паствы и удалился съ ними на время гонешя 
въ пустыни, вследстше чего у него не было отпадшихъ, кото- 
рыхъ во время гонешя Дек (я оказалось не мало. Такимъ образомъ 
весьма позволительно избегать преследовашй за правду. Но если 
это бегство почему-либо невозможно, тогда должно все перено­
сить за правду, въ надежде обещаннаго за то блаженства. Ап. 
Петръ говоритъ: кто сдгьлаетъ вамъ зло, если вы будете 
ревнителями добрагоНо если и страдаете за правду, то 
вы блаженны. Ибо, продолжаетъ, если угодно волгь Вождей, 
лучше пострадать за добрыя дгьла, нежели за злыя; по­
тому чгпо и Хрисгпосъ, чтобы привести насъ къ Богу, 
однажды пострадалъ за гргьхи (наши) гграведннкъ за не- 
праведныхъ (1 Петр. 3, 13. 14. 17. 18).
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Самый выспнй подвигъ христтаншй изображается въ девятой 
заповеди блаженства.

Девятая заповедь Господня для блаженства говоритъ: бла- 
жени есте, егда поносятъ вамъ, и ижденутъ, и реку та 
вслкъ золъ глаголь, на вы лжуще Мене ради. Радуйтеся и 
веселитеся, яко мзда ваша многа на небесгъхъ. Выражеше: 
<поноситъу> означаетъ: бранить, насмехаться, издеваться;
«вала», т.-е. христ1анамъ. Такъ поносили 1удеи Самого Христа, 
называя Его самаряниномъ и беснующимся (1оан. 7, 20; 8,48. 52); 
такъ поносили Его и насмехались надъ Нимъ книжники, перво­
священники и фарисеи, кивая головами и произнося разнаго рода 
дерзости, когда онъ для спасешя людей виселъ на кресте. 
Также могутъ поносить и действительно поносили и поносятъ 
и истинныхъ последователей Христовыхъ, когда заставляютъ ихъ 
поступать вопреки ученш Христову, и не соглашающихся пре- 
даютъ всевозможнымъ поругашямъ, насмешкамъ и жестокостямъ. 
Но для человека нетъ ничего дороже честнаго имени христианина; 
только отверженецъ или потерявнпй совесть не можетъ возму­
щаться, когда безчестятъ это святое его имя; а отсюда поно- 
шеше за имя христианина или, что тоже, за имя Христово, есть 
величайшее оскорблеше, и терпеливое перенесете этого оскор- 
блешя есть высочайший подвигъ. Дальнейнпя слова служатъ вы- 
ражешемъ усилешя поношетя за имя Христово. Спаситель про­
должаете и ижденутъ, т.-е. изгонятъ, и рекутъ вслкъ золъ 
глаголь, на вы лжуще Мене ради, т.-е. и будутъ всячески 
неправедно злословить васъ за Меня. Поношеше человека или 
презреше къ ближнему можетъ принять самые крайше размеры: 
поносяшдй можетъ изречь послпдтй «золъ глаголъ» послгьднее 
злое слово, именно требовать поносимому смерти за имя Христово, 
какъ это и было во времена языческихъ императоровъ, гнавшихъ 
хрисианъ. Все cie христанинъ долженъ переносить не только 
съ терпешемъ и мужествомъ (что, какъ мы видели, составляетъ 
отличительную черту подвижниковъ осьмой заповеди блаженства, 
хотя, конечно, должно иметь место и въ подвиге мученическомъ), 
но и съ радостш: радуйтеся и веселитеся. «Желающ1е бла­
женства» (указываемая девятою заповедш для блаженства) 
должны,— учитъ Катихизисъ, —быть готовы съ радостт при­
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пять поноштк, мнете, бпдспте и самую смерть за имя 
Христово и за истинную Православную втру».

«Подвигъ, требуемый девятою заповЪдм для блаженства, 
называется подвигомъ мученическими»,— учитъ далее Катихи- 
зисъ. Чтобы иметь истинное понятсе о семъ подвиге, слЪдуетъ 
строго отличать мужество христанскихъ страдальцевъ отъ того 
равнодупйя, съ которымъ идутъ иногда на самую казнь неко­
торые изъ преступниковъ; равно не должно смешивать радости 
хрисНанскихъ мучениковъ съ изступленнымъ самодовольствомъ 
преследуемыхъ фанатиковъ. Не разъ приходится читать въ су- 
дебныхъ хроникахъ, что инымъ преступникомъ самый страшный 
нриговоръ выслушивается ст. полнейпшмъ видимымъ равнодупйемъ; 
равнымъ образомъ истор1я сектъ и релиий говоритъ намъ, что 
наиболее закоренелые фанатики съ полнейшею готовностш от- 
даютъ себя на всевозможный истязашя и мучешя, чтобы только 
не отказаться отъ своихъ ложныхъ правилъ и убеждешй: кому, 
напр., неизвестны самоотверженный страдашя нашихъ расколо- 
учителей или нотрясаюнця душу само истязашя шщйцевъ и 
другихъ языческихъ народовъ?.. Но подобнаго великодунйя и 
самоотвержешя одобрить нельзя; они суть результатъ или край- 
няго ожесточешя и гордости, какъ у преступниковъ: нусть-де 
посмотрятъ, какъ я невозмутимъ духомъ, разсуждаетъ, конечно, 
всякШ такой, идушдй на казнь, преступникъ, хотя въ сердце, 
безъ сомнешя, проклинаетъ день своего рождешя, или— крайняго 
релипозно-нравственнаго изступлен1я, ослеплешя, дикаго упрямства 
и злобы, какъ у фанатиковъ, въ силу чего последше теряютъ 
всякую способность различать истину отъ лжи, добродетель отъ 
порока: «пристраше недальновидно, а ненависть и совсемъ ни­
чего не видитъ», говорилъ Св. Исидоръ Пелусштъ по поводу 
бывшихъ въ его время релипозныхъ распрей, возбужденпыхъ 
Нестор1емъ (Т  в.). Истинный христ1анинъ не станетъ двоедуш­
ничать, не будетъ сгорать внутри и казаться снаружи холоднымъ, 
нечувствительнымъ къ своему страдант. Онъ не разъ воззоветъ 
къ душе своей къ Отцу небесному, подобно Учителю своему: 
«Отче! если возможно, да мимо идетъ отъ меня чаша cia»,—  
только съ прнбавлешемъ, сделаннымъ тЬмъ же Учителемъ: «однако 
не какъ я хочу, но какъ Ты: да будетъ воля Твоя!» И только
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тогда, когда Отецъ небесный услышятъ такую молитву,— а Онъ 
услышитъ непременно, — въ сердце страждущаго водворяется 
cuoKoflcTBie совести, и онъ даже съ радостш идетъ на самыя 
лютыя мучешя. Такъ что результатъ спокойствгя страждущаго 
хриспанина есть плодъ его усиленной молитвы къ Богу и креп­
кой веры въ Него, а не плодъ ожесточешя и гордаго презрешя 
къ страданш. Тавнымъ образомъ, истинный хрисианинъ, пре­
терпевая му чете, съ ясностпо сознаетъ то благо, изъ-за ко- 
тораго онъ страдаетъ,— благо это— не самыя страдашя, какъ 
у фапатиковъ, а истина, добро и совершенство; главное же,—  
истинный хрисианинъ и при страданш имеетъ въ сердце своемъ 
любовь ко всемъ; онъ, подобно же небесному Учителю своему, 
и въ страданш говоритъ: «Отче! прости имъ; ибо не знаютъ, что 
делаютъ». Достаточно прочитать два три описашя хрисианскаго 
мученичества, чтобы увидеть это все, тогда какъ отличительная 
черта фанатизма— релипозная нетерпимость и отсутств1е чело- 
веколюб1я; но св. Апостолъ Павелъ пишетъ: если л отдамъ 
ттьло мое на сожжете, а любви не имгью; нгыпъ мнгь въ 
томъ никакой пользы (1 Кор. 13, 3). Резкое различ1е между 
мужествомъ Христовыхъ страдальцевъ и мнимымъ жужествомъ 
казнимыхъ иныхъ преступниковъ и самоотверженностш фанати- 
ковъ ясно видно на самыхъ лицахъ техъ и другихъ: человекъ, 
страдаюшдй за святую истину, за веру и преданность Боже­
ственному ученш, по самому внешнему виду своему спокоенъ какъ 
ангелъ (см. Деян. 6, 15); не даромъ мнопе изъ хриснанскихъ 
мучениковъ поражали своимъ кроткимъ терпешемъ и любовш 
самихъ палачей своихъ и обращали ихъ ко Христу. Ничего 
нодобнаго не бываетъ съ страждущими за неправду, хотя бы 
они старались казаться великодушнейшими изъ великодушныхъ. 
Какъ ни прикрывай преступникъ свое внутреннее волнеше или 
какъ бы самоотверженно ни истязалъ себя фанатикъ, непре­
менно волнеше одного и изуверство другого сказываются на са­
мыхъ ихъ лицахъ, и это сказываше во вне отталкиваетъ отъ 
себя каждаго невольно. Правда, и преступникъ страждущШ воз- 
буждаетъ въ нашей душе скорбь о немъ, и фанатикъ само- 
истязующШ вызываетъ невольную къ нему жалость, но именно 
скорбь и сожалеше, а не послёдоваше ихъ примеру.
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Страдающимъ за имя Христово обещается Спасителемъ вели­
кая награда на небесахъ: Радуйтеся гг веселитеся яко 
мзда ваша многа на небесгъхъ. Выражеше это, по объясненш 
Катихизиса, показываетъ «преимущественный и высомй степень 
блаженства». Известно, что все наши радости особенно бываютъ 
велики тогда, когда имъ предшествуетъ какое-либо особенно же 
большое горе и большой трудъ. Такъ, напр., по выздоровлети 
нашего друга, бывшаго тяжело и опасно больнымъ, мы ра­
дуемся несравненно больше, чЪмъ когда онъ выздоравливаетъ отъ 
болезни легкой, потому что въ первомъ случай мы несравненно 
больше трудились̂  больше ходили за нимъ, чймъ въ последнемъ. 
Теперь: поелику выше подвига мученическаго нйтъ ничего на 
этомъ свйтй; другими словами: поелику подвигъ мученичешй 
есть самая высокая жертва, то и блаженство по принесенш такой 
жертвы будетъ самымъ высокимъ блаженствомъ.

Чтобы еще лучше уразуметь духъ учешя Спасителя о бла­
женстве, не лишне въ заключенш бросить обнцй взглядъ на 
дальнМпйя изречешя нагорной проповеди Христовой.— Показавъ, 
кашя качества должны иметь Его последователи, чтобы npio6- 
рйсти надежду на cnaceHie, и предсказавъ, какъ встрйтитъ ихъ 
М1ръ, т.-е. те люди, которые не принадлежатъ къ царству Мессш, 
1исусъ Христосъ раскрылъ затймъ, какое drmcmeie они должны 
произвести на этогпъ мгръ. Добрыя качества последователей 
Христовыхъ не должны оставаться ихъ мертвымъ достояшемъ; 
они должны обнаружиться въ ихъ жизни, должны оказать благо­
творное вл!ян!е не только на тйхъ, которые находятся въ царстве 
Мессш, но и на тйхъ, которые еще не вошли въ это царство. При 
такомъ только обнаруженш въ жизни эти качества сохранятъ свою 
силу, будутъ действительными качествами. А безъ сего они даже 
могутъ принести вредъ тому, кто ими желаетъ владеть. Такъ смиреше, 
или духовная нищета, можетъ обратиться въ смнрепничанье; скорбь 
о грехахъ-—въ слезливость; кротость можетъ сделаться лгьнью 
(апатой); правдивость и милосерд1е— лгщемгьргемъ; чистота серд­
ца— глупой простотой; миротвореше— вмгьшательствомъ въ 
чужгя дгьла; страдаше за истину и веру Христову —фанатиз- 
момъ, ВладЬя добрыми качествами, члены царства Мессш дол­
жны быть солью для Mipa и свгьтомъ его. Какъ соль предо-



—  269 —

храняетъ пищу отъ гшешя и придаетъ ей вкусъ, такъ и после­
дователи Мессш своимъ примеромъ, своей деятельностью должны 
и другимъ сообщать животворное начало правды и любви; и какъ 
светъ разгоняетъ мракъ, такъ и правда и любовь христчансыя 
должны прогонять тьму лжи и самолюб1я человеческаго и привлекать 
къ себе всехъ ищущихъ спасешя. Вы соль земли, сказалъ 1исусъ 
Христосъ. Если же соль потеряетъ силу; то чгьмъ сдгьла- 
егиь ее соленою? Она уже ни къ чему негодна, какъразвгь 
выбросить ее вот на попранге людямъ. Вы свгьтъ Mipa. Не 
можетъ укрыться городъ, стоягцгй на верху горы. И  за­
жегши свгьчу, не ставятъ ея подъ сосудомъ, но на подсвт- 
никгь, и свгьтитъ всгьмъ въ домгь. Такъ да свгьтитъ свгьтъ 
вагиъ предъ людьми, чтобы онгг видгьли ваги/и добрым дгьла, 
гг прославляли Отца вагиею ггебеснаго (Me. 5, 13 — 16). 
Далее 1исусъ Христосъ раскрываетъ въ частныхъ примерахъ 
какъ именно последователи Его могутъ и должны сделать себя 
достойными того, чтобы называться свгьтомъ мгра, солью зе­
мли. Что долженъ делать человекъ, это уже изложено было въ 
Ветхомъ Завете, въ законе и писатяхъ пророковъ. Но 1удейсие 
учители, книжники и фарисеи, перетолковывали законъ по свое­
му. Они, во-первыхъ, делили заповеди на главным и нсглая- 
ныя, какъ будто не одинъ и тотъ же Богъ далъ эти заповеди, 
какъ будто все заповеди не составляютъ волю одного и того же 
Бога, и учили, что для спасешя необходимо исполнять только 
главныя заповеди, малыя же заповеди могутъ быть нарушены 
безъ вреда для спасешя души J). А между темъ въ разделенш 
своемъ заповедей сами же учители 1удейск1е не были между собою со­
гласны: одна и та же заповедь, главная по ученш одного, была 
малою въ глазахъ другого; такъ что если бы собрать все ихъ 
учешя, то оказалось бы, что все заповеди не важны и могутъ 
быть нарушены безъ вреда для души. Во-вторыхъ, и те запо­
веди закона, исполнеше которыхъ книжники и фарисеи считали

*) Подобный д'Ьлешя заповедей Божшхъ на важныя и неважный существуютъ, 
къ сожал'Ьшю, въ практивЬ н у насъ; такъ, напр., побожиться напрасно у насъ 
почти не считается за гр-Ьхъ, хотя третья заповедь ясно занрещаетъ напрасную 
божбу:“  не пр1емли имени Господа Бога твоего всуе", или: солгать на кого-ви- 
будь такъ же часто не считаютъ особеннымъ грЪхомъ, хотя, опять, девятая запо­
ведь прямо говоритъ: „не послушествуй на друга твоего свидетельства
ложна1'. ’
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необходимымъ для спасешя души, они, какъ давно известно, 
выполняли только внЬшнимъ образомъ, т.-е. обращали внимаше 
только на самое дЬло, и оставляли безъ внамашя мысли, чувства 
и желашя. 1исусъ Христосъ, во-первыхъ, объявилъ раздЪете 
запов'Ьдей Божшхъ на главныя и неглавныя д'Ьломъ незакон- 
нымъ: истинно говорю вамъ: доколгъ не прейдешь небо и 
земля, ни одна ioma или ни одна черта не прейдешь изъ 
закона, погса не исполнится все. Итакъ, кто нарушить 
одну изь заповгьдей сихъ (по вашему мн'Ьшю) малгъйшихъ 
и научить такъ людей;  тотъ малгъйшимъ наречется въ 
царствгъ небесномъ 2), а кто (самъ) сотворить и (другихъ 
тому же) научить;  тогпъ великимь наречется въ царствгъ 
небесномъ, т.-е. тотъ получитъ несомненную награду въ цар­
стве небесномъ (Me. 5, 18. 19). Во-вторыхъ, 1исусъ Христосъ 
объясняетъ истинный смыслъ заповедей Божшхъ, какъ то: ше­
стой, седьмой, трет1й, которыя преимущественно были перетол­
ковываемы 1удейскими учеными по своему мудрствовант (Me.
5, 21 — 37), и вообще раскрываеть истинное учете о любви къ 
ближнему (ст. 38— 48). Наконецъ, 1исусъ Христосъ предостере­
гаешь Своихъ последователей отъ фарисейства и лицемгЬр1я (Me.
6, 1 — 18), отъ пристраспя къ земнымъ удовольств1ямъ (ст. 
19 — 34), отъ пересудовъ (гл. 7, стр. 1— 5) и научаетъ насъ 
обращаться въ своихъ нуждахъ съ усердною молитвою къ Отцу 
небесному и различать вообще доброе отъ худого (ст. 6 — 27). 
Такимъ образомъ 1исусъ Христосъ указалъ верное средство къ 
тому, чтобы добрыя качества, внушаемыя Имъ намъ въ учеши 
о блаженстве, были именно качествами добрыми, т.-е. приносили 
достойный себя плодъ, а не могли обратиться въ безплодное 
ханжество. Вместе съ этимъ Онъ указалъ намъ истинный смыслъ 
самыхъ добрыхъ дгЬлъ нашихъ, которыя предписываются въ де­
сяти заповедяхъ Закона Бож1я и къ изученпо которыхъ мы 
теперь должны перейти, именно съ следующаго урока.

2) Выражеше малтш имъ наречется,— не означаетъ того, чтобы нарушитель 
и развратитель остался въ царств^ небесномъ, хотя на послЪднихъ степеняхъ 
блаженства. По свойству гроческаго выраженiH оно означаетъ, что таковой we 
войдетъ въ царство небесное, или будетъ удаленъ изъ него навсегда. „Когда ты 
слышишь: малЬйпий въ царств’Ь небесномъ, то разумей не что иное, какъ ге­
енну или мучеше", говоритъ св. Златоустъ. На Мате. БесЬд. 16.
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М ЕЧАШ Е О ЛЮ БВИ, КОТОРАЯ НЕ СОПРОВОЖДАЕТСЯ ДОБРЫМИ ДЕЛАМИ.

По учешю Православной Церкви, свобода человека и благо­
дать Бонна должны действовать гармонически въ деле нашего 
спасешя. ЧеловЬкъ палъ, но не лишился образа Бож1я, и воз­
рожден ie состоитъ въ томъ, что человечесшя силы получаютъ 
возможность идти навстречу благодати и, соединяясь съ нею, 
составляютъ одно гармоническое целое. Нельзя думать, что какъ 
первородный грЬхь тяготЬетъ надъ человЬкомъ необходимо, не­
зависимо отъ его воли, такъ и личные грехи, слЬдстр1е греха 
первороднаго, такъже не зависятъ отъ воли самого человека, т.-е 
необходимы же, и что поэтому человЬкъ ничего не можетъ при­
внести съ своей стороны въ деле его спасешя. Очевидно, при 
такомъ понимаши дела, человЬкъ является совершенно страда- 
тельнымъ существомъ и личность его исчезаетъ. Православное 
учеше не ограничивается одною только внешнею стороною, т. е. уче- 
шемъ объ оправданш человека только со стороны Бога, но оно 
нризнаетъ необходимымъ самодеятельное участие въ этомъ оправ- 
данш со стороны самого человека, какъ существа личнаго и
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свободнаго. Если странно, чтобы дгЬйств1я исцеленной руки со­
ставляли какую-либо заслугу предъ лицомъ исц'Ьлившаго ее *), 
то не менее было-бы странно, когда бы cia рука но своемъ ис- 
целенш оставалась недеятельною, а водилась чужою, сторон­
нею силою. Поэтому православное учеше, вместе съ верою и 
надеждою, нризнаетъ необходимыми для нашего спасешя еще 
наши добрыя дела. «Какое должно быть дЪйств1е и плодъ 
истинной веры въ ХрисшнинЪ?» встречаете вы первый во­
просъ въ третьей части Катихизиса, и получаете ответь: «Любовь, 
и сообразныя съ нею добрил дела. О Христе бо lucyce, 
говоритъ Апостолъ, ни обрезатс что можетъ, ни не обре- 
зате, но вера любовью поспешествуема> (Тал. 5, 6); т.-е., 
во Христе 1исусе не имеетъ силы обрядовый законъ Моисеевъ, 
но вёра, действующая любовно,— вера деятельная.

Потребность такой веры, веры деятельной, или, что тоже, 
веры сопровождаемой добрыми делами, видна и изъ того, что 
истина, сделавшись достояшемъ ума, невольно требуетъ своего 
выражешя въ жизни. Почему, напр., человекъ образованный от­
личается по своей жизни отъ необразованнаго? Потому что умъ 
его больше знаетъ, больше богатъ разнаго рода сведешями; и 
вотъ это значеше, эти сведешя его ума сами собою высказываются 
и въ его жизни. Такъ и человекъ вЬруюицй необходимо долженъ 
отличаться по самой жизни своей, по самымъ своимъ деламъ отъ 
неверующаго; истины веры, сделавшись его знашемъ ,сами собою 
должны высказываться въ его жизни, въ его делахъ. Свящ. Писаше, 
выставляя на видъ поняые о добрыхъ делахъ, какъ услов1е оправда- 
шя человека, прямо говоритъ, что они имеют ь такую тесную связь 
съ верою, что грЬхъ свидетельствуешь о недостатке и слабости 
веры и что, наоборотъ, для верующаго нравственно невозможно 
совершать злыя дела (см. 1 1оан. 3, 3— 10).

Не противоречат православному о добрыхъ делахъ ученш 
слова Ап. Павла, который говоритъ, напр.: мыслимъ оправди- 
тися верою безъ делъ. Влаюдатгю есте спасени чрезъ ве­
ру (Ефес. 2, 8) и проч.; во всехъ подобныхъ местахъ у Апо­
стола речь о делахъ обрядоваго, а не нравственнаго закона

•) См.Кн, 1, стр. 477.
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Моисеева; онъ говоритъ это противъ 1удеевъ своего времени. Но 
где идетъ речь о добрыхъ дйлахъ вообще, тамъ онъ ясно свид'Ь- 
тельствуетъ о необходимости ихъ для нашего спасен ia. Онъ го­
воритъ, напр.: со страхомь и трепетомь свое спасете со- 
дгьвайте (т.-е. сами), или въ словахъ, уже приведенныхъ на­
ми: о Христгь бо 1исуоь ни обргъзаме, что можетъ, ни 
необргьзате, но вгьра любовгю поспгыиествуема, и такихъ 
месть у него много. Ап. 1оаннъ такъ же говоритъ: не любл- 
щгй брата пребываешь вь смерти (1 1оан. 3, 14). Ап. 
1аковъ учить: кал польза, братге мол, аще вгьру глаголеть 
кто имгьтгг, дгьль же не имать? еда можешь вгьра спасти 
его? Якожу бо тгьло безь духа мертво есть, тако и вгь­
ра безь дгьль мертва есть (2, 14. 26). Наконецъ, Самъ Спа­
ситель говоритъ: Не вслкъ глаголлй ми-. Господи, Господи, 
внидетъ вь царствге Божге, но творлй волю Отца Моего, 
Иже есть на небесгьхь. Еще: Потому узнаюгпъ всгь, что 
вы Мои гученики, если будете имгьть любовь между собою 
(1оан. 13, 35). Прогцаются грьхи ел многге за то, что 
она возлюбила мною, отв’Ьчадъ опять Спаситель Симону-фа- 
рисею, въ доме котораго Онъ возлежалъ на вечери и который 
съ негодовашемъ смотрЬлъ на прикасавшуюся къ 1исусу гргЬш- 
ницу (Лук. 7, 47). Въ чемъ же состояла любовь сей грешницы? 
Въ добрыхъ д’Ьлахъ,— въ томъ, что она, ставши позади, у 
ногъ Его (1исуса), и плача, начала обливать нот Его сле­
зами и отирать волосами головы своей, и цпловала нош 
Его, и мазала мгромь (ст. 38). И вообще, если бы мы за­
хотели подыскивать свидетельства Писашя о необходимости доб­
рыхъ делъ для нашего спасешя, то можно было бы составить 
изъ нихъ целую книгу. Отсюда, изучаемый нами Катихизисъ, 
предлагая вопросъ: «Не довольно ли для Христианина одной 
веры безь любви гг добрыхъ дгьль?*— на основанш указанныхъ 
словъ 1оанна и 1акова, отвечаетъ: «Не довольно. Ибо Btpa 
безъ любви и добрыхъ делъ есть недействующая и мертвая, 
а потому не можетъ привести къ вечной жизни».

Трогательно и живо изображаетъ суетность веры безъ люб­
ви и добрыхъ делъ высокопреосвященный митрополитъ С.-Пе- 
тербургскШ Исидоръ въ одной изъ своихъ проповедей. «Ты вгь-

Катихизисъ Титова, т. I I .  1 8
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руешь въ Бога?— начинаеть онъ словами Апостола 1акова (2, 
18. 19).— покажи мнгъ вгьру твою отъ дгьлъ твоихг. Ты 
веруешь, что Богъ есть свгътъ, и тми въ Немъ нгъстъ ни 
единил (1 1оан. 1, 5); зачемъже искажаешь образъ Его въ 
душе твоей,— самъ кладешь на нее черныя пятна? Веруешь, что 
Богъ святъ, и никто лукавнуяй не преселитсл къ Нему 
(Псал. 5, 5); а между тЬмъ любишь неправду, клянешься во 
лжу, сплетаешь коварство и льщеше, предаешься зависти и 
гневу, ищешь удовольствШ въ разсЬянности. Веруешь, что Богъ 
правосуденъ, истиненъ, всев'Ьдущъ; и однако не боишься суда 
Его, равнодушенъ къ прещешямъ, хочешь извинять себя такими 
предлогами, коихъ неосновательность видитъ и слабый умъ че­
ловека. ВгЬруешь, что Богъ есть Творецъ твой, Нромыслитель, 
Отецъ, не пощадивнпй для себя Единороднаго Своего Сына; а 
между темъ обо всемъ чаще вспоминаешь, все любишь, кроме 
одного Бога! И съ такимъ сердемъ — о Боже! — съ такою ду­
шою мы однако говоримъ, что крестились во имя Твое, спог- 
реблись Тебп> крещетемъ въ смерть (Римл. 6, 4), дали обетъ 
умереть греху, до крове подвизаться ггротиву козней diaeoxb- 
скихъ (Евр. 12, 4; Ефес. 6, 11) и пребывать Тебе верными 
до конца!» 1).

Какъ не довольно для христианина одной веры безъ любви 
и добрыхъ делъ, такъ нельзя спастись любовш и добрыми де­
лами безъ веры. «Не можетъ быть»,— говорится далее въ Ка­
тихизисе въ ответь на новый вопросъ: «Не можно ли напро- 
тивъ спастись любовм и добрыми делами безъ вгъры?*— *\\е 
можетъ быть, чтобы человекъ, не имеющШ веры въ Бога, 
истинно любилъ Его. Притомъ человекъ, поврежденный rpt- 
хомъ, не можетъ творить истинно добрыхъ делъ, если не по­
лучить чрезъ веру 1исуса Христа духовной силы или благо­
дати Бож1ей».

Человекъ, поврежденный грехомъ, не можетъ творить истин­
но добрыхъ делъ, если не получить чрезъ веру въ 1исуса Хри­
ста духовной силы или благодати Бож!ей, по двумъ причинамъ.

!) См. слова и рЪчи высокопреосвящешгЬй.шаго Исидора митрополита Нов- 
городскаго, С.-Петербургскаго и Финляндскаго, 1876 г., стр. 17— 18.



Во-первыхъ, потому, что естественный посхЬдств1я греха: чув- 
ствован1я стыда предъ самимъ собою, презрешя къ себе, стра­
ха ответственности и предъ вечною правдою Творца, съ нару- 
шен1емъ нравственнаго закона, однажды навсегда соединивши и 
внешшя бгЬдств1Я для преступника, сделались неизбежными для 
человека, при co3Hanin имъ своего нравственнаго назначешя:—  
таковъ законъ его нравственной природы, данный верховнымъ 
Законодателемъ, источникомъ не только вечной любви, но и веч­
ной правды. Во-вторыхъ, потому, что однажды попранная нрав­
ственная потребность, какъ и всякая другая ослабленная потреб­
ность въ человеке, не могла не утратить своей энергш насто­
лько же, насколько пршбрели ее (энергш) эгопстичешя гре- 
ховныя наклонности, а съ этимъ вместе не могъ не изменить­
ся и весь нравственный строй душевной жизни въ противунрав- 
ственный. Очевидно, при такомъ разстроенномъ состоянш духа 
объ истинной добродетели или объ истинно добрыхъ делахъ въ 
падшемъ человеке не можетъ быть и речи. Если эгоистичешя 
и чувственный влечешя однажды образовались въ первомъ че­
ловеке и сделались неотразимымъ наслЬд1емъ всего его потом­
ства, если нравственная потребность обезсилена, то для падшаго 
человека возможны только два нравственныхъ состояшя, зави- 
сящихъ отъ того, сознается ли человекомъ его нравственная по­
требность или не сознается. Если она сознается, то не иначе 
какъ вместе съ сознашемъ живущихъ въ человеке эгоистиче- 
скихъ и чувственныхъ наклонностей, следов., въ форме тревогъ 
совести, чувствовашй своего нравственнаго недостоинства, страха 
ответственности предъ судомъ вечной правды и въ форме долга 
бороться съ злыми влечешями; мучешя совести и безплодная 
внутренняя борьба въ такомъ случае составляютъ характери- 
стичеетя черты естественной нравственности. Но это не суть 
черты истиннаго добра, во-первыхъ, потому, что истинное добро 
осуществляется ради него самого, по безкорыстному влеченш 
къ нему, по сознант его безусловнаго достоинства, а не во 
избежите внутреннихъ и внешнихъ последствШ греха; иначе 
мы не должны будемъ признать, что добро можетъ существо­
вать лишь тогда, когда существуетъ зло, что безъ существо- 
ватя зла, т.-е. злыхъ последствШ греха, немыслимо существо-

18*
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ваше добра; а во-вторыхъ, потому, что эта нравственная борь­
ба, безъ высшей помощи, безплодна; сила борьбы, однажды утра­
ченная или ослабленная, не можетъ сама себя ни создать, ни 
усилить; эгоистичесшя и чувственныя наклонности, взошедппя 
после грехоиадешя въ организмъ душевной жизни, не могутъ 
не составлять силы, прямо противодействующей силе добра и 
ослабляющей последнюю; нечего уже говорить о блаженстве, 
которое Св. Ап. 1аковъ считаетъ признакомъ истиннаго добро- 
детельнаго действовашя: кто вникнетъ, говоритъ сей Апостолъ, 
въ законъ совершенный, законъ свободы, пребудешь въ немъ; 
то тъ , будучи исполнителемъ дгьла, блаженъ будетъ въ сво- 
емъ дгьйствованги (1, 25). Все достоинство естественна™ доб­
ра заключается въ томъ, что оно убеждаетъ человека въ его 
недостатке, за которымъ следуютъ неизбежно и внЬшшя бед- 
ств1я,— въ его безсилш возстановить это достоинство собствен­
ными силами и освободиться отъ этихъ следствШ, и въ необ­
ходимости искать помощи свыше. А отсюда и Богъ для есте- 
ственнаго человека не есть высочайшее нравственное Благо, об- 
щеше съ Которымъ само въ себе имеетъ для него безусловное 
достоинство, а есть предметъ или страха или надежды, какъ 
всемогущая грозная, или милостивая сила и какъ средство для 
своекорыстныхъ целей человека, для избежашя страдашй, какъ 
внутреннихъ и внеганихъ последствШ греха. Такою Св. Писаше 
действительно и представляетъ естественную нравственность лю­
дей какъ изъ язычниковъ, такъ и изъ 1удеевъ *). Но и отри­
цательная нравственность, основанная на страхе и корыстной 
надежде, возможна, какъ мы сказали, въ падшемъ человеке подъ 
темъ услов!емъ, если его нравственная потребность сознается 
имъ. Если же она не сознается, то его нравственное состояше 
есть состояше скота безсмысленнаго, которому Св. Писаше и 
уподобляетъ его (Псал. 48, 13. 21); въ такомъ состоянш и бо­
жество почитается человекомъ не какъ нравственная грозная, 
или милостивая, сила, а какъ представитель менныхъ чувственныхъ 
или эгоистическихъ влечешй; слава истиннаго Бога изменяет­
ся, по Апостолу, въ образъ подобный тленному человгьку, и

Ц Свидетельства см. въ Кн. 1-й, стр. 440— 444.
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птицамъ, и четвероногими, и пресмыкающимся (Римл. 1, 
23). Въ обоихъ случаяхъ человекъ является неспособнымъ къ 
истинному добру. Человекъ даже и не знаетъ о живущемъ въ 
немъ влеченш къ злу и не считаетъ себя гр’Ьшнымъ, пока внеш­
няя заповедь, законъ отвн'Ь не раскроетъ ему сознашя этого 
влечетя, какъ греховнаго. Я  не иначе узналъ гргьхъ, гово­
ритъ Ап. Павелъ, какъ посредствомъ закона. Ибо я не по- 
нималъ бы и пожелатя, если бы законъ не говорилъ: не 
пожелай (Римл. 7, 7). А это-то не сознаваемое, живущее въ 
человеческой природе центральное греховное влечете и соста­
вляетъ основу всехъ его сознательныхъ греховныхъ действШ. 
Будучи же грешны по самой своей поврежденной природе, люди 
все безъ изъяия подлежатъ и естественнымъ последств1ямъ гре­
ха, страдаютъ и умираютъ. Не только все язычники, но и мы, 
говоритъ Св. Ап. Павелъ въ своемъ лице обо всехъ 1удеяхъ, и 
мы, какъ прочге, по природгъ чада гнгъва, прокляйя (Ефес. 
2, 3.). Вместо общешя съ Богомъ грешное человечество нахо­
дилось въ общенш съ д1аволомъ, находилось въ его власти. Отъ 
этого-то, между прочимъ, мы видимъ такое множество бесно- 
ватыхъ, о которыхъ говорится въ Евангелш, пока кровь Хри­
стова, пролитая на кресте, не уничтожила силы вранией.

Только духъ новой жизни во Христе, или, что то же, благо­
дать христианская, только вера въ пострадавшаго за насъ Хри­
ста освобождаетъ духовную природу человЬка отъ рабства эго- 
истическимъ и чувственнымъ наклонностямъ и даетъ ему воз­
можность быть истинно добрымъ. Безъ вгъры, говоритъ Ап. Па­
велъ, угодить Богу невозможно (Евр. 11, 6); всгь, утвер- 
ждаюгцгеся на дгьлахъ закона, находятся подъ клятвою; 
ибо напихано: ггроклятъ всякъ, кто не исполняетъ постоян­
но всею, что написано въ книггь закона (Гал. 3, 10); мы 
духомъ ожидаемъ и надгьемся праведности отъ вгъры (Гал. 
5, 5); благодатт вы спасены чрезъ вгъру, и cie не отъ 
васъ, Бо ж т даръ: не отъ дгълъ, чгпобы никто не хвалился 
(Ефес. 2, 8. 9). Все эти тексты приводятся и въ Катихизисе, 
какъ учете слова Бож1я о невозможности человеку спастись 
любовно и добрыми делами безъ веры. Лучнйе люди Израиль- 
скаго народа вполне понимали безсшне падшаго человека къ
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своему спасенш; потому или молились о томъ, чтобы Господь 
Самъ создалъ въ нихъ чистое сердце и обновилъ ихъ духъ: серд­
це чисто созижди во мнгь, Боже, и духъ правь обнови во 
утробгь моей, молился св. царь и пророкъ Давидъ (Псал. 50), 
или во имя Боайе обещали, что Самъ Богъ некогда дастъ лю- 
дямъ это новое сердце и новый духъ. И  дамъ вамъ сердце 
новое, и духъ новый вложу внутрь вась, говоритъ пророкъ 
1езекшль своимъ соотечественникамъ отъ лица Бояйя, и возьму 
сердце каменное изъ тгьла вашею и дамъ вамъ сердце пло- 
тяное (86, 26). Еакимъ образомъ чрезъ веру въ 1исуса Хри­
ста сообщается намъ духовная сила или спасающая благодать 
Бояая, объ этомъ мы уже говорили, когда у насъ была речь 
объ отношенш благодати Бож1ей къ свободе человека. См. Кн. 
1, ур. 12 и 43.

После учешя о недостаточности, или, вернее, о невозмож­
ности для нашего спасешя одной любви и добрыхъ дЪлъ безъ 
веры, Катихизисъ затймъ спрашиваешь еще: «Что должно ду­
мать о такой любви, которая не сопровождается добрыми 
дгьлами?» и отвечаешь: «Таная любовь не есть истинная. Ибо 
истинная любовь естественно оказываешь себя добрыми делами». 
Действительно, нельзя и представить, чтобы человекъ, истинно 
любяшдй кого-либо или что либо, могъ не выражать этой люб­
ви въ соответственныхъ ей делахъ. Какая, напр., нежная мать 
можетъ не трудиться въ пользу своего любимаго ребенка, хо­
тя бы труды ея стоили ей несколькихъ безсонныхъ ночей сря­
ду? Любовь на однихъ словахъ, когда только восклицаютъ, а на 
деле не помогаютъ, очевидно, есть лицемЬр!е и самооболыцеше. 
Нетъ, 1исусъ Христосъ ясно говоритъ: имгьяй заповгьди Моя, 
и соблюдалй ихъ, той есть любяй Мл: аще кто любить 
Мя, слово Мое соблюдешь (1оан. 14, 21. 23). Ап. 1оаннъ пи­
шешь: сгя бо есть любы Бож1я, да заповгьди Ею  соблюдаемъ 
(1 1оан. 5, 3); не любимъ словомъ, языкомъ, но дгьломъ и 
истиною (3,18). Эти тексты такъ же приведены въ Катихизисе.
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О  з а к о н *  Вожшмъ и з а н о в ъ д я х ъ : С р е д с т в а  к ъ  г а с п о з н а в а ш ю  д о б р ы х ъ  д ъ л ъ  о т ъ

ХУДЫ ХЪ— ЗАКОНЪ БОЖ1Й ВНУТРБННШ , ПЛИ СВИДЪТЕЛЬСТВО СОВЪСТИ, И ЗАКОНЪ Б о ж ш
внъшшй, или з а п о в -в д н  Божш; у ч е н ш  Св. П и с а ш я  о в н у т р е н н е м ъ  з а к о н ъ ; п р и ч и н а , 

п о ч е м у  н а м ъ  д а н ъ  е щ е  з а к о н ъ  в п ъ ш н ш ; в р е м я , к о г д а  д а н ъ  с е й  з а к о н ъ ; г л а в н ы я  и  
ВСЕОБЩ И ЗАПОВИДИ СЕГО ЗАКОНА, ИХЪ ВСЕОБЩ АЯ ОБЯЗАТЕЛЬНОСТЬ.

Будучи созданы Богомъ на дела благая, по слову Писашя 
(Ефес. 2, 10), им'Ья обязанность споспешествовать своему спа­
сение и своими собственными силами, стараться самодеятельно 
совершать добрыя дела, мы отъ Бога получили средства къ тому, 
чтобы распознавать добрыя дела отъ худыхъ. Средства эти, по 
указанно Катихизиса, двоякаго рода: «законъ Божш внутрен- 
нгй, или свидетельство совести, и законъ Боной внешнгй, 
или заповеди Боной». Скажемъ сначала о внутреннемъ Бож1емъ 
законе, или свидетельстве совести. Что такое совесть?

Учеше о совести ясно излагается Св. Ап. Павломъ, слова 
котораго приводить и велишй составитель изучаемаго нами Ка­
тихизиса. Въ посланш къ Римлянамъ (2, 14. 15) Св. Апостолъ 
говоритъ: когда язычники, не имеющге закона, гю природгь 
законное делаютъ, то , не имея закона, они сами себгь 
законъ; они гюказтаютъ, что дгьло закона у нихъ напи­
сано въ сердцахъ: о чемъ свидетельствуетъ советь ихъ, 
и мысли ихъ, то обвиняющгя, то  оггравдывающг'я одна 
другую. Чтобы яснее понять сейчасъ приведенныя слова Апо­
стола, следуетъ обратить внимаше на всю 2-ю главу послашя 
къ Римлянамъ *). Въ первой половине 2-й гл. послашя, отъ 
1 до 16 стиха включительно, Св. Ап. Павелъ говоритъ о суде 
Бож1емъ чрезъ 1исуса Христа, какъ надъ 1удеями, такъ и надъ 
язычниками, имеющемъ быть въ последнее время; во второй, 
отъ 17 до 29 ст., обличаешь 1удеевъ, уснокоивавшихъ себя 
знашемъ и обладашемъ откровеннаго закона, въ томъ, что они 
не псполняютъ его, и угрожаетъ, что язычники, по природе 
делаюшде законное (ст. 14), по природе исполняющее законъ

!) Анализомъ означеннаго мЬста мы обязаны лекщямъ по Нравственному 
Богословш прот. I. Л. Янышева, слушанным* нами въ свое время въ С.-Пе­
тербургской Духовной Академ in (1872/а г.).
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(ст. 27), некогда осудятъ 1удеевъ, какъ преступниковъ этого 
закона, имЬющихъ еще, сверхъ закона этого, Писаше и обрезаше 
(ст. 27). Св. Апостолъ, такимъ образомъ, учитъ, что законъ, 
исполнеше или нарушеше котораго послужить некогда предметомъ 
суда Бож1я чрезъ 1исуса Христа, есть одинъ и тотъ же законъ, 
какъ у 1удеевъ, такъ и у язычниковъ. Далее изъ той же 2-й 
гл. видно, что одинъ и тотъ же законъ этотъ есть, по ученю 
Апостола, именно законъ нравственный, состояний въ любви къ 
Богу, къ ближнему и къ самому себе (см. ст. 21 — 24). Итакъ, 
изъ приведенныхъ словъ Апостола прежде всего видно, что въ 
откровенномъ законе Бож(емъ, по учешю Св. Апостола, есть ташя 
нравственный предписашя, которыя могутъ быть понятны и должны 
быть исполняемы безъ сверхъ-естественнаго откровешя, ибо они 
написаны въ сердце человека, и наоборотъ, сердце человека 
требуетъ отъ него такихъ делъ, которыя хотя внешне и не 
предписаны ему откровеннымъ закономъ, однакоже могутъ быть 
согласны съ этими внешними предписашями. Когда язычники, 
не имгьющге закона, по природгь законное дгьлаютъ, то, не 
имгья закона, они сами себгъ законъ; они показываютъ, что 
дгъло закона у нихъ написано въ сердцахъ.

При этомъ естественно рождается вопросъ: какъ же язычники 
узнаютъ о своемъ законе? Известно, что 1удеи узнавали свой 
откровенный законъ чрезъ чтеше Свящ. Книгъ, написанныхъ 
Пророками по вдохновенно Божш: какимъ же образомъ язычники 
узнаютъ о своемъ законе?— Ответь на этотъ вопросъ составляютъ 
дальнейппя слова Апостола: о чемъ свидтьтелъствуетъ совгьсть 
ихъ, и мысли ихъ, то обвгтяющля, то  оправдываюиря одна 
другую. Въ греческомъ языке, на которомъ написано было Апо- 
столомъ послаше къ Римлянамъ, нетъ особаго слова, соответ- 
ствующаго нашему русскому: «совесть»; для обозначешя совести 
у грековз. употреблялось то же самое слово, auvsESTjau;, которое 
вообще значить: «сознаше», точно такъ же, какъ и въ латин- 
скомъ языке conscientia значить на нашемъ русскомъ языке— 
и «сознаше», и «совесть». Такимъ образомъ слова: о чемъ сви- 
дгьтелъствуетъ совгьсть ихъ, и мыслгг ихъ, то  обвиняю- 
гщя, то оправдывающая одна другую показываютъ, что языч­
ники узнаютъ о своемъ внутреннемъ законе такъ же, какъ человекъ
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узнаетъ о каждой потребности своей природы, т.-е. чрезъ соз- 
наше и мышлеше. Сознаше не есть какое-либо определенное 
представлеше, или мысль, не есть чувствоваше или ощущеше. 
не есть наблюдеше или желаше, а есть тотъ св'Ьтъ, тотъ спут- 
никъ всехъ душевныхъ явлешй, который, будучи не отделимъ 
ни отъ какой мысли, представлешя, желашя, чувствован1я, де- 
лаетъ ихъ видимыми въ насъ, освещаетъ ихъ предъ нами, какъ 
наши собственныя внутреншя состояшя. Какъ отражеше въ насъ 
всего проиеходящаго, сознаше само по себе ничего не говоритъ, 
ничего не представляетъ, ни о чемъ не судитъ, оно есть знаше 
непосредственное и потому -не можетъ ни погрешать, ни заблуж­
даться; въ немъ можетъ быть только больше или меньше света; 
но где есть эта ясность, этотъ светъ, тамъ съ необходимое™ 
отражается все, что попадаетъ подъ его лучи 1). Коль скоро 
подъ эти лучи подпадаетъ нравственная потребность, т.-е. по­
требность любви къ Богу, къ ближнему и въ самому себе, тогда 
это сознаше получаетъ на нашемъ русскомъ языке назваше 
совтьсти, что въ сущности есть тоже сознаше (соведаше, со­
весть, сознаше).

Итакъ, по учешю Св. Ап. Павла и согласно съ терминоло- 
пею русскаго языка, совесть есть сознаше нравственной потреб­

1) Чтобы яснее видеть непосредственность сознашя и всл$дств1е того его не­
погрешимость, возьмемъ примерь. Каждый человекъ знаетъ, что онъ подлежитъ 
болезни (т.-е. можетъ эаболеть). Знаше это онъ можетъ получить посредственно 
и непосредственно. Посредственнымъ это знаше будетъ тогда, когда человекъ 
доходить до него чрезъ рядъ сужденШ. Такъ онъ видитъ, что одинъ, другой чело­
векъ подверженъ болезни, онъ знаетъ, что и онъ человекъ, и вотъ онъ разеуж- 
даетъ: „все люди подвержены болезни; я— человекъ; след, и я подверженъ бо­
лезни1*.—Знаше непосредственное: Представимъ, что тотъ же человекъ заболелъ. 
Болезнь эта также сообщаетъ ему знаше о томъ, что онъ подверженъ болезни. 
Но последнее знаше, очевидно, достигается имъ уже не путемъ логическихъ выво- 
довъ, не чрезъ рядъ посредствннныхъ суждешй, а оно прямо, непосредственно 
дается ему; человекъ невольно имеетъ его. И если мы сравнимъ, какое изъ 
этихъ двухъ знанш вернее и убедительнее для человека, то безусловный пере­
весь окажется на стороне последняго знашя. В ъ  первомъ случае еще могутъ 
возразить: „да быть можетъ изъ всехъ людей вы одинъ ве подвергнетесь болез­
ни никогда, подобно тому, какъ, несмотря на всеобщую смертность людей, Енохъ 
н ЕШ я взяты были живыми на небо?**... Но въ последнемъ случае, т.-е. когда 
человекъ действительно боленъ, его уже ничто не можетъ разубедить въ той 
истине, что онъ подлежитъ болезни, т.-е., что болезнь есть неизбежный уделъ 
человека, хотя бы на самое коорткое время.
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ности или, другими словами, есть сознанная нравственная по­
требность, и она-то есть первое средство къ распознание добрыхъ 
д'Ьлъ отъ худыхъ: язычники показываютъ, что дело закона 
у нихъ написано въ сердцахъ: о чемъ свидетельствуетъ 
совесть ихъ.

Всякая сознанная потребность есть ни что иное, какъ чув­
ство неудовлетворенности нашихъ силъ, неполноты нашего со­
стояшя, и желаше достигнуть того, что доставляетъ свободное 
течете нашей жизни, другими словами: всякая потребность есть 
проявлеше въ одно и то же время и силы чувствоватя и силы 
воли. Возьмемъ, напр., потребность пищи: потребность эта выра­
жается съ одной стороны въ чувстве голода, а съ другой— въ 
нашемъ стремленги къ удовлетворенно этого чувства, и доколе 
оно не удовлетворяется, состояше нашей внутренней жизни ощу­
щается неполнымъ. Также проявляется въ нашемъ сознанш и 
наша нравственная потребность. Качества и поступки человека 
возбуждаютъ въ насъ непременно известное чувство—или одоб- 
решя или порицашя, и вместе съ этимъ желанге—подражашя 
этимъ качествамъ и поступкамъ, или пренебрежешя къ нимъ; мы 
чувствуемъ или уважеше къ известному человеку, или отвра- 
щеше отъ него, презреше къ нему; мы испытываемъ и въ своей 
воле или влечете къ нему, или отшатываемся отъ него. Те же 
движешя чувствъ и влечешя испытываемъ мы и относительно 
собственныхъ нашихъ качествъ и поступковъ; одно мы одобряемъ, 
уважаемъ въ себе и желаемъ сохранить и усовершить, другое 
норицаемъ, презираемъ и желаемъ истребить, и доколе наши 
чувствоватя и желашя не гармонируютъ между собою, доколе, 
т.-е., известное чувство не удовлетворяется силою нашей воли, 
дотоле мы ощущаемъ глубоый нравственный разладъ, что обык­
новенно называется угрызешями совести, мучешями совести и 
нроч.

Такимъ образомъ более полное определеше совести должно 
быть такое: пли сознанная нравственная потребность, есть ни что 
иное, какъ сознаше нравственныхъ чувствовашй и нравственных!» 
желанШ, чувствовашй именно одобрешя или порицашя, желанШ— 
подражан!я и сохранешя, или пренебрежен1я и истреблешя.

После всего сказаннаго должно быть понятно, какимъ обра-
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зомъ и почему совесть есть верное средство къ распознант 
добрыхъ дЬлъ отъ худыхъ. Именно, будучи непосредственнымъ 
осв1нцетемъ всего въ насъ происходящая, непосредственнымъ 
нашимъ знашемъ, она непогрешимо показываетъ намъ, что добро 
и что худо. Поэтому-то еще древше люди называли совесть 
«голосомъ Божшмъ». Она именно есть тотъ пунктъ въ челове- 
ческомъ существе, если можно такъ выразиться, въ которомъ 
Духъ Самого Бога соприкасается съ духомъ человеческимъ и 
показываетъ сему последнему путь, истину и жизнь (1оан. 
14, 6) х). * ‘ ' ‘

Но намъ следуетъ еще разе обратиться къ приведеннымъ 
словамъ Апостола. Св. Апостолъ Павелъ, говоря о совести, ясно 
отличаетъ ее отъ мыслей, возникающихъ на основанш ея сви­
детельства, и приписываетъ ей только одну функцш вполне 
соответствующую сознанш, какъ основной форме душевной жиз­
ни, именно функщю свидетельства: язычники показываютъ, 
что дело закона у нихъ написано въ сердцахъ: о чемъ 
свидетельствуетъ совесть ихъ. Сознаше есть именно знаше 
непосредственное, подобное тому непосредственному знанш о 
внешнихъ предметахъ и собьшяхъ, которыхъ мы бываемъ сви­
детелями, очевидцами; оно именно не предполагаетъ никакого су- 
ждешя, умозаключешя, оно только, какъ говорятъ, констатируетъ 
фактъ, подобно тому какъ свидетель на суде только изла­
гаешь обстоятельства дела, только передаешь ихъ, такъ ска­
зать освещаешь ихъ предъ мыслно судей, но самъ не су­
дить о нихъ. Сила убедительности свидетельства совести, 
этого непосредственнаго сознашя, есть наивысшая для того, 
кто на нее опирается. На эту силу неоднократно указываетъ

*) Непосредственность знашя, доставдяемаго намъ совЬстт, и ея полнейшую 
непогрешимость можно объяснить еще слЬдующимъ прим-Ьромъ: я, иапр., вижу 
утопающаго въ p i at,, и это видЬте вызываетъ во мне-, а) чувство сострадашя 
къ утопающему, и б) желаше спасти его. Очевидно, такое чувство и cie желаше 
познаются мною не чрезъ рядъ посредствующихъ сужденш, а непосредственно: я 
не дохожу до этого знашя путемъ, напр.. сл'Ьдующихъ догическихъ разсуждешй: 
„каждый утопаю щШ заслуживаетъ сострадашя къ нему; этотъ человЬкъ утопаетъ; 
следовательно"... и проч. НЬтъ, чувство сострадашя къ утопающему и желаше 
ему помочь сознаются мною невольно, безъ всякихъ разсуждешй о пихъ и никто 
не можетъ разубедить меня въ этомъ сознанш.
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Св. Ап. Павелъ (Римл. 9, 1— 3; 2 Кор. 1, 12); на нее ссылает­
ся всякШ человекъ, какъ на последнюю инстанцию, когда хо­
чешь убедить другого въ истине того, что онъ утверждаешь. 
Повторимъ: совесть есть непосредственное знаше, видеше того, 
что есть и совершается въ насъ, и более ничего. Представлешя, 
понятая, умозаключешя суть уже результаты деятельности поз- 
навательныхъ силъ надъ темъ матер1аломъ, который данъ непо- 
средственнымъ сознашемъ. Но эти представлешя и образуюпцяся 
изъ нихъ мысли не суть уже, по учешю Св. Ап. Павла, совесть; 
они ясно отличаются имъ отъ совести. Язычники показываютъ, 
что дгьло закона у нихъ написано въ сердцахъ: о чемъ сви­
детельству етъ совгъстъ ихъ и (кроме того) мысли ихъ, то 
обвиняющ1я, то оправдывающ1я одна другую. Съ ноявлешемъ 
нравственной потребности въ сознанш, съ возникновешемъ въ нашей 
душе чувства добра или зла и влечешя или отталкивашя по отноше- 
нда къ тому или другому, для свободы человека возникаетъ за­
дача; удовлетворить возникшему влеченш и чувству, или не 
удовлетворить? удовлетворить имъ такъ или иначе? Содержите 
непосредственнаго сознашя, известное нравственное чувство и 
влечеше, или, что то же, известная нравственная потребность, 
становясь достояшемъ ума, вызываетъ, такимъ образомъ, рядъ 
мыслей, какъ объ этомъ самомъ чувстве и влеченш, объ этой 
потребности, такъ и о другихъ, тоже сознаваемыхъ, потребно- 
стяхъ человеческой природы. Представимъ, напр., что у меня 
возникла нравственная потребность помочь бедняку, т.-е. я 
встретилъ, положимъ, на дороге нищаго, и эта встреча сейчасъ 
же возбудила во мне чувство сострадашя къ нему и влечеше 
къ возможному облегчешю его состояшя; у меня, положимъ, 
есть лишняя комната, въ которой я могу его прштить, или я 
могу найти ему у себя то или другое дЬло и вместе съ темъ 
дать ему кусокъ хлеба и проч. т. п. Вотъ съ возникновешемъ 
этой нравственной потребности въ моей душе, этого чувства со- 
страдашя къ бедняку и желашя осуществить его (чувство), у 
меня появляется рядъ мыслей насчетъ того, какъ лучше осу­
ществить это чувство сострадашя, какъ лучше помочь бедняку, 
и следуешь ли помочь ему? При этомъ у меня сами собою по­
являются размышлешя о другихъ потребностяхъ моей природы,
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напр., о потребности иметь поной для себя, о потребности не 
расходовать, такъ сказать, добра понапрасну и пр. и нр. Я так­
же могу вспоминать о бывшихъ уже случаяхъ удовлетворешя по­
добному чувству и влеченш, о бывшихъ уже пособ1яхъ съ моей 
стороны бЬднякамъ, о тЪхъ послЬдстшяхъ, къ какимъ приводи­
ли эти noco6ifl; словомъ, возникаетъ целый рядъ мыслей, то 
обвиняющихъ, какъ гвворитъ Апостолъ, то оправдывающихъ одна 
другую, т.-е. то говорящихъ въ пользу удовлетворена, то не 
въ пользу.

Это глубокое, можно сказать, христнски-философское опре- 
д-Ьлеше Апостоломъ совести им'Ьетъ величайшее значеше для 
решетя дальнМшаго вопроса Катихизиса, именно: «Если есть 
въ человЪкахъ внутрентй законъ, то на что еще данъ внгьш- 
нт?> Вникнемъже, какимъ образомъ учеше Ап. Павла о совести, 
объ этомъ внутреннемъ закона нашемъ, решаетъ вопросъ о не­
обходимости для насъ еще внешняго закона?

Bet мысли, то обвиняюшдя, то оправдывающая одна другую, 
которыя появляются въ насъ вследств!е возникновешя известной 
нравственной потребности, пзвЬстнаго нравственнаго чувства 
и влечешя, суть обнаружешя, какъ мы видели, не совести, а 
познавательныхъ силъ человека, работающихъ надъ содержашемъ 
совести, или нравственнаго сознашя, и подъ его вл1яшемъ. Со­
весть есть только показатель матергала для нравственнаго 
суждешя, она есть только светъ, различаюпцй доброе, злое, че­
стное, безчестное, высокое, благородное, низкое, подлое, спра­
ведливое, несправедливое и т. д.; но самая работа надъ доста- 
вляемымъ coetcTiro содержашемъ, самое су ждете о добромъ, 
зломъ, честномъ безчестномъ и проч. есть дело ума человека. 
Отъ этого, хотя совесть наша сама по себе непогрешима, какъ 
непогрешимо наше всякое непосредственное сознаше; но темъ 
не менее естественный нравственный законъ можетъ быть и 
действительно есть погрешимъ. Имея своимъ органомъ познава- 
тельныя силы человЬка, его разумъ (законъ нельзя назвать не- 
посредственнымъ сознашемъ, ибо сознаше, какъ мы сказали, ни 
о чемъ не судить, ничего не предписываетъ, оно только соз- 
наетъ; законъ есть ни что иное, какъ соединеше поштй, выра­
женное въ форме требовашя, след., есть дело ума) естествен­
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ный нравственный законъ, очевидно, подлежитъ и всемъ ошиб- 
камъ, столь свойственнымъ нашимъ познавательнымъ способно- 
стямъ, нашему уму. Подлежа же ошибкамъ, онъ само собою 
понятно, требовалъ исправлешя; нужно было внутреннее свиде­
тельство совести показать еще внешнимъ образомъ, истолковать 
его поврежденному грехомъ разуму человеческому, который, подъ 
вл1яшемъ плотской и греховной жизни, этой духовной тьмы, сде­
лался не всегда способенъ понимать и самыя ясныя указашя 
совести, подобно тому, какъ нашъ телесный глазъ, если долго 
остается въ темноте, делается неспособнымъ видеть самые круп­
ные предметы, и эта неспособность его тЬмъ более увеличивает­
ся, чемъ яснее освещены солнцемъ предметы. «Законъ внЪш- 
шй данъ потому, —  учитъ насъ и Катихизисъ, —  что люди не 
слушались внутренняго закона, и провождая плотскую и грехов­
ную жизнь, заглушали въ себе гласъ духовнаго закона: по­
чему и нужно было напоминать его имъ внешне, посредствомъ 
заповедей. Что убо законъ?—спрашиваетъ Апостолъ, и отве­
чаешь: Преступлены ради приложися (Гал. 3, 19)»; онъ 
данъ после, по причине преступлен^, потому что люди, такъ 
сказать, переступали те границы, которыя указывалъ имъ вну- 
треншй светъ, ихъ совесть, и нужно было дать имъ еще вне- 
шшя преграды, которыя удерживали бы ихъ въ границахъ, опре- 
дйленныхъ имъ ихъ совестно, ихъ внутреннимъ непосредствен- 
нымъ сознашемъ.

Когда и какимъ образомъ данъ человекамъ внештй БожШ 
законъ, это известно изъ Свящ. Исторш. Именно (скажемъ сло­
вами Катихизиса): « Ногда происшедннй отъ Авраама народъ 
Еврейск1й чудесно освобожденъ отъ рабства Египетскаго: то­
гда на пути въ обещанную ему землю (въ 50-й день по ис­
ходе изъ Египта), въ пустынё, на горе Синае, Богъ явилъ 
присушке Свое въ огне и облаке, и далъ законъ чрезъ во­
ждя Израильтянъ Моисея». Замечательно при этомъ, между про- 
чимъ, то, что народъ, после того какъ непосредственно выслу- 
шалъ отъ Бога изречете десяти заповедей, обратился къ Мои­
сею съ просьбою, чтобы онъ принялъ на себя посредничество 
между Богомъ и ими. И  сказали Моисею: говори ты  съ на­
ми, и мы будемъ слушать; но чтобы не говори,лъ съ нами
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Богъ, бабы намъ не умереть. Ибо есть ли какал плоть, 
которая слышала бы гласъ Бога жггваго, говорлщаго изъ 
среды огня, какъ мы, и осталась жива? (Лучше) присту­
пи ты  гг слушай все, что скажешь тебе Господь, Богъ 
нагиъ, и ты  пересказывай намъ все, что будегггъ говорить 
тебгь Господь, Богъ наигъ, гг мы будемъ слушать и испол­
нять (Исх. 20, 19. Втор. 5, 26. 27). Просьба эта, какъ нель­
зя бол'Ье свид1>тельствуетъ о томъ, что падкий человЪкъ, вслЪд- 
CTBie своего гргЬха, такъ далеко уклонился отъ Бога, источни­
ка истины, что онъ не можетъ не дрожать предъ этою исти­
ною, когда она является ему непосредственно, и что потому 
ему необходимо посредственное ознакомлеше съ нею, другими 
словами: необходимо стороннее истолковаше ея, необходимъ внЪш- 
шй законъ.

Текстъ десяти заповедей Закона Бож1я сл1>дую1щй:
1. Азъ есмъ Господь Богъ твой: да не будетъ тебгь бо- 

зи жги, развгь Жене.
2. Не согпворгг себгь кумира, и всякою подобгл, елика 

на небеси горе, и елика на земли низу, и елика въ водахъ 
подъ землею: да не поклонигиггся имъ, ни послужиши имъ.

3. Не возмеши ггмене Госггода Бога гпвоего всуе.
4. Помни день субботний, еже святите его: шесть 

дней дгьлай, и согпворигии (въ нихъ) вся дгьла твоя, въ 
день же седъмый суббота Господу Богу твоему.

5. Чти отца и гпвоего матерь твою, да благо гпи бу­
дегпъ, и да долголгьгпенъ будеши на земли.

6. Не убт.
7. Не прелюбы согггвори.
8. Не у кради.
9. Не гюслушествуй на друга гпвоего свидетельства 

ложна.
10. Не пожелай жены искренняго твоею, не пожелай 

дому ближняго твоего, ни села его, ни раба его, ни рабы­
ни его, ни вола его, ни осла его, ни всякаго скогпа его, ни 
всего, елггка суть ближняго твоего. Исх. 20, 2— 17.

Будучи только истолкователемъ того закона, матер1алъ для 
котораго доставляетъ намъ наша совесть, будучи, по слову
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Апостола, написанъ въ сердцахъ нашихъ, внЪшшй нравствен­
ный законъ, хотя онъ былъ данъ народу Израильскому, обяза- 
теленъ и для насъ. «Должно и намъ поступать по десяти за- 
повЪдямъ, даннымъ народу Израильскому,— говоритъ Катихи­
зисъ. Потому что въ сущности своей онЪ суть тотъ же законъ, 
который, по словамъ Апостола Павла, написанъ въ сердцахъ 
у всЪхъ человЪковъ, дабы ect поступали по нему». ВнЪштй 
нравственный законъ составляетъ природу нашей души; онъ не есть 
что-либо привнесенное намъ отвн'Ь, въ собственномъ смысл'Ь этого 
слова, онъ данъ намъ при самомъ сотворешя нашемъ и внешне лишь 
только повторенъ, лишь только напомненъ намъ и истолкованъ. 
Поэтому-то 1исусъ Христосъ, не обязавъ насъ исполнять обря­
довый законъ Моисеевъ, который им’Ьлъ прообразовательный смыслъ 
и съ пришеств1емъ Спасителя на землю кончилъ свое значеше,—  
учитъ строго исполнять нравственный законъ Моисея, сущность 
котораго заключается въ десяти заповЪдяхъ закона Божья. «1и- 
сусъ Христосъ,— спрашиваетъ далЪе Катихизисъ, — училъ ли 
поступать по десяти заповЪдямъ?» -На что отв!>чаетъ: «Онъ 
повел'Ьвалъ для получежя жизни вЪчной сохранять заповеди». 
Такъ, напр., въ цитуемомъ въ Катихизиса мЪсгЬ изъ 19 главы 
Евангел1я отъ Матвея 1исусъ Христосъ прямо говоритъ юношЬ, 
который спрашивалъ Его; «что ему сдтълатъ добраго, чтобы 
имгьть жизнь вгьчную?*— прямо говоритъ: соблюди заповпди 
(Me. 19, 17); равнымъ образомъ въ 5-й главЪ Евангел1я отъ 
Матвея Онъ учитъ: не думайте, что Я  пришелъ нарушить 
законъ или пророковъ: не нарушгть пришелъ Я , но испол­
нить. Ибо истинно говорю вамъ: доколгь не прейдетъ небо 
и земля, ни одна ioma или ни одна черта не прейдетъ 
изъ закона, пока не исполнится все (5, 17. 18). Только до 
1исуса Христа не такъ полно и совершенно понимали этотъ за­
конъ, и потому— продолжаетъ Катихизисъ— Онъ «училъ понимать 
и исполнять его совершеннЪе» (см. гл. 5).
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О  РАЗЛЕЛЕН1И ЗАПОВЕДЕЙ НА ДВ^ СКРИЖАЛИ: ЗНАЧЕНИЕ ЭТОГО РАЗДЕЛЕН1Я, У ЧЕШ Е О СЕМЪ
Т исуса Х р и с т а ;  у ч е ш е  о  т о м ъ — в с е  л и  л ю д и  с у т ь  б ли ж н ге  н а ш и ; р е ш е ш е  во п р о ­
с а — п о че м у  н е т ъ  зап о вед и  о л ю б ви  къ сам о м у с е б е ; п о р яд о к ъ  въ л ю б ви  к ъ  Богу, 
КЪ БЛИЖНЕМУ И КЪ  САМОМУ С ЕБЕ, и  ГЛУБОКШ с м ы с л ъ  этого п о р яд ка ; ц е л ь  разделе- 
Ш Я ОТКРОВЕННАГО ЗАКОНА НА ДЕСЯТЬ ЗАПОВЕДЕЙ; ГЛАВНОЕ СОДЕРЖАЩЕ КАЖДОЙ ЗАПО­

ВЕДИ; ВЫВОДЪ ИЗЪ ДЕСЯТИ ЗАПОВЕДЕЙ ОБЪ ОБЯЗАННОСТЯХЪ КЪ  СЭМОМУ СЕБЕ.

Какъ известно, Господу Богу было угодно начертатъ десять 
заповедей на двухъ окрижаляхъ или доскахъ каменныхъ. Это 
раздаете запов%дей на двЪ скрижали рзначаетъ, но указа­
нию Катихизиса, «то, что въ нихъ заключаются два вида люб­
ви: а) любовь къ Богу, и— б) любовь къ ближнему*, сооб­
разно съ чЪмъ намъ «предписываются два рода должностей» 
или обязанностей: а) въ отношенш къ Богу, и— б) въ отношенш 
къ ближнему. На эти два вида любви и двоякость нашихъ обя­
занностей указываетъ,— подтверждаетъ Катихизисъ,— Самъ Спа­
ситель. «На вопросъ законника 1удейскаго: какая наибольшая 
заповедь въ законе?— 1исусъ Христосъ отвЪчалъ: возлюби 
Господа Бога твоего всемъ сердцемъ твоим, и всею душею 
твоею, и всемъ разуменгемь твоимъ. С1я есть первая и 
наибольшая заповедь. Вторая же подобная ей: возлюби 
ближняго твоего, какъ самого себя. При этомъ прибавилъ: 
на сихъ двухъ загговедлхъ утверждается весь законъ и 
пророки>, т.-е. въ сихъ двухъ заповЪдяхъ заключаются все 
обязанности человека, которыя предписываются закономъ и про­
роками, или, что то же, всемъ Священнымъ писатель (Me. 
22, 36-40 ) >).

1) Въ  еврейской библш священвыя книги разделяются, какъ мы видели 
(См. Кн. 1, стр. 68— 69), на три части: а) Законъ, б) Пророки и в) Аг^ографы. 
Но такъ какъ третья часть священнихъ книгъ Ветхаго завета тоже написана 
пророками, хотя и различавшимися у евреевъ отъ пророковъ, авторовъ второй 
части книгъ (такъ же); то Спаситель въ вышеприведенномъ месте все Священ­
ное Писаше Ветхаго Завета называетъ только закономъ и  пророками. Впрочемъ 
въ Евангелш отъ Луки (24, 44) Спаситель указываетъ на третью часть и особо 
вотъ то, о чемъ Я  вамъ говорилъ,— объясняетъ Онъ по Своемъ воскресенш двумъ 
ученикамъ, шедшимъ въ Эммаусъ,— еще бывъ съ вами, что подлежишь испол­
ниться всему написанному о Мшь въ закона, Моисеевомъ, и  въ пророкахъ, и  въ 
псалмахъ. Здесь упоминашс о псалмахъ именно указываетъ на третью часть ев­
рейской библш, которая (часть) начинается псалмами.

Катихизисъ Титова, т. Ц , 1 9

У р о к ъ  7 4 - й .
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Что касается дальнейшая вопроса Катихизиса: «Bet ли 
неловки суть ближте наши?»— другими словами: къ кому 
изъ людей мы должны выражать свою любовь— ко всемъ ли, 
или только къ некоторымъ?— то объ этомъ нами уже было го- 
ворено, именно, что ближте наши суть вегь люди, какъ отве­
чаешь намъ и въ данномъ месте Катихизисъ. «Bet человеки,— 
говорить онъ,— суть ближте наши. Потому что ect сутьсоз- 
дашя одного Бога и произошли отъ одного человека»; следов., 
ко всемъ вообще мы обязаны иметь любовь, даже ко врагамъ 
нашимъ (см. Me. 5, 44— 48); хотя, съ другой стороны, те 
люди, которые исповедуютъ одинакую съ нами веру, «присные 
въ Btpt», по выражешю Катихизиса, «сугубо (вдвойне) близки 
намъ, какъ чада единаго Отца небеснаго не только по бытш 
своему, по созданш отъ Него, но еще по etpt въ 1исуса Хрис­
та», по своему благодатному возрожденш чрезъ 1исуса Христа. 
Взаменъ речи объ этомъ довольно разъясненномъ вопросе*) 
обратимъ свое особенное внимаше на друпе вопросы настоящаго 
урока, именно на вопросъ о томъ, «почему нетъ (отдельной) 
запов^и о любви къ самому себгъ?> и на вопросъ «о по­
рядке въ любви къ Богу, къ ближнему и къ самому себгы>.

Приступая къ решенно этихъ важныхъ вопросовъ, мы дол­
жны принять въ основаше своего разеуждешя опять учеше Апо­
стола о совести. Совесть наша, видели мы въ иредыдущемъ 
уроке, непогрешимо показываешь намъ, что добро и что худо, 
и какъ непосредственное сознаше, составляетъ основную форму 
душевной жизни, такъ что уничтожить совесть, какъ и сознаше 
всего вообще нашего бьтя, значило бы уничтожить самую ду­
шу, которая между темъ беземертна. Отсюда, какъ бы человекъ 
ни былъ нравственно не хорошъ, какъ бы много ни помрачились 
его душевный способности, умъ, сердце и воля, онъ всегда име­
етъ въ себе средство въ точному и безошибочному различение 
добраго отъ худого. Пусть на время это различеше добра и зла 
(или, что тоже, совесть) оставляетъ человека, пусть онъ яв­
ляется иногда безсовестнымъ, но это не значить, чтобы совесть, 
С1Я способность, или, лучше, средство различать доброе отъ ху-

!) См. между ирочимъ Кн. 1, ур. 37, стр. 393-394.



дого, изчезла въ иемъ навсегда, совсЬмъ оставила его. По на­
шему мн1шпо, проявлеше въ челов'Ькб безсов'Ьстности или, какъ 
говоритъ Писаше и Церковь, сожженности совгьсти (1 Тим. 
4, 2), нерадшгл (Притч. 18, 3), лукавства совгьсти (мол. 
свящ. на херув. шбени) и проч.,— есть ни что иное, какъ вре­
менное уклоненге его внутренняго глаза, т.-е. ума, сердца и 
воли, отъ св1>та совести, и вслЬдств1е того, непонимаше, или, 
точнгЬе, невидгьнге имъ требований совести, подобно тому, какъ 
нашъ виЬшшй глазъ, коль скоро уклоняется отъ какого-либо 
предмета въ сторону, то уже не видитг его, хотя бы предметъ 
этотъ былъ освЪщенъ самымъ яркимъ свЪтомъ. Или, наоборотъ, 
проявлеше въ челов'ЬкЪ безсовг|>стности есть ни что иное, какъ 
то, что онъ, такъ сказать, не предносить къ св'бту совести 
и своему уму нравственной потребности своей и всл1>'дств1е того 
не сознаетъ ее,— подобно тому, какъ если я, держа, напр., въ 
рукЪ известный предметъ, вместо того, чтобы поднести его къ 
свЪту и моему глазу, и разсмотр!>ть его, удаляю его себЪ за 
спину, и онъ, так. обр., делается мнЪ также не видимъ. Но, 
очевидно, уклоиеше моего тЪлеснаго глаза отъ осв'Ьщеннаго пред­
мета и вслгЬдств1е того невид'Ьше мною сего предмета или, на­
оборотъ, удалеше самого предмета отъ моего глаза и отъ ос- 
вЪщающаго его свЪта и всл!1дств1е того опять невид'Ьше его, 
отнюдь не значатъ того, чтобы, съ уклонешемъ отъ этого освЬ- 
щешя моего глаза или съ удалешемъ отъ этого освЬщешя и 
отъ моего глаза предмета освЬщаемаго, изчезъ самый свЬтъ ос- 
вЬщающШ: я не вижу предмета не потому, что онъ пересталъ 
быть освЬщеннымъ или что не стало свЬта освЬщающаго, а по­
тому, что я или не смотрю на его оевгьщенге, или держу его 
самого за моею спиной, въ темнотЬ. И если найдется какая 
либо сила или какой нибудь поводъ, который бы заставилъ меня 
повернуть мой глазъ къ означенному предмету, или, наоборотъ,— 
самый предметъ поднести къ свЬту и глазу, то я ]&премЬнно 
увижу сей предметъ. Такъ и уклонеше нашего ума, сердца и 
воли отъ свЬта совести и вслЬдств1е того наше невидЬше тре- 
бовашй совести или, наоборотъ, наше, такъ сказать, неподне- 
ceHie къ свЬту совЬсти живущихъ въ насъ нравственныхъ пот­
ребностей, и вслЬдств]е того наше несознаше этихъ потребно-

19*

—  291 —



— 292 —

стей,— словомъ; наша иногда безсов1>стность отнюдь не означа­
етъ того, что въ насъ совЪоть совсЬмъ изчезла, а показываетъ 
только то, что мы временно не смотримъ, не обращаемъ внима- 
шя нашего на ея светъ или не стараемся поднести къ этому 
свету ту или другую нравственную потребность нашу. Но когда 
что либо заставляетъ насъ посмотреть на этотъ светъ или под­
нести къ этому свету известную нравственную потребность нашу 
(заставляетъ, напр., болезнь или явная улика со стороны дру­
гихъ), то мы невольно вздрагиваемъ и краснеемъ ’). Этимъ-то 
всегдашнимъ соприсутсттаемъ нашему духу совести, этою-то 
безсмертною и неизменно живущею въ насъ способностью раз­
личать добро отъ зла, объясняются, заметимъ кстати, те страш- 
ныя угрызенiя совести, которыя будутъ испытывать грешники 
на всеобщемъ суде Христовомъ. Теперь грешникъ иногда не смот-

!) Чтобы еще яснее видеть всегдашнее соприсутств1е нашему духу совести, 
возьмемъ прим-Ьръ, который выше приведенъ былъ нами въ пояснеше непосред­
ственности знаюя, доставляемаго нашею совЪстт, и въ доказательство полней­
шей непогрешимости сего знашя именно прим$ръ изъ встречи съ утопающимъ 
человекомъ. Положимъ, что при виде означенпаго утопающаго,— я оказываюсь со 
вершоино холоднымъ къ нему, какъ будто я и не вижу его. Спрашивается: есть 
ли такая моя холодность къ утопающему следств1е того, что во мне изчезла са­
мая способность сознавать предосудительность сей холодности или, наоборотъ, 
что въ природе моей души вовсе нетъ нравственной потребности оказывать по­
мощь несчастному? Отнюдь негь. Представимъ, что кто-либо подходить ко мне 
и говоритъ: „ахъ какъ жаль бйднаго! смотрите, какъ онъ, несчастный, уже 
скоро совсЬмъ обезеилеетъ!... надобно помочь ему“ ... и проч. И  вотъ я, слушая 
его слова, начинаю мало-но-малу чувствовать сострадаше къ утопающему и 
вместе съ темъ во мне является желаше осуществить это чувство, — я начинаю 
думать, какъ бы помочь несчастному... Спрашивается: что означаетъ такая пере­
мена во мне? То, что 1) слова подошедшаго ко мне человека заставили меня посмо­
треть на мою совесть, которая показала мне, что холодность къ утопающему— по- 
рокъ, и 2 ) они вызвали во мне ту нравственную потребность любви къ ближнему, ко­
торая въ данномъ случае была у меня, такъ сказать, за спиною. Очевидно, что 
прежняя моя холодность къ утопающему, доколе подошедшш не начадъ говорить 
мне, не есть доказательство того, что во мне не было самой способности къ 
различент добра отъ зла, т.-е. къ различешю любви отъ холодности, иначе я 
и не изменился бы въ своихъ чувствахъ,— а показываетъ только то, что я лишь 
въ данную минуту явился безсовестнымъ, только въ это время я 1 ) не обра­
щался къ показание совести относительно моей холодности къ погибавшему и
2 ) не преднесъ къ ея свету моей правствепной потребности помогать несчаст- 
пому. Но вообще совесть присуща нашему духу всегда и всегда способна сама 
въ себе показывать истину.



ритъ на то, что ему показываешь совесть, и потому можетъ 
оставаться спокойнымъ, несмотря на живунцй въ немъ трехъ; 
но на будущемъ суде онъ увидитъ все, что составляло содер­
жите его жизни: пршдетъ Господь, говоритъ св. Ап. Павелъ, 
Который осветить сокрытое во мраке и обнаружить 
сердечный намерены (1 Кор. 4, 5). Тогда человекъ уже не 
можетъ отвернуть своихъ глазъ отъ свидетельства совести или 
не можетъ не сознать своихъ нравственныхъ потребностей, ко­
торыя лежатъ въ самой природе его,— все будетъ представлено 
ему, какъ на ладони, и понятно, какъ велики будутъ угрызен!я 
его совести за утраченное время въ случае его теперешней не­
раскаянности. Равнымъ образомъ и праведники вполне ясно уви- 
дятъ тогда свою добродетель, которая въ настоящей жизни не­
редко подвергается порицатю и какъ бы затемняется, и сооб­
разно съ сознашемъ живущихъ въ нихъ добродетелей будутъ 
ощущать несказанное блаженство. Все это приводишь къ тому 
заключенш, что совесть всегда присуща нашему духу, и если 
мы иногда уклоняемся отъ нея, то это не значитъ, что она пе- 
рестаетъ въ насъ быть или, точнее, что самая природа совести 
оставляетъ насъ, исчезаешь изъ нашей души съ корнемъ: при 
первомъ толчке, при первомъ побужденш къ тому, чтобы, такъ 
сказать, обернуться къ ней, мы встречаемся съ нею и получа- 
смъ возможность вполне и непогрешимо сознавать, что добро и 
что худо. Выяснивши себе, такимъ образомъ, постоянную жи­
вучесть въ насъ совести и зная непогрешимость ея свидетель­
ства, мы теперь безъ труда можемъ решить, во-первыхъ, тотъ 
вопросъ: почему нетъ (отдельной) заповеди о любви къ самому 
себе?

Если совесть постоянно присуща нашему духу, если при 
этомъ она непогрешима въ своемъ свидетельстве относительно 
того, что добро и что худо, то ясно, что человекъ имеющШ, 
такимъ образомъ, возможность всегда различать это добро и это 
худо, по отношение къ себе самому всегда же будетъ желать одного 
только добра: ибо никто никогда не имелг ненависти къ своей 
плоти, говоритъ Апостолъ, но питаетъ и греешь ее (Ефес. 
5, 29). Другими словами: имея возможность всегда видеть, что 
добро и что худо, мы всегда имЬемъ верное средство къ тому,
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чтобы проявлять любовь къ себе самимъ. Отъ этого-то самые 
велнюе грешники хорошо знаютъ, что добро и что худо, и если 
другимъ д'Ьлаютъ зло, то себе самимъ никогда его не желаютъ. 
Гордый, напр., который съ презр'Мемъ смотритъ на другихъ, 
отнюдь не бываетъ равнодушенъ, когда такое же презргЬше оказы- 
ваютъ ему самому, и опъ хорошо понимаетъ, что гордость— вели­
чайшее зло. Только видить-то опъ это зло лишь тогда, когда 
оно касается его самого; потому что только теперь сознаетъ его, 
только его собственная личность составляетъ для него поводъ 
или побуждеше къ тому, чтобы, какъ мы выразились выше, 
обернуться къ совести. А когда дело касается другого, то онъ 
и не думаетъ заглянуть на свою совесть, и потому не заме- 
чаетъ никакого зла въ той же самой гордости. Итакъ, вотъ по­
чему въ откровенномъ законе Бояйемъ нЬть отдельной заповеди 
о любви къ себ’Ь самому; любовь эта ясна и естественна безъ 
заповеди. «Потому что и безъ заповЪди, по природе, никтоже 
когда свою плоть возненавидгъ, но питаетъ и гргьетъ ю. 
Ефес. 5. 29», отвЪчаетъ намъ и Катихизисъ. Имея любовь къ 
себ'Ь самому по самой природе своей и находя въ своей совести 
всегда верное средство къ правильной оцепке матер ia.ia для нея, 
человекъ, напротивъ, скорее нуждается въ заповеди объ огра­
ничены любви къ себЬ самому, ч'Ьмъ въ положительномъ предпи­
саны ея, потому что мы скорее можемъ перелюбить себя, не­
жели нелюбить, какъ действительно и запов1;дуетъ Спаситель: 
кто хочетъ идти за Мною, отвертись себя, и возми крестъ 
свой, и слгьдуй за Мною. Ибо кто хочетъ душу свою сбе­
речь, то тъ потеряетъ ее; а кто потеряетъ душу свою 
ради Меня и Евателгл, тотъ сбережетъ ее (Мар. 8, 34. 35).

Теперь перейдемъ къ другому вопросу: какой долженъ быть 
порядокъ въ любви къ Богу, къ ближнему и къ самому себе 
и на чемъ основывается этотъ порядокъ?

Порядокъ сей указываетъ намъ та же совесть наша, посто­
янно живущая въ насъ и непогрешимо свидетельствующая о 
томъ, что добро и что худо. Въ существе человеческаго духа 
есть глубокая нравственная потребность иметь известное отно- 
iueuie къ другимъ разумно-свободнымъ личностямъ и прежде 
всего къ высочайшей Л ичности— Богу. Человеческая личность
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никогда не сознавала бы себя личностпо, не достигала бы само- 
сознашя и самоопред'Ьлешя, если бы вне себя ничего не встре­
чала, кроме безличной природы, если бы не развивалась подъ 
вл1яшемъ другихъ личныхъ существъ и если бы потребности ея 
собственной духовно-телесной природы не встречались съ потреб­
ностями другихъ личностей: это— необходимое услов!е для разви- 
Tifl каждаго отдельнаго лица, и оно ясно сознается нами. Жи- 
вымъ сознашемъ сей потребности объясняется существоваше раз­
личных!. обществъ и союзовъ: релипозныхъ, семейныхъ, родо- 
выхъ, народныхъ, международныхъ, обществъ ученыхъ и учеб- 
ныхъ, обществъ для развит1я изящныхъ искусствъ, для воспита- 
шя и проч. Теперь мы уже видели въ своемъ месте, что какова 
добродетель въ человеке, таковъ его и богъ; если добродетель 
признается въ эгоизме, то и богъ понимается какъ существо 
эгоистическое; напротивъ, если человекъ понимаетъ, что всякое 
добро имеетъ безусловное достоинство въ себе самомъ, то и 
Богъ его является безусловнымъ благомъ, общеше съ которымъ 
есть вместе самое блаженство *). Посему человекъ долженъ 
заботиться о своемъ нравственномъ развитш или, что то же, лю­
бить себя только и прежде всего для Бога; иначе онъ не будетъ 
знать Бога, не будетъ, следов., знать и блаженства. Не оста­
навливаясь долго на этомъ, разъясненномъ въ свое время, пред­
мете, мы обратимъ внимаше на живущую въ человеке потреб­
ность иметь известноеOTHoineHie къ человгъчсскимът личностямъ.

Вместе съ сознашемъ потребности общественной жизни въ 
человеческой природе есть потребность удгьлять каждому свое. 
Пища, одежда, жилище, земля, пропзведешя искусства, наука, 
какъ предметъ обладашя,— словомъ, всякое земное благо, необ­
ходимое для жизни одного человека, можетъ по естественной не­
разрывной связи жизни его съ жизшю другихъ людей, оказаться 
желательнымъ или необходимымъ и для другого человека; если 
это благо недостаточно для удовлетворешя другихъ людей или 
если одинъ изъ нихъ стремится усвоить себЬ большую долю его, 
чемъ какая необходима для него, и чрезъ то лишить другого и 
того, безъ чего онъ не можетъ обойтись; то между обеими лич-

1  См. Кн. 1 , стр 441— 442, 454—455.
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ностями готовы возникнутъ, или и действительно возникаютъ, 
споръ, борьба и друпя непр!ятности. И вотъ въ человеческой 
природе есть потребность, чтобы споръ между людьми былъ пре- 
дупрежденъ или начатый прекращенъ, чтобы разграничена была 
между людьми сфера самостоятельной деятельности каждаго, 
чтобы каждый, сохраняя независимость свою въ установленныхъ 
для ней пределахъ, уважалъ ту же независимость другого въ 
его сфере и чтобы такимъ образомъ возникло упорядоченное 
общежиие, основанное на ограничены личной свободы каждаго 
въ пользу общественнаго благосостояшя. Отсюда ясно, что любовь 
человека къ самому себе естественно должна быть и любовш 
для ближнихъ; безъ любви къ ближнимъ человекъ не можетъ, 
строго говоря, любить и себя самого: ибо, не любя ближняго, онъ 
не любитъ, след., и порядка той общежительности, которая со­
ставляетъ необходимое услов1е для его собственного блага, для 
его личнаю развийя, другими словами: онъ не любитъ, след., 
себя самого или, лучше, не понимаетъ этой любви, какъ должно 
се понимать. Съ другой стороны, если бы человекъ не лйбилъ 
себя самого, то онъ не могъ бы любить и своего ближняго. Мы 
судимъ о ближнихъ нашихъ не иначе какъ только по себе са- 
мимъ; въ основами этого суждешя лежитъ таинственное тожде­
ство нашей природы у всЬхъ людей; наше сознаше непосред­
ственно говоритъ каждому изъ насъ: «твоя духовно-телесная 
природа и природа всякаго человека— въ сущности одна и та же, 
несмотря на все наши индивидуальный особенности,— то, что ты 
признаешь достоинствомъ и недостаткомъ въ тебе самомъ, соста­
вляетъ достоинство и недостатокъ и въ твоемъ ближнемъ». По- 
этому-то мы блага и страдашя ближнихъ можемъ усвоять себе, 
отождествлять съ собственными благами и страдашями, и понят­
но, что, не сознавая или не оценивая качествъ и поступковъ 
своихъ собственныхъ, человекъ не могъ бы разуметь и ценить 
по достоинству качествъ и поступковъ своего ближняго. Такимъ 
образомъ выходитъ, что любить себя самого должно и для ближ­
нихъ.

Въ свою очередь любить ближнихъ должно для Бога. Это 
потому, что каковъ характеръ отношешй человека къ другимъ 
человеческимъ личностямъ, таковъ характеръ его отношешй и
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къ высочайшей Личности — Богу. К то  говоритъ, учитъ св. Апо­
столъ любви— 1оаннъ, я люблю Бога, а брата своего нена- 
видитъ: тотъ лжецъ; ибо не любящт брата своего, которого 
видитъ какъ можетъ любить Бога, Которого не видишь 
(1 1оан. 4, 20)? Не можетъ быть, въ самомъ деле, чтобы, 
напр., гордый въ отношенш къ ближнимъ смирялъ себя предъ 
Богомъ; гордый человекъ и стоя въ церкви, предъ Богомъ, ки­
чится. ПримгЬръ сего представляетъ намъ евангельшй фарисей 
(Лук. 18, 11. 12. 14).

Вотъ поэтому-то всему въ Катихизисе говорится: «Любить 
себя должно только для Бога и часПю для ближнихъ: любить 
ближнихъ должно для Бога: а любить Бога должно для Него 
Самого и больше всего. Любовь къ себе должно приносить 
въ жертву любви къ ближнимъ: а любовь къ себе и къ ближ­
нимъ должно приносить въ жертву любви къ Богу>. При этомъ 
приводятся слова изъ Евангел1я: болъгаи сея любве никтоже 
иматъ, да кто дугиу свою положить за други своя (loan. 
15, 13). Иже любить отца или матерь паче Мене, нгъстъ 
Мене досгпоиш, и ггже любить сына ггли дгцерь ггаче Мене, 
нгьсть Мене Ьостогтъ (Мо. 10, 37). Почему любить Бога 
должно для Него Самого и больше всего, объ этомъ мы говорили 
при объясненш первой части Катихизиса: Богъ есть высочайшее 
наше благо; Онъ есть нашъ Творецъ, Промыслитель и Спаситель; 
Имъ мы живемъ, и движемся, и существуемъ (Д'Ьян. 17, 28).

Bet наши обязанности въ отношешй къ Богу, къ ближнимъ и къ 
самимъ ce6t лежатъ, такимъ образомъ, въ самой пpиpoдt нашей, въ 
нашей coBtcTH; но такъ какъ свидетельству нашей сов^ти мы 
не всегда внимаемъ, то Господь Богъ благоволилъ напомнить его 
намъ во вшЬшнемъ законе и, какъ говоритъ Катихизисъ, «для 
того, чтобы наши обязанности нъ Богу и ближнему предста­
вить яснее, весь законъ раздЪленъ на десять заповедей.

Обязанности къБогу предписываются, учитъ Катихизисъ,— 
«въ перзыхъ четырехъ заповЪдяхъ», именно: «въ первой запо­
веди предписывается познавагпъ и чтить  истиннаго Бога; во 
второй— убегать ложнаго богопочтешя; въ третьей— не на­
рушать Богопочтешя даже словомъ; наконецъ, въ четвертой—  
наблюдать порядокъ во времени и въ дгьлахъ Богопочтешя».
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Обязанности къ ближнимъ предписываются «въ посл%д- 
нихъ шести заповедяхъ», именно: «въ пятой заповеди пред­
писывается любить и почитать ближнихъ особенно къ намъ 
близкихъ, начиная отъ родителей; въ шестой зоюведи— не 
вредить жизни ближнихъ; въ седьмой— не вредить чистотгь 
нравовъ ихъ; въ осьмой— не вредить собственности ихъ; 
въ девятой— не вредить имъ словомъ, а въ десятой— даже не 
желать вредить имъ>.

Обязанности человека къ самому себгь заключаются — по 
учешю Катихизиса «въ заповедяхъ о должностяхъ къ ближ­
нимъ, потому чго ближняго любить должно также, какъ само­
го себя». Но поелику качествами самого человека определяют­
ся и его отношешя къ Богу, то обязанности къ самому себе 
можно усматривать и въ заповедяхъ о любви къ Богу, особен­
но предписаше нашихъ обязанностей къ себе самимъ можно на­
ходить (см. ниже урокъ 82-й) въ четвертой заповеди деся- 
тослов1я.

У р о к ъ  7 6 -й .

ОвЩ1Й ВЫВОДЪ ИЗЪ УЧЕ111Я СЛОВА БО Ж Ш  ОБЪ ОТНОШЕНШ ВНУГРЕНИЯГО  НРАВСТВЕНАГО 
ЗАКОНА КЪ  ЗАКОНУ Б О Ж Ш  ВИВШ НЕМ У, И ПРИЛОЖЕШ Е ЭТОГО ВЫВОДА КЪ  ДОЛЖНОМУ 

ПОНИМАШЮ ЗН аЧ ЕШ Я  КАЖДОЙ ЧАСТНОЙ ЗАПОВЕДИ ДЕСЯТОСЛОВШ.

Прежде нежели мы приступимъ къ изучение каждой запове­
ди откровеннаго закона Бож1я отдельно, весьма полезно сде­
лать обнцй выводъ изъ учешя слова Бож1я объ отношенш вну­
тренняя нравственная закона къ внешнему откровенному Божь 
ему закону и применить этотъ выводъ къ надлежащему понима­
ние того значешя, какое имеетъ для насъ каждая частная запо­
ведь десятослов!я и каждая частная наша обязанность, предписы­
ваемая намъ тою или другою заповедно десятослов!я.

Изъ того, что мы говорили доселе, намъ должно быть ясно, 
что внутреншй нравственный законъ, лежашдй въ основе нашей 
нравственной природы, именно въ нашей совести, есть одинъ и 
тотъ же по своему существу, что и законъ Бож1й внешшй, дан­
ный намъ въ откровенш,— должно быть ясно, что законъ БожШ
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внгЬшшй есть только истолкователь нашего внутренняя закона: 
чего нибудь новая, что бы не соответствовало нотребностямъ 
самой нашей природы нравственной, въ откровенномъ законе 
Бояйемъ нетъ ничего 1). Такое отношеше внутренняго нравствен- 
наго закона къ закону Божш откровенному представляешь вели­
чайшую важность для должнаго понимашя того значешя, какое 
имеетъ для насъ каждое частное нреднисаше откровенная закона. 
Именно:

Отношеше означенное показываетъ, во-первыхъ, что мы должиы 
исполнять предиисашя откровеннаго закона не потому только, что 
они предписываются намъ, а потому, что они составляютъ 
необходимую потребность нашей природы, потому что, не 
исполняя этихъ предписанШ, мы окажемся разрушителями своей 
природы, что мы поступимъ точно также, какъ поступаетъ 
напр., скупой, который отказываешь себе въ необходимой для его 
телесная организма пище и чрезъ то разрушаешь сей организмы 
Короче, мы должны исполнять каждое предписаше закона, потому 
что оно составляетъ жизнь нашей души, что безъ этого испол- 
нешя душа наша умираетъ духовно, т.-е. ощущаетъ въ себе 
полное нравственное разсгройство и какъ бы разрушается. Очевидно, 
только при такомъ пониманш предписанШ откровеннаго Бож1Яго 
закона, какъ предписанШ вполне соответствующихъ самой при­
роде нашей и неотделимыхъ отъ нея, мы не будемъ скучать, 
какъ скучаютъ мнопе, изучешемъ ихъ, но отъ всей души будемъ 
выслушивать и исполнять ихъ, согласно съ словами Спасителя: 
люби Господа Бога твоего всгъмъ сердцемъ твоимъ, и всею 
душею твоею, гг всею мыслт твоею, гг ближняго твоею, 
какъ самого себя. А коль скоро въ исполнеши нашихъ нрав- 
ственныхъ обязанностей мы будемъ иметь въ виду только внешнгя 
услов1я, напр., чтобы получить известную награду или похвалу 
отъ кого, или, наоборотъ, чтобы за неисполнеше не подвергнуться 
наказанш: тогда всякая наша нравственная обязанность будетъ 
казаться намъ тяжелою и можетъ выполняться лишь дотоле, 
пока будутъ существовать внешшя услов!я; но не стань сихъ 
условШ, не станетъ и должной нравственности въ человеке; не

I) Ср. Кн. 1, урокъ 42, стр. 448 и слЬд.



—  300 —

получи, напр., человекъ, служащШ изъ за однЪхъ наградъ, 
ожидаемой имъ награды, онъ непременно броситъ какую бы то 
ни было работу, какую бы то ни было обязанность свою, хотя 
бы неисполнеше ея грозило самыми печальными и самыми не- 
пр1ятными последствиями для его ближняго, отъ котораго онъ 
не получилъ ожидаемой имъ награды; или, наоборотъ, явись 
начадьникъ, не прибегающей къ мерамъ наказашй, и— все его 
подчиненные, если они привыкли исполнять свои обязанности 
только изъ за страха наказашй, непременно бросятъ строгое 
выполнеше своихъ обязанностей. Понятно, какъ непрочна такая 
нравственность, и какъ, следовательно, важно сознаше того, что 
все наши обязанности составляютъ требовашя самой природы 
нашей.

Далее, зная, что нравственный законъ лежитъ въ самой 
нашей природе, что совесть есть верный его показатель, а въ 
случае нашей неспособности видеть ея свЬтъ, единственный 
истолкователь внутренняго закона есть БожШ откровенный законъ, — 
мы уже не станемъ доверять однимъ суждешямъ своего -ума 
относительно того или другого нравственнаго поступка нашего, 
а всегда будемъ поверять свои суждешя съ свидетельствомъ 
нашей совести о томъ и съ учешемъ откровеннаго Бож1я закона, 
и только тогда решимся на известный поступокъ, когда насъ не 
зазритъ наша совесть, и когда мы найдемъ одобреше его въ 
откровенномъ Бож)емъ законе. Мнопе разсуждаютъ, напримеръ: 
«къ чему ходить въ церковь и оставаться тамъ часъ или два, 
не принося ничего полезнаго ни себе, ни другимъ, кроме того 
только, что въ ногахъ почувствуется сильная усталость? Не го­
раздо ли лучше, вместо того чтобы быть въ церкви и ощущать 
тамъ душевную пустоту, остаться у себя дома и здесь прочитать 
какую-либо полезную книгу или побеседовать съ кемъ-нибудь, 
и вообще сделать какое-либо доброе дело? Къ чему напрасно 
терять время и силы?» И, согласно съ такимъ разсужцешемъ 
MHorie действительно не бываютъ никогда въ храме Бож1емъ. 
Но не то внушаетъ намъ, во-первыхъ, наша совесть. Она какъ 
бы такъ говоритъ каждому изъ насъ: «совершенно верно, что 
ходить въ церковь и стоять въ ней безъ всякаго благоговешя 
есть только напрасная трата времени, не приносящая пользы ни
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самому ходящему, ни другимъ; но это не значить, что самая 
обязанность ходить въ церковь напрасна. Причиною невнима­
тельности человека къ церкви и той пустоты, которая иногда 
ощущается имъ во время стояшя въ церкви, служить его злая 
воля,— онъ не хочетъ молиться, и потому ему скучно въ 
церкви,— а не то, чтобы въ насъ не было нравственной потреб­
ности ходить въ церковь и молиться тамъ Богу. Потребность 
эта ясно показывается темъ, что каждый человекъ по самой 
своей природе не можетъ оставаться неблагодарнымъ къ своему 
великому Благодетелю Богу и не испрашивать у него благодатныхъ 
даровъ, раздаваемыхъ въ Его св. Церкви. И если на чью душу 
не действуешь церковь, если чьего сердца не трогаютъ ни произ­
несете молитвъ, ни utnie священныхъ песней, то т’Ьмъ менее 
могутъ привести его въ умилете стены обыкновеннаго дома. Ты 
разсуждаешь, что, дЪлая у себя д'Ьло для твоего ближняго, тЬмъ 
самымъ приносишь ему несомненную пользу? Но разве не польза 
для твоего ближняго, когда ты, стоя въ церкви, вознесешь за 
него горячую твою молитву къ Богу? Разве твоя молитва предъ 
самымъ алтаремъ Господнимъ не имеешь никакого значешя у 
Бога?»... Таковы внушешя нашей совести. Обращаясь, во-вторыхъ, 
къ свидетельству слова Бож1я, мы и въ немъ находимъ то же 
самое. Помни день суботнт, еже святити его, предписываетъ 
намъ четвертая заповедь закона: шесть дней дгьлай, и сот- 
вориши въ нихъ вся дгьла твоя, въ день же седьмий суббота 
Господу Богу твоему: да не сотвориши всякаго дгьла въ 
онъ (въ этотъ день) ты , и сынъ твой, и дщерь твоя, и 
рабъ твой, и раба твоя, и волъ твой, и осля твое, и 
велит скотъ твой, и пришлецъ обитали у тебе (Исх. 20, 
8— 10). Прославляйте Бога и въ тгьлахъ вашихъ и въ 
душахъ вашихъ, которыя суть Божш, учитъ насъ св. А и. 
Павелъ (1 Кор. 6, 20). Или пренебрегаете церковь БожъюЧ—  
обличаетъ тотъ же Апостолъ Коринеянъ, собиравшихся въ церковь 
за темъ только, чтобы есть и пить,— развгь у васъ нгьгпъ 
домовъ на то, чтобы гъстъ и пить? Что сказагпь вамъ? 
похвалить ли васъ 'за это? Пе похвалю (1 Кор. 11, 22). 
Мы дайе видимъ, что Самъ 1исусъ Христосъ, этотъ высочай­
ше образецъ для нравственнаго поведешя, еще будучи двенад-
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цатилетнимъ отрокомъ, п'Ьткомъ идетъ изъ Галилеи въ 1ерусалимъ, 
чтобы въ 1еруоалимскомъ храме помолиться Богу (см. Лук. 2, 
42 и сл.) *). А когда Онъ вступилъ бъ торжественное служеше 
спасение рода человеческаго, то на всякШ праздникъ приходилъ 
п'Ьткомъ же изъ Галилеи въ 1ерусалимсмй храмъ. И вотъ какъ 
изъ свидетельства совести, такъ и изъ учешя слова Болпя мы 
обязаны заключить: «нетъ, каждый хрисианинъ долженъ неопус- 
тительно ходить въ церковь, и тамъ, вместе съ другими, воз­
носить молитвы общему Отцу нашему небесному»... Нетъ сом- 
нешя, что если бы мы глубже понимали природу нашей совести 
и OTHOineHie къ ней откровеннаго Бож1я закона, то почаще обраща­
лись бы къ ея свидетельству и согласному съ нею учешю слова 
Бож1я, и были бы гораздо нравственнее и религюзнёе, чемъ ка­
ковы на деле. А посему, вотъ второе, что показываетъ намъ, какъ 
важно для насъ сознаше того, что все наши обязанности со- 
ставляютъ требовашя самой природы нашей.

Наконецъ, въ-третьпхъ, имея правильное поняие о природе 
нашей совести и объ отношенш къ ней откровеннаго Бож1я за­
кона, мы не будемъ смешивать нашу совЬсть съ такъ называе­
мыми убеждешями, съ которыми нередко отождествляютъ ее не­
которые (между прочимъ въ нын'Ьшнихъ модныхъ суждешяхъ о 
свободе совести). Уб'Ьждеше, какъ показываетъ самое поняие 
его, есть результатъ деятельности ума; для того, чтобы нажить 
какое-либо убеждеше, требуется о многомъ передумать, многое 
обсудить, и понятно, что если ташя думы и суждешя будутъ 
происходить въ насъ помимо нашей совести, то они, какъ видно 
изъ предыдущаго суждешя о нехожденш въ церковь, могутъ быть 
крайне ошибочными, хотя бы по внешнему построенш своему 
казались вполне справедливыми. Насколько человечесшй умъ 
изворотливъ, другими словами на сколько онъ способенъ заклю­
чать объ одномъ и томъ же предмете и за и противъ, можно 
вид'Ьть изъ примеровъ древней софистики, которая любила ще-

Безъ сомн$шя, Спаситель и въ друпе годы Своего отрочества ходилъ 
также въ 1ерусалимъ изъ Назарета на поклонен1е Богу; но въ Евангелш разсказы- 
вается о пришествш Его въ 1ерусалимск1й храмъ, когда Ему было двпнадцат\ 
лгьтъ, потому что въ это пришеств1е Онъ училъ въ храмп.
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голять запутанностпо выдумываемыхъ ею силлогизмовъ1). И во­
обще, что умъ человечесшй весьма способенъ судить объ од- 
номъ и томъ же предмете совершенно различно,— это под- 
тверждаютъ намъ все наши споры между собою. Выводъ отсю­
да тотъ, что только совесть наша и божественное откро- 
веше, которое служитъ истолкователемъ ея, безусловно верны 
сами въ себе и надежно могутъ руководить насъ на пути доб-

1) Таковы напр, древшй софизмъ, известный подъ именемъ „Крокодилъ". 
Онъ состоитъ въ слЬдующемъ: у одного отца врокодилъ похитпдъ сына; отоцъ 
сталъ умолять крокодила, чтобы онъ отдадъ ему сына, на это корокодилъ отве- 
чадъ: „для того, чтобы тебе получить отъ меня сына твоего, ты долженъ уга­
дать—отдамъ я тебе его или нетъ". Тогда отецъ прибегъ къ следующему спл- 
логизму, чтобы во всякомъ случать убедить крокодила на возвращеше ему сына. 
Отецъ говоритъ:

„думаю, что ты не отдашь;
„если я угадалъ, то ты долженъ отдать мне сына по договору (такъ 
какъ по условш, предложенному самимъ крокодиломъ, онъ долженъ 
возвратить сына отцу, если сей последнШ угадаетъ.-)
„если же я но угадалъ, то, значитъ, справедливо противное тому 
(т. е. что ты отдашь.
„Итакъ, ты долженъ отдать мне моего сына".

Крокодилъ съ своей стороны отвечаетъ:
„если угадалъ, то значитъ, что я долженъ съесть твоего сына по тво- 
„имъ же словамъ (такъ какъ ты самъ же сказалъ: думаю, что ты не 
„отдашь").
„если же не угадалъ, то я долженъ воспользоваться по договору (по 
„которому, для того, чтобы тебе получить сына, ты долженъ ушдатъ). 
„Итакъ, я нсдолжепъ отдать тебе твоего сына".

По видимому, оба силлогизма состаплены правильно и убедительны для ума 
и тотъ и другой, а между темъ заключошя ихъ совершенно противоположны, и 
эта противоположность прямо, непосредствднно бросается въ глаза. Еще силло- 
гизмъ:

„А . Критянинъ говоритъ, что критяне лгуны;
„А , — самъ критянинъ.
„Следов., какъ критянинъ, и онъ лжетъ;
„Следов, критяне говорятъ правду (потому что А., говоря, что 
„все критяне лгуны", солгалъ, какъ показало первое заключеше); 
„Следов. А. говоритъ правду (такъ какъ второе заключеше вышло 
такое, что „критяпе говорятъ правду");
„След, критяне лгуны (согласно предыдущему заключенш);
„След. А. лжетъ" (согласно последнему заключенш).

И такимъ образомъ две пары протявоположныхъ заключенШ:
„След. А . лжетъ", „след. А. говоритъ правду"— и: „след, критяне гово 

рятъ правду"; „сдед, критяне лгуны",— можно вести безъ конца.
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родители; а все человечесшя суждешя и самыя убеждешя, какъ 
бы они ни казались устойчивыми и какъ бы логично, повиди- 
мому, ни выводили своихъ различныхъ умозаключешй, если 
нротиворечатъ нашей совести и истолкователю ея, Божествен­
ному откровенш, безусловно должны быть признаваемы за су­
ждешя и убеждешя ложныя и опасныя для доброй нравственности.

Итакъ, приступая къ изученш предлагаемыхъ намъ въ де­
сяти заповедяхъ откровеннаго закона Бож1я нравственныхъ обя­
занностей нашихъ, мы должны крепко сознавать, что обязанности 
эти лежатъ въ самой природе нашей, что изучая ихъ, мы будемъ 
изучать не что нибудь внешнее, а изучать самихъ себя, изучать 
свою собственную природу и свое назначеше,— изучать, притомъ, 
единственно вернымъ способомъ. Съ следующая урока мы и 
перейдемъ къ этому изученш своей собственной природы и ея 
нравственная призвашя, раскрываемая въ десяти заповедяхъ 
откровеннаго Бож1я закона.

У р о к ъ  76-й.

П е р в а я  з а п о в и д ь  о т к р о в е н н а г о  з а к о н а  Б о ж ш :  З н а ч е ш е  с л о в ъ :  „ А з ъ  е с м ь  Г о с п о д ь  

Богъ твой"— п о в е л * в 1е  познавать Б о г а ;  о б я з а н н о с т и ,  в ы т е к а к н щ я  и з ъ  п о в е л ъ ш я  

п о з н а в а т ь  Бога: смыслъ словъ: „ д а  н е  б у д у т ъ  т е б ъ  б о з и  и н ш ,  р а з в *  М е н е " — п о в е -  

л ъ ш е  почитать Б о г а ;  о б я з а н н о с т и ,  о т н о с я щ ш с я  к ъ  в н у т р е н н е м у  и н а р у ж н о м у

Б о г о п о ч и т а н ш .

Первая заповедь Десятослов1я читается такъ: Азъ есмь Го­
сподь Богъ твой: да не будутъ тебгь бози ими, развгь Мене. 
Въ этой заповеди, во-первыхъ, словами: «Азъ есмь Господь 
Богъ гпвой»—небесный Законодатель, какъ-бы такъ говоритъ 
человеку: «— всегда живушдй Господь и Богъ твой; Я— тотъ, 
Который создалъ все тобою видимое и невидимое, создалъ и са­
мого тебя; Я— тотъ, волею Котораго движутся мир1ады светилъ 
небесныхъ, и Чьею силою держится вся земля; Я— тотъ, Кото­
рый искони осыпалъ человека благами, создалъ все для него и 
ему, Который и теперь благодетельствуетъ всемъ; Я— Творецъ, 
Промыслитель и Спаситель твой». Короче, «словами:» «Азъ 
есмь Господь Богъ т в о т  — Богъ, по учешю Катихизиса, какъ
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бы указуетъ на Самого Себя человеку, и тЪмъ повелЬваетъ
намъ познавать Его». «Взирайте на Меня и на мои дела, совер­
шаемый среди васъ,— какъ бы такъ говоритъ Онъ всемъ и каж­
дому изъ насъ,— и нознавайте Меня— Я есмь Господь Богъ вашъ».

Изъ этого повелйшя познавать Бога можно, какъ учитъ далее 
Катихизисъ, вывести следующая частныя обязанности наши:

1) Должно смотрЬть на учеше о Боге, какъ на самое главное 
зашгпе наше, или, говоря словами Катихизиса,— «должно у чаться 
Боюпознатю, какъ важнейшему изъ всехъ знашй». Все 
проч!я знашя могутъ иметь для насъ значеше лишь настолько, 
на сколько оне служатъ къ выясненш главнаго знашя, о Боге. 
Человекъ, изучаюнцй напр, природу, какъ-то: физшогъ, бота- 
никъ, астрономъ и др., конечно, несравненно глубже можетъ по­
нимать высочайшую премудрость Творца, нежели человекъ не 
знаюицй ея (природы); потому что каждая былинка Mipa про­
являете въ себе высокШ творчешй Умъ и заставляетъ насъ 
призадуматься самою глубокою думою. Мы, конечно, присмотре­
лись ко всему окружающему насъ, и не ценимъ по достоинству 
красотъ видимой нами природы, какъ иной богачъ не знаетъ цены 
деньгамъ; а между темъ сколько велич1я и творческаго могуще­
ства показываетъ намъ каждая былинка, попираемая нашими но­
гами! Возьмемъ въ примеръ самую ничтожную, невидимому, травку: 
какая въ ней удивительная соразмерность во всемъ! какое пра­
вильное сочеташе ея отдельныхъ частей! какъ все у ней на 
своемъ месте!.. Тоже нужно сказать, равно, и о бабочке, этомъ 
слабейшемъ живомъ существе: сколько красоты представляетъ 
она собою!.. Не даромъ человеческШ умъ ценитъ того художника, 
который въ своихъ произведешяхъ болЬе приближается къ при­
роде. А что сказать о премудрейшемъ устройстве организма 
животныхъ, о составе человека, о грандшзномъ и величественномъ 
движенш светилъ небесныхъ?!.. Если поглубже вникнуть въ ок- 
ружанишй насъ м!ръ, то душа невольно должна воскликиуть: 
дивна дгьла Твоя, Господа, вся премудростью сотворилъ ecu 
(Псал. 103, 24)! Но всякое такое знаше имеетъ свое значеше 
и полезно для насъ только тогда именно, когда оно служитъкъ 
нашему познанпо Бога. Знаше, не озаренное светомъ Богопозна- 
uifl, вместо пользы, можетъ принести вредъ, и какой еще вредъ...

Катихизисъ Титова, т. \ \ . 20
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величайпйй!.. Какъ ножъ, съ одной стороны, можетъ при­
носить пользу и необходимъ для насъ, чтобы, напр., разрезать 
хлебъ, а съ другой, —  въ рукахъ разбойника, можетъ служить 
лишь оруд!емъ для убШства ближняго: такъ и наше знаше мо­
жетъ быть и полезно и вредно для насъ,— полезно тогда, когда 
оно ведетъ къ нашему Богопознанго,— вредно, когда служитъ 
только къ удовлетворенно человеческихъ страстей, когда вызы- 
ваетъ напр, въ человеке надменность, или показываетъ ему 
исходъ, какъ делать незримыми пороки и следств]'я своихъ стра­
стей. Для большей наглядности возьмемъ въ примеръ знаше 
земледел1я, какъ-то: хлебопашество, огородничество и проч., есть 
самое полезное и необходимое знаше человека; но оно же мо­
жетъ развивать въ человеке корысть и проч1я страсти. Только 
человекъ познающгй Бога можетъ приносить всякимъ своимъ 
знашемъ несомненную пользу и себе и своимъ ближнимъ; муд- 
ровате же плотское вражда противъ Бога есть, учитъ Св. 
Апостолъ Павелъ (Рим. 8, 7. Сн. 1ак. 4, 4).

2) «Должно прилежно слушать поученге о Bort и о дЪ- 
лахъ Его въ Церкви, и благочестивые разговоры о семь въ 
доме». Все Богослужеше нашей Православной церкви предста- 
вляетъ собою ни что иное, какъ стройное и величественное по- 
учеше о Боге и о делахъ Его. Известно, что содержите каж­
даго общественнаго Богослужешя нашего выражаетъ то или дру­
гое отпошеше Бога къ siipy и человеку, и человека къ Богу. 
На вечерне, напр., мы видимъ рядъ воспоминашй о сотворены 
M ipa, грехопадеши первыхъ людей, объ изгнаны ихъ изъ рая и 
глубокомъ раскаяны, какъ ихъ самихъ, такъ и лучшихъ изъ ихъ 
потомковъ, о надежде сихъ лучшихъ людей на пришеснне въ 
м’фъ Спасителя и о действительномъ явлены на земле Избави­
теля. Словомъ; на Вечерне мы видимъ изображеше всей ветхо­
заветной Свящ. Исторш до самаго дня пршпествгя Христова на 
землю. На Утрени мы видимъ воспоминаше того времени, когда 
1иеусъ Христосъ жилъ на земле неузнаннымъ и непризнаннымъ 
почти всеми людьми,— т.-е. мы видимъ здесь изображеше ново­
заветной Свящ. Исторш. На Литургш воспоминаются Тайная 
Вечеря 1исуса Христа съ Апостолами, на которой Онъ устано- 
вилъ святейшее Таинство Евхаристш, и друпя важнейнйя собы-
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т’ш изъ земной жизни Спасителя. Такое же поучительное значе- 
nie имЬютъ и друия общественныя службы нашей церкви, какъ-то: 
повечер1е, полунощница и такъ называемые часы: первый, третШ, 
шестой и девятый *). Нечего уже говорить о томъ, какъ въ 
высшей степени поучительны каждая отдельная молитва церковнаго 
Богослужетя, каждая отдельная священная пЬснь, каждый воз- 
гласъ его и проч. Поэтому слЬдуетъ только вникать въ смыслъ 
церковнаго Богослужетя, и человЬкъ много узнаетъ о БогЬ и 
о Его дЬлахъ. Если гдЬ говорятся проповеди въ церкви, то, 
конечно, должно слушать и ихъ. Равнымъ образомъ весьма важно 
и полезно внимать благочестивымъ разговорамъ о БогЬ и Его 
д'Ьлахъ въ дом'Ь. ЧеловЬкъ вообще живетъ подъ вл1яшемъ внЬш- 
нихъ или внутреннихъ впечатлЬшй, и понятно, что если среди 
этихъ впечатлЬшй у него не будетъ впечатлЬшй, наноминающихъ 
о БогЬ, то онъ не будетъ и думать о БогЬ, а не думая о БогЬ, 
какъ онъ можетъ знать Его, и какъ исполнять свою любовь къ 
нему?

3) Наконецъ,— «должно читать или слушать книги, научаю- 
пуя Богопознашю, и во-первыхъ, Священное Лисате, во-вто- 
рыхъ, Писаны Св. Отцовъ, а затЬмъ, прибавимъ, и всякую 
вообще назидательную книгу. Чтете такое весьма необходимо 
для христ1анина. ЗамЬчаемая иногда холодность къ Богу и вооб­
ще слабая религюзность нЬкоторыхъ ни отъ чего другого проис- 
ходятъ, какъ именно отъ невнимашя человЬка къ чтенш или 
слушанш Свящ. Писашя и основанныхъ на немъ поучительныхъ 
книгь. Въ жизни всякое дЬло, всяюй предметъ требуютъ все- 
сторонняго и глубокаго изучешя, а не поверхностнаго только 
ознакомлешя съ предметомъ. Если, напр., я, разсматривая, по- 
ложимъ, вотъ этотъ столъ, буду обращать внимаше только на 
переднюю его сторону, то, конечно, и знаше мое будетъ о немъ 
только съ этой стороны. Такъ точно и по отношенио къ намъ 
самимъ, къ нашему собственному существу: если мы будемъ 
изучать только предметы, относящееся въ матер1альной нашей 
жизни, то, понятно, весь интересъ нашъ будетъ сосредоточивать­

*) Подробнее объ этомъ можно вид’Ьть въ дюбомъ учебник* о Богослуженш 
нашей Православной церкви.

20*
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ся только на этой стороне жизни, а релипозная сторона оста­
нется на второмъ плане и не будетъ иметь развиыя. Поэтому- 
то въ первенствуюпця времена главнейшимъ заштемъ хриспанъ 
было чтеше священныхъ книгъ и пастырскихъ послашй, и по- 
сему-то мы видимъ въ ищущихъ Господа ту силу веры, а за- 
темъ— ту чудесность этой веры, по которымъ самыя тела ихъ 
прославляются нетлешемъ.

Вообще, касательно нашей обязанности Богопознашя, должно 
заметить, что коль-скоро въ нашей нравственной природе есть 
потребность любви къ Богу, точно такъ же, какъ есть потреб­
ность любви къ ближнимъ и потребность любви къ самому 
себгъ; то первая потребность должна быть изучаема по крайней 
мере на столько же тщательно, какъ и две остальныя. Мы хо- 
тимъ этимъ еще разъ сказать, что никакъ не следуетъ думать, 
какъ думаютъ некоторые, что о Боге, равно какъ вообще о 
религш, не должно много разсуждать, даже позволительно, буд­
то бы, смотреть на истины веры индиферентно, съ спокойнымъ 
равнодунпемъ, будетъ ли проповедуемое учеше да или нгьтъ *). 
Мвеше такое, не говоря уже о томъ, что оно есть не право­
славное, весьма странно само въ себе. Для большей убедитель­
ности въ неращональности сего мнешя, возьмемъ примеръ. Въ 
каждомъ человеке есть потребность пищи. Спрашивается: что 
было бы съ нимъ, если бы онъ не зналъ, какъ удовлетворить 
этой потребности своей природы, если бы не зналъ напр., какая 
именно пища требуется для его организма, если бы не зналъ, 
что всякую принимаемую нищу нужно предварительно должнымъ 
образомъ изготовить и проч. т. п.? Очевидно, въ такомъ случае, 
принимаемая имъ пища была бы для него только обременешемъ 
и причиняла бы ему боль. Такъ точно и неудовлетворенная, 
или не разъясненная потребность нашей любви къ Богу, вместо

*) Такъ разсуждаютъ особенно въ нынешнее время на западе въ среде про­
тестантства. См. Кн. 1, ур. 13, стр. 129— 130. Нельзя не сознаться, что и у насъ 
очень не многт'любятъ заниматься богослов1емъ, предоставляя этотъ трудъ одному 
духовенству. Где источникъ или корень нын$шняго западнаго, а затЪмъ и нашего 
индиферептизма, хорошо объясняется въ статьяхъ г. Кудрявцева, о сущности 
религш, помещавшихся въ начале 70-хъ годовъ въ „Православномъ Обозренш". 
Ср. въ „Церк. Вести.“  1877 г., №  7, стат. Гасиева о воспиташи.
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прямой своей пользы, можетъ принести намъ только вредъ. Для 
того, чтобы удовлетворить ее, недостаточно ограничиваться однимъ 
голословнымъ положешемъ: «люби Бога» и проч. т. п., а нуж­
но еще знать, въ чемъ именно должна выражаться эта любовь 
къ Богу, какъ она должна выражаться, короче: нужно, такъ ска­
зать, переварить въ себе эту потребность, изучить ее возможно 
совершеннымъ образомъ, такъ, чтобы она сделалась именно пло- 
тш и кровго человека, а иначе и она, какъ непереваренная 
пища, можетъ сделаться для него лишь бременемъ и причинить 
одну нравственную боль.

Теперь перейдемъ къ дальнМшимъ словамъ цервой заповеди: 
«да не будутъ тебгъ бози ни in, развп Мене-».

Какъ словами: «Азъ есмь Господь Богъ твой», Богъ пове- 
лЪваетъ намъ познавать Его, такъ словами: *да не будутъ 
тебгъ бози ими, развп Мене» предписывается, по наставле­
ние Катихизиса, обращаться и прилепляться къ единому Богу, 
или, что тоже, благоговейно почитать Его». Господь какъ бы 
такъ говоритъ: «На что тебе друпе боги? Знай, люби и испо­
ведуй Меня одного. Все, кроме Меня, Мое создаше: зачемъ же 
предпочитать создаше Творцу? Зачемъ ты обращаешь суеверный 
взоръ свой на светила небесныя съ целпо узнать свое будущее? 
Зачемъ ты поклоняешься человекамъ, надеясь получить отъ 
нихъ однихъ помощь? Зачемъ ты любишь тварь до такой сте­
пени, что совсемъ забываешь Меня? Нетъ, да не будутъ тебе 
бози, ищи, разве Мене»!

Богопочиташе Катихизисъ разделяетъ на внутреннее и на­
ружное. Это, конечно, по той, давно известной, причине, что 
человекъ состоитъ изъ души и тела. Какъ въ обыкновенной 
наЩей жизни внутреншя наши чувства необходимо выражаются 
и во вне: что, напр., значатъ различные церемошалы, парады 
и проч. т. п., какъ не то, что жизнь человека требуетъ неиз­
бежно известной постановки и во вне?— такъ точно и жизнь 
религюзная, наше Богопочиташе должно быть и внутреннее и 
наружное. *

Ко внутреннему Богопочитанш Катихизисъ относитъ сле­
дующая обязанности:

1) «.Вгъроватъ въ Бога».
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2) «Ходить предъ Богомъ, т.-е.. памятовать о БогЬ, и во 
всемъ поступать осмотрительно; потому что Онъ видитъ не 
только дела, но и сокровеннЪйипя помышлешя наши». Хожде- 
Ы1в предъ Богомъ есть самое верное средство къ достиженш 
совершенной нравственной жизни. Такъ праведный Енохъ посто­
янно ходилъ предъ Богомъ, т.-е. былъ въ непрестанномъ чув­
ствовании вездгЬприсутств1я Бож1я, и чрезъ это удостоился того, 
что былъ живой взятъ на небо. Такъ же точно и каждый изъ 
насъ несравненно менее совершалъ бы греховъ, если бы яснее 
и постояннее сознавалъ везде присутств1е Бож1е.

3) * Бояться Бога, или благоговеть предъ Нимъ, т,-е., по­
читать гневъ Отца небеснаго величайшимъ для себя несчастБ 
емъ, и потому стараться, чтобы не прогневать Его». 
Отвращшу Тебгь лице возмлтутся, говоритъ Псалмопевецъ 
(Псал. 103, 29), т.-е., коль скоро Отецъ небесный отвратитъ 
отъ насъ за наши грехи Свой нромыслительпый взоръ, то мы 
потеряемъ все намъ дорогое.

4) «Надгьяться на Бога».
5) «Любить Бога».
6) ч Повиноваться Богу, т.-е. непрестанно быть готову 

делать то, что Онъ повелеваетъ, и не роптать, когда Онъ не 
то делаетъ съ нами, чего бы мы желали».

7) «Поклоняться Богу, какъ Существу Высочайшему».
8) «Прославлять Бога, какъ Всесовершеннаго».
9) «Благодарить Бога, какъ Творца, Промыслителя и 

Спасителя».
Наконецъ—  10) «призывать Бога, какъ Всеблагого и Все- 

могущаго Помощника во всякомъ добромъ нами наши».
Все эти обязанности сами собою вытекаютъ изъ поштя о 

Боге и нашего нравственнаго отношешя къ Нему.
Къ наружному Богопочитанш Катихизисъ относитъ:
1) Обязанность «проповгъдыватъ Бога, т.-е., признавать, 

что Онъ нашъ Богъ, и не отрицаться отъ Него, хотя бы за 
признаше Его пострадать и умереть надлежало».

2) Обязанность «участвовать въ общественномъ Богослу- 
ж ети, установленномъ отъ Бога, и учрежденномъ Православ­
ною Церновм».
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И эти обязанности, такъ же какъ и обязанности внутренняя 
Богопочиташя, естественно вытекаютъ изъ поняты объ истин- 
номъ Боге и нашей всецелой зависимости отъ Нея.

У р о к ъ  77-й.

П е р в а я  8а п о в в д » о т к р о в е н н а г о  з а к о н а  Болая ( н р о д о л ж е ш е ) :  Г р ь х и  п р о т и в ъ  п е р в о й

ЗАПОВЕДИ И КРАТКОЕ 3AMU4AHIE О КАЖДОМЪ ИЗЪ НИХЪ.

Чтобы точнее разуметь и соблюдать первую заповедь, необ­
ходимо, яворитъ Катихизисъ, еще знать, каше могутъ быть 
r p t x H  противъ нея?— И къ грехамъ противъ первой заповеди 
онъ относитъ след у юнце:

1) «Безбожге, когда люди, которыхъ Псалмопевецъ по 
справедливости называетъ безумными, желая избавиться отъ 
страха суда Б<шя, юворятъ въ сердцгь своемъ: нгьсть Богъ 
Пс. 13, 1». Замечательны слова Псалмовевца: говорятъ въ 
сердцгь своемъ. Только тогда человекъ можетъ сказать, что нетъ 
Бога, когда.сердце его делается совсемъ закрытымъ для Бога, 
т.-е., когда человекъ до того обезобразитъ свою душу, что въ 
ней уже не можетъ отражаться образъ ея Творца, подобно тому, 
какъ вь покрытомъ сильною ржавчиною зеркале уже не отра­
жаются солнечные лучи; но умъ человека, самъ по себе, ни­
когда не можетъ сказать, что нетъ Бога. Сказать, что нетъ 
Бога, значитъ именно обречь себя на безум!е, какъ учитъ Псал­
мопевецъ; потому что безбож1е вносить глубокое противореч!е 
въ наше сознаше и не оставляетъ разуму никакого выхода изъ 
этого противореч!я, или, что тоже, лишаетъ его основашя для 
здравая мышлешя. Безъ веры въ Высочайшее существо человекъ 
никогда не можетъ объяснить себе ни явленШ видимаго Mipa, ни 
той целесообразности, которую проявляетъ въ себе этотъ м1ръ, 
ни, наконецъ, своего личная б ьтя  и своего отношешя къ Mipy. 

Для полнаго убеждешя въ томъ, что нашъ разумъ не можетъ 
обойтись безъ мысли о Боге и на ней одной основываетъ все 
свои положешя, достаточно бросить обнцй взглядъ на наше созна­
ше видимаго Mipa. Что такое видимый м!ръ для нашего созна-
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шя? Въ окружающей насъ природ!; каждая вещь есть только 
временная форма бьтя, проявлеше въ частномъ чего-то общаго, 
что составляетъ основу всехъ явленШ природы; вещи Mipa без- 
прерывно преходятъ, возникаютъ и исчезаютъ: пребываетъ только 
законъ, какъ внутреннее, неизменное содержаше природы. Оче­
видно, что неизмгьнное содержаше и нашего сознашя и о Mipe 
составляетъ тотъ-же законъ. Но что такое законъ? Это не вещь 
и не существо, а мысль, поняие, положеше мыслящаго духа. 
Итакъ, сознавая м1ръ, мы не можемъ не сознавать и Той Мысли, 
Которая составляетъ, или лучше, Которая даетъ Mipy известные 
законы, другими словами: мы не можемъ не сознавать и Бога. 
Но пусть кто-нибудь попробуетъ отрешиться отъ сознашя этой 
Мысли, давшей Mipy определенные законы: понятно, что онъ 
отрешится отъ возможности самаго мышлешя, или, что то-же, 
станетъ въ уровень безум1я; потому что явлешя Mipa, какъ мы 
сказали, суть только обнаружешя или выполнешя даннаго Mipy 
закона, и вне этого закона оне не мыслимы. Такъ-же точно 
человекъ не можетъ мыслить (мы разумеемъ мышлеше здра­
вое, основательное) безъ веры въ Существо Высочайшее и о себе 
самомъ, равно какъ о своемъ отношешй къ Mipy, и вообще— ни 
о чемъ. А изъ всего этого выходить, что безбож!е есть дей­
ствительно безумге, какъ называетъ его Псалмопевецъ, и явля­
ется страшнЬйщимъ грйхомъ разумтго существа— человека,

2) Второй грехъ противъ первой заповеди есть «мноюбо- 
жи, ногда вместо единаго истиннаго Бога признаютъ мнопя 
мнимыя божества». Трехъ этотъ составляетъ уделъ языче­
ства, хотя въ некоторомъ смысле онъ можетъ относиться и къ 
не язычникамъ, что будетъ видно изъ разсмотрешя дальнейшихъ 
греховъ противъ первой заповеди, каковы волшебство, суеве- 
pie и проч.

3) ТретШ грехъ противъ первой заповеди составляетъ «не- 
etbpie, когда, признавая, что Богъ есть, не верятъ Его Прови- 
денпо и откровешю». HeBepie, можно сказать, неизбежно для 
человека, если разумъ последняго будетъ стоять на точке зрф- 
шя одного естественнаго ведешя, вне всякаго послушаны вгь- 
ргь, вопреки заповеди св. Ап. Павла (2 Кор. 10, 5); потому 
что естественое и благодатное ведете далеко разнятся между
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собою, какъ различны другъ отъ друга грехъ и добродетель. 
«Всякая высшая ступень жизни,— говоритъ одинъ ученый 1), 
имеетъ свои собственные законы, превышаюпце все низшая сту­
пени жизни и необъяснимые ихъ законами. Вера и ея содержи­
т е — христанство не есть новое познаше только или новая фи- 
лософ1я, а есть прежде всего новая жизнь, новое твореше. 
Отсюда христанство, высшая ступень жизни, не можетъ быть 
объясняемо съ низшей точки зрешя, именно съ точки зрешя 
естественной жизни и естественнаго разума. Еротъ,— говоритъ 
въ пояснеше ученый— ,на основаши своей сущности и законовъ 
своей природы могъ бы доказать орлу самымъ неопровержимымъ 
образомъ, что подняться на воздухъ невозможно; но эти дока­
зательства разве помешади-бы орлу тутъ-же предъ носомъ сле­
пого мудреца подняться на необозримую высоту?...» Подобно 
сему,— продолжаетъ онъ далее,— и въ деле нашей веры то, что 
для естественнаго нашего разума кажется невозможнымъ (ука- 
жемъ, напр., на нетлеше мощей, воскресете мертвыхъ и проч.), 
для ума облагодатствованнаго, ума возрожденнаго является впол­
не яснымъ и притомъ необходимымъ. Такимъ образомъ неве- 
pie есть ни что иное, какъ такое состояше человека, которое 
не обнаруживаетъ въ себе никакихъ признаковъ возрожденной 
жизни и потому не способно понимать этой жизни.

4) Четвертый грехъ противъ первой заповеди есть «ересь, 
ногда люди къ учешю веры примешиваютъ мнешя, противныя 
Божественной истине». Еще Спаситель предсказывалъ: не ду­
майте, что Я  пришела принести миръ на землю; не миръ 
пришелъ Я  принести, но мечъ. Ибо Я  пришел» разде­
лить человека съ отцомъ его, и дочь съ матерью ея, и 
невестку съ свекровью ея (Me. 10, 34. 35). Равнымъ обра­
зомъ Апостолъ говоритъ: гюдобаетъ въ васъ ересемъ быти. 
Люди, какъ въ самомъ начале существования церкви Христовой 
усвояли истины вйры различно, смотря по степени своего вос- 
питашя, образовашя и проч., такъ и всегда оказывались и оказыва­
ются не одинаковыми исповедниками ея по темъ же самымъ 
причинамъ. Законы действш благодати всегда и везде одинако­

1) Ррау. Смотр. Хриспан. Ч те те  1867 г Ч . I,  стр. 170 и гл'Ьд.
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вы. Чемъ условливается призвате благодатно Бояпею въ хри- 
стчанскую церковь, по которому одни изъ пародовъ вступаютъ 
въ ея (т.-е. церкви) недра, а друпя остаются до времени въ 
естественномъ состоянии тЬмъ же обусловливается и пребыва- 
nie въ Христовой церкви, где одни изъ призванныхъ оказы­
ваются носителями чистой христианской истины, а друпе явля­
ются не вполне верными учешю Христа Спасителя. Благодатное 
действ1е Промысла Бож1я сообразуется всегда и везде съ есте- 
ственнымъ состояшемъ народовъ и лицъ, со степенью ихъ есте­
ственной способности или неспособности быть органами и но­
сителями христйанскихъ истинъ. Богъ, во-первыхъ, призываешь 
народы къ жизни христианской не прежде, какъ когда, путемъ 
естественнаго развит1я, они настолько подвинутся, что явятся 
у нихъ все естествення услов1я къ верЬ во Христа. Известно, 
что Христосъ Спаситель пришелъ въ м1ръ уже тогда, когда по- 
слЬдшй былъ подготовленъ къ припятш своего Искупителя и 
путемъ естественнаго развипя, не безъ сверхъ естественнаго, 
конечно, действ!я Промысла. Апостолы, съ другой стороны, не 
были допускаемы, какъ читаемъ въ Деяшяхъ Апостольскихъ 
(16, 6. 7), до проповедывашя Евангел1я въ некоторых »̂ местахъ, 
безъ сомнешя потому, что тамъ не была еще подготовлена по­
чва для евангельской проповеди. Не инымъ, во-вторыхъ, зако- 
намъ следуетъ благодать Бож1я и въ своемъ действш на наро­
ды, уже принявшее хрисианство. И по приняты хриспанства 
известнымъ народомъ или известнымъ индивидуумомъ, хотя 
естественный особенности ихъ возвышаются и очищаются силою 
сверхъ естественнаго действ1я благодати Бож1ей, но оне не унич­
тожаются въ этомъ народе или въ этомъ индивидууме совер­
шенно. Между темъ эти естественныя особенности, остаюнцяся 
въ известной народности или въ известномъ отдельномъ чело­
веке и по приняты ими христшства, могутъ или содействовать 
пли препятствовать всестороннему и верному усвоенш ими хри- 
ст1анскихъ истинъ. Вотъ объяснеше, почему въ недрахъ самаго 
христианства возникаютъ ереси, столь печально раздираюиця 
единство веры Христовой, объяснеше то, что спасеше человека 
должно совершаться и совершается не иначе, какъ путемъ 
взаимодейсттая сверхъ-естественныхъ и естественныхъ причинъ,
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и отъ сихъ-то естественныхъ причинъ, всегда ограниченныхъ и 
несовершенныхъ, зависитъ, что въ великомъ домгь Божлемъ; 
какъ говоритъ св. Апостолъ, одни изъ сосудовъ золотые и 
серебряные, a dpyiie деревянные и глиняные, и одни въ по- 
четномъ, a dpyiie въ низкомъ употреблент (2 Тим. 2, 20).

5) Пятый трехъ противъ первой заповеди составляетъ «рас- 
колъ, т.-е. своевольное уклонеше отъ единства Богопочтешя, 
и отъ Православной Каеолической Церкви Бошей». Причина 
появлешя раскола указывается въ самомъ онределеши его, и 
она та же, что и причина появлешя ересей, именно свободная 
воля человека, иначе— ограниченность и несовершенство есте­
ственныхъ человеческихъ способностей и силъ, на которыя ме­
жду темъ человЬкъ безразсудно полагается. Различ1е между ере­
сью и расколомъ состоитъ въ томъ, что первая исходнымъ пунк- 
томъ своего отделешя отъ единства Церкви имеетъ догматическую 
или созерцательную сторону религш, «когда, какъ говорится 
въ Катихизисе, иримешиваютъ неправильный мнешя къ ученью 
вгъры», другими словами: когда лживость касается истинъ Бо- 
гопознангя (напр, ересь Apia, отрицавшаго догматъ единосу- 
нця Бога Сына съ Богомъ Отцомъ),—хотя разность Богопозна- 
nifl ведетъ непременно и къ различш въ Богопочтенш: а рас- 
колъ есть прежде всего именно, какъ учитъ тотъ же Катихи­
зисъ, «уклонеше отъ единства Богопочтешя и отъ Православной 
Каеолической Церкви Бож1ей»; его точку отправлешя состав­
ляетъ практическая сторона религш или, иначе, обряды 
(напр, учете нашихъ раскольниковъ о двунерсгномъ сложенш 
перстовъ для крестнаго знамешя; о хожденш по солонь и проч.),— 
хотя, опять, упорное отстаиваше излюбленныхъ обрядовъ ве­
детъ неизбежно къ искаженш и догматовъ, къ неодинаковости 
Богопознашя.

6) Шестой грехъ противъ первой заповеди составляетъ 
«Богоотступленге, когда отрекаются отъ истинной веры, изъ 
страха человеческаго или для мнрскихъ выгодъ». Такому гре­
ху подвергались некоторые изъ христчанъ въ первые века хри­
стианства, когда на нихъ было сильное преследоваше со сторо­
ны сначала 1удеевъ, а потомъ особенно язычниковъ. Богоот- 
ступлеше въ более утонченномъ виде можетъ быть и бываетъ
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и теперь, когда, напр., христанинъ какъ бы стыдится высказы­
вать свои христнш я убЪждешя и следуетъ примерамъ дале­
ко не христанскимъ. Но Спаситель говоритъ: всякого, кто испо- 
вгьдаетъ Меня предъ людьми, исповгьдаю и Я  предъ Отцомъ 
Моимъ небеснымъ: а кто отречется отъ Меня предъ людь­
ми, отрекусь отъ того и Я  предъ Отцомъ Моимъ небе- 
снымъ (Me. 10, 32. 33).

7) Седьмой грехъ противъ первой заповеди есть «отчая- 
нге, когда совсЪмъ не надеются получить отъ Бога благодать 
и спасете». Пагубныя посл4дств1я отчаяшя известны. Прим'Ьръ 
представляетъ собою 1уда, предатель 1исуса Христа, и все во­
обще самоубШцы.

8) Осьмой гр'Ьхъ противъ первой заповеди составляетъ «вол­
шебство, когда, оставляя веру въ силу Боною, верятъ тай- 
нымъ и большею часлю злымъ силамъ тварей, и въ особен­
ности злыхъ духовъ, и стараются действовать иными». Въ 
паше время къ этому греху можетъ быть отнесенъ и такъ на­
зываемый спиритизмъ, насколько посл'Ьдтй является дгЬйств1емъ 
злой силы *). Вл1яше волшебства вредно на самое здоровье че­
ловека, что можно видеть изъ того же спиритизма, несчастны­
ми жертвами котораго делаются, какъ показываетъ изследова- 
Hie спиритизма, весьма мноие изъ самыхъ крепкихъ по своимъ 
физическимъ силамъ людей; MHorie также преждевременно ста- 
реютъ и умираютъ изъ нашихъ простолюдиновъ, благодаря до­
верю къ волшебникамъ и волшебству. Волшебство имеетъ свой 
корень въ язычестве.

9) Девятый грбхъ противъ первой заповеди составляетъ 
«суевгьрге, когда верятъ какой-нибудь обыкновенной вещи, 
какъ будто бы она имела Божественную силу и на нее вместо 
Бога надеются или ея боятся; какъ, напр., верятъ старой 
книге и думаютъ, что по ней только можно спастися, а не 
по новой, хотя новая содержитъ то же учете и то же Богослу- 
жете». Сюда, равно, относится вера въ силу встречи, во влС
яше дней такъ называемыхъ счастливыхъ и несчастныхъ и

.  ■ 1 ’ ' 1 1; : : >■ : ! ’ '> •

*) См. „Странникъ“ 1885 г., декабрь, ст. „Изъ области спиритическихъ 
тайнод'Ьйетвш“ , гд-fe приводится цёлый рядъ дадныхъ па то, что „всё описывав, 
мыя въ кнпгахъ еппритичесюя явлешя Д1аволъ производит^.
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проч» т. п. CyeB'bpie, какъ и волшебство, есть остатокъ язычества 
нашихъ предковъ, когда вместо единаго истиннаго Бога при­
знавали боговъ многихъ, добрыхъ и злыхъ, и такимъ образомъ 
волшебниковъ и суеверовъ можно причислить къ многобожникамъ, 
каковыми были язычники (о чемъ мы и заметили при объяснеши 
греха мноюбошл). Но, составляя одинаково остатокъ язычества, 
cyeeepie существенно отличается отъ волшебства. Волшебство 
есть действ1е непременно во имя злой силы, при чемъ, напр., тре­
буется, чтобы снять съ себя крестъ, произносить хулу на святыню 
и т. п.; а суеверге не отрицаетъ добраго начала, но только 
обнаружеше или проявлеше этого начала ставить въ безусловную 
зависимость отъ известнаго суевернаго посредства; напр., какъ 
поясняется въ Катихизисе, дело спасешя пр1урочиваетъ къ 
старой книге, хотя и новая одинаковаго со старою содержант. 
Далее: несчас™, неблагополучие, равно какъ и удачи, въ суе- 
вЬрш не вызываются, какъ вызываются они въ волшебстве, 
когда есть желаше сделать зло другому или избавить самого 
себя отъ бедств!я; но cyeeepie только видитъ впредвозвмцаетъ 
или, точнее, только примгьчаетъ («хорошая» и «дурная при- 
мгьта») то или другое бедств1е, или удачу, въ такомъ или иномъ 
событш или вещи; напр., три свечи на одномъ столе или въ 
одной комнате— къ покойнику, полный возъ навстречу— къ 
благополучно и т. п. Выражаясь языкомъ ученыхъ, въ волшебстве 
грехъ активенъ, а въ суеверш— более или менее пассивенъ.

10) Десятый грехъ противъ первой заповеди составляетъ 
«лгьность, въ отношент къ учешю благочесПя, молитве и об­
щественному Богослужешю». Ленивый въ отношент къ Богу, 
очевидно, не любить Бога, потому что любовь искдючаетъ ле­
ность; если, напр., кто любить заниматься изучешемъ древностей, 
то онъ уже не можетъ лениться въ этомъ своемъ занятш, чего 
бы оно ни стоило ему. Поэтому, кто оказывается ленивымъ ко 
всему Божш, тотъ явно грешить противъ Бога.

11) Наконецъ, грешатъ противъ первой заповеди все те, 
которые оказываютъ любовь къ творент больше, чемъ къ Самому 
Творцу («люблете твори паче Бом», по тексту Катихизиса), 
каковъ былъ, напр., евангельскШ богачъ; которые угождаютъ 
людямъ до того, что не радятъ о угожденш Богу (человшоцгодге).
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и которые надеются въ чемъ-либо только на собственный спо­
собности и силы или на силу другихъ людей, а не на милость 
и помощь Божш (человтонадгьяте). Очевидно, человекъ, 
который любитъ тварь больше Самого Бога или который угож- 
даетъ и надеется на человека и на самого себя до забвешя 
Бога,— «нЬкоторымъ образомъ», какъ учитъ Катихизисъ, вместо 
истиннаго Бога, почитаетъ за Бога Его твореше,— последнее въ 
такомъ случае <есть для насъ иной Богъ, вместо Бога истин­
наго». Поэтому-то, во-первыхъ, относительно люблешя твари 
паче Бога Спаситель говоритъ: не можете служить Богу и 
маммотъ (богатству, Me. 6, 24). А Ап. Павелъ сильно обли- 
чаетъ челов’Ькоугодниковъ: если бы я ,— обращается онъ къ 
своему собственному примеру,— и поныть угождалъ людямъ, 
то не былъ бы рабомъ Христовымъ (Гал. 1, 10) *). Сильно 
также свящ. Писаше обличаетъ человгЬконад,Ьяше. Такъ говоритъ 
Господь, учитъ Пророкъ 1ерем1я отъ лица Бож1я: проклятъ 
тотъ человгькъ, который гшдгьется на человгька и гглоть 
считаетъ свою опорою, а сердцемъ своимъ удаляегпея отъ 
Господа; онъ бгудетъ какъ нагой среди пустыни и не уви- 
дипгъ ни откуда блаюдгъямя (1ер. 17, 5. 6) 2). Опытъ дей­
ствительно показываетъ намъ безчисленное множество примеровъ, 
какъ люди, надеюицеся только на богатство,' на самихъ себя и 
на другихъ людей, крайне разочаровываются въ своихъ надеждахъ.

У р о к ъ  7 8 - й .
П е р в а я  з а н о в ъ д ь  о т к р о в е н н а г о  з а к о н а  Б о ж 1я  ( о к о н ч а ш е ): У ч е н ш  о с а м о о т в е р ж е -
н ш ;  П0НЯТ1Е САМ00ТВЕРЖ ДЕН1Я; ТРУДНОСТЬ ЕГО ДЛЯ ЕСТЕСТВЕНВАГО  ЧЕЛОВЕКА и  в ы с о к о е  

ПРИ ЭТОМЪ УТЪШ ЕШ Б, СООВЩАЕМОЕ БЛАГОДАТНОЮ ПОМОЩ1Ю; С0ГЛАШЕН1Е СЪ ПЕРВОЮ  

ЗАПО ВЪ ДШ  ПОЧНТАН1Я А н г е л о в ъ  и  С в я т ы х ъ  ЛЮДЕН.

Изъ предшествовавшая обозрЪшя греховъ противъ первой 
заповеди нельзя не видеть, что все они суть слгЬдств1е несоз-

Ц Само собою разумеется, что у Апостола речь объ угожденш людямъ, ко­
торое имеетъ въ виду ту или другую страсть, но вообще служеше человечеству, 
заповедуется намъ, какъ мы уже видели, самою природою нашею; предосудитель­
но такое угождеше людямъ, которое имеетъ въ виду только человечесюе расчеты 
и при которыхъ память о Боге какъ бы совсемъ исчезаетъ.

2) Оба последше текста противъ человекоугод1я и человеконадЬяшя приво­
дятся въ Катихизисе. Относительно трехъ последнихъ греховъ, люблен!я твари
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нашя или слабаго сознашя и малаго изучешя человЬкомъ пер- 
вЬйшей потребности его нравственной природы, состоящей въ 
любви къ Богу; гакъ что человЬкъ, вмЬсто Бога, единственная) 
источника и вЬрнаго Руководителя въ его жизни, имЬетъ въ 
виду только свой собственный разумъ и свою собственную волю, 
и ими одними руководится въ своей жизни и дЬятельности. Но 
намъ уже извЬстны непостоянство и шаткость человЬческихъ 
суждешй, желашй и хотЬшй, а отсюда должна быть панятна 
естественность всЬхъ тЬхъ грЬховъ, которые составляютъ на- 
рушеше первой заповЬди и вообще являютъ собою ненормальность 
нравственной жизни человЬка. Для того, чтобы избЬжать этой 
печальной ненормальности, очевидное и общее средство состоитъ 
въ томъ, чтобы не полагаться исключительно на свои мысли, 
желашя и хотЬшя, которыя но большей части грЬховны, а посту­
пать такъ, какъ учитъ насъ Откровеше; другими словами: «должно, 
какъ говоритъ Катихизисъ, отречься отъ самого себя». Эту 
обязанность нашу Катихизисъ подтверждаетъ словами Спасителя 
Христа, Который учитъ: кто хочетъ идти за Мною, отвертись 
себя (Марк. 8, 34).

Отвергнуться себя не значитъ бросить свою душу и тЬло, 
какъ бросаютъ ничего нестоющую вещь, безъ внимашя, безъ 
попечешя. Во-первыхъ, душа человЬка есть существо весьма 
великое въ очахъ Божшхъ. Спаситель въ тотъ же самый разъ, 
когда Онъ изрекъ учеше о самоотверженна, весьма высоко оцЬнилъ 
душу человЬка. Спаситель учитъ: какал польза человгьку, 
если онъ прюбртпетъ весь мгръ, а душгь своей повредитъ 
(Марк. 8, 36)? СлЬдовательно, душа для человЬка должна быть до­
роже цЬлаго Mipa. Нельзя, во-вторыхъ, думать и того, чтобы Господь 
новелЬвалъ намъ бросить безъ всякаго попечешя тЬло наше, такъ 
какъ мы, согласно съ учешемъ Апостола, по самой природЬ 
нашей должны питать, и гртпь ею (Ефес. 5, 29), и такъ 
какъ оно создано Богомъ и можетъ служить къ прославлен! ю 
Бога (1 Кор. 6, 20). Отвергнуться себя значитъ именно не ги тть 
пристрастия къ себгь, въ особенности не быть привязаннымъ

паче Бога, челов6 коугод1я и человбконадбяшя, мы должны заметить то же, что было 
оказано о волшебств-6 и суевбрш, именно, что люблеше твари пачо Бога, чело- 
вбкоупдае и человбконадбяше очень не далеки отъ языческаго многобож1я.
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къ любимымъ понят1Я.мъ собетвеннаго мудровашя и къ темъ 
наслаждешямъ и удовольств1ямъ душевнымъ и тЬлеснымъ, ко­
торыя почерпаются изъ неочищенной природы, но все cie, подобно 
путешественнику, встречать мимоходомъ и вскоре оставлять по­
зади себя. Св. Васил|'й Велишй, словами котораго Катихизисъ 
отвечаетъ на вопросъ: «что значитъ отвергнуться себя*?— 
такъ изъясняетъ обязанность само отвержемя: «самъ себе 
отрицается той, говоритъ онъ, иже совлечеся ветхаго че­
ловека съ деянми его, тлгъгощаго въ похотгъхъ прелестныхъ. 
Отрицается гг всехъ прггстрастт мгрскихъ, яже пре- 
пятствовати могутъ намгьретю благочестгя. Совершенное 
отвержеше въ гггомъ состоишь, еже и къ самой жизни 
безггристрастну быти, гг осуждеше смерти имети, во еже 
бы на себе не надеятггся 1) (Простран. Нрав. отв. 8).

Трудно идти по такому пути; но въ жизни безъ труда ничего 
не бываетъ. Покойный Преосвящ. Филаретъ, Митрополитъ Москов­
ски, въ одной изъ своихъ проповедей говоритъ: «Какъ можно, 
скажутъ, дойти до такого самоотвержешя? Можно также, какъ 
воинъ отрекается отъ пр1ятностей домашней жизни, когда выхо­
дить на поле брани; какъ онъ отрекается и отъ самой жизни, 
когда вступаетъ въ сражеше, безъ какового отречешя не могъ 
бы онъ быть ни мужественнымъ, ни победоноснымъ. Если cie 
можно делать для тленнаго венца и временной славы, чего не 
можно и не должно сделать для венца нетлЬннаго и славы в!>ч-

*) Подчеркивает, посл$дшя слова, потому что въ нихъ сила речи св. Отца 
или, точнее, потому, что ими поясняется истинный смыслъ Христанскаго само- 
отвержешя. Безпристрасте къ самой жизни и готовность („осуждеше") на смерть 
похвальны въ томъ только случае, когда такимъ безпристрастемъ и такого го­
товности) на смерть свидетельствуется именно отреченie отч своей собственной 
воли и самонад-Ьяшя и выражается безусловная покорность одной есесвятой волп 
Божгей, когда в1>тъ и тени гордости, самолюб1я или, наоборотъ, отчаяшя. Тако­
во, напримеръ, было безпристрасто къ жизни и осуждеше смерти у Авраама и 
Исаака, когда первый небоязненно поднималъ надъ последнимъ ножъ, а Псаакъ 
безропотно ожидалъ заклашя, чтобы только исполнить волю не свою, а волю 
Бога, повелевавшаго принести возлюбленнаго единственнаго сына въ жертву 
(Быт. гл. 22). Безъ этого, безъ отречешя отъ своей злой воли и безъ предан­
ности воле Бож1ей каждый самоубшца и фанатикъ могди бы считать свои без­
законные поступки д%ломъ высокимъ.
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ной» *)? Въ другомъ месте тотъ же высомй проповедникъ го­
воритъ: «Вопреки людямъ, которые жалуются на тягость для себя 
ига Христова, неоспоримый опытъ свидетельствуетъ, что въ сей 
земной жизни человека никакая способность его не образуется, 
никакое значеше не прюбретается, никакой успехъ не достигает­
ся безъ того, чтобы онъ не впрягъ себя въ какое-нибудь ярмо, 
не понесъ какого-нибудь бремени. Чтобы научить отрока грамоте, 
не впрягаете ли вы его въ жестокое для него ярмо учебныхъ 
часовъ. не отягчаете ли бременемъ непонятныхъ для него книгъ, 
не принуждаете ли целый день твердить безсмысленныя и безвкус­
ный буквы? Что сказать о высшемъ образовали того самаго 
разума, который иногда мечтаетъ о более легкой нравственно­
сти? Чтобы сделаться достойнымъ своего имени, не преклоняется 
ли онъ подъ иго наставниковъ, не силится ли поднять веками 
собранный бремена учености и, чтобы понести оныя, не мучить 
ли тела безсонницею, не утомляетъ ли головы напряженными 
размышлешями? Чтобы сделаться богатымъ, не отказываетъ ли 
себе человекъ надолго въ пр!ятностяхъ роскоши, не связываетъ 
ли себя строгимъ закономъ бережливости? Чтобы получить жатву, 
не прюбщаетъ ли земледелецъ самого себя къ ярму орущаго 
скота, и жнецы не наклоняютъ ли хребта своего предъ малымъ 
колосомъ, прежде нежели онъ послужить имъ въ пищу? Чтобы 
сделать одежду для прикрьтя и защищешя отъ воздушныхъ 
переменъ тела человеческаго, сколько нужно разныхъ искусствъ, 
разныхъ трудовъ, разныхъ орудШ? Вотъ обыкновенные опыты 
человеческой жизни. Какъ же люди, которые по природе дума- 
ютъ быть умнее и могущественнее природы, хотятъ легче на­
учить человека добродетели, нежели грамоте? Легче сделать его 
совершеннымъ духовно, нежели какъ онъ делается образованнымъ 
по м1рски? Легче доставить ему вечное блаженство, нежели какъ 
прюбретается тленное богатство? Легче доставить живую пищу 
для безсмертной души, нежели какъ приготовляется безжизненная 
пища для смертнаго тела? Легче устроить нерукотворимую ризу 
правды и славы, нежели какъ устрояютъ рукодельную одежду 
нужды и стыда 2)?>— Итакъ, нетъ спора, что путь самоотверже-

*) См. „Слова и рЬчи" Филар. Митр. Москов., ч. 1, стр. 338.
2) .Слова и р4чи“  Митр. Моск. Филар., ч. 3, стр. 432, 433.

Кдтнхнпсъ Титова, т. И.
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шя терниотъ и труденъ для естественнаго человека,— человекъ, 
идушдй но нему, неизбежно долженъ лишаться многихъ естествен- 
ныхъ удовольствШ своихъ: но чемъ труднее этотъ путь, темъ 
большую славу доставляетъ онъ всемъ идущимъ по нему, подоб­
но тому, какъ труднЗДнпй походъ на войегЬ навсегда обезсмерти- 
ваетъ славу совершившпхъ его. Главное же, путь христпшскаго 
самоотвержешя имеетъ, какъ учитъ далее Катихизисъ, въ себе 
самомъ источникъ утешешя, котораго самыя страдашя нарушить 
не могутъ.

« Какое утешеше,— читаемъ мы далее въ КатихизисЬ,— мо­
жетъ иметь человекъ, когда, отвергаясь себя, лишается мно­
гихъ естественныхъ удовольствй?»— и получаемъ отвгЬтъ:«Ут%- 
шеше благодатное, Божественное, котораго самыя страдашя 
нарушить не могутъ»; при чемъ приводятся слова Ап. Павла: зане 
якоже избыточествуютъ страдашя Христова въ насъ, 
тако Христомъ избыточествуешь и утгыиенге нагие, т. е., 
по мгьргь, какъ умножаются въ насъ страдашя Христовы , 
умножается Христомъ и утти ете  нагие (2 Кор. 1, 5).

Въ самомъ деле, Христосъ Спаситель не напрасно приходилъ 
на землю, пострадалъ и умеръ на кресте. Сынъ человЪчешй 
подвергъ Себя всемъ ужасамъ смерти, взялъ на Себя наши 
немощи и понесъ болгъзни (Me. 8, 17) для того, чтобы увраче­
вать ихъ, или по крайней мере, до совершеннаго уврачевашя, 
облегчить ихъ такъ, чтобы не попустить насъ, по Апостолу, 
быть искушенными сверхъ силъ (1 Кор. 10, 13). Ужасъ и 
скорби, которыми исполненъ путь Христовъ, миого уменьшены 
темъ, что Спаситель уже совершилъ этотъ путь и проложилъ его 
для насъ: теперь этотъ путь, такъ сказать, расчищенъ для насъ, 
уравненъ. Въ исторш Апостоловъ мы видимъ наглядное свиде­
тельство того, какъ страдашя Христовы облегчаютъ наши соб­
ственный страдашя и доставляютъ намъ утешете въ самыхъ 
скорбях!, наншхъ. Какъ известно, Апостолы вначале не всегда 
решались идти за Христомъ (напр. Me. 26, 56. ср. Мар. 14, 
50); но потом!, они темъ же страшнымъ и скорбнымъ путемъ про­
ходили съ радостно. Они, говорится, напр.,къ книге Деян. Апост., 
пошли изъ синедрюна, радуясь, что за имя Господа lucyca 
удостоились принять безчест/е (5, 41). Апостолъ Павелъ
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также пишетъ: мы не унываемъ; мы eceida благодугиествуемъ; 
насъ огорчаютъ, а мы всегда радуемся (2 Кор. 4, 16; 5, 
6; 6, 10). Спрашивается: какъ могло статься, что тЬ же люди, 
на томъ же пути, сперва боялись, а потомъ радовались? Ответь 
не труденъ. Боялись, когда 1исусъ Христосъ еще не совершилъ 
этого пути и не привелъ его въ безопасность; радовались, когда 
Онъ прошелъ путемъ симъ и на СебЬ унесъ трудности его. 
Боялись, когда смотрЬли только на однЬ эти трудности, не про­
никая далЬе; но возрадовались, когда ясно усмотрЬли конецъ 
пути Христова. Ибо куда приводить путь Христовъ? Къ источ­
нику всЬхъ благъ— Богу! 1исусъ Христосъ говоритъ: идгъже 
есмъ Азъ, т у  и слуга Мой будетъ (1оан. 12, 26). Если 
Господь нашъ путемъ крестныхъ страдашй пришелъ къ Отцу 
Своему и по самому человечеству Своему возсЬлъ одесную Бога, 
то приведетъ къ Нему съ Собою и насъ; если Христосъ вошелъ 
въ Свою Божественную славу, то введетъ съ Собою и христанъ 
и содЬлаетъ ихъ, какъ изъясняетъ Апостолъ, причастниками 
Божественного естества (2 Петр. 1,4). Намъ слЬдуетъ только 
съ твердою рЬшимостью вступить въ ту часть пути Христова, 
которую прошелъ Онъ и проложилъ для насъ на земли, — сто- 
итъ только захотЬть, не нужно только оставаться холодными къ 
слову Христову, и— успЬхъ несомнЬненъ. Сила Бож1я и въ 
не мощи совершается (2 Кор. 12, 9); Божественная бла­
годать и «немощное врачуетъ и оскудЬвающее восполняетъ» J). 
Благодатш Божгей есмъ, еже есмъ, говоритъ о себЬ тотъ, 
доблестямъ котораго мы невольно удивляемся, именно св. Ап. 
Павелъ; я болгъе всгъхъ ггхъ (прочихъ Апостоловъ) потрудил­
ся, свидЬтельствуетъ онъ о себЬ, потому что благодать Бо- 
жгя во мнгъ не была тщ етна (смотр. 1 Кор. 15,10). Итакъ, 
если человЬкъ, отвергаясь себя, лишается многихъ естествен- 
ныхъ удовольствШ, то испытываетъ за то наслаждеше чисто духов­
ное, благодатное; онъ является истиннымъ послЬдователемъ Христо- 
вымъ и несомнЬнно войдетъ въ славу Христову, а жизнь со Хри­
стомъ— кому неизвЬстно, какъ она вожделЬнна для насъ!..

Остается согласить съ первою заповЬдш почитате Анге- 
ловъ и Святыхъ людей.

*) См. молитву при рукоположенш въ священство.
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Въ своемъ месте мы видели, какую тесную связь имеетъ 
Церковь земная съ Церковно небесною и какъ вслЪдо/гае этой 
связи верные, принадлежащее къ Церкви, подвизающейся на земле, 
принося молитву Богу, призываютъ въ то же время на помощь 
Святыхъ, принадлежащихъ въ Церкви небесной, а Святые своими 
посредствующими молитвами ходатайствуютъ за нихъ предъ Богомъ 
и по воле Бож1ей благодатно и благотворно дЪйствуютъ на нихъ 
или невидимою силою, или чрезъ свои явлешя и некоторый дру- 
пя посредства *). На основанш столь благотворнаго отношешя 
къ намъ святыхъ небожителей, мы естественно должны воздавать 
имъ съ своей стороны должное почиташе. И это нисколько не 
противно первой заповеди, повелевающей намъ познавать и чтить 
единаго истиннаго Бога. Оно было бы не согласно въ томъ только 
случае, если бы мы признавали въ святыхъ ангелахъ и чело- 
векахъ самостоятелъныхъ помощниковъ нашихъ; но мы, какъ 
показываетъ поште самаго ходатайства ихъ за насъ предъ Богомъ, 
почитаемъ ихъ только какъ друзей Божшхъ; такъ что вся честь, 
воздаваемая святымъ ангеламъ и человекамъ, относится къ ве­
личеству Божш, Которому они благоугождаютъ своею жизнш. 
«Мы,— говорится въ Православномъ Исповеданш веры Каеоли- 
ческой и Апостольской Церкви Восточной (ч. 3, отв. на вопр. 
52),— призываемъ Святыхъ въ посредничество между Богомъ, 
чтобы они молили Его за насъ, но призываемъ ихъ не какъ 
боговъ какихъ, но какъ друговъ Его, которые служатъ Ему, сла- 
вословятъ Его и поклоняются Ему. Мы требуемъ помощи ихъ 
не потому, чтобы они могли помогать намъ своею собственною 
силою; но поелику ходатайствомъ своимъ они испрашиваютъ намъ 
отъ Бога благодать». «Мы никому другому не служимъ,— учатъ 
также Восточные патр'шрхи (Поел. Вост. Патр, о прав, вере, 
отв. на вопр. 3),— а токмо Единому въ Троице Богу. Святыхъ 
же мы почитаемъ двояко: во-первыхъ, по отношенш къ Богу, 
ибо ради Его ублажаемъ Святыхъ; во-вторыхъ, по отношенш къ 
самымъ Святымъ, поелику они суть живые образы Божш». Итакъ, 
заключимъ словами Катихизиса,— «правильное почиташе Анге- 
ловъ и Святыхъ человековъ совершенно согласно съ первою

*) См. Кн. 1, стр. 355— 368.
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заловлю: потому что въ нихъ мы почитаемъ благодать Бо­
ною, въ нихъ обитающую и действующую, и помощи чрезъ 
нихъ просимъ отъ Бога.» Въ такомъ смысле самый нашъ ра- 
зумъ говоритъ за ночиташе Ангеловъ и Святыхъ людей: если 
мы и обыкновенныхъ заслуженпыхъ людей почитаемъ устрояемъ 
въ честь ихъ обеды, произносимъ различные спичи, воздвигаемъ 
колоссальныя доропя статуи и пр. т.-п., то почему же друзей 
Божшхъ нельзя почитать? Въ слове Бож1емъ мы, равно, нахо- 
димъ ясныя свидетельства того, что Святые должны быть по­
читаемы нами надлежащимъ образомъ. Самъ Богъ, говорится въ 
1 кн. Царст. 2, 30, ггрославляющихъ Ею  прославляешь: какъ 
же людямъ не прославлять ихъ? какъ намъ не чтить угодниковъ 
Божшхъ? Поэтому-то еще Псалмопевецъ взывалъ: мне зело 
честни быша друзи Твои, Боже (Пс. 138, 17); а въ 4-й 
кн. Царствъ читаемъ, что сыны пророчеств торжественно по­
клонились до земли верному рабу и другу Божш— Елисею 
(2, 15); тогда какъ известно, что въ Ветхомъ Завете, ио при­
чине склонности тогдашняго Израиля къ идолопоклонству, осо­
бенно строго заповЬдалось ночиташе единаго истиннаго Бога, 
вследств1е чего, между прочимъ, Господь скрылъ отъ Израиль- 
тянъ место погребешя Моисея (Втор. 34, 6). Точно также и 
въ Новомъ Завете Самъ Христосъ Спаситель, Который подтвер- 
дилъ ветхозаветный законъ: Господу Богу твоему поклони- 
шися и Тому единому послужиши (Me. 4, 10), сказалъ вер- 
нымъ ученикамъ Своимъ: вы друзья Мои, если исполняете 
то , что Я  загюведаю вамъ 1оан. 15, 14), и засвидетельст- 
вовалъ предъ ними: кто принимаете васе—принимаете Меня; 
а кто принимаешь Меня, принимаете пославшаго Меня 
(Me. 10, 40), чемъ показываетъ, что честь, воздаваемая вер- 
нымъ слугамъ Его и друзьямъ, относится въ Нему Самому. 
Итакъ, повторимъ, правильное ночиташе Ангеловъ и Святыхъ 
людей нисколько не противно первой заповеди, повелевающей 
намъ познавать и чтить единаго истиннаго Бога. Напротивъ, въ 
этомъ открывается лишь та тесная связь, въ которой находятся 
между собою Церковь земная и Церковь небесная. Мы все, но 
Апостолу, члены единаго тела  (Ефес. 4, 4), где каждый членъ 
естественно принимаетъ живое учасйе въ состояши другого, и



вотъ это ynacTie въ отношенш къ Ангеламъ и Святымъ и вы­
ражается съ нашей стороны въ почитанш ихъ. «Но тЬ, которые, 
питая въ себе высокомерный и гордыя мысли, не поклоняются 
рабамъ Божшмъ, осуждаются— учитъ св. 1оаинъ Дамаскинъ— какъ 
тщеславные и надменные, какъ оскорбляюпре Самого Бога. Сви­
детели сему дети, ругавппяся надъ Елисеемъ, которыя за то 
сделались пищею медвЬдицамъ (4 Цар. 2, 23. 24)». *).
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У р о к ъ  79-й.

В т о р а я  яап о ви д ь  О тк р о ве н н аго  законд В о п я : Понята о кум ир® , и  с м ы сл ъ  запре- 
ЩВВ1Я, и зр екаем аго  в то р о ю  ЗАНОвгдпо; п р и м е ч а ш е  о с в я щ е н н ы х ъ  и з о б р а ж е ш я х ъ ; 
ПОНЯТ1Е ОБЪ икон®; СОГЛАШЕН1Е СО ВТОРОЮ ЗапОВИДНО УПОТРЕБЛЕН1Я СВЯТ. И К О ВЪ  И

ПОЧИТАН1Я СВ. МОЩЕЙ.

Вторая заповедь откровеннаго закона Бож1я читается такъ: 
Не сотвори себгь кумира, и всякаго подоб{я, елика на не­
беса горгь, и елика на земли низу, и елика въ водахъ подъ 
землею: да не поклонишися имъ, ни послужиши имъ.

Въ тексте этой заповеди прежде всего обращаетъ на себя вни- 
маше слово «кумиръ», которое мало известно по своей терми- 
нологш и потому какъ бы затемняетъ собою смыслъ запрещешя 
второй заповеди: но «въ самой заповеди», какъ указываетъ 
Катихизисъ, «объяснено, что кумиръ или идолъ есть изобра- 
жеше какой-нибудь твари, небесной, или земной, или въ водахъ 
живущей, которой вместо Бога поклоняются и служатъ»; а от­
сюда становится ясенъ весь смыслъ запрещешя, изрекаемаго вто­
рою заповЬдш, именно: вторая заповёдь,— говоримъ словами 
Катихизиса,— «запрещаетъ поклоняться идоламъ, накъ мнимымъ 
божествамъ или какъ изображешямъ ложныхъ боговъ».

Въ душе человека, на какой бы низкой ступени развита 
онъ ни стоялъ, всегда присуще сознаше бьшя Бож1я; но созна- 
Hie это или, лучше, содержаше сего сознашя по мЬрЬ болынаго 
и болынаго нравственнаго развращешя человека все болЬе и

*) См. въ „Правосл. Испов6 данш“ Петра Могилы слово св. 1оанна Дамаски- 
на, о святыхъ иконахъ, стр. 2 0 2 .
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бол'Ье искажалось въ понятчяхъ человЬческихъ: идея Бога неви- 
димаго, духовиаго, мало-по-малу сменилась мыслш о богахъ 
чувственныхъ и видимыхъ, какъ сами люди стали жить одною 
лишь чувственною жизшю, и только внешними явлешями приро­
ды были поражаемы. ТЬ племена, которыя Посл’Ь извЬстнаго 
разсЬяшл народовъ (по случаю столпотворешя вавилонскаго) 
поселились на обширныхъ равнинахъ, подъ открытымъ небомъ, 
и вели жизнь кочевую, пастушескую, болЬе всего были поража­
емы звЬзднымъ небомъ, и вотъ они начали боготворить солнце, 
луну и звЬзды. ТЬхъ людей, которые поселились въ горахъ и 
дремучихъ лЬсахъ, особенно поражалъ свистъ вЬтра, грохотъ 
водопада, раскаты грома, блескъ молнш, журчанье ручья, эхо и 
проч., и для нихъ становилось богомъ все существующее на 
земли. Для жителей приморскнхъ казалось божествомъ море съ 
его обитателями. Такимъ образомъ вмЬсто почиташя единаго 
истиннаго Бога, духовнаго, человЬчество мало-по-малу впало въ 
чувственное многобож1е. Чтобы приблизить къ себЬ мнимыхъ 
боговъ (ибо желаше быть вмЬстЬ съ Богомъ также всегда при­
суще дугаЬ человЬка), многобожники или, что тоже, язычники 
начали дЬлать изображешя своихъ боговъ, которые сначала счи­
тали только подобиями боговъ, но потомъ дошли до того, что 
начали считать за боговъ самыя эти подоб1я и стали имъ покло­
няться какъ богамъ. Отсюда-то и явились кумиры и всяшя по- 
доб1Я того, елика на небеси горгь, и елика на земли низу, 
и елика въ водахъ подъ землею. И этимъ-то кумирамъ и по- 
доб1ямъ и запрещается поклоняться второю заповЬдш: да не 
поклонишися имъ, ни послужиши имъ.

Но вторая заповЬдь не запрещаетъ имЬть истинныл свя­
щенный изображешя, подобья истиннаго Бога и Святыхъ Его, 
въ которыхъ Онъ почиваетъ, и воздавать этимъ изображешямъ 
должное почиташе. «Cie ясно видно, — скажемъ опять словами 
Катихизиса,— изъ того, что тотъ же Моисей, чрезъ нотораго 
Богомъ дана заповЬдь, запрещающая кумиры, въ то же вре­
мя получилъ отъ Бога повелЬше поставить въ Скинж, или 
подвижномъ храмЪ Еврейскомъ, золотыя священныя изображе­
шя Херувимовъ, и притомъ въ той внутренней части храма, 
къ которой народъ обращался для поклонешя Богу» (Объ этомъ
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поведаны Бояйемъ говорится въ кн. Исх. 25. 18— 22; 26, 1. 
31). После Моисея Соломонъ, когда устроилъ храмъ Богу, по 
образцу скины Моисеевой, то поставилъ такъ же въ немъ, по 
самой средине Святаго Святыхъ, два, сд'Ьланныя изъ кипариса 
нозлащенныя, изображешя херувимовъ, которые одними крылами 
своими соприкасались другъ другу, другими достигали противо- 
положныхъ сторонъ храма (3 Царст. 6, 27, 2 Парал. 3, 10—  
13); загЬмъ изваялъ и написалъ херувимовъ на всехъ ст'Ьнахъ 
храма (3 Цар. 6, 29; 2 Парал. 3, 7), соткалъ ташя же изо­
бражешя херувимовъ на церковной завесе (2 Парл. 3, 14). И 
Богъ не только не осудилъ за это Соломона, но еще выразилъ 
Свое благоволеше и къ строителю храма, и къ самому храму: 
услышахг гласъ молитвы твоея, сказалъ Господь Соломону, 
и моленгя твои, ими же молился ecu предо Мною: сотво- 
рихъ ти  по всей молитве твоей: и освятихъ храмъ сей, 
егоже создалъ ecu, еже положити имя Мое тамо во ве­
ки: и будутъ очи Мои, т у  и сердце Мое во вся дни (3 
Цар. 9, 3). Если же Самъ Богъ запов'Ьдалъ употреблеше св. 
изображен  ̂ въ скинш Моисеевой и одобрилъ употреблеше ихъ 
въ храме Соломоновомъ: то почему же они не могутъ быть упо­
требляемы въ храмахъ новозав'Ьтныхъ, равно какъ и вне хра- 
мовъ?

Христиане, действительно, съ самыхъ первыхъ вековъ имели 
у себя различныя священныя изображешя; заботясь усердно о 
созиданы св. храмовъ, они ревностно пеклись и объ украшены 
ихъ. Правда, въ первые века храст1ансше храмы Божы не бы­
ли такъ богато украшаемы, какъ въ последующая времена. Пре­
подобный Исидоръ Педусштъ (отецъ 5-го века), сравнивая хра­
мы своего времени съ храмами, существовавшими въ векъ св. 
Апостоловъ, замечаетъ: «Во времена Аностоловъ, когда Церковь 
и духовными дарами благодати и светомъ жизни изобиловала, 
не было богатыхъ украшенШ въ храмахъ. Если бы отъ меня 
зависело,— продолжаетъ онъ,— то я лучше хотелъ бы жить въ 
те времена, когда храмы не столько были украшены, но Цер­
ковь нреизобиловава Божественными и небесными дарами, нежели 
въ настоящая наши времена, когда храмы хотя блестятъ всякаго 
рода мраморами, но Церковь не имеетъ того обшйя въ оныхъ
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дарахъ духовныхъ» ’). Подобное свидетельствует!» Тертулл1анъ 
(2 в.) 2), св. АмвросШ МедюланскШ (4 в.) 3) и др. Но такая 
(сравнительная) бедность, недостаточность въ благолЬпш храмовъ 
въ первые века христнсше не говоритъ того, что въ то время 
не было никакихъ украшешй, и тЬмъ болЪе—никакихг свя- 
щенныхъ изображешй. Относительная бедность священныхъ изоб­
ражен^ въ первые христнсше века была слЬдств1емъ тяжкихъ 
гонешй, которыя испытывали тогда христне: посреди непре- 
рывныхъ гонешй и нужда, и благоразум1е, и самое почтете къ 
св. изображешямъ требовали употреблять ихъ не всюду и скры­
вать ихъ или же облекать ихъ въ символичеше виды, наир, 
рыбы, агнца и проч., а въ нЬкоторыхъ мЬстахъ даже вовсе не 
употреблять ихъ. Въ недавнее время въ древнихъ городахъ Рим­
ской имперш открыты катакомбы хршупансш, происхождеше 
которыхъ, по свидетельству ученыхъ археологовъ, относится къ пер- 
вымъ тремъ вЬкамъ христанства, и что же въ нихъ найдено? «На что 
ни посмотришь», говоритъ знаменитый археологъ Руаль Рошеттъ, 
«все дышитъ въ нихъ или геройской отвагой, или свгЬтлой пре­
лестью (предъ этимъ Р. Рошеттъ говоритъ: «катакомбы укра- 
шешя свои получили въ эпоху юненгй, навЬвавшихъ грустныя 
мысли и налагавшихъ тяжк1я обязанности»): ликъ добраго па­
стыря, подъявшаго на рамена свои заблудшую овцу, ковчегъ 
Ноевъ съ голубицею, уборка винограда, сцены изъ пастушеской 
жизни, агапы, христне на молитвЬ, символичешя изображешя 
плодовъ, цвЬтовъ, пальмы, вЬнки, агнцы, олени, голуби, образ­
ное изображеше самого мученичества подъ прикрьтемъ симво- 
ловъ, заимствованныхъ изъ Ветхаго ЗавЪта, каковы, напр.: изоб- 
ражешя трехъ отроковъ въ пещи, Даншла во рву львиномъ, 
Исаака на кострЬ... вотъ обыкновенныя изображен1я, встрЬчаемыя 
въ катакомбахъ на стЬнахъ, гробницахъ, сосудахъ и лампадахъ!» 4).

Такимъ образомъ обычай употреблять свящ. изображешя въ 
Православной Христовой Церкви со временъ самаго основашя ея, 
и правильность употреблен1я этихъ изображешй вполне объяс-

*) Исидора Педусшта книга 2 , пис. 246.
2) Tert. Adv. Valent, с. 3.
*) Амвр. кн. 11, о должн. гл. 28.
*) См. Христ. Чт. за 1864 г., ч. 1, стр. 330.; за 1847 г. ч. 4, стран. 297.
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няетея прим'Ьромъ еще Ветхозаветной церкви— Это о священ- 
ныхъ изображешяхъ вообще, между которыми разумеются и те, 
кои имеютъ символическШ характеръ. Перейдемъ теперь въ ча­
стности къ употребление въ Православной церкви св. икот, 
которыя, по учешю Катихизиса, равно имеютъ свое объяснение 
въ примере Ветхозаветной церкви и также употребляются въ 
Православной церкви съ самаго ея основашя, и прежде всего 
определима что такое икона?

«Слово икона,— говорится въ Катихизисе,— съ гречеснаго 
значитъ образъ или изображеше. Въ Православной церкви 
симъ именемъ называются священныя изображешя Бога, явив- 
шагося во плоти, Господа нашего 1исуса Христа, Пречистыя 
Его Матери и Святыхъ Его». Итакъ икона уже не есть сим­
волическое изображеше, подобно рыбе, цветамъ, пальме и проч., 
скрывавшимъ подъ собою известный приточный смыслъ 1), а 
указываетъ прямо, неприкровенно на известное лицо или из­
вестное священное собьте.

Правильность употреблешя въ Православной Церкви св. иконъ 
объясняется, кроме прпведенныхъ примеровъ изъ Ветхозаветной 
церкви объ изображены херувимовъ, еще устройствомъ самаго 
ковчега завета, который Богъ повелелъ поставить Моисею во 
Святомъ Святыхъ. Ибо ковчегъ завета былъ ни что иное, какъ 
видимый образъ присутств1я Бога [невидимого,— образъ, всегда 
напоминавшШ 1удеямъ 1егову и возводивши мысль ихъ къ Пер­
вообразу: и бысть, говорится въ кн. Числъ, егда воздвизаху 
кивотъ, и рече Моисей: востани Господи (Числ. 10, 34 2). 
Изъ древнейшихъ свидетельствъ касательно действительнаго 
употреблешя въ Православной церкви св. иконъ особенно заме­
чательны два следуюпця сказашя. Первое о томъ, что Самъ 
Господь нашъ 1исусъ Христосъ благоволилъ изобразить чудес- 
нымъ образомъ Свой Ликъ на плате и послать этотъ неруко- 
творенный образъ къ Авгарю, Едесскому владельцу,— сказаше,

1) Такъ, напр., рыба изображалась потому, что греческое назван1е ея 1уЭи<; 
состоитъ изъ начальныхъ буквъ словъ: „1исусъ Христосъ, Bomi8 Сынъ, Спаси­
тель" ( 1тр у к  Xewrec, Qcg'j Y liz, So>тг;р), т -e. привровенно указывало на догнать 
о лидЬ 1исуса Христа.

2) Смотр. Догмат. П. госл. Преосвящ. Макар1я. Т. II, стр. 576.
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которое не усумнились признать истиннымъ и Отцы V II Все- 
ленскаго Собора. Другое— о томъ, что одинъ изъ четырехъ 
Евангелистовъ, Лука, знавппй живописное искусство, писалъ и 
оставилъ после себя иконы Бож1ей Матери, которыя съ благо- 
говешемъ передавались и передаются изъ рода въ родъ въ Цер­
кви православной 1). Къ древнейшимъ же свидетельствамъ дей­
ствительного употреблешя и почиташя св. иконъ Хрисйанскою 
церковш съ самаго начала ея существовашя относятся веще­
ственные памятники техъ же катакомбъ, о которыхъ мы упо­
мянули выше. Ибо между символическими изображешями, нахо­
димыми въ нихъ, находятъ также иконныя изображешя, напр. 
Пресвятой Девы Богородицы въ венце или ошянш, держащей 
на рукахъ Предвечнаго Младенца такъ же въ венце; изобра- 
жеше двенадцати Апостоловъ, Рождества Спасителя и поклоне- 
шя Ему волхвовъ и проч. 2). О более позднихъ свидетельствахъ 
касательно употреблешя и почиташя св. иконъ въ Православной 
Христовой церкви нечего и упоминать. Начиная съ 4-го века, 
когда св. вера Христова окончательно восторжествовала надъ 
язычествомъ и не стало нричинъ къ опасенш въ поруганш надъ 
св. иконами со стороны невЬрныхъ, всюду святыя иконы появи­
лись въ безчисленномъ множестве, и Отцы церкви постоянно 
упоминаютъ о нихъ. Поэтому-то, когда въ Y II в. появилась 
иконоборческая ересь, то православные единодушно возстали на 
защиту иконопочиташя, и на V II Всел. СоборЬ (787 г.) тор­
жественно былъ подтвержденъ догматъ иконопочиташя.

Итакъ, Православная Церковь, согласно примеру Ветхозавет­
ной церкви, доказывающему собою, что вторая заповедь не за- 
прещаетъ иметь истинныя священныя изображешя, всегда содер­
жала и содержитъ у себя св. иконы и иочитаетъ ихъ. Но если 
вторая заповедь не запрсщаетъ иметь св. иконъ, то какъ именно 
соглашается съ нею употреблеше святыхъ иконъ?

!)  Некоторый изъ этихъ вконъ находятся въ нашемъ отечеств^, каковы по 
преданш: икона Владиапрст'я Б . Матери, икова Смоленсыя Б. Матери, икона 
Ефессшя Б. Матери. Св. Иреоев. Макар, т. I I ,  стр. 580. —О томъ, что Еванг. 
Лука былъ живописецъ, см. Введ. въ пов. кн. св. пис. въ перев. съ н^мецкаго, 
подъ редакц. Архим. Михаила, 1 иолов., стр. 134.

2) Руал. 1’ошст. Смотр. Преосвящ. Макарж т. II, стр. 581.
I
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Вполне естественно и просто. Совершенно верно, скажемъ 
на слова древнихъ и новыхъ возражателей противъ употреблешя 
и почиташя св. иконъ, что поклоняться Богу должно въ духгъ 
и иститъ, какъ Самъ Богъ есть Духъ (1оан. 4, 24); но все 
подобные возражатели упускаютъ изъ виду ту простую истину, 
что въ человеке, состоящемъ изъ души и тела, духовная сто­
рона необходимо выражается въ чувственныхъ формахъ, и, на- 
оборотъ, чувственные образы побуждаюсь духовныя силы. Те, 
которые говорятъ противъ употреблешя святыхъ иконъ, на деле 
оказываются противоречащими самимъ себе, потому что на деле 
и у нихъ имеются чувственныя формы при богослуженш, наприм. 
чтеше и пеше или музыка, та или другая обстановка въ моли- 
твенномъ доме, самый домъ молитвенный и т. п., тогда какъ 
при последовательномъ и строгомъ применены крайняго взгляда 
на поклонеше Богу духомъ и истиною, имъ нужно бы было от- 
казатся отъ вслкихъ внешнихъ принадлежностей Богопочиташя. 
Слова Спасителя, на которыя обыкновенно указываюсь, имеюсь 
въ виду односторонность того богопочиташя, которое совершалось 
у Сатрянъ, а равно у 1удеевъ, изъ коихъ и те и друпе, т.-е. 
и Самаряне и 1удеи привязывали все значеше богопочиташя къ 
определенному чувственному месту, въ ущербъ духовному бого- 
почиташю: какъ осуждающая крайность одного чувственною 
богопочиташя, слова Спасителя темъ самымъ осуждаютъ и край­
ность одного духовною богопочиташя. Отсюда и почиташе и 
употреблеше св. иконъ не есть мертвая, не имеющая смысла, 
обрядность. Какъ вся вообще внешность богопочиташя способна 
возбуждать въ насъ внутреншя релипозныя чувства, такъ и иконы 
способствуютъ благоговейному нашему внутреннему настроению. 
«Употреблеше иконъ,— говоритъ изучаемый нами Катихизисъ,—  
было бы несогласно со второю заповедно въ томъ токмо слу­
чае, если бы кто сталъ боготворить ихъ. Но сей заповеди ни­
мало не противно почитать иконы, канъ изображешя священ­
ный, и употреблять ихъ для благоговейнаго воспоминашя делъ 
Божшхъ и Святыхъ Его: ибо въ семъ случае иконы суть книги 
написанныя вместо буквъ лицами и вещами. См. Григ. Велик. 
Пием. кн. 9, Пием. 9, къ Серен. Еписк.».

Для насъ дороги и знаменательны изображешя любимыхъ
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нами нашихъ родственников!), друзей, знакомыхъ, благодетелей 
и прч., еще ценнее и выше, разумеется, должны быть для насъ 
иконы Самого Бога Спасителя нашего и Святыхъ Его, любящихъ 
насъ высочайшею любовно; и какъ мы, имея у себя портреты 
близкихъ сердцу и достопочитаемыхъ особъ, какъ бы переносимъ 
на эти портреты ту любовь и почтеше, каюя чувствуемъ къ 
самымъ особамъ, изображеннымъ на нихъ,— мы вставляемъ ихъ 
въ изящныя рамки, стараемся предохранить ихъ отъ пыли и 
тлешя, лобызаемъ ихъ и т. д.: такъ точно намъ естественно 
иметь и почитать св. изображетя своего Господа и Святыхъ 
Его и поклоняться предъ этими изображешями въ томъ духе, 
чтобы, какъ говоритъ далее Катихизисъ, «взирая на иконы, 
взирать умомъ къ Богу и Святымъ, которые на нихъ изобра­
жены», т.-е. чтобы честь, воздаваемая нами иконамъ, восходила 
къ самымъ первообразамъ, на нихъ изображеннымъ. Если некото­
рые неправильно почитаютъ св. иконы, обоготворяя самое дерево 
и краски, то Церковь въ этомъ невиновна, какъ невиновна она 
и въ другихъ злоупотреблешяхъ, происходящихъ отъ слабости 
ея членовъ. Вообще польза употреблешя св. иконъ и нераздель- 
наго съ темъ почиташя ихъ ощутительна до очевидности. Сколько 
бываетъ чудотворенШ отъ святыхъ иконъ, и кто изъ правос-лав- 
ныхъ не знаетъ, наприм., что св. князь Владим1ръ обратился отъ 
язычества въ христанство благодаря показанной ему греческимъ 
инокомъ иконы страшнаго суда? Следовательно, употреблеше и 
почитате св. иконъ нетолько не противно второй заповеди, а 
напротивъ способствуешь выполненгю ея, содействуетъ тому, 
чтобы человекъ убгыалъ ложнаго богопочиташя, что именно и 
предписывается второю заповедно.

Нисколько также не противно, а напротивъ вполне согласно 
со второю заповедго, почиташе св. мощей и другихъ останковъ 
угодниковъ Божшхъ. Св. Ап. Павелъ въ посланш къ евреямъ 
говоритъ: поминайте наставниковъ вашихъ, которые про- 
повгьдывали вамъ слово Вожге; и взирал на кончину ихъ 
жизни, подражайте вгъргь ихъ (Евр. 13, 7). Здесь по отно- 
шенш къ настоящему нашему вопросу о почитанш св. мощей 
особенно замечательны слова Апостола: и взирая на кончину 
ихъ жизни, подражайте вгъргь ихъ. «Какъ бы такъ разсу-
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ждалъ онъ (Апостолъ),— объяоняетъ приведенный слова покойный 
Филаретъ, митр. Московский: —  мы не довольствуемся поучать 
васъ нашимъ словомъ; не все души довольно отверсты для него, 
не все сохраняютъ его, когда пр1емлютъ. Для сего указуемъ вамъ 
еще, на примерь, наставников!» вашихъ, и въ семь примере на 
то, что сильнее норажаетъ чувства и темъ глубже проникаетъ 
въ душу,—на скончанге жительства ихъ, запечатленное ясными 
знамешями веры». «Какъслово,— продолжаетъ великШ Святитель,— 
наконецъ умолкаетъ, такъ и примерь наконецъ скрывается: и 
память скончавшихся наставниковъ можетъ угаснуть. Что же 
творитъ Богъ, хотящий всгьмъ человгькомъ спастися и вь 
разумь истины npiumu (1 Тим. 2, 4)? Онъ, такъ сказать, 
увековечиваетъ назидательную кончину совершившихся въ благо- 
честш наставниковъ. Проходить несколько вековъ, и мы все 
еще видимъ ее собственными очами, взирая на нетленные останки 
ихъ. Cie нетлеше, с\я целебная и живоносная сила, отъ нихъ 
исходящая, внятнее и убедительнее слова поучаютъ насъ благо- 
честйо и побуждаюсь подражать вере ихъ» *). На нетлеше мощей 
Святыхъ указывалъ еще въ Ветхомъ Завете величайппй изъ 
пророковъ Hcaifl, который говоритъ о праведнике: и кости твоя 
у т у  читать, и будутъ яко вертоградь напоенный, и яко 
источить, емуже не оскудгь вода (Ис. 58, 11). Псалмопе- 
вецъ Давидъ также исповедует!,: не даси (Господи) преподоб­
ному Твоему видгьти истлгьтя (Псал. 15, 10). Самъ Спа­
ситель Своими многочисленными исцелешями больныхъ и неодно- 
кратнымъ воскрешешемъ мертвыхъ, свидетельствуетъ ту истину, 
что живая вера въ Него расторгаетъ узы самого тлешя и раз- 
рушешя нашего тбла; съ другой стороны, Онъ прямо говоритъ, 
что истинно веруюнце въ Него и если что смертоносное 
выпьють, не повредить имъ (Мр. 16, 18), т.-е., что они не 
подлежать законамъ обыкновеннаго греховнаго естества. И все 
это вполне понятно. Назначеше человека въ томъ и состоять, 
чтобы онъ пребывалъ нетлененъ. Богъ, говоритъ премудрый, 
созда человгька въ неистлтпе (Прем. 2, 2В); след, разруше- 
Hie нашего тела противно намеренно Творца и есть явлеше не-

!) Слова и р^чи Филарета, Митр. Моск. ч. II, стр. 184, 185.
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нормальное. Ненормальность с!я ясно сознается нами: наше от- 
вращеше отъ смерти, наше желаше всячески избегнуть ея есть 
ни что иное, какъ внутреннее свидетельство нашей души о томъ, 
что. смерть привнесена въ нашъ организмъ отвне, что она намъ 
неестественна, ибо что естественно для насъ, что нормально, 
отъ того мы не отвращаемся и не убЬгаемъ. Что же, спрашивает­
ся, привнесло въ нашъ организмъ смерть? отъ чего люди уми- 
раютъ? Отъ греха. Однимъ человеком», говоритъ Апостолъ, 
грехъ вошелъ въ мгръ, и гргьхомъ смерть, и такимъ обра­
зомъ смерть перешла во всехъ человековъ, потому что 
въ нежь все согрешили (Римл. 5, 12). Очевидно изъ сего, что 
где жало греха притуплено, какъ у Святыхъ, т.-е. где нетъ 
причины, если не смерти, то по крайней мере, полито разру- 
гиетя и тленгя, тамъ и не должно быть этого разрушешя и 
тлешя. Такимъ образомъ нетлеше св. мощей вполне объяснимо 
и естественно и со стороны верующаго ума человеческаго, и если 
бы кто захотелъ отрицать это нетлеше, тотъ ясно показалъ бы 
себя неверующими. въ силу благодати Христовой, которая очи- 
щаетъ приходящаго ко Христу отъ всякого гргьха и неправды 
(1 1оан. 1, 9). «Какъ сосудъ,—обратимся опять къ словамъ 
того же великаго проповедника нашей отечественной церкви, 
высокопреосвящ. Филарета,— какъ сосудъ, въ которомъ долго 
хранится благовонная масть, заимствуетъ отъ нея силу благо- 
ухашя: такъ самое тело христианина, въ которомъ постоянно 
обитаетъ благодатная сила Христова, проницается ею во всемъ 
составе своемъ и даже .благоухаетъ ею для другихъ. И поелику 
сила Христова нетленна, то естественно, что она, вселяясь 
(2 Корин. 12, 9) въ человековъ, ггже Христовы сугпъ (Галат. 
5, 24), и телесамъ ихъ сообщаетъ нетлеше; поелику сила Хри­
стова всемогуща, то съ естествомъ ея согласно и то, что она 
чрезъ нихъ чудодействуетъ, когда то благоугодно Господу, по­
добно какъ некогда чудодействовала, чрезъ главотяжи и уб- 
русцы (платки и опоясашя), которые были на теле  св. Апост. 
Павла и приняли въ себя гютъ его (Деян. 19, 12), и чрезъ 
одно осенете те тю  св. Апостола Петра (Деян. 5, 15)» *).

>) Слова и р*чи Филар. ч. 2, стр. 182.
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Если же моши Святыхъ суть, такимъ образомъ, неоску- 
деваемые сосуды благодати Бож1ей, и поэтому самому нетленны, 
и если они, равно какъ и все вообще останки святыхъ, подобно 
платкамъ и опоясашямъ св. Ап. Павла, им'Ьютъ въ себе чудо­
действенную силу: то понятно, нашъ непреложный долгъ— по­
читать ихъ и преклоняться, и молиться предъ ними. Для насъ 
многоценны останки простыхъ друзей и родныхъ нашихъ, напр., 
ихъ любимое од1>яше и друпе предметы; темъ более мы должны 
благоговеть предъ останками теплыхъ молитвенниковъ и сильныхъ 
заступниковъ нашихъ предъ Богомъ, св. угодниковъ Его. Поэтому- 
то Православная Церковь во все времена воздавала и воздаетъ 
должное почиташе нетленнымъ мощамъ и другимъ останкамъ св. 
угодниковъ Божшхъ. «Если,— заключимъ наше изложеше о почи- 
таши св. мощей и другихъ останковъ св. угодниковъ Божшхъ 
словами св. 1оанна Златоуста 1) ,— если въ прежнее время люди, 
оовертавипе чудныя дела, призывали въ помощь св. мужей, 
Авраама, Исаака и 1акова, и отъ одного воспоминашя сихъ именъ 
получали великую для себя пользу, умилостивляя ими Бога (разу­
меются Моисей, Давидъ и др.): то темъ паче можемъ умилости­
вить Его мы, которые прибегаемъ не только къ воспоминант 
именъ, но и къ самымъ теламъ подвизавшихся за имя Бож(е>.

А словами св. 1оанна Дамаскина заключимъ учеше о почитанш 
св. иконъ: «Смотрите,— говоритъ сей велшнй защитникъ иконопо- 
читашя,— какая крепость и какая Божественная сила подаются 
темъ, которые съ верою и чистою совестно приступаютъ къ 
иконамъ святымъ. Почему будемъ стоять, брат, на камне веры 
и преданш Церкви, не преступая пределовъ, положенныхъ Святыми 
Отцами нашими, не попуская вводить новости и разорять здаше 
Святой Соборной и Апостольской Церкви Бож1ей. Ибо если всякому, 
кто захочетъ, позволено будетъ отваживаться на cie; то мало- 
по-малу все тело Церкви разрушится. Нетъ, брат! нетъ, Христо- 
любивыя чада Церкви! не посрамляйте матери нашей, не лишайте 
ее украшешя ея; пршмите ее въ любовь свою, о которой она 
чрезъ меня умоляетъ васъ» 2).

*) См. у преосвящ. ManapiH, Т . II, стр. 573.
2) См. въ „Правосл. Испов'Ъдат^ слово св. 1санна Дамаскина. о святыхъ 

иковахъ, стр. 205, 206.
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В т о р а я  з а п о в ъ д ь  О т к р о в е н н а г о  з а к о н а  Б о я п я  ( о к о н ч а ш е ) .  Г р е х и  п р о т и в ъ  в т о р о й  

з а п о в е д и  и  п р о т и в о п о л о ж н ы й  и м ъ  д о б р о д е т е л и .

Общее назвате rptxa противъ второй заповЬди есть идоло­
поклонство, которое состоитъ въ обожанш истукановъ или 
идоловъ. Но, «кромЪ грубаго идолопоклонства, которому преданы 
всЬ язычники, есть еще идолопоклонство тонкое», не менЬе 
предосудительное, чЬмъ языческое идолопоклонство. Сюда, по 
указанш Катихизиса, принадлежатъ: во-первыхъ, «любостяжанге, 
которое Апостолъ прямо называетъ идолослужетемъ* (колос. 
3, 5); во-вторыхъ, «чревоугодге, или лакомство, объяденге и 
пьянство'». О людяхъ, преданныхъ этому грЬху, Апостолъ также 
говоритъ: ихъ богъ чрево, или, иначе сказать, чрево есть ихъ 
идолъ (Филиппис. 3, 19); въ-третьихъ, «гордость, къ которой 
относится также тщеслав(е» и, наконецъ, «къ идолопоклонству 
близко подходитъ порокъ лицемгьр1е». Раскроемъ частнЬе ха- 
рактеръ каждаго изъ сихъ гр’Ьховъ.

1) Любостяжате, или, что то же, сребролюбге, до того 
овладЬваетъ человЬкомъ, что послЬдшй лишаетъ себя даже самаго 
необходимаго въ жизни, морить голодомъ и холодомъ тЬло свое, 
не щадя ни силъ, ни здоровья, чтобы только не тронуть копейки, 
лишаетъ, равно, покоя свою душу, день и ночь опасаясь похи­
тителей. ДалЬе, любостяжательный человЬкъ забываетъ священ- 
ныя обязанности къ ближнимъ, особенно къ бЬднымъ, которые 
когда обращаются къ сребролюбцу за помонщо, то принуждены 
бываютъ взносить за это непосильные проценты. А забывая 
ближнихъ, любостяжательный забываетъ и Бога; ибо, какъ уже 
намъ извЬстно учете св. Ап. 1оапна Богослова: не любящгй 
ближняго, которого видитъ, гпгьмъ паче не можетъ любить 
Бога, Которого не видитъ. Если сребролюбивый, повидимому, 
молится Богу, ХОДИТЬ въ церковь И Т. д., то это только пови­
димому; на дЬлЬ онъ, какъ учитъ Катихизисъ, все свое уповаше 
возлагаетъ на одно богатство и «ему» собственно «работаетъ»: 
не можете служить Богу и маммонгь, учитъ Спаситель (Me.

К&ТИХЯЗНОЪ Т и т о ва , т  ТТ

У р о к ъ  80-й.
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6, 24). При этомъ страсть сребролгоб1я неутолима, ненасытима, 
неугасима. Проч1я страсти человека могутъ быть иногда пога­
шаемы. Такъ, кипеше злобы охлаждается, когда злопамятный 
успеваетъ отмстить врагу своему, горечь зависти умаляется, 
когда завистливый увидитъ несчаше того, кому онъ завидуетъ: 
но страсть сребролюб1я не утоляется,— ее по справедливости 
сравниваютъ съ водяною болезшю; ибо какъ страждущШ водя­
ною болезнпо чемъ больше пьетъ, тЬмъ более чувствуетъ въ 
себе жажду, такъ и сребролюбивый, чемъ более пршбретаетъ 
сокровищъ, темъ пуще желаетъ ихъ. Поэтому-то Апостолъ го­
ворить, что корень воъхъ золъ есть сребролюбге (1 Тим. 6,
10): неотступно преследуя человека, оно неотступно же терзаетъ 
его сердце и заставляетъ коварствовать но отношенш кь Богу 
и ближнимз,. Для человека сребролюбиваго, такъ какъ страсть 
сребролюб1я ненасытима, трудно и покаяше съ псправлешемъ. 
По выраженш св. Златоуста, «сребролюбцу легче полететь, чемъ 
отказаться отъ своихъ сокровищъ». HcTopia Евангельская намъ 
свидетельствуетъ, что много самыхъ великихъ грешниковъ обра­
тилось ко Христу, но сребролюбца не обратилось ни одного,—  
они отходили отъ Господа скорбя и отказывались следовать за 
Нимъ (Me. 19, 22; ср. Мар. 10, 22; Лук. 18, 23). Правда, 
въ Евангелш есть примеръ раскаяшя и сребролюбца, именно 1уды 
Искарштскаго. Тогда, говорится въ Евангелш, /уда, предавшш 
Ею  (1исуоа), увидгьвъ, что Онъ осужденъ, и раскаявшись, 
возвратилъ тридцать сребренниковъ первосвященникамъ и 
старгьйгиинамъ, юворл: согргымилъ л, предавъ кровь непо­
винную (Me. 27, 3. 4); но къ чему привело это раскаяше? 
И  бросивъ, повествует!, далее Евангелистъ, сребренники въ 
храмгь, вышелъ; пошелъ, и удавился (ст.5)! Истинное раска- 
яше можетъ бытя только тогда, когда въ сердце есть искра 
любви къ Богу и ближнему, а сердце сребролюбца менее всего 
имеетъ этой любви, и потому раскаяше его есть лишь мертвое 
разочароваше и приводить только къ отчаянно. И странное дело, 
сребролюбецъ всеми силами старается накопить денегъ затемъ, 
чтобы иметь покой, а между темъ оне-то и терзаютъ его душу 
многими мучешями. То самое золото, которое онъ обожаетъ и 
считаетъ его своимъ хранителемъ и заступникомъ и избавителемъ



— 339 —

отъ нужды, это самое золото строитъ ему сЬти и козни, рождаетъ 
ему мнопя зловредныя пожелашя, кои погружаютъ его въ бездну 
всегубительства и погибели: желающг'е обогащаться, пишетъ 
св. Ап. Павелъ, впадаютъ въ пскушете гг въ сгьть, и во 
многгя безразсудныя гг вредный похоти, когпорыя тогру- 
жаютъ людей въ бхьдствге и пагубу (1 Тим. 6, 9). Такъ—  
солга неправда себгь ’)!

2) Неменышй источникъ золъ представляетъ собою другой 
видъ тонкаго идолопоклонства, это — чревоугодхе, состоящее въ 
лакомствгь, объяденги и пьянствгь. Хотя сей второй видъ идо­
лопоклонства по своему существу противоположенъ первому — 
любостяжашю, ибо любостяжательный отказываетъ себЪ даже 
въ необходимому а чревоугодникъ, наоборотъ, заботится только 
о своемъ чрев1>; но по плодамъ своимъ оба вида идолопоклон­
ства одинаковы. И преданный страсти чревоугод1я, такъ же какъ 
и любостяжательный, не можетъ им'Ьть должныхъ отношешй ни 
къ себ'Ь, ни къ Богу, ни къ ближнимъ. «Чревоугодники,— учитъ 
насъ Катихизисъ,— выше всего поставляютъ чувственное удо- 
B O f l b C T B i e » .  Что можетъ быть для человека дороже его собствен­
ной чести? Но и ею жертвуетъ чревоугодникъ. ПримЬръ сего 
представляетъ намъ Исавъ, нродавппй за лакомую пищу честь 
своего первородства. Въ особенности ужасно пьянство: отъ него 
страдаетъ общество, болитъ и разоряется семейство, наносятся 
нестерпимыя обиды вообще ближнимъ, теряется всяшй страхъ, 
и совершенно зобывается Богу,— словомъ, отъ пьянства рождаются 
и созрЪваютъ тысячи мерзостей. Ясно, что такое поведете че­
ловека иичЪмъ не лучше идолопоклонства язычесваго, если еще 
не хуже: язычники служатъ своимъ истуканамъ все-таки но 
влеченш къ божеству, хотя непонимаемому ими, но чревоугод­
никъ, равно какъ и любостяжательный, служатъ своимъ идоламъ

*) Не схЬдуетъ, конечно, забывать, что мидосерве БояЛе неисчерпаемо и 
по отношешю къ сребролюбцамъ: невозможная у  человпкъ возможна суть у Бога, 
говорить Господь именно по поводу страсти сребролюбия. Любовь БояЛя можетъ 
находить и находить 1ей одной в4домыя средства и для спасешя людей сребро- 
любнвыхъ. Но во всякомъ случай грЪхъ сребролюб1я, какъ гр$хъ, есть одинъ 
изъ опасн'Ьйшихъ на пути ко спасенш человека. Тяжесть его и необычайная 
трудность борьбы съ вимъ свидетельствуются въ томъ же изреченш милосердия 
человпкомг ото невозможно (Me. 19, 26; Мр. 10, 27).

22*
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безъ всякой мысли о БогЬ. Вотъ почему Спаситель строго запо- 
вЬдуетъ: ищите прежде царства Божгя и правды Его (Me. 
6, 33); смотрите за собою, чтобы сердца ваши не отяг­
чались объяденгемъ и пьянствомъ (Лук. 21, 34).

3) Великъ грЬхъ и гордость съ тщеславгемъ. ЗдЬсь чело­
вЬкъ избираетъ предметомъ своего поклонешя уже не сторонше 
предметы, не деньги и брашна съ пийемъ, а себя самого,— 
здЬсь его идолъ— его я. «Гордый,—-говоритъ намъ Катихизисъ,—  
выше всего цЬнить свои способности и преимущества, и та­
кимъ образомъ онЬ для него суть идолъ». Онъ чтитъ свою 
особу до того, что не терпитъ миролюб1я, не принимаетъ ника- 
кихъ совЬтовъ и убЬждешй, оставаясь всегда при своемъ, хотя 
бы имъ же самимъ сознавалась полная нелЬпость извЬстныхъ 
поступковъ; выражешя: «л» и «я», у него на каждомъ шагу. 
Это собственно гордость. А тщеслав1емъ становится гордость, 
по объясненш Катихизиса, тогда, когда человЬкъ, преклоняясь 
предъ своимъ я, «желаетъ, чтобы и друпе сего идола почи­
тали». Насколько пагубны для человЬка гордость и тщеслав1е, 
доказательствомъ того служатъ безчисленные примЬры изъ свящ. 
исторш, а равно и нашъ ежедневный опытъ. Ни что иное, какъ 
гордость, вмЬстЬ съ похотдо плоти и похотш очесъ, была при­
чиною падешя нашихъ прародителей: будете какъ боги, гово- 
рилъ змШ искуситель нашей прародительницЬ, и, поселивши въ 
ея сердцЬ такое горделивое пожелаше, онъ уже безъ труда 
склонилъ ее къ нарушенш данной Богомъ заповЬди. Первый че- 
ловЬкоубШца, Каинъ, рЬшился па такое страшное злодЬйство 
такъ же вслЬдств1е гордости: ему несносно было видЬть пред­
почтете себЬ младгааго брата, Авеля; онъ выше себя никого не 
хотЬлъ знать; и вотъ гордость возбудила въ немъ зависть къ 
своему брату, а зависть заставила наложить на невиннаго руку. 
Гордость такъ же была первою причиною преслЬдовашй Саула 
на Давида; изъ-за гордости и тщеслав1я возсталъ даже сынъ на 
отца, Авессаломъ на Давида; гордость и тщеслав1е побудили 
Вавилонскаго царя Навуходоносора поставить самому себЬ золо­
того идола и требовать поклонешя ему (примЬръ Навуходоно­
сора приведенъ въ КатихизисЬ); гордость, наконецъ, убила Са­
мого Спасителя человЬчества, Христа 1исуса: что намъ дгь-
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лать?— говорили первосвященники и фарисеи относительно 1ису- 
са, Христа— этотъчеловжьмною чудесь творить.Если оста- 
вимь Его такъ, то всгь увгьруютъ вь Нею (1оан. 11, 47. 
48), т.-е. если не убьемъ Его, то всЬ послЪдуютъ за Нимъ и 
намъ уже не станетъ отъ народа никакого почета и уваже­
ны  *). Нашъ ежедневный опытъ такъ же показываетъ, какъ 
много зла бываетъ отъ гордости и тщеслав1я. Какъ первосвящен- 
никовъ и книжниковъ 1удейскихъ постоянно терзала справедли­
вая пропов’Ьдь 1исуса Христа и готовность следовать Ему со 
стороны народа; такъ и каждаго самолюбца до крайности тер- 
заетъ всякое справедливое слово и всякое предпочтете ему дру­
гого, и даже его собственная слава и почести не даютъ ему по­
коя. «Жалокъ честолюбецъ самъ по себ'Ь! >— говоритъ высоко- 
преосвященп'Мппй митрополитъ Исидоръ. — «Его ненасытное же- 
лаше возвышаться надъ другими, — этотъ червь, грызупцй его 
сердце, никогда не даетъ ему покоя. Ни въ чемъ онъ не нахо­
дить наслаждешй, — ни въ своей слав!>: онъ почитаетъ ее еще 
малозначущею,— ни въ почестяхъ: хочетъ все новыхъ,— ни въ 
счастш: среди обил1я сохнетъ,— ни въ подобострастномъ уваже­
ны: для пего обидно, что самъ долженъ уважать другихъ,— ни 
въ своемъ могущества оно становится горестнымъ, какъ скоро 
надобно разделять его съ другими, —  ни въ покойномъ своемъ 
положены: онъ бЪдствуетъ отъ того именно, что хочетъ быть 
еще покойнее» 2). Главное же— оть гордости и тщеслав!я стра- 
даютъ друпе люди: гордость и тщеслав!е не разбираютъ никого;

*) Правда, высказывая означенаыя слова, первосвященника и фарисеи при­
бавили: и пршдутъ Римляне, и  овладнютъ и мгъстомъ нашимъ и народомъ, вы­
ставляя, такимъ образомъ, политическое onaceH ie, могущее отозваться б4дств1емъ 
для народа; но это было только замаскировкою прямого побуждешя къ y6ieHiK) 
1исуса Христа, побуждешя, иыЬвшаго въ своемъ основанш именно личные и свое­
корыстные расчеты. Римляне, какъ известно, и безъ того уже владели и м4стомъ 
и народомъ 1удеискимъ; а съ другой стороны, изъ судопроизводства, бывшаго 
надъ 1исусомъ Христомъ, мы видимъ, что поведен1е Спасителя нисколько не бев- 
покоило Римскаго правительства: Пилатъ всенародно призналъ Его невиннымъ. 
Не боязнь, стало-быть, за м$сто и народъ тревожила первосвященниковъ и фари- 
сеевъ, а то, что ихъ личное и корыстное вл1яше на остальныхъ 1удеевъ умаля­
лось Bcx^CTBie проповЪди и чудесъ Христовыхъ, что и высказалось ими въ сло- 
вахъ: то всгь увгьруютъ въ Нею.

3) Слова и р^чи высокопреосвящ. Исидора, Митроп. Спб., стр. 56— 57.
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онЪ казнятъ невиннаго какъ и виновнаго; для гордости нетъ ни 
беднаго, ни больного, ни другого несчастнаго; тщеслав!е отъ 
всехъ и каждаго требуетъ себе услугъ и никому не д'Ьлаетъ 
снисхождешя. Гордый есть именно тотъ пустой колосъ на ниве, 
который всегда торчитъ кверху и неспособенъ наклониться въ 
рядъ другихъ колосьевъ, имЬющихъ въ себе зерна, т.-е. гордый 
не можетъ иметь любви и общешя. «На гордаго и тщеславнаго 
ни въ чемъ нельзя положиться,— говоритъ тотъ же высокопрео­
священный;— ибо для него нЪтъ ничего священнаго, ни началъ, 
ни правилъ, ни чувствъ безкорыстныхъ. Смотря по собствен­
ной пользе, онъ равно готовъ покровительствовать ли истину, 
или защищать несправедливость» ’).

4) Ужасное зло происходящее отъ гордости и тщеслав1я, 
какъ по отношенНо къ самому самолюбцу, такъ преимущественно 
по отношешю къ его ближнимъ, принимаетъ особенно пшроше и 
опасные размеры тогда, когда гордость и тщеслав1е соединяются 
съ лнцемщпемб, этимъ последнимъ видомъ тонкаго идолопок­
лонства, которое (лицемЪр1е) но существу своему есть то же 
идолопоклонство самому себгь, какъ и гордость съ тщеслав1емъ, 
только гораздо, какъ мы сказали, опаснейшее ихъ. Мы уже 
видели въ своемъ месте, что человекъ, который не умеетъ 
скрывать своихъ внутреннихъ чувствъ, у котораго что на сердце, 
то и на языке и въ действ)яхъ, хотя бы действ1я сш грозили 
страшнымъ зломъ для его ближняго,— еще не такъ опасенъ для 
своихъ ближнихъ, потому что эти ближше сейчас!, же могутъ 
понять его и въ случае его какихъ-либо злыхъ намеренШ по 
отношенш къ нимъ могутъ тогда же найти средство избежать 
предстоявшаго имъ зла 2). Не то для насъ человекъ скрытный, 
который умеетъ не обнаруживать, затаивать свои внутреншя 
чувства; а таковъ именно и есть лицемерь. Самое назваше ли- 
цемергя (измгьрете по лицу, по внешности) показываетъ, что 
лицемерный заботится всегда только о томъ, чтобы казаться

1) Тамъ же. Вообще въ cjOBt (въ пятую недблю великаго поста), изъ ко­
тораго мы заимствовали означенный строки, весьма живо изображается порокъ 
честолюб.я, наглядно указываются его источникъ и д1)йств1я и предлагаются 
средства къ предогвращешю или уврачевашю сей душевной болезни

2) См. Кн. 1, урокъ 33, стр, 312—313,
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хорошимъ по наружности, а на внутреннюю сторону дела онъ 
не обращаетъ никакого внимашя. Очевидно, поступая такимъ 
образомъ, лицемерный имеетъ въ виду то, чтобы легче заслу­
жить себе уважеше отъ другихъ; ибо казаться всегда легче, 
нежели бить. Въ КатихизисЬ такъ именно и объясняется лице- 
Mtpie. На вопросъ: «ИЬть ли еще порока, близкаго къ идоло­
поклонству?»— мы получаемъ сл’ЬдующШ ответь: «Такой по- 
рокъ есть лицемгьрге, когда кто наружный д-Ьла благочесля, 
какъ, напр., постъ и строгое наблюдете обрядовъ, употребля- 
етъ для пршбретешя уважешя народа, не помышляя о внут- 
реннемъ исправлен!и сердца своего». Въ подтверждеше сего 
своего объяснешя о лицемерш Катихизисъ ссылается на Мате. 
6, 5'— 7, где Спаситель говоритъ: когда молишься, не будь 
какъ лицемгьры, которые любятъ въ синагогахъ и на углахъ 
улицъ останавливаясь молиться, чтобы показаться предъ 
людьми. Истино говорю вамъ, что они уже полгучаютъ 
награду свою (состоящую именно въ прюбрЪтаемомъ ими отъ 
народа уважеши) и проч. (ср. Me. 6, 16; 23, 5— 7. 14— 31 
и др.). Что лицемерь можетъ иметь громадное вл1яше на дру­
гихъ и распоряжаться ими какъ своими рабами, примйромъ сего 
служить слЪдуюпий фактъ изъ Свящ. Исторш, где описывается 
погребете жесточайшаго изъ тирановъ еврейскаго народа, перво­
священника и царя Александра. Изучавшему Свящ. Исторпо 
должно быть известно, какъ этотъ царь, чувствуя приближешс 
своей смерти и справедливо опасаясь мести со стороны народа 
и себе и своему дому за жестокую тиранно, говорилъ на смерт- 
номъ одре, въ утешете своей супруги: «Если ты хочешь спасти 
своихъ детей и царство: то, когда я умру, призови главнгМшихъ 
изъ фарисеевъ, покажи имъ мой трупъ и какъ бы изъ уважешя 
къ справедливости скажи имъ что они, за зло, мною имъ при­
чиненное, властны лишить его почестей погребетя и наругаться 
надъ нимъ какъ хотягь; вместе съ этимъ дай имъ обёщаше, 
что въ делахъ правления ты ничего не будешь предпринимать безъ 
ихъ совета: тогда, будь уверена, и мне сдЬлаютъ великолепное 
погребете, и тебе доставить благополучное царствоваше». И что 
же? расчетъ умиравшаго тирана на силу завещаннаго имъ лице­
меря вполне оправдался. Случилось точь-въ-точь, какъ пред-
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сказывалъ Александра Мнимая снисходительность царицы оболь­
стила гордыхъ фарисеевъ, которые, въ свою очередь, такъ много 
наговорили народу о справедливости покойнаго царя, представили 
его такимъ героемъ и мудрымъ правителемъ, что народъ, не­
смотря на очевидную ложь, сд'Ьлалъ своему тирану погребете 
великолепнее, чемъ предшествовавшимъ ему царямъ. До такой 
степени лицем^е способно ослеплять умы! А отсюда понятно, 
какой широкШ просторъ дается лицемерьемъ для того, чтобы чело­
векъ могъ удовлетворять своему самолюбш, и какъ этотъ чело­
векъ, удовлетворяя своему самолюбш, безъ труда можетъ казнить 
всехъ ненавистныхъ ему, хотя бы самыхъ добрыхъ людей, и, 
наоборотъ,—возвышать тЬхъ, которые преклоняются предъ нимъ, 
хотя бы они были негоднМцпе люди. И горе, действительно, 
человечеству, когда оно, даже само не замечая, вверяетъ себя 
водительству лжи и обмана и чрезъ то, какъ съ прискорб1емъ 
говоритъ Спаситель, дгьлается сыномъ геенны, вдвое худшимъ 
своихъ руководителей (Me. 23, 15)! Требуется посему особенно 
зорко следить и внимать, кто что и какъ говоритъ и делаетъ.

Запрещая строго все означенные грехи, вторая заповедь 
вместе съ темъ внушаетъ намъ высошя добродетели, противо­
положным имъ. Такъ, по ученш Катихизиса, «запрещая коры- 
столюб1е, вторая заповедь темъ самымъ научаетъ насъ не любо- 
стяж атю  и щедрости;  запрещая чревоугод1е, научаетъ воздер­
жанию и посту;  а запрещая гордость во всехъ ея видахъ, 
научаетъ смиретю и дгьлангю добра въ тайнгь».

Все эти добродетели поистине составляютъ украшеше чело­
веческой души и доставляютъ намъ неземное счасие. Для того 
чтобы видеть всю ихъ высоту и прелесть, достаточно ограничить­
ся самыми общими замечаньями о каждой изъ нихъ. Во-первыхъ, 
никто не станетъ спорить, что человекъ, готовый на всякую 
помощь, т.-е. нелюбостяжательный и щедрый, есть въ полномъ 
смысле добрый человекъ: что можетъ быть выше того, чтобы 
устроитъ счаст1е сироты, облегчить участь страдальца, отереть 
слезы нищаго и т. д?— а это-то и делаетъ нелюбостяжательный 
и щедрый. Какимъ великимъ утешетемъ является онъ для 
нссчастпыхъ! сколько жизней спасаетъ онъ!.. Известно, что не 
малое число людей бываетъ жертвою преждевременной смерти,
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даже отъ собственныхъ рукъ, вследств1б того, что некуда девать­
ся, негде головы преклонить и негде взять куска хлёба; а иные 
изъ-за крайней бедности решаются на самыя ужасныя злодейства!... 
И вотъ нелюбостяжательный и щедрый предупреждаетъ всехъ 
такихъ несчастныхъ отъ грозящаго имъ зла. А вместе и себе 
самому пршбретаетъ благословеше на земле и вечное блажен­
ство на небе. «Снабжай беднымъ,— говоритъ Св. Нилъ Синай- 
сшй,— они умилостивятъ къ намь Судш». — «Я не помню, 
замечаетъ бл. 1еронимъ,— виделъ ли я въ жизни хоть одного 
благотворительнаго человека, который умеръ бы несчастною 
смертда. И какъ онъ можетъ иметь несчастную кончину, когда 
у него столько носредниковъ, молящихся объ его спасены» !)? 
Только бы щедрость наша не была плодомъ тщеслав!я; только 
бы у творящаго милостыню лгьвая рука не знала тою, 
что дгьлаетъ правая (Me. 6, 3).— Воздержаше и постъ— не­
меньшая добродетель. Напрасно говорятъ, что постъ и воздер­
жаше обезсиливаютъ здоровье нашего тела. Не постъ, темъ 
менее воздержаше, вредитъ нашему здоровью, а напротивъ много- 
ядеше и вообще невоздержанность. Мы имеемъ много примеровъ, 
которые показываютъ намъ, что люди всегда воздержанные и 
постяпцеся, даже при очевидной слабости своего организма, живутъ 
до самой глубокой старости; след., воздержаше и постъ не вре- 
дятъ жизни нашего организма, а напротивъ поддерживают!, ее; 
нужно только, разумеется, пр1учить себя къ тому и другому
постепенно. Если же воздержаше и постъ не только не вредятъ 
нашей жизни, но еще способствуютъ ея продолжительности и 
делаютъ ее вообще свежее, какъ говоритъ намъ опытъ; то само 
собою понятно, что они способствуютъ и нашимъ добрымъ отно- 
шешямъ къ ближнимъ нашимъ, а равно должному служенш на­
шему Богу: человекъ дебелый, утучневипй, очевидно, не въ 
состоянш сделать того, что можетъ сделать человекъ легай,
подвижной и не обремененный пищею. Нечего уже говорить о томъ, 
что при воздержаны и ноете на-половину, если не совсемъ, 
стихаютъ различныя наши страсти какъ-то: лень и проч.—
О смирены, съ которымъ не разлучно делаше добра въ тайне,

1) Дух. Цв. 1, 146,
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мы уже имели случай говорить при объясненш первой заповеди 
блаженства, и потому излишне было бы повторять зд'Ьсь сказан­
ное прежде.

Примгьчате. Касательно необходимости и пользы поста 
весьма важнымъ подтверждешемъ можетъ служить статья 
А. Бекетова подъ заглатемъ: «Питаше человека въ его 
настоящемъ и будущемъ», помещенная въ «Вестнике Ев­
ропы», августъ 1878 г. Авторъ сей статьи научно дока- 
зываетъ, что ни данныя физюлогш, ни строеше органов!» 
пищеварешя человека, ни статичесшя данныя относительно 
народонаселешя, питающагося животною, мясною пищею, 
не говорятъ въ пользу сей пищи, а) Физюлогичесше опыты 
и изследовашя даютъ, по нему, только тотъ выводъ, что 
въ пище человека должны заключаться белковыя вещества 
и угловиды и притомъ такъ, чтобы первыя составляли 
приблизительно отъ */5 до 1/в всего количества пипщ, но 
какова должна быть форма нитательныхъ веществъ, т.-е. 
животная или растительная, наука ответа не даетъ. б) Ана- 
томичесшя данныя вовсе не говорятъ въ пользу того, что 
человекъ по устройству своего организма существо непре­
менно всеядное: сравнеше органовъ пищеварешя человека ел» 
таковыми же техъ животиыхъ, которыя по телу ближе къ 
человеку, напр, человекоподобныхъ обезьянъ, питающихся 
исключительно растительною пищею, даетъ одинъ только 
выводъ, что «человекъ прпспособленъ къ пище раститель­
ной, но только мягкой или полумягкой» (обычное сравнеше 
человека со свиньею, въ отношенш къ пищеварителънымъ 
органамъ, составляетъ, по замечанш нашего автора, боль­
шой скачокъ въ ряду системы животнаго царства, отъ че­
ловека къ толстокожнмъ). в) Статистика равнымъ образомъ 
показываетъ, что «огромное большинство людей питается 
не мясною и не смешанною животно-растительною пищею, 
а чисторастительною»; при чемъ авторъ вычисляетъ, что 
если бы ваъ люди ежедневно ели мясо, то въ одинъ годъ 
были бы истреблены имеющееся теперь быки, коровы, овцы 
и свиньи; такъ что, добавимъ отъ себя, самая природа вну- 
шаетъ намъ постъ не только по отношенш къ количеству
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принимаемой нами пищи, какъ вообще любить ныне объ­
яснять сущность поста, очевидно смешивая постъ съ умЪ- 
реиностно, но и въ разсуждешй качества или рода пищи. 
Главное же— г) мясная пища, по указан in мъ автора, отнюдь 
не составляетъ необходимаго уело Bin для умственнаго раз- 
виия человека, на что особенно упираютъ практики-физь 
ологи, и слишкомъ мало согласуется съ высшимъ проявле- 
HieMb человеческой природы, съ темъ, что мы называем!, 
гуманностш. «Обозревая ходъ постепеннаго развиня чело­
вечества, отъ отдаленныхъ временъ каменнаго века до на- 
шихъ дней, мы,— говоритъ авторъ,— не можемъ не видеть, 
что мясная пища вовсе не способствовала человеческому 
прогрессу. Въ древнейпйя времена своего существовашя че­
ловекъ, питавпййся мясною пищею, пребывалъ въ состоянш 
полнейшаго варварства и развит1е его только и оживляется, 
когда, вместе съ земдеде.пемъ, животная пища начинаетъ 
заменяться растительною». Затемъ, въ разсуждешй малаго 
соглашя употреблешя мясной нищи съ гуманностш, авторъ 
между прочимъ пишетъ; «Мы все до того привыкли есть 
или видеть какъ друпе едятъ мясо, что намъ при этомъ 
и въ голову не приходить мысль объ убйстве техъ жи- 
вотныхъ, куски которыхъ лежать предъ нами на блюде. 
Тамъ, где-то за городомъ, есть бойня, отвратительное, 
смрадное и кровавое мЬсто, где режутъ, дерутъ, рубятъ и 
цедятъ кровь изъ жилъ; но кто туда заглядываетъ?>, 
сопоставляетъ эту бойню съ убШствомъ на войне. «Мне 
кажется,— заключаетъ онъ,— что эти две бойни находятся въ 
несравненно более тесной связи, чемъ то думаютъ обык­
новенно; что мясническое и пушечное мясо представляютъ 
два явлешя, другъ друга определявшая, или, по крайней 
мере, другъ друга поддерживающая. Грубость ремесла не­
пременно определяетъ и грубость чувствъ».
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Т р е т ь я  злоов-вдь О т к р о в е н в а г о  з а к о н а  Божм: О томъ, когда и м я  Б о ж ш  пр и -  
м д ется  в с у е ; гр ъх и  п р о т и в ъ  тр е ть е й  за п о ви д и ; п р и м ъ ча ш е  о клятв* в ъ  Д*ЛАХЪ

ОБЩ ЕСТВЕННЫ Х*.

Третья заповедь Откровеннаго закона Боаля читается такъ: 
Не возлегай (или не пргемлеши) имене Господа Бога тво­
его всуе. По объяснешю Катихизиса, имя Божге берется или 
гремлется всуе, т.-е. напрасно, тогда, «когда оно произносится 
въ разговорахъ безполезныхъ и суетныхъ, а темъ более на­
прасно, когда произносится лживо или съ нарушетемъ благо- 
говгътя». Противъ такого злоупотреблешя имени Бояпя третья 
заповедь какъ бы такъ говоритъ каждому изъ насъ; «дорожи 
именемъ Господа Бога твоего, не произноси его напрасно; оно 
велико, несравненно велико для тебя». Въ Ветхомъ Завете ве- 
лич1е имени Бож1я (Л |ГР), которое Самъ Господь благоволалъ 
открыть чрезъ Моисея (Исх. 6, 2. 3), до того почиталось ев­
реями священнымъ, что они далее вовсе не произносили Его, боясь 
уничтожить святость Бож1Ю *). Примеръ древнихъ евреевъ есть, 
конечно, нреувеличеше данной Богомъ заповеди, хотя выходив­
шее изъ благочестивыхъ намерешй, и не говоритъ того, что и 
у насъ имя Бож1е (каково по преимуществу— Отецъ, Сынъ и 
Св. Духъ, Me. 28, 19) не должно произноситься вовсе; но онъ 
можетъ иметь для насъ полное значеше въ томъ отношеши, чтобы 
мы строго различали время, когда должно и когда не следуеть 
произносить имя Бож1е. Печальная действительность требуетъ 
заметить, что при всей легкости въ исполненш третьей запо­
веди она, т.-е. заповедь, едва ли не чаще или, по крайней 
мере, безнаказаннее другихъ заповедей десятослов1я нарушается 
людьми; не только въ устной речи, но даже въ печати имя Бож1е 
нередко вставляется въ такихъ речахъ, въ которыхъ наименее

У р о к ъ  81-й.

*) Отсюда подлинное произношеше имени (Л [Л Ч  неизвестно. По 1удейскимъ 
предашямъ знаше правидьнаго нроизношешя этого имени потеряно со времени 
разрушея1я Герусалимскаго храма. См. Релипи древняго M ipa  въ ихъ отношеши 
къ христнству, Преосвящ. Хрисанеа, т. 3, стр. 10, прим.
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всего оно уместно. А касательно изустной речи и говорить страшно!.. 
Тутъ слово «Богъ» и у простого и, повидимому, у цивилизован- 
наго человека часто принимаетъ видъ самой грубой поговорки и 
произносится решительно безъ всякаго разбора. Понятно, до ка­
кой степени выражается во всемъ этомъ наше неблагогов1>ше къ 
Богу и наша крайняя дерзость въ отношенш къ Нему. Ибо не 
дерзость ли относиться легкомысленно къ Тому, Кгьмъ мы жи- 
вемъ, и движемся, и существуемг? Даже неучтивое произно- 
теше имени ближняго нашего, въ особенности имени матери, отца, 
начальника, признается безусловною дерзостно со стороны чело­
века: темъ более дерзокъ тотъ, кто произноситъ безъ разбору 
имя Бога, Творца своего. А все cie, скажемъ еще разъ, проис­
ходить отъ того, что люди не хотятъ изучать Бога. Все мы 
желаемъ знать, не хотимъ только познать Бога и Его святого 
закона; но изучи человекъ Божественный совершенства, насколь­
ко они открыты намъ въ слове Бож1емъ, тогда онъ не можетъ 
не благоговеть предъ ними.

Запрещая вообще легкомысленное и неблагоговейное отно- 
шеше къ имени Божт, третья заповедь темъ самымъ запрещаетъ 
следуюнце, указываемые въ Катихизисе, частные грехи, выхо- 
дяпЦе изъ легкомысл1я и неблагоговешя къ Богу:

1) «Богохулете, или дерзжя слова противъ Бога». Бого- 
хулеше немыслимо для человека релииознаго, но оно у людей, 
не энающихъ Бога, считается признакомъ даже учености. Тако­
вы все нападки нынешнихъ либераловъ-нигилистовъ на уставы 
Церкви и на самое св. Евангел1е, которыя (т.-е. нападки) прик­
рываются обыкновенно титломъ учености, проповедуются во имя 
яко-бы науки... Приходится только удивляться Божественному 
долготерпенш и любви, по которымъ Правосуд1е щадить до вре­
мени такъ хулящихъ Бога! Какъ, действительно, держитъ земля 
столь неблагодарныхъ и дерзкихъ обитателей своихъ! какъ она 
не поглотить всехъ ихъ, подобно тому, какъ ею были погло­
щены древше возмутители противъ Бога— Корей, Дафанъ и Ави- 
ронъ!!. Но высочайшая Божественная любовь говоритъ намъ: вы 
не знаете, какой духъ движешь вами. Сынъ человгьчешй 
пришель не погублять души человгьчешя, а спасать (Лук. 
9, 55. 56). «Не нужно»,— какъ бы такъ говоритъ Христосъ,—
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«изыскивать кары для наказашя отвергающихъ и порицающихъ 
Бога. Это свойственно только духу оскорбленнаго самолюб1я, а 
Сынъ человечесшй желаетъ всемъ одного спасешя. Если неко­
торые не хотятъ этого спасешя и вместо благодарности къ Богу 
не пр1емлютъ Его и поносятъ, то они сами увидятъ всю дер­
зость своего поношешя и хулы на Бога, когда вспомнятъ все 
сказанное имъ и не принятое ими и сами назначать себе кары: 
слово, которое Я  говорилъ, оно будетъ судить каждаю въ 
послгьднгй день (1оан. 12, 48)». Это Евангельское изречеше 
Спасителя о словгь судномъ въ высшей степени замечательно: 
оно именно выясняеть намъ и любовь Бож1ю и Божественное 
иравосуд1е.

2) Второй грехъ противъ третьей заповеди есть «ропотъ 
на Бога или жалобы на Его провидеше». Человеку трудно 
иногда переносить те или друпя бедств1я, которыя постигаютъ 
его здесь на земле. Напр., сколько требуется мужества для 
неренесешя потерь самыхъ близкихъ намъ людей, каковы: отецъ, 
мать, братъ, сестра; при чемъ иной, лишающШся ихъ, лишается 
вместЬ съ ними и всего на свете?! А такихъ примеровъ въ 
этой жизни весьма и весьма не мало. И вотъ въ виду столь 
частыхъ и столь печальныхъ явлешй не только те, которымъ 
самимъ приходится испытывать то или другое бедств1е, но и 
n o cTo p o H n ie  свидетели этихъ бедствШ иногда какъ бы невольно 
восклицаютъ сами въ себе: «Где же та любовь Бож1я, о кото­
рой говоритъ намъ Евангел1е?: Что можетъ быть ужаснее та­
кого зрелища, когда видимъ, напр., целую массу детей безу­
тешно рыдающихъ у гроба своихъ родителей, разомъ взятыхъ 
отъ нихъ и не успевшихъ оставить имъ ничего?... Где тутъ 
любовь Бож1я? где Его провидеше?.. А вотъ у несчастной, 
вдовы, едва только оплакавшей своего мужа и съ трудомъ успо­
коившей своихъ детей, вдругъ сгораетъ до тла ея домъ, а который 
остался единственною ея поддержкою, и после пожара она не доис­
кивается даже одного изъ своихъ детей!.. Почему Провидеше 
не спасло ея дома отъ огня?..» И много, много, говоримъ, такихъ 
примеровъ въ нашей жизни, которые почти невольно вызываютъ 
въ насъ ропотъ на Бога. Но какъ бы ни казался для насъ не- 
вольнымъ этотъ ропотъ на Бога, онъ есть велиий грехъ. Во-
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первыхъ, мы должны смотреть на себя и на другихъ людей не 
съ одной только точки зр’Ьшя земной, а главнымъ образомъ 
иметь въ виду нашу вечность: въ сравнены съ вЪчностно ны- 
нешшя временный страдашя, какъ говоритъ намъ Апостолъ 
(Римл. 8, 18) и какъ внушаетъ намъ нашъ собственный ра- 
зумъ, не значатъ ничего. Во-вторыхъ, ропотъ нашъ на Бога 
можетъ оказаться и действительно оказывается напраснымъ еще 
въ этой нашей жизни; ибо еще здесь мы нередко, если не всег­
да, видимъ, что вместе съ несчасйемъ Богъ носылаетъ чело­
веку и утешете, лишь бы только последнШ самъ не заграждалъ 
себе путь къ этому утешение. Наконецъ, мы никогда не дол­
жны забывать, что всгь мы люди гргьшные, такъ что блага, кото­
рыми каждый изъ насъ пользуется здесь на земле, во всякомъ 
случае превышаютъ наши достоинства. Обыкновенно мы привы- 
каемъ видеть и замечать одни только дни нашихъ бедствШ, а 
между темъ сколько у насъ бываетъ дней счаст1я и здоровья, 
которыхъ мы не научились почему-то ценить?.. Не такъ посту- 
паютъ люди Богобоязненные и благочестивые: Господь даде, 
Господь отъятъ, говоритъ праведный 1овъ, лишивпийся сразу 
всего: яко Господеви изволися, тако бысть: буди имя Гос­
подне благословенно во вши (1ов. 1, 21). Аще благая гщя- 
хомъ отъ ргуки Господни, злыхъ ли не стерпимъ (2, 10)?

3) ДальнейшШ грехъ противъ третьей заповеди составляетъ 
<кощунство, когда священные предметы обращаются въ шут­
ку или поругаше». Не имея благоговЬйнаго отношешя къ Богу, 
человекъ естественно не можетъ иметь благоговЬшя и ко всему 
тому, въ чемъ проявляется Богъ или что напоминаетъ о Боге. 
И вотъ отсюда-то могутъ являться дегкомыше и самыя нас­
мешки, напр., надъ св. мощами, когда отъ нихъ отвращают!, 
свое лицо или въ разговорахъ объ нихъ позволяютъ себе да­
же делать презрительный мины,— надъ св. иконами, когда ста- 
вятъ ихъ въ неприличномъ месте, — надъ облачешями священ­
ными, когда они содержатся въ пыли и бросаются какъ и где 
попало,— надъ церковными сосудами, свЬчами и прочею утварш, 
когда они употребляются для низкой цели,— и надъ самымъ Бо- 
гослужешемъ Церкви, когда оно обращается въ предметъ пере- 
дразнивашя и пересудовъ. Все это и подобное сему составляетъ,
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говоримъ, естественное слЪдст^е неблагоговейнаго отношешя къ 
Самому Богу.

4) Такое же сл'Ьдств1е неблагоговешя къ Богу составляетъ 
четвертый грехъ противъ третьей заповеди— «невнимательность 
въ молитвгь». Молитва есть наша беседа съ Богомъ: понятно 
само собою, что человекъ, который не благогов-Ьетъ къ Богу, 
не можетъ быть внимателенъ къ молитве; для него перебирать 
во время молитвы въ своей голове излюбленныя свои мысли или 
вести съ к'Ьмъ-либо разговоръ гораздо npiaTHte и дороже, чемъ 
беседовать съ Самимъ Богомъ.

5) Пятый грехъ противъ третьей заповеди составляетъ «лож­
ная клятва, когда утверждаюсь клятвою то, чего нетъ». 
Въ ложной клятве человекъ особенно глубоко поноситъ имя 
Бож1е. Ибо, призывая во свидетеля Самого Бога и въ то же 
время говоря ложь, человекъ, очевидно, считаетъ Бога за ни­
что; онъ какъ бы фактически отрицаетъ то, что Богъ есть вы­
сочайшая истина.

6) Шестой грехъ противъ третьей заповеди есть «клятво- 
преступаете, когда не исполняютъ справедливой и законной 
клятвы». Хотя въ клятвопрестунленш самая клятва не есть лож­
ная и пустая, а есть клятва справедливая и законная; но коль 
скоро она не исполняется, то получаетъ характеръ, совершенно 
одинаковый съ ложною клятвою: какъ произносяицй ложную клятву 
порпцаетъ истинность Божш; такъ и делаюшдй справедливую 
клятву, но не исполняющей ея, равно не чтитъ истинности и 
святости Бож1ей. Не клянитеся именемъ Моимъ въ неправдгъ, 
и да не оскверните имене Святаго Бога вашею, такъ го­
воритъ Господь чрезъ Моисея о ложной клятве (Лев. 19, 12). 
И о клятвопреступленш слово Бож1е также говоритъ: и сотво­
ри (Седеия— пос.гЬдшй царь 1удейшй) лукавое предъ Госпо- 
домъ Богомъ своимъ...., егда отъ царя Нувуходоносора отвер- 
жесл, иже закля ею предъ Богомъ (2 Пар. 36, 12. 13). 
Иначе сказать: «и слукавилъ Седетя предъ Господомъ Богомъ 
своимъ, когда не исполнилъ клятвы, данной имъ предъ Богомъ 
царю Навуходоносору; онъ чрезъ это вменилъ Господа Бога свое­
го ни во что; онъ отринулъ Его, обманулъ, онъ осквернилъ имя 
святого Бога своего». Такимъ образомъ, по слову Божш, и въ
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ложной клятва и въ клятвонреступленш одинаково поносится 
святое и праведное имя Бож1е; а отсюда само собою слЬдуетъ, 
что и клятвопреступлеше есть такой же страшный грЬхъ, какъ 
и ложная клятва. Одинаковая великость этихъ двухъ грЬховъ 
особенно ясно можетъ быть понята нами, когда мы обратим!, 
внимаше на злыя послЬдетв!я того и другого грЬха по отноше- 
шю къ тЬмъ ближнимъ, которые имЬютъ несчастче или довариться 
ложно клянущемуся, или положиться на клятвопреступника: и 
въ томъ и въ другомъ случаЬ означенные ближше одинаково 
бываютъ обмануты,— обмануты тЬмъ болЬе жестоко, чЬмъ силь- 
нЬе ихъ было довгЬр!е благодаря произнесенной клятва.

7) Седьмой грЬхъ противъ третьей заповеди составляет!. 
<нарушете обгыповъ, данныхъ Богу>. Какимъ образомъ нару- 
nieHie обЬтовъ составляетъ грЬхъ противъ третьей зановЬди, т.-е. 
служить поношешемъ имени Бож1Я, это видЬть не трудно. Обык­
новенно обЬты произносятся нами тогда, когда намъ угрожаетъ 
какая-нибудь опасность, а нарушаются тогда, когда, эта опас- 
тность оставляетъ насъ. Отсюда само собою слЬдуетъ, что че- 
ловЬкъ, даюицй об’Ьты и неисподняюшдй ихъ, служить Богу 
только изъ-за страха,— имя Бож1е дорого для него лишь тогда, 
когда онъ чего-либо боится, а нЬтъ опабности— оно пустое сло­
во для него. Говоря иначе, для человЬка дающаго обЬты и 
неисполняющаго ихъ Богъ является чЬмъ-то малозначущимъ, 
съ которымъ можно обращаться такъ и иначе, смотря по обсто- 
ятельствамъ: не ясное ли это поношеше имени Бож1я? не то же 
ли это, что Богохулеше, кощунство, клятвопреступничество и 
npo4ie грЬхи нротивъ третьей заиовЬди? Вотъ почему слово Бож1е 
такъ строго заповЬдуетъ намъ исполнять всЬ наши обЬщашя, 
даваемыя нами предъ Богомъ, и угрожаетъ страшною отвЬтствен- 
HOCTiio за неисполнеше ихъ: аще обгьщаеши обгьтъ Господеви 
Богу твоему, говоритъ Господь чрезъ Моисея: да не умедли- 
гаи воздати его, лко взыскал взыщешь (т.-е. взыщетъ са- 
мымъ строгимъ образомъ) Господь Богъ твой отъ тебе, гг 
будетъ на тебгь гргьхъ (Второз. 23, 21). Ояытъ, дЬйстви- 
тельно, показываетъ, какъ страшно иногда караетъ Господь на­
рушителей обЬтовъ; избавляя отъ одной опасности въ силу 
даннаго Ему обЬта Онъ посылаетъ несравненно тягчайння испы-
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ташя, когда данный обетъ не исполняется. Господь Богъ не 
терпитъ двоедуния и безхарактерности, которыя открываются 
въ нарушенш обЬтовъ и сами въ себе заключаютъ источникъ 
золъ, а Онъ желаетъ видеть у всехъ любовь и всегдашнюю 
верность своему слову. Бываютъ случаи, что давний обетъ не 
можетъ исполнить его по непредвиденнымъ отъ него обстоятель­
ствам^ напр., по нечаянно постигшей его болезни и проч.: въ 
нодобныхъ случаяхъ неудобоисполнимое следуетъ заменить чемъ- 
нибудь другимъ, удобоисполнимым!», какъ, напр., обещаше посе­
тить то или другое святое место и помолиться тамъ — noco6i- 
емъ въ пользу бедныхъ и т. п. Вообще же должно быть слиш- 
комъ осторожнымъ въ даваши обетовъ и помнить всегда, что 
нарушеше ихъ есть велиый грехъ, какъ обманъ противъ Са­
мого Бога, свойственный только язычникамъ.

8. Наконецъ, восьмой и самый, нужно заметить, распростра­
ненный между людьми грехъ противъ третьей заповеди есть«божба, 
или легкомысленное употреблете клятвы въ обыкновенныхъ 
разговорахъ». Сказать: «ей-Богу», сказать и къ делу и не къ 
делу, какъ будто ничего не значитъ для большей части людей. 
Мнопе также, особенно изъ простого народа, безъ всякаго благо- 
говешя клянутся Святыми Божьими и самими собою; напр., гово­
рятъ такъ: «накажи меня Мать, Пресвятая Богородица, если я 
солгалъ»; «умри я, если я это сдйлалъ»; «пусть моя голова не 
останется на мне, если я это говорилъ»,и проч. т. п. Но Спа­
ситель не такъ учить насъ смотреть на нашу божбу. Слышали 
вы, что сказано древнимъ, говорилъ онъ 1удеямъ, любившимъ 
клясться различными предметами: не преступай клятвы, но 
исполняй предъ Господомъ клятвы твои. А Я  говорю вамъ-. 
не клянись вовсе: ни небомъ, потому что оно есть престолъ 
Божш ; ни землею, потому что оно подножье ногъ Его; ни 
Берусалимомъ, потому что онъ городъ великаго Царя; ни 
головою своею не клянись, потому что не можешь ни одною 
волоса сдгьлать бгьлымъ или чернымъ. Но да будетъ слово 
ваше: да, да; нгьгпъ, нгыпъ; а что сверхъ этою , то отъ 
лукаваго (Мо. 5, 38— 37). «Все сотворено Богомъ», какъ-бы 
такъ говорилъ Спаситель 1удеямъ, а въ лице ихъ и всемъ намъ 
говоритъ: «следовательно клясться какимъ-либо Его творешемъ
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значитъ клясться Самимъ Сотворившимъ. И ваша собственная 
жизнь есть д'Ьло рукъ Божшхъ; вы такъ мало имеете власти 
надъ сущностш своей жизни, что даже изменить цвЬтъ волоса 
не можете; следовательно, дерзко клясться темъ, что не ваше». 
Еще более, разумеется, дерзко клясться самымъ именемъ Божн 
имъ. «Ваше слово», продолжаетъ далее Спаситель, «должно быть 
всегда: да, да; нгьтъ, тьтъ ; то-есть каждый изъ васъ просто 
и нрямо долженъ утверждать истину иди отрицать ложь, говорить 
правду и не говорить неправды. А что сверхъ этого, то отъ 
лукаваго; т.-е., всякое усиленное, посредствомъ какой-либо 
божбы, завереше есть признакъ того, что человекъ способен!, 
часто лукавить; постоянно прибегающей къ божбе человекъ 
какъ-бы самъ свидетельствуетъ о себе, что ему не всегда можно 
верить; но вамъ не свойственно быть таковыми». Поэтому-то 
еще премудрый сынъ Сираховъ говорил и: мужъ кленыйся мною, 
исполнится беззакония, и не отступить отъ дому его язва 
(Сир. 28, 11).

Приведенный сейчасъ слова Спасителя о томъ, чтобы мы 
не клялись вовсе, естественно раждають вопросъ: «Не запрещает­
ся ли чрезъ cie и всякая клятва въдгьлахъ общественныхъЬ> — 
каковый вопросъ ставится и въ Катихизисе, и решается имъ 
въ отрицательномъ смысле, т.-е. въ смысле— «ие запрещается».

Что Спаситель, запрещая клясться вовсе, не разумЬетъ здесь 
клятвы законной, необходимой въ общественной жизни, это видно 
прежде всего изъ самаго повода, по которому сказаны означен­
ный слова. Поводомъ къ произнесешю сихъ словъ послужить, 
какъ известно изъ Библейской Археолоии, тотъ неразумный обы­
чай древнихъ 1удеевъ, по которому они, избегая клятвы име­
немъ Божшмъ, придумали клясться разными предметами, напр, 
небомъ, землею, 1ерусалимомъ, храмомъ и пр., и воображали, что, 
клянясь такимъ образомъ, они не окажутся нарушителями закона 
даже въ томъ случае, если придется и не исполнить клятвы, 
т.-е. они и здесь, какъ и въ другихъ случаяхъ, придумали фа­
рисейскую уловку для того, чтобы и согрешая казаться правед­
никами, и вотъ Спаситель и обличаетъ ихъ такую фарисейскую 
праведность приведеными словами. Такимъ образомъ изъ самаго 
повода, послуживши го къ произнесешю вышеозначенныхъ словъ

23*



Спасителя видно, что ими отменяются собственно клятвы пу- 
стыя, фарисейски-лицем’Ьрныя, клятвы, ироазносимыя безъ всякой 
надобности и въ обыкновенныхъ разговорахъ, но не клятвы за- 
конныя и необходимыя. Тоже видно, во-вторыхъ, и изъ ноложи- 
тельныхъ свидЬтельствъ слова Бож1я. Такъ Самъ 1исуеъ Христосъ 
утвердилъ клятву на суде, когда на слова первосвященника: за­
клинаю тебя Богомъ живымъ, отвечалъ: ты  сказалъ (Me. 
26, 63, 64), т.-е. Онъ заклинаше, изреченное иервосвященникомъ, 
усвоилъ Себе, поклялся имъ1). Ап. Павелъ также не разъ призы- 
ваетъ Бога во свидетельство истины своихъ словъ, что, очевид­
но, есть та же клятва (см., наир., Римл. 1, 9; 9, 1; 2 Кор. 1, 
23; 2, 17, Галат. 1, 20; Филин. 1, 8 и др.), и онъ прямо 
говоритъ: люди клянутся высгиимъ, и клятва во удостовгь- 
рете оканчиваешь всякш спорь ихъ. По сему и Богъ, же­
лая премугцествентье показать наслгьдникамъ обгьтоватя 
непреложность своей воли, употребилъ въ посредсгпво клят­
ву (Евр. 6, 16, 17). Сей текстъ св. Апостола приводить Кати­
хизисъ и говоритъ:«Изъ сего должно заключить, что если Самъ 
Богъ для непреложнаго увБрешя употребилъ клятву: то кольми 
паче позволено и должно намъ въ важныхъ и необходимыхъ 
случаяхъ, по требовашю законной власти, употреблять клятву 
и присягу, съ благоговешемъ и съ твердымъ намерешемъ, 
отнюдь не изменять ей». Итакъ, позволительность справедливой 
и законной клятвы несомненна.
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У р о к ъ  82-й .
Ч е т в е р т а я  за н о въд ь  о тк р о ве н н аго  з а к о н а  Бояня: О со б ен н о  гд уб ок1Й с м ы с л ъ  э то й
ЗАПОВЕДИ, КАКЪ СОЕДИНЯЮЩЕЙ ВЪ  СЕБЪ ПРЕДПИСАШЯ В Ъ  ОТНОШЕН!!! КЪ  БО ГУ  СЪ ОБЯЗАН­
НОСТЯМИ НО ОТНОШ ЕНШ  КЪ САМОМУ ЧЕДОВЪКУ; ЧАСТН1ШШЕЕ РАЗЪЯСНЕВ1Е СЕГО СОЕДИНЕ­
НО!— ПРАЗДНИКИ 11 РАБОТНЫЕ ДНИ; OCUOBAHIE ДЛЯ ПРАЗДНОВАШЯ СЕДЬМОГО, А НЕ ДРУГОГО
к а к о г о  д н я ; и с п о л н е н о ; ч е т в е р т о й  з а п о в ъ д и  в ъ  Х р и с т и а н с к о й  Ц е р к в и : н р а з д н о в а ш е  
ВОСКРЕСНАГО д ня; НАЧАЛО СЕГО п р а з д н и к а ; УЧЕН1Е О ПРАЗДНОВАН1И ДРУГИХЪ ДНЕЙ; П ЕРЕ ­

ЧЕНЬ ВАЖНЪЙШ ИХЪ ПРАЗДНИКОВЪ.

Четвертая заповедь откровеннаго Закона Бож1я читается такъ: 
Помни день субботний, еже святити его: шесть дней дгь-

*) У Евреевъ обыкновенно судъ произносилъ клятвенную формулу, а обви­
няемый усвоялъ ее ce6i словами: «аминь», „да будетъ®, „такъ®, „ты сказалъ®. 
См. Толковое Евангел1е Архим. Михаила, книга 1, стр. 107.
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лай, и сотвориши (въ нихъ) вся д та  твоя, въ день же 
седьмый субботу Господу Богу твоему. Вникая въ слю запо­
ведь, прежде всего нельзя не видеть особенной глубины ея со- 
держашя, а именно: соединяя въ себе предписашя въ отношенш 
къ Богу съ обязанностями человека но отношенш къ нему самому, 
и составляя какъ бы переходъ отъ нашихъ обязанностей по отно­
шенш къ Богу къ обязанностямъ по отношенш къ ближнимъ, 
заповедь cia темъ самымъ указуетъ намъ, какой наилучнйй 
путь долженъ иметь человекъ для того, чтобы его высшая обязан­
ности по отношенш къ Богу были соблюдаемы имъ съ полною 
любовш и охотою и приносили должный нлодъ. Мы доселе, на 
основанш трехъ первыхъ заповедей откровеннаго Закона, стара­
лись, между прочимъ, показать, какъ важно и необходимо для 
человека изучеше Бога и Его св. закона, потому что познавшШ 
Бога и Его святой законъ и помняшдй то, что имъ познано, не 
можетъ такъ тяжко согрешать, какъ грешатъ люди, неведунце 
Бога и не хотяшде вникнуть въ Его учеше. Но, говоря только 
это и не показавши, такъ сказать, метода для изучешя Бога 
и Его св. закона, мы съ своими словами можемъ оказаться гла- 
сомъ вошющаго въ пустыне, и, мало этого, можемъ повредить 
делу самаго воспиташя релипознаго, хотя бы слова наши выхо­
дили изъ самаго искренняго благожелашя ближнему. Для лучшаго 
уяснешя сего возьмемъ примеръ. Представимъ, что кто-нибудь, 
желая научить васъ релипозной нравственности, положилъ за 
правило постоянно читать вамъ проповеди; и вотъ нынче читается 
вамъ проповедь, завтра читается проповедь, после завтра читается 
и т.д.; но при этомъ не обращается внимашянато,напр., вызвано ли въ 
васъ въ данную минуту предрасположеше къ этому чтенш,высказанъ 
ли серьезный мотивъ къ сему чтенш и нетъ ли у васъ другого 
неотложнаго дела,— словомъ, своевременно ли. Безъ сомнешя, веден­
ное такимъ образомъ чтеше вамъ проповедей можетъ вамъ опро­
тиветь, хотя бы содержите ихъ было въ высшей степени назида­
тельно и прекрасно, и вы, вместо любви къ проповедямъ, можете 
воспитать въ себе крайнее къ нимъ отвращеше. Точно также и 
собственная каждаго безтактность въ деле исполнешя релипоз- 
ныхъ обязанностей, т.-е. обязанностей въ отношенш къ Богу, 
можетъ при всемъ видимомъ усердш съ его стороны къ этимъ
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обязанностямъ сделать ихъ несносными для него, и онъ, нако- 
нецъ, совсЬмъ оставляетъ ихъ. Мы много видимъ примЬровъ, 
какъ люди, повидимому, со всею горячностш отдавнйеся Богу, 
съ течешемъ времени совершенно охладЬваютъ и делаются не- 
релийозными людьми. А все это отъ того, что они не такъ берутся 
за дЬло, какъ бы следовало взяться. Итакъ, и въ дЬлЬ испол­
нешя нашихъ обязанностей къ Богу нуженъ тактъ, нужно уменье; 
не достаточно только сказать и знать: «вотъ это и это хорошо», 
и: «это и это должно делать», а нужно еще выяснить,— когда 
оно можетъ быть хорошо и какъ то-то и то-то нужно дгьлать. 
Быяснеше этого «когда* и «какъ-» по отношенш къ нашимъ 
обязанностямъ къ Богу и предлагаетъ намъ четвертая заповЬдь. 
Заповедуя помнить Бога, она въ то же время повелЬваетъ намъ 
дЬлать вей дЬла свои. Т.-е. Господь Богъ повел'Ьваетъ, чтобы 
исполнеше обязанностей по отношенш къ Нему не было един- 
ственнымъ и исключительны мъ дЬломъ человЬка, съ оста- 
влетемъ всЬхъ другихъ дЬлъ, какъ это представляютъ иногда 
люди, не понимавшие свойствъ человЬческой природы, а чтобы 
совершалось совмЬстно и въ гармонш съ другими обязанностями 
нашими, обязанностями по отношенш къ намъ самимъ и къ на­
шимъ ближнимъ. Такъ что, какъ правильное исполнеше нашихъ 
обязанностей къ намъ самимъ и къ нашимъ ближнимъ немыслимо 
безъ исполнешя обязанностей къ Богу, такъ и исполнеше обязан­
ностей къ Богу немыслимо безъ исполнешя обязанностей къ намъ 
самимъ и къ нашимъ ближнимъ. И въ самомъ дЬлЬ, странно 
было бы, напр., если бы кто-нибудь, взявши въ руки какой-либо 
музыкальный инструмент!,, сталъ ударять въ одну только струну, 
хотя бы самую лучшую по своему звуку и тону, и вообразилъ 
себЬ, что онъ отлично играетъ,— такая игра его, очевидно, была 
бы крайне непр1ятнымъ визжашемъ, а не музыкою. Такъ точно, 
если бы кто изъ всЬхъ нравственныхъ обязанностей своихъ рЬ- 
шилъ ограничиться исполнешемъ одной только обязанности къ 
Богу, ударялъ, такъ сказать, только въ эту струну своей духовно­
нравственной жизни; то тЬмъ самымъ онъ, конечно, унизилъ бы 
все достоинство Бога и исказили бы свое отношеше къ Нему. 
Поэтому-то мы видимъ, что всЬ велише подвижники не ограни­
чивались въ своихъ иодвигахъ одними лишь дЬлами релийи, въ



—  359 —

собственномъ смысла этого слова, какъ-то: хождешемъ въ Цер­
ковь, чтешемъ и слушашемъ слова Бозшя, поучешями и т. п., 
но занимались и житейскими работами, еапр., копали огороды, 
строили келлш, плели корзинки и пр. Св. Григор1й Богословъ въ 
одномъ изъ своихъ словъ противъ евном1анъ (еретиковъ IV  вЬ- 
ка), которые учили, что можно совершенно постигнуть Бога 
умомъ человЬческимъ и вслЬдств1е того любили толковать о 
БогЬ и къ дЬлу и не къ дЬлу, между прочимъ, говоритъ: «любо- 
мудрствовать о БогЬ можно не всякому,— да! не всякому.—Это 
пршбрЬтается не дешево и не пресмыкающимися по землЬ! При­
совокуплю еще: можно любомудрствовать не всегда, не предъ 
всякимъ и не всего касаясь, но должно знать: когда, предъ кЬмъ, и 
сколько... Какъ превышающее мЬру звуки или яства вредятъ 
одни слуху, друпя тЬлу или, если угодно, какъ тяжести не по 
силамъ вредны поднимающимъ и сильные дожди— землЬ; такъ и 
слушатели утратятъ прежшя силы, если ихъ, скажу такъ, обре­
менить и подавить грузомъ трудныхъ учешй.— И я,— продол- 
жаетъ велиюй учитель Церкви,— не то говорю, будто бы не 
всегда должно памятовать о БогЬ (да не нападаютъ на насъ за 
это люди, на все готовые и скорые!). Памятовать о БогЬ не- 
обходимЬе, нежели дышать; и, если можно такъ выразиться, кро- 
мЬ сего, не должно и дЬлать ничего иного. И я одинъ изъ одо- 
бряющихъ слово, которое повелЬваетъ поучаться день и нощь 
(Псал. 1, 2), вечерь и заутра и полудне повгьдать (Псал. 
54, 18), и благословлять Господа на всякое время (Псал. 
32, 2). А если нужно присовокупить и сказанное Моисеемъ; 
то лежа, и востая, и идый путемъ (Вт. 6, 7), и ис- 
правляюнцй друпя дЬла долженъ памятовать о БогЬ, и симъ 
памятовашемъ возводить себя къ чистотЬ. Такимъ образомъ за­
прещаю не памятовать о БогЬ, но богословствовать непрестанно; 
даже запрещаю не богословствоваше, какъ бы оно было дЬломъ 
не благочестивымъ, но безвременность, и не преподавате уче- 
т я , но несоблюдете мЬры. Медъ, несмотря на то, что онъ 
медъ, если принятъ въ излишествЬ и до пресыщешя, произво- 
дитъ рвоту. И время всякой вещи, какъ разсуждаю съ Соло- 
мономъ (Екклез. 3, 1). Даже прекрасное не прекрасно, если 
произведено внЬ порядка, какъ, напр., совершенно не приличны
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цв^ты зимою, мужской нарядъ на женщине и женсшй— на муж­
чине, геометрiя во время плача, и слезы на пиру *)». Слова 
эти, хотя направлены С. Григор1емъ Богословомъ собственно про­
тивъ того дерзкаго высокомер1я евшшанъ, по которому они 
«бежали», какъ потомъ выражается Св. Отецъ «далее цели и 
выступали изъ назначенныхъ хрисйанину пределовъ», т.-е. на­
правлены противъ учешя и разсуждешй о Боге непозволитель- 
ныхъ, нескромныхъ и неблагоговейныхъ; но они имеютъ свое 
полное нриложеше и вообще въ деле нашего Богопознашя и 
Богопочиташя, научая насъ во всемъ наблюдать меру и разли­
чать время всякой вещи.

Теперь перейдемъ къ частнейшему разсмотрЬнш четвертой 
заповеди. Во-иервыхъ, объяснимъ, какъ именно она новелеваетъ 
намъ совмещать наши обязанности къ Богу съ прочими нашими 
обязанностями, чтобы изъ всего этого выходила действительная 
гармошя въ нашей нравственной жизни?

Для того, чтобы исполнеше нашихъ нравствепныхъ обязан­
ностей къ Богу, къ ближнимъ и къ самимъ себе было гармони­
чно и совершалось съ полною любовш, четвертая заповедь 
новелеваетъ одинъ день въ неделе, именно седьмый или суббо- 
тшй, посвящать на служеше Богу, а шесть дней трудиться и 
заниматься теми делами, къ какимъ кто призванъ. Это. не зна­
читъ, чтобы въ последше шесть дней человекъ вовсе не слу- 
жилъ Богу, даже и не думалъ бы о Немъ, а только бы и зналъ, 
что работалъ на себя или на другихъ: 1гЬтъ, помнить Бога и 
служить ему духовно с.гЬдуетъ постоянно, и этой памяти о Боге 
и служешю Ему никакая работа не можетъ быть помехою. Св. 
1оанъ Златоустъ въ одномъ изъ своихъ поучешй говоритъ: «мо­
жно и сидя за прялкою молиться»; но крайней мере начало 
и окончаше каждаго дела можно и должно освящать молитвою 
и вообще мыслю о Боге. Но, совершая свои житейсшя дела, 
человекъ все-таки не можетъ всецело посвятить себя на служе­
ше Богу. Если его духъ и среди самой сложной житейской 
работы можетъ возноситься къ Богу, то его тело не всегда мо­
жетъ совмещать одно съ другимъ столь-же легко, какъ и его

) Твор. Свяг. Отц. въ русск. поров. Т . Ш , стр. 7— 9.
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духъ;- землед'Ьлецъ, наир., обработывая пашню, можетъ въ то-же 
самое время возноситься мыслно къ Богу, но его, напр., руки, 
очевидно, не могутъ изобразить даже знамешя креста, когда 
out должны держаться за плугъ; не въ состоянш также онъ 
делать поклоны и проч. т. п.; а между т'Ьмъ и тгЬло наше, 
такъ же какъ и душа, участвуешь въ дарахъ Божшхъ, след. и 
оно, также какъ и душа, должно участвовать въ служенш Богу. 
Съ другой стороны, и самый духъ нашъ, хотя легко можетъ 
совмещать въ одно и то-же время и мысленное служеше Богу 
и заботу дня, но все-таки лучше, когда онъ совершенно отре­
шается отъ земли и возноситси всецело къ Богу: истина эта 
говоритъ сама за себя. Вотъ четвертая запов'Ьдъ и предписы­
вает!. одинъ день въ неделе всецело посвятить на служеше 
Богу или праздновать его. Давая намъ такое новелеше, озна­
ченная заповедь, съ одной стороны учитъ, что любовь къ Богу 
должна быть первейшею потребностйо человека, требующею 
особепнаго внимашя съ нашей стороны; а съ другой стороны 
она заповедуешь намъ ставить эту потребность въ теснейшую 
связь со всеми другими нашими делами, и чрезъ то какъ бы 
одухотворяетъ эти дела одною любовт къ Богу. Отсюда вся 
жизнь человека получаешь правильный строй и становится 
по истине гармотей, т. е. жизнш мира и радости: любящему 
Бога вся поспгыиествуютъ во благое, говоритъ св. Апостолъ 
(Римл. 8, 28). Образно смыслъ требовашя четвертой заповеди 
можно объяснить следующимъ сравнешемъ: какъ въ телесномъ 
нагаемъ организме главнаго деятеля его составляетъ нервная 
система, которая сообщаешь силу всемъ частнымъ органамъ его 
и потому требуешь особенной заботы съ нашей стороны о ея 
развитии и неповрежденности, для чего въ известные часы не­
обходимо, такъ сказать, уединять ее саму съ собой (разумеемъ 
сонъ и отдохновеше), такъ чтобы она въ этомъ уединенш 
своемъ пршбретала новыя и новыя силы для дальнейшей 
деятельности еврей и деятельности всего организма: такъ точно 
и въ нравственномъ нашемъ организме главную основу его 
деятельности составляетъ любовь къ Богу, которая требуешь 
потому особеннаго ризвипя ея въ нашей душе, и для сего въ 
известные дни необходимо давать ей полный покой (субботу),
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такъ чтобы она, сосредоточившись въ себе самой, находила 
новую и новую пищу, какъ для своего собственнаго преуспЪ- 
яшя, такъ и для оживлешя всей вообще деятельности человека.

Следуетъ решить вопросъ: почему четвертая заповедь 
повелеваетъ посвящать Богу седьмой, а не другой какой день? 
Вопросъ сей, представляя интересъ для уяснешя самаго текста 
заповеди, въ которой говорится именно о седьмомъ, а не о 
другомъ какомъ дне, имеетъ большое значеше и по отношешю 
къ тому особенно глубокому смыслу четвертой заповеди, кото­
рый мы старались доселе раскрыть, т.-е. по отношешю къ 
услов!ямъ, необходимым!, для ревностнаго исполнешя нагаихъ 
обязанностей къ Богу.

Основашемъ для праздновашя седьмого, а не другого какого 
дня, служитъ, по объяснешю Катихизиса, «то, что Богъ въ 
шесть дней сотворилъ м1ръ, а въ седьмый почилъ отъ дЪлъ 
творешя». Такъ именно учитъ и слово Бож1е. Зане, говоритъ 
законодатель Моисей, въ шести днехъ сотвори Господь небо 
и землю, море, и вся яже въ нихъ, и почи въ день седь­
мый: сего ради благослови Господь день седьмый гг освяти 
его (Исх. 20, 11 ср. 31, 16. 17. Быт. 2, 3). Если теперь 
посмотреть на это основаше съ точки зрешя услов1я для 
ревностнаго исполнешя нашихъ обязанностей къ Богу, то мы 
не можемъ не видеть въ немъ, въ этомъ основаши, одно изъ 
действительнейшихъ пособШ къ тому, чтобы все вообще наше 
отношеше къ Богу было живое, искреннее, а не мертвое и фа­
рисейское, какъ это бываетъ у большей части изъ насъ. По 
природе своей человекъ есть существо ограниченное. Какъ одно 
изъ проявлешй этой ограниченности, составляетъ то, что онъ 
живетъ подъ вл1яшемъ известныхъ впечатленШ; вся жизнь наша 
(особенно духовная) есть нечто иное, какъ откликъ на те 
или друпя впечатлешя, внешшя или внутреншя; такъ что, 
если бы не было этихъ впечатленШ, то мы не могли бы ни 
думать, ни желать, ни чувствовать; и у насъ не было бы ни­
какой энерпи къ делу; тогда наша жизнь была-бы сонъ, а не 
деятельность живая. Отсюда само собой понятно, что, согласно 
такому свойству нашей природы, намъ, какъ вообще, такъ и 
въ деле исполнешя нашихъ обязанностей къ Богу, нужно также
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иметь извЪстныя впечатлешя, или побуждешя,— иначе pe.inri- 
озная потребность наша можетъ заглохнуть среди другихъ по­
требностей нашей жизни,— и чЪмъ эти впечатлешя, или эти 
побуждешя, яснее и живее, темъ живее и охотнее будутъ 
исполнятся наши обязанности къ Богу. Вотъ одно изъ этихъ 
побуждешй къ живому и охотному исполнешю нашихъ обязан­
ностей къ Богу и представляетъ указаше четвертою запов^ю 
на седьмой день, въ который Господь почилъ отъ делъ творе- 
шя Своего; указаше cie возводитъ мысль нашу къ Богу-Творцу 
и Иромыслителю. и наполняетъ наше сердце чувствомъ живей­
шей благодарности къ Отцу всяческихъ.

«Въ Христ1анской Церкви,— какъ учитъ далее Кахитизис/ь,— 
день субботшй не празднуется какъ совершенный праздникъ, 
хотя, въ память сотворешя Mipa и въ продолжен1е первона- 
чальнаго праздновашя, отличается отъ прочихъ дней облегче- 
шемъ отъ поста». Это особенно видно въ дни св. четыредеся- 
тницы, когда по субботнимъ днямъ совершается полная Литурпя 
и постъ облегчается разрешешемъ на масло и вино.— «Какъ 
совершенный праздникъ,— продолжаетъ Катихизисъ,— въ Хри- 
сшнской Церкви, вместо субботы, празднуется въ первый 
день каждой седмицы или день воскресный», въ память и 
прославлеше воскресешя Христова. Память и прославлеше вое 
кресешя Христова, какъ нашего возеоздашя, очевидно, вполне 
замЬняетъ собою память и прославлеше сотворешя Mipa, и та- 
кимъ образомъ четвертая заповедь свято соблюдается и въ Хри- 
станской Церкви.

«Съ котораго времени празднуется день Воскресный?»
«Съ самаго времени воскресешя Христова», отвечаетъ 

намъ Катихизисъ. Действительно, въ Евангелш отъ 1оанна упо­
минается, что ученики Господа уже въ самый день Его вос­
кресешя были все вместе, равно какъ потомъ и въ осьмый 
день, т.-е. въ первый, который былъ воспоминатемъ дня 
воскресешя Христова, все ученики опять были въ одномъ домгъ, 
и въ тотъ и другой разъ воскреснйй Господь являлся имъ (1оан. 
20, 19— 29), изъ чего можно видеть, что начало освящешя 
нерваго дня недели особымъ молитвеннымъ и собеседователь- 
пымъ собрашемъ современно самому дню воскресешя Христова.
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Но определеннее о празднованш Воскреснаго дня говорится 
въ книге деяшй Апостольскихъ, где прямо «упоминается о 
собраши христнъ во едину отъ субботъ, т.-е., въ первый 
день недели, или въ Воскресный, для преломлетя хлгьба, 
т.-е. для совершешя Таинства Причащешя» (Деян. 20, 7)», 
и это совершеше Таинства при общемъ собраши верующихъ 
представляется отличительною принадлежностш воскреснаго дня 
(см. ст. 6). О дне Воскресномъ упоминается также въ Апо­
калипсисе (1, 10). На последшя два места, изъ кн. Деян. Ап. 
и Апок., ссылается и Катихизисъ.

Заповедуя праздновать одинъ день въ неделе, которымъ въ 
Ветхозаветной Церкви былъ день седьмый или субботшй, а въ 
новозаветной— день первый или воскресный, четвертая заповедь, 
вместе съ темъ, новелеваетъ свято почитать и друпе праздники, 
а также посты, въ честь Господа и Святыхъ. Его «Какъ въ 
Ветхозаветной Церкви,— говоритъ Катихизисъ,— подъ именемъ 
субботы разумелись и друпе дни, установленные для праздно- 
вашя или для поста, какъ, напр., праздникъ Пасхи, день 
очищетя: такъ и въ Хрисшнской Церкви должно наблюдать, 
кроме Воскреснаго дня, и друпе, во славу Бож1ю, и въ честь 
Пресвятыя Богородицы, и прочихъ святыхъ, установленные 
праздники и посты». См. Правосл. Исповед. ч. 3. вопр. 60; ч. 1, 
вопр. 88».— Перечислим!,, во-первыхъ, важнгМнйе праздники1).

«Важнейипе праздники въ Церкви Христнской,— говоритъ 
Катихизисъ,— суть те, которые установлены въ память важ- 
нейшихъ собьшй, относящихся къ спасительному для насъ 
воплощешю Сына Бож1я и къ явлешямъ Божества; а по нихъ 
установленные въ честь Пресвятыя Богородицы, какъ послу­
жившей тайне воплощешя Сына Бож1я. «Ботъ эти праздники, 
перечисляемые въ КатихизисЬ по порядку собьтй:

1) День Рождества пресвятыя Богородицы (празднуется 
8-го сентября).

1) Подробное учеше о важн'Ьйгаихъ праздникахъ нашей Церкви должно быть 
известно изъ учебниковъ „о Богослужеши Православной Церкви" (см. также 
„Дни Богослужеши Правосл. Каеолич. Вост. церкви", IIp oT o iepea  Дебольскаго. 
Спб. 1866 г.), а потому мы ограничиваемся въ нашемъ урокЪ объ нихъ однимъ 
лишь перечнслешсмъ ихъ, по тексту Катихизиса.
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2) День введешя Ея во храмъ для посвящешя ея Богу
(праздн. 21 ноября).

3) День БлаговЪщешя, т.-е. Ангельскаго возвЪщешя Пре­
святой A te t  Марж о воплощенж Сьжа Бсшя отъ Нея (празд­
нуется 25 марта).

4) День Рождества Христова (праздн. 25 декабря).
5) День Крещешя Господня, и вместе Богоявлешя Пре- 

святыя Троицы (праздн. б января).
6) День СрЪтешя Господа во храме праведнымъ Симе­

он омъ (праздн. 2 февраля).
7) День Преображешя Господня (праздн. 6 августа).
8) День Входа Господня во 1ерусалимъ (праздн. за неделю 

до Пасхи).
9) Пасха праздникъ Воскресешя Христова, праздникъ празд- 

никовъ, предначатче вечнаго праздника, вечнаго блаженства.—
Праздникъ Пасхи празднуется не въ одни и тЬ же числа и даже 
не въ одинъ месяцъ, отъ чего и все друпе праздники, находя- 
пйеся съ Пасхою въ тесной связи, празднуются также не въ 
одни и те же числа и месяцъ и называются праздниками
переходящими *).

*) Время праздновашя Пасхи окончательно определено на первомъ Вселен- 
скомъ Соборе, который постановилъ нраздновать Пасху всемъ Х р и стн ам ъ  въ 
1-й воскресный день после весенняго равноденств1я и нерваго весенняго или 
мартовскаго полнолушя. (Необходимо иметь въ виду, что во времена Никейскаго 
Собора днемъ весенняго равноденств!я было 21-е марта, которое и теперь но 
нашему счислешю считается темъ же днемъ). Если полнолуше случится въ пят­
ницу или вь субботу, или въ самый воскресный день, то нраздновать Пасху по­
ложено въ следующш воскресный день, дабы Пасха ХрисНанская всегда была 
после 1удейской, ибо Христосъ воскресъ после оной. Главныя услов1я для празд­
новашя Пасхи въ Правосл. Церкви сл'Ьдуюшдя: «первое— подобаетъ во равно- 
деши весны Пасху еовершати; второе—не въ кш день жидовсмя; треНе— не 
просто или a6ie по равноденш, но въ первый по равноденш, въ полноту луны; 
четвертое—по полноте луны a6ie неделя первая». Е 'л и  полнолуше мартовское 
случится прежде 19-го марта— поздняго предала 1удейской Пасхи: то Пасха
наша празднуется въ первое воскресенье поел!: апрельскаго полнолушя. Какъ 
опресночные дни 1удеевъ оканчиваются 21 марта: то Пасха наша не бываетъ 
ранее 22 марта. Самое раннее полнолуше весеннее совнадаетъ съ 22 числомъ 
марта, а самое позднее съ 19 ч. апреля. Но какъ cie последнее число иногда 
приходится въ понедельникъ, а по положенш Никейскаго Собора Пасху должно 
праздновать въ первое затемъ воскресенье: то, прилагая къ 19 ч. шесть дней 
седмицы, получимъ для самаго поздняго праздновашя Пасхи 25 число апреля.
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10) День Вознесешя Господня на небо (празди. въ 40-й 
день посл4, Светлаго дня Воскресешя Христова, именно въ чет­
верть на 6-й неделе по Пасхе).

11) Праздникъ Пятидесятницы, въ память Сошеств1я Свя­
таго Духа на Апостоловъ, и вместе во славу Пресвятыя Тро­
ицы (праздн. въ 50-й день по дне Воскресешя Христова).

12) День Успежя Пресвятыя Богородицы (празднуется 15 
Августа).

13) День Воздвишешя жизотворящаго Креста Господня, об- 
ретеннаго царицею Еленою (праздн. 14 сентября).

Все исчисленные важнейппе праздники (за исключешемъ Пасхи, 
которая есть «праздниковъ праздникъ и торжество торжествъ») 
называются праздниками двунадесятыми, такъ какъ ихъ 12; 
и все они могутъ и должны служить, очевидно, наилучшимъ 
временемъ и средствомъ для выражешя полной любви нашей къ 
Богу; ибо все они представляютъ собою напоминашя о величай- 
шихъ благодеяшяхъ Господа всему человеческому роду.

Намъ следуетъ говорить о постахъ; но объ этомъ, равно 
какъ о правилахъ для должнаго провождешя праздниковъ и по- 
стовъ, и о всемъ другомъ, о чемъ остается сказать по поводу 
изложешя учешя о четвертой заповеди, оставимъ до будущаго 
урока. -

Посему Пасха празднуется въ перюд'Ь отъ 22 марта до 25 ч. апреля, и всЬхъ 
35-ть дней, въ кои она бываетъ. Для опред'Ьлешя ежегодно дня Пасхи принять 
Вселенскою Церковш АлександрЫскш пасхальный кругъ, придуманный въ Але­
ксандры, состоящш изъ 19 лйтъ и досел-Ь употробляемый Православною Цер- 
ковш. Но прошествш 19 лбтъ этого круга луны новолушя и полнолушя воз­
вращаются на т4 же самыя числа м'Ьсяцевъ, въ которыя они приходились за 
19 л$тъ.— Въ занадныхъ церквахъ (Католической, Лютеранской и др.) принята 
въ 1582 г. новая Пасхалия, изданная папою Григор1емъ X1H, по которой Пасха 
празднуется тамъ иногда ран-Ье Восточной ц'Ьлымъ луннымъ мЬсяцемъ и бол'Ьо, 
такъ что иногда Гудейская пасха бываетъ посл^ Григорианской, что, очевидно, 
несогласно съ опред'Ьлешемъ перваго Никейскаго Собора. Это происходить отъ 
того, что пасхальное новолуше по Григор1анскому счислешю бываетъ 6-го или 
7-го марта новаго стиля, т.-е. 22 и 23 февраля ст&раго стиля. См. „Дни Бог. 
Прав. Као. Вост. Церкви* Прот. Дебольекаго, т. кн. 2, стр. 185 -189.
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Ч е т в е р т а я  запов-ьдь о т к р о в е н н а г о  з а к о н а  Божш (о к о н ч а ш е ) :  Ученш о п о с т а х ъ ,—
ИХЪ НАЧАЛО, OCHOBAHIE И НАЗНАЧЕНИЕ, ДОЛЖНОЕ ПРОВОЖДЕН1Е НРАЗДНИЧНЫХЪ ДНЕЙ,—  
Д'ЬЛА ПРИЛИЧНЫЯ И НЕ ПРИЛИЧНЫ Я ИРАЗДНИКАМЪ; ПРЕСТУПНОСТЬ ПРАЗДНОСТИ Н РАЗ-

съянности.

Кроме дней праздничныхъ, каждый хрисыанинъ долженъ на­
блюдать установленные св. Церковда посты. Мы уже имели случай 
заметить о высокомъ значенш поста, какъ великой добродетели :); 
теперь скажемъ о самыхъ временахъ, назначенныхъ для поста, 
о начале сихъ временъ, о причине или основанш для каждаго 
поста и о ближайшемъ назначенш ихъ.

Важнейшее время для поста или, какъ говоритъ Катихизисъ, 
«важнЬйилй постъ» святая есть Четыредесятница и страстная 
седмица. Въ обычныхъ разговорахъ эти оба поста вместе на­
зываются *Великимъ постомъ>, но собственно Велиюй постъ 
составляютъ 40 дней, начиная съ понедельника первой недели 
после масленицы до Лазаревой субботы. Суббота Лазарева и 
следующее за нею Вербное Воскресенье уже не относится къ 
В. посту, но они составляютъ промежуточные дни между В. по- 
стомъ и страстною седмицею (въ первый изъ означенныхъ дней, 
въ Лазареву субботу, разрешается на масло и икру, а во вто­
рой, въ Вербн. Воскр.,— и на рыбу). Посты сш, какъ известно, 
положено наблюдать предъ праздникомъ Пасхою: первый, т.-е. 
св. Четыредесятницу, «по примеру Самого 1исуса Христа, Кото­
рый постимя сорокъ дней и сорокъ ночей, когда вступалъ 
въ дЬло общественнаго служешя роду человеческому (Me. 4, 2), 
а второй, т.-е. страстную седмицу, въ воспоминаше послЬднихъ 
дней земной жизни Господа нашего 1исуса Христа, когда Онъ 
окончательно уготовалъ Себя на страдашя и пострадалъ за насъ 
на кресте. Тотъ и другой постъ ведутъ свое начало отъ вре­
менъ самихъ Апостоловъ. Въ «Постановлешяхъ Апостольскихъ» 
о Великомъ посте (т.-е. ЧетыредесятницЬ) говорится: «да совер­
шается этотъ постъ прежде поста пасхи (т.-е. страстной седмицы),

У р о к ъ  83-й.

•) См. урокъ 80-й, стр. 346— 347:
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начинаясь со второго дня (т.-е. съ понедельника первой недели), 
а оканчиваясь въ пятницу (т.-е. на шестой неделе предъ Лаза­
ревою субботою): потомъ начинайте св. седмицу пасхи (т.-е. 
страдашй Христовыхъ) J). О посте страстной седмицы въ техъ 
же «Постановлешяхъ Апостольскихъ» говорится следующее: 
«Господь заповедалъ намъ поститься въ те шесть дней по при­
чине нечестия и злости 1удеевъ, призывая сокрушаться и пла­
кать о погибаемыхъ. Онъ и Самъ плакалъ о нихъ, что они не 
уразумели времени посещешя ихъ... Итакъ, намъ должно плакать 
о нихъ, что они не уверовали въ пришедшаго Господа,, но 
отвергли учеше Его, явивъ себя недостойными спасешя. Посему 
поститесь во дни пасхи (т.-е. страстной седмицы), питаясь только 
хлебомъ и солью, овощами и водою; воздержитесь въ сш дни 
отъ вина и мяса: это суть дни плача, а не весел1Я. Въ пятокъ 
и субботу пробудьте совершенно въ посте, если вы крепки 
силами,— можете снести такъ, чтобы совершенно ничего не вку­
шать до петелоглашешя. Если же кто не можетъ провести двухъ 
дней въ воздержанш отъ пищи, то да сохранить по крайней 
мГ>ре субботу. Ибо Господь говоритъ о Себе: егда отъятъ 
будетъ отъ нихъ женихъ. и тогда постятся въ ты л дни. Въ 
сш-то дни Господь отъятъ былъ отъ лже-1удеевъ и ко кресту 
пригвожденъ и со беззаконными вмяненъ 2). Изъ приведенныхъ 
словъ Постановлешй Апостольскихъ можно хорошо видеть какъ 
основаше, такъ и пазначеше св. четыредеоятницы и страстной 
седмицы: общее ихъ основаше— примерь Самого Христа, назна- 
чеше— желаше подражать Ему и помнить Его.

Такимъ же восноминашемъ Спасителя нашего служатъ се- 
дмичные однодневные посты, въ среду и пятницу. Въ среду,— 
учитъ насъ Катихизисъ,— положено поститься въ воспомина- 
Hie предашя Господа нашего 1исуса Христа на страдаше, а 
въ пятницу— въ память самаго страдашя и смерти Его». Эти 
седмичные посты установлены также въ первыя времена христи­
анства, при Апостолахъ. Ибо хранеше ихъ предписывается 69-мъ 
Апостольскимъ правиломъ. Вотъ это правило: «Аще который

') См. Дни Богосдужешя—т. 1, кн. 2, стр. 9.
2) См. „Дни Богосд. Прав. Као. Вост. цер.“ Прот. Дебол., стр. 35, 36.
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епиокопъ, или пресвитеръ, или д1аконъ, или пкщаконъ, или 
чтецъ, или пЪвецъ не постится въ Св. Четыредесятницу предъ 
Пасхою, иль въ среду, или въ пятокъ, кромЪ препятеттая отъ 
немощи тЪлесныя: да будетъ изверженъ. Аще же м1рянинъ: да 
будетъ отлученъ». Сверхъ сего, объ Апостольскомъ установлены 
поста въ среду и пятокъ свид'Ьтельствуютъ писатели Церкви II, 
I I I  и IV  в’Ьковъ какъ-то: ИгнатШ Богоносецъ, Ёлиментъ Алексан- 
дрйскШ, Тертулл1анъ, Оригенъ, св. ЕпифанШ КипрскШ и друпе. 
Прекрасно разсуждаетъ о высокомъ значенш седмичныхъ по- 
стовъ Шевшй Митрополитъ Петръ Могила: «Церковь,— говоритъ1) 
онъ,— возбуждая насъ въ среду и пятокъ своимъ священнымъ 
п'Ьсноп'Ьтемъ къ размышленно о милостяхъ, дарованныхъ намъ 
1исусомъ Христомъ чрезъ крестъ, установила въ сш дни постъ 
для того, чтобы мы, делаясь чрезъ то способнее къ духовному 
размышление, были благодарны къ Искупителю не только духомъ, 
но и тЬломъ, усмиряя плоть воздержашемъ отъ вкусныхъ и 
утучняющихъ мясъ и другихъ яствъ и такимъ образомъ сими 
чувствами благодарности и благоговЪшя хотя мало участвуя въ 
отрадашяхъ Спасителя нашего. Богъ и отъ Израильтянъ требо- 
валъ не одного внутренняго памятовашя о чудесномъ избавлеши 
ихъ отъ рабства египетскаго, но и вн^шняго, чтобы они, по- 
средствомъ чувственныхъ знаковъ, какъ-то, чрезъ отложеше 
всего квасного и употреблеше опр’Ьсноковъ, см'Ьшанныхъ съ горь­
кими травами, усмиряя гЬло, являли гЬмъ благодарность свою»2).

')  См. „Дни Бог. Прав. Као. Вост. цер.“ Прот. Дебол., стр. 35, 36.
2) В ъ  слов* о крест^. См. Дни Богосл. т. 1. кн. 2. стр. 50. Кром’Ь одно- 

днсвныхъ седмичныхъ постовъ, въ среду и пятницу, въ Правосл. церкви поло­
жены еще однодневные посты ежегодные. Это— а) постъ въ день Воздвиженья 
Креста Господин, 14 Сент., когда напоминается намъ о добровольныхъ спаси- 
тельныхъ за пасъ страдашяхъ и смерти Господа нашего Тисуса Христа; б) постъ 
въ день уеш т венгя главы св. Предтечи, 29 Авг. „Глава Предтечсва,— говорится 
въ устава церковн. на 29 Авг.,— ус/Ьчена была на пиру, гдЬ было плясаше, и 
чревоугод1в, и заклаше и кровопролит'ю различныхъ животяыхъ: и намъ посему 
не подобаетъ вкушать ни отъ единаго изъ таковыхъ животныхъ, изъ нихъ же 
кровь изливается, ниже отъ рыбъ, ибо и он^ кровь им'Ьютъ, хотя въ водЬ жи- 
вутъ, и отъ тварей животныхъ суть, да не явимся сообщниками Иродову чрево- 
угод1ю; в) постъ въ навечерге Вогоявлетя Гвсподпя, 5 января дабы достойно 
встретить наступающШ великШ праздникъ и почтить великое освящеше воды, 
совершаемое въ навечер1е БогоявленЧг.

Катихнзизъ Титова, т. II  2 4
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Въ Православной церкви есть еще посты, Рождественски, 
Уепенсшй и Святыхъ Апостоловъ: скажемъ объ нихъ.

Рождествснспй постъ (иначе Филипповки— отъ дня па­
мяти св. Ап. Филиппа, совершаемой Церковш ноября въ 14-й 
день, гюсл'Ь коего постъ начинается) бываетъ предъ ираздникомъ 
Рождества Христова, съ 15 ноября по 25 декабря. Установле- 
н!е Рождественскаго поста, подобно другимъ многодневнымъ по- 
стамъ, относится къ древнимъ временамъ хрисйанства :). Впро- 
чемъ первоначально Рождественский постъ не у всЬхъ хрисйанъ 
им'Ьлъ одинаковое продолжеше. Иные постились семь дней, а 
друйе болгЬе 2). Для водворешя единообраз1я между хрисйанами, 
на собор'Ь, бывшемъ при Патр1арх1> Лук^ и Император  ̂ Ману- 
илЪ, въ 1166 г., положено всЬмъ хрисйанамъ хранить постъ 
предъ Великимъ ираздникомъ Рождества Христова 40 дней. По 
словамъ Симеона вессалоникШскаго (Солунскаго), «постъ Рож­
дественской четыредесятницы изображаетъ постъ Моисея, кото­
рый, постившись 40 дней и 40 ночей, получилъ Законъ БожШ, 
начертанный на каменныхъ скрижаляхъ. Мы же, постясь четы- 
редесять дней, пр1емлемъ живущее Слово не на скрижаляхъ ка­
менныхъ написанное, но воплотившееся и родившеся отъ Д'Ьвы, 
и прюбщаемся Его Божественной плоти» 3). Мысль та же, что 
и по учешю Катихизиса, т.-е. что РождественскШ постъ уста- 
новленъ «для того, дабы предварительны мъ подвигомъ воздер- 
жашя почтить слЬдуюпцй за нимъ праздникъ Рождества Христова».

Успенскт постъ (въ простор'Ьчш Госпожипки, отъ слова 
«Госпожа», т.-е. Богородица) установленъ предъ великими празд­
никами Преображешя Господня и Успешя Богоматери и продол­
жается двЬ недели, отъ 1-го до 15-го августа. Церковь при­
няла и хранить этотъ постъ, руководствуя насъ къ духовному 
благодатному преображешю и подражанш Бож1ей Матери, Кото­
рая предъ своимъ переселешемъ на небо непрестанно пребыва­
ла въ постЪ и молитв!». Начало Успенскаго поста, какъ и Рож- 
дествеискаго, восходить къ древнимъ временамъ хрисйанства.

*) Съ IV  в. мы находимъ уже ясныя доказательства на него. См. „Дни 
Бог.“ т. 1 кн. 2, стр. 43.

2) См. Нов. Скриж. Лрх. Вен1амина о св. Четыредес. § 10.
3) Нов. Скр. о свят. Четыредес. § 10.
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Такъ, напр., въ бес’Ьд'Ь Льва Великая (Т  в.) мы находимъ ясное 
указаше на постъ Богородичный. «Церковные посты,— говоритъ 
онъ,— такъ расположены въ году, что для каждаго времени года 
предписанъ свой особый законъ воздержашя. Такъ для весны ве- 
сеннШ постъ— въ четыредесятницу, для лета л’Ьтшй— въ пяти­
десятницу (т.-е. постъ св. Апостоловъ), для осени осеншй —  въ 
седьмомъ месяце (т.-е. Успеншй постъ); для зимы—зимшй» 
(т.-е. рождественшй) 1). Но до собора 1166 года число дней 
для Успенскаго поста, такъ же какъ и для Рождеотвенскаго, 
было не у всехъ христнскихъ церквей одинаково. На соборЬ же 
1166 года постановлено, что «хотя !дни сихъ постовъ (Рож- 
дественскаго и Успенскаго) письменно нигде не означены, по­
нуждаемся, однако, последовать написанному церковному преда- 
нш и должны поститься отъ перваго дня августа и отъ четыр­
надцатая дня ноября 3).

Постъ св. Апостоловъ (въ просторечш Петровки), уста­
новленный предъ праздникомъ св. Апостоловъ Петра и Павла, 
еовершаемымъ 29 шня, и всего Собора 12-ти св. Апостоловъ— 
30 ноня, начинается съ перваго понедельника после Духова дня, 
или после недели всехъ Святыхъ, и прекращается 28 поня, 
если праздникъ святыхъ Апостоловъ Петра и Павла будетъ не 
въ среду или пятницу. Такимъ образомъ продолжеше поста Апо­
стольская бываетъ различно, смотря по тому, какъ рано или 
поздно бываетъ Пасха, празднуемая въ разныя числа месяцевъ 
марта и апреля. Самый продолжительный постъ заключаетъ въ 
себе шесть недель, а самый коротый —  неделю со днемъ. О 
Церковномъ установлен^ поста въ честь св. Апостоловъ упоми­
нается въ «Постановлешяхъ Апостольскпхъ», где говорится: 
«после пятидесятницы празднуйте одну седмицу, а потомъ по­
ститесь; справедливость требуетъ и радоваться по приняли да- 
ровъ отъ Бога, и поститься после облегчешя плоти» 3). Итакъ, 
начало Апостольская поста относится ко временамъ самихъ Апо­
столовъ. Какъ сами Апостолы, принявъ Св. Духа въ день Пяти­
десятницы, въ посте и молитвё приготовлялись ко всем1рной

1) Sermo X V U I Л. б).
2) Дни Богосл. т. 1 кн. 3, стр. 48.
3) Постановлена Апостольск. кн. V, глав. 19.

24
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проповеди Еванге.пя и сопровождали постомъ и молитвою руко- 
положеше пресвитеровъ, долженствовашихъ продолжать дело ано- 
стольскаго служешя (Деян. 13, 2. 2; 14, 23): такъ, но ихъ 
примеру и въ честь ихъ Церковь призываетъ и всехъ насъ по­
ститься после праздника Сошеств1я Св. (чрезъ неделю) до дня 
св. Апостоловъ Петра и Павла. «Конечно,— разсуждаетъ св. па­
па Левъ Велишй (У  в.), по поводу установлетя Апостольскаго 
поста, — «Божественная благодать всегда творитъ победителями 
Святыхъ Своихъ; но не отвергаетъ самаго подвига борьбы. И 
это должны мы признавать за милосерд[е Промыслителя нашего, 
Который, желая, чтобы мы по непостоянству своей природы не 
возгордились одержанною победою никогда не отнимаетъ у насъ 
случая подвизаться для новыхъ победъ. По сей-то причине уста- 
новленъ неизменный и спасительный обычай после святыхъ и 
радостныхъ дней, празднуемыхъ нами въ честь Господа воскрес- 
шаго изъ мертвыхъ и потомъ вознесшагося на небеса и после 
приняпя дара Св. Духа, проходить поприще поста» *). Въ дру- 
гомъ месте тотъ же святитель о томъ же посте говоритъ: 
«Постъ сей для того заповеданъ, чтобы предохранить насъ отъ 
безпечности, въ которую очень легко впасть, по случаю долго- 
временнаго разрЪшетя на пищу, коимъ мы пользовались; потому 
что если нива плоти нашей не возделывается непрестанно, она 
легко произращаетъ терше и волчцы и приносить такой плодъ, 
который не собирается въ житницу, а обрекается на сожже­
те» 2).

Таковы основаше и назначеше каждаго изъ постовъ нашей 
Православной церкви! Если бы каждые сынъ и дочь своей ма­
тери Церкви вникали надлежащимъ образомъ въ смыслъ запо- 
ведуемыхъ намъ постовъ, то, конечно, многому, весьма многому 
они могли бы научиться, и, безъ сомнЪшя, находили бы неизся-

1) Sermo L X X IV .  См. Дн. Бог. т. 1. кн. 2, стр. 39.
2) Sermo Ibidem.—В ъ  КатихизисЬ, относительно причины и цкли уетановле- 

н!я постовъ: Рождественснаго, Успенскаго и св. Апостоловъ, дается слйдующШ краткш 
оти’Ьтъ: „Первые два поста,— учить Катихизисъ,— учреждены для того, чтобы 
предварительнымъ подвигомъ воздержажя почтить, сл^ующ)е за сими постами, 
праздники Рождества Христова и Успешя Пресвятыя Богородицы; а послкднШ 
также и для подражан1я Апостоламъ, которые постились, уготовляя себя на д-Ьло 
проповкди Евангельской. Дкян. 13, 3".
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каемый источникъ для напоешя своей души чистейшею и свя­
тейшею любовно къ Богу. А какимъ образомъ и посты наши, 
такъ же какъ и праздники, могутъ и должны быть наилучшимъ 
временемъ и средствомъ для воспиташя въ насъ полной и живой 
любви къ Богу.

Но если праздники и посты суть наилучгаее время и сред­
ство для воспиташя въ насъ полной и живой любви къ Богу: 
то какъ именно, спрашивается, мы должны проводить ихъ, дабы 
достигалась присущая имъ цель?

По отношенш къ постамъ вопросъ сей не требуетъ оообен- 
наго разъяснешя, такъ какъ самое пошпче поста даетъ уже ра­
зуметь, въ чемъ онъ долженъ состоять, а къ тому же приве­
денным нами некоторый постановлешя о постахъ и разсуждешя 
некоторыхъ церковныхъ учителей о нихъ показываютъ, что 
именно требуется отъ каждаго изъ насъ во время постовъ. Ни­
чего еще не сказано нами на означенный вопросъ относительно 
праздниковъ. А посему, оставляя вопросъ о время препровождены 
постовъ, мы скажемъ о томъ, какъ должно проводить празд­
ничные дни по заповеди? Этотъ вопросъ имеется и въ Катихи­
зисе, и вотъ какой ответь дается на него:

«Во-первыхъ,— говорится въ Катихизисе,— не должно въ 
праздничные дни работать или делать дела м'фсшя и жи- 
тейсшя; во-вторыхъ, должно свято хранить оные, т.-е. упо­
треблять на дела святыя и духовныя, во славу Божш».

Запрещено работать въ праздничные дни,— объясняетъ да­
лее Катихизисъ,— «для того, чтобы безпрепятственнее упо­
треблять ихъ на святыя и Богоугодный дела».

А святыя и Богоугодныя дела эти, приличныя праздничнымъ 
днямъ, суть следуюиЦя, по учешю Катихизиса:

«Должно 1) приходить въ Церковь для общественнаго 
Богослужешя и поучешя въ слове Бож1емъ.

2) Такъ же и дома заниматься молитвою и чтешемъ или 
разговорами душеспасительными.

3) Посвящать Богу часть изъ своего имешя и употреблять 
то на нужды Церкви и служащихъ ей, и на благотворете 
неимущимъ, посещать больныхъ и заключенныхъ въ темни- 
цахъ, и друпя делать дела любви христнской»,
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ВсЬ сш правила касательно время провождешя праздничныхъ 
дней не только способствуютъ выполненш нашихъ прямыхъ обя­
занностей къ Богу, но, если можно такъ выразиться, освЬжаютъ 
и житейсшя наши заняш и работы. Напрасно некоторые воз- 
стаютъ противъ мнимой многочисленности праздниковъ нашей 
Православной Церкви и вычисляютъ даже часы, которые, по ихъ 
пониманш, пропадаютъ даромъ въ жизни человека. Н’Ьтъ, пра­
вильное провождеше праздничныхъ дней не только не подрываетъ 
экономш нашихъ житейскихъ дЬлъ, но еще увеличиваетъ ее. 
ЧеловЬкъ,— скажемъ еще разъ,— есть существо ограчиненное, и 
онъ можетъ совершать свои дЬла только подъ услов!емъ границъ 
же, т.-е. съ болынимъ или меныиимъ отдыхомъ отъ своихъ тру- 
довъ, и вообще, видя такой или иной конецъ своему дЬлу; иначе 
нельзя ожидать отъ него и энергш къ дЬлу. Возможно ли, напр., 
требовать ревности къ учешю отъ ученика, не назначая ему 
опредЬленныхъ часовъ для отдыха? и что стало бы съ этимъ 
ученикомъ, если бы ему рЬшили быть вЬчнымъ ученикомъ, т.-е. 
до конца жизни не сходить со школьной скамейки? Понятно, что 
такое учеше для человЬка невозможно ни физически, ни нрав­
ственно. Вотъ поэтому-то въ каждомъ учебномъ заведенш су- 
ществуютъ каникулы, по этому-то и всЬ дЬловые люди поль­
зуются по временамъ отпусками или обезпечиваютъ себЬ часы 
спокойнаго отдохновешя отъ трудовъ другими какими-либо ра­
зумными мЬрами. Какъ глазъ нашего тЬла не можетъ смотрЬть 
постоянно на одну и ту же точку, иначе онъ можетъ утомить­
ся и даже потеряетъ способность видЬть; такъ и глазъ нашей 
души— умъ и всЬ вообще способности духовно-тЬлеснаго нашего 
существа не могутъ быть заняты однимъ и тЬмъ же содержа- 
шемъ, а требуютъ разнообраз1я въ предметахъ своей дЬятелъ- 
ности. И вотъ наилучшимъ разнообраз!емъ въ нашихъ дЬлахъ 
служить то, чтобы житейскгя дЬла совершались совмЬстно 
съ дЬлами праздниковъ; ибо всякое житейское дЬло, сопоста­
вленное съ другимъ житейскимъ же дЬломъ, по существу своему 
однообразно съ послЬднимъ. Такимъ образомъ даже по естест­
венному порядку вещей мы должны хранить праздничные дни 
свято и не страшиться мнимой многочисленности ихъ, - они не­
обходимы намъ какъ естественный отдыхъ отъ нашихъ обыден-



ныхъ дЪлъ, давая намъ, какъ мы выразились выше, освежиться 
въ нашихъ житейскихъ силахъ. Но мы, кроме сего, не должны 
забывать еще той благодатной силы, которая сообщается каждому 
молящемуся и делающему дела благотворешя,,— силы полезной, 
по) Апостолу, на все (1 Тим. 4, 8). И св. ВасилШ ВеликШ въ 
одномъ изъ своихъ поучешй говоритъ, что свято сохранявший 
праздничные дни получаетъ отъ Бога особую помощь въ совер­
шены своихъ делгь, такъ что то самое, что въ другое время 
потребовало бы отъ него целыя недели для своего выполиешя, 
после правильно проведеннаго праздника совершается имъ, при 
помощи Божественной благодати, лишь въ несколько дней ]).

Здесь кстати привести речь одного нашего отечественнаго 
проповедника, изъ слова, произнесеннаго имъ 19 февраля 1875 г. 
и обратившаго на себя всеобщее внимаше 2), Предметомъ слова 
служить вопросъ о свободе совести. Раскрывши, въ чемъ со­
стоитъ истинная свобода совести, именно: не во внешнихъ пра- 
вахъ и преимуществахъ— общественныхъ и политическихъ, а во 
внутреннемъ освобождены духа отъ всЬхъ препятств1й къ со­
блюдешь) закона, встречаемыхъ въ поврежденной человеческой 
природе, и затемъ въ сознаны правоты, въ невозмущаемомъ 
чувстве внутренняго мира и благосостояшя, и въ праве отно­
ситься къ постановлешямъ закона обрядовымъ по высшему ра­
зумен™ законовъ и целей нравственныхъ, — авторъ слова въ 
конце своей проповеди обращаетъ внимаше на злоупотреблеше 
некоторыхъ высокимъ учешемъ о свободе совести и между 
нрочимъ говоритъ: «Другой родъ злоупотреблешя учешемъ о сво­
боде совести, предуказанный Апостолами, относится къ обрядо-

*) В ъ  разсужденш высокой обязательности для насъ почитанia праздничныхъ 
дней, но не нмЬотъ значешя самая формула изречешя четвертой заповеди. Гос­
подь говоритъ: помни день субботнш еже святити ею ... Помнятъ лишь толь­
ко то, что ужо знагогь, какъ и берегутъ лишь только то, что имЪютъ. Очевидно, 
что еще раньше Синайскаго законодательства учреждеше и соблюдете дня покоя 
было известно и применяемо даже за пределами Еврейскаго народа; постановле- 
nie о дне покоя— постановлеше всем1рное и вечное.

2) Слово о свободе совести протЫерея А . Ключарева. Это превосходное и 
имеющее весь интересъ современности слово произнесено въ день восшеств1я на 
престолъ Бдагочестивейшаго ГО СУД А РЯ  И М П ЕРА Т О Р А  А Л ЕК С А Н Д РА  Н И ­
КО Л А ЕВИ Ч А , въ Московскомъ болыпомъ Успенскомъ Соборе, и было напечатано 
въ „Московскихъ Ведомостяхъ“ . Смотр. .Церковный Вестникъ" за 1875 годъ, № 11,
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вымъ или воспитательнымъ церковнымъ законоположешямъ. Въ 
этомъ злоупотребленш виновны всгЬ гЬ такъ называемые образован­
ные люди въ нашемъ обществ ,̂ которые возстаютъ противъ строгихъ 
уставовъ Православной Церкви. «Оставьте», говорятъ они намъ, «всЬ 
ваши напоминашя о вечернихъ и утреннихъ богослужешяхъ, о 
постахъ и гов-Ьши; не препятствуйте намъ быть въ театрахъ и 
концертахъ накануне праздниковъ; мы желаемъ, чтобы театры 
были открыты и на великШ постъ, чтобы было убавлено и са­
мое число праздниковъ, потому что намъ нужны рабоч1я руки 
для множества необходимыхъ дЬлъ и пр. Къ чему принуждеше?» 
ЗдгЬсь христианская свобода обращается въ поводъ къ угожденш 
плоти (Гал. 5, 13), и обнаруживается явное непонимаше того,
что именно въ этихъ церковныхъ правилахъ и лежитъ путь къ
свободЬ совести. Страсть къ плотскимъ наслаждешямъ всегда бу­
детъ бунтовать противъ церковныхъ правилъ, потому что плоть 
съ великимъ трудомъ подчиняется духу и его высшимъ стре- 
млешямъ. Но Православная Церковь не знаетъ принуждешя. Въ 
крайнихъ случаяхъ она только отрекается отъ своихъ непокор- 
ныхъ чадъ и отчуждаетъ ихъ отъ себя. Эти любители наслаж-
дешй вольны делать что хотятъ,— все, что выносить ихъ со­
весть. Но жаль, что этою распущенностпю по отношен1ю къ 
уставамъ Церкви нарушаютъ единообраз1е и норядокъ, столь 
важные для успЪховъ христианской жизни, нравственно разсла- 
бляютъ молодыя поколг1»н1я, соблазняется простой народъ, возму­
щается совесть ревнителей христианской нравственности. ЗдгЬсь 
кроется великая опасность развращешя, прежде ц^льнаго, нрав- 
ственно-кр'Ьпкаго русскаго народа. Пе такъ поступаютъ истин­
ные ревнители свободы совести. Они всегда самые CTporie испол­
нители церковныхъ уставовъ и пользуются правомъ уклонешя 
отъ нихъ, какъ мы сказали, только для высшихъ нравственныхъ 
ц'Ьлей. Но и въ этихъ случаяхъ они остерегаются, чтобы своею 
свободой не повредить кому-нибудь, «чтобы, какъ говоритъ 
Апостолъ Павелъ, ихъ свобода не послужила соблазномъ для 
немощныхъ, чтобы отъ ихъ высшаго знашя не погибъ немощ­
ной брать, за котораго Христосъ умеръ» (1 Кор. 8, 9, 11). 
Въ виду такихъ опасностей они говорятъ: не имамъ лети 
мяса во вши, да не соблазню брата моею (1 Кор, 8, 13).
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Выше авторъ прекрасно выясняетъ и то воспитательное на- 
значеше церковныхъ законоположешй, которымъ столь грустно 
не пользуются все игнорируюпце этими законоположешями. «Въ 
Церкви,—говоритъ онъ,— мы знаемъ два рода законовъ: законы 
нравственные, учрежденie которыхъ въ жизни и деятельности 
духа есть цель всехъ человеческихъ трудовъ и усилВЦ и за­
коны обрядовые, или воспитательные, вспомоществуюнце человеку 
овладеть всеми своими нравственными силами для соблюдешя 
первыхъ. Св. Апостолъ Павелъ обрядовый законъ ветхаго заве­
та, налагавппй на членовъ ветхозаветной церкви стропя правила 
о телесной чистоте, о жертвахъ, праздникахъ, разборе пищи, 
называетъ пгъступомъ во Христа  (Гал. 3, 24) или воспи- 
тателемъ, руководителемъ ко Христу. То же значеше имеютъ и 
подобные обрядовые законы въ церкви новозаветной, каковы: 
времена Богослужешй, праздники и посты, правила о говЬгпи и 
молитве домашней и друпя релипозныя упражнешя. Цель ихъ—  
пр1учить хрисианъ путемъ опытовъ или нравственныхъ уроковъ 
къ собранности ума, различешю помысловъ и сердечныхъ дви- 
женШ, самообладанш и терпешю въ борьбе со страстями плоти, 
къ самоотвержешю въ делахъ человеколюб1я, къ ощущешямъ 
высшихъ вл1яшй изъ Mipa духовнаго, пробуждающихъ въ душе 
нашей стремлеше къ жизни высшей и вечной. Въ этихъ упраж- 
нешяхъ непрестанно внушаются чистыя понят о добре и зле, 
объ обязанностяхъ человека, объ его истинномъ совершенстве, 
о способахъ исправлешя прирожденной порчи; здесь естествен­
ный внушешя совести проясняются, исправляются и утвержда­
ются, такъ что законъ божественный вызывается и изъ самой 
души, какъ прирожденный, и въ то же время вводится въ нее 
извне, какъ богооткровенпый, положительный, изъ чего въ со­
вокупности и слагается полное и ясное познаше и сознаше во­
ли Бож1ей о человеке».

Вследств1е столь благотворнаго в.шшя на нашу нравствен­
ную жизнь церковныхъ законоположешй вообще и праздничныхъ 
делъ въ частности, Катихизисъ далее учитъ, что «хорошо де­
лать эти дела и въ работные дни. А кому препятствуютъ работы, 
тотъ по крайней мере праздничные дни таковыми делами 
освящать долженъ. Молиться же непременно должно каждый
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день утромъ и вечеромъ, предъ обЪдомъ и ужиномъ, и после 
оныхъ и, по возможности, при начале и окончанш всякаго 
дела».

Остается сказать о делахъ, неприличныхъ празничнымъ днямъ, 
а равно о предосудительности праздности и разсЪянности въ ра­
ботные дни.

Есть много людей, которые въ праздники позволяютъ себе 
нескромныя игры и зрелища, св'Ьтсшя песни, невозможность въ 
пище и питш и друпя дела нечистыя и греховныя. «Таше 
люди,— скажемъ опять словами Катихизиса,— весьма оскорбляютъ 
святость праздниковъ. Ибо если невинныя и для временной 
жизни полезный работы неприличны днямъ святымъ: то кольми 
паче дела безполезныя, плотсжя и порочныя». Вотъ что говоритъ 
Самъ Господь о праздникахъ, которые проводятся въ нечестш: 
Моя душа ненавидишь вагии (таковые) праздники; они бремя 
для Меня, Мнгь тягостно нести. И  когда вы простираете 
свои ругси, Я  удаляю отъ васъ взоръ Свой; даже когда вы 
мною молитесь, Я  не слыгау: вагии руки полны крови. 
Омойтесь, отлетите себя; удалите зло дгьлъ вагиихъ отъ 
очей Моихъ, перестаньте дгьлать зло, научитесь дгьлать 
добро: стремитесь къ правосудт, спасите угнетенного, 
заступитесь за сироту, явитесь защитниками въ дгьлгь 
вдовгщы, и—тогда вкусите блага земли (Исаш 1, 14— 17. 19).

Не менее безответны, по объяснение Катихизиса, предъ судомъ 
Божшмъ люди, «которые въ работные дни ничего не дЪлаютъ, 
а проводятъ время въ праздности и разсЪянности». Ибо Богъ 
ясно говоритъ всякому человеку: шесть дней дгьлай. А съ другой 
стороны, опытъ каждому показываетъ, что «праздность есть мать 
всехъ пороковъ». Разсеянность же можно назвать «сестрою 
всехъ пороковъ»; поелику никто столь легко не уживается съ 
пороками, какъ человекъ разееянный, который не любитъ серь­
езно судить ни о чемъ, хотя бы поступокъ, предпринимаемый 
или уже совершаемый имъ, самымъ очевиднымъ образомъ заявлялъ 
собою всю свою нелепость и все пагубныя последеттоя свои.
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П я т а я  з а п о в е д ь  О т к р о в е н н а г о  з а к о н а  Б о ж ш : В ы с о к о е  з н а ч е ш е  о б я з а н н о с т и  п о ч и -

ТАН1Я Д*ТЬМИ РОДИТЕЛЕЙ; ЧАСТН'ВЙППЯ ДОЛЖНОСТИ ВЪ ОТНОШ ЕНШ  КЪ РОДИТЕЛЯМЪ, 

РА85рМ*ЕМЫЯ ПОДЪ ОБЩИМЪ НАИМ ЕНО ВАШ ЕМ Ъ  ПОЧИТАНШ  ИХЪ; ТЯЖ ЕСТЬ ГР^ ХИ  НЕПО- 

ЧТЕН1Я КЪ РОДИТЕЛЯМ!,; ПЫЛЬ О Б1Щ АШ Я БЛАГОПОЛУЧНОЙ И ДОЛГОЛЕТНЕЙ Ж ИЗНИ, ПРИ - 

СОЕДИНЕННАГО КЪ ЗАПОВЕДИ О П О ЧИТАНШ  РОДИТЕЛЕЙ; КАКИМЪ ОБРАЗОМЪ ИСПОЛНЯЕТСЯ 

CIE ОБЕЩАН1Е; ПРИЧИНА, ПОЧЕМ у ВЪ ЗАПОВЬДЯХЪ , ВЪ КОТОРЫХЪ ПРЕДПИСЫВАЕТСЯ ЛЮ ' 

БОВЬ КЪ БЛИЖНИМЪ, ПРЕЖ ДЕ ВСЕГО УПОМ ИНАЕТСЯ О РОДИТЕЛЯХЪ.

Пятая заповедь Откровеннаго закона Боябя читается такъ; 
Чти отца твоего и матерь твою, да благо ти  будетъ, 
и да долголтпет будегии на земли. Итакъ, съ пятой заповеди 
начинаются предписашя, внушаннщя намъ обяанности по отно­
шение къ нашимъ ближнимъ. Изъ среды людей, насъ окружа- 
ющихъ, всего ближе къ намъ наши родители, чрезъ которыхъ 
мы получили самое бьте наше: потому Господь и обращаетъ 
сердце наше прежде всего къ виновникамъ нашего бьтя, по­
велевая почитать ихъ, и за исполнеше сей заповЬди обЬщаетъ 
долголЬтнюю счастливую жизнь, какъ такое на землЬ сокровище, 
котораго купить нельзя никакою цЬною. Величайшее значете 
имЬетъ наша обязанность почиташя нами родителей. Сообразно 
нашему отношенш къ своимъ родителямъ определяется цЬлая 
половина, если не всякое вообще наше отношеше къ остальнымъ 
нашимъ ближнимъ: какъ держитъ себя человЬкъ по отношенш 
къ своему отцу и матери, такъ точно или по крайней мЬрЬ 
применительно къ тому онъ держитъ себя и по отношенш къ 
другимъ ближнимъ своимъ; образъ нашего поведешя въ отношенш 
къ нашимъ родителямъ давать намъ, такъ сказать, масштабъ 
для нашихъ правильныхъ или неправильныхъ отношенШ и къ 
другимъ нашимъ ближнимъ; ибо въ отношешяхъ семейственныхъ 
заключаются семена всякихъ вообще нашихъ отношешй, какъ 
отношенШ человеческихъ. Вотъ какъ разсуждаетъ покойный 
превосвященный Филаретъ Московшй о важности доблестей семей- 
ныхъ вообще и въ частности доблестей дЬтскаго повиновешя своимъ 
родителямъ, находя въ этихъ доблестяхъ основу для доблестей го- 
сударственныхъ: «Семейство,— говоритъ онъ,— древнЬе государ­
ства. Человекъ, супругъ, супруга,. отецъ, сынъ, матерь, дщерь,

У р о к ъ 84-й.
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и свойственный симъ наименовашямъ должности и добродетели 
существовали прежде, нежели семейство разраслось въ пародъ и 
образовалось государство. Посему жизнь семейственная въ отно­
шенш къ жизни государственной есть некоторымъ образомъ ко­
рень дерева. Чтобы дерево зеленело, цвело и приносило плодъ, 
надобно, чтобы корень былъ крепокъ и приносилъ дереву чистый 
сокъ. Такъ, чтобы жизнь государственная сильно и правильно 
развивалась, процветала образованное™, приносила плодъ обще- 
ственнаго благоденств!я,— для сего надобно, чтобы жизнь семей­
ственная была крепка благословенною любовш супружескою, 
священною влаетш родительскою, дгьтскою почтительностью 
и послушатемъ, и чтобы, вследств1е того, изъ чистыхъ сти- 
xitt жизни семейственной естественно возникали столь же чистыя 
начала жизни государственной, чтобы съ почтешемъ къ родителю 
родилось и расло благоговеше къ Государю, чтобы любовь де­
тища къ матери была предъиграшемъ любви къ отечеству, чтобы 
простодушное послушаше домашнее приготовляло и руководство­
вало къ самоотверженш и самозабвенто въ повиновенш законамъ 
и священной власти Самодержца, действующей непосредственно, 
или чрезъ начальства, отъ Него поставленныя» '). Итакъ, повто­
рюсь, обязанность почиташя детьми родителей имеетъ громадное 
значеше; на немъ, т.-е. детскомъ почитанш, основывается общее 
благосостояше самаго государства, а отсюда, въ свою очередь, 
и всего человечества вообще; ибо каждый частный человекъ, 
составляя собою живой членъ известнаго государства, есть въ 
то же время членъ всего человечества. Теперь, въ чемъ же со- 
стоитъ почиташе родителей? Нашя частнейиля должности пред- 
писываетъ пятая заповедь въ отношенш къ родителлмъ подъ 
общимъ наименовашемъ почиташя ихъ?

Почитать родителей значить, по указашю Катихизиса,
1) «Почтительно обходиться съ ними», т.-е. и въ сло­

вахъ и въ поступкахъ нагаихъ выражать къ нимъ уважеше, 
любовь и преданность. Мы никогда не можемъ расплатиться съ 
нашими родителями за тотъ даръ, который данъ намъ чрезъ 
нихъ: чтобы не быть кому-нибудь должнымъ, нужно возвратить

1) Слова, ц рЪчч Фндар, Митр. Моек,, ч. Ш , стр. 94— 05,
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занятое; но то, что мы получили отъ родителей, т.-е. самое 
наше бьте, очевидио, никогда не можетъ быть возвращено нами 
имъ. Следовательно, чувство всецелой зависимости нашей отъ 
родителей,— зависимости по самому нашему бытш, должно все­
гда гореть въ нашемъ сердце и воспламенять то уважеше, лю­
бовь и преданность къ родителямъ, о которыхъ мы сейчасъ 
сказали.

2) Должно «повиноваться родителямъ», когда они дЬлаютъ 
намъ приказашя, даютъ советы и наставлешя и особенно, когда 
учатъ пасъ страху Божпо. Чтобы нагляднее видеть всю обяза­
тельность для насъ нашего повиновешя родителямъ, обратимъ 
внимаше на следующая ненреложныя истины. Известное дело, 
что человекъ не можетъ желать себе зла; но вследств1е испор­
ченности своей природы силою греха онъ иногда делаетъ то, 
что явно составляетъ его зло и при этомъ даже не замечаетъ, 
что это зло. Почему не замечаетъ? Потому что въ его существе 
рядомъ съ стремлешемъ къ добру живетъ стремлеше къ злу, и 
это последнее стремлеше нередко совершенно заглушаетъ пер­
вое. Теперь положимъ, что у того же человека есть дитя; дитя 
это— часть его собственнаго существа. Какъ части своего соб- 
ствепнаго существа, онъ, конечно, этому дитяти можетъ желать 
только того, чего желаетъ самому себе, т.-е. желать одного 
только добра. Но здесь открывается громадная разница, и эта 
разница въ пользу детей: въ себп самомъ, сказали мы, чело­
векъ рядомъ съ стремлешемъ къ добру чувствуетъ стремлеше 
и къ злу, изъ которыхъ последнее иногда парализуетъ первое; 
но по отношенпо съ своему дитяти  онъ можетъ чувствовать 
одно только стремлеше къ добру. Почему? Потому что дитя его 
хотя и есть часть его собственнаго существа, но оно уже со­
ставляетъ новое лицо, где происходящая борьба добра со зломъ 
уже нечувствительна для родителей, и следовательно какого-либо 
противодейств1я со стороны зла по отношенш къ детямъ у родите­
лей быть не можетъ. И мы действительно видимъ, что нередко 
самые развращенные родители стараются внушить детямъ своимъ 
одно лишь добро; своимъ нримеромъ они, конечно, научаютъ 
последнихъ и злу, но своимъ словомъ они никогда не пожелаютъ 
имъ сего зла. Что же, спрашивается, изъ всего этого выходитъ?
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А именно то, что мы для своего собственного блага, не говоря 
уже о томъ, что власть родителей священна сама въ себе, дол­
жны повиноваться имъ, всегда имЬя въ виду, что они желаютъ 
намъ одного только добра.

3) Должна «питать и покоить родителей во время ихъ 
болезни и старости». Для того чтобы понять всю силу обяза­
тельности этого нашего долга по отношенш къ своимъ родите­
ля мъ, достаточно вспомнить одно, а именно: сколько заботъ имели 
о насъ наши родители, когда мы, скажемъ словами Писашя, 
не умгьли еще отличить правой руки отъ лгьвой Доны 4,
11), т.-е. во время нашего младенчества и ранняго детства? 
какихъ капризовъ съ нашей стороны не приходилось перенести 
имъ? какою глубокою болью въ ихъ сердца отзывалась всякая 
слезинка наша, ронявшаяся нами въ колыбели?! Да и возрастные 
дети не менее, если не более, причиняютъ родителямъ заботъ. 
Чего стоитъ родителямъ дать своимъ д'Ьтямъ восниташе? какъ 
тяжело для нихъ видеть или слышать малейшее уклонеше со 
стороны своихъ детей отъ указуемаго имъ пути! Ц'Ьлыя ночи 
проводятся родителями безъ сна въ заботахъ о своихъ д’Ьтяхъ!.. 
Какъ же носл'Ь сего и дЪтямъ не заботиться о своихъ роди- 
теляхъ, когда эти родители требуютъ отъ нихъ непременной 
помощи, т.-е. во время ихъ болезни и старости?... Если болезнь 
и старость посторонняго человека невольно вызываютъ чувство 
сострадашя и сами собою требуютъ отъ насъ помощи, то темъ 
более болезнь и старость нашихъ родителей, которымъ мы обя­
заны самымъ бытЛемъ нашимъ, требуютъ отъ насъ самаго глу- 
бокаго вниманЛя къ себе.

Наконецъ 4) «после смерти родителей, танъ’же какъ и при 
жизни, должно молиться о спасены душъ ихъ и верно ис­
полнять ихъ завгьщатя, не противныя закону Божш и граж­
данскому». Молиться о своихъ родителяхъ весьма естественно 
дйтямъ, когда мы должны молиться о спасены всехъ вообще, 
какъ живыхъ, такъ и усопшихъ (См. Лак. 5, 16; 2 Макк. 12, 
43. 44). Непременный также долгъ детей верно исполнять 
родительсшя завещанЛя, не противныя закону Божш и граждан­
скому. Пророкъ ЛеремЛя приводить одинъ примерь того, какъ пре­
мудрый и правосудный Господь награждаетъ детей, верно испол-
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няющихъ завЬщашя родителей. Въ 1удегЬ во время пророка Iepe- 
мш былъ нЬкто 1онадавъ, сынъ Рехава, который далъ такое 
завЬщаше дЬтямъ своимъ: не пейте вина, ни вы, ни дгьти 
ваши, во вши; и домовъ не стройте, и сгьмянъ не сгьйте, 
и виноградниковъ не разводите, и не имгьйте ихъ, но жи­
вите въ шатрахъ во есть дни жижи вашей, чтобы вамъ 
долгое время прожигпъ на той землгь, гдгъ вы странниками. 
ДЬти 1онадава въ точности исполняли зав’Ьщаше отца своего 
и Господь чрезъ пророка 1ерем1ю вотъ что возвЬстилъ имъ: за 
то, что вы послушались завгьщатя 1онадава, отца ваше­
го, и храните всгь заповгьди ею, гг во всемъ поступаете, 
какъ онъ завтцалъ вамъ,— за то такъ говорить Господь 
Саваовг, Богъ Израгглевъ не отнимется у 1онадава, сына 
Рехавова, мужъ предсгггоящгй ггредъ лгщемъ Моимъ во всгь 
дни (1ер. 35, 6— 19).

Все, что мы сейчасъ сказали касательно обязанностей дЬтей 
къ родителямъ, такъ естественно, что, казалось бы, объ этомъ 
не слЬдовало бы и говорить, потому что и животныя неразум­
ный, какъ показываетъ опытъ, имЬютъ привязанность и, если 
можно такъ выразиться, любовь къ тЪмъ, отъ кого они произо­
шли, и даже неодушевленные предметы, каковы, напр., дерево 
или цвЬтокъ, какъ будто дорожатъ тою горстыо земли, которая 
возрастила ихъ, такъ что при пересадкЬ дерева или цвЬтка съ 
одного мЬста на другое обыкновенно оставляютъ на ихъ корнЬ 
нЬсколько родной имъ земли, чтобы они, такъ сказать, не гру­
стили. Но, къ сожалЬнш, многое и естественное намъ не всегда 
выполняется нами. Намъ естественна и всякая вообще добродЬ- 
тель, а между тЬмъ вполнЬ добродЬтельныхъ людей не много. 
И вотъ, подобно другимъ грЬшникамъ, бываютъ и таше люди, 
которые не почитаютъ своихъ родителей. Нечего и говорить, 
насколько великъ этотъ грЬхъ. «Сколько легко и естественно,— 
говоритъ Катихизисъ,— любить и почитать родителей, которымъ 
мы обязаны жизшю, столько тяжекъ грЬхъ непочтешя къ нимъ. 
Посему въ законЪ Моисеевомъ за злослов1е противъ отца или 
матери положена была смертная казнь». Именно въ кн. Исходъ 
говорится: иже злословитъ отца своею, или матерь свою, 
смертью да гумретъ (Исх. 21, 16). Правда, законъ Моисеевъ
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был. вообще очень строгъ, такъ что въ хрисланстве, которое 
все дышетъ одною любовш, за злослов!е нротивъ отца или ма­
тери уже не полагается смертной казни; но тгЬмъ не менее каждое 
опредёлеше Моисеево даетъ верное поняло о тяжести того или 
другого греха, и если некоторый изъ его постановлен^ каса­
тельно согр'Ьшающихъ въ хрисланстве отменены, то это не 
потому, чтобы cin иостановлешя были неверны сами въ себе, 
а въ силу всепрощающаго духа хрисланскаго. Въ самомъ деле, 
не много требуется соображешй для того, чтобы видеть именно 
справедливость наказашя, положеннаго закономъ Моисеевымъ за 
разсматриваеыый нами трехъ: если человекъ забывается до того, 
что не чтитъ самихъ виновниковъ своего быля, то чрезъ это 
онъ, очевидно, не чтитъ или не дорожить и своимъ собствен- 
нымъ былемъ; потому что, коль скоро брасается соръ въ источ­
нику то вместе съ темъ грязнится и потокъ, текушдй изъ 
него, а потому такой человекъ самъ себя обрекаетъ на лише- 
nie жизни.

Какъ за непочтительность къ родителямъ въ законе Моисе- 
евомъ назначается смерть, такъ за почиташе ихъ въ самой за­
поведи дается обВтагпе благоиолуч1я и долголетней жизни. Цель 
этого понятна. Мы уже сказали о высокомъ значеши обязанности 
ночиташя детьми родителей, и вотъ для того, чтобы эта много- 
значущая обязанность сохранялась нами свято, къ самой запо­
веди присоединяется соответственное исполнение ея обещаше. 
Такъ объясняетъ цель сего обещашя и изучаемый нами Кати­
хизисъ.— «Для чего преимущественно къ заповеди о почиташи 
родителей присоединено обещаше благополуч1я и долголетней 
жизни?»— предлагается въ немъ вопросъ, и дается такой ответь: 
«Для того, чтобы очевидною наградою сильнее побудить къ 
исполнешю такой заповеди, на которой утверждается порядонъ, 
во-первыхъ, семейственной, а потомъ и всякой общественной 
жизни».

«Какимъ образомъ исполняется cie обещаше?».
«Примеры древнихъ Патр1арховъ или Праотцевъ, — отве- 

чаетъ намъ Катихизисъ,— показываютъ, что Богъ даетъ осо­
бенную силу благословешю родителей. См. Быт. гл. 27». Изъ
иримеровъ сихъ можно указать, во-первыхъ, на Ноя, который
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благословилъ детей своихъ, Сима и 1афета, за почтеше въ 
нему, и Богъ, по премудрому и праведному Своему провидЪтю, 
особенно хранилъ жизнь и устроялъ благоденотв1е, и временное 
и вечное, потомства Сима и 1афета, тогда какъ потомство Хама, 
преданное Ноемъ проклятш за дерзк!й поступокъ противъ него, 
влачило и влачитъ, какъ известно, самую печальную судьбу. 
Равнымъ образомъ, во вторыхъ, 1саакъ благословилъ меныпаго 
сына своего 1акова преимущественно предъ старшимъ сыномъ 
своимъ Исавомъ (на этотъ прим'Ьръ ссылается и Катихизисъ), 
и потомство 1акова сделалось избраннымъ народомъ Божшмъ, тогда 
какъ потомство Исавово большею частш бедствовало временно 
и лишилось у част i я въ обетовашяхъ Божшхъ. Даже за почтеше 
къ свекрови, т.-е. матери по мужу, Господь награждаетъ счастчемъ 
и временнымъ и вечнымъ. Примерь сего посл'Ьдняго мы видимъ 
въ исторш Руеи. Вотъ что говорить ей между прочимъ Воозъ, за 
почтете ея къ свекрови своей, Ноеммини: мнгь сказано все, что 
сдгьлала ты  для свекрови своей по смерти мужа своего,—что 
ты  оставила своею отца, и свою мать, и свою родину, и 
пришла къ народу, которого ты  не знала. Да воздастъ 
Господь за cie дгьло твое, гг да будетъ тебгь полная награда 
отъ Господа (Руе. 2, 11. 12). И награда cia не замед­
лила сбыться надъ нею. Руеь, какъ известно, сделалась супругою 
сего самаго Вооза праматерью Давида; а чрезъ то удостоилась 
быть въ числе предковъ по плоти Господу 1исусу Христу. Да и 
вообще HCTopia всехъ временъ и народовъ свидетельствуешь, что 
какъ чаотныя семейства, такъ и целыя государства, въ которыхъ 
твердо хранятся патр1архальныя начала жизни, основанныя на 
страхе Бож1емъ и почитанш родителей, всегда благоденствуютъ 
и прочно устрояются, а где начала эти начинаютъ подрываться, 
тамъ всегда следуетъ неминуемая гибель. Такъ что слова премуд- 
раго сына Сирахова, которыя также приводятся Катихизисомъ 
въ его ответе на выше поставленный вопросъ,— слова: благос- 
ловенге отчее гутверждаетъ домы чадъ, клятва же материя 
ггскореняетъ до основатя (Сир. 3, 9) съ точностш исполняются 
на деле. И не однимъ только временнымъ благостоятемъ и долго- 
денств1емъ награждаетъ Господь почтительныхъ къ родителямъ 
детей; но Онъ также несомненно даруетъ имъ безсмертную и

V a n m i r « i i  T m m a  *  ТТ 25
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блаженную жизнь въ отечеств!, небесномъ. «Богъ,— заканчивает. 
Катихизисъ свой ответь,— по премудрому и праведному Своему 
провид-Ьшю особенно хранить жизнь и устрояетъ благополуч1е 
почитающихъ родителей на земле; къ совершенному же награж­
дена совершенной добродетели даруетъ, безсмертную и бла­
женную жизнь въ отечестве небесномъ>.

Заключимъ настояицй урокъ ответомъ Катихизиса на вопрооъ: 
«Почему въ заповедяхъ, въ которыхъ предписывается любовь 
къ ближнимъ, прежде всего упоминается о родителяхъ?» На 
вопросъ этотъ мы уже сказали въ самомъ начале настоящаго 
урока, именно, что изъ среды людей, насъ окружающихъ, всего 
ближе къ намъ наши родители, чрезъ которыхъ мы получили самое 
быт!е наше, а потому Господь и обращает. сердце наше прежде 
всего къ виновникамъ нашего бьтя. Такъ же отвечаетъ на сей 
вонросъ и Катихизисъ: «Потому что,— говоритъ онъ,— родители 
естественно къ намъ ближе B c tx v

У р о к ъ  85-й.

П я т а я  з а п о в е д ь  О т к р о в е н н а г о  З а к о н а  Б о ж ш  ( п р о д о л ж е н ь е ) :  Л и ц а  р а з у м е в ш а я  
в ъ  п я т о й  з а п о в е д и  п о д ъ  ИМЕНЕМЪ РОДИТЕЛЕЙ, И обяЗАИНОСТИ ВЪ  ОТНОШЕНШ к ъ

вимъ.

Заповедь о почитанш родителей дана въ то время, когда въ 
лице отца совмещались: и власть родительская, и власть прави­
тельственная, и даже власть лерархичеокая, или пастырская. 
Древше Евреи, прежде чемъ разраслись въ многолюдный народъ, 
вели жизнь патр1архальную, при чемъ каждый отецъ семейства 
пользовался неограниченною властш въ своемъ семействе: отецъ 
назначалъ каждому члену семейства известную работу (Быт. 22, 
3— 6); отецъ чинилъ судъ и расправу (Быт. 31, 32); отецъ совер- 
шалъ Богослужеше (Быт. 22, 13; 46 ,1идр.), —  словомъ,— былъ 
всемъ для своего семейства. Правда, во время пребывангя Ев- 
реевъ въ Египте высшую власть надъ ними имели египтяне; но 
темъ не менее существенный нащональный строй ихъ жизни былъ 
тотъ же самый и въ Египте, какой существовалъ при иервыхъ
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naTpiapxax-ъ, Аврааме, Исааке и 1акове. Когда Моисей, вышед- 
гаи изъ царскихъ чертоговъ посмотреть на бедственное ноло- 
жеше своихъ братьевъ евреевъ и, заметивши двухъ изъ нихъ 
ссорившихся между собою, сталъ ихъ уговаривать, чтобы они 
не ссорились; то услышалъ такой вопросъ: кто тебя поста­
вила княземъ и судгею надъ нами (Исх. 2, 14)? изъ чего 
видно, что Евреи и въ Египте вели патр1архальный образъ жиз­
ни, въ силу котораго не терпели чуждаго вмешательства въ 
свои дела. Если же это такъ, то понятно, что пятая заповедь, 
данная вследъ за исходомъ Евреевъ изъ Египта, подъ именемъ 
власти родительской разумеетъ и власть правительственную, и 
власть священническую, и всякую другую, и следовательно, 
повелевая почитать родителей, она повелеваетъ почитать и всехъ 
техъ, кто подъ ними разумеется, или кто заменяетъ ихъ намъ 
собою. Такъ именно учить насъ и Катихизисъ. «Не должно ли 
въ пятой зиповЪди подъ именемъ родителей разуметь еще 
кого-либо?» — спрашиваетъ онъ, и отвечаетъ: «Должно разу­
меть всехъ, которые въ разныхъ отношешяхъ заступаютъ 
для насъ место родителей».

А заступаютъ для насъ место родителей, по Катихизису —
1) «Государь и отечество, потому что Государство суть 

великое семейство, въ которомъ Государь есть отецъ, а под­
данные—дети Государя и отечества»,

2) «Пастыри и Учители* духовные, потому что они 
учешемъ и Таинствами раждаютъ насъ въ жизнь духовную 
и воспитываютъ въ оной».

3) «Старш т возрастомъ».
4) «Блаюдгътели».
5) «Начальствующге въ разныхъ отношешяхъ».
Всехъ поименнованныхъ лицъ мы должны почитать такъ же, 

какъ и своихъ родителей. Въ Катихизисе о почтеши ко всемъ 
имъ приводятся доказательства изъ учешя слова Бож1я.

1) 0 почтеши къ Государю Катихизисъ приводить не­
сколько месть изъ Ветхаго и Новаго Завета, которыя съ осо­
бенною силою внушаютъ намъ повиновеше къ царю. Вотъ эти 
места: всякая дугиа да будетъ покорна высшимъ властямъ: 
ибо нгътъ власти не отъ Бога;  существующгя же власти

25*
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отъ Бош установлены. Посему противлщшся власти 
противится Божью установлетю (Римл. 13, 1, 2,); и на­
добно повиноваться не только изъ страха наказанья, но 
и по совгьсти (Римл. 13, 5,); бойся Бога, сыне, и Царя, и 
ни единому же ихъ противися (Притч. 24, 21); отдавайте 
Кесарево Кесарю, а Божге Богу (Me. 22, 21); Бога бой- 
теся, Царя чтите  (1 Петр. 2, 17). Главное основаше для 
повиновешя Государю состоитъ, какъ видно изъ приведенныхъ 
месть, въ томъ, что онъ отъ Бога. Изыскателю безпристраст- 
ному не трудно уразумЬть, какимъ образомъ власть Государя, 
по ученш христанскому, нроисходитъ отъ Бога. Что такое го­
сударство? Государство есть соединеше нЬсколькихъ семействъ 
въ одну великую семью; след., въ семейств!» лежатъ семена 
всего, что потомъ раскрылось и возрасло въ государстве: тамъ 
должно искать начатковъ и перваго образа власти и иодчинешя, 
видимыхъ ныне въ государств!». Отецъ, который естественно 
имеетъ власть дать жизнь сыну и образовать его способности, 
есть первый властитель; сынъ, который ни способностей своихъ 
образовать, ни самой жизни сохранить не можетъ безъ повино­
вешя родителямъ и воспитателямъ, есть природноподвластный. 
Но какъ власть отца не сотворена самимъ отцомъ и не даро­
вана ему сыномъ, а произошло вместе съ челов'Ькомъ оуъ Того, 
Кто сотворилъ человека: то и открывается, что глубочайшШ 
источникъ и высочайшее начало первой, а следовательно и вся­
кой последующей между человеками власти, есть въ Боге, и 
такимъ образомъ сколько бы ни продолжались народы, какъ бы 
ни изменялись государства, всегда, какъ исповедуетъ пророкъ 
Даншлъ, владгъетъ Бышнгй цсгрствомъ человгьческимъ, и 
емуже восхощетъ даетъ е (Дан. 4, 22). Отсюда-то и выхо­
дить,— какъ учитъ насъ Апостолъ,— что противлщшся вла­
сти противится Божгю установлетю, и что надобно по­
виноваться ей, не только изъ страха наказангл, но и по 
совгьсти, т.-е. по требованш самой природы нашей. Даже не­
достойные цари царствуютъ по воле Бож1ей, точно такъ же, какъ 
не безъ воли Бож1ей бываютъ злые отцы. Вследств1е сего 
христне первыхъ вековъ, когда они состояли подъ властно 
нарей-язычниковъ, молились и за этихъ царей, и безпрекословно
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выполняли все ихъ законный требовашя. Темъ более должны 
молиться за царя-христЛанина, который по истине можетъ назы­
ваться нашимъ отцомъ, и во всемъ повиноваться державной 
воле Его. И если къ кому, то къ Государю, а равно и оте­
честву, любовь наша, какъ поясняетъ Катихизисъ, «должна 
простираться до готовности положить за нихъ жизнь свою 
(1оан. 15, 13)». Вообще обязанность почтенЛя къ Государю и 
отечеству самая священная. Псалмопевецъ отъ лица БожЛя за- 
поведуетъ даже не прикасаться Помазанникамъ. БожЛимъ, т. е. 
царямъ: не прикасайтесь'помазаннымъ Моимъ (Псал. 104, 
15). Не говоритъ: не возставайте, но даже—не прикасайтесь, 
такъ, какъ прикасаются къ чему-либо безъ усилЛя, безъ наме- 
ренЛя, по легкомыслие, по неосторожности. Иначе сказать: про­
тивъ царя, по ученЛю слова БожЛя, не должно быть ни тени 
ропота и никакого даже мысленнаго осужденЛя; каждый изъ насъ 
долженъ иметь въ виду одно, что якоже возвеличися душа 
Помазанныхъ во очгю нашею, тако возвеличимся мы предъ 
Господемъ, и покрыетъ ни, и изметъ ны отъ всяпя пе­
чали (1 Цар. 26, 24).

2) 0 почтены къ пастырямъ и учителямъ духовнымъ въ 
Катихизисе приводится место изъ посланЛя къ Еврея мъ, где 
св. Апостолъ пишетъ: повинуйтесь наставникамъ вашимъ и 
будьте покорны: ибо они неусыпно пекутся о душахъ ва- 
шихъ, какъ обязанные дать отчетъ; чтобъ они дгьлали 
cie съ радостт, а не воздыхая: ибо это для васъ не по­
лезно (Евр. 13, 17). Съ своей стороны прибавимъ, что и Самъ 
Спаситель обязываетъ насъ повиноваться пастырямъ и учите­
лямъ духовнымъ, когда почитанЛе, оказываемое имъ, относить 
къ Самому Себе: по Его ученЛю, слушать пастырей и учителей 
духовныхъ значитъ слушать Его Самого: слушающт васъ 
Меня слушаешь (Лук. 10, 16), и это потому, что Онъ, а не 
сами люди, даль, какъ говоритъ Апостолъ, Своей церкви па­
стырей и учителей, къ совершент святыхъ (Ефес. 4, 11.
12). Если некоторые изъ пастырей и учителей духовныхъ не 
оправдываютъ своею жизнЛю принятаго ими на себя званЛя, то 
это не должно служить поводомъ къ тому, чтобы пренебрегать 
самымл. ученЛемъ и самымъ служенЛемъ, которыя они предла-
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гаютъ и совершаютъ: по своему учешю и служешю, они во 
всякомъ случае суть наши отцы, раждаюнце насъ въ жизнь 
духовную и воспитываюнце въ ней. Спаситель заповЬдывалъ слу­
шаться даже фарисеевъ, говоря: все, что они велятъ вамъ со­
блюдать•, соблюдайте и дгьлайте (Me. 23, 3); гЬмъ более 
должно соблюдать и делать предлагаемое отъ имени Боийя за­
конными пастырями Церкви, хотя бы д'Ьла ихъ самихъ и не 
соответствовали ихъ звашю. Уклоняясь отъ послушашя спаси­
тельному гласу законнаго пастыря, мы непременно пойдемъ на­
встречу тому льву, который, по Апостолу, рыкая ходить, ис- 
к т  кого поглотити (1 Петр. 5, 8); ибо другого исхода быть 
не можетъ, что ясно доказываетъ примЬръ раскольниковъ. Отсю­
да не напрасно степень релипозности человека обыкновенно из­
меряется степенью его преданности къ своему духовному пасты­
рю и учителю, какъ и наоборотъ— преданность къ пастырю Церк­
ви определяется степенью релипозности человека.

3) 0 почтены къ старшимъ возрастомъ ясно пишетъ Ап. 
Павелъ къ Тнмоеею: старца не укоряй, но увгьщевай, какъ 
отца; а старицъ, какъ матерей (1 Тимоо. 5,1. 2). Извест­
но, что ученикъ Апостола Тимоеей, къ которому онъ такъ пи­
шетъ, былъ Епископомъ (Ефесскимъ); след., если Апостолъ по- 
велеваетъ такъ обходиться со старшими возрастомъ Епископу, 
пастырю и учителю Церкви, то тЬмъ более остальные члены 
Христовой церкви обязаны почитать и уважать старшихъ себя. 
О почитанш старшихъ возрастомъ строго заповедалось и въ 
ВетхомъЗав Ьте-. предъ лицемъ сгьдого, востани, говорится въ книгЬ 
Левитъ, и почти лице старчо, и да убоишися Господа Бога 
твоего (Лев. 19, 32). Подлинно старцы и старицы невольно 
возбуждаютъ почтеше къ себе. Человеку въ жизни, къ какому 
бы звашю и состоянш онъ нипринадлежалъ, много приходится переду­
мать. перечувствовать, испытать желанШ; не одинъ разъ онъ долженъ 
увидеть разочароваше въ томъ или другомъ предпр1ятш своемъ 
и не разъ ему приходится глубоко, глубоко вздохнуть при неизбежной 
для каждаго изъ насъ невзгоде. Можно себе представить, сколь­
ко такихъ испыташй въ жизни, испытанШ и легкихъ и самыхъ 
тяжелыхъ, приходилось видеть и перенести на себе старцу или 
старице! Мы много встречаемъ примеровъ, какъ иногда чело-
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Н'Ькъ, едва только начинающей жизнь, уже тяготится своею жиз- 
нйо и нередко оканчиваетъ ее самоубйствомъ: но каждому стар­
цу, безъ всякаго сомнешя, тЬмъ более приходилось переживать 
тяжелыя минуты, и если онъ пережилъ ихъ, то является ге- 
роемъ своего рода, no6tдителемъ. А героя и победителя какъ не 
почитать?... Правда, иногда старики делаются капризными, такъ 
что трудно бываетъ имъ угодить; но самый ихъ капризъ сви- 
детельствуетъ о томъ, что имъ въ жизни много пришлось ис­
пытать горя, которое отравило все въ ихъ жизни. —  ничто имъ 
не мило. И при этомъ всякому юноше и юнице должно думать 
о себе самихъ: что-то съ ними будетъ въ старости? не сдела­
ются ли они еще более капризными, чемъ известный, пожалуй, 
тягостный для нихъ, старикъ? и доживутъ ли они до такой 
глубокой старости?... Нечего уже говорить о томъ, что отъ стар­
ца и старицы, какъ испытавшихъ многое въ жизни, человеку 
молодому есть чему поучиться; след., почтеше къ нимъ должно 
иметь последнему для собственной же пользы. Иногда молодымъ 
людямъ разсуждешя стариковъ кажутся отсталыми и, пожалуй 
смешными; но за это какъ горько имъ всегда приходится рас­
плачиваться, если они следуютъ исключительно тому, что имъ 
только нравится!— Почитая стариковъ и старицъ, украшенныхъ 
сединами, мы должны почитать и всехъ вообще старшихъ наел, 
возрастомъ, на томъ же основанш, что имъ больше нашего при- 
шлость испытать въ своей жизни.

4) 0 почтены благодетелямъ излишне и говорить. Только 
разве человекъ съ каменнымъ сердцемъ можетъ не чувствовать 
уважешя къ своему благодетелю, —хотя, къ сожалешю, такихъ 
людей бываетъ не мало. По крайней мере встречаются следую- 
нце примеры: иной разъ совершенно незначительное неудоволь- 
CTBie заставляетъ человека облагодетельствованнаго забыть все, 
что сделано для него его благодетелемъ. Но конечно, такое но- 
ведеше со стороны облагодетельствованнаго— вошющая неспра­
ведливость, не только съ точки зрешя христанской, но и че­
ловеческой вообще. Что касается учешя слова Бож1я о почи­
таши благодетелей, подобномъ почиташю родителей, то въ этомъ 
отношенш Катихизисъ указываетъ на примерь Самого 1исуса 
Христа, Который, какъ говоритъ Еванге.не, Силъ въ повинове-



—  392 —•

mu у 1осифа, не смотря на то, что 1осифъ не былъ Его 
родитель, а только питатель (См. Лук. 2, 51).

5) Наконецъ, о почтенш къ начальствующимъ въ разныхъ 
отношешяхъ Катихизисъ приводитъ наставленie Апостола Павла 
въ послашй къ Римлянамъ: отдавайте всякому должное: кому 
подать, подать;  кому оброкъ, оброки; кому страхъ, страхъ; 
кому честь, честь (Римл. 13, 7), при чемъ добавимъ, у Апо­
стола говорится, что всЬ начальству юнце суть Вожди служи­
тели (ст. 6). Начальствукшие, которыхъ должно почитать 
послЪ родителей по подобш ихъ, суть— по объясненш Катихи­
зиса—  «Tt, которые BMtcTO родителей пекутся о нашемъ вос- 
питаши, т.-е. Начальствующге въ училищахъ и Наставни­
ки; Tt, которые охраняютъ насъ отъ безпорядковъ и неустрой­
ства въ обществЪ, т.-е. Начальники гражданств; Tt, которые 
защищаютъ насъ отъ обидъ силою законовъ, т.-е. Су din; 
Tt, которымъ Государь BBtpaerb охранеше и защищеше об­
щественной безопасности отъ враговъ, т.-е. Начальники 
военные; Господа, въ отношеши къ TtMb, которые имъ 
служатъ». Въ этотъ определены и распорядкЬ начальствующихъ, 
которыхъ должно почитать по подобно родителей, не напрасно 
первое место отведено Катихизисомъ начальствующимъ въ учи­
лищахъ и наставникамъ. Будучи первыми начальниками нашими 
по самому времени (такъ какъ каждому изъ насъ первое послу- 
шаше после родителей приходится всегда иметь къ учителямъ, 
которымъ насъ вверяютъ еще съ нашего детства), начальствую­
щее въ училищахъ и наставники суть первые и по своему 
нравственному значетю для насъ. Нравственность наша полу­
чаетъ то или другое направление согласно тому, учатъ ли насъ 
ей или н4тъ: дикарь не развитъ въ своей нравственности не 
потому, что онъ не имеетъ ее въ себе, въ своей природе, и не 
способенъ къ сему развитш, а потому, что ему не у кого по­
учиться, какъ нужно развивать ее въ себе. И вообще ясно 
каждому, что мы BCtMH своими нознашями и всемъ своимъ по- 
ведешемъ обязаны нашему обученно и воспиташю. Правда, придя 
въ возрастъ, мы сами усовершаемъ себя, когда захотимъ, но это 
самоусовершеше возможно во всякомъ случай лишь тогда, когда 
мы уже прюбрели тотъ или другой путь къ тому, указанный
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намъ отъ другихъ. Я, напр., не зная англШскаго языка, могу 
самъ изучить его; но этого я могу достигнуть потому, что 
владею уже вспомогательными средствами къ тому, сообщенными 
мне еще въ детстве. напр., хотя темъ, что я человекъ грамот­
ный. Подобно сему, должно сказать и о всякомъ другомъ само- 
дЬятельномъ пршбр_Ьтенш нашемъ, какъ бы оно ни казалось 
нашимъ оригинальными прюбргьтетемъ: непременно необходима 
посторонняя подкладка для того, чтобы самому достигнуть чего- 
либо вновь. Понятно, следовательно, какъ важны для насъ и 
дороги все наши наставники и какъ, потому, мы обязаны по­
читать ихъ: все достоинство наше зависитъ отъ нихъ. Много 
также зависитъ наше личное, собственное благоустройство отъ 
того, въ какомъ обществе мы живемъ: если окружающее насъ 
общество устроено и въ порядке, то и мы можемъ жить въ по­
рядке; если нетъ, то и наша личная жизнь разстраивается. 
Возможно ли, напр., жить спокойно и безмятежно, если со всехъ 
сторонъ угрожаютъ разбои и между темъ нетъ справедливаго 
суда, и нетъ никакой внешней охраны? Понятно, невозможно. 
А следовательно, и ко всемъ начальникамъ гражданскимъ, къ 
суд1ямъ и военнымъ вполне естественна наша искренняя при­
знательность и должное уважеше пли почтеше.— Въ Катихизисе 
говорится еще о господахъ, которыхъ должны почитать ихъ 
рабы. Въ нашемъ отечестве, какъ известно, отменено такъ назы­
ваемое крепостное право; но и теперь, какъ само собою понятно, 
если не должно быть крепостничества, что и справедливо, то 
во всякомъ случае необходима услужливость: все не могутъ 
быть господами, какъ и невозможно всемъ быть слугами. И вотъ 
каждый слуга обязанъ почитать и слушаться своего господина: 
рабы, учитъ Ап. Павелъ, повинуйтесь господамъ своимъ 
по плоти, со страхомъ и трепетомъ, въ простоит сердца 
вашего, какъ Христу, не съ видимою только услужливо­
стью, какъ человгъкоугодники, но какъ рабы Христовы, 
исполнял волю Божгю отъ души (Ефес. 6, 5, 6). Слуги, 
пишетъ другой Апостолъ (св. Петръ), со всякимъ страхомъ 
повинуйтесь господамъ, не только добрымъ гг кроткимъ, 
но и суровымъ (1 Петр. 2, 18). Оба эти текста приводятся 
въ Катихизисе.
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П я т а я  з а п о в е д ь  О т к р о в е н н а г о  з а к о н а  Б о ж ш  (о к о н ч а ш е ) :  И з х о ж е ш е  о б я 8а н н о с т о М

РОДИТЕЛЕЙ ВЪ  ОТНОШЕНШ КЪ ДФТЯМЪ, ПАСТЫРЕЙ ВЪ  ОТНОШЕНШ КЪ  ДУХОВНОЙ ПАСТВ*, 
НАЧАЛЬСТВУЮЩИХЪ И ВЛАДЪЮЩИХЪ ВЪ  ОТНОШЕН1Н КЪ  ПОДЧКНЕННЫМЪ в  с л у г а м ъ ; 

ПРИНЪЧАНХЕ О НАШЕМЪ ПОВЕДЕНШ В Ъ  СЛУЧАИ ПРОТИВОЗАКОННЫХЪ ТРЕБ0ВАН1Й СО СТО' 
РОНЫ РОДИТЕЛЕЙ ИЛИ НАЧАЛЬНИКОВЪ; ОБЩ ЕЕ НАИМВН0ВАН1Е ДОБРОДИТЕ ЛИ, ТРЕБУЕМОЙ 

ПЯТОЮ ЗАПОВИДШ , ИЛИ О ПОСЛУШАНШ.

Предписывая обязанности детямъ по отношент къ роди­
телямъ, пасомымъ по отношенш къ пастырямъ и учителямъ 
духовнымъ, подчиненнымъ и слугамъ по отношент къ началь- 
никамъ и господамъ, слово Бояйе вместе съ темъ даетъ наста- 
влеше или, лучше, узаконяетъ должныя отношешя и последнихъ 
къ первымъ, т.-е. оно предписываетъ также обязанности, кото­
рыя должны соблюдать родители по отношент къ детямъ, пасты­
ри и учители по отношент къ духовной пастве, а начальника 
съ господами по отношенш къ подчиненнымъ и слугамъ. Иначе 
и быть не можетъ. Каждое наше отношеше къ другому лицу 
должно быть взаимоотношетемг, т.-е. каждый нашъ поступокъ 
или всякое наше поведете по отношент къ другому лицу не­
избежно вызываетъ въ этомъ другомъ такого или иного соответ- 
cTBifl себе. Даже между неодушевленными предметами мы повсюду 
видимъ это соответств1е, коль скоро они входятъ въ то или 
другое отношеше другъ къ другу; если, напр., камень упадетъ 
въ воду, то последняя неизбежно приходить въ движете, соот­
ветственное величине и силе упавшаго въ нее камня; или если 
одно дерево вследств1е урагана упадаетъ на другое, то это 
другое какъ бы старается не допустить его до совершеннаго 
падетя, задерживая его на своихъ вЬтвяхъ; словомъ, все въ м!ре 
держится на взаимоотношеми, везде действ1е одного предмета 
или одной силы вызываетъ соответствующее дМств1е въ дру­
гомъ предмете или въ другой силе. Темъ более, конечно, это 
cooTeeTCTBie должно быть между людьми, какъ разумно-нравствен­
ными существами; темъ более между нами должно быть взаимо- 
отношеше въ самомъ полномъ приложенш его, такъ какъ мы не 
только по инстинкту, по безсознательному влеченпо своей при­

У р о к ъ  8в-й.
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роды, должны на всякое поведете другого отвечать своимъ 
собственнымъ поведетемъ и действ1емъ, но должны находиться 
въ правильномъ взаимоотношенш между собою еще и по разум­
ному пониманш всей важиости сего взаимоотношешя. Особенно 
правильность этого взаимоотношешя имеетъ высокое значеше 
между родителями и детьми, пастырями и пасомыми, начальни­
ками и подчиненными, господами и слугами, какъ такими членами 
въ организме человечества, на которыхъ держится и которыми 
заправляется вся сила сего организма. Поэтому хотя въ самой 
заповеди не говорится объ обязанностяхъ самихъ родителей къ 
детямъ и всехъ, кто разумеется подъ именемъ родителей, но 
обязанности эти предполагаются сами собою. А съ другой сторо­
ны, въ слове Бож1емъ, какъ мы сказали выше, есть и прямыя 
предписашя относительно трактуемыхъ обязанностей. Обратимся 
къ изложенш этнхъ обязанностей, въ порядке, въ какомъ оне 
излагаются въ Катихизисе.

1) Обязанности родителей по отношешю къ дтпямг. 
Св. Ап. Павелъ въ послаши къ Ефесянамъ вотъ что, между 
прочимъ, говорить объ обязанностяхъ отцовъ къ детямъ (слова 
ей приводятся въ Катихизисе): отцы, не раздражайте дп- 
тей вашихъ, но воспитывайте ихъ въ учети и наставленги 
Господнемъ (Ефес. 6, 4.) Изложивши обязанности детей по 
отношешю къ родителямъ, мы заметили, что обязанности ей 
такъ естественны детямъ, что о нихъ, повидимому, не следо­
вало бы и говорить. Столь же естественны и обязанности роди­
телей по отношешю къ детямъ, состоящй въ томъ, чтобы лю­
бить детей и заботиться объ ихъ надлежащемъ воспитанй. Но, 
какъ дети иногда оказываются непочтительными къ своимъ ро­
дителямъ, такъ MHorie и изъ родителей бываютъ холодными къ 
своимъ детямъ и раздражаютъ ихъ, какъ говоритъ Апостолъ. 
Раздражеше это по преимуществу бываетъ тогда, когда родители 
показываютъ пристрастную любовь къ одному изъ детей предпо­
чтительно предъ другими, или, когда, разделяя имеше свое или 
наследство, назначаютъ однимъ больше, другимъ меньше, безъ 
особеннаго основашя на то. Правда, различные характеры детей, 
изъ коихъ одни бываютъ добрыя и почтительныя, а друля—  
грубыя и невежды, невольно поселяютъ въ душахъ родителей и
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различныя чувства къ нимъ, и 1аковъ, напр., не скрывалъ отъ 
остальныхъ своихъ сыновей предпочтительную свою любовь къ 
1осифу; но во всякомъ случае нужна строгая предусмотритель­
ность со стороны родителей, чтобы изъ этого не вышло зла; 
если для нихъ невозможно, чтобы скрыть свою предпочтитель­
ную любовь къ одному изъ детей, когда этотъ одинъ невольно 
вызываетъ ее своею выдающеюся добротою, то надобно съ бла- 
горазум1емъ свидетельствовать о сей выдающейся доброте предъ 
остальными детьми и вместе съ тймъ разъяснить, какъ для 
ихъ сердца тяжело видеть тотъ или другой нравственный недо- 
статокъ въ своихъ детяхъ и какъ этотъ недостатокъ невольно 
отталкиваетъ ихъ родительское сердце отъ нихъ; тогда самая 
нелюбовь или, правильнее, задержка любви (добрые родители 
никогда не могутъ не любить своихъ и непослушныхъ детей 
въ самой глубингъ своего сердца; напротивъ, злой сынъ или злая 
дочь еще более жалки сердцу родительскому, только проявлете 
любви къ недоброму сыну или къ недоброй дочери не можетъ 
быть то же самое, какъ по отношенш къ добрымъ детямъ) можетъ 
иметь благотворное вл1яше на непочтительнаго сына или дочь. 
Но коль скоро неодинаковая любовь родителей въ детямъ не 
будетъ для последнихъ разъясняема, а еще более коль скоро 
она пристрастна и совершенно произвольна, коль скоро однимъ 
изъ детей даются все способы къ образован™, а другимъ ничего 
и т. д.: то ясно— это веливШ грехъ родителей. Надобно при семъ 
иметь въ виду то, что различные характеры въ детяхъ отъ 
однихъ и техъ же родителей много зависятъ отъ самихъ же 
родителей. Поучительно разсуждаетъ о семъ предмете покойный 
преосвященный Филаретъ, Митрополитъ Московшй, въ одной изъ 
своихъ проповедей. Показавши, сколь неосновательно некоторые 
нсглубоше наблюдатели то явлеше, что у добрыхъ родителей 
бываютъ иногда худые дети, и наоборотъ, у худыхъ родителей 
добрыя дети, относятъ къ случаю,— онъ обращается къ примерамъ 
и между прочимъ говоритъ: «Одинъ и тотъ же Адамъ какихъ 
рождаетъ разнообразныхъ детей,— Каина, Авеля, Сиоа! Чемъ 
объяснить это? Будьте внимательны и примечайте. Адамъ, свежимъ 
такъ сказать, ядомъ недавно соделаннаго греха напоенный и 
недавнимъ обетовашемъ избавлешя поставивипй себя въ некую
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еще незрело обдуманную дерзость надежды, рождаетъ Каина, 
дерзкаго грешника. Адамъ, въ несчастномъ рожденш Каина 
испытавнйй тягость проклят!я, нривлеченнаго грехомъ, обманутый 
надеждою, уничиженный суетою, рождаетъ Авеля, кроткаго, но 
непрочнаго. Наконецъ, Адамъ, продолжешемъ скорбей глубже 
укоренивнййся въ смиренш, терпешемъ утвержденный въ надежде 
и надеждою въ терпЬнш, рождаетъ Сива, надежное основаше 
своего потомства 1). Т.-е. различные характеры Каина, Авеля 
и Сиеа объясняются различнымъ нравственнымъ настроетемъ 
самого Адама въ различные першды его жизни. А изъ этого 
выходить то, что о детяхъ, уступающихъ въ своей нравствен­
ности другимъ братьямъ или сестрамъ ихъ, родители обязаны 
еще более заботиться, дабы добрымъ воспиташемъ ихъ, такъ 
сказать, пересоздать ихъ натуру и темъ загладить свой соб­
ственный грехъ, но отнюдь не бросать ихъ, какъ никуда негод­
ную вещь. Та же Свящ. Истор1я, которая свидетельствуетъ о 
прирожденности нашихъ характерныхъ особенностей, даетъ намъ 
много примеровъ, какъ, благодаря доброму воспиташю, оказывались 
прекрасными людьми дети у самыхъ злыхъ родителей,— каковъ, 
напр., былъ 1удейсшй царь Езешя, сынъ нечестивейшаго царя 
Ахаза. Отцы, воспитывайте дтпей въ у чети и наставленги 
Господнемъ—вотъ верное средство къ тому, чтобы и изъ худыхъ 
по природе детей образовать добрыхъ, а еще вернее оно по 
Отношенш къ счастш детей, добрыхъ по природе.

2) Обязанности пастырей по отношешю къ духовной 
паствгъ. О настырскихъ обязанностяхъ тотъ же Ап. Павелъ учитъ 
подробно въ послашяхъ своихъ къ Тимоеею и Титу, изъ кото­
рыхъ первый (Тимоеей) былъ поставленъ имъ Епископомъ Ефес- 
ской церкви, а второй (Титъ) — Епископомъ Критскимъ. Вотъ 
более выдающаяся места, въ которыхъ говорится объ обязан­
ностяхъ пастырей къ духовной пастве. Прежде всего,— пишетъ 
св. Ап. Тимоеею,— прошу совершать молггтвы, прошетя, мо- 
ленгя, благодарешя за всгьхъ человгьковъ (1 Тим. 2, 1), т.-е. 
первая обязанность Пастырей церкви состоитъ въ томъ, чтобы 
молиться за своихъ пасомыхъ и за всехъ людей, совершать для

') См. Слова и р4чи Филарета Митр. Моск., т. II I ,  стр. 379— 380.
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нихъ различный общественныя и частный молитвоол(шя и тайн 
ства или, что тоже, священнодействовать. Далее Апостолъ пи- 
шетъ: проповгьдуй и учи... будь образцомг для вгърныхъ въ 
словгь, въ ж и т т , въ любви, въ духгь, въ вгьргь, въ чистотгь 
(4, 11, 12). Еще: проповгьдуй слово, пастой во время и не 
во время, обличай, запрещай, увгъщавай со всякимъ долю- 
терпгътемъ и назидангемъ (2 Тим. 4, 2). Тоже пишетъ онъ 
и къ Титу: говори, увгъщавай, и обличай со всякою властт, 
чтобы никто ж  пренебрегал?, тебя (Тит. 2, 15). Такимъ 
образомъ вторая обязанность Пастырей церкви по отношенш къ 
паоомымъ состоитъ въ томъ, чтобы наставлять и учить ихъ 
истине и добру. Наконецъ, третья обязанность Пастырей церкви 
состоитъ въ томъ, чтобы управлять пасомыми: есть много, 
говоритъ Апостолъ, непокорныхъ, пустослововъ и обманщи- 
ковъ, каковымъ должно заграждать уста  (Тит. 1, 10, 11). 
Вообще же объ отношенш пастырей къ духовной пастве св. Апо­
столъ Петръ говоритъ следующее: пастырей умоляю я: пасите, 
Бож1е стадо, какое у васъ, надзирая за нимъ не прину­
жденно, но охотно (и богоугодно), не для гнусной корысти 
но изъ усердгя; и не господствуя надъ наслгъд{емъ Ъожгимъ, 
но подавая примгьръ стаду (1 Пет. 5 ,1— 3). То-еоть, отно- 
шешя пастырей съ пасомымъ должны быть исключительно нрав- 
ственныя, какъ именно духовнаго отца къ своимъ духовнымъ 
чадамъ, теплыя, искреншя, сердечныя, а отнюдь не изъ - за ка- 
кихъ-нибудь м1рскихъ выгодъ, темъ менее горделивыя и напы­
щенный. Слова Ап. Петра приводятся и въ Катихизисе.

3) Обязанности начальниковъ и владгъющихъ по отно­
шение къ подчиненнымъ и слугамъ. Люди, состояние на вы- 
сокихъ постахъ общественнаго положешя, нередко делаются 
неспособными понимать и ценить по достоинству положеше 
своихъ менынихъ братьевъ, каковы подчиненные слуги. Не да- 
ромъ высокопоставленныхъ лицъ (не всехъ, конечно) сравнивають 
съ человекомъ, взошедшихъ на какую-либо высоту, напр, на 
высокую башню или на высокую гору, отколе все предметы, 
находянйеся внизу, кажутся малыми, часто безразличными и 
вообще не въ настоящемъ своемъ виде. Подобно сему и люди, 
занимающее высокое положеше въ обществе, нередко какъ бы
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не замечаютъ тЬхъ нуждъ, которыя тернятъ ихъ меныше братья; 
вое въ жизни этихъ братьевъ представляется для нихъ ыало- 
важнымъ, не стоящимъ внимашя; важно для нихъ лишь одно— 
чтобы свято исполнялась ихъ личная воля со стороны подчи- 
ненныхъ или слугъ; даже болезнь посл’Ьднихъ часто не им'Ьетъ 
въ глазахъ начальниковъ или господъ никакого значешя. Сло­
вомъ, на иодчинеыныхъ или слугъ часто смотрятъ, какъ на 
какой-нибудь рабочгё скотъ, и даже хуже того; челов-Ьческихъ 
свойствъ въ нихъ какъ будто не предполагаютъ никакихъ. И, 
что всего прискорбнее,---тягостныя отношетя къ низшимъ своимъ 
братьямъ обыкновенно замечаются у такихъ людей, которые по 
какимъ-либо судьбамъ, неожиданно для нихъ самихъ, вдругъ изъ 
низкаго положетя достигаютъ большей или меньшей независи­
мости отъ той среды, къ которой они прежде принадлежали: 
гордость и напыщенность, доходянця часто до смешного, ста­
новятся неотемлемымъ свойствомъ ихъ характера; возвысившись 
мало-мальски, они уже знать не хотятъ своихъ прежнихъ то­
варищей, а на подчиненныхъ и слугъ буквально не смотрятъ! 
Какъ будто высокость положетя въ томъ и состоитъ, чтобы 
угнетать и теснить все находящееся ниже его!.. Забывая, что 
непомерное давлеше на нижше слои здашя разрушаетъ прежде 
всего именно самый давяшдй верхъ здашя... Но не такъ учитъ 
смотреть на подчиненныхъ и слугъ слово Бож1е. Господа,—  
приводить Катихизисъ изречете св. Ап. П а в л а оказывайте 
рабамъ должное и справедливое, знал, что и вы имгьетс 
Господа на небесахъ (Колос. 4, 1). Оказывайте должное: 
т.-е., смотрите на подчиненныхъ и слугъ, какъ на людей; не 
забывайте, что и они, какъ люди, имеютъ ту же самую при­
роду, какъ и вы; если для васъ необходимъ, напр., сонъ, то онъ 
необходимъ такъ же и для нихъ, если вы не можете сидеть по­
стоянно въ заперти, то и для нихъ требуется некоторая сво­
бода; если вы имеете слабости, то и они такъ же не могутъ 
не иметь ихъ,— словомъ, — будьте благоразумны и любезны къ нимъ. 
Оказывайте справедливое: т.-е. цените работу подчиненныхъ 
вашихъ и слугъ; они, несмотря на то, что тагае люди же какъ и вы, 
делаютъ гораздо больше васъ, или если не больше, то при дру­
гихъ услов'шхъ, чемъ вы,—услов1яхъ, которыя часто приводить
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васъ въ содрогаше при одной мысли о нихъ; итакъ не ставь­
те ихъ трудовъ ни во что, а цените ихъ по достоинству. Знал, 
что и вы имгьете Господа на небесахъ, т.-е. хорошо помня, 
что и надъ вами есть Начальникъ и Господинъ, Самъ Господь 
небесный, предъ Которымъ все люди одинаковы, Который оди­
наково любитъ какъ добрыхъ господъ, такъ и слугъ, исполня- 
ющихъ Его волю. Больно намъ будетъ, если вы, теперь первые, 
окажетесь тогда, предъ судомъ небеснаго Господа последними, а 
слуги и ваши подчиненные, которые теперь считаются послед­
ними, тогда явятся первыми...

Увлекаясь духомъ своего властительства, некоторые началь­
ники и господа и даже родители, вместо того, чтобы вл1ять 
благодетельнымъ образомъ на нравственность своихъ меныпихъ 
братьевъ, какъ людей по большей части меньше развитыхъ, на- 
оборотъ, иногда требуетъ отъ нихъ того, что прямо противно 
вере и закону Божш *). Въ такихъ случаяхъ, по ученш слова 
Бож1я, подчиненный или слуга, а равно и сынъ или дочь дол­
жны сказать на незаконное требоваше (разумеется, съ уваже- 
шемъ и кротостью), что они обязаны слушаться более Бога и 
Его св. закона, нежели людей, и должны за веру Христову и 
законъ претерпеть все, что бы ни последовало. Высоюй примеръ 
этого представляютъ въ Ветхомъ завете старецъ Елеазаръ и 
Соломошя съ ея семью сыновьями, а въ Новомъ— св. Апостолы 
и все христнш е мученики. Такъ, когда первосвященники 1удей- 
C K ie  запрещали Апостоламъ Петру и 1оанну проповедывать въ 
1ерусалиме объ 1исусе Христе, то Петръ и 1оаннъ сказали имъ 
въ ответь; судите, справедливо ли предъ Богомъ слушать 
васъ болгье, нежели Бога (Деян. 4, 19)? «Тогда»,— учитъ 
насъ и Катихизисъ, отвечая на вопросъ: «какъ должно посту­
пать, если бы случилось, что родители или начальники потре­
бовали бы чего-либо противнаго вере или закону Божш?»—  
«тогда должно сказать имъ, какъ сказали Апостолы началь- 
никамъ 1удейскимъ: аще праведно есть предъ Богомъ васъ

!) Сюда относится, напр., то печальное явлеше въ ж и б н и  нашихъ слугъ, что 
они по нискольку л$тъ не бываютъ у исповеди и св. причастия,— не бываютъ 
благодаря тому, что ихъ хозяева и господа не позволяютъ имъ говеть, заставляя 
ихъ постоянно работать.
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послушати паче, нежели Бога, судите. И должно протер­
петь за Btpy и законъ Бож'1й, все, что бы ни последо­
вало».

Остается сказать о послушати, которое, по ученйо Катихи- 
зиса, составляетъ общую добродетель, требуемую пятою запо- 
вЪдш. Сейчасъ показанные примеры относительно нашего по- 
ведешя въ случаяхъ противозаконныхъ требований со стороны 
родителей или начальниковъ показываютъ, что подъ именемъ 
послушашя нельзя разуметь какого то безотчетнаго повиновения 
чужой воле и совершеннаго бездейств!я со стороны нашего лич- 
наго духа, нашей собственной воли; такого рода послушаше
было бы съ нашей стороны непохвальнымъ раболепствомъ, ко­
торое, очевидно, унижаетъ достоинство человека, делая его изъ 
существа личнаго и свободнаго какою-то вещью и простымъ слу- 
жебнымъ оруд1емъ. Послушаше, какъ добродетель, непременно 
должно быть актомъ нашей же воли, т. е., оно должно быть 
результатомъ глубокаго самообладания человека: человекъ много 
долженъ потрудиться надъ самимъ собою, чтобы, съ одной сто­
роны, не следовать влеченш живущимъ въ немъ страстей, от­
казаться отъ своего эгоистическаго «я», согласовать свои мысли, 
свои чувства и желашя съ мыслями, чувствовашями и желашями 
другихъ людей, а съ другой— чтобы не подчиняться рабски темъ 
требовашямъ этихъ другихъ людей, которые прямо противоречатъ 
его долгу и совести. Говоря иначе, послушаше наше должно 
быть сознательное и деятельное, оно должно выходить изъ на­
шего же собственнаго духа, а не навязываться намъ отвне; 
послушаше вынужденное, несвободное— не прочно, какъ не проч­
но всякое вообще наше дело, совершаемое изъ страха наказашя. 
Само собою разумеется, что отъ детей, которыя еще не способ­
ны къ самодеятельности, было бы странно требовать такого 
сознательнаго и разумнаго повиновешя чужой воле,— по отно- 
шенда къ нимъ послушаше должно быть безусловное: но темъ 
не менее долгъ руководителей— кто бы они ни были, родители, 
или воспитатель, или другой кто— непременно развивать и въ 
детяхъ охотное повиновеше внушаемымъ имъ правиламъ, а не 
застращивать ихъ: тогда и детское послушаше будетъ действитель­
ною добродетелью: въ противномъ же случае оно будетъ фари-
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сействомъ и лицем^емъ. Надобно повиноваться не только 
изъ страха наказатя, но и по совести, учитъ св. Апост. 
Павелъ (Римл. 13, 5).

У р о к ъ  87-й.

Ш е с т а я  з а п о в е д ь  О т к р о в е н н а г о  З а к о н а  Б о ж ш : С о д е р ж а н х е  э т о й  з а п о в е д и ; п р и м е -
4AHIF. О СМЕРТНОЙ КАЗНИ ПРЕСТУПНИКОВЪ И УБ1ЙСТВЕ НА ВОЙНЕ; У ЧЕШ Е О ИЕВОЛЬПОМЪ 
УБ1ЙСТВЕ; РАЗЛИЧНЫЕ СЛУЧАИ, ОТНОСЯЩ1ЕСЯ КЪ ЗАКОНОПРЕСТУННОМУ УБ1ЙСТВУ: СУЖДЕН1Е 
О САМОУБ1ЙСТВ* И ПОЕДИНКАХЪ; УЧЕН1Е О ДУХОВНОМЪ УБ1ЙСТВЕ; ДОБРОДЕТЕЛИ, ПРЕДПИ­

СЫВАЕМЫЙ ШЕСТОК) ЗАПОВЕДНО.

Шестая заповедь Откровеннаго Закона Бояйя состоитъ изъ 
краткаго изречешя: Не убт. Но, несмотря на свою внешнюю 
краткость, какъ много смысла заключаетъ она въ себе. Мы уже 
давно знаемъ, что въ природе человека сокрыта глубокая по­
требность теснейшаго общешя съ другими людьми. Не добро 
быть человеку единому, сказалъ Премудрый Творецъ при 
самомъ созданш человека (Быт. 2, 18),— и это *не добро» 
сознается каждымъ, когда ему, хотя на одинъ день приходится 
быть совершенно отчужденнымъ отъ сообщества людей. Каждый изъ 
насъ непременно ищетъ и имеетъ родныхъ и друзей, съ кото­
рыми охотно разделяетъ время, къ которымъ нитаетъ свою лю­
бовь и которымъ открываетъ свое сердце. Совершенное оди­
ночество человЬка немыслимо. Если мнойе изъ святыхъ за­
ключались на время въ уединенныя пещеры и тамъ проводили 
по нескольку летъ, не видя никого изъ людей, то такую от­
шельническую жизнь ихъ нельзя назвать совершеннымъ одино- 
чествомъ, потому что въ своихъ молитвахъ святые, какъ известно, 
ежеминутно вспоминаютъ о людяхъ, а молитвенное воопоминате 
о людяхъ есть ни что иное, какъ та же беседа съ ними,— 
беседа темъ более пр1ятная, чемъ святее наша молитва. Нечего 
уже говорить о томъ, что у Святыхъ есть ВысочайшШ Другъ 
и Собеседникъ— Самъ Господь. И вотъ столь естественную намъ 
потребность общешя съ другими намъ подобными людьми, — обще­
шя, которымъ обусловливается всякое наше счастье, внушаетъ 
намъ или, точнее, ограждаетъ шестая заповедь— не убгй\
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Действительно, едва ли что можетъ столько разрушать наше 
счастче и свидетельствовать о крайней человеческой безчеловеч- 
ности, если можно такъ выразиться, какъ страшный трехъ 
убШства. УбШство бываетъ различное и во всехъ своихъ ви- 
дахъ (особенно убШство духовное) оно есть величайшее зло въ 
человечеокомъ Mipe.

Прежде всего подъ убШствомъ разумеется «отняПе жизни 
у ближняго какимъ бы то ни было оруд1емъ», напр., ножомъ 
или камнемъ, или еще чемъ-либо. Это убШство называется въ 
Катихизисе непосредственнымъ убШствомъ, т.-е. убШствомъ въ 
самомъ тесномъ смысле сего слова, какъ явное нанесете смерти 
другому. Понятно, что съ отнятемъ жизни у ближняго подры­
вается въ корень вышеозначенная потребность общешя съ дру­
гими людьми. Нельзя думать, что убивакнщй другого прекра- 
щаетъ свои человечесмя отношешя только къ нему одному; 
нетъ, каждый человекъ не есть какой-либо атомъ или песчинка 
въ ряду другихъ атомовъ или песчинокъ, но онъ есть живой 
членъ всего человечества вообще. Поэтому всяшй убивакнщй 
другого, хотя, повидимому, оказываетъ преступлеше только въ 

'отношенш къ одному убитому, но на деле онъ является преступ- 
никомъ противъ всего человечества и следовательно разрываетъ 
связь свою со всеми людьми вообще. Яснымъ доказательствомъ 
сего служатъ сами же убШцы. Что, напр., испытывалъ на себе 
первый человекоубгёца Каинъ? Стеня и трясыйся ходилъ онъ но 
земле, после того, какъ убилъ брата своего Авеля ему казалось, 
что всяшй, кто встретится съ нимъ, непременно убьетъ и его 
самого, какъ онъ убилъ своего брата и, мучимый такою мыслш, 
онъ скрылся отъ лица людей и поселился въ особой земле (см. 
Быт. 4, 14. 16). Т.-е., убивши брата, Каинъ невольно созна- 
валъ, что онъ оогрешилъ страшнымъ грехомъ противъ всего 
человечества, что онъ прервалъ въ конецъ ту связь съ чело- 
вечествомъ, которую доселе имелъ. Подобно Каину стонутъ и 
трясутся все вообще человекоубийцы. Какъ бы скрытно ни было 
совершено человекоубШство, совершивнлй его никакъ не можетъ 
быть покоенъ,— страхъ и трепетъ всюду преследуютъ его, везде ему 
представляется, что кто-то гонится за нимъ; самые искренше 
друзья его являются въ его глазахъ людьми подозрительными и
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врагами; такъ что если къ кому, то къ человекоубШце вполне 
приложимы слова Писашя: бгыаетъ нечестивый, ни единому же 
гонящу (Притч. 28, 1). Справедливость сего всякШ можетъ 
проверить въ любой изъ судебныхъ хроникъ, въ которыхъ опи­
сываются судопроизводства надъ убШцами. Здесь можно видеть, 
что убШцы, доведенные судомъ до сознашя въ своемъ убШстве, 
всегда откровенно говорятъ, что доколе они не сознавались въ 
своемъ преступлены, совесть страшно терзала ихъ, и имъ всюду 
чудилось, что ихъ пресл'Ьдуютъ, хотя-бы они не видели вокругъ 
себя никого *). Ясный знакъ, что кровь человеческая слишкомъ 
дорога, чтобы проливать ее, что она въ случае ея пролийя 
заставляете волноваться, по крайней мере въ глазахъ про- 
лившаго ее, кровь всего человечества, съ которою она имеете 
одинъ общгё источникъ въ общемъ родоначальнике нашемъ 
Адаме. .

Когда мы видимъ столь ужасное зло, заключающееся въ 
отняты жизни у нашего ближняго, то невольно является вопросъ: 
какъ же наказываютъ смертно некоторыхъ престунниковъ, а равно 
убиваютъ целыя тысячи людей на войне? «Всякое ли отняло 
жизни есть законопреступное убШство?»

«Не есть беззаконное уб1йство,— учите насъ Катихизисъ,— 
когда отнимаютъ жизнь по должности, канъ-то:

1) Когда преступника наказываютъ смерНю по право- 
суд iio.

2) Когда убиваютъ непр1ятеля на войть за Государя и 
отечество».

Чтобы понять непредсудительность такого уб1йства, нужно 
иметь въ виду то, что—а) касательно преступника, осуждаемаго 
на смерть (конечно, на смерть осуждаться должны преступники

*) Вываютъ, правда, и та Hie убШцы, которые даже хвастаются совершен- 
нымъ ими злодЪйствомъ и, сознаваясь въ своемъ проступив, нисколько не тре­
вожатся т$мъ; но подобные примеры составляютъ печальное исключеше иаъ 
общечеловЪческаго нравственнаго строя, а потому не могутъ быть опровержешемъ 
той непреложной истины, что убШство одного человека нарушаетъ миръ со всЬмя 
людьми. Бываютъ также и безбожники: но значнтъ ли это, что в$ра въ быт1# 
Вож 1в не обща чедов’Ьческому духу? При этомъ не надо забывать, что отсутстЫе 
угрызешя совести ость явлеше временное (См. ув. 73 и 74 и въ частности 
I K od. 4. 5).
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самые важные), человечество ноступаетъ точно такъ же, какъ 
каждый поступаетъ съ опасно больнымъ членомъ своего тела, 
напр, съ пальцемъ, у котораго открылся антоновъ огонь, т.-е. 
что, убивая преступника, человечество темъ самымъ предохра- 
няетъ отъ имеющейся въ немъ язвы остальныхъ членовъ сво­
ихъ; равнымъ образомъ— б) къ убШству на войне всякШ, самый 
искреншй хриспаминъ, вызывается необходимостш же, чтобы 
защитить веру, Царя, и отечество, которые иначе могутъ быть нис­
провергнуты врагами. Конечно, лучше было бы, если бы убШства 
не было совсемъ (какъ лучше было бы, если бы не было ампу- 
тащй, а нашли бы средства къ излеченш и искалЬченныхъ 
членовъ); но, пока человечество не составитъ изъ себя единаго 
стада, лелеемая некоторыми перемена теперешнихъ ружей 
и картечь на серпы и сошники есть только pia desideria, бла­
гочестивое желаше *).

Другой вопросъ, также самъ собою являющейся въ виду ужас- 
наго зла, заключающагося въ отнятш жизни у ближняго, 
относится къ невольному убйству, когда убиваютъ нечаянно 
и безъ намЪремя. Какъ должно думать о такого рода уб1й- 
ств%7

i) Нельзя не обратить еще разъ внимашя на особенную точность выражешй 
въ изучаемомъ нами КатихизисЬ. Вопросъ о казни преступниковъ и убШствЪ на 
воин-Ь формулируется имъ особымъ образомъ. Катихизисъ не спрашиваетъ зд'бсь: 
„согласно ли  съ шестою заповйдщ такое и такое уб1Йство?“ , или: „не запре­
щается ли  чрезъ cie  это и это убшство?“— какъ онъ предлагаетъ подобные во­
просы относительно почиташя Ангеловъ и Святыхъ челов£ковъ (въ учеши о 
первой эаповйди), и относительно употреблешя священныхъ изображешй и иконъ 
(въ ученш о второй заповеди). Въ  вопросЬ объ отнятш жизни у преступника и 
убшств'Ь непр1ятеля на войнЪ онъ говоритъ: „Всякое ли отняНе жизни есть законо­
преступное убШство?“— равно какъ и въ отв’Ьт’Ь объясняетъ: „Не есть беззаконно, 
уб18ство“ и проч. Очевидно, высокш составитель Катихиэиса даетъ намъ понимать, 
что наказашс смертью преступника и y6 icH ie  непр1ятсля на войнй суть м$ры, 
вызываемый необходимости печальнаго свойства; онЬ только допустимы, не за- 
конопреступиы, пока человечество не пришло в» миру возраста исполнены Х р и ­
стова и пока ему лежитъ такой, а не иной законъ; но самая заповедь, какъ 
заповедь, не желаетъ убШстнъ; она нисколько не будетъ нарушена, если убШствъ 
не будетъ вовсе. Тогда какъ при отрнцанш почиташя Ангеловъ и Святыхъ че- 
ловйковъ мы искавили бы смыслъ самой заповеди (первой), съ которою такое 
почиташе согласно, или при отрицанш употребления священныхъ изображешй и 
иконъ, нарушили бы самую заповедь (вторую), которая этихъ изображешй и 
иконъ не эапрещаетъ.
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Въ КатихизисЬ и на этотъ вопросъ дается отв'Ьтъ. «Неволь­
ный убмца,— читаемъ мы въ немъ,— не можетъ почитаться не- 
виннымъ, если не употребилъ надлежащихъ предосторожностей 
противъ нечаянности, и во всякомъ случае имЪетъ нужду въ очи- 
щеши совести по установлена Церкви». Что невольный убгёца 
не можетъ действительно почитаться невиннымъ и во всякомъ 
случай подлежитъ церковной эпитимш, объ этомъ свид^тель- 
ствуетъ лучше всего самая совесть такихъ убШцъ. Никакой 
человекъ, у котораго не помрачена совесть, не можетъ остаться 
спокойнымъ, когда ему, по несчастш, придется сделаться не- 
вольнымъ убШцею ближняго своего, кто бы ни былъ сей ближ- 
Hifl, другъ или совершенный незнакомецъ. Бываютъ примеры, 
что невольные убШцы до того обезпокоиваются своимъ нечаяннымъ 
убШствомъ, что налагаютъ вследств1е того руки на самихъ себя. 
Это, конечно, есть новое преступлеше и весьма тяжкое (о само- 
убйстве у насъ также будетъ речь), но оно, темъ не менее, 
свидетельствуетъ, до какой степени грустно быть и невольнымъ 
убШцею, и какъ необходимы и естественны для невольныхъ 
убШцъ те правила покаяшя, которыя назначаются имъ св. Церковно.

«Кроме непосредственнаго убгёства какимъ бы то ни было 
оруд1емъ къ сему же преступлен^,— учитъ Катихизисъ,— отно­
ситься могутъ следующее и подобные случаи:

1) Когда судья осуждаешь подсудимаго, котораго невин­
ность ему известна.

2) Когда кто укрываешь или освобождаешь убгйцу и темъ 
подаетъ ему случай къ новымъ убгёствамъ.

3) Когда кто могъ бы избавить ближняго отъ смерти, но 
не избавляешь, какъ, напр., если богатый допускаетъ беднаго 
умереть съ голоду.

4) Когда кто превышающими силы тягостями и жестокими 
наказашями изнуряешь подчиненныхъ и темъ ускоряетъ ихъ 
смерть.

5) Когда кто невоздержашемъ или другими пороками 
сокращаешь собственную жизнь».

Все эти и подобные симъ случаи преступлен^ съ очевидно­
сти) относятся къ законопреступному убШству и иногда едва ли 
не более преступны и тяжки, чемъ непосредственное убШство.
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Ибо убивакнцШ другого какимъ бы то ни было оруд1емъ уби- 
ваетъ его, более или менее, мгновенно и во всякомъ случае не 
долго заставляетъ его страдать, хотя самый родъ этихъ страда- 
нШ, конечно, ни съ чемъ несравнимъ при одной мысли о нихъ, 
благодаря темъ пр1емамъ, которые употребляются въ непосред- 
ственныхъ убШствахъ; между темъ какъ убШства всехъ псчи- 
сленныхъ сейчасъ пяти категорШ, если не такъ страшны по своимъ 
внешнимъ пр1емамъ, по самому роду страданШ, за то мучитель­
нее по своей продолжительности или шире по своему объему. 
Чего стоить, напр., невинно осужденному переносить свое осужде­
ние, бедному умирать съ голоду, подчиненному истаивать подъ 
ударами тяжкихъ наказанШ и проч.? Или сколько новыхъ убШствъ 
можетъ совершаться вследств1е укрывательства или освобождешя 
заведомо известныхъ убШцъ?.. Тяжело также приходится рас­
плачиваться человеку, когда онъ своимъ дурнымъ поведешемъ 
самъ разстраиваетъ свое здоровье, и темъ ускоряетъ свою смерть, 
делаясь такимъ образомъ самоубШцею.

Но особенно страшенъ грехъ— непосредственное самоубШство, 
т.-е. самоубШство какимъ-либо оруд1емъ. * СамоубШство,— учитъ 
Катихизисъ,— есть самое законопреступное изъ убШствъ. Ибо,— 
говоритъ онъ,— если противно природе убить другого, подоб- 
наго намъ человека, то еще больше противно природе убить 
самого себя. Жизнь наша не принадлежитъ намъ, канъ соб­
ственность, но Богу, Который далъ ее». И действительно, 
трудно даже себе представить, какъ человекъ можетъ решить­
ся убить себя самого! Жизнь наша обыкновенно такъ дорога 
для насъ, что ради ея человекъ жертвуетъ всемъ; умирать ни­
кому не хочется; самые болезненные люди желаютъ выздоро- 
влешя, а не смерти, и чтобы хотя несколько возстановить свое 
здоровье, они нередко не щадятъ последнихъ средств!, своего 
благосостояшя, оставляютъ выгодное положеше въ обществе, 
удаляются за пределы своей родины и отечества и т. п. Мож­
но ли после сего признать самоубШство явлешемъ нормальнымъ? 
Понятно, нетъ. И чемъ оно неестественнее, темъ преступнее. 
Новейпйя изследовашя находятъ, что случаи самоубШства всегда 
сопровождаются разстройствомъ разсудка, и вследств1е этого 
некоторые думаютъ снять съ самоубШцъ характеръ нравственной
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ответственности. Но при определены степени важности всякаго 
преступлешя должно иметь въ виду не одинъ только тотъ мо- 
ментъ, въ который сделано преступаете, а и обстоятельства, 
предшествовавпня ему: если означенное разстройство разсудка 
происходитъ помимо прямой причины со стороны самого само- 
убШцы, и человекъ, пока онъ былъ въ здравомъ разсудке, не 
имелъ даже мысли о самоубШстве, то въ такомъ случае вина 
самоубШства теряетъ, конечно, характеръ ответственности; но 
коль скоро человекъ отъ того и приходитъ къ разстройству 
своего разсудка, что постоянно думалъ о лишены самого себя 
жизни, то понятно, что вина самоубШства остается во всей 
свой силе, хотя бы въ тотъ самый моментъ, въ который совер­
шено преступаете, и отсутствовало действ!е здраваго разсудка. 
Вообще касательно самоубШства нужно сказать то, что доселе 
опытъ не представлялъ (и, конечно, никогда не представитъ) 
ни одного примера, чтобы на свою жизнь решился посягнуть 
человекъ глубоко вЬрующШ въ Бога (за исключешемъ разве 
больныхъ, напр., белою горячкою): следовательно, каждый само- 
убШца обнаруживаетъ въ себе во всякомъ случае недостатокъ 
живой веры въ Бога и долженъ непременно дать строгШ отчетъ 
предъ Богомъ, Который Одинъ болгъти товаритъ и т к и  воз- 
ставляеть, Одинъ смиряешь и висишь и Онъ только даешь 
вегьмь животъ, и дыхате, и вся (Деян. 17, 25).

Есть еще грехъ противъ шестой заповеди, который заклю- 
чаетъ въ себе целыхъ три, и самыя ужасныя, преступлешя. 
Это такъ называемые поединки или дуэли, предпринимаемые 
для решены частныхъ распрей. Люди, прибегающее въ дуэлямъ, 
считаютъ сей страшный поступокъ даже достойнымъ чести; но 
такое понимаше дуэлей явно противоречить здравому смыслу, 
не говоря уже о томъ, что оно противно совести и долгу. Во- 
первыхъ, можетъ ли какая бы то ни было частная распря стоить 
самой жизни человеческой? Что такое распря по отношенш въ 
жизни? Частное явлеше, подобно тому какъ въ течеши дня мы 
видимъ несколько измененШ на горизонте. Но разумно ли изъ 
за частнаго губить целое, губить самую жизнь, въ которой, на 
ряду съ непр1ятностями, могутъ быть тысячи радостей и кото­
рая можетъ принести громадную пользу другимъ нашимъ ближ-
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нимъ? А поединки въ этомъ-то и состоятъ: поединщикъ, изъ 
за происшедшей распри, решается на такое дело, въ которомъ 
предстоитъ явная смерть и ему и его сопернику, Во-вторыхъ, 
можно ли искупить хотя бы то самою нашею жизнш даже ма­
лейшую непр1ятность, причиненную нами или намъ? Если напр, 
я произнесъ одно непр1ятное слово, то могу ли чемъ, нибудь 
уничтожить его? Ничемъ не могу. «Слово,-говоритъ пословйца—  
не воробей; если выпустишь его, то уже не поймаешь». Можно 
только надеяться на то, что обидное слово простятъ, а сде­
лать его какъ бы не произнесеннымъ никто и ничто не можетъ. 
Следовательно и поединщики, выходяшде одинъ на другого, 
повидимому для смьшя пятна, на самомъ деле не могутъ смыть 
его, уничтожить, а еще более обезсмертиваютъ его. Распря и 
останется распрей, хотя бы одного изъ противниковъ не стало 
на свете Она можетъ быть только прощена, забыта, а не 
уничтожена. Спрашивается: для какой же цели устрояется дуэль? 
Только для того, чтобы пролить кровь!... Но это, опять, крайне 
не разумно. И если бы только было не разумно!... Къ сожале- 
шю, какъ мы сказали выше, дуэли заключаютъ въ себе целыя 
три, и самыя ужасныя, преступлешя. Вотъ какъ говоритъ о 
поединке Православный Катихизисъ: «Поелику разрешать част­
ный распри есть дело Правительства: но вместо того поедин­
щикъ своевольно решается на такое дело, въ которомъ 
предстоитъ явная смерть и ему и сопернику; то въ поединне 
заключаются три ужасныя преступлешя: мятежъ противъ Пра­
вительства, убжство и самоубжство». Насколько все эти три 
преступлешя ужасны, мы уже знаемъ. Теперь окажемъ о духов- 
номъ убшстве.

Въ Евангелш Спаситель благовествуетъ: говорю вамъ, друзь- 
ямъ Моимъ, не бойтесь убивающихъ тело , гг потомъ не 
могущшъ ничего более сделать. Но скажу вамъ, кою бо­
яться: бойтесь того, кто , гю yoieuiu, имеетъ власть 
ввергнуть въ геену: ей, говорю вамъ, того бойтесь (Лук. 12, 
4. 5). Это означаетъ, что убШство телесное страшно и пагуб­
но собственно для самого уб&цы, а не для убиваемаго: но кро­
ме телеснаго убШства, есть еще убтство духовное, которое 
пагубно вдвойне— и для убШцы и для убитаго. Въ чемъ состо-
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итъ духовное убийство? Ответь на это даетъ также Самъ Спа­
ситель. На вопросъ учениковъ: кто больше въ царствгь не- 
бесномъ? — 1исусъ, говоритъ ЕвангелЛе: призвавъ дитя, по­
ставим его среди ихъ, и сказалъ: истинно говорю вамъ, 
если не обратитесь гг не будете, какъ дгьти, не войдете 
въ царство небесное, и затемъ присовокупилъ: кто соблаз­
нить одною изъ малыхъ сихъ, вгърующихъ въ Меня, тому 
лучше было бы, если бы повгъсили ему мельничный жер- 
гювг на шею и потопили его въ глубингь морской (См. Me. 
18, 1— 3. 6). Изъ сего видно— а) что жизнь духовная есть 
жизнь для napcTBifl небеснаго, и б) что лишиться этой жизни 
можно чрезъ соблазнъ. Такимъ образомъ «родъ духовнаго уб!й- 
ства есть»,— какъ учитъ насъ и Катихизисъ, на основанш по­
сле днихъ словъ Спасителя,— «соблазнъ, когда кто совращаете 
ближняго въ Heetpie или въ беззакошя и темъ подвергаетъ 
душу его смерти духовной» или, что тоже, лишаетъ ее цар­
ства небеснаго. Сюда относятся все лжеучители, которые вво­
дить въ ересь и расколъ простодушныхъ христчанъ; все те 
сочинители, которые дурными и безнравственными сочинешями 
своими развращаютъ добрые нравы, особенно юношей; все те 
учители, которые злонамеренно поселяютъ въ умахъ и сердцахъ 
своихъ питомцевъ неверЛе и кощунство и проч. Объ этихъ-то 
всехъ соблазнителя хъ Господь произносить Свой праведный судъ: 
лучше было бы, если бы повгьсггли имъ мельничный жерновъ 
на шею и потопили въ глубингь морской.

Итакъ, видовъ убЛйствъ слишкомъ много, и все они крайне 
преступны. Между прочимъ «къ убшству же,— по ученш Кати­
хизиса,— въ некоторой степени относятся все дела и слова, 
противныя любви и неправедно нарушаюищя спокойств1е и 
безопасность ближняго, и наконецъ внутренняя ненависть 
противъ него, хотя бы она и не обнаруживалась». Учеше та­
кое Катихизисъ основываетъ на словахъ св. Апостола и Еван­
гелиста Лоанна Богослова: всякъ ненавидяй брагпа своего, че- 
ловшоубтца есть (1 1оан. 3, 15). Съ своей стороны приба- 
вимъ, что и Спаситель въ нагорной беседе относить къ убШству 
всякШ напрасный игЬвъ на ближняго, всякое оскорбительное 
слово, лишаюпде ближняго нашего честнаго имени, и всякую



—  411 —

вражду и злобу на ближняго. Вы слышали,—говоритъ Онъ,— что 
сказано древнимъ: не убивай; кто же убьеть, подлежать 
суду. А Я  говорю вамъ, что всякгй, ттающ гйся на бра­
т а  своео напрасно, подлежишь суду; кто же скажешь бра­
т у  своему: рака (пустой человекъ), подлежишь синедргону 
(верховному судилищу); а кто скажешь: безумный, подлежишь 
гееннгь огненной (Me. 5, 2]. 22),— подлежишь потому, что 
такъ или иначе обезнокоиваетъ какъ себя самого, такъ и сво­
его ближняго, и чрезъ то ускоряете и свою и его смерть *). 
Эти «TOHKie», какъ говоритъ Катихизисъ, «виды убШства» сле­
дуете преимущественно иметь въ виду по поводу того, что мноие 
и не думаютъ признавать себя грешными противъ шестой за­
поведи, разумея подъ убгёствомъ лишь только то, которое совер­
шается при посредстве какого-либо оруд1я и тотчасъ же со­
провождается смертш убиваемаго: каждый изъ насъ более 
или менее грешите противъ шестой заповеди.

Остается сказать о добродетеляхъ, предписываемыхъ шестою 
заповедда. Такъ какъ убШство, запрещаемое шестою заповедш, 
составляете во всехъ его видахъ вредь для жизни ближняго; 
то добродетели, служандя какъ бы противояд1емъ сему вреду, 
должны, по наставление Катихизиса, разуметься те, которые 
способствуютъ сбережетю и расцвгътамю жизни и благосо- 
стояшя ближняго. Каждая, конечно, добродетель служите къ сча- 
ст1ю и благу какъ насъ самихъ, такъ и нашихъ ближнихъ; но 
преимущественно изъ обязанности беречь жизнь и благосостояте 
ближняго вытекаюте следующая указанныя въ Катихизисе 
должности или добродетели:

1) Помогать бедныиъ.
2) Служить больнымъ.
3) Утешать печальныхъ.

1) Особенно должны быть осторожны въ каждомъ своемъ слове и въ каждомъ, 
такъ сказать, своемъ взгляде на ближняго люди, занимавшее высокое положешо 
въ обществе, каковы начальники, господа и проч. Всякое слово такихъ людей 
взвешивается, можно сказать, на золотники гЬми лицами, которыя более или ме­
нее находятся въ зависимости отъ нихъ, и опытъ показываетъ, что иногда одно 
слово, одинъ взглядъ высокаго начальника кладетъ подчиненного ему въ постель. 
Сколько, следовательно, требуется опытности и осторожности въ самыхъ словахъ 
отъ такого начальника!..
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4) Облегчать состояшя несчастныхъ.
5) Со всеми обходиться кротко, любовно и назидательно.
6) Примириться съ гневающимися.
7) Прощать обиды и благотворить врагамъ.
Какимъ образомъ все эти и подобныя симъ добродетели мо­

гутъ способствовать сбережешю и расцветанш жизни и благо­
состояния ближняго, это [вполне понятно, темъ более, что о 
каждой изъ сихъ добродетелей намъ уже приходилось говорить 
при объясненш заповедей блаженства. А посему мы удоволь­
ствуемся однимъ лишь пожелашемъ, чтобы эти высошя доброде­
тели глубже напечатлелись въ нашей памяти и сердце и имели 
обширное приложеше во всю нашу теперешнюю земную жизнь, 
и симъ пожелашемъ заключимъ настояний нашъ урокъ.

У р о к ъ  88-й.

С е д ь м а я  з а п о в е д ь  О т к р о в е н н а г о  З а к о н а  Боаая: О б щ е е  с о д е р ж а ш е  и  с м ы с л ъ

ЭТОЙ ЗАПОВВДИ; ВИДЫ ГГЬ Х О ВЪ , ЗАПРЕЩ АЕМЫХ!. СЕДЬМОЮ ЗАПОВИД1Ю, И ВЫСОКОЕ ЗНА­
Ч ЕШ Е  ЭАПРЕЩ ЕШ Я ИХЪ НЕ ТОЛЬКО ДЛЯ ДУХОВНАГО СОВЕРШ ЕВСТВА ЧЕЛОВЬКА, НО И ДЛЯ 
ТЪЛЕСНАГО ЕГО ЗДОРОВЬЯ; СРЕДСТВА КЪ  ИЗБЪЖ АН Ш  Гр®ХО ВЪ  ПРОТИВЪ СЕДЬМОЙ ЗАПОВЪ- 
ди ; ДОВРОДЪТЕЛИ, ПРОТИВОПОЛОЖНЫЙ СИМЪ ГРЪХАМ Ъ, И ПОБУЖДЕН1Я, ПРЕДСТаВЛЯКМЫЯ 

Свящ. ПиСАН1ЕМ’Ь ДЛЯ ЦЕЛОМУДРЕННОЙ ЖИЗНИ.

Седьмая заповедь Откровеннаго Закона Бож1я читается такъ: 
Ее прелюбы сотвори. Проще эти слова можно выразить такъ: 
«не перелюби», или: «не люби больше и иначе, чемъ сколько 
и какъ следуетъ любить»; «не делай изъ дарованнаго тебе 
Творцемъ твоимъ чувства любви страсти вожделешя и злого 
похотешя».

Чувство любви есть самое святое и высокое чувство,— искрен­
няя, горячая любовь есть основаше всякой нашей добродетели; 
но трехъ, этотъ жесточайпий бичъ человеческой нравственности, 
находитъ для себя место и въ самой любви нашей, превращая 
ее изъ нормальнаго въ ненормальное состояше. Что можетъ быть, 
напр., благотворнее дождя для земли? Но когда онъ падаетъ въ 
излишестве или не во-время, то вместо благотворности приноситъ 
съ собою страшный вредъ. Такъ и любовь— весьма святое и
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благотворное чувство; но когда она переступаетъ свои пределы, 
то является величайшимъ зломъ. На земле все такъ устроено, 
что чемъ выше предметъ, темъ страшнее зло, которое проис- 
ходитъ отъ той или другой ненормальности его. Для примера 
возьмемъ двухъ человЪковъ, одного знатнаго и богатаго, а другого 
нищаго и неизвестнаго, и представимъ, что тотъ и другой совер­
шили одинъ и тотъ же проступокъ: несмотря на то, что про- 
ступокъ и того и другого человека одинъ и тотъ же, значете 
его оказывается различнымъ; проступокъ перваго, т.-е. человека 
знатнаго, обыкновенно оглашаетъ собою едва ли не всю под­
солнечную, тогда какъ проступокъ послЬдняго, т.-е. б'Ьднаго и 
неизвестнаго, часто не замечается даже ближайшими его сосе­
дями. Или еще примеръ: положимъ, что у меня имеются двое 
часовъ,— одни золотые, а друпе серебряные. Досадно, конечно, 
когда неправильно ходятъ часы серебряные, но еще досаднее, 
когда неверны часы золотые, потому что последше дороже пер- 
выхъ. Теперь: такъ какъ выше и дороже любви ничего нетъ на 
свете, то понятно, что нетъ и больше зла того, которое про­
исходить отъ ненормальности любви.

Любовь наша имеетъ своимъ предметомъ, какъ известно, во- 
первыхъ Бога, во-вторыхъ, нашихъ ближнихъ, и въ третьихъ, 
самихъ себя, и во всехъ этихъ видахъ или во всехъ сихъ от- 
ногаешяхъ она можетъ переступать свои границы и быть любо- 
вш преступною (см. Псал. 72, 27). Главная причина преступности 
и вообще ненормальности нашей любви во всехъ ея видахъ за­
ключается въ томъ, что со времени падешя нашихъ прародите­
лей въ существе нагаемъ тЬло стало господствовать надъ духомъ. 
Съ переменою отношешя между духомъ и теломъ, естественно, 
все внимаше человека обратилось не къ духовному его началу, а 
къ телесному. Отсюда на теле по преимуществу стала сосре­
доточиваться и столь естественная намъ любовь къ себе самимъ, и 
имъ только, его потребностями (т.-е. потребностями тела) мы 
стали измерять все отношешя наши и къ нашимъ ближнимъ, а 
равно и къ Самому Богу. Если въ нашемъ ближнемъ мы нахо- 
димъ что-либо угодное и пргятное нашему телу, напр, красоту, 
то мы его любимъ; напротивъ, если онъ не нравится намъ по 
одному своему внешнему виду, то мы его не любимъ, хотя бы
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душа его была прекрасная. Точно такъ же и по отношешю къ 
Богу. Обыкновенно все наши желашя и самыя наши молитвы 
къ Богу ограничиваются, по большей части, однеми лишь потреб­
ностями тела,— о душе мы менее заботимся; и по преимуществу 
тогда мы благодаримъ Бога, когда получаемъ известное телесное 
благо. Такимъ образомъ во всемъ у насъ играетъ первую роль 
тело, а не душа. Но тело, не управляемое духомъ, это— то же, 
что какъ справедливо говорятъ Отцы Церкви, конь безъ всадника 
и безъ удиловъ: предоставленное самому себе, оно не знаетъ 
никакихъ границъ своимъ требовашямъ. Въ теле животныхъ есть 
врожденный инстинктъ, благодаря которому они более или менее 
соблюдаютъ меру въ требовашяхъ своего телеснаго организма 
(животныя, напр., редко когда, и то только нЬкоторыя, позволять 
себе употребить лишнюю пищу и т. д.); но человекъ наделенъ 
Творцомъ разумною свободою, которая одна должна назначать 
всему меру и пределъ. Понятно после сего, что воль скоро сш 
разумная свобода является не способною управлять нашимъ гЬ- 
леснымъ организмомъ, то последшй весь становится одною 
лишь страстно, т.-е. теряетъ всякую норму въ своихъ отнра- 
влешяхъ; а следовательно и любовь, направленная на него также 
переступать свои границы и делается одною плотскою любовно.

Изъ потрбеностей нашей плоти наиболее можетъ искажаться 
и искажается потребность распространена своего рода. Бож1е 
благословеше: раститеся и множитеся, греховнымъ чело- 
векомъ превращается въ источникъ одного сладоотрасйя, И 
вотъ собственно это-то искажеше человеческой природы, кото­
рое въ Катихизисе именуется вообще любодгьятемъ и запре­
щается седьмою заповедш, какъ корень всякаго преступлешя 
по отношешю къ Богу, къ ближнему и къ самому себе.

Изучаемый нами Катихизисъ, начиная изложеше седьмой 
заповеди, замечаетъ, что «Апостолъ Павелъ советуетъ и не 
говорить хриспанамъ о мерзостяхъ, запрещаемыхъ сею за­
поведи (Ефес. 5, 3). Только,— продолжаетъ,— по необходимо­
сти, для предохранешя отъ сихъ греховъ, должно.наимено­
вать некоторые изъ нихъ», и поименовываетъ следуншце:

1) Блудь, или безпорядочная плотская любовь между людь­
ми, не находящимися въ супружестве.
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2) Прелюбодгьйство, когда находящ1еся въ супружэствЪ 
беззаконно обращаютъ супружескую любовь къ посторонними

3) Кровосм/ыиете, когда союзомъ, подобнымъ супруже­
скому, соединяются ближше родственники.

Кром'Ь поименованныхъвъ Катихизиса,можно указать еще— 4) 
на онанизмъ (отъ имени Онана, совершавшаго ciio мерзость— 
Быт. 38, 9), какъ на гр1ш>, которому подвергается особенно 
юношество, иногда даже не подозревая всей пагубы его.

Следуя замЪчатю Катихизиса объ Апостольскомъ совете, 
и мы не будемъ распространяться о мерзостяхъ, запрещаемыхъ 
седьмою заповедш. Скажемъ лишь вообще, что, не говоря уже 
о томъ, что съ развимемъ въ человеке телесныхъ страстей 
отодвигается на второй планъ и даже совершенно забывается 
всякое благородство и всякое стремлете къ истине, добру и 
святости, т.-е. что человекъ изъ существа нравственнаго ста­
новится одною п лотт  (см. Быт. 6, 3),— самый телесный ор- 
ганизмъ такого человека теряетъ свойственную ему свежесть, 
силу и красоту: бледность и синета въ лице, тусклость и впа­
лость въ глазахъ, вялость и дряхлость во всемъ теле и раз- 
ныя гнилыя болезни составляютъ обычные результаты распут­
ства J). Насколько это распутство пагубно и несвойственно

!) Особенно ясно и неумолимо даютъ себя знать результаты онанизма. Она­
низмъ раздражаетъ прежде всего спинной мозгъ и ястощаетъ его, а такъ какъ 
спинной мозгъ им$етъ непосредственную связь съ головнымъ, то онанизмъ раз­
дражаетъ и истощаетъ и мозгъ, находяиПйся въ голове. Отсюда, если натура че­
ловека отъ природы крепка, то, прежде совершеннаго разрушешя организма, 
открывается идштство или, по крайней мере, ослаблеше памяти, а у кого орга- 
низмъ по природе слабъ, то такой человекъ часто не переживаетъ даже юноше- 
скаго возраста. И какъ страшно смотреть на умирающаго вследствие онанизма! 
Полнейшая, неподвижность всехъ членовъ и самая жестокая агошя! Болезнь не­
вольно вызываетъ движете, а между темъ ни одинъ членъ не можетъ двинуться! 
Можно себе представить, какъ тяжелы ташя страдашя! Когда, напр., придется 
ушибить себе руку, то бываетъ какъ то легче, если ею начинаешь трясти или 
придерживать ее другою рукою. Но болезнь, увеличивается вдвое, коль скоро 
вместе съ ощущешемъ боли не находится возможности предпринимать того или 
другого, инстинктивно вызываемаго, движешя. Такъ и болезнь, происходящаго отъ 
онанизма, еще сильпее делается отъ того, что при ней человекъ не въ состоянш 
двинуть ни однимъ членомъ, такъ какъ основа движешя— мозгъ— улетученъ. Страш- 
ныя последствия какъ онанизма, такъ и другихъ, сродныхъ съ нимъ, плотскихъ 
удововольствШ лучше всего можетъ объяснить, конечно, медицина или физтлопя*
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особенно христианину, видно изъ того, что Спаситель осуждаетъ 
даже одно внутреннее любодгьйство: всякъ, говоритъ Онъ, 
иже воззритъ на жену ко еже вожде лгьта ея, уже лю- 
бодгьйствова съ нею въ сердцгь своемъ (Me. 5, 28). Текстъ 
сей приведенъ и въ КатихизисЬ.

Теперь скажемъ о средствахь къ избежанш греховъ противъ 
седьмой заповеди, о доброд'Ьтеляхъ, противоположныхъ снмъ 
грехамъ, и о побуждешяхъ, представляемыхъ Свящ. Писашемъ 
для целомудренной жизни. Въ соответств1е изложешю о гре­
хахъ, ограничимся и въ этихъ вопросахъ только темъ, что 
сказано на нихъ въ Катихизисе.

1) Для того чтобы не впасть даже въ тонкое внутрен­
нее любодейство, «должно,— учитъ Катихизисъ,— убегать всего, 
что можетъ возбудить въ сердце нечистыя чувствовашя, какъ 
то: сладострастныхъ песенъ, плясокъ, сквернослов|'я, нескром- 
ныхъ игръ и шутокъ, нескромныхъ зрелищъ, чтешя ннигъ, 
въ которыхъ описывается нечистая любовь. Должно стараться, 
по Евангелю, и не смотреть на то, что соблазняетъ. Аще 
око твое десное соблажняетъ т я , изми е, и верзи отъ 
себе, уне бо ти  есть, да погибнешь единъ отъ удъ твоихъ, 
а не все тгьло твое ввержено будетъ въ геенну огненную 
(Me. 5, 29)>,—при чемъ далее поясняется, что <вырватъ соб- 
лазняющт глазъ надобно не рукою, а волею. Кто твердо 
решился не смотреть на то, что соблазняетъ, тотъ уже выр- 
валъ у себя соблазняюще глазъ >. Способное предохранитъ отъ 
внутренняго любодейства, темъ более, конечно, спасетъ отъ лю­
бодейства внешняго.

2) Добродетели, противоположный греху любодейства и пред- 
писываемыя седьмою заповедш, суть, по учент Катихизиса,—  
«супружеская любовь и вгьрность, а для техъ, которые мо­
гутъ вместить, совершенная чистота и цгьломудрге*. При 
этомъ относительно супружеской любви и верности и вообще о 
должностяхъ мужа и жены приводятся Катихизисомъ следуюнця

Дхя насъ достаточно знать одно, что плотская любовь есть именно корень вся- 
каго зла, не только нравственнаго, но и физическаго, и что, поэтому, мы должны 
особенно строго выполнять седьмую запов-бдь, которая прёдупреждаегь насъ отъ 
этого зла и им$етъ глубокое значеше для самаго гЬлеснаго здоровья нашего.
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два места изъ послашя Ап. Павла къ Ефесеямъ, во-вторыхъ: 
муж1е, любите слоя жены, якоже и Христосъ возлюби 
Церковь, и Себе предаде за ню (Ефес. 5, 25); во-первыхъ: 
жены, своимъ мужемъ повинуйтеся, якоже Господу: зане 
мужъ глава есть жены, якоже и Христосъ глава Церкве, 
и Той есть Спаситель тгьла (ст. 22. 23).

3) Касательно побуждена, представляемыхъ Свящ. Писаш- 
емъ къ целомудренной жизни, Катихизисъ говоритъ следующее: 
«Оно (т.-е. Свящ. Писаше) повелЪваетъ тела наши хранить въ 
чистоте потому, что они суть члены Христовы, и храмы 
Святаго Духа, и что, напротивъ того, блудникъ гргьшитъ 
противу собственнаго тгьла, т.-е. растлеваетъ оное, зара- 
жаетъ болезнями, и повреждаетъ даже душевный способности, 
накъ-то: воображеше и память. См. 1 Кор. 6, 15. 18. 19».

У р о к ъ  8 9 - й .

О с ь м а я  з а п о в в д ь  О т к р о в е н н а г о  З а к о н а  Б о ж ш : О б щ е е  с о д е р ж а ш е  э т о й  з а п о в и д и ;

ГЛ А ВН М П П Е Гр *Х И , ЗАПРЕЩ АЕМЫЕ ОСЬМОЮ ЗАПОВВДЮ , И ДОБРОДЪТЕЛИ, ПРЕДПИСЫВАЕМЫМ 
ЕЮ ; ПРИМЪЧАШЕ О НЕМИЛОСЕРДШ КЪ Б*ДНЫМ Ъ, КАКЪ  T P t x t  ПРОТИВЪ ОСЬМОИ ЗАПО- 

В*ДИ; СУЖДЕН1Е О КОММУНИЗМ*; УЧЕНШ  О СОВЕРШ ЕННОМ* НЕСТЯЖАН1И.

Осьмая заповедь Откровеннаго Закона Бояия, подобно двумъ 
нредыдущимъ, отличается краткостш своего выражешя. Не ук­
ради— вотъ весь текстъ ея. Но, сходствуя съ ними по своему 
внешнему построешю, осьмая заповедь начинаетъ собою рядъ 
предписашй, касающихся новыхъ отношешй, какъ къ намъ са- 
мимъ, такъ и къ нашимъ ближнимъ. Въ предыдущихъ двухъ 
заповедяхъ, равно какъ и въ пятой заповеди, Божественный за­
конъ оберегаетъ человеческую жизнь въ ея, такъ сказать, внут- 
реннемъ содержант, именно, заботится о наибольшей продолжи­
тельности нашего земного века, которая зависитъ отъ почиташя 
нами родителей, отъ соблюдешя миролюб1я, иоключающаго убШ- 
ство, и отъ нашего телеснаго воздержашя; между темъ какъ, 
начиная съ осьмой заповеди и кончая последнею, Господь Богъ 
новелеваетъ намъ иметь для себя неприкосновенною и внешнюю

Катихизисъ Титова, т. II 2 7
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обстановку нашу и нашихъ ближнихъ, обязываетъ насъ не ка­
саться ни имущества ихъ, ни чести, даже запрещаетъ желать 
чего-либо принадлежащаго другому.

Не укради, говоритъ осьмая заповедь,— вотъ первое, что 
ограждаетъ внешнюю обстановку какъ насъ самихъ, такъ и на­
шихъ ближнихъ. Смыслъ этихъ словъ очень ясенъ: ими запре­
щается,— какъ говоритъ Катихизисъ,— вообще «кража или 
присвоеше какимъ-нибудь образомъ того, что принадлежим 
другому.

Все считаютъ кражу дЬломъ нредосудительнымъ; все гово­
рятъ, что присвоеше чужой собственности низко и презритель­
но: но, несмотря на таше благовидные отзывы о справедливос­
ти, ненаеытимость человЁческаго сердца изобретаем многораз­
личные способы умножить свои земныя сокровища насчетъ ближ­
нихъ, и при этомъ, —  что разумеется весьма странно, —  иные 
иногда воображаютъ, что они отнюдь не нарушаютъ осьмой за­
поведи. Мы при объясненш шестой заповеди сделали замеча­
йте, что MHorie, явно нарушавшие ciro заповедь, не думаютъ приз­
навать себя грешными противъ нея, разумея подъ убШствомъ 
лишь только то, которое совершается при посредстве какого- 
либо орудтя и тотчасъ же сопровождается смертно убитаго. 
Тоже следуетъ сказать п относительно понимашя некоторыми 
осьмой заповеди, именно, что мпойе подъ именемъ кражи разу- 
меютъ только ту, которая делается при посредстве какого-либо 
внешняго оруд1я и вообще грубаго хищешя; но не признаютъ 
за грехъ более тонше виды хищничества, которые потому имен­
но, что они тонки, иногда бываютъ злее самаго грубейшаго гра­
бежа. Вотъ главнейпйе грехи, запрещаемые осьмою заповедно 
(изложимъ ихъ по тексту Катихизиса):

1) Грабительство, или отняле чужой вещи явно, наси- 
л1емъ.

2) Воровство, или похищеше чужой вещи тайно.
3) Обманг, или присвоеше чего-нибудь чужого хитростно, 

когда ,напр., отдаютъ ложную монету вместо истинной, худой 
товаръ вместо хорошаго, посредствомъ ложнаго веса или ме­
ры не додаютъ проданнаго, скрываютъ свое имеше, чтобы 
не платить долговъ, не исполняютъ по услов1ямъ или по за-
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вЪщашямъ, когда снрываютъ виновнаго въ крангЬ и чрезъ то 
лишаютъ удовлетворена обиженнаго.

4) Святотатство, или присвоете того, что посвящено 
Богу и что принадлежитъ Церкви.

5) Духовное святотатство , ногда одни предаютъ, а 
друпе восхищаютъ (получаютъ) священные должности не по 
достоинству, но по видамъ корыстнымъ 1).

6) Мздоимство (или взяточничество), когда берутъ мзду 
(взятки) съ подчиненныхъ или подсудимыхъ и по видамъ 
норысти возвышаютъ недостойныхъ, оправдываютъ виновныхъ, 
притЪсняютъ невинныхъ (и вообще дМствують вопреки совести, 
правда и закону).

7) Тунеядство, когда получаютъ жалованье за должность
или плату за дЪло, но должности и дЪла не исполняютъ, и
такимъ образомъ крадутъ и жалованье или плату, и пользу, 
которую могли бы трудомъ принести обществу, или тому, для 
кого надлежало работать; также когда имение силу npio6pt- 
тать пропиташе трудомъ, вместо того живутъ милостынею.

8) Лихоимство, когда подъ видомъ нЪкотораго права,
но въ самомъ дЪл% съ нарушешемъ справедливости и чело-
вЪколюб1я обращаютъ въ свою пользу чужую собственность, 
или чужой трудъ, или даже самыя бЪдств1я ближнихъ; напр., 
когда заимодавцы обременяютъ должниковъ ростомъ (процен-

*) Святотатство cie называется иначе симонию, отъ имени Симона волхва, 
хогЬвшаго за деньги получить дары Духа Святаго. Этотъ Симонъ,— повествуется 
въ книгЬ Деян. Апост.,— уверовалъ въ Господа 1исуса Христа и, крестившись, 
не отходилъ отъ Апостола Филиппа, одного изъ семи дзаконовъ. Жилъ онъ въ 
городе Самаршскомъ. Когда находивпиеся въ 1ерусалиме Апостолы услышали, 
что Самаряне приняли отъ Филиппа слово Бояйе, то послали къ нимъ Петра и 
1оанна, чтобы совершить надъ ними таинство Мгропомазашя (которое въ то 
время совершалось чрезъ возложеше рукъ), такъ какъ Ап. Филиппъ, какъ только 
д1аконъ, не имЬлъ права совершать сего таинства (онъ только крестилъ). И  вогъ 
когда Петръ и 1оаннъ возложили на крещеныхъ Самарянъ руки и Самаряне 
приняли Духа Святаго, то Симонъ, увидевъ, что чрезъ возложеше рукъ Апостоль- 
скихъ подается Духъ Святый, привесь имъ деньги, говоря: «дайте и мне власть 
ciio, чтобы тотъ, на кого я возложу руки, получалъ Духа Святаго". Но Петръ 
сказалъ ему: „сребро твое да будетъ въ погибель съ тобою; потому что ты по- 
мыслилъ даръ Божш получить за деньги. Н 6тъ тебе въ семъ части и жреб1я“ 
(См. Деян. 8 , 9— 21)! Отъ сего случая каждое незаконное прюбретеше священной 
должности называется теперь симотею.

27*
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тами), когда владельцы изнуряютъ зависящихъ отъ нихъ из-м 
лишними налогами или работами, когда во время голода про- 
даютъ хл%бъ слишкомъ высокою ценою».

Если мы сравнимъ теперь веб исчисленные грехи противъ 
восьмой заповЬди между собою, то едва ли можно сказать, что 
одинъ изъ нихъ бол'Ье преступенъ, а другой мен'Ье; все она 
одинаково тяжки какъ сами по себе, такъ и по отношенш къ 
тому злу, которое причиняется каждымъ изъ нихъ другому ближ­
нему нашему. Правда, грабительство, напр., страшнее воровства, 
обманъ благороднее, если можно такъ выразиться, святотатства,—  
мздоимство, тунеядство и лихоимство менее навязчивы, чемъ 
обманъ; но это касается только внешности каждаго изъ видовъ 
кражи, въ существе же своемъ каждая кража есть одна и та, 
же кража, т.-е. похищеше чужой собственности: какъ грабитель 
ищетъ себе нрисвоешя чужого, такъ же точно и обманщикъ 
старается о томъ, чтобы захватить въ свои руки чужое же, и 
какъ воръ разоряешь ближняго своего, такъ же точно не щадятъ 
имущества ближняго своего и мздоимецъ съ тунеядцемъ и ли- 
хоимцемъ; даже последше больше разоряютъ иногда своихъ ближ- 
нпхъ, чемъ первые, т.-е. грабитель или воръ. Отъ этихъ, т.-е. 
отъ грабителя или вора, можно еще иногда предпринять ту или 
другую осторожность и оборону, но обманщика, напр., трудно да­
же узнать, какъ показываетъ самое его имя, а взяточники, ту­
неядцы и барышники, повидимому, и не желаютъ похищешя чу­
жой собственности; следов, также предупреждаютъ всякую пре­
досторожность противъ нихъ. Если кто скажетъ, напр., ростов­
щику: «зачемъ вы требуете такихъ страшныхъ процентовъ съ 
меня?» то онъ преспокойно ответить: «на это есть ваша доб­
рая воля; хотите получить отъ меня нужныя вамъ деньги, по­
лучайте, и проценты платите; не хотите, —  пе получайте отъ 
меня денегъ, и процентовъ не будете платить». Тоже скажетъ 
и каждый взяточникъ и тунеядецъ. А между темъ нужда заста­
вляем обращаться именно къ нимъ. Спрашивается теперь: отъ 
кого предстоитъ больше опасности и больше зла ближнему: отъ 
грабителя ли, отъ которого можно найти средство избавиться, 
или отъ обманщика, тунеядца, взяточника, ростовщика и др., 
къ которымъ нужда заставляетъ иногда невольно обращаться?
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Думается, что отъ пошгЬднихъ. А между темъ эти-то посл'Ьд- 
Hie похитители чужой собственности и не воображаютъ себя, 
какъ мы заметили выше, виновными противъ восьмой заповеди, 
или по крайней мере, считаютъ грехъ свой весьма маловажнымъ. 
До того иногда можетъ забыться человекъ и сделаться не чув- 
ствительнымъ къ самой тяжелой вине своей!

Не темъ является онъ при строгомъ вниманш къ смыслу 
запрещетя восьмой заповеди. Научаясь ценить по достоинству 
неприкосновенность всякаго чужого имущества, человекъ чрезъ 
то самое делается безкорыстнымъ, вернымъ и правдивымъ, а 
по отношенш къ беднымъ милосердымъ. Ибо безкорыетте, вер­
ность и правосуд1е тогда только и могутъ быть въ человеке 
когда онъ не ищетъ обогащешя на чужой счетъ; а воспитавши 
въ себе первыя три добродетели, мы естественно воспитаемъ въ 
себе и добродетель милосерд1я къ беднымъ: намъ, какъ безко­
рыстнымъ, уже не жаль будетъ уделить имъ какой-либо рубль, 
или копейку; намъ, какъ вернымъ, не трудно будетъ увидеть 
ихъ нищету и намъ, какъ правосудным^ легко будетъ взве­
сить ихъ нужду. Эти четыре добродетели: «безкорыстге, вер­
ность, npaeocydie и милосер die къ беднымъ», указываются 
и въ Батихизисе, какъ «предписываемый восьмою заповедно», 
въ противоположность запрещаемымъ ею грехамъ.

Мы сейчасъ, въ исчисленш добродетелей, противоположныхъ 
запрещаемымъ восьмою заповедш грехамъ, видели добродетель 
милосердья кг беднымъ. Спрашивается: неужели не милосер­
дый къ беднымъ грешить противъ восьмой заповеди?

«Точно такъ — отвечаетъ намъ Катихизисъ, —  если онъ (не­
милосердый къ беднымъ) имеетъ чемъ помогать имъ». На прак­
тике, действительно, редко кто считаетъ себя воромъ, когда 
онъ не помогаетъ бедному; даже те, которые сами замечаютъ 
въ себе этотъ порокъ и отчетливо сознаютъ себя грешными въ 
немъ, и эти люди не всегда понимаютъ, что немилосерд1е къ 
беднымъ есть грехъ именно противъ восьмой заповеди, а прос­
то видятъ въ себе грехъ противъ ближняго вообще. Но между 
темъ немшюсерд1е къ беднымъ есть воровство въ самомъ бук- 
вальномъ и полномъ смысле сего слова и, какъ такое, оно го­
раздо преступнее, чемъ какимъ обыкновенно его почитаютъ. Не
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только одну черствость чувства показываетъ въ человеке неми- 
лосерд1е къ беднымъ,— черствость, какъ бы замкнутую въ себе,—  
но оно есть прямое намше по отношенш къ нашему ближне­
му, есть явное посягательство на его собственность. Вотъ какъ 
объясняется этотъ трехъ въ Катихизисе: «Ибо все,— говоритъ 
далее Катихизисъ,— что мы имеемъ, принадлежитъ собствен­
но Богу, и избытокъ дается намъ отъ провидЪшя Бож1я дли 
вспоможешя беднымъ, а потому, если не удЪляемъ имъ отъ 
избытка нашего, то чрезъ cie похищаемъ, или утаиваемъ соб­
ственность ихъ и даръ Бож№». Могутъ на это возразить, что—  
по пословице— «всякШ самъ своему счастш кузнецъ», т.-е. 
что въ пршбр’Ьтенш избытка много значитъ личный трудъ при­
обретателя, и следовательно все, что мы имеемъ, составляетъ 
единственно нашу личную собственность, но никакъ не принад­
лежитъ другому. Но совершенно верно, что счасие и благосо- 
стояше каждаго много зависятъ отъ него самого (хотя въ боль­
шей части случаевъ счаст1е человека является чисто наслед- 
ственнымъ, т.-е. обусловливается темъ, кто и каковы его роди­
тели); темъ не менее никакъ не следуетъ быть столь забывчв- 
вымъ, чтобы приписывать себе всецгълое значеше- въ устрой­
стве той или другой своей карьеры: опытъ слишкомъ ясно го­
воритъ намъ, что одни изъ насъ при всемъ своемъ старанш не 
добиваются ни до чего или, по крайней мере, достигаютъ весь­
ма незначительныхъ результатовъ отъ своихъ заботь и хлопотъ, 
а друие, наоборотъ, и не ища находятъ то, о чемъ никогда 
даже и помыслить не могли. Не очевидно ли, спрашивается, что 
въ нашей жизни управляетъ всемъ Божественное Провидеше, 
которое одно смиряешь и выситъ? И кто же, следовательно, 
можетъ быть настолько дерзокъ, чтобы всякое свое счасие при­
писывать исключительно себе, своимъ собствеенымъ трудамъ и 
заботамъ? Нечего уже говорить о томъ, что и самый трудъ 
нашъ— отъ Бога. Не въ руцгь ли Его дугиа всгъхъ живу- 
щихъ, и духъ всякаго человша? восклицаетъ праведный 1овъ 
(12, 10). И Апостолъ говоритъ: насаждающш и поливающШ 
есть ничто, а все Вогъ возращающт (1 Кор. 3, 7). Не мо­
жетъ человекъ трудиться, если Тотъ же Господь не пошлетъ ему 
силъ и здоровья. Такимъ образомъ каждая наша собственность
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не принадлежите исключительно намъ, но Богу, а Богъ оди­
наково есть Отецъ всЬхъ людей, т.-е., даруя счасйе одному, 
Онъ хочетъ, чтобы это счасйе приносило пользу и другому.

Но это не значитъ, съ другой стороны, чтобы никто изъ насъ 
не им'Ьлъ своего, а чтобы былъ такъ называемый коммунизмг1). 
БезразсуднЪй коммунизма мало что можетъ быть; онъ противо­
речить самому основному началу нравственной природы челове­
ка; нравственный существа не могутъ быть совершенно одина­
ковы а равны между собою; если мы не найдемъ двухъ чело- 
вековъ, которые бы сходны были между собою по своему внеш­
нему виду, по своей физюномш, то еще более нельзя найти 
двухъ равеыхъ лицъ по ихъ нравственнымъ качествамъ. А если 
такъ, то нельзя требовать какого-либо равенства и во внешней 
ихъ обстановке. И слово Бож1е далеко не за коммунизмъ. Ап. 
Павелъ п ш п етъ  къ Кориноянамъ, чтобы они совершили дело посо- 
6ia святыдъ, т.-е. принявшимъ учеше Христово, по достатку, 
и прибавлять: не требуется, чтобы другимъ было облегчете, 
а вамъ тяж есть  (см. 2 Корине. 8, 11— 13). Правда, во 
времена Ащстоловъ, какъ повествуется въ Книге Деян. Апо- 
стольскихъ, у множества увгьровавшихъ было одно сердце 
и одна душе, и никто ничего изъ имгьтя своего не называлъ 
своимъ, но все у нихъ было общее (Деян. 4, 32): но такое 
обобщеше имуцествъ въ самомъ начале хрисйанства объясняется 
особыми условщми того времени, когда все веруюпце очень резко 
выделялись изъ ряда остальныхъ своихъ согражданъ, составляли 
изъ себя какъ бы одно семейство и по причине воздвигнутыхъ 
тогда же на Нръ гонешй со стороны 1удеевъ неизбежно 
должны были состоять въ самомъ тесномъ союзе между собою 
даже по отношенщ къ матер1альному своему положенно. «Проти­
воположность язнчества съ хрисйанствомъ была слишкомъ 
ярка»,— говоритъ о первыхъ временахъ хрисйанства одинъ изъ 
серьезнешихъ нашкъ отечественныхъ мыслителей, покойный

1) Политическое ученц въ Западной Европе, особенно во Францш, прини­

мающее за основаше общественной жизни решительное уравнеш е в се хъ  членовъ 
общ ества, требующее обща® пользовашя имуществомъ и уничтожешя всякой лич­
ной собственности и исклющтельнаго владеш я; происхожден!е этого учеш я отно­
сится ко временамъ францу$кой революцш (конца прошлаго века).

\
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И. С. Аксаковъ, по поводу указашй на эти времена со стороны 
коммунистовъ, какъ на образецъ сощальнаго быта людей.— «Вера 
Христова была сознаваемымъ прюбр'Ьтешемъ, а не достояшемъ, 
получаемымъ помимо воли и сознашя человека,— переходъ отъ 
тьмы къ свету былъ такъ р'Ьзокъ, что воспламенялъ сердца. 
Это было утро восходящаго солнца или первыя мгновешя! утра 
возбуждакпщя радостный трепетъ въ душе человеческий; за 
утромъ настаетъ pa6o4ift, трудовой дет,— требуется разите и 
приложеше всей рабочей силы для человека. Апостольсыя и 
вообще церковныя общины въ первые три века были оазисами 
въ языческомъ государстве. Вся забота о внешней безопасности, 
о правильномъ и точномъ ходе государственнаго механизма, весь 
этотъ odinm (непр!ятности, суета, бремя) государственнаго бьтя 
лежалъ всею своею тяжестью не на хрисыанскихъ збщинахъ, 
а на языческомъ Mipe. Члены христнской общины йе шли на 
судъ между собою къ внгыинимъ,— представляли как/ю-то свою 
замкнутою автономш. Съ воцарешемъ же христ1ант на троне 
Кесарей, общины естественно разомкнулись: не отъ кого было 
ограждаться. Приходилось слиться со всемъ обществами бывшихъ 
язычниковъ,— христианами пришлось понести на раменахъ своихъ 
бремя государственнаго существовашя г). Съ другой стороны, 
общеше имуществъ не составляло какого-либо пеобходимаго 
закона или правила и въ первыя времена хрищчанства. Такъ 
св. Ап. Петръ ясно говоритъ Ананш, утаивп^му часть изъ 
цены, вырученной имъ за проданное его имеш :̂ владгьемое не 
твоимъ ли оставалось, и прюбргьтенное продажею не въ 
твоей ли власти находилось (Деян. 5, 4J. Т.-е. Апостолъ 
высказалъ то, что Анашя имелъ полное пр(во и не вносить 
свое пршбретете въ общую кассу верующих  ̂ и, безъ сомнетя, 
были и во времена Апостольсюя таше веруюпйе, которые, по- 
нрежнему, оставались владельцами своего гм1япя и вместе съ 
темъ не были пренебрегаемы своими братья/и по вере, Главное, 
между общешемъ имуществъ у первыхъ х/исыанъ и коммуниз- 
момъ теперешнихъ и бывшихъ сощалпст/въ имеется различ1е 
въ самой основе и сущности того и. дру/ого. У первыхъ хри-

!) См. Правосл. ОбозрЪше, 1886 г . ,  апр-бль, стр. 734.
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стань девизомъ общешя имуществъ было: «все мое—твое», 
при чемъ всемирно отрицалось всякое насил1е; у коммунистовъ, 
наоборотъ, девизомъобщиннаго владешя служить: «всетвое— мое», 
и проповедуется страшнейшей терроризмъ и грабительство... 
Да кому же бы, наконецъ, пришлось продавать свое имущество? 
кто же бы, вь конце-концовъ, обрабатывалъ землю? кто смо- 
трелъ бы за целостш домовъ, и проч. и проч., если бы каж­
дый, который владеетъ землею или домомъ продавадъ ихъ на 
томъ основами, что такъ было во времена Апостоловъ?.. 
Очевидно, при такомь взгляде на дело и самая добродетель 
милосерд!я къ беднымъ немыслима, ибо милосерд!е къ беднымъ 
въ томъ именно и состоитъ, между прочимъ, чтобы уделять 
имъ изъ своего имешя.

Другое дЬло— совершенное нестлжанге, или отречеше 
отъ веяной собственности». Это, действительно, добродетель 
и притомъ самая высокая. Нестяжательность не есть коммуни- 
стическШ бредъ, который мечтаетъ о какомъ-то всеобщемъ 
равенстве и равноправш, а въ сущности отрицаетъ всякое право 
и уничтожаетъ все человеческое; но она выходить изъ высшей 
ревности къ подвигамъ благочеста, чтобы, совершенно отрешив­
шись отъ всего земного, темъ удобнее помышлять о небесномъ. 
Но и добродетель эта не есть o6ui,ifl законъ для всехъ; она 
предлагается Евангел1емъ,— скажемъ словами Катихизиса,— «не 
накъ должность всемъ, но „накъ советъ ревнующимъ о по- 
двигахъ благочесНя. Аще хощеши совершенъ быти иди, 
продаждь имгьте твое, и даждь нищимъ, и имгъти имагии 
сокровище на небеси»(Me. 19, 21).

У р о к ъ  9 0 -й.
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И 8НАЧЕН1Е ЕЯ  ВЪ  РЯДУ ДРУГИХЪ ЗАПОВЕДЕЙ ДЕСЯТОСЛОВШ; ВИДЫ Л0ЖНАГ0 СВИДЕТЕЛЬ­

СТВА, ЗАПРЕЩАЕМАГО ДЕВЯТОЮ ЗАП О ВЕДШ ; НЕПОЗВОЛИТЕЛЬНОСТЬ ПЕРЕСУДОВЪ И ЛЖ И, 

ХОТЯ БЫ  ТАКОЙ, ПРИ КОТОРОЙ Н ЕТЪ  НАМЕРЕНИЯ ВРЕДИТЬ БДИЖ НЕМу; СРЕДСТВО КЪ  ИЗВЕ- 
ЖАН1Ю ГРЕХ О ВЪ  ПРОТИВЪ ДЕВЯТОЙ ЗАПОВЕДИ.

Мы дошли до девятой заповеди Откровеннаго Закона Бож1я, 
которая читается такъ: Не послугиествуй на друга твоего
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свидетельства ложна. Общее содержаше этой заповеди весьма 
понятно. Катихизисъ говоритъ, что ею запрещается «ложное 
свидетельство на ближняго, а также и всякая ложь>. Другими 
словами учеше Катихизиса можно выразить такъ: девятою запо- 
вЪдш запрещается вредить нашимъ ближнимъ даже словомъ. 
Если мы обратимъ при этомъ свой взоръ назадъ и посмотримъ 
на Божественный узаконешя въ ихъ общемъ взаимоотношении 
однихъ къ другимъ, то увидимъ, что какъ въ запов'Ьдяхъ о 
любви къ Богу, такъ и въ предписашяхъ по отношешю любви 
въ ближнимъ, мы, такъ сказать, восходимъ отъ совершенства 
въ совершенству, отъ одной добродетели къ другой— высшей, 
или, по крайней мере, пополняющей первую. Заповеди Откро­
веннаго Закона Бсшя не суть каыя-либо отрывочныя правила, 
не имеюшдя особенно тесной связи между собою,— правила, 
изъ которыхъ каждое содержитъ известную определенную мысль 
и можетъ безъ ущерба для единства целаго быть переставлено 
или выше или ниже другого, соседняго съ нимъ, повелешя, 
какъ это можно сделать едва ли не со всякими человеческими 
узаконешями, соединяемыми между собою по большой части 
однеми цифрами, безъ внутренней логической связи. Но заповеди 
Божественнаго закона, при всей своей простоте и безыскус­
ственности, имеютъ строгую внутреннюю связь между собою, 
такъ что переставить одну изъ нихъ на место другой, значитъ 
исказить всю гармонш, которую оне изъ себя представляютъ. 
Въ самомъ деле, какъ заметенъ, во-первыхъ, гармоничешй 
строй нашихъ обязанностей, излагаемыхъ въ заповедяхъ о 
любви къ Богу! Сначала, какъ это и должно быть, мы науча­
емся познавать и чтить  истиннаго Бога; ибо познаше и 
почиташе истиннаго Бога есть основа нравственной деятельности 
человека. Но можно и знать и почитать истиннаго Бога, и въ 
то же время поклоняться еще чему-нибудь наравне съ боже- 
ствомъ, какъ это было, напр., съ древнимъ еврейскимъ народомъ: 
возможность сего соединешя истиннаго Богопознашя и Вогопо- 
читашя съ ложнымъ предупреждаетъ намъ вторая заповедь За­
кона Бож1я, которая строго запрещаетъ идолопоклонство во 
всехъ его видахъ. Далее можно знать Бога и, кроме Него, ни­
кого не признавать за Бога, но въ то же время не иметь долж-
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наго благоговЬшя къ Нему, не чтить Его отъ сердца, какъ это 
бываетъ съ людьми, любящими много говорить, но мало делать: 
отсюда въ третьей заповеди Закона Бояня заповедуется не на­
рушать богопочтешя даже словомъ, чрезъ что внушается самое 
глубокое благоговеше къ Богу. Наконецъ, какъ полное выраже- 
Hie любви Къ Богу,— любви не только со стороны нашего духа, 
но и самаго нашего тела,— представляет» собою содержате чет­
вертой заповгЬди, предписывающей посвящать известные дни на 
всецгьлое служеше единому Богу. Изъ всего этого выходитъ, 
такимъ образомъ, одно стройное и целостное отношеше наше къ 
Богу, какое только возможно для разумнаго создашя и какое 
вполне соединяетъ человека съ Богомъ. Та же стройность, все 
более и более приводящая насъ въ гармонт и нравственное 
совершенство, открывается и въ заповедяхъ, въ которыхъ пред­
писывается любовь къ ближнимъ. Прежде всего мы научаемся 
такой любви, которая естественна самымъ младенцамъ и даже 
неразумнымъ животнымъ,— это любви къ нашимъ родителями 
и ко всемъ темъ лицамъ, которыя въ разныхъ отношешяхъ за- 
ступаютъ для насъ мгьсто родителей: любовь шя предписы­
вается въ пятой заповеди. Затемъ въ шестой заповеди любовь 
къ ближнимъ расширяется и мы прежде всего обязываемся не 
вредить по отношенш къ тому въ нашихъ ближнихъ, что соста­
вляетъ въ нихъ самое ихъ быт1е на земли, именно обязываемся 
не вредить ихъ жизни, не убивать ихъ такимъ или инымъ об­
разомъ. Въ свою очередь, такъ какъ истинная жизнь человека 
обусловливается, съ одной стороны, чистою нравственностш, а 
съ другой— неприкосновенное™ самой внешней обстановки его, 
то въ дальнейшихъ двухъ заповедяхъ, седьмой и осьмой, за­
прещается— въ первой— вредить мистотгь нравовъ ближнихъ, а 
во второй— собственности ихъ. Девятая заповедь, запрещающая 
вредить ближнимъ даже словом,г, очевидно, расширяетъ нашу лю­
бовь въ нимъ еще дальше, внушая намъ положительно ни въ 
чемъ внешнемъ не проявлять зла къ нашимъ ближнимъ; а де­
сятая заповедь, какъ мы увидимъ въ следующемъ уроке, ка­
сается самыхъ внутреннихъ, сердечныхъ отношенШ нашихъ къ 
ближнимъ, и потому составляетъ душу всехъ другихъ запове­
дей относительно ближнихъ нашихъ.
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Показавши значеше девятой заповеди въ ряду другихъ за­
поведей Десятослов1я, какъ предписывающей не вредитъ нашимъ 
ближнимъ даже словомъ, не лгать на нихъ, обратимся къ част- 
нййшему объяснение ея.

Запрещая вообще ложное свидетельство на ближняго, 
а такъ же и всякую ложь, девятая заповедь, въ частности, за- 
прещаетъ, по ученш Катихизиса—

1) «Ложное свидетельство судебное, когда на кого въ 
суде свидетельствую™», доносятъ или жалуются ложно».

2) Ложное свидетельство, кроме суда, когда на кого клеве- 
щуть заочно или кого въ лицо порицаютъ несправедливо».

Зло какъ первой, такъ и второй лжи очевидно. Прекрасно 
выясняетъ великость зла, происходящаго отъ языка, св. Ап. 1а- 
ковъ: языкь, говоритъ онъ, небольшой члень, но много де­
лаешь. Посмотри, небольшой огонь какъ много вещества за­
жигаешь. И  языкь огонь... Ввлкое естество зверей и птиць, 
пресмыкающихся гг морскихъ жпвотныхъ укрощается и 
укрощено естествомь человеческимъ. А языкь укрогпить 
никто изъ людей не можешь: это неудержимое зло; онь 
исполненъ смертонотахо яда (1ак. 3, 5— 8). И въ самомъ 
деле, одно злоречивое слово иногда буквально губитъ человека. 
Разве, напр., не гибель для человека, когда на оснаванш лож- 
наго доноса и ложныхъ свидетельствъ судъ приговариваетъ под­
судимая въ ссылку или даже на казнь? Разве не гибель для 
человека, когда, хотя и безъ формальная судопроизводства, но 
такъ же лишаютъ его добраго имени, отказываютъ отъ должно­
сти, словомъ удаляютъ, принявши за чистую монету какую-либо 
клевету на него? Разве не гибель для человека, когда даже въ 
лицо порицаютъ его безъ всякаго на то основашя и темъ ли­
шаютъ его душевнаго мира, спокойств1я, здоровья и такъ же за- 
ставляютъ иногда отказаться отъ того положешя и места, ко­
торыми онъ доселе пользовался? Итакъ, поистине,— языкъ хотя 
небольшой членъ, но оиъ есть огонь!

По не позволительно ли укорять другихъ, когда въ нихъ 
действительно есть пороки?

«Евангел1е,— учить Катихизисъ,— не позволяетъ судить и 
о действительныхъ порокахъ или недостаткахъ ближнихъ, если
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мы особенною должности не признаны къ тому, чтобы обли­
чить ихъ. Не судите, да не судимы будете (Me. 7, 1)». И 
это должно быть для каждаго ясно. Чтобы быть сутцею въ ка- 
комъ-либо д'Ьл'Ь, надобно самому быть во всемъ правымъ; а мы 
можемъ ли похвалиться правотою? Если юворимъ, что не имгъ- 
емъ гргьха, обманываемъ самихъ себя, и истины нгьтъ въ 
насъ, учитъ св. Апостолъ и Евангелистъ 1оаннъ Богословъ (1 
1оан. 1, 8). Смешно же было бы, если бы кто, самъ весь за­
пачканный, началъ смеяться надъ грязью другого; равнымъ об­
разомъ странно намъ, всемъ более или менее подверженнымъ 
гр'Ьхамъ, смеяться надъ пороками другихъ: «уродъ уроду не 
см'Ьшонъ». Всего приличнее человеку судить о своихъ поступ- 
кахъ, чтобы возвысить свою нравственность, потому что всякъ 
самъ къ себе ближе и вернее можетъ сказать о себе то или 
другое слово; обстоятельства же и поводъ ко греху въ нашемъ 
ближнемъ намъ менее известны и потому въ суждеши объ ихъ 
гр'Ьхахъ можно весьма ошибиться. Но между темъ пересуды едва 
ли не любимЬйний предметъ людскихъ разговоровъ. Такъ что 
вполне оправдывается изречете одного древняго мудреца, что у 
человека две сумы, напереди и сзади, изъ которыхъ въ заднюю 
онъ кладетъ грехи свои, а въ переднюю— чуж1е. И съ какимъ 
самоуслаждетемъ судятъ некоторые о другихъ! Есть личности, 
которыя положительно ищутъ того, чтобы поговорить о другихъ 
или самимъ послушать. Но все таше люди забываютъ ту, опы- 
томъ изведанную, истину, что кто любитъ много судить о дру­
гихъ, тотъ непременно хуже этихъ другихъ, иногда даже въ томъ 
же самомъ отношенш. Непреложны слова Спасителя, въ которыхъ 
Онъ говоритъ: что ты  смотришь на сучекъ въ глазгь брата 
твоего, а бревна въ своемъ глазгь не чувствуешь? Или, какъ 
скажешь брату своему: дай, я выну сучекъ изъ глаза твоего;  
а вотъ, въ твоемъ глазгь бревно? Лицемгьръ! вынь прежде 
бревно изъ своего глаза, и тогда увидишь, какъ вынуть су­
чекъ изъ глаза брата твоего (Me. 7, 8— 5). Какъ верно и 
грубоко характеризуют эти слова всехъ пересудчиковъ, кото­
рые поистине у другихъ хотятъ видеть сучекъ, а у себя и 
бревна не чувствуютъ! Еще больше не следуетъ забывать того, 
что кто любитъ много судить о другихъ, тотъ точно такъ же,—
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и это непременно такъ бываетъ,— пересудитъ и тебя; следова­
тельно, не искать такихъ людей нужно, а всячески избтатъ 
ихъ: не прочны отношешя съ такими людьми. Болтливыхъ лю­
дей справедливо будетъ сравнить съ пустою комнатою или съ 
пустою бочкою. Въ пустой комнате или въ пустой бочке обык­
новенно и малМппй стукъ отзывается громко и при томъ всегда 
съ продолжительнымъ гуломъ: такъ точно и всякгё малЪйиий 
проступокъ ближняго можетъ откликаться только въ человеке, 
пустомъ добродЪтелш, и являться затемъ на его устахъ въ рас- 
крашенномъ и преувеличенномъ виде. Конечно, и человекъ доб­
родетельный не можетъ оставаться равнодушнымъ къ пороку 
другого, и въ его душе откликается каждый проступокъ ближ­
няго; но откликъ этотъ остается только въ немъ одномъ, по­
добно тому, какъ въ сосуде, наполненномъ зернами, безъ сом- 
нешя бываетъ сотрясете отъ происходящаго близъ него стука, 
но только никто этого сотрясешя не видитъ и не слышитъ. 
Другое дело— посудить о пороке ближняго отъ души, посудить 
не съ темъ, чтобы нанести какой-либо вредъ ему, а чтобы из­
влечь изъ того нравственный урокъ для себя самого, или чтобы 
вразумить заблудившаго: такого рода пересуды, которые правиль­
нее следуетъ назвать наставлешями и исправлешемъ, вполне поз­
волительны и законны. Св. Ап. Павелъ говоритъ: братгя! если 
и впадетъ человгькъ въ какое согргьшете; вы духовные ис­
правляйте таковаго въ духгь кротости, наблюдая каждый 
за собою, чтобы не быть искушеннымъ. Носите бремена 
другъ друга, и такимъ образомъ исполните законъ Хри- 
стовъ (Гал. 6, 1. 2) *). А взаимныя порицашя и укоры ведутъ

1) Подъ духовными Св. Апостолъ разуыЪетъ не духовенство, въ гЬсномъ 
смысла сего слова, а всЬхъ вообще х р и с т н ъ ,  облагодатствованныхъ въ св. 
таинствахъ Церкви: во времена Апостоловъ еще не существовало теперешнихъ 
терминовъ— „духовный” и „св ’ЬтскШ” , а тогда всЬ хримчане назывались духов­
ными. Зд'Ьсь весьма кстати заметить то печальное явлеше, что у  насъ почему-то 
воб христ1анск1я обязанности возлагаютъ на одно лишь духовенство: духовенство 
одно обязано само учиться и другихъ учить правиламъ релипи, духовенство одно 
должно исправно ходить въ церковь, духовевству одному не позволительно бы­
вать на не скромныхъ игрищахъ, вести разгульную жизнь и проч.; а  такъ назы- 
ваемымъ „свЬтскимъ" у  васъ  все разреш ается: никто не изумится, если, напр., 
CBiTCKiS ни разу въ годъ не бываетъ въ церкви, никогда не прюбщается св. 
Таинъ, ведетъ самую разгульную жизнь, не знаетъ даже, какими Евангелистами
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только ко взаимной злоб'Ь и вражд’Ь. Если, говоритъ тотъ же 
Апостолъ другъ друга угрызаете и съгьдаете, берегитесь, 
чтобы вы не были ггстреблены другъ другомъ (Гал. 5, 15).

Кром  ̂ лжи на судЪ и внЪ суда, сопровождаемой прямымъ 
нам'Ьретемъ вредить ближнему, О чемъ мы сказали выше, девя­
тая заповЪдь запрещаетъ, какъ говоритъ (далЪе Катихизисъ, 
м «такую ложь, при которой нЪтъ намЪрежя вредить ближ­
нему». Повидимому, зло бываетъ только тогда, когда есть на­
меренный вредъ другому, вследств1е чего иные преспокойно от­
даются различнымъ порокамъ, ссылаясь на то, что они яко бы 
никому не дЪлаютъ худа; но такое понимаше зла крайне узко. 
Во-первыхъ, зло не тогда только бываетъ зломъ, когда причи­
няется прямой и ощутительный вредъ другому, а и тогда, 
когда человекъ вредить главнымъ образомъ только себгь само­
му. самоубШство, напр., не есть добродетель. Во-вторыхъ, вся- 
ый порокъ одного человека, по тесной связи всего человечества 
между собою, неизбежно долженъ такъ или иначе вредно отоз­
ваться и на другихъ. Для уяснешя сего предмета возьмемъ имен­
но ложь, при которой нетъ прямого намерешя вредить ближне­
му. Представимъ, что я солгалъ просто для шутки. Прежде все­
го чрезъ это я показалъ себя самого не серьезнымъ челов'Ь- 
комъ. Уже сама по себе эта несерьезность моя не похвальна, 
такъ какъ каждый человекъ, а темъ более хрисйанинъ, созданъ 
для одной истины. Но она, кроме того, можетъ неблагопр!ятно 
отозваться и на моемъ ближнемъ; такъ, напр., она можетъ послу­
жить поводомъ ему для пересудовъ обо мне, а это уже будетъ 
его грехомъ; следовательно, я, хотя и ненамеренно, оказываюсь 
виновникомъ его греха, следовательно, я причиняю ему вредъ.

написано Евангел1е, не говоря уже о содержанш его, и т. д... Какъ будто свЪт- 
C K ie  не суть христиане, и какъ будто они не даютъ никакихъ об'бтовъ въ св. 
Крещенш! Странный понят!я! Спаситель приходилъ на землю не для одного духо­
венства и преподалъ Свое учеш е и правила нравственности не однимъ еписко- 
памъ или священникамъ и д1аконамъ; духовенство, особенно епископъ и свя- 
щенникъ, однимъ только существенно и отличаются отъ остальныхъ в'Ьрующихъ, 
именно тЬмъ, что они получаютъ отъ Господа право священнодействовать и 
суть какъ бы старпне братья въ церкви Христовой; нравствепныя же обязан­
ности ихъ совершенно г ё  же, какъ и всякаго хрисэтанина. Христосъ всЬмъ безъ 
исключешя говоритъ: будьте совершенны, какъ совершенъ Отецъ вашъ небесный.
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Такимъ образомъ и ложь, при которой н'Ьтъ намЪрешя вредить, 
ближнему, непозволительна. «Она,— учитъ Катихизисъ,— не сог­
ласна съ любовм и уважешемъ къ ближнему и не достойна 
человека, и наипаче хрисшнина, какъ созданнаго для исти­
ны и любви», при чемъ приводятся слова Св. Ап. Павла, кото­
рый иишетъ: отвергнувг ложь, говорите истину каждый 
ближнему своему;  потому что мы члены другъ другу (Ефес. 
4, 25). Последними словами: потому что мы члены другъ 
другу,—св. Апостолъ даетъ намъ понимать, что какъ въ тЬ- 
лесномъ нашемъ организме ненормальность одного члена, хотя 
бы и незначительная, напримеръ несколько укороченная нога, 
искривляетъ весь организмъ; такъ и въ организме всего чело­
вечества каждое, повидимому, невинное легкомьнше одного чле­
на неизбежно сказывается такимъ или инымъ нравственнымъ 
искривлешемъ въ членахъ другихъ. Несколько ниже въ той же 
главе Апостолъ учитъ: никакое гнилое слово да не исходить 
изъ уешь вашихъ, а только доброе для назиданья въ вгъргъ,, 
дабы оно доставляло благодать слушающимъ (ст. 29).

Чтобы избежать намъ греховъ противъ девятой заповеди, 
слово Бож1е предлагаетъ намъ действительное средство къ то­
му,— это, по выраженш Катихизиса, заимствованному изъ Пи- 
сашя же,— «.обуздыванье языка*. Такъ Ап. 1аковъ говоритъ: 
если кто изъ васъ думаешь, что онъ благочестивъ и не 
обуздываешь своею языка, но обольщаешь свое сердце, у 
того ггустое благочестге (1ак. 1, 26). Обуздывать языкъ 
значитъ не давать ему воли, говорить про ближняго ложь и кле­
вету: кто любить жизнь,— учитъ другой Ап., св. Петръ,— 
и хочешь видтнь добрые дни, тотъ удерживай языкъ свой 
отъ зла и уста свои отъ лукавыхъ ргъчей (1 Петр. 3, 10). 
Оба эти текста приводятся въ Катихизисе. Трудно, конечно, 
человеку, привыкшему злословить другихъ, обуздывать свой 
языкъ, подобно тому какъ воспитанный въ молчанш не бы- 
ваетъ скороговоръ; но въ жизни безъ труда ничего не бываетъ. 
Если находятся люди, которые постояннымъ упражнешемъ до­
биваются того, что изъ людей некрасноречивыхъ являются пре­
краснейшими и знаменитейшими ораторами (напр., гречесий ора- 
торъ Демосеенъ 4-го в. до Р. Хр.): то несравненно легче изъ
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болтуна сделаться человеке мъ скромнымъ и серьезныиъ. Те­
чешь ли изъ одного отвспстля источника, сладкая и горь­
кая вода?  спрашиваетъ Ап. 1аковъ, и продолжаетъ: Не мо­
жетъ, браппя мои, смоковница приносить маслины, г или 
вггноградная лоза смоквы. Также и одинъ источникъ не 
можетъ изливать соленую и сладкую воду (1ак. 3, 11, 12). 
На основаны же сего сравнешя онъ учитъ, что и изъ однихъ 
и тгьхъ же устъ не должно исходить благословенье и про- 
клягте (ст. 10). Для болыпаго успеха въ обузданы своего 
языка, конечно, следуетъ какъ можно чаще обращаться съ мо­
литвою къ Богу; «положи, Господи, хранеше устомъ моимъ, и 
дверь ограждения о устнахъ моихъ». Или: «Владыко живота 
моего, духъ празднослов1я не даждь ми'»

У р о к ъ  9 1 - й .
Д е с я т а я  з а п о в е д ь  О т к р о в е н н а г о  З а к о н а  Б о ж ш : С о д е р ж а щ е  э т о й  з а п о в -ь д и ; п р и  
ЧИ НЫ , ПОЧЕМУ з а п р е щ а ю т с я  н е  т о л ь к о  х у д ы я  д ъ л а , н о  и  ХУДЫ Я ЖЕЛАН1Я и пом ы  
ШЛЕН1Я', УЧЕШ Е о з а в и с т и ; в и д ы  ХУДЫХЪ ЖЕЛАНШ  и  ПОМЫШЛЕНШ, ЗАПРЕЩ АЕМЫХЪ 
ДЕСЯТОЮ ЗАПОВ-ВД1Ю; о б я з а н н о с т и , н а л а г а е м ы й  ДЕСЯТОЮ ЗАП О ВадЮ ; СРЕДСТВО ДЛЯ 

ИСПОЛНЕНЫ ДЕСЯТОЙ ЗАПОВВДИ.

Десятая заповедь Откровеннаго Закона Бояйя читается такъ: 
Не пожелай жены ггскренняго твоего, не пожелай дому 
ближняго. твоею, ни села его, ни раба его, ни рабыни его, 
ни вола его, ни осла его, ни всякаго скота его, ни всею, 
елика суть ближняго твоего. Въ предыдущемъ уроке мы 
заметили, что заповеди Божественнаго Десятослов1я при всей 
своей простоте и безыскуственности имеютъ строгую внутреннюю 
связь между собою и представляютъ постепенную градащю въ пред- 
писатяхъ, восходя отъ одной добродетели къ другой— высшей 
или, по крайней мере, пополняющей первую. При этомъ относительно 
десятой заповеди мы сказали, что она составляетъ душу всехъ 
другихъ заповедей, въ которыхъ предписываются обязанности къ 
ближнимъ нашимъ. Остается теперь подтвердить и разъяснить, 
сказанное нами о столь высокомъ значенш десятой заповеди.

Содержаше десятой заповеди определяется первымъ словомъ 
ея: не пожелай. Ясно, что этимъ словомъ ея запрещаются,—

Катихизисъ Титова, т. I I .  28
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какъ намъ объясняетъ и Катихизисъ, — «желашя, противныя 
любви къ ближнему, и что не разлучно съ желашями, помы­
шлешя, противныя сей любви».— Какой и когда человечешй 
законъ обязывалъ человека въ его желашяхъ и душевныхъ рас- 
положешяхъ? Не одни ли только открытые пороки и преступле- 
шя всегда преследовалъ и преследуетъ онъ? Да и можетъ ли 
онъ преследовать самыя желашя и помышлешя наши? Видно 
такимъ образомъ, что Божественный законъ требуетъ более 
глубокаго понимашя человекомъ обязанностей его, чемъ законъ* г
самихъ человековъ. Законъ БожШ не только говоритъ не дгьлай 
ничего худого, но онъ запрещаетъ и думать о томъ, что худо,—  
онъ повелеваетъ и не помышлять и не желать ничего худого: 
не пожелай! Законодатель Богъ хощетъ, чтобы человекъ былъ 
праведенъ и непороченъ не только во внешней жизни, но и во 
внутреннемъ состоянш своемъ, въ самой основе своей души. Не 
ясно ли, что такая заповедь есть душа всехъ другихъ запо­
ведей? Видно, что десятая заповедь проникнута высокимъ духомъ 
закона Христова, такъ что еще ветхозаветнаго человека пригото­
вляла къ переходу въ состояше новаго завета, который, по 
Апостолу, есть духъ и совершеннейппй образъ благоугождешя 
Богу (2 Кор. 3, 6).

Но почему именно запрещаются не только худыя дела, но 
и худыя желашя и помышлешя?

Две причины выставляетъ намъ на это Катихизисъ. «Во-пер- 
выхъ,— говоритъ онъ,— потому, что когда въ душе есть худыя 
желашя и помышлешя: то она уже нечиста предъ Богомъ, и 
Его недостойна, какъ говоритъ Соломонъ: мерзость Господеви 
помыслъ неправедный (Притч. 15, 26). И потому нужно очищать 
себя и отъ сихъ внутреннихъ нечистотъ, какъ учитъ Апостолъ: 
очистимъ себя отъ вс я т я  скверны плоти и духа, творяще 
святыню въ страсгь Божш  (2 Кор. 7,1). Во-вторыхъ, потому, 
что для предупреждена греховныхъ делъ нужно подавлять 
греховныя желашя и помышлешя, отъ которыхъ, какъ отъ 
семянъ, родятся дела греховныя, какъ сказано: отъ сердца 
бо исходятъ помышления злая, убтства, прелюбодгьятя, 
любодпятя, татьбы  (кражи), лжесвидгътельства, хулы (Мате. 
15, 19). Кшждо искушается, отъ своея похоти влекомьи
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прелыцаемъ. Та же похоть (похоть же) заченши рождаетъ 
гр?ьхъ\ гргьхъ же содчъянъ рождаетъ смерть (1ак. 1, 14. 15)».

Едва ли нужно много говорить, для того чтобы глубже напеча­
тлеть въ памяти и въ сердце приведенное сей часъ объяснеше 
Катихизиса. Во-первыхъ, то, что всякое худое желаше и помыш­
ление есть уже мерзость предъ Богомъ и следовательно требуетъ 
немедленнаго очищешя и исправлешя, такъ должно быть очевидно 
для каждаго, имеющаго надлежащее поняые о Боге, что ему 
остается только приводить въ исполнеше предписываемое, а не 
добиваться того, почему оно предписывается или, по крайней мере, 
считаетъ cie вещью незначительною. Богъ есть Духъ, и духъ 
чистейппй,—  духъ наполняюнцй Собою все: понятно, что для такого 
совершеннейшаго и вездесущаго Существа ясна и въ то же время 
нетерпима какая бы то ни была скверна наша, хотя бы она была 
только въ зародыше и ни въ чемъ внешнемъ не проявляла 
себя, а лишь пребывала въ глубине человеческаго духа. Что 
же касается, во-вторыхъ, значешя желанШ и помышлешй по 
отношенш къ самымъ деламъ нашимъ, то и это ясно совершенно. 
Каждому нашему делу всегда предшествуетъ мысль или желаше, 
следовательно, въ мысляхъ-то съ желашями и заключается осно- 
ваше для такого или иного нашего дела,— мысли и желашя суть 
корень нашихъ делъ. Возьмемъ въ примеръ дерево. Ежели мы, 
ж^лая его уничтожить, станемъ обрубать только ветви его, то 
достигнемъ ли своей цели? Понятно—нетъ. Напротивъ, оно снова 
будетъ расти и давать новыя ветви, даже еще въ болыпемъ 
количестве,— обрубленное дерево становится еще пушистее, куд- 
ряватее. Такъ точно, если мы будемъ заботиться только о томъ, 
чтобы не сделать того или другого дела, а самыхъ мыслей и 
желанШ объ этомъ деле не будемъ въ себе искоренять, то наши 
заботы останутся напрасными: рано ли, поздно ли известныя 
худыя мысли и желашя прорвутся изъ нашей души со всею 
своею силою и облекутся въ самые чудовищные образы. Опытъ 
представляетъ весьма много примеровъ сего. Очень часто бываетъ, 
что человекъ повидимому хорошей нравственности вдругъ де­
лается самымъ отъявленнымъ негодяемъ. А отъ чего? Отъ того, 
что онъ, въ силу какихъ-либо обстоятельств, до известнаго 
времени удерживался отъ известныхъ поступковъ, но между темъ

28*
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въ душе своей постоянно былъ занят!, этими поступками и вотъ 
ври первой открывшейся къ тому возможности, онъ разомъ и 
весь бросается въ объят1я этихъ поступковъ.

Истину сей часъ сказаннаго всего лучше можетъ подтвердить 
дальнейппй вопросъ настоящаго нашего урока, именно учете о 
зависти. Зависть составляютъ те самыя мысли и желатя, про- 
тивныя любви къ ближнему, которыя запрещаются десятою за- 
поведш. «Когда,— спрашиваетъ Катихизисъ,— запрещается же­
лать чего бы то ни было, что есть у ближняго: то какая страсть 
чрезъ cie запрещается»? — Ответь: «Зависть.» Завистли­
вый человекъ, какъ известно, не довольствуется темъ, что дано 
ему отъ Бога, а ищетъ все болынаго и болыиаго, и величайшая 
скорбь для него, коль скоро его ближнШ получаетъ или уже 
имеетъ то или другое благо: кажется, все бы онъ готовъ былъ 
сделать, лишь бы только это благо не доставалось известному 
лицу. Что же изъ сего выходить? Сначала завистникъ изрекаетъ 
въ своей душе тысячу проклятШ на своего ближняго— счастлив­
ца; опъ желаетъ ему, напр., смерти,— бываютъ тате изверги, 
которые даже молятся объ этомъ Богу; или же желаетъ ему 
какого-либо бедств!я, пожара напр., увечья, неуспеха въ пред- 
npiaTin и проч. Все эти желатя и неразлучныя съ ними мысли 
завистливый, говоримъ, сначала имеетъ въ своей душе, не об- 
наруживаетъ ихъ вовне; потому что и не всегда же возможно 
тотчасъ открывать затаенное на душе. Такъ, напр., подчиненный, 
доколе онъ находится въ подчинении у начальника, не всегда 
решится прямо обнаружить по' отношенш къ нему то зло, ко­
торое питаетъ въ своей душе, боясь за свое собственное поло- 
жеше. Но эта адская затаенность остается затаенностш имепно 
только доколгь. Явись завидующему первая возможность къ тому, 
чтобы навредить ненавистному для него счастливпу, онъ тогда 
же делается открытымъ его врагомъ, и здесь легко можетъ ока­
заться нарушителемъ и шестой и седьмой и осьмой и девятой 
и даже пятой заповедей закона Бож1я. Примеръ представляютъ: 
Каинъ, убивппй брата своего Авеля; Ахавъ, отнявнпй виноград- 
никъ у Навуеея; книжники и фарисеи, злословив1ше на 1исуса 
Христа, когда привели Его на судъ къ Пилату; Авессаломъ, 
дерзнувний возстать противъ отца своего Давида съ целш за­
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владеть его престоломъ, и мнопе друие. Вотъ что значатъ мысли 
и желашя, противныя любви къ ближнему и не искореняемыя 
изъ души на первыхъ же порахъ!

Источники или поводы къ появленш въ нашей душе мыслей 
и желанШ, нротивныхъ любви къ ближнимъ, бываютъ различные. 
Отсюда существуетъ нисколько видовъ худыхъ желашй и помы- 
шлешй. Главныхъ изъ нихъ два, которые определяются текстомъ 
самой заповеди (не пожелай жены... и не пожелай дому и 
проч.), и суть, по объяснение Катихизиса, следуюшде: а) «мысли 
и желашя сладострастный, или внутреннее прелюбодеяше»; б) 
«мысли и желашя корыстолюбивыя и властолюбивыя». Соответ­
ственно симъ двуыъ видамъ желашй и помышлешй, противныхъ 
любви къ ближнему, десятая заповедь предписываетъ намъ две 
главныя обязанности для точнаго выполнешя ихъ. Переходимо 
къ симъ обязанностямъ.

Первая обязанность, налагаемая на насъ десятою заповедно 
и указываемая Катихизисомъ, состоитъ въ томъ, чтобы «хранить 
чистоту сердца». Это въ противоположность мыслямъ и жела- 
шямъ сладоотрастнымъ. Очисти, говоритъ 1исусъ Христосъ въ 
Евангелш, прежде внутренность чаши и блюда, чтобы чиста 
была и вшьшность ихъ (Me. 28, 26).

Другая обязанность, налагаемая на насъ десятою заповедно, 
состоитъ въ томъ, чтобы «быть довольну своимъ жреб'имъ». 
Это— въ противоположность мыслямъ и желашямъ корыстолюби- 
вымъ и властолюбивымъ. Обязанности сей научаетъ насъ и св. 
Ап. Павелъ, который въ посланш къ Коринеянамъ между нро- 
чимъ пишетъ: каждый оставайся въ томъ зваши, въ кото­
ромъ. призванъ (1 Кор. 7, 20). Cie не значитъ, что никто не 
долженъ искать себе лучшаго, потому что Апостолъ тутъ же 
прибавляетъ о рабе: но если можешь сделаться свободнымъ, 
то лучшимъ воспользуйся (ст. 21). Но св. Апостолъ во вся- 
комъ случае заповедустъ не смущаться, когда кому приходит­
ся иметь и не совсемъ завидный жребШ (въ томъ же 21 ст.), 
т.-е. онъ говоритъ именно то, чтобы каждый изъ насъ не огор­
чался темъ или другимъ положешемъ своимъ, а благословлялъ 
бы Бога и за то, что онъ имеетъ. Въ самомъ деле, вникая 
какъ следуетъ въ сущность вещей, наир., окружающаго насъ
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Mipa, нельзя не согласиться, что каждый предметъ его,— какъ 
бы ни казался иной нзъ нихъ ничтожнымъ по сравненш съ дру­
гими предметами,— по отношение къ своему собственному назна­
чение имЬетъ громадную важность. Мы, напр., не обращаемъ 
особеннаго внимашя на траву, когда попираемъ ее своими ногами; 
а между тЬмъ какую важность составляетъ трава по своему 
назначение! Не будь травы, не существовалъ бы и скотъ, не 
существуй скота, не было бы у человека рабочей силы, не 
имЬлось бы питательной пищ и и т . д. и т .  д. Или: мы даже 
досадуемъ иногда на нЬкоторыхъ насЬкомыхъ, безпокоющихъ 
насъ, и стараемся истреблять ихъ: а какъ знать, что было бы 
въ Mipb безъ насЬкомыхъ? Безъ сомнЬшя, тЬ самыя насЬкомыя, 
которыхъ мы убиваемъ, имЬютъ существенное значеше въ об- 
щемъ бытш Mipa (иначе Богъ и не сотворилъ бы ихъ); только 
человЬчество еще не познало этого значешя ихъ: найдены ate, 
напр., медициною полезными нЬкоторые самые ядовитЬйипе изъ 
ядовъ (такъ называемый мышьякъ и проч.). Словомъ, въ окру- 
жающемъ насъ Mipb все имЬетъ свое значеше, какъ въ каждомъ 
механизмЬ и малЬйипй винтикъ не можетъ быть игнорированъ. 
Точно такъ же и въ Mipb человЬковъ. Самый послЬднШ слуга и 
чернорабочШ имЬютъ великое значеше въ организмЬ всего чело- 
вЬчества: не будь слуги, немыслимъ и господинъ; нЬтъ черно- 
рабочаго, немыслимо и хозяйство и т. д. СлЬдовательно, каждое 
зваше само по себЬ весьма велико и слЬдовательно во всякомъ 
зван1и человЬкъ не лишается своего общечеловЬческаго достоин­
ства; кто бы онъ ни былъ, всегда и во всемъ онъ можетъ 
снискать себЬ уважеше и любовь отъ другихъ. И мы дЬйстви- 
тельно видимъ, что мнопе, напр., изъ слугъ пользуются самою 
искреннею любовно своихъ господъ. Выводъ изъ всего сказан- 
наго тотъ, что причину того или другого недовольства своимъ 
положешемъ каждый долженъ искать прежде всего въ себЬ са­
момъ, а не роптать, не смущаться, что яко бы самая участь 
его или жребШ его жизни невыносимы для него. «НЬтъ опаснЬе 
врага для человЬка, какъ самъ человЬкъ», поучаетъ высоко- 
преосвящ. митрополитъ Исидоръ ’).

4) См. Слова и р4чи высокопреосвящ. Исидора, митрои. С.-Петербургскаго, 
стр. 117.
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Но такъ какъ люда все-таки немощны, и сколько бы ни 
старались о своемъ нравственномъ совершенстве, всегда въ чле- 
нахъ своихъ будутъ видгьтъ иной законъ, противоборствующей 
закону ума и дгълающт каждаго плгьнникомъ закона гргь- 
ховнаю (Римл. 7, 28), то, но наставленш Катихизиса, долгъ 
всякаго, желающаго себЬ спасешя—  «часто и усердно призы­
вать имя Господа нашего lucyca Хрггста». Это более всего 
нужно «для очищешя сердца», по учент Катихизиса, и сле­
довательно для всего дела нашего спасешя. Почему такъ? Мы, 
говоритъ св. Ап. Павелъ,— имгьемъ не такого первосвящен­
ника, когпорый не можетъ сострадать намъ въ немощахъ 
нашихъ, но когпорый, подобно намъ, искушенъ во всемъ, 
кромгь гргьха. Какъ Самъ Онъ ггретерпгьлъ, бывъ искушенъ: 
гпо можетъ и искушаемымъ помочь (Евр. 4, 15; 2, 18). 
«Мы,— разсуждаетъ одинъ ученый богословъ,— находимъ 1исуса 
Христа во всехъ обыкновенныхъ и сушественныхъ отношешяхъ 
жизни, какъ сына, брата, друга, гражданина, учителя, дома и въ 
собрашяхъ народа. Мы видимъ Его обращающагося со всеми 
классами общества, съ грешниками и благочестивыми, съ бед­
ными и богатыми, съ больными и здоровыми, съ маленькими 
детьми и со взрослыми мужчинами и женщинами, съ неучеными 
рыбаками и съ* образованными книжниками, съ презренными 
мытарями и съ знатными, уважаемыми членами синедршна, и 
съ друзьями и съ врагами, и съ удивляющимися учениками, и съ 
жестокими гонителями, то въ беседе съ такимъ мужемъ, какъ 
Никодимъ, или съ Самарянкою, то въ семейномъ кругу две­
надцати, то въ толпе народа. Мы находимъ Его во всехъ по- 
ложешяхъ, въ синагоге и въ храме, дома и въ путешествш, 
въ деревняхъ и въ городе 1ерусалиме, и на берегахъ Галилей- 
скаго моря, и на веселой свадьбе, и на печальной могиле; ви­
димъ Его въ ужасной борьбе въ Геесиманш, въ доме судьи, 
предъ первосвященниками, предъ грубыми солдатами и фанати­
ческой толпой, и наконецъ въ жестокихъ крестныхъ мукахъ на 
Голгоое J). Такое всеискушенное Лицо въ силу одной своей 
опытности, должно быть призываемо нами, какъ надежный нашъ

) Ом. Ф. Шаффа, Тисуг.ъ Христосъ, чудо иеторш, гл. 5.
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Номощникъ и . Руководитель въ нашей жизни. Но 1исусъ Хрис­
тосъ, кроме того, затемъ и нриходилъ на землю, чтобы исцгь- 
лять сокрушенныхъ сердцемъ, проповгъдыватъ плгьнныш 
освобождете, слгьпымъ прозргьнге, отпустить измученныхъ 
на свободу, проповгьдывать лгьто Господне блаюпрхлтное 
(Лук. 4, 18. 19). Итакъ,— къ Incycy Христу все обращеше на­
ше; Онъ есть нангь путь и истина и жизнь (1оан. 14, 6). 
Пргидите ко М ть, —  зоветъ Онъ, — ecu труждающгися и 
обремененнгн, и Азъ упокою вы (Мн. 11, 28).

У  р о к ъ  9 2 - й .

(з а к л ю ч и т е л ь н ы й ).

У п о т р е б л е ш е  у ч е н ш  о  в е р е  и б л а г о ч е с т ш : К а к ъ  д о л ж н о  п о л ь з о в а т ь с я  у ч е ш е м ъ  

0  В Е Р Е  И БЛ АГО Ч Е СТ Ш ? ПОЗВОЛИТЕДЕН Ъ-ЛИ  И НДИ Ф ЕРЕН ТИ ЗМ Ъ 110 О Т Н О Ш Е Н Ш  КЪ СЕМУ 

У Ч Е Н Ш , ЗАМ ЕЧ АЕМ Ы Й  У М НОГИ ХЪ И ИЗЪ НМ ЕНУЮ Щ ИХЪ СЕБЯ Н РаВ О С Л А В Н Ы М И ? ЧТО 

ДОЛЖНО Д Е Л А Т Ь , КО ГДА У СМ АТРИ В АЕМ Ъ  В Ъ  С Е Б Е  Т Р Е Х Ъ ?  К А К А Я  НУЖ НА П РЕД О СТО РО Ж Н О СТЬ 

НА Т О Т Ъ  СЛУЧАЙ, КО ГДА НАМЪ К А Ж Е Т С Я , ЧТО МЫ ИСПОЛНИЛИ КА КУЮ -Л И БО  З А П О В Е Д Ь ?

Съ Бож'шю номопцю мы кончили одинъ изъ важнейшихь 
предметов!, нашего изучешя, Православный Христчаншй Кати- 
хизизъ. Не много страницъ въ пройденномъ нами Катихизизе, 
но много содержашя и спасительныхъ истинъ; такъ что при 
всей своей внешней краткости, онъ справедливо носить назваше 
«Пространного Христчанскаго Катихизиса», и для послушнаго 
сына Церкви сообщаетъ все потребное къ жизни и благоче- 
стгю (2 Петр. 1, В).

Преподавши учеше о христианской вере, надежде и любви, 
что именно и нужно для нашей жизни и благочестчя (1 Кор. 
13, 13), Катихизисъ въ заключены даетъ намъ наставлеше 
касательно употреблешя учешя о вгьргь и благочестш и 
прежде всего говоритъ о безусловной обязательности сохранешя 
и исполнешя сего учешя каждымъ проходящимъ или слущающимъ 
его ученикомъ.

«Какъ должно пользоваться учешемъ о B t p t  и благоче- 
сли?» предлагается первый вопросъ въ закдючительномъ на­
ставлены Катихизиса, и дается такой ответь: «Надобно испол-
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пять на самомъ дЪлЪ то, что познано, подъ страхомъ тяж- 
наго осуждежя за неисполнеше». Аще й я вгьсте,— приводятся
слова Самого 1исуса Христа, — блажени есте, аще творите я 
(1оан. 13, 17). Еще той же рабъ, вгьдмий волю господина 
своего, и пе уготовавъ, ни сотворивъ по волге его, бгенъ бу- 
дегпъ много (Лук. 12, 47). Былъ бы, действительно, напрасенъ 
и вреденъ нашъ трудъ, если бы мы ограничили его только изу- 
четемъ хришапской веры и благо чест1я и не имели бы въ виду 
ггриложенгя изученнаго къ жизни, если бы не заботились о 
строгомъ исполнены того, что изучено или познано. Если вся­
кая вообще наука тогда только приноситъ человеку пользу, 
когда имеетъ прямое приложеше къ жизни, то темъ более это 
должно сказать о науке, имеющей своимъ предметомъ веру и 
деятельность человека, т.-е. которая но самому существу своему 
должна быть неотделима отъ жизни; здесь неприменимость изу­
ченнаго къ жизни будетъ именно не нростымъ только упущешемъ 
нользы, а ноложительнымъ зломъ. Кроме библейскихъ местъ, 
приведенныхъ въ Катихизис/Ь, которыми разъясняется это зло, 
можно указать еще на следующ!я: Блажени,— говоритъ Господь 
и Богъ нашъ 1исусъ Христосъ,— слышащге слово Божге и хра- 
нлщ1е ею (Лук. 11, 28). Будете, пишетъ св. Апостолъ 1аковъ, 
исполнители слова, а не слышатели только, обманывающее 
самггхъ себя; только кто вникнет» въ законъ совершенный, 
загюнъ свободы, и пребудет» въ нем»', тотъ, будучи не слу- 
шагпелемъ забывчивым», но исполнителемъ дгьла, блаженъ 
будегпъ въ своемъ дгьйствованги (1ак. 1, 22, 25). Лучше бы, 
учитъ св. Апостолъ Петръ, не познать пуггги правды, нежели 
гюзнавъ возврагпигпься назадъ огпъ преданной святой запо- 
вгьди: последнее— добавляетъ— значитъ то же, что вымытая 
свинья идетъ валяться въ грязи (2 Петр. 2, 21. 22). И св. 
Апостолъ Павелъ говоритъ: мы должны быть особенно вни­
мательны къ слышанному, чгггобы не отпасть. Ибо если 
чрезъ Ателовъ возвгьщенное слово было твердо, и всякое 
преступленге гг непослушанге получало справедливое возда- 
яте : то  какъ мы избгьжимъ, вознерадгьвъ о ггюликомъ сгга- 
сенги, которое, бывъ сначала проповгьдано Господомъ, въ 
насъ утвердилось слышавшими огпъ Него, при засвидгьгпель-
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ствовант отъ Бога знамешя,mi н чудесами, и различными 
силами, и раздаянгемъ Духа Святаго, по Его волгь (Евр. 
2, 1— 4).

Между прочимъ въ наше время противъ Катихизическихъ 
наставлешй и безусловная повиновешя этимъ наставлешямъ не­
редкость слышать возражешя въ роде следующая; «Неоспорима,—- 
говорятъ напр.— истина, что релипя христианская выше всякой 
другой религш (еово1удейской, магометанской и языческихъ) и 
что жить по-христнски значитъ быть истинно-добродетельнымъ 
человекомъ. Но какъ смотреть на тотъ фактъ, что на ряду съ 
православнымъ христчанскимъ вероучешемъ существуютъ друпя 
христйансшя общества— католиковъ, протестантовъ, армянъ, не 
говоря уже о различныхъ мелкихъ христчанскихъ сектахъ? У 
каждаго такого общества преподается свой оябый катихизисъ и 
во всякомъ катихизисе доказывается справедливость учешя лишь 
его одного? Не есть ли это плодъ праздная любо прешя? Не 
лучше ли вместо всякихъ катихизическихъ тонкостей внушать 
ученику лишь одно, что каждый человекъ долженъ быть добрымъ 
человекомъ и хрисианиномъ, а долженъ ли онъ быть православ­
нымъ, или католикомъ, или протестантомъ, армяниномъ и даже 
сектантомъ— объ этомъ совершенно не заботиться? Во всякомъ 
вероисповеданш можно быть добрымъ человекомъ (!),— да тог­
да— прибавляютъ,— и не было бы всякихъ (вернее следовало бы 
сказать: никакихъ) вероисповедание Веруй каждый, что есть 
Богъ (а кто такой Богъ— обыкновенно не разсуждаютъ), есть 
Спаситель (въ чемъ состоитъ дело спасешя— также не вникаютъ), 
не делай никому зла (почему и для чего—мало сознаютъ),—  
вотъ,— говорятъ,— сущность христианства!» И сообразно съ такими 
разсуждешями, мнопе оказываются по своимъ релипознымъ убеж- 
дешямъ ни православными, ни католиками ни протестантами, ни 
известной определенной категорш сектантами, а являются людьми 
какого-то неуловимая вероисповедашя и живутъ каждый по 
своему личному усмотренш, не подчиняясь въ области веры и 
жизни никакимъ церковнымъ определешямъ (какъ будто безъ 
определенная учешя и правилъ жизни можно быть истиннымъ 
христйаниномъ!.. подобно тому какъ будто безъ солнца и ча- 
еовъ можно въ точности распределять время своихъ занятШ!...).
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Очевидно, во всЬхъ нодобныхъ взглядахъ на дело веры ’) 
смешиваются два различный пошшя или, лучше, отношетя: 
OTHomeHie къ инославт и OTnomenie кг вгьргь вообще. По отноше- 
Hiro кг инославт мы должны допускать свободу веры тЪхъ, кото­
рые къ нему принадлежать, т.-е. должны быть веротерпимы: 
кто ты , осуждающгй чужого раба? говоритъ св. Апостолъ 
Павелъ. Предъ своимъ Господомг стоитг о т , или падаетъ 
(Римл. 14, 4); но по отношенш къ втроисповгьдатю вообгце 
не позволительно быть индиферентнымъ: возлюбленные!— учитъ 
св. Апостолъ 1оаннъ Богословъ, не всякому духу вгьрьте, 
но испытывайте духовъ, отъ Бога ли они (1 1оан. 4, 1), 
и св. Апостолъ Павелъ пишетъ ученику своему Тимоеею: о, Ти- 
мовей! храни преданное тебгъ (1 Тимоо. 6, 20); держись 
образца здравого учетя, которое ты  слышалг отъ меня, 
съ вгърою и любовгю во Христгь Iucycrb (2 Тимоо. 1, 13); 
пребывай въ томъ, чему наученъ и что гпебгь ввгьрено, 
зная, кгьмъ ты  нагучет (3, 14). Индиферентизмъ, даже не­
значительный и мало заметный въ своемъ начале, въ конце 
концовъ, если не будетъ уничтоженъ его зародышъ, неизбежно 
приводить, хотя бы то въ отдаленномъ потомстве, къ полному 
безбожно, которое есть вместе и совершенное безчеловеч1е. 
«Хрисйанская нравственность скажемъ словами одного изъ на­
шихъ апологетовъ,— отвергающая догматъ, представляет, собою 
какъ бы течете реки, отрезанной отъ своего источника какимъ- 
либо преграждешемъ. Если река велика и сильна, то при массе 
воды, находящейся въ ней, течете ея можетъ происходить еще 
часы, дни, недели месяцы, постепенно оскудевая, до совершен- 
наго изсякноветя, и лицо, находящееся вдали отъ источника 
реки, на первое время не будетъ и замечать ея преграждена. 
Но не было ли бы безумно предполагать, что потому что река

!) Справедливость, хотя и печальная, требуетъ заметить, что среди люден, 
нерасположенныхъ къ катихизическимъ наставлешямъ, можно встретить не мало 
лицъ серьезнаго направлешя, которыя искренно жедаютъ быть добрыми и ве ­
рующими людьми, но по своему, напередъ обусловленному, недостаточному раз- 
витш въ области релипи, крайне соблазняются существовашемъ многихъ хр и -  
ст/анскихъ религШ и, соответственно съ тбмъ, мпогихъ разныхъ по учешю кати- 
хизисовъ:— почему, спрашиваютъ, этотъ, а не другой катихизисъ православенъ?
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нродолжаетъ еще течь некоторое время она будетъ продолжать 
течь вечно!... Желаше обладать нравственностно безъ веры въ 
хрисйаншй догматъ, выражающееся въ отвлеченно-деистическомъ 
направлены (когда изъ хрисианства хотятъ брать именно одну 
его нравственную теорш, почтительно относясь къ хриси- 
анскому нравоученш, но отвергая сущность хрисианскаго до- 
гматическаго учешя, какъ прибавку якобы излишнюю въ наше 
время), равняется желашю обладать цветкомъ, оторваннымъ отъ 
дерева. Сегодня онъ кажется еще темъ же живымъ цветкомъ, 
завтра онъ завянетъ, не превратившись въ плодъ»х). Мы, впрочемъ, 
въ подлежащихъ местахъ 2) старались но мере своихъ силъ 
и насколько позволяли пределы нашихъ уроковъ выяснить ту 
истину, что релипя не можетъ быть безпредметною или деломъ 
вкуса каждаго отдельнаго человека; что она какъ союзъ человека 
съ Богомъ должна заключать въ себе полноту спасительныхъ 
истинъ и для всехъ людей быть единымъ светомъ въ жизни, 
какъ единъ Господь Богъ нашъ; что 1исусъ Христосъ, принесшШ 
намъ на землю этотъ светъ веры и жизни, не училъ объ одномъ 
и томъ же предмете да и нтпъ, но въ Немъ было да (2 
Кор. 1, 19); раскрывали, где и почему сохраняется слово Гос­
пода во всей своей неповрежденности и чистоте. Теперь въ 
заключены заметимъ, что крайнюю неосновательность личнаго 
руководительства въ деле веры доказываютъ собою сами же 
свободомыслители. Присмотритесь внимательнее къ каждому изъ 
свободомыслителей въ деле веры, и вы увидите, что въ сущно­

>) См. „Посл'Ьдшя философсюя и христианское воззр'Ьтя на жизнь" —  
О. Г. Тернера, въ Христ. чт. 1879 г., май—шнь, стр. 618 и 619.

2) См., напр.,Кн. 1, стр. 44— 59, 129— 130, 381— 384 и особенно стр.324— 326, 
псб нами приведенъ одинънзъ прим-Ьровъ того,насколько важнодля нашей нравствен­
ности внимательное и серьезное изучеше даже отвлечепн1шшихъ догматовъ нашей 
в$ры, другими словами, net мы однимъ изъ образцовъ старались доказать, что 
между догматическимъ и нравственнымъ учешемъ заключается самая тгъсная 
связь; такъ что отрицаше этой связи свид-Ьтельствуегь только о крайней узкости 
и сл^потЬ отрицающихъ умовъ: да сбудется, говоритъ Евангел1е, слово llca iu  
пророка: Господи! кто повприлъ с-тшанному отъ насъ? и  кому открылась мышца 
Господня? Потому не. могли они впроватъ, что, какъ еще сказалъ Исагя, на- 
родъ сей ослппилг глаза свои, и  окаменилъ сердце свое, да не видятъ глазами, 
и  не уразумпютъ сердцемъ, и  не обратятся, чтобъ Я  исцплимъ ихъ (1оан. 12 
38-40).
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сти они отнюдь не такъ склонны къ идеЬ свободомыслия, какъ 
это выходитъ по ихъ словамъ. Ибо пусть попытается, напр., сынъ 
или другъ любого свободомыслителя открыто отступиться отъ 
убЬждешя своего отца и друга и принять какую-либо изъ суще- 
ствующихъ опредЬленныхъ хриетчанскихъ исповЬдашй: на него 
выше всякаго сомнЬшя будетъ воздвигнуто со стороны проповЬд- 
ника свободы гонеше, какого, пожалуй, не дЬлали въ первые 
вЬка хританства даже язычники противъ христаанъ. Между тЬмъ, 
будучи послЬдовательны своему принципу, вс’Ь свободомыслители 
должны бы предоставлять безусловную свободу въ выборЬ религш 
хотя бы то своимъ дЬтямъ и друзьямъ. Вообще нерасположеше 
и даже презрЬше со стороны представителей либерализма къ ли- 
цамъ не ихъ убЬждешй весьма замЬтно. Такъ что если гдЬ 
есть религипозный фанатизмъ, то прежде всего у мнимыхъ рев­
нителей свободы, а не у тйхъ, которые строго исповЬдуютъ 
истинную хиристтанскую религш. И этотъ фанатизмъ кажущихся 
ревнителей свободы, хотя болЬзненно и искаженно, но неоспо­
римо подтверждаетъ ту истину, что релипя во всякомъ случаЬ 
должна имЬть определенную формулу и быть удЬломъ обще­
ства, а не каждаго частнаго лица въ отдельности и что въ 
самой природЬ человЬка лежитъ стремлеше кг единству вЬры. 
Смущаетъ вопросъ: отчего же, тЬмъ не менЬе, не существует!» 
этого единства вЬры среди христ1анъ, и ужели лица другихъ 
христ'ынскихъ исповЬдан1й настолько слЬпы, что не видятъ той 
фальши, какую обыкновенно находятъ у нихъ со стороны? Для 
разрЬшешя сего столь многихъ занимающаго и часто соблазняю- 
щаго вопроса всегда слЬдуетъ имЬть въ виду то, что уже сказано 
нами въ объяснеше происхождешя ересей '), именно, что хри- 
ст1анство или Божественная благодать не истребляетъ индивиду- 
альныхъ особенностей народовъ и отдЬльныхъ людей, вступаю- 
щихъ въ христ1анство, не уничтожаетъ вообще человЬческой 
свободы, и поэтому между самыми призванными народами и 
лицами благодатъ Бола я однихъ какъ бы предпочитаетъ другимъ, 
одни дЬлаются, подъ управлешемъ Промысла Божья, хранителями 
истиннаго православ1я, друпе остаются при исповЬданш хриичан-

>) См. Кн. 2, урокъ 77, стр. 313— 314.
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отва менее чистаго и совершеннаго. Греко-славянсшй м1ръ при- 
знанъ быть хранителемъ истиннаго провослав1я, потому что греки 
искони отличались всестороннимъ и более или менее гармо- 
ничнымъ развийемъ способностей и силъ человека *), что и тре­
буется для точнаго условш хрисйанскихъ истинъ, представля- 
ющихъ собою гармоническое множество и въ то же время един­
ство; а славяне всегда были народомъ сердца2), что также не­
обходимо для вернаго сохранешя Христова учешя, какъ учешя 
о совершеннейшей любви-, тогда какъ западный м1ръ развивался 
особеннымъ образомъ, на почве преимущественно практицизма, и свои 
практичесыя теорш постепенно прилагалъ къ принятому имъ хри- 
спанству: кто не знаетъ, что появлеше, напр., папства въ рим­
ской церкви есть результатъ еще дохристсанскаго стремлешя ри- 
млянъ къ всесветному обладанш 3)? Ненормальное развит1е ду- 
шевныхъ наклонностей и силъ, когда богъ вша сею ослгь- 
пляетъ умы (2 Кор. 4, 4) и окаменяетъ сердце (1оан. 12, 
40), служитъ причиною печальнаго уклонешя отъ строгаго пра-

!)  „Греки,— говоритъ знаменитый немецкш историкъ Шлоссеръ (ф 1834 г.),—  
первые создали свободное, независимое искусство, потому что первые стали за­
ниматься искусствомъ для искусства и такимъ образомъ дали человечеству но­
вое важное средство въ возвышешю и облагороженш себя. Греки первые осно­
вали самостоятельную философда, отличивъ стремлешя мыслящей силы отъ чи- 
сто-релипозной потребности, и, следовательно, открыли разуму человека пределы 
высшаго и безконечнаго, до техъ поръ доступные только одному его чувству. 
Они же первые призвали къ жизни истинную науку, сделавъ изыскашя разума 
независимыми отъ произвола отдельнаго сословия и отъ служешя матер^альнымъ 
потребностямъ. Греки дали новое и чрезвычайно высокое развит1е богатому эле­
менту образованности, заключающемуся въ языке. Наконецъ, греки прежде всехъ 
другихъ народовъ создали настоящую государственную жизнь: они первые пре­
доставили каждой отдельной личности полное участче въ общественныхъ дедахъ, 
первые возвысили годосъ массы до значешя общественяаго мнешя и поставили 
развише государства въ исключительную зависимость отъ однихъ только успе- 
ховъ разума". Ф. Шлоссеръ. Всем1рная HCTopia. Изд. 2. Томъ 1, стр. 81, 82.

2)  „Славяне вообще отличались добродупиемъ, гостепршмствомъ, почтешемъ 
къ старикамъ, любовш къ музыке и песнямъ, съ пленными обходились мягче, 
чемъ друпе народы, и по нстечеши срока возвращали имъ свободу". Иловай- 
скгй. Средняя (всеобщая) истор1я. 1875 г., стр. 164.

3) Пределы и назначеше нашихъ уроковъ не позволяютъ намъ входить въ 
подробную характеристику и психологичесшй анализъ известныхъ народовъ и 
нацШ, существовавшихъ и существующихъ на земномъ шаре, хотя трудъ такой 
имелъ бы или могь иметь громаднейшее значеше для раэрешешя вопросовъ: 1) от­
чего не все народы христ1ане? и 2) почему изъ хрисшанъ не все православны?.
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вослав1я и миогихъ изъ православных!.. Но если кто, то неради­
вые и богоотступники изъ призванныхъ къ православш по 
самому рожденш, крещенш и воспитанш своему дадутъ въ 
особенности стропй отчетъ на суде Бсшемъ: рабъ вгьдтый волю 
господина своего, и не уготовавъ, ни сотворивъ по воли его, 
бгенъ будетъ много :).

Помимо уклонешй отъ истинъ веры и блогочееття, совер­
шенно произвольныхъ и намереннныхъ, много греховъ содЪлы- 
ваетъ человекъ вслгЬдств1е присущей его природе немощи и без- 
сил1я. На эту немощь и безсшпе человеческой природы M H o r ie  

также любятъ ссылаться и, смотря на свои недостатки, какъ 
неизбежные для слабаго человека, мало думаютъ о своемъ са- 
моусовершенш. Но не такъ наставляетъ насъ поступать Кати­
хизисъ. Онъ далее предлагает!, вопросъ: «Что должно делать, 
когда усматриваемъ въ себе трёхъ?» и отвечаетъ: «Не
только должно немедленно принести покаяше и твердо ре­
шиться убегать его впредь, но и стараться по возможности 
загладить сделанный имъ соблазнъ или вредъ противоположны­
ми ему добрыми делами. Такъ поступилъ Закхей мытарь, ко­
гда сказалъ Господу: се полъ (половину) имгьнгя моего, Го­

*) Преимущественно пагубнымъ является уклонеше отъ православнаго ученья 
въ христ1анахъ славянскаго племени, къ которому принадлежимъ и мы, руссьье. 
Народы другихъ нацьН, каковы все народы запада, преобладающею способностью 
своего духа имеютъ умъ, или твердость воли, вообще—практичность; отъ этого 
у другихъ народовъ и слабый по вере члепъ общества еще не такъ потерянъ 
какъ самъ для себя, такъ и для пользы общественной,— руководясь своимъ пра- 
ктическимъ умомъ и волею, онъ все-таки дгьлаеть что-либо полезное для себя и 
для общества. Между гбмъ какъ славяыинъ, въ частности русскш, есть по пре­
имуществу человекъ сердца (это не значить, что славяне вообще и pyccKie въ 
частности глупы, но что именно преобладаешь у нихъ сердце, которое, въ силу 
своего преобладания, руководить умомъ и здравымъ самомъ въ себе, но невольно 
подчиняющимся преобладающему вльяшю сердца, какъ и изъ темпераментовъ че­
ловека непременно какой-нибудь господствуетъ надъ другими: одинъ изъ людей 
по преимуществу сангвнникъ, другой— флегматикъ, третш— меланхоликъ, четвер­
тый— холерикъ; полная гармошя душевныхъ силъ была и есть только у одного 
Богочеловека— Христа 1исуса), а потому, когда невер1емъ заражается русскШ че­
ловекъ, то онъ буквально делается негоднымъ человекомъ,— ueBbpie, развращая 
его сердце, которое составляетъ основного двигателя всей жизни и деятельности 
русскаго человека, темъ самымъ въ корне лишаетъ его руководительства въ 
жизни. И вотъ отсюда-то происходить все то безобраз1е въ жизни нашихъ мало- 
неровъ, которому удивляются сами наставники ихъ, иностранцы-либералы.
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споди, дама нищимъ, и аще кою ним,а (чемъ) обидгьхъ, ш - 
вращу четверки,ею> (Лук. 19, 8). Неоспоримо, что греховная 
природа человека елаба сама по себе; но насколько она слаба 
сама по себ’Ь, настолько же, при помощи Бож1ей, можетъ быть 
и сильна. Корабль самъ по себе не въ состоянш противиться 
течешю и волнамъ морскимъ; но подъ управлешемъ искуснаго 
кормчаго онъ можетъ побеждать и самыя грозныя волны мор- 
сшя. Такъ и человекъ. Если онъ, испытывая влечете своей 
греховной плоти, не будеть имъ противустоять силою своего ума 
и воли и усердною молитвою къ Богу, то, конечно, победа всог* 
да будетъ на стороне влеченШ плотскихъ; но у каждаго чело­
века есть разумъ, сердце и воля, —  силы, которыя, при содТ.й- 
ствш Божественной благодати, могутъ противустоять всякому лу­
кавству и злу. Доказательствомъ сего служатъ все святые угод­
ники Божш, которые облечены были одною съ нами плотш и 
однако пребывали непреклонными въ добре. Пршбр'Ьтается же 
сила нашей победы надъ зломъ именно постояннымъ наблюде- 
шемъ надъ самимъ собою, когда человекъ малМнпй нравствен­
ный недостатокъ, замечаемый въ себе, немедленно старается 
исправить и загладить его противоположнымъ ему добрымъ ка- 
чествомъ. Какъ сила зла въ человеке делается непреклонною 
чрезъ рядъ совершенныхъ злодействъ и упорное преследоваше 
злыхъ целей, такъ и сила добра становится непреодолимою, ког­
да умъ, сердце и воля человека постоянно направляются къ 
одному добру и малейшее уклонеше отъ этого добра не оста­
вляется незамеченнымъ; тогда самое уклонеше служить еще къ 
большему утвержденш на доброй стороне, подобно тому какъ 
растущее въ определенномъ направлены дерево въ случае ко- 
лебашя его ветромъ въ противоположную сторону, еще сильнее 
устремляется на ту, на которую оно обыкновенно наклонено.

Противоположную нравственной безнадежности на успехъ 
въ добре крайность составляетъ горделивое самодовольство отно­
сительно сего успеха. Боже!— молился самъ въ себе евангель- 
CKitt фарисей,— благодарю Тебя, что я не таковъ, какъ 
npouie люди, грабители, обидчики, пргьлюбодгьи, или какъ 
сей мытарь. Пощусь два раза въ недгьлю; даю десятую 
часть изъ всего, что прюбргьтаю (Лук. 18, 11. 12), и за
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такую молитву пошелъ оправданными въ домъ свой мены, 
нежели грЪшникъ мытарь (ст. 14), который, стол вдали, не 
см/ьлъ даже поднять глазъ на небо;  но, ударял себя въ грудь, 
говорилг: Боже! будь милостивъ ко мнгь, гргыиникн (ст. 13)! 
Такъ же мало оправдываешь себя всяйй, кто высоко думаетт. 
о своихъ совершенствахъ. Ибо идеалъ нравственнаго совершенства 
человека весьма великъ: будьте совершении, какъ совершил 
Отецъ вашъ небесный, запов’Ьдуетъ намъ Спаситель (Мо. 5, 
48): следовательно, какъ бы много ни усшЬлъ человекъ въ до­
бродетели, онъ никогда не въ состоянш превысить предназна­
ченной ему цели и оставаться горделиво самодовольными на- 
нротивъ, уснокоиваясь своими хотя бы и действительными отно­
сительными успехами и совершенствами, мы только задержива- 
емъ свое правственное развит1е, подобно тому, какъ ребенокъ 
долго или никогда не можетъ научиться читать, если онъ, изу­
чивши букву а, остановится только на ней одной, вообразивъ 
себе, что онъ уже вслиый грамотей, не такъ, какъ проч!е его 
сверстники, которые даже не слышали объ этомъ а! По сему-то 
Спаситель въ конце своей притчи о мытарЬ и фарисее говоритъ: 
ибо всякш, возвышающгй самъ себя', униженъ будетъ, а 
унижающт себя возвысится (Лук. 18, 14). Гордое самодо­
вольство такими или иными душевными качествами исключается 
самымъ существомъ христианской релипи. Релипя христианская 
есть релипя любви. «Но где есть любвь, тамъ,— скажемъ опять 
словами упомянутаго нами выше апологета,— пе можетъ быть и 
речи о какомъ-то юридическомъ счете, съ балапсомъ кредита и 
дебета; въ области любви, чемъ более вы делаете для любимаго 
существа, т.-е. чемъ более вы любите, темъ более вамъ ка­
жется, что вы сделали недостаточно, темъ более вы горите 
желашемъ сделать еще больше,— однимъ словомъ, вы постоянно 
сознаете себя должникомъ, потому что вы желали бы отдать 
себя всецело, а по вашему несовершенству сделать этого не 
можете '). И, —следуетъ прибавить къ симъ словамъ,— сознаше 
себя вечнымъ должникомъ ио отношенш къ любимому существу 
отнюдь не составляетъ какого-либо нравственнаго страдан'ш для

О. Г. Терненъ. В ъ  Христ. Фт. 187ч г., маи-шнъ, стр. G12.
Катихизисъ Титова, т. 11.
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лица, сознающаго; напротивъ, въ этомъ сознанш и заключается 
источникъ счаст1Я и блаженства человека, который по свойству 
самой своей природы долженъ стремиться все къ большему и 
большему делашю. Вода заключенная въ бассейне, уже не име­
етъ той свежести и вкуса, каше свойственны воде проточной, 
потому что самая природа воды требуетъ постояннаго течешя: 
такъ и человекъ, если онъ замыкаетъ себя въ тесномъ кругу 
действ1Я или же вовсе обрекается на бездейсттае (каковы, напр., 
темничные узники), то какъ бы застаивается, а при совершен- 
номъ бездействш невыносимо мучится; природа человека, какъ 
и природа воды, требуетъ полной и неослабной деятельности, 
непрестанный токъ который только и составляетъ для насъ спа­
сительное оживлеше. А въ особенности это оживлеше испыты­
вается человекомъ, когда последнШ делаетъ дело съ искреннею 
любовш и для искренно любимаго. Самые больнйе труды не 
составляютъ тогда для него особенной тяжести. Отчего, напр., 
люди, сердечно преданные науке, ее испытываютъ или не за- 
мечаютъ особенной усталости даже при слабомъ своемъ организме, 
хотя труды некоторыхъ изъ нихъ буквально поражаютъ своею 
громадностш? Отчего любянцл матери не знаютъ той же уста­
лости въ уходе за своими детьми, хотя этотъ уходъ стоить 
имъ не одной безсонной ночи? Разумеется, отъ силы ихъ любви 
къ своему делу. Такъ что самый внешшй видъ искренняго 
труженика и искреней труженицы внушаетъ къ себе невольное 
расположеше, и чемъ более трудяпцеся стремятся внередъ, чемъ 
более сознаютъ себя должниками, темъ живее на самомъ лице 
ихъ отражается высокое благородство, которое, какъ для нихъ 
самихъ, такъ и для другихъ, составляетъ поистине неземное 
блаженство. Такимъ образомъ, трудиться и трудиться, не сводя 
итоговъ своимъ трудамъ, а едино, задняя забывая и все въ 
предняя простирался (Филип. 3, 13), трудиться не для 
гнусной корысти (должная награда за трудъ, хотя и не скоро 
иногда, съ целш вящшаго нравственнаго самоусовершенствова- 
шя— 1ак. 1, 3. 4, приложится сама собою— Же. 6, 33), но 
изъ ycepdiu, отъ искренняго сердца (1 Петр. 5, 2), трудиться 
единственно но любви къ труду, какъ непременному своему 
Оолгу— вотъ действительное счастче и велич1е человека! Прой­
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денный нами Катихизисъ указашемъ сего счасПя и велич’ш 
человека заканчиваеть свои краткая, но въ высшей степени 
содержательный страницы. «Наная нужна предосторожность на 
тотъ случай, ногда намъ кажется, что мы исполнили какую либо 
заповедь?» предлагает!, онъ пос.тЬдшй свой вопросъ, и отве- 
чаетъ: «Надобно располагать свое сердце по словамъ 1исуса 
Христа: егда сотворите вся повелгьнтя вамъ, глаголите, 
яко ради неключими есмы (рабы ничего не стояние): яко еже 
должна бгъхомъ сотворпти, сотворихомъ (Лук. 47,10)».

к о н е ц ъ.
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Урокъ 67-й.
О второй в третьей запов£дяхъ блаженства: П о ш т е  о „пла­

че* , о которомъ говорится во второй заповеди блаженства, и 
отяич1е сего плача отъ скорби и „печали Mipa сего"; что обе­
щаете Господь плачущимъ; содержаше сего обещашя и цель 
его; п о ш т е  о „кротости", о которой говорится въ третьей за ­
поведи блаженства; действ!я х р и ст н с к о й  кротости и учеше 
о награде кроткимъ ..............................................................................

Урокъ 68-й.

О четвертой заповеди блаженства: Примечаше объ образе 
выражеш я этой заповеди; понят!е о „правде*, указуемой въ 
ней; п о ш т е  объ „алчущихъ и жаждущихъ правды"; что Го­
сподь обещаете алчущимъ и жаждущимъ правды, и какъ сле­
дуете разуметь cie обещ аш е .................................. ' .........................

Урокъ 69-й.
О питой заповеди блаженства: ОбщШ смыслъ этой заповеди—  

милостивая помощь ближнимъ и особенно высокое значеше ея 
въ хрисианстве; средства къ исполнешю пятой заповеди бла­
женства, т. е. „дела милости" и разделеше ихъ; краткое объ­
яснеше каждаго дела милости телеснаго и духовнаго; согла- 
шеше съ заповедью о милости наказавш , совершаемыхъ надъ 
виновными; что Господь обещаете милостивымъ и въ чемъ 
именно cie обещаше с о с т о и т е ...........................................................

Стран.
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VII

О шестой и седьмой заповедяхъ блаженства: П о ш т е  о „чи ­
стота сердца", о которой говорится въ шестой заповеди бла­
женства, и отлич1в чистоты сердца отъ „чистосердеч1я“ , или 
искренности; награда, обещаемая чистыиъ сердцемъ, и объ- 
яснеше ея; поняие о „миротворцахъ"— въ седьмой заповеди 
блаженства, и тесная связь миротворешя съ чистотою сердца; 
что Господь об-Ьщаетъ миротворцамъ, и значеше сего обе- 
u ia H ifl........................... ..............................................................................

Урокъ 71-й.
Объ осьмой и девятой заповедяхъ блаженства: Содержаше

осьиои заповеди блаженства: качества, требуемый сею запове­
дно, приложеше ея къ нашему времени, и награда, обещаемая 
исполвителямъ ея; примечаше о томъ, что не должно наро­
чито изыскивать гонешя себе; содержание девятой заповеди 
блаженства; назваш е подвига,требуемаго сею зап о вед т;р а зли ч 1в 
мужества Христовыхъ страдальцевъ отъ мужества некоторыхъ 
казнимыхъ преступниковъ и отъ фанатизма; учеше о награде 
страдающимъ за имя Христово; общш взглядъ на дальн'Ьйнпя 
изречегпя нагорной проповеди Христовой, и переходъ къ 
третьей части Катихизиса ...................................................................

У р о к ъ  70-й.

ХРИСТ1АНСКАГ0 КАТИХИЗИСА ЧАСТЬ ТРЕТЬЯ.
О Л Ю Б В И .

Урокъ 72-й.
О союзе между верою и любовью: непременное действ1е 

и плодъ истинной вГ.ры въ х р и с т и а н е  —  любовь; недостаточ­
ность для хриспанина одной веры безъ любви и добрыхъ 
д-Ьдъ; недостаточность одной любви и добрыхъ д-Ьлъ безъ вЪ- 
ры; замечаше о любви, которая не сопровождается добрыми 
делами . . .  ..........................................................................................

Урокъ 73-й.
О законе Вожюмъ и заповедяхъ: Средства къ распознава­

ние добрыхъ д-Ьлъ отъ худыхъ —  законъ Божш  внутренШ или 
свидетельство совести, и законъ Божш  внешшй или заповеди 
Божш ; учеше Св. П исаш я о внутреннемъ законе; причина, по­
чему намъ данъ еще законъ внеш ш й; время, когда данъ сей 
законъ; главный и всеобпця заповеди сего закона; ихъ всеоб­
щая обязательность ..............................................................................

Урокъ 74-й.
О разделенш заповедей на две скрижали: Значеше этого 

разделешя; учен!е о семъ 1исуса Христа; учеше о томъ —  все

Стран.
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VIII

ли люди суть ближш'е наши; р'Ьшеше вопроса — почему нетъ 
заповеди о любви къ самому ce6t.; порядокъ въ любви къ 
Богу, къ ближнему и къ самому себе, и глубокШ смыслъ этого 
порядка; цель разделетя откровеннаго закона на десять за­
поведей; главное содержите каждой заповеди; выводъ изъ 
десяти заповедей объ обязанностяхъ къ самому с е б е .................... 289— 298.

Урокъ 75-й.
ОбщШ выводъ изъ учеш я слова Бож 1'я  объ отношенш вну- 

тренняго нравственнаго закона къ закону Б о ж ш  внешнему, 
и приложете этого вывода къ должному пониманш значешя 
каждой частной заповеди Десятослов^я...........................  298-304-

Урокъ 76-й.
Первая заповедь Откровеннаго Закона Бож1я: Значеше словъ:

„А зъ  есмь Господь Богъ твой"— поведете познавать Бога; обя­
занности. вытекающ]'я изъ повелешя познавать Бога; смыслъ 
словъ: „да не будутъ тебе бози инш разве Мене“ —  повелеше 
почит ать  Бога; обязанности, относящаяся къ  внутреннему и 
наружному Б о го п о ч и та вш ......................................................   304— 311.

Урокъ 77-й.
Первая заповЬдь Откровеннаго Закона Бож1я (продолже- 

H ie): Грехи противъ первой заповеди и краткое • замечание о 
каждомъ изъ н и х ъ ...................................................................................... 311— 318.

Урокъ 78-й.
Первая заповедь Откровеннаго Закона Бож 1я  (окончите):

У ч е те  о самоотвержанш; понят1е самоотвержешя: трудность 
его для естественнаго человека и высокое при этомъ утеш е­
т е ,  сообщаемое благодатною помошл'ю; соглаш ете съ первою 
заповедш  п о чи татя  Ангеловъ и Святыхъ людей . . *. . . . 318—328.

Урокъ 79-й.
Вторая заповедь Откровеннаго Закона Бож1я: Понят1е о

кумире и смыслъ запрещешя, изрекаемаго второю заповедно:

Стран.

примечат'е о свящеппыхъ изображешяхъ; попяп'е объ иконе; 
соглаш ете со второю заповедш  употреблешя свят. иконъ и 
почи татя свят. мощ ей..........................................................................  326— 338.

Урокъ 80-й.
Вторая заповедь Откровеннаго Закона Кож !я (окопчаше К 

Грехи противъ второй заповеди и противоположный имъ до­
бродетели ..................................................................................................  337— 347.

Урокъ 81-й.
Третья заповедь Откровеннаго Закона Бож1я; О томъ, когда 

имя Bomie пр1емлется всуе; грехи противъ третьей заповеди; 
примечание о клятве въ  делахъ о б щ ествен н ы хъ ........................ 348 -356.



IX

Четвертая заповедь Откровевеннаго Закона Боапя: Особенно 
глубокШ омыслъ этой заповеди, какъ  соединяющей въ себе 
предписашя въ отношенш къ Богу съ обязанностями по отно­
шению къ  самому человеку: частнейшее разъяонеше сего
соединешя —  праздники и работные дни, основаше для празд- 
новашя седьмого, а не другого какого дня: иснолнеше четвер­
той запов'Ьди въ Христ)анской Ц еркви,— праздноваше Воскрес­
наго дня; начало сего праздника; учеше о празднованш дру­
гихъ дней; перечень важнейшихъ праздниковъ ............................ 356— 366.

Уронъ 83-й.
Четвертая заповедь Откровеннаго Закона Бож1я (оконча- 

nie): Учеше о постахъ, ихъ начало, основаше и назначеше; 
должное провождешо праздничныхъ дней, —  дела нриличныя и 
ненриличныя праздникамъ; преступность праздности и раз- 
сф.янности..................................................................................................  367— 378.

Урокъ 84-й.
Пятая заповедь Откровеннаго Закона Бож1я: Высокое зна­

чеше обязанности почиташя детьми родителей; частн'Ьйипя 
должности въ отношеши къ родителямъ, разумеемый подъ 
общимъ наименовашемъ почиташя ихъ; тяжесть греха непо- 
читан!я родителей; цель обещашя благополучной и долголет­
ней жизни, присоединеннаго къ заповеди о почиташя роди 
телей; какимъ образомъ исполняется cie обещаше: причина, 
почему въ  заповЬдяхъ, въ которыхъ предписывается любовь 
къ ближнимъ, прежде всего упоминается о родителяхъ . . . .  379— 386.

Урокъ 85-й.
П ятая заповедь Откровеннаго Закона Бож1я (продолжеше):

Лица, разумеемый въ  пятой заповеди подъ именемъ родителей, 
и обязанности въ отношеши къ н и м ъ ...........................................  386— 393.

Урокъ 86-й.
Питан заповЬдь Откровеннаго Закона Бож1я (окончаше).

Изложение обязанностей родителей въ  отношеши къ детямъ, 
пастырей въ отношенш къ духовной пастве, начальствующихъ 
и владкющихъ въ отношенш къ подчиненнымъ и слугамъ; при- 
мечаше о нашемъ поведенш въ случае противозаконныхъ тре- 
бовашй со стороны родителей или начальниковъ; общее на- 
имоноваши добродетели, требуемой пятою заповедш , или —  о 
послушан) и.................................................................................................  394— 402.

Урокъ 87-й.
Швстая заповедь Откровеннаго Закона Бож 1я: Содержаше 

этой заповеди; нримечашс и смертной казни ппеступниковъ

Стран.
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и убШстве на войне; учеше о невольномъ убШстве; различные 
случаи, относянцеся къ законопреступному убийству; суждеше 
о саноубШстве и поединкахъ; учеше о духовномъ убШстве; 
добродетели, предписываемыя шестою за п о ве д ш ........................

Урокъ 88-й.
Седьмая заповедь Откровеннаго Закона Б о ж 1Я: Общее со- 

держаше и смыслъ этой заповеди; виды греховъ, запрещае- 
мыхъ седьмою заповедш, и высокое значеше запрещешя ихъ 
не только для духовнаго совершенства человека, но и для те- 
леснаго его здоровья; средства къ избежашю греховъ противъ 
седьмой заповеди; добродетели, противоположный силъ гре- 
хамъ, и побуждешя, представляемый Свящ . Писашемъ для це­
ломудренной жизни .  ......................................................................

Урокъ 89-й.
Осьмая заповедь Откровеннаго Закона Бож1я: Общее содер- 

жаш е этой заповеди; главнейmie грехи, запрещаемые осьмою 
заповедш , и добродетели, предписываемыя ею; примечаше о 
немилосердш къ беднымъ, какъ грехе противъ осьмой запо­
веди; суждеше о коммунизме; учеше о совершенномъ нестя- 
ж а н ш .........................................................................................................

Урокъ 90-й.
Девятая заповедь Откровеннаго Закона Бо ж 1я : Общее содер- 

жаш е этой заповеди и значеше ея въ  ряду другихъ запове­
дей Десятослов1Я; виды ложнаго свидетельства, запрещаемаго 
девятою заповедш; непозволительность пересудовъ и лжи, хотя 
бы такой, при которой нетъ намерешя вредить ближнему; 
средство къ избежашю греховъ противъ девятой заповеди . .

Урокъ 91-й.
Десятая заповедь Откровеннаго Закона Бож1я: Содержаше 

этой заповеди; причины, почему запрещаются не только ху- 
дыя дела, но и худыя желашя и помышлешя; учеше о зависти; 
виды худыхъ желаю 8 и понышленШ, запрещаемыхъ десятою 
заповедш; обязанности, налагаемый десятою заповедш; сред­
ство для исполнешя десятой з а п о в е д и ...........................................

Урокъ 92-й.
(ЗАКЛЮ ЧИ ТЕЛ ЬН Ы Й ).

Употреблеше учеш я о вЬре и благочестш: К а к ъ  должно 
пользоваться учешемъ о вер е  и благочестш? позволитемъ ли 
индиферентизмъ по отношенш къ  сему ученш , замечаемый у 
многихъ и изъ именующихъ себя православными; что должно 
делать, когда усматриваемъ въ  себе грехъ? какая нужна пре­
досторожность на тотъ случай, когда намъ кажется, что мы 
исполнили какую-либо за п о в е д ь ? .......................................................
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Въ конторЪ издателя-книгопродавца А. Д. Ступина
(Москва, Никольская улица, рядомъ съ Ремесленной управой) 

Комиссюнеръ Управлеюя Московской. Синодальной Типографш.
На почтовую перес. прошу прилагать 20 к. на каждый рубль

ПРОДАЮ ТСЯ Ш Д У Ю Щ И  КНИГИ:
  Н1ЁВ0 ПЕЧЕРСШЙ ПАТЕРИНЪ.

Полное собран1е жит!й святыхъ, въ Шево-Печерсной лавр-Ь 
подвизавшихся. Сост. тремя Печерскнми святыми: Несто- 
ромъ, лГтописцемъ Печерскпмъ, Симономъ, еинск. Влади- 
м1рскимъ и Суздальскимъ, и Поликарпомъ, ардимавд. Печер- 
скимъ. Въ новомъ полномъ перевод  ̂Е . Поселянина, 2-е вед. 
М. 1900 г. съ рисунками. Ц. 1 р., съ пересыл. 1 р. 26 к., 

въ переплет!; 2 руб.
К1ево-Печерск1й Патерикъ мояетъ служить источникомъ 
самыхъ высокихъ нравственвыхъ назидашй. Въ немъ мы 
найдемъ самые лучппе образцы нравственной жизни, самые 
лучине примеры предаиности Богу и любви къ Нему. Отшель­
ническая ЖНЗВЬ, ПОСТОЯННЫЯ МОЛИТВЫ, ЖИ8НЬ съ Богомъ и 
въ Bort— все это производить на дриичанина сильное впе- 
чатл-Ьше, а производя впечатлите, безспорно, принесетъ и 
воликую пользу ему.— Переводъ исполненъ точно и живою 
р!;чью. Учебя. Кои. при Свят. Синод-fc допущенъ въ учен, 

библ. духовн. семмнарШ.
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co»o#v СВЯТЫХЪ УГОДНИКОВ!. К1ЕВ0-0СЧХГСККХЪ

Р А З С К А З Ы  И З Ъ  И СТО Р1И

Р У С С К О Й  Ц Е Р К В И
Сост. гр. М. В , Толстымъ. 7-е изд. съ портр. автора. М. 1901 г. Ц. 3 р., въ не- 
репл.— 3 р. 75 к. „Р А З С К А З Ы “ , составлен, граф. Толстымъ, обнимаютъ собою 
жизнь н дйятед. руоск. церк. отъ врем, ея основ, до синодал. управ. Главное достоин, 
ихъ заключ. въ прекрас. изложен. Слогъ автора отличается чистотою, ясностью, жи­
востью н исполи. поэтичоск. одушевл. Разск. проникн. искрен. редипозн. чувств. 
Одобрены Нчебнымъ : Ком. при Св. Синод-fc для библштекъ ecfcxb духовно-учебныхъ заве- 

ден1й и Уч. Ком. Мин. Нар. Проев, дли гииназ!й, убздныхъ и женскихъ училищъ. 
Внесена въ катадогъ изданШ М. Н. Пр. для безилатныхъ народныхъ чнталенъ.

ЗАУПОКОЙНОЕ Б0Г0СЛУЖЕН1Е. Объясн. обрядовъ, предшеств. 
погребении, чина погребения и 

обрядовъ, посд-бд. за погребешемъ. Сост. Г. Орловъ. М. 1900 г. Ц . АО в. Уч. Ком. Мин. 
Нар. Проев, допущено въ учен. библ. низш. училищ, и въ безнд. нар. читал, и библшт.

Сборникъ статей
зидат. чтешю четвероевангел1я съ библш- 
графич. указател. Состав. М. Барсовъ. 
С.-Пб. изд. 2-е бодбе 1500 стр. 2 том. 

Ц. 4 р., въ перепл. 5 р.50 в.

Сборникъ статей „по „ “ т°е!:
чтешю ДЪЯШЙ Св. АПОСТОЛОВЪ съ
библюграфическимъ указателемъ. Сост. 
М . Барсовъ. Изд. 2-е. 600 стр. М . 1902 г. 

Ц. 2 р. въ пер. 2 р. 75 к.

P fn n n u i iu - L  г»та то й  п0 истолковател. и пазидательн. чтенш АПОКАЛИПСИСА 
Ъ О и р Н И Н Ъ  С Т а Т С И  съ библшграфическимъ указателемъ Состав. М. Барсовъ. 

Изд. 2-е. М. 1902 г. Ц. 1 р. въ переп. 1 р. 75 к.

3  КНИГИ СБОРНИКОВЪ М- Бареова-одержатъ m ПОДРОБНЫХЪ
ОБЪЯСНИТЕЛЬНЫХЪ СТАТЕЙ НА ТЕКСТЪ 

НОВАГО ЗАВЪТА, съ толкованиями, взятыми изъ твореаШ св. отцовъ Церкви и 
изъ грудовъ совремонныхъ богослововъ и церковныхъ писателей. Для лицъ, не им-Ь- 
ющнхъ спещальнаго богословскаго образовашя, ови представляютъ полезное чтенш 
и могутъ замЪнить собой ц-Ьлую библютеку лучшихъ произведенш экзегетической 
богословской литературы. Этимъ они выгодно отличаются отъ другихъ сборниковъ съ 

краткими тодконашлми на отд-Ьльныя м-Ьста изъ Новаго зав-Ьта.



Т п И  a) Между прав, священ, и протест, о нЬкотор.
г  г  v JC 3 U | JC l .  обрядахъ, уставахъ, догиатахъ св. Правосл. Церкви, 

б) Между священ, и юрист, по вопросу о расторжении брановъ, и в) Между священ, 
и ведоумЬвающ. паломникомъ о нетлЬши св. мощей. Прот. Г . Титова. СПБ. 1894 г.

Ц. 70 к. ‘
Училищ. СовЬт. при Свят. СинодЬ одобрено для библшт. церковно-приход. школъ.

Т А КЛИП A-PVtfflBflHfTRfl 118 т в ‘а евангельскихъ повЬствов. въ хро- 1 А П ш 1 Ц а Т  J  Д иО иД И П и  нол. порядкЬ излагаемыхъ въ нихъ евавгель' 
скихъ собыпй съ указан, на книгу евангелие Е ю  же. Ц. 20 к.

отъ начала 
ихъ уста-

новлешя при МоисеЬ до основашя церк. Хр. и отнош. ихъ къ жречеству языч. 
Его же. 1878 г. Ц. 1 р.
по вопросу о ветхозавЬтномъ священствЬ и сущно­
сти священнич. служешя вообще. Е ю  же. СПБ. 

1882 г. Ц. 1 р.

ИСТ0Р1Я TZZlll ВЕТХОЗАВЕТНОЙ ЦЕРКВИ

ПОЛЕМИКА
КАТИХИЗИЧЕСК1Я БЕСЪДЫ.

Часть I. Объяснен, символа вЬры. Сост. свящ. CepiieMS СаОковскимг. Изд. 2-е. М. 
1903 г. Ц. 1 р. Учебн. Ком. при Св. Син. допущено въ библ. духовн. Семин., мужск. 
духовн. и женск. епарх. учил. Часть 2 и 3-я. Объясн. молитвы Господней, изречешй 
Господнихъ о блаженствЬ и десяти заиовЬдей Закона Божзя. М. 1902 г. Ц. 1 р. 20 к.

  ЗЕМНАЯ ЖИЗНЬ. УЧЕШЕ И ЧУДЕСА 1ИСУСА ХРИСТА.
БЕСЪДЫ СВЯЩЕННИКА СЪ ПРИХОЖАНАМИ. Состав, прот. Н . Т ихвипЫ й. Изд. 
2-е, въ 2 част. Ц. 1 р. 50 к., въ переплетЬ 2 р. Книга эта предст. собою просто 
излож. въ формЬ назидательн. бесЬдъ евангел. исторш со времени явлешя 1исуса 
Христа M ipy до] предашя Его 1удою и можетъ служить какъ пособ. для проповЬдн., 
такъ и прекрасн. матер, для религ!озно-нравств. чтен1я въ еемьЬ и школЬ.

Катихизичесшя беседы вЬры. Сост.
П . Магоранова. М. 96 г. Ц. 1 р.

РСПР1ЛПЛ ПП1/11С1Лй произнесенныхъ въ 
bbUrПППD IlllJltnm. Московской Нико­
лаевской,что въ ХлыновЬ, церкви.(1897 г.

Беседы, Поучешя и Р'Ьчи
Ioanna, еп. Смоленск. Ц. 1 р.

Пппппц-клм (слова, рЬчи и бее-Ьды),
lipUIIUDD^n какъ богослужебныя, такъ 
и внЬбогосл., на разные случаи, свящ.

Свящ. М. Д. Смирнов*.Изд. 2-е. М. 1901г. Д. Ромашкова. Ц. 1 р. 50 к., въ кореш.
Ц. 1 р. 50 к. \ пероп.— 1 р 75к., въ кол. 2 р. 25 к.

O R K I I  I I P  н а к а з а н н ы е  "I Л  з а п о в Н Ь д е й  
\m J  U  U I  L X J  ^  н а р у ш и т е л и  Л т \^  з а к о н а  Б о н й я . Добрые примЬры въ 
дЬлЬ вЬры и надежды на поиощь Божш. Чтеше для внЬбогослужеб. собесЬд. съ наро- 

домъ. Сост. П. Новюродскгй. Изд. 7-е, съ рисунк. М. 1900 г. Д . 1 р. 10 к.

Q S V T P X r Y V  ТТЮ’ЪФТчТ съ РУССК0* земли. Сборникъ назидательн. повЬствов. о жизни 
*  Д й Ъ Х О А  идЬятельн. благовест, людей нашего времени. Состав. П. Нов­

юродскгй. Изд. 4-е. 1900 г. Ц. 1 р.
ОбЬ книги Иовгородскаго особ. отдЬл. Уч. Ком. Мин. Н. Ир. одобрены для народи, чтен. и 
допущены въ народ, биб. и чит. Учил. Сов. при Св. Син. допущены къ пршбрЬт. въ библ. 

церк.-прнх. школъ для внЬклассн. чтешя.
Р Р О ^ Т П - Л  пастыР* на воскресный, литурпйныя и евангельсыя чтетя.
J D  Е й  О Д О !  Издан1е 3-е. Сост. npoToiepefi Т. Бухаревъ. 1898 г. Ц. 60 к.

ПРДиТИЧРРиПР PVUflRH П PTRfl ПРИ отправлен1в ПРИХОДСКИХЪ ТРЕБЪ, (бывшая) 
Н Г п П IИ IL O n U L  Г л П и О и Д и Ю и  вспомогательная книга. Сост. свящ. Н . Силъчен- 

ковъ. Изд. 4-е, дополн. Ц. 1 руб.
Гг. иногородше адресуются за книгами къ издателю-кннгопродавцу 
А. Д. СТУПИНУ, Москва, Никольская, ряд. съ Ремеслен. управой. 

На пересылку просятъ прилагать 20 к. на рубль.
При нашей нонторЬ имЬется енладъ изданШ Синодальной Типографа, съ которыхъ 

Монастырямъ, Братствамъ и ннигопродавцамъ дЬл&ется уступка.

КАТАЛОГЪ еобетвенныхъ издатй высылается безплатно.


