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ЦАРСТВО БОЖИЕ В МОЛИТВЕ



ПРЕДИСЛОВИЕ

В своем вступительном слове к курсу лекций «О Царстве Божием» православный священник Геннадий Фаст задал риторический вопрос. А проповедуем ли мы Царство Небесное? Ведь из Евангелия мы видим, что Предтеча Господень Иоанн взывал, «Покайтесь, приблизилось Царство Небесное» (Мф. 3.2). Первая проповедь Иисуса Христа начиналась этими же словами (Мф. 4.17). Посылая своих учеников на проповедь, Христос заповедал им также, «ходя же, проповедуйте, что приблизилось Царство Небесное» (Мф. 10.7). И мало того, по Своем воскресении от гроба, в продолжение сорока дней являлся им и говорил о Царствии Божием (Деян. 1.3).  Мы же, сейчас живем в Новозаветное время благодати. Тогда Царствие Небесное только приближалось к людям, теперь же оно дано нам. Но проповедуем ли мы его? 
Очень часто мы проповедуем о достаточно второстепенном, по отношению к Царству Небесному. Иногда, проповедуем совсем далекое от него. А бывает, что еще хуже, проповедующего не слышно совсем. И вчитываясь в Евангелие, приходишь к пониманию, что в слове проповедующего «едино есть на потребу» (Лк. 10.41), слово о Царстве Божием которое возвещено, обещано, исходатайствовано и даровано нам Сыном Божьим и Сыном Человеческим, распятым и воскресшим Иисусом Христом. Это основа Евангелия и основа всей христианской проповеди.

Наша обязанность, в первую очередь обязанность священства, нести благую весть о Царстве Божием всем людям кто вне этого благого Царства, и  даже тем, кто уже давно знает о Христе и имеет внешнее делание ради Христа, но Царство Его не открылось в сердцах их.

Можно привести аллегорию. Вследствие технического прогресса, был например, изобретен новый летательный аппарат. Руководитель проекта, на презентации перед журналистами рассказывает о строении и разработке крепежных узлов и углубляется в то, из какой стали сделаны болты, но  совершенно ничего не говорит о самом аппарате ни о том, какие новые функции он может выполнить. Он не объясняет основные характеристики, и даже не показал внешнего вида этого аппарата. Конечно же, такая презентация для широкой аудитории покажется странной и непонятной. 

Поэтому основой нашей проповеди
 должно быть слово о Царствии Божием, которое подарено нам Иисусом Христом. Наша проповедь должна нести в себе Евангелие о Царстве Божием, о том, что в Него все призваны, что оно является целью нашей жизни, и о том как приобрести, это самое желанное сокровище, уготованное нам от создания мира (Мф. 25.34). Проповедуя, будем проповедовать Царство Небесное, причастниками которого, мы должны стать и быть, еще здесь на земле. И по завещанию апостола Павла слово наше да будет всегда с благодатью, приправлено солью (Кол. 4.6).

Священник Виктор Пасечнюк.

P.S. В книге приведено множество сносок объясняющих, и дополняющих то, о чем говорится в главах. Но они приводятся как дополнение, для того чтобы пространным объяснением, в самой главе, не отойти от темы и не перегрузить статью подробностями. Эти сноски можно и не читать, от этого смысл глав и их содержание не изменятся.

ЦАРСТВО НЕБЕСНОЕ И МОЛИТВА ГОСПОДНЯ
Молясь, не говорите лишнего, как язычники, ибо они думают, 

что в многословии своем будут услышаны;

не уподобляйтесь им, ибо знает Отец ваш, в чем вы имеете нужду, 

прежде вашего прошения у Него.

(Мф. 6.7,8)
Каждое таинственное богослужение Церкви
 начинается благословением Царства Божьего. Толкователи Священного Писания различают три проявления Царства Божьего. 

· Первое Царство – это Царство Силы. Это царство видимого мира, который был сотворен Словом Бога. 

· Второе Царство – Это Царство Благодати. Это то, Царство Небесное, которое есть внутри нас. Это наше реальное, онтологическое соединение с Творцом. Это Царство проповедовал Христос и Его ученики. Быв же спрошен фарисеями, когда придет Царствие Божие, отвечал им: не придет Царствие Божие приметным образом, и не скажут: вот, оно здесь, или: вот, там. Ибо вот, Царствие Божие внутрь вас есть. (Лк. 17.20,21). Такое Царство может образоваться в нас, если мы слушаем и выполняем волю Царя Небесного, Который Духом Своим руководит нас, наставляет, освящая все естество наше. Если есть Царь, и есть подданный, который повинуется Царю, то есть и Царство. И это Царство Божие должно начаться еще здесь, на земле, внутри нас.

· Третье Царство – это Царство Славы Божией, которое наследуют избранные Богом люди и ангелы Его. Оно относится к миру грядущему. Благословение этого триединого Царства Божьего преподал нам Господь Иисус Христос в евангельской молитве «Отче наш». Которая заканчивается словами благословения  Ибо Твое есть Царство и сила и слава во веки. Аминь. (Мф. 6.13). Ибо Твое (Великого Бога) есть Царство (Царство благодати Духа Святого) и сила (сила Твоя неограниченна ничем в Твоем творении, Ты Творец и Всесильный Вседержитель всего сотворенного Тобой) и слава (Ты Господи, славен во всех делах Твоих, дела и творение Твое призвано к неизреченной
 Славе Твоей, которую наследуют уповающие на Тебя и следующие воле Твоей) во веки. Аминь.

Молитва Господня есть совершеннейшая молитва для всех людей, в которой присутствуют все виды молитв. 

1. Молитва о самых важных прошениях для нашего спасения, чтобы наследовать Царство Благодати и Славы. 

2. Молитва покаянная
, без которой человеческая молитва не может быть приятна и угодна Всесвятому Богу. 

3. И конечно же хвалебная, благодарственная часть молитвы, без которой любая молитва останется ущербной. Славословие Бога необходимо для души человека. И в молитве Господней это славословие выражается в кратких последних словах благословения и возвеличивания Бога и Царства Его. 

Молитва Господня дана нам Тем, Кто принес в мир и в наши души Царство Божие. Нам подарен и оставлен
 истинный мир Царствия Божьего. Молитва Господня это та молитва, которая всегда на потребу. В ней самое главное. Она всегда уместна. Она кратка и понятна. В ней мольба о Царстве Божием. В ней нет ничего лишнего.

Как часто мы читаем эту богодухновенную молитву, которую вручил нам Христос. Мы читаем ее настолько часто, что порой уже прочитываем ее без должного благоговения и внимания. Бывает только для «устава», на «автомате», красивой скороговоркой. Но нужно чаще напоминать себе, что мы, молясь этой молитвой, произносим Его слова, которыми были научены. И это не многостраничный акафист, не сложная песнь ветхозаветных праведников, но немногословная молитва, которая есть самая соль всех существующих просьб к Богу. Все 7 прошений должно произносить нам внимательно и с мольбой возносить каждое из 46 слов к престолу Божьему. 

1. Отче наш, иже еси на небесех, да святится имя Твое. 
Имя новое открыл нам Христос. Имя Бога Великого – Отец. Здесь больше чем Отец всего сотворенного им. Как Творца и Отца, Бога, знали и сами иудеи. Здесь же тайна любви Божией, тайна Отечества и Сыновства, здесь тайна триединства Божьего. Когда-то проповедники и богословы старались подобрать примеры из Царства видимого мира для объяснения этой тайны, сокрытой от веков и родов, ныне же открытой святым Его (Кол. 1.26). Старались приоткрыть Тайну Отцовства и триединства, чтобы люди не соблазнились, как соблазнились сыны противления, распявшие Спасителя. Что бы те, кто слышал о Триедином, не извратили откровение Божие, в многобожное язычество. 

Как Океан есть вода – жидкость, так и в северных странах Океан есть твердый лед, но это вода. А от океана вверх поднимаются испарения и туманы, это легкий пар, но он, есть тот же Океан, и это тоже вода. И жидкость, и лед и пар это – вода одного Океана и это Океан. Так и Бог, Он Единый Бог – Отец, Сын, Дух Святой
. Эту Троичность некоторые усматривают в образе человека, который есть дух, душа и тело. И как в человеке есть мысль, которая выражается словом и движением,
 так можно и этим примером выразить единство Бога, Который есть Сущий над всеми, Бог Отец, Его безначальное
 Слово и присносущный
 Дух Его.

Отче…  да святится Имя Твое. Боже наш, как мы славословим Тебя в наших сердцах и умах, языками возвещая величие твое, так да будут все дела и действия наши прославлять Тебя такими делами, которые Тебе угодны. Свято то, что посвящено Творцу. Да будет наша жизнь посвящена Тебе. Да с Твоей благодатной помощью мы будем совершать дела правды, стараясь исполнить заповедь Твою. Помоги нам, Отче наш, чтобы жизнью своей мы выполнили заповеданное Сыном Твоим, так да светит свет ваш пред людьми
, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного (Мф. 5.16). В нас должна отражаться Слава Божия подобно как солнечный свет отражается от луны. И чем чище наша душа, тем ярче будет светить свет Божий через нас.
 Кирилл Иерусалимский замечательно сказал: Свято по естеству имя Божие, говорим ли мы то, или не говорим. Но, поскольку в согрешающих иногда оскверняется, как и написано: Ибо ради вас, как написано, имя Божие хулится у язычников (Ис. 52,5; Рим. 2,24), для того и молимся, чтобы в нас имя Божие святилось: не потому, что будто, не быв святым, начнет оно быть святым, но потому, что в нас оно святым делается, когда сами освящаемся и достойное святыни делаем.

2. Да приидет Царствие Твое.

Большинство новоначальных христиан, которых я спрашивал о смысле этого прошения, имеют мнение, что это то, третье Царство Славы, которое должно прийти по воскресении мертвых и по отделении добра от зла. Т.е. то Царство, где отрет Бог всякую слезу с очей их, и смерти не будет уже; ни плача, ни вопля, ни болезни уже не будет, ибо прежнее прошло (Откр. 21.4). Первые христиане, которые были в гонениях, молились о скорейшем приходе Спасителя возглашая - Маранафа,
 чтобы утешиться от своих скорбей, ради Христа претерпеваемых. И это Царство обязательно придет, молимся мы о том, или нет. В этом же прошении, мы молим о том, чтобы пришло Царствие Благодати, то Царствие Божие которое внутри нас есть. Просим, что бы Сам Бог, Дух Святой, озарил наши души нетварным светом.
 

В последующих главах состояние Царствия Божьего в человеке, будет подробно отражено в ссылках на священное Писание и в мистическом христианском опыте многих сподобившихся этого единения в нашем человеческом естестве. По сути, это и есть, та земная цель христианской жизни, как о том поведал прп. Серафим Саровский. Цель в том, чтобы нам сподобиться посещения Духа Святого, и сделать себя Его жилищем. В том, чтобы к нам, пришло Царствие Его, которое начинается еще здесь, на земле.

3. Да будет воля Твоя, яко на небеси и на земли.

Противление воле Бога, как мы можем увидеть, начиная с самых первых книг Библии, является основным грехом, за который Бог наказывает человека. Человек вкусил запретный плод  в эдемском саду, народ роптал на Бога, Который заботился о них в пустыне на пути из Египта к земле обетованной. Упорство и противление воле Божией толкнуло книжников и фарисеев отвергнуть и предать казни Спасителя Христа. Великая мудрость для человека, если он умеет видеть волю Божию и не противиться ей. Начало премудрости – страх Господень. Человек в начале своего спасительного пути должен остерегаться стать, и быть противником Божественной воли. Противника воли Божией никогда не исполнит Дух Святой, но только тех, кто повинуется Ему. Дух Святый, Которого Бог дал повинующимся Ему (Деян. 5.32). Как этого достичь? Как же быть покорным Ему и не противится Богу?  

1. Во всем происходящем видеть управляющую Десницу Бога. Помнить о том, что все события, это часть Божественного промысла. Очень хороший совет остался нам от старцев Оптиной пустыни. Молитва «Оптинских старцев» показывает, какие мысли и чувства, должен иметь верующий Богу человек. Вот некоторые прошения из этой молитвы. «Господи, дай мне с душевным спокойствием встретить все, что принесет мне наступающий день. Дай мне всецело предаться воле Твоей Святой. Какие бы я не получал известия в течение дня, научи меня принять их со спокойной душой и твердым убеждением, что на все Твоя Святая воля. Во всех непредвиденных случаях не дай мне забыть, что все ниспослано Тобою». Часто, при встречающихся искушениях и скорбных жизненных обстоятельствах, есть соблазн потерять память того, что все происходит по воле Творца. Человек в таком состоянии может согрешить ропотом, хулой на промысел Божий, или впасть в уныние. Но даже в самых неожиданных поворотах событий нашей жизни нужно вспоминать, что Бог всегда говорит, ибо от Меня это было (3Цар. 12.24). В 18-м псалме третьей кафисмы, которая читается на утрене каждую субботу, есть замечательная богодухновенная строчка. Судьбы Господни истины, оправданы вкупе
 (Пс. 18.10). Судьба = суды Бога. И то, что с нами происходит, даже то, что по нашему мнению не должно происходить, все это по промыслу Божьему. Суды Господни истины. Если мы когда-то увидим свою прожитую жизнь со стороны, все события вкупе,
 то прославим заботу нашего Бога о нас, увидев, что Он, несмотря на наше неповиновение Его воле, Своим промыслом делал все, чтобы мы и окружающие нас, получили помощь для спасения души. Только увидев в целом всю картину событий происходящих с нами, всю цепочку судеб, как видит ее Бог, мы поймем, и «оправдаем»
 промысел Божий ищущий нашего спасения. В этом опыте теодицеи (Богооправдания) каждый познавший истину путей и судеб Божьих, несомненно, прославит хвалебным гласом своего Творца. В послании к римлянам написано, любящим Бога, призванным по Его изволению, все содействует ко благу (Рим. 8.28). Нужно доверять Богу и любить его сыновней любовью, веря что Отец никогда не оставит свое дитя, и никогда любящему сыну Он не сделает того, что было бы ему в погибель.

2. Надеяться и уповать на Господа. Весь Ветхий Завет превозносит послушание Господу и упование на Его святую волю, как главнейшую добродетель человека. Упование не на связи, деньги, не на князи и сыны человеческия, но на Бога, и промысел Его, в нашей жизни. Оставляющий упование на Бога, отнимает от себя небесное покровительство. Он как бы говорит своими мыслями и делами, что позаботится о себе сам, намного лучше, чем Господь.  Но не так должен поступать верующий. Писание более чем о какой либо другой добродетели возвещает нам, о уповании на Бога. Вкусите, и увидите, как благ Господь! Блажен человек, который уповает на Него! (Пс. 33.9). Твердого духом Ты хранишь в совершенном мире, ибо на Тебя уповает он. Уповайте на Господа вовеки, ибо Господь Бог есть твердыня вечная (Ис. 26.3,4). А вот и всем известный 90 псалом «Живый в помощи», который так любит
 наша Церковь
. Ведь все, что в нем обещано Богом, защита от сети, язвы, стрелы, беса, змея, все обещано только тому, кто прибегает к Нему и уповает на Него. Яко Ты, Господи, упование мое, Вышняго положил еси прибежище твое.

3. Согласовывать свою волю, с волей Божией. Для того, чтобы быть своими делами и мыслями согласным с волей Бога, мы должны знать, в чем заключается воля Его. Знать что угодно Богу, и что противно Ему, знать как поступить в различных ситуациях жизни. Это проявление мудрости и не помутненного разума. Как приобрести эту желанную мудрость? Она подается нам через Слово Его. Необходимо постоянно, ежедневно читать Священное Писание. Пусть это будут одна, две или три главы,
 но каждый день. Серафим Саровский в своих поучениях говорил: «очень полезно заниматься чтением Слова Божия в уединении и прочитать всю Библию разумно. За одно таковое упражнение, кроме других добрых дел, Господь не оставит человека своей милостью, но исполнит его дара разумения». Человек, получив разумение и мудрость, будет знать, как нужно поступить, чтобы быть в согласии с волей Божьей. Но это накладывает и ответственность,
 так как если знаешь, то обязан делать то, что может быть даже причиной неприятностей, вследствие правильного поступка. Ведь еще и премудрый Соломон сказал: во многой мудрости много печали; и кто умножает познания, умножает скорбь (Ек. 1.18). Но этого требует Бог. Ведь Спаситель предупредил нас, что кто не берет креста своего и следует за Мною, тот не достоин Меня (Мф. 10.38). Кто-то скажет, что если не буду знать, меньше будет спроса. Но такой человек уподобится тому, кто зарыл свой талант, и который говорил: я знал тебя, что ты человек жестокий, жнешь, где не сеял, и собираешь, где не рассыпал, и, убоявшись, пошел и скрыл талант твой в земле; вот тебе твое. Но ему был ответ от Господа. Господин же его сказал ему в ответ: лукавый раб и ленивый! Возьмите у него талант и дайте имеющему десять талантов, ибо всякому имеющему дастся и приумножится, а у неимеющего отнимется и то, что имеет; а негодного раба выбросьте во тьму внешнюю: там будет плач и скрежет зубов (Мф. 25). И прочитывая третье прошение молитвы Господней мы должны держаться евангельских слов  не Моя воля, но Твоя да будет
 (Лк. 22.42).                           

4. Хлеб нaш насyщный дaждь нaм днeсь.

Ты Господи, знаешь, что мы люди, которым достался удел этой жизни, среди терния (колючек) и волчцов (сорняков),
 добывать пропитание в поте лица своего, прилагая для этого немало сил и времени. Но мы просим Тебя, то что необходимо нам сегодня для нашей жизни, дай нам по великому милосердию Твоему. Потому что Ты, помощь и упование наше, во все дни жизни нашей.

В этой молитве, Господь учит нас, молится только о настоящем времени. Так как просящий и получающий только сегодня, будет иметь гораздо большее упование и надежду на Бога, чем тот который живет в достатке и стабильности. Как обычно, в изобилии и богатстве, человек начинает полагаться на внешнее и материальное, забывая Господа и заповеди Его. Показателен пример евангельского богача, который имея изобилие и богатство, говорил себе. Душа! много добра лежит у тебя на многие годы: покойся, ешь, пей, веселись. Но Бог сказал ему: безумный! в сию ночь душу твою возьмут у тебя; кому же достанется то, что ты заготовил? Так бывает с тем, кто собирает сокровища для себя, а не в Бога богатеет. (Лк. 12.19-22) И добавил Христос, уча нас добродетели упования: итак не заботьтесь о завтрашнем дне, ибо завтрашний сам будет заботиться о своем: довольно для каждого дня своей заботы (Мф. 6.34). Как в 74 Псалме написано о этом. Возложи на Господа заботы твои, и Он поддержит
 тебя. Даже в дохристианские времена, когда нищета считалась, можно сказать, наказанием от Бога и пороком, а богатство благословением, премудрый Соломон необычно для своего времени изрек: нищеты и богатства не давай мне, питай меня насущным хлебом, дабы, пресытившись, я не отрекся Тебя и не сказал: "кто Господь?" и чтобы, обеднев, не стал красть и употреблять имя Бога моего всуе (Прит. 30.8,9).

5. И остави нам долги наша, яко и мы оставляем должником нашим.

Покайтесь, ибо приблизилось Царство Небесное (Мф. 4.17). Мы должны видеть свои прегрешения, и недостатки совершенства, которые препятствуют войти нам в Царство Божие. Если человеческая молитва не имеет покаянных воздыханий, то такая молитва вероятнее всего не будет угодна Богу.
 Почему? Потому что, кто не видит того, что он имеет на себе бремя дел, слов и мыслей, которые противны Богу, тот слеп от своей гордости. Бог же гордым противится, а смиренным дает благодать (Иак.4.6 и 1Пет.5.5). Человек не видящий своих недостатков, не имеет снисходительности и очень немилосерден к другим людям. 
В Евангелии от Матфея, Христос добавил, после того как научил своей молитве учеников. Ибо если вы будете прощать людям согрешения их, то простит и вам Отец ваш Небесный, а если не будете прощать людям согрешения их, то и Отец ваш не простит вам согрешений ваших (Мф. 6.14-15). Грехи препятствуют Духу Божьему пребывать в нас. Но нам, даром достался дар прощения грехов. Потому что наказание за грехи всех людей легло на Иисуса Христа. Его добровольным страданием мы очистились от своих грехов. О этой жертве за несколько сот лет до Голгофы пророчествовал Исаия. Он изъязвлен был за грехи наши и мучим за беззакония наши; наказание мира нашего было на Нем, и ранами Его мы исцелились. Все мы блуждали, как овцы, совратились каждый на свою дорогу: и Господь возложил на Него грехи всех нас. Он истязуем был, но страдал добровольно и не открывал уст Своих; как овца, веден был Он на заклание, и как агнец пред стригущим его безгласен, так Он не отверзал уст Своих. (Ис. 53.5-7). Нам уже не нужен для вечного спасения, тот закон из 613 мицвот,
 которых придерживаются иудеи. Потому что делами закона не оправдается пред Ним никакая плоть. (Рим. 3.20) Все, утверждающиеся на делах закона, находятся под клятвою. Ибо написано: проклят всяк, кто не исполняет постоянно всего, что написано в книге закона. А что законом никто не оправдывается пред Богом, это ясно, потому что праведный верою жив будет
 (Гал. 3.10-11). Жертва за весь мир принесена. Прощение для всех уже настало. Мы очищены от греха кровью Иисуса. Теперь, каждый может принять Бога в себя. Соединиться с Ним. Приблизиться к совершенству. Обожится, стать сыном Его, и сыновней любовью взывать к Нему – Отче наш! Мы можем иметь прощение только, когда будем иметь веру в то, что очистились от грехов наших, распятым Христом. Мы можем родиться от Духа, зная, что мы оживаем для вечности, Его воскресением из мертвых. И соединяясь с Ним в Его Теле,
 и с Его Духом, мы пребываем в любви. Любовь это дух Христов. Где любовь там прощение. По Своей любви, Бог даром прощает нам наши грехи. Мы же имея Дух Божий, должны прощать тех, кто согрешил против нас. Он возлюбил нас и послал Сына Своего в умилостивление за грехи наши. Возлюбленные! если так возлюбил нас Бог, то и мы должны любить друг друга. Бога никто никогда не видел. Если мы любим друг друга, то Бог в нас пребывает, и любовь Его совершенна есть в нас (1Ин. 4.7-12). И по свойству любви, если мы имеем Дух Божий, мы непременно будем прощать других людей. Без любви мы не будем иметь Святого Духа, и любовь живет там, где Дух Божий, потому что Сам Бог есть любовь. (1Ин. 4.8).

Но как прощать людей, если это трудно, если не получается? 

Настоящая любовь только в Духе Святом.  Но каждый должен пытаться делать правду Божию. Стремиться к ней, понуждать себя для творения дел Духа. Мы судим, пересуживаем и осуждаем каждый день своей жизни. Мы судим, но суд наш должен, по слову Спасителя,
 быть с милостью. Иначе сами мы лишимся того, на что рассчитываем – на прощение грехов и помилование. Не судите, да не судимы будете, ибо каким судом судите, таким будете судимы; и какою мерою мерите, такою и вам будут мерить (Мф. 7.1,2). Ибо суд без милости не оказавшему милости; милость превозносится над судом (Иак. 2.13). И вот, что нам нужно делать. Если все-таки судим, то попробуем поставить себя, на место осужденного.
 Попробуем найти смягчающие обстоятельства для осуждаемого. Вспомним свои сделанные грехи, прощение которых мы получили, и убоявшись что наш суд воскресит эти грехи, отложим это очень неполезное занятие. Человек в обиде и негодовании желающий наказания и даже смерти своему обидчику должен помнить что Бог, у любого человека может в любую минуту забрать его жизнь миллионами из случаев. И если Он терпит такого человека, и сохраняет ему жизнь ради чего-то, то и мы должны терпеть, доверяя промыслу Божьему.

Прощение наших грехов и прощение нами наших должников, напрямую имеет отношение к Царству Благодати, которое внутри нас есть, к пути стяжания Духа Святого. Все Евангельские притчи, начинающиеся со слов Царство Небесное подобно, это подсказка нам, при каких условиях Дух Святой может пребывать в нас. И вот притча Христова о некой стороне  Царствия Божьего, которая есть прощение «должников наших».

Царство Небесное подобно царю, который захотел сосчитаться с рабами своими; когда начал он считаться, приведен был к нему некто, который должен был ему десять тысяч талантов; а как он не имел, чем заплатить, то государь его приказал продать его, и жену его, и детей, и все, что он имел, и заплатить; тогда раб тот пал, и, кланяясь ему, говорил: государь! потерпи на мне, и все тебе заплачу. Государь, умилосердившись над рабом тем, отпустил его и долг простил ему. Раб же тот, выйдя, нашел одного из товарищей своих, который должен был ему сто динариев, и, схватив его, душил, говоря: отдай мне, что должен. Тогда товарищ его пал к ногам его, умолял его и говорил: потерпи на мне, и все отдам тебе. Но тот не захотел, а пошел и посадил его в темницу, пока не отдаст долга. Товарищи его, видев происшедшее, очень огорчились и, придя, рассказали государю своему все бывшее. Тогда государь его призывает его и говорит: злой раб! весь долг тот я простил тебе, потому что ты упросил меня; не надлежало ли и тебе помиловать товарища твоего, как и я помиловал тебя? И, разгневавшись, государь его отдал его истязателям, пока не отдаст ему всего долга. Так и Отец Мой Небесный поступит с вами, если не простит каждый из вас от сердца своего брату своему согрешений его (Мф. 18.23-35). После прочтения этой притчи, для всякого человека становится очевидным то, что в Царствии Славы у Бога не будет находиться тот, кто не прощал людям согрешения их, но был жесток и немилосерден. Исполнение Духом Святым, то Царство Благодати, которое внутри нас есть, не наступит у жестокого и немилосердного человека. 

Если мы, молимся словами пятого прошения молитвы Господней, прося простить нас, но не прощаем согрешивших против нас, и остаемся жестокими как тот немилосердный должник, то произносить эту просьбу к Богу мы не имеем права. Остается одно – проявлять снисхождение и любовь к ближним своим. Возлюбленные! будем любить друг друга, потому что любовь от Бога, и всякий любящий рожден от Бога и знает Бога. Кто не любит, тот не познал Бога, потому что Бог есть любовь (1Ин. 4.7-8).
6. И не введи нас во искушение.

7. Но избавь нас от лукавого.

Все мы в этом мире проходим искушения и без них мы не можем. В священном Писании есть образы очищения и проверки на качество. Это например как в одиннадцатом псалме  говорится о святости и чистоте Слова Божьего. Слова Господни – слова чистые, серебро, очищенное от земли (в слав. – искушенно земли) в горниле, семь раз переплавленное. Серебро и золото очищают многократным плавлением, отделяя драгоценный метал от примесей и рудной породы. Так серебро, проходя через огонь, очищается. Здесь, в этом мире, все люди бывают испытаны. Христос сказал: Горе миру от соблазнов, ибо надобно придти соблазнам (Мф. 18.7), и невозможно не придти соблазнам (Лк. 17.1). Испытывается человек, подобно добытой руде, на наличие того, есть ли в нем серебро, которое остается чистым после того, как руда сгорит или отфильтруется в земляном горниле. Только чистые, отделенные от ненужных примесей, смогут войти, в Царство Славы Господней. Возлюбленные! огненного искушения, для испытания вам посылаемого, не чуждайтесь, как приключения для вас странного. (1Пет. 4.12). Искушения приносят нам очищение и славу победителя,
 если мы достойно их проходим. Пострадают некоторые и из разумных для испытания их, очищения и для убеления к последнему времени (Дан. 11.35). 

Человек всегда стоит перед выбором. И этот выбор нужно сделать в сторону Бога и его заповедей. Искушение – это проверка, испытание. То, что несовершенно должно быть испытано. Каждое творение Божие имеющее свободу выбора, стоит перед искушением. Само искушение, это такое стечение обстоятельств, при котором человек имеет опасность потерять веру и упование на Бога, или же совершить грех, преступив заповедь Божию. Человек может искушаться собственными желаниями, которые исходят от плоти и поврежденного грехом человеческого общества. Ибо все, что в мире: похоть плоти, похоть очей и гордость житейская, не есть от Отца, но от мира сего (1Ин. 2.16). В искушении никто не говори: Бог меня искушает; потому что Бог не искушается злом и Сам не искушает никого, но каждый искушается, увлекаясь и обольщаясь собственною похотью (Иак. 1.13-15). Апостол Павел противопоставляет таким искушениям плотской жизни, жизнь и пребывание в Духе Святом. Это пребывание не дает уже место тому действию искушений, которые порождают грех, который есть смерть. И цель этой книги рассказать о стяжании Духа и исполнении Духом Божьим. 

Кроме собственных желаний мы искушаемы врагом рода человеческого.
 И потому два прошения молитвы Господней об избавлении от искушения и дьявола стоят в одном ряду. Это очень опасные искушения. Об избавлении от такого искушения нас научил молиться Иисус Христос. Он Сам был искушаем в пустыне от дьявола. Но Его человеческая природа победила искушения, и теперь Он может помочь любому искушаемому человеку. Как Сам Он претерпел, быв искушен, то может и искушаемым помочь (Евр. 2.18).
Сатана выпрашивает у Бога непосильные испытания для человека, что бы доказать своему Творцу никчемность и недостойность человека для Царствия Божьего, откуда сам был низвергнут. Он пытается оклеветать и очернить тех, кого Бог сотворил для того чтобы восполнить число отпавших ангелов.
 Сам сатана есть клеветник. В книге Иова описывается, как сатана просит у Бога испытать праведного Иова
 тяжелыми испытаниями, так как услышал от Бога похвалу Иову. И Бог позволил ему искусить, проверить и лишить Иова близких ему людей, богатства, дома и даже здоровья. Это испытание было выше сил Иова, но он устоял в искушении. Вот в такие и подобные сатанинские искушения мы просим Бога не вводить нас, не попускать их нам, и не допустить сильного искушения по причине нашей немощи.

Об избавлении от лукавого молится необходимо.
 Сам Сын Человеческий молился Отцу о своих учениках. Се, сатана просил, чтобы сеять вас как пшеницу, но Я молился о тебе, чтобы не оскудела вера твоя; и ты некогда, обратившись, утверди братьев твоих (Лк. 22.31,32). Сатана выпрашивает у Господа, искусить людей так, что бы человеку было очень трудно понести это. Поэтому мы просим Бога не позволить лукавому искушать нас великими искушениями. Последствия постоянного падения и укоренения в пороках, может привести и к одержанию бесом человеческого существа. Отче наш, избави нас, сынов Твоих, от лукавого дьявола!

ПРИЛОЖЕНИЕ: О САТАНЕ
Дьявол - он был человекоубийца от начала 
и не устоял в истине, ибо нет в нем истины. 
Когда говорит он ложь, говорит свое, ибо он лжец 
и отец лжи. (Ин. 8.44).
Эта глава задумывалась как статья на приходской сайт, как некий ответ бравирующим люцефирианам, и им подобным последователям сатаны. Часто в сети видишь комментарии на религиозные темы подписанные  сатанистами. Очень жаль неразумных юношей и девушек, которые по незнанию самоутверждаются на имени падшего ангела. Но какое недоумение вызывают зрелые мужи, дожившие до преполовения своих лет, а Истину не узнавшие. Их мировоззрение обманчиво и однобоко. Я написал эту статью в противовес люцефирианского образа мыслей и веры, и здесь привожу ее как приложение к данной книге.

В беседах я часто спрашиваю, знает ли собеседник, для чего был сотворен Богом род человеческий, и какой смысл сотворения разумных существ. Ответы разные. Чаще всего ответ, смысл это рождение следующего поколения людей, и забота о них. Сюда же входит и традиционное «построить дом, посадить дерево и вырастить сына». Самые примитивные ответы, смысл в счастливой жизни по плоти. Бывают ответы иногда очень даже близкие к богословской мысли. Смысл в любви. И если даже, имеется в виду любовь только земная, все-таки это уже больше чем бессмысленное размножение для жизни в скорбях и страдании, с надеждой что у «них» (у детей) все будет лучше, чем у «нас».

Не все, что здесь сейчас я напишу, в Церкви присутствует как догмат. Это в большей степени как мнение, и экзегетический опыт прочтения Писания. И уже одно то, что приведенные мнение отцов не противоречат Писанию, достойно того, чтобы принять его для спасительного мировоззрения, которое обличит обман сатаны.

Так в чем же смысл разумных творений Божиих?

В первой строке Библии говорится о том, что В начале сотворил Бог небо и землю (Быт. 1.1). Как иудейское толкование, так и христианское совпадают с тем, что вначале сотворения был создан ангельский мир «небо», а потом и весь видимый мир «земля». Каково число ангелов – неведомо. Ангелы, это разумные творения Божии, созданные также как и мы, по образу и подобию Божьему, со свободной волей
 и бессмертными. Зачем Бог, Совершенный и Самобытный, не имеющий нужды ни в чем, не зависящий ни от чего, сотворил
 из небытия Словом Своим, бессмертных сущностей? Лишь только по Своей любви, Он возжелал сделать творение Свое причастным Своей Божественной Сущности. Чтобы те, кто увидел Свет, стали общниками и участниками того истинного блага или блаженства, которое есть в Нем Самом. Гармония и единение с Создателем стала в полноте числа сотворенных духов. Но как повествует Священное Писание, произошло нечто такое, что нарушило это единение с Богом. Так как свобода выбора, это есть образ Божий, то один из духов по своей воле стал противником воли Божией. В Священном Писании называется первая и главная причина отпадения мятежного духа – гордость. Как упал ты с неба, денница, сын зари! разбился о землю попиравший народы. А говорил в сердце своем: взойду на небо, выше звезд Божиих вознесу престол мой и сяду на горе в сонм богов, на краю севера; и взойду на высоты облачные, буду подобен Всевышнему. Но ты низвержен в ад, в глубины преисподней (Ис. 14.12-15). Святитель Димитрий Ростовский в своем Синопсисе приводит интересное толкование на строчку из послания к евреям ап. Павла, объясняя, что за причина была в гордости Денницы. Русский перевод не дает этого смысла, потому что слово, которое толкуется в этом стихе, в синодальном переводе Писания совершенно отсутствует. Это слово «паки» «опять» «». Шестой стих первой главы послания к Евреям. Также, когда вводит Первородного во вселенную, говорит: и да поклонятся Ему все Ангелы Божии (Евр. 1.6). Когда же паки вводит Первородного во вселенную, глаголет и да поклонятся ему вси ангели Божии (Евр. 1.6).  Когда  же  опять   введёт   Первенца  в  обитаемую [землю],  говорит,  и  пусть падут ниц  перед Ним   все  ангелы  Бога (Евр. 1.6). Святитель Димитрий пишет. Причину ангельской гордыни некоторые из богословов находят в следующем: Господь Бог, как бы открыл ангелам тайну воплощения Слова, в котором имело соединиться Божество с человечеством в лице Хри​стовом, Которому все ангельские существа должны будут кланяться.
 Один же из главных ангелов, называемый Светоносным, рассмотрев высоту и славу своего ангельского естества и рассудив о худости имевшего появиться бренного человеческого естества, возгордился и помыслил не кланяться хотящему воплотиться Богу Слову, и сказал в себе: «На небо взыду и буду, подобен Вышнему». Cиe предположение относительно откровения ангелам тайны воплощения Слова богословы основывают на следующем. Святый апостол Павел в послании к Евреям пишет: «Егда же паки вводит Первородного во вселенную, глаголет: и да поклонятся Ему вси ангели Божии» (1.6). Рассуждая об этих словах, они усматривают, что Сын Божий дважды был, вводим во вселенную: в первый раз чрез откровение ангелам о воплощении Того, Который был еще до создания ангелов, а во второй чрез само воплощение. В обоих этих случаях дается повеление ангелам, чтобы они поклонялись Ему: в первом, чтобы поклонялись верою, ибо они должны были веровать, в имущего воплотиться Бога Слова, которому должны кланяться, а во втором же случае, чтобы они поклонялись самим делом. И потому-то апостол говорит слова: «егда же паки», сие есть вторицею, «вводит Первородного», что указывает на двукратное Его ввождениe, бывшее сперва в начале для ангелов, а по истечении установленных лет и для людей. Отсюда ясно, что ангелам открыта, была тайна будущего воплощения. Так рассуждают некоторые богословы. Но так как древнейшие учителя об этом не писали, то поэтому и мы не говорим о сем ут​вердительно». 

Находясь в Боге, Духом Божиим ангелы получали откровения. Не все ангелы восприняли это откровение со смирением, узнав, что Бог будет обитать не только в их духовных сущностях, но и в «земле», которая станет человеком, и даже превзойдет их. Вместе с мятежным светоносным ангелом отпала третья часть ангельского мира. Вот, большой красный дракон… Хвост его увлек с неба третью часть звезд и поверг их на землю (Откр. 12.3,4). И после того, как Денница отпал от Творца с третьей частью ангельского числа, нарушив гармонию творения Божьего, он возомнил себя подобным Всевышнему. Выше звезд Божиих вознесу престол мой (Ис. 14.15). Под звездами, как в Откровении у ап. Иоанна так и у Исайи именуются ангелы. Денница (Люцифер), возгордился, уподобив себя Богу, и возвысил себя над другими ангелами. Он противопоставил свое «царство», Царству Силы Божией. Вероятно, что гордыня денницы дерзостно насмехалась над разрушенной гармонией творения первозданного числа ангельского мира. Есть мнение, что отпавшие знали, что Бог, сотворив однажды первоначальное число ангелов, уже не станет повторно творить духов восполняя гармонию творения. И это питало гордыню павших, так как они считали, что без них, Божий план будет ущербным. Но Творец чтобы восполнить тот первозданный мир сотворенных, и посрамить гордость падшего ангела творит по образу Своему и подобию человека из земли. Теперь место отпавших должен был восполнять человек. Некоторые стихи Писания о этом говорят. Например, у ап. Иоанна. Я увидел под жертвенником души убиенных за слово Божие и за свидетельство, которое они имели. И возопили они громким голосом, говоря: доколе, Владыка Святый и Истинный, не судишь и не мстишь живущим на земле за кровь нашу? И даны были каждому из них одежды белые, и сказано им, чтобы они успокоились еще на малое время, пока и сотрудники их и братья их, которые будут убиты, как и они, дополнят число (Откр. 6.9-11). В 3 книге Ездры упоминается беседа Ездры и Архангела Иеремиила о суде и вечном Царстве праведников. Вопрошали души праведных в затворах своих, говоря: доколе таким образом будем мы надеяться? И когда плод нашего возмездия? На это отвечал мне Иеремиил Архангел: когда исполнится число семян в вас (3Езд. 4.33,36-37). Есть мнение,
 что этот временный мир прекратит свое существование тогда, когда число святых праведников из числа людей достигнет числа
 отпавших от Бога ангелов. 

О, как же была уязвлена гордость денницы, который не думал, что ему найдется достойная замена. И только узнав о том, что Бог соединится с плотью и что человек будет новым творением способным еще и к размножению, он тотчас возжелал смерти человеческому естеству. Поэтому Христос и сказал: «он был человекоубийца от начала» (Ин. 8.44). Т.е сатана был ненавистником и врагом человека еще до сотворения Адама и Евы.

И сотворил Бог человека по образу Своему, по образу Божию сотворил его; мужчину и женщину сотворил их. И благословил их Бог, и сказал им Бог: плодитесь и размножайтесь, и наполняйте землю (Быт. 1.27,28). Человек сотворен мужчиной и женщиной, которые при соединении в одну плоть имеют возможность к размножению – рождению других людей. Этого чудесного дара не имели даже ангелы. Бог благословил размножение людей. Но то, что размножение когда-то прекратится, указывает на то, что отпавшее число восполнится и более не будет нужды в умножении людей. Ибо, когда из мертвых воскреснут, тогда не будут ни жениться, ни замуж выходить, но будут, как Ангелы на небесах (Мк. 12.25). Иудейские мидраши говорят, что все ангелы были недоверчиво настроены к новому творению.
 Мидраш Теhилим (на Псалмы Давида) приводит даже фразу, которую ангелы воскликнули при виде сотворенного, но уже падшего человека. Что есть человек, что Ты помнишь его, и сын человеческий, что Ты посещаешь его? (Пс. 8.5). Первоначально, это был возглас возмущения и протеста против человека. Это первые клеветнические слова отпавших ангелов. И Давид, видимо понимал и знал, откуда это выражение, но чтобы показать нечистым ангелам их гордость и клевету, Духом Божиим, он приводит эти же слова, но уже прославляя человека как вершину творения этого мира. Прославляя Того, Кто взойдет превыше всякого Начальства, и Власти, и Силы, и Господства, и всякого имени, именуемого не только в сем веке, но и в будущем (Еф. 1.21).
Наименование денницы именем сатаны неслучайно. Сатана́ или сатан (от ивр. שָׂטָן‎), сатан — «противник», «клеветник». Корень этого слова – обвинять, взыскивать. Греческий вариант этого слова – дьявол.

Так как падшие духи возненавидели человека, то решили воспрепятствовать восстановлению вселенской полноты. Дьявол в виде змея решил искусить свободную волю человека по отношению к заповеди о невкушении плодов с одного дерева в райском саду. Для каждого созданного со свободой выбора должен быть и путь с альтернативой, чтобы проявилась добрая воля свободного существа. Поэтому была и заповедь, и поэтому был допущен до первых людей искуситель. И все по той же причине, наша жизнь протекает здесь на земле среди зла и искушений. Для того, что бы мы своим выбором, своим желанием добра подтвердили, что мы выбрали жизнь и приняли в дар от Бога Его Царство Славы. По этой же причине дано еще время сатане искушать людей, проверяя их на верность Творцу. Как радуется враг рода человеческого, когда еще и еще одна душа не наследует жизнь вечную, а входит в число его «царства» тьмы. Дьявол это обезьяна Бога. Есть мнение, что сатана пытается погубить людей из-за зависти к ним, по причине того что некоторые люди
 оказались лучше чем он, и очень желает набрать свою полноту «безблагодатного царства». Ангелы же Божии, служат человеку по воле Божией, споборствуя ему против древнего врага. И апостол назвал их служебными духами
 именно потому, что они, воспевая величие Творца
, еще и служат спасению человечества, помогая людям в брани против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной. (Еф. 6.12). И если ангелы споборствуют человеку, то каждый, кто Господень, должен быть воином Божьим, должен прилагать усилия и стремится к созиданию и обращению к Богу ближнего своего. А для священников, это первая обязанность. И, может быть, из-за нас не наполняются житницы праведных, и ради грехов живущих на земле (3Ездр. 4.39). Может быть из-за нас, из-за теплохладности верующих, не наполняется житница Божия. Ибо много званых, но мало избранных (Лк. 14.24). 

Даже об одной душе вошедшей в радость Господа своего бывает ликование и радость ангелов по слову Спасителя (Лк. 15.10). И зная это, не полагается ли нам, к каждому встреченному человеку отнестись так, что бы наши слова и дела дали ему помощь в деле спасения его души. 

 Первого человека прельстил сатана в образе змея. Змей был хитрее всех зверей полевых, которых создал Господь Бог. И сказал змей жене: подлинно ли сказал Бог: не ешьте ни от какого дерева в раю? И сказала жена змею: плоды с дерев мы можем есть, только плодов дерева, которое среди рая, сказал Бог, не ешьте их и не прикасайтесь к ним, чтобы вам не умереть. И сказал змей жене: нет, не умрете, но знает Бог, что в день, в который вы вкусите их, откроются глаза ваши, и вы будете, как боги, знающие добро и зло. И увидела жена, что дерево хорошо для пищи, и что оно приятно для глаз и вожделенно, потому что дает знание; и взяла плодов его и ела; и дала также мужу своему, и он ел. И открылись глаза у них обоих, и узнали они, что наги, и сшили смоковные листья, и сделали себе опоясания (Быт. 3.1-8). Сатана был доволен тем, что люди ослушались Бога и по этой причине и были изгнаны из райского сада. Было проклятие Божие на землю и на человечество, но было и обетование того, что враг, из-за которого потеряно блаженное место обитания человека будет побежден. Проклял Бог древнего змея такими словами. И сказал Господь Бог змею: за то, что ты сделал это, проклят ты пред всеми скотами и пред всеми зверями полевыми; ты будешь ходить на чреве твоем, и будешь есть прах во все дни жизни твоей; и вражду положу между тобою и между женою, и между семенем твоим и между семенем ее; оно будет поражать тебя в голову, а ты будешь жалить его в пяту (Быт. 3.14,15). Падший ангел осуждается ниже всего творения, даже бессловесного. Теперь его пища это прах, пыль земля. Ничего духовного. У человека пища – хлеб. Но не только человек питается хлебом земным, но живет человек, и всяким словом, исходящим из уст Господа (Втор. 8.3). Сатана теперь голодает. Он подобно блудному сыну ест то, что едят свиньи. Но в отличии от того блудного сына, расточившего свое имение,  сатана не помышляет вернуться к Отцу. Навеки он утратил Огонь Божества, Который почивал на нем, и носителем Которого он был. Он был Помазанным Херувимом, теперь же по слову св. Игнатия
 он вращается в естестве ему чуждом и унизительном. Дух бесплотный обрекается  на помышления и ощущения единственно земные, страстные. Он не хочет и не может правильно действовать в этом естестве: он постоянно злоупотребляет этим естеством. И вражду положу между тобою и между женою, и между семенем твоим и между семенем ее; оно будет поражать тебя в голову, а ты будешь жалить его в пяту. Если дьявол есть человекоубийца и враг рода человеческого, то Богом полагается вражда между падшими духами и людьми. Не друг с другом, должны враждовать сыны человеческие, но вооружиться против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной (Еф. 6.12). И мало того, апостолы Петр и Иаков повелевают противостать сатане, убеждая нас, что при содействии Божьем человеку, когда мы покоряемся Богу, дьявол проигрывает свою битву. Трезвитесь, бодрствуйте, потому что противник ваш диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить. Противостойте ему твердою верою… (1Пет. 5.8,9). Итак покоритесь Богу; противостаньте диаволу, и убежит от вас (Иак. 4.7). Покорным, Бог дает оружие для этой брани. Для сего приимите всеоружие Божие
… (Еф. 6.13-18). Всеоружие – полное обмундирование для военных действий. 
Соблазнена была жена в райском саду словами змея. И потомство жены должно по обетованию будет поразить голову сатаны. Этого Спасителя ждали Адам и Ева, думали, что это будет их первенец, но первый сын – Каин, оказался первым человекоубийцей. Ни второй, ни третий, ни пятый сын, не исполнил того, что предсказал Бог. В последующих поколениях людей Господь воздвигал пророков, которые пророчествовали от Имени Его. И все они имели пророчество чаще смутное и далекое, временами же ясное
 о Том, Кто возьмет наказание и проклятие за грех всех людей на Себя, и пригвоздит грех в собственном безгрешном теле, на крестном жертвеннике. Пророки пророчествовали о Том, Кто раздавит голову змея. Сатане же дано было право жалить в пяту: причинять страдания и искушать людей. Но родилась Жена, которая родила Его – Спасителя мира – Иисуса  Христа. Родившееся в Ней есть от Духа Святаго; Он спас людей Своих от грехов их. Все сие произошло, да сбудется реченное Господом через пророка, который говорит: се, Дева во чреве приимет и родит Сына, и нарекут имя Ему Еммануил, что значит: с нами Бог (Мф. 1.20-23). Жала сатаны не избежал даже Спаситель. Если в пустыне Искусителю не удалось ужалить Христа, то он старался убить Его руками иудеев и римлян. Но уязвив Богочеловека, сам был поражен в голову. Сила сатаны упразднилась. Для сего-то и явился Сын Божий, чтобы разрушить дела дьявола (1Ин. 3.8).
 Падшие ангелы, до сих пор не смирившись с волей Божией о человеке, постоянно обвиняют и клевещут на людей. Противник уничижает людей, горделиво «напоминает» Богу, что сыны Божии (ангелы), даже те которые отпали от Бога, лучше, чем перстный
 человек. И чтобы доказать это, некоторые из ангелов во времена первых людей (см. книгу Еноха), выпросили себе тело, чтобы показать себя, даже в отпадшем состоянии выше людей, которые тогда наполняли землю. Но сыны Божии увидели дочерей человеческих, что они красивы и стали входить к ним, и они стали рождать им… И увидел Господь, что велико развращение человеков на земле (Быт. 6.4-5). От этих смешений рождались исполины – рефаимы, у которых все мысли и помышления сердца их были зло во всякое время. Также в Книге Еноха говорится, что сыны Божии получившие плоть, учили своих детей запретному искусству волхвования и демонического общения, открывая человеку то, что он не должен был знать – мир магии. Некоторые из падших ангелов имели желание показать, что даже лишившись благодати в человеческой плоти они будут превосходить презренных людей чистотой своей жизни, а на самом деле получилось так, что не справившись и искушением плоти, они превзошли людей во зле, и к тому же своими способностями произвели новый вид людей
 исполинов – рефаимов, которые притесняли людей насилием, чародейством и убийствами.
 Всемирный Потоп омыл осквернение с лица земли. Дьявол был посрамлен в своей гордыне, когда превзойти человека в праведности ему не удалось.
Сейчас, все также сатана клевещет на род человеческий, желая погибели людей. Иудейское предание говорит о том, что в наступающей смертельной опасности для человека, падшие духи возносят его злые дела и слова пред Господом и требуют суда справедливости. Требуют, чтобы жизнь грешника была окончена. В иудействе есть мнение, что злословие человека, его осуждение других, это те слова, которыми может пользоваться сатана при своем обвинении человека. Он не имеет дерзновения в обвинении человека, пока не услышит тех самых слов обвинения, которые говорит сам человек кому либо.
 Т.е. все, что мы говорим плохого, это становится дерзновенным набором слов обвинителя
 против нас самих. Сатана старается обвинить человека особенно тогда, когда человеку грозит смертельная опасность. Святые же ангелы возносят пред Лице Божие, добрые дела, слова и святые намерения и стремления человека, оправдывая его.
 И благо, если есть что сказать в наше оправдание, святому Ангелу Хранителю. Не будем же помогать сатане, обвинять нас. Мы немощны сами по себе. Сатана же силен. Но в укрепляющем нас Христе мы сильны и свободны. Христос победил, грех, смерть, и дьявола. Когда в пустыне он отразил нападение сатаны, написано, тогда оставляет Его дьявол, и се, Ангелы приступили и служили Ему
 (Мф. 4.11). Не было еще такого человека, как Сын Человеческий Иисус, который бы так удивил ангельский мир. Ангелы в ожидании смотрели, как же человек в лице Иисуса Христа отразит искушения. Как сможет побороть естество человека нападение самого сатаны. И не было никого ранее подобного Иисусу, кто бы, как Он, не сделал греха, и у кого не было бы лжи в устах Его (Ис. 53.9). И ангелы, видя такого Сына Человеческого, приступили и служили Ему.

Люди, выбирающие вместо служения Творцу, служение только ангелам, тем более служение дьяволу, в огромной мере заблуждаются, причиняя себе духовную погибель. Сатанисты и люцифериане выбирают себе не то упование, которым надеющийся спасается, и не того покровителя, потому что сатана не имеет никакой власти
 если не попустит ему Бог. Ошибочное мнение таковых людей основывается на том, что их избранных и малочисленных, падший ангел будет беречь и всячески помогать им. К тому же, прельщенные его ложью думают, что они поймают сразу двух зайцев. И в этой жизни будут иметь то, что захотят, и там будут под покровительством своего  темного защитника, который не допустит страданий тех, кто был верен ему. Но избавит ли дьявол тех, кому обещает, если сам уже осужден на муку вечную в негасимом огне?
ЦАРСТВО НЕБЕСНОЕ И МУКА ВЕЧНАЯ

Огонь вечный, уготован дьяволу и ангелам его. 
(Мф. 25.41)
Преподобный Иоанн Дамаскин, в своем труде «Точное изложение православной веры» разбирая все определения нашего вероучения, написав главу о Рае, пропустил главу об аде и о вечных мучениях. И это не случайно, что не написана глава о преисподней. Мы можем только иметь очень смутное представление об аде, и о вечных муках огня и червя, исходя из слов Писания. Никто не может истолковать точно, как это будет. Есть различные мнения толкований библейских слов по этому вопросу. Но всегда это останется только мнением, пока не исполнится все. Что нам ясно открыто, то это то, что будет наказание нечестивых людей и ангелов. Будет огонь и червь в этом вечном наказании.
 И к тому же, будет озеро огненное, куда будет брошен сатана и весь ад. И смерть
 и ад повержены в озеро огненное. Это смерть вторая. И кто не был записан в книге жизни, тот был брошен в озеро огненное. (Откр. 20.14,15). Человек должен знать, что говорит Писание по вопросу вечного отлучения от Царства Небесного. Т.е. знать о испытываемых мучениях отверженных. Я приведу некоторые цитаты Писания о мучении грешных, и сделаю вывод, которое есть толковательное мнение, но не догмат Церкви по этому вопросу. 
Божие откровение о вечном огне, очень часто является преткновением для тех людей, которые не могут и не хотят покориться Творцу. Страшась страданий, люди по-своему хотят понимать вечные муки. Если сказать точнее, они вообще не хотят принять этот факт духовного мира. Атеисты и люцефериане, иногда и не церковные люди, и даже адвентисты, высказывают мысль, что если бы Бог был Любовь и высшее Благо, то не осудил бы свое разумное творение на бесконечное страдание. Эти, казалось бы, разумные мысли, заразительны, навязчивы и всегда меняют библейское мировоззрение в сторону хулы на Творца и Слово Его. Всякая хула на Бога, это «недалекость» ума сотворенных людей, а чаще всего ложь сатаны, который наверняка зная истину, противится ей и пытается других увести в сторону лжи и тьмы. Он был человекоубийца от начала и не устоял в истине, ибо нет в нем истины. Когда говорит он ложь, говорит свое, ибо он лжец и отец лжи (Ин. 8.44).  

В Священном Писании сказано, что огонь вечный, уготован
 дьяволу и ангелам его (Мф. 25.41). Вечный огонь как мучение, это участь сатаны. Люди же сотворены для того, чтобы быть Его новыми причастниками, или как еще более величественно написано у Соломона, быть образом вечного бытия Божьего (Прем. 2.23-24). Вечность – удел образа Божьего. Мы созданы подобными Ему. Но в своем подобии мы несовершенны и должны стать преподобными Ему. Все люди подобны Ему в своем бесконечном бытии,
 но преподобны Ему избранные. Ибо много званых, а мало избранных (Мф. 22.14). По причине вражды на нас падших духов, наша жизнь временного земного бытия есть битва, сражение за обетованную Жизнь вечного бытия. Показательны слова ангела, сказанные Ездре о том ограниченном времени, которое нам дано для битвы с похотью мира и врагом рода человеческого. Мы не помышляли в жизни, когда делали беззаконие, что по смерти будем страдать. Он отвечал и сказал: это — помышление о борьбе, которую должен вести на земле родившийся человек, чтобы, если будет побежден, потерпеть то, о чем ты сказал, а если победит, получить то, о чем Я говорю (3Ездр. 7.56-61).
Обычным делом является то, что родители проявляют заботу о своих новорожденных детях. Когда ребенок подрастает, ему объясняют как нужно и как правильно поступать. Мы радуемся, если наше воспитание дает плоды, если ребенок отвергает худое и выбирает доброе. Как мы писали выше, все мы в этом мире проходим искушения и без них мы не можем. Где есть образ и подобие Божие, там есть выбор пути, свобода воли. Это дар, и все что следует от этого, необходимо для того, чтобы стать преподобным. Наверняка родители не имели бы радости, если вместо рожденного ими, выполнял родительскую волю безукоризненно сделанный робот, запрограммированный, чтобы угождать им, выполняя все чему они его научили. Но радость в том, что подобный нам, наш ребенок, которого мы любим, любит нас и делает так, как мы научили его. Всякий оберегает своего ребенка от смертельной опасности. И нам Бог дал заповеди жизни. Противоположность им, это погибель, это лишение образа бытия Божьего. И наша свободная воля избирает путь, по которому мы идем. Блажен, кто выберет жизнь. Как было сказано Ездре. Это та жизнь, о которой сказал Моисей, к народу, говоря: "избери себе жизнь, чтобы жить". Но они не поверили ему, ни пророкам после него, ни Мне, говорившему к ним, что не будет скорби о погибели их, как будет радость о тех, которым уготовано спасение (3Ездр. 7.59-61). Бог желает, как вселюбящий Отец, спасения каждому человеку. Бог ждет каждого на Свой брачный пир. Но не все званные идут к Нему. У нас есть воля, которая может выбирать. Он показал нам, на каком пути мы можем погибнуть для Царства Его, и какой путь ведет в Жизнь вечную. Жизнь и смерть предложил я тебе, благословение и проклятие. Избери жизнь, дабы жил ты и потомство твое (Втор. 30.19). Мы учим своих малолетних детей, что входить в огонь опасно, брать в руки раскаленный метал опасно. Иногда дети проверяют это на себе, впоследствии рыдая от боли. Наш Творец дал нам заповеди спасения, и предупредил, что если мы уйдем от Него, то не сможем избежать мук вечного огня. 

Самое распространенная претензия атеистов и сатанистов, к верующим в том, что как же мог сотворить различные мучения столь Благой Творец, Который любит всех. Ведь во многих посмертных опытах людей сталкивающихся с реальностью ада, часто есть воспоминания о том, как они претерпевали мучения от невыносимого огня,
 орудий пыток и страшных существ. В умах вопрошающих не укладывается тот факт, что Бог мог сотворить такое место мучения и такие страдания. Христос сказал нам, что огонь вечный уготован дьяволу и ангелам его.  Бог есть огонь поядающий.
 Он Сам говорит, ибо огонь возгорелся во гневе Моем, жжет до ада преисподнего. (Втор. 32.22). Есть некоторые слова Писания которые показывают, что огонь уготованный сатане, есть Сам Бог, Который является Огнем, и огнем негасимым. Ведь когда Христос встречал бесноватых, то бесы всегда испытывали мучения от Силы благодати Божией. Они кричали: что Тебе до нас, Иисус, Сын Божий? пришел Ты сюда прежде времени мучить нас (Мф. 8.28,29). Христос даже не прикасался к одержимым, а они вопили поражаемые Светом Божества. Наш Спаситель говорил, Огонь пришел Я низвести на землю, и как желал бы, чтобы он уже возгорелся! (Лк. 12.49). Огонь, о котором говорит Он, это огонь Святого Духа. Исаак Сирин в своем очень известном и часто цитируемом «Слове о подвижничестве» пишет о том, что Божественный огонь любви, это тот самый вечный огонь, который будет причиной мучения грешников. «Мучимые в геенне поражаются бичем любви». Да будет Бог все во всем, пишет апостол Павел (1Кор. 15.28). Куда пойду от Духа Твоего, и от лица Твоего куда убегу? Взойду ли на небо - Ты там; сойду ли в преисподнюю - и там Ты (Пс. 138.7,8). Если везде будет Дух Божий, даже в глубинах преисподней, то везде будет и действие любви Божией, так как Бог есть любовь (1Ин. 14,16). Но почему же, этот огонь благодати одних опаляет,
 причиняя страдания, а для других является источником радости и блаженства?

В Евангелии от Марка, Христос сразу после слов о червях неумирающих, и огне негасимом говорит: Ибо всякий огнем осолится, и всякая жертва солью осолится. Соль - добрая вещь; но ежели соль не солона будет, чем вы ее поправите? Имейте в себе соль, и мир имейте между собою (Мк. 9.47-50). Это говорится опять же о Святом Духе, о том Огне, который должен возгореться в людях. О том Огне, который обожествляет род человеческий, освящает и всыновляет Отцу. Это Огонь очищения, Который очищает все дела и всю жизнь нашу.
 Этот Огонь подобен соли, которая имеет свойство удалять то, что является причиной гниения. Где соль, там не заведутся черви. Где Дух, там нет греха, там, Сам Бог почивает в храме Своем, который есть тело наше.
 Не знаете ли, что тела ваши суть храм живущего в вас Святаго Духа, Которого имеете вы от Бога, и вы не свои? (1Кор. 6.19). Ветхозаветная жертва была по заповеди посыпаема солью. Всякое приношение твое хлебное соли солью, и не оставляй жертвы твоей без соли завета Бога твоего: при всяком приношении твоем приноси соль (Лев. 2.11-13). Как хлеб есть прообраз тела, так соль и елей прообраз Утешителя, Который с нами пребывает (в этой жизни) и в нас будет (в вечной жизни) (Ин. 14.17). 

В этом контексте возможно понимание притч в 25-ой главе Евангелия от Матфея. 

Царство Небесное подобно. Так Господь начинает всякую притчу. Пришедшее Слово Божие пытается в понятных образах донести всем, приходящим к Нему, истину о Царстве Небесном, которое внутри нас есть. Как многогранно Господь раскрывает все стороны Царствия Благодати, которое Он даровал нам. Между явлением Силы Своей, проявляющейся в исцелении болящих, мы видим что Сын Божий с людьми всегда говорит о Царстве Божием.  Он, приняв их, беседовал с ними о Царствии Божием и требовавших исцеления исцелял. (Лк. 9.11).  И вот  25-я глава начинается с того, что Царство Небесное будет подобно (поставлено в будущем времени). Здесь Христос приводит понятную притчу о Царстве Благодати,
 Которое входит в великое Царство Славы, Царство будущего века. И вот первая притча о десяти девах. Тогда подобно будет Царство Небесное десяти девам, которые, взяв светильники свои, вышли навстречу жениху. Из них пять было мудрых и пять неразумных. Неразумные, взяв светильники свои, не взяли с собою масла. Мудрые же, вместе со светильниками своими, взяли масла в сосудах своих. Чаще толкователи Писания говорят, что елей, суть добрые дела, которые делал человек находясь в теле во временной жизни. Но по толкованию святого Серафима Саровского
 под елеем нужно понимать благодать Святого Духа, Которым исполняются верующие в Сына Божьего.  И как жених замедлил, то задремали все и уснули. Но в полночь раздался крик: вот, жених идет, выходите навстречу ему. Тогда встали все девы те и поправили светильники свои. Неразумные же сказали мудрым: дайте нам вашего масла, потому что светильники наши гаснут. А мудрые отвечали: чтобы не случилось недостатка и у нас и у вас, пойдите лучше к продающим и купите себе. Когда же пошли они покупать, пришел жених, и готовые вошли с ним на брачный пир, и двери затворились; Человеку, дано время, показать себя достойным Царствия Божьего. Это время наша земная жизнь. Все попускаемые нам искушения, наша брань и борьба с миром и падшими духами, есть тот полигон, на котором человек проходит испытание во временной жизни для бытия, которое будет вне времени. После приходят и прочие девы, и говорят: Господи! Господи! отвори нам. В пришествие Царства Славы, кто не вместил в себя Бога, кто не сотворил Ему обитель в сердце своем, кто не исполнялся Духом Его, тот услышит Слово Господне: Он же сказал им в ответ: истинно говорю вам: не знаю вас. Итак, бодрствуйте, потому что не знаете ни дня, ни часа, в который приидет Сын Человеческий. Мы призваны трезвиться бодрствовать. Сон духа, есть нерадение о своем спасении и о своем совершенстве, это нерадение о стяжании Духа Святого. Святой Серафим в своей знаменитой беседе о Духе Святом говорит. «Сколь велико сострадание Божие к нашему бедствию, то есть невниманию к Его о нас попечению, когда Бог говорит: Се стою при дверях и толку
, разумея под дверями течение нашей жизни, еще не затворенной смертью. В чем застану, в том и судить буду, — говорит Господь.
 Горе, великое горе, если застанет Он нас отягощенными попечениями и печалями житейскими, ибо кто стерпит гнев Его и против лица гнева Его станет! Вот почему сказано: Бдите и молитеся, да не внидете в напасть, то есть да не лишитесь Духа Божия, ибо бдение и молитва приносят нам благодать Его».

Продолжением этой притчи о Царстве Благодати, без которого не наступит для человека Царство Славы, оставлена нам в 25-ой главе притча о талантах. Ибо Он поступит, как человек, который, отправляясь в чужую страну, призвал рабов своих и поручил им имение свое: и одному дал он пять талантов, другому два, иному один, каждому по его силе; и тотчас отправился. В советской школе нас учили, что все дети одинаково одарены и у всех одинаковые таланты и способности. Но Слово Божие говорит, что у каждого есть ровно столько, сколько доверил ему Бог. У толкователей есть мнение, что таланты, это способности человека. И эти способности мы должны умножить, используя их для доброделания. Но в контексте первой притчи о елее, таланты можно понимать как благодать Духа Святого, данную людям для дела спасения. И каждому дано столько, сколько он может вместить.  Получивший пять талантов пошел, употребил их в дело и приобрел другие пять талантов; точно так же и получивший два таланта приобрел другие два; получивший же один талант пошел и закопал его в землю и скрыл серебро господина своего. Это «хозяйское добро» нам дано, чтобы мы умножали его. Нам даны искры Духа. Но чтобы разгорелось пламя, мы должны приложить свои силы, свою волю. Господин ждет от нас, чтобы мы заготавливали дрова и хворост, исправно давали пищу этому огню, а не заливали то, что имеем водой, и не закапывали данные нам искры благодати в землю. Ведь в земле они не разгорятся. По долгом времени, приходит Господин рабов тех и требует у них отчета. И, подойдя, получивший пять талантов принес другие пять талантов и говорит: Господин! пять талантов ты дал мне; вот, другие пять талантов я приобрел на них. Господин его сказал ему: хорошо, добрый и верный раб! в малом ты был верен, над многим тебя поставлю; войди в радость Господина твоего. Подошел также и получивший два таланта и сказал: Господин! два таланта ты дал мне; вот, другие два таланта я приобрел на них. Господин его сказал ему: хорошо, добрый и верный раб! в малом ты был верен, над многим тебя поставлю; войди в радость Господина твоего. Подошел и получивший один талант и сказал: Господин! я знал тебя, что ты человек жестокий, жнешь, где не сеял, и собираешь, где не рассыпал, и, убоявшись, пошел и скрыл талант твой в земле; вот тебе твое. Господин же его сказал ему в ответ: лукавый раб и ленивый! Нам дано достаточно времени, чтобы исполнить замысел Творца. Время работы рынка (торжища) на котором мы можем купить елей достаточно для этого. Но мы не знаем, ни дня, ни часа, в который приидет Сын Человеческий. Мы не знаем, когда двери брачного пира затворятся. Поэтому ап. Павел призывает нас уподобляться мудрым девам. Итак, смотрите, поступайте осторожно, не как неразумные, но как мудрые, дорожа временем, потому что дни лукавы. (Еф. 5.15-16). Каждый день нас приближает к суду. Каждым днем мы должны дорожить, как временем, данным нам для умножения благодати, т.е. тех талантов, которые оставил нам Господин. В этом цель нашей христианской жизни. И в этом же Его святая воля о нас
. Ты знал, что я жну, где не сеял, и собираю, где не рассыпал; посему надлежало тебе отдать серебро мое торгующим, и я, придя, получил бы мое с прибылью; итак, возьмите у него талант и дайте имеющему десять талантов, ибо всякому имеющему дастся и приумножится, а у неимеющего отнимется и то, что имеет; а негодного раба выбросьте во тьму внешнюю: там будет плач и скрежет зубов. (Мф. 25.). Есть мнение, что в контексте понимания притчи о  талантах, как о благодати Божией, сказанные Спасителем слова у неимеющего отнимется и то, что имеет; (Лк. 19.26), нужно понимать как полное лишение благодати тех, кто не войдет на брачный пир веры Господа своего. Все, что мы имеем доброго, мы имеем по благодати Божией. Человек без помощи Божией, в силу своего падения и испорченности грехом своей природы стремится вниз, ко греху, в тление, избегая узкого пути который ведет в жизнь вечную. Помогает нам удерживаться от окончательного падения, только то, что дано нам как «первоначальный капитал», с помощью которого мы имеем возможность собрать или по прп. Серафиму, стяжать себе «имение»
 которое обогатит нас, сделает богатыми всяким даром Божьим. Это благодать Крещения Христова, печать Духа Его, и то, что дано каждому при рождении его в мир – голос Духа, который называют совестью человека. Этот голос Святого Духа говорит в каждом из нас.
 Ведь всегда, после сделанного или сказанного, после того что не угодно Богу, голос Божий обличает нас. Но иногда, по апостолу, бывают те, кто сожжен в совести своей
 (1Тим. 4.2). Совесть имеет различную силу. Она может быть попираема и истребляема обладателем ее. Ее голос, плотской человек, огрубевая в беззаконии и коснея в грехах, слышит в себе все слабее и слабее, закапывая ее все глубже и глубже, как тот ленивый и лукавый раб. Совесть, это Божественный обличитель в сердцах наших. Свою совесть, сыны века сего, пытаются заткнуть, переубедить, или, в конце концов, заменить своей «совестью плотского разума». Это тихое дуновение ветра, в котором Господь говорит нам, беззаконные пытаются остановить великой стеной выстроенной окаменением сердечным и главенствующим в них плотским разумом. Но действие совести не прекращается до смерти человека. У толкователей существует мнение, что под действием червя неусыпающего, имеются ввиду угрызения совести находящихся в аду. Из Писания же можно понять, что совесть, это не «голый» разум, а действие благодати Божией, которая ведет к покаянию, обращению, молитве и исправлению. Это дар, который восстанавливает неправильные мысли и сердечные намерения человека. Это голос Духа. Это наш обличитель,
 и наш советчик.
 Мы помогаем нашей совести и усиливаем этот Божественный голос,
 когда к ее голосу присоединяем голос Слова Божьего, читая священное Писание. Слово Священного Писания, оно будет судить нас.
 Духом Святым и только Им, мы можем исповедовать что Христос – Сын Божий,
 только Им, мы можем иметь веру во Христа Иисуса. Только Духом Святым мы можем любить,
 молиться, славословить и хвалить Бога, исправляться, каяться и возрождаться
 для жизни вечной. Вне Духа Божьего, мы только плоть, и в помышлениях и в словах и в делах своих. А сеющий в плоть свою, от плоти пожнет тление. (Гал. 6.8). У человека плотского, а не духовного, душа пуста. Она не имеет светлых одежд Духа Святого, брачного одеяния, без которых по слову Спасителя не может быть допущен человек в брачный чертог. Царь, войдя посмотреть возлежащих, увидел там человека, одетого не в брачную одежду, и говорит ему: друг! как ты вошел сюда не в брачной одежде? Он же молчал. Тогда сказал царь слугам: связав ему руки и ноги, возьмите его и бросьте во тьму внешнюю; там будет плач и скрежет зубов; ибо много званых, а мало избранных (Мф. 22.11-15).

 Человек, не использующий своих талантов благодати крещения, игнорирующий свою совесть и противящийся Духу Святому, по исшествии своем от этой жизни, осуждается Судом Божьим. Когда будет Страшный Суд и когда приидет Сын Человеческий во славе Своей и все святые Ангелы с Ним, тогда сядет на престоле славы Своей, и соберутся пред Ним все народы; и отделит одних от других, как пастырь отделяет овец от козлов; и поставит овец по правую Свою сторону, а козлов - по левую (Мф. 25.31-33). В Царстве Славы, Бог отделит зло от добра. Те, кто не вошел при жизни в Царство Благодати, тот будет лишен и Царства Славы Божией. 

Кто-то хуля Бога, обвиняет Его в немилосердии. Почему, говорят, не помиловать всех, и не отворить бы всем Царство Небесное? Воля Божия, несомненно в том, чтобы все спаслись, но его милосердие как раз в том, чтобы те, кто был верен ему, и страдал за Него и за Правду Его, кто был преследуем, осмеян, мучим и убит, кого притесняли и унижали, те кто в терпении своем спасал душу свою, наконец-то получил обещанное. Как, Он, Милосердный и Любящий Отец, допустит, чтобы опять в Его Царстве Славы праведник страдал, но уже вечно? Ведь тот, кто не начал во времени жить по Духу не будет и в вечности жить свято. Опять, зависть козни, мятежи революции и притеснения. Как сказал Бог: если нечестивый будет помилован, то не научится он правде, - будет злодействовать в земле правых и не будет взирать на величие Господа (Ис. 26.10). Поместили бы мы, своего ребенка в камеру с маньяками и убийцами, которые «раскаялись» и плакали на судебном процессе? Кто был зол на земле, таким и останется в вечности. И мало того, даже тот «первоначальный капитал» который нам дан как великим купцам для купли и умножения доверенного, будет отнят у тех, кто не войдет в Царство Славы. У неимеющего отнимется и то, что имеет; (Лк. 19.26). Если здесь, в этой жизни, даже самый отъявленный злодей может по голосу совести Духа Святого умилиться, раскаяться, обратить свой путь к Богу, то там, в аду, ничего доброго уже не будет, там отнимется и то, что он имел. Тот голос Божий – совесть, отнимется от него, голос Духа Божьего умолкнет навсегда. Останется «голый» разум оценивающий реальность загробного бытия. Сожаление о грехах будет, но это, не то покаяние, которое дает исцеление. И прославлять Бога там, никто не сможет, как не могут его прославить здесь, сожженные в совести своей. Словами в преисподней человек может прочитать хвалебный псалом, но безблагодатная душа лишенная Духа, произнесет лишь «голые» слова – хвалы же и благодарения не будет. Человек сможет выдавить из себя слова «я люблю Тебя», а любви не будет. Только Духом Божиим мы можем славословить Бога, любить Его, и ближнего своего. В аду это станет невозможным по причине отнятия Того, что человек имел на земле и не приумножил. Не мертвые восхвалят Господа, ни все нисходящие в могилу; но мы будем благословлять Господа отныне и вовек. Аллилуия (Пс. 113.25,26). Там не славословят Бога, потому что отнят Дух Божий от противящихся Ему. Открой очи Твои, посмотри, потому что не мертвые в аде,
 которых дух взят из внутренностей их, воздадут славу и хвалу Господу; но человек, скорбящий о великости бедствия, который ходит поникши и уныло, и глаза потусклые и душа алчущая воздадут славу и правду Тебе, Господи (Вар. 2.17-19). Ад страна безблагодатная. Не вместившие Бога здесь, там уже подобны сатане, которому уготован огонь вечный. Не вместившие Бога – пустые сосуды без огня Духа Святого, как ныне пуст и сам сатана со своими единомышленными ангелами. Василий Великий высказывал экзегетическое мнение по поводу евангельских слов Христа о рассечении: «и рассечет его, и подвергнет его одной участи с лицемерами; там будет плач и скрежет зубов». (Мф. 24.51). Слово «рассечет его» означает, – отделит от человека благодать Божию. Тот талант, который был дан и не приумножен, будет отнят от негодного и лукавого раба. У евангелиста Луки также есть строка об рассечении. То придет господин раба того … и рассечет его, и подвергнет его одной участи с неверными. Об этом написано в 46 стихе 12 главы. А в 49 стихе, Господь говорит уже об огне, который Он принес на землю: Огонь пришел Я низвести на землю, и как желал бы, чтобы он уже возгорелся! И далее в 51 стихе о разделении людей. Думаете ли вы, что Я пришел дать мир земле? Нет, говорю вам, но разделение.
Вопрос, почему люди, пережившие клиническую смерть или духом, по промыслу Творца, бывшие в преисподней, описывают такое большое количество
 разнообразных, невероятно страшных мучений
 (каждый описывает свое)? Как же мог сотворить такие загробные мучения милосердный Господь, Который есть Любовь? Может ли придумать страшные пытки для Своих детей Совершенный Отец?

Ответ. Бог не творил зла. Не творил пыток. Не он сотворил там «трезубцы и котлы», как и здесь он не делал для людей «электрический стул» и «дыбу». Отец наш Небесный, в Царстве Своем, которое обещано любящим Его, не поселит Своих праведных со злодеем, и тем более с врагом рода человеческого. Злодеи будут жить в своем мире, в том, который они избрали на земле. Там будет плач и скрежет зубов. (Мф. 13.42). Враг рода человеческого, так и останется врагом человека. А что будет происходить с человеком, который в вечности будет бок о бок находиться с сатаной, и ангелами его? Сатана силен, хотя и безблагодатен. Ведь по ап. Павлу ангелы превосходят нас крепостью и силою.
 Разве там может человек противоборствовать ему, когда Дух отнят? Будет два мира. Благодатный и безблагодатный. У Бога, в Царстве Его, будут верные рабы, которые соделались Его детьми. А вне Его Царства, будут лукавые рабы. Безблагодатные, рассеченые, не преподобные Ему, а уподобившиеся падшему херувиму, пустые от Духа Божьего. И как сказал Ангел Ездре «И потому, Ездра, пустым пустое, а полным полное»
 (3Ездр. 7.25).

 Здесь, сейчас тоже Царство Божие – Царство Силы – Царство Творения. Силой Своей Бог сотворил все. Но этот мир лежит во зле.
 Творил ли Бог зло? Нет, но дьяволом вошло оно в мир. Творил ли Бог убийц и маньяков? Нет, но зло усиливается своим падением. Творил ли Бог камеры пыток? Нет, их создал падший человек научаемый древним человекоубийцей. И там, в преисподнем мире, не Бог творил «трезубцы» и «сковороды», но само зло
 выдумывает еще большее зло. Мы призваны к совершенству. И подъем в этом совершенстве неограничен. Наверняка, и в падении есть куда опускаться. Деградация во зло также имеет немалую долготу, дно которой, есть полное отнятие благодати отверженного бытия в вечности. Из Писания можно понять, что праведники в разной мере будут приближены к Богу, как это имеет место в ангельской иерархии. Иная слава солнца, иная слава луны, иная звезд; и звезда от звезды разнится в славе (1Кор. 15.41). Также и злодеи будут испытывать различное состояние мучений. О этом говорили святые отцы Церкви, и это видно из слов Христа о большем, а значит и меньшем осуждении. Горе вам…  за то примете тем большее осуждение
 (Мф. 23.14). Видимо, (это частное мнение), сатана и последовавшие за ним ангелы как первопричина появления зла во вселенной понесут более сильный урон от вечного негасимого огня. Грешники по мере своего отступления менее будут страдать от огня. Но соседство с человеконенавистником будет весомым дополнением к страданию от вечного пламени.

Те, кто заигрывает с падшим херувимом, надеясь на его покровительство, должен знать каков конец истории у падших ангелов. И те, кто думает, что в Раю, в Царстве Славы, будет место абсолютно всем, жестоко, для самих себя, ошибаются. 
Покайтесь, Царство Небесное уже уготовано нам, и давно ждет нас. Бог любит нас, и желает, чтобы мы пребывали и имели радость в Нем. Бог желает, чтобы мы избежали мук, которые уготованы дьяволу и ангелам его. Бог ждет нашего рождения для Жизни Вечной.
ЦАРСТВО БОЖИЕ И РОЖДЕНИЕ ОТ ДУХА

Истинно, истинно говорю тебе, если кто не родится свыше, 
не может увидеть Царствия Божия. (Ин. 3.3).

С чего для нас, может начаться Царство Божие? Как в нас, оно может образоваться? Если оно внутри вас есть,
 как сказал Христос, то всегда ли оно в нас, или нам что-то нужно предпринять, для того, чтобы оно появилось в нас? Что нам нужно, чтобы быть в Царствии Божьем, и наследовать Его? 

Мы знаем, что всякое доброе и ответственное дело требует подготовки. Строят  ли дом, сначала заготавливают материалы и постепенно снизу возводят его. Выращивают ли овощи, или фруктовый сад, то прилагают немалые труды в течении длительного времени, пока не увидят плоды своих долгих забот. А воспитать потомство? Сколько сил, пота и терпения, требуется для этого. 

И для нас, приход Царствия Небесного, возможен, по словам Спасителя, только через рождение свыше. Через рождение от Бога. Через рождение от Духа Святого. В третьей главе от Иоанна описан тайный разговор Христа с Никодимом, богатейшим человеком Иерусалима. Иисус сказал: истинно, истинно говорю тебе, если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия. Если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие. Рожденное от плоти есть плоть, а рожденное от Духа есть дух (Ин. 3.3-6).

Какие чудные слова. Они оказались так непонятны Никодиму, что он воскликнул: «Как может человек родиться, будучи стар? неужели может он в другой раз войти в утробу матери своей и родиться? Как это может быть?» 

Человек, живущий обычной доброй земной жизнью, является обычным плотским человеком. Смысл свой жизни представляет в том, чтобы прожить эту жизнь как можно лучше с материальной точки зрения. Как можно сытнее, как можно веселее. Всеми силами, избегая скорбей и неприятностей. Выращивая для этих же целей свое потомство. Можно задать вопрос, а чем будет отличаться человек духовный от обычного человека плотского? Ведь не пытается ли человек духовный построить дом, вырастить детей, заработать на хлеб с маслом, а может быть и на автомобиль? В чем отличие, между плотским и духовным? Мы читали о подвижниках раздававших свое имение нищим и проводивших свою жизнь в монастырях и пещерах. Мы слышали о мучениках которые не щадили свое тело, страдая до самой смерти за Христа. Но сейчас, такой жизни мы не видим, на виду у нас ее нет. Чаще чем обычно, священники упитаны. Имеют недвижимость и машины. Вкусно едят. Бывают, порой богаче, чем их средний прихожанин. Где тут духовность, и в чем она может заключаться, спросит кто-нибудь нас. Что такое рождение свыше, рождение от Духа? Всякий ли богач бездуховен и всякий ли христианин и священник не является плотским? И «да» и «нет». Дух дышит, где хочет, и голос его слышишь, а не знаешь, откуда приходит и куда уходит: так бывает со всяким, рожденным от Духа (Ин.3.8). Дух Может дышать везде где Ему будет угодно. И в толстых и в худых. И богатый может быть удостоен его посещения, и бедный может быть утешен Им. Нищий может быть нечестивым прогневляющим Бога и богатый может, умножая грехи свои быть отверженным для Царствия Божьего
. Кстати сказать, Никодим пришедший ночью и говоривший с Иисусом, был очень богат. Сами иудеи, сейчас свидетельствуют о праведности этого человека.
  Его великое богатство послужило не только бедным, но и было причастно к погребению Богочеловека.
 Как же может быть, что обычные с виду, и тем более богатые люди, могут быть не плотскими, а рожденными свыше. И точно такие же, могут быть плотью во всех помышлениях своих. Мы знаем от Христа, или «да-да», или «нет-нет». Но это если говорить о конкретном человеке в конкретное время. Тогда однозначно, сегодня он есть или плоть или дух. Но если это разные люди, то среди них есть и пшеница и плевелы, хотя с виду они мало могут отличаться друг от друга. Были в истории монахи, тайно стяжавшие не благодать Духа Божьего, а ценности, которые по их обету они должны были отвергать. И богатство тленное, по их смерти, свидетельствовало против них. А были пастыри в атласных рясах, имевшие немало серебра, и они щедрой рукой помогли скорбящим. Это пример праведного Иоанна Кронштадского, имевшего не только плоды духа, но и не мерой исполненного дарами Святого Духа. Дух дышит, где хочет.
Христос предупредил нас, что богатство может быть препятствием к приобретению Царства Божьего. Говорю вам, что трудно богатому войти в Царство Небесное…  Услышав это, ученики Его весьма изумились и сказали: так кто же может спастись?. сказал им: человекам это невозможно, Богу же все возможно (Мф. 6.25). Нашему разуму победить соблазн богатства невозможно, но с благодатью Духа Божьего, все возможно. Нищий проклинает богачей и тех, кто материально живет лучше его, а в это время проклинаемый им «богач», благотворит тайным делом милостыни, отдает десятину благодаря Бога. Или же другой случай. Богатый презирает бездомного нищего, неработающего, грязного и больного, а Бог видя смирение и покаяние страдальца утешит его
 во Царствии своем.

Так в чем же разница? Как нам понять, что мы имеющие некие материальные блага, живя в миру, несущие труды для пропитания семей наших, заботящихся что нам есть и во что одеться, как понять
 нам, что мы близимся к рождению свыше? Как понять, что мы родились от Духа? Как увидеть разницу между людьми, которые имеют одинаковый достаток, которые живут внешне одинаковой жизнью современного человека. Ведь среди нашей жизни, которая на виду у всех, уже давно нет аскетических подвигов ранних преподобных святых, нет того необычного жития святых описанных в патрологической литературе. В чем составляющая разница человека рожденного свыше и человека плотского. Разница эта в плодах.
 По плодам их узнаете их. Собирают ли с терновника виноград, или с репейника смоквы? Так всякое дерево доброе приносит и плоды добрые, а худое дерево приносит и плоды худые. Не может дерево доброе приносить плоды худые, ни дерево худое приносить плоды добрые (Мф. 7.16-18). 

Человек перед Рождением свыше, это как зародыш, зачавшийся в утробе женщины. Он развивается и растет в тело, которое сможет, уже без ланцеты, существовать в мире. Он проходит все этапы развития и формирования, для того чтобы произошло рождение. Этот пример может послужить правильному пониманию рождения свыше. Рождению предшествует зачатие. И в этом, духовном рождении, зачатие должно случиться. Духовное зачатие происходит, по притче Христовой, от слышания
 Слова Божьего. Вышел сеятель сеять семя свое…  семя есть слово Божие (Лк. 8.11). Скорей всего, с нами духовное зачатие произошло давным-давно. Мы уже слышали Благую Весть о Царствии Божьем, читали Евангелие. Семя упало в наше сердце. Но семя Слова Божьего иногда падает на каменистую почву или зарастает сорняками. По этим причинам оно не сможет вырасти в плод. (Мф. 13.19-23). 

Ко всякому, слушающему слово о Царствии и не разумеющему, приходит лукавый и похищает посеянное в сердце его - вот кого означает посеянное при дороге. Это достаточно страшное событие, когда семя похищено врагом человека. Слово благовестия, как говорится, «в одно ухо влетело, а в другое вылетело». Оно даже не успело полежать на почве, а птицы уже склевали его. Христос говорит, что это происходит с теми, кто не может понять, о чем ему говорят. Это как на уроке высшей математики, если не изучал алгебру, то что ты услышишь на уроке анализа, наверняка не останется у тебя в голове. Препятствием же услышать слово о Царствии Небесном, является укоренелое желание и привычка жить одними лишь плотскими интересами. Человек плотской, по апостолу Павлу, не может судить и разбираться в духовном, в прочем также, как и душевный человек. Душевный человек не принимает того, что от Духа Божия, потому что он почитает это безумием; и не может разуметь, потому что о сем надобно судить духовно. Но духовный судит о всем, а о нем судить никто не может (1Кор. 2.14-15). Мы трехсоставны. Дух,
 душа и тело. Человек телесный помышляет, как бы получить от тела и для тела, все в максимальном количестве. Каким способом, и как, это его меньше всего волнует. И плотской, совершенно не поймет душевного человека, который уже может ограничивать свои грубые желания плоти, ради искусства, красоты, эстетических и моральных принципов. Плотскому человеку непонятны интересы душевного – театры, музыка, музеи и выставки. Плотской, более привычен к ритму барабанов, к «тюремной романтике», к визгу панк рока, на которые моментально реагирует плоть. Для душевного же человека, восходящего в мир иллюзий и прелести, ставящего «общечеловеческие эстетические и гуманистические ценности этого мира» во главу угла, непонятен смысл Царствия Божьего которое не от мира сего. Для него Рай должен наступить здесь, на земле. Здесь должен быть комфорт, радость, красота, словом то, о чем говорит Библия по отношению к будущему веку, где не будет ни болезни, ни печали, ни воздыхания. Иногда, душевный человек, ищет оправдание греха, который совершает, чтобы воплотить на земле свои частные или политические грезы.
 И оправдывая свою неправду, становится гонителем правды Божией.
 Так вот, по слову Христа, именно к не разумеющему, приходит лукавый и похищает посеянное в сердце его. Тот, кто сеет должен сеять и туда и сюда. И где-то должно прорасти. Но по отношению к некоторым, нужно приложить немало труда, потратить немало слов и сил, чтобы они уразумели, и чтобы семечко Слова Божьего, не было похищено из сердца его. Земля, которая находится в собственности собственника, может быть обработана сеятелем только тогда, когда сам владелец добровольно предоставил землю сердца своего, под засев семян. Ведь сеятелю не всегда удобоисполняемо добросить семена до грядок огорода, бросая их через забор у дороги. Соответственно, в таком огороде может не оказаться плодов в нужное время.

А посеянное на каменистых местах означает того, кто слышит слово и тотчас с радостью принимает его; но не имеет в себе корня и непостоянен: когда настанет скорбь или гонение за слово, тотчас соблазняется. Наши сердца порой огрубевают. Наступает сердечное окаменение. Из-за чего? Как правило, из-за совершаемых нами грехов. Коснение в греховной жизни, и лжесмиренные мысли, что я грешник и ничего с этим не сделаешь, приводят к тому, что слово о Царстве, которое мы слышали с радостью, становиться нам безразличным. Оно уже для нас не так солоно, кажется нам пресным и не интересным. Росточек, который пророс из семени при первоначальной встрече с благовестием, не имея влаги Духа, которая имеется в рыхлой обработанной земле, предуготовленной, вспаханной, удобренной, тотчас засыхает на окаменелой сухой земле. Такую землю нашего сердца следует вскапывать и возделывать. Дела правды, лучшая наша лопата. Иногда лопату держат наши ленивые и бессильные руки, которые не копают и не разрыхляют. Тогда, как правило, земля нашего сердца рыхлится и умягчается лопатой Творца. Скорби, несчастья и болезни приуготовляют наше сердце,
 для того чтобы семя Слова Божьего проросло. И семя, в этом случае, сможет прорасти. Но если и прорастет, то неглубокая земля не даст укоренится этому семени и когда взойдет солнце, увянет и, как не имеющее корня, засохнет (Мк. 4.6). Это те, которые, когда услышат слово, с радостью принимают, но которые не имеют корня, и временем веруют, а во время искушения отпадают. (Лк. 8.13). Неукрепленные верой, те сердца, где семя не приросло корнями, отпадают от Царствия Божьего при малейших испытаниях. А если начинаются скорби или гонение на них за слово, которое они приняли, принимают соблазн отпадения и отречения от истины. Во времена последних гонений на Церковь, тысячи неутвержденных в вере христиан соблазнились, став такими, каким потребовал от них политический строй.

А посеянное в тернии означает того, кто слышит слово, но забота века сего и обольщение богатства заглушает слово, и оно бывает бесплодно. Вот здесь, очень часто человек задает себе вопрос о рождении. Как мы можем родиться?  Как, если заботы наши о семье и работе? Как если денег не хватает на необходимые расходы? Как родиться, если одно делаем, а другое сделанное уже требует переделки и ремонта? Человека смущает категоричные слова Христа о двух господах. Никто не может служить двум господам: ибо или одного будет ненавидеть, а другого любить; или одному станет усердствовать, а о другом нерадеть. Не можете служить Богу и маммоне. (Мф. 6.24). Мы смущаемся и говорим, что родиться может только оставивший все заботы, и ушедший в монастырь. Но это не так. Если здесь, в обычной жизни, человек не оставил мамону, то и уйдя в монастырь может надев ризы чернеца, все также возносить служение идолу стяжания. Господь же здесь сказал о служении. Служба это не работа, служба это зов сердца. Священники не работают, а служат. Работает наемник за серебро, а служим мы по призванию. Потому и воины говорят, что несут службу, если делают это с любовью к своему отечеству. Легионеры в Риме были наемниками, а ополченцы служили родине. И наши повседневные дела не будут мешать нам в рождении свыше, если мы не отдадим нашим заботам всего своего сердца. Если не будем сердечно служить мамоне. Родиться свыше нам не помешают наши дела, если они, или способы их совершения, не противоречат заповедям Божиим. Во всех делах, мы должны искать цель исполнения Слова Божьего. Ведь всегда есть выбор, как делать свою работу. Или как вор, принося убытки тому, на кого работаешь. Или как наемник, стараясь, побольше заработать себе денег, несмотря на способы и средства. А можно выполнять свое дело с ответственностью, прилагая старание, терпение чтобы исполнить заповедь о заботе и попечении, о ближних своих, ради Господа Иисуса Христа. Дух освящает любое наше действие. Как отнесешься к делу, что вложишь, и каким смыслом наполнишь его, таковым дело и станет.
 Посему говорю вам: не заботьтесь для души вашей, что вам есть и что пить, ни для тела вашего, во что одеться. Душа не больше ли пищи, и тело одежды? Есть мнение, что последние слова указывают на то, что мы должны жить ради духа, и его нужды ставить выше нужд телесных. При противодействии интересов всегда выбирать сторону духа. Человек может ходить перед Богом даже тогда, когда занимается строительством, бухгалтерией, земледелием и прочими делами.
 Делать это честно и не согрешая преступлением и страстью. Все делать во славу Творца. Это возможно только рожденному свыше. Это дело Духа. Иногда толкуют, что слова, не заботьтесь для души вашей, относятся к той заботе, когда весь свой помысел, всю свою душу, отдают заботе о теле. Т.е душа становится плотской, а не одухотворенной. Если едят, то так, чтобы вволю и до пресыщения, какое уж там воздержание. Если одеваются, так по последней моде, пусть даже нелепой, переплачивая втридорога, и все это что бы лучше, чем у других. Человек ищет совершенства и счастья, но ищет не там. Всякое плотское счастье недолговечно, оно преходяще. Совершенство духа, это то сокровище, которое останется в вечности. Сеющий
 в плоть свою от плоти пожнет тление, а сеющий в дух от духа пожнет жизнь вечную (Гал. 6.8). И потому Господь дал заповедь о предпочтении духовного. Не собирайте себе сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют и где воры подкапывают и крадут, но собирайте себе сокровища на небе, где ни моль, ни ржа не истребляют и где воры не подкапывают и не крадут, ибо где сокровище ваше, там будет и сердце ваше (Мф. 6.19-21). Если человек не имеет попечения стяжания Духа Божьего, то душа не стремиться вверх, а сползает вниз к плоти. Забота не должна отягощать душу настолько, что та оставила бы всякую мысль о Царстве Благодати. Смотрите же за собою, чтобы сердца ваши не отягчались объядением и пьянством и заботами житейскими (Лк. 21.34). В таком отягощении уже нет место Богу, нет место бессмертному духу. Такой человек живет, как будто, он вечно будет есть и пить, и пользоваться своим стяжанием. Но какая польза человеку, если он приобретет весь мир, а душе своей повредит? Или какой выкуп даст человек за душу свою? (Мф. 16.26). 

Все приведенные примеры о том, что семя проросши, всходит, но засыхает от зноя, или заглушается тернием, показывают, что рождения не произошло. Это не полноценное рождение свыше. Это как если бы ребенок, который зачался в утробе, на середине срока вдруг перестал развиваться. Это ненормально, это опасно. Но все-таки, в случае рождения свыше, пока чрево, которое носит его живо, имеет шанс и ребенок. Наше сердце если и уморило то, что бросил сеющий, но оно еще не навсегда окаменело в нас. Может быть, небесная лопата вскопает и умягчит окаменевшее и заросшее сухими колючками сердце наше, и посадит в нем семя которое вырастит и принесет плод во сто крат. 

В Священном Писании Нового Завета описано, что люди, которые принимали Евангельское слово благовествующих, рождались свыше после того, как были научены апостолами Царствию Небесному. Сам Христос, посылая Своих учеников крестить народы, сказал, что они должны будут сначала научить принимающих Евангелие о Царствии Небесном. Идите, научите все народы, крестя их во имя Отца и Сына и Святаго Духа, уча их соблюдать все, что Я повелел вам (Мф. 28.19,20). Наученные  и рожденные от Духа, принимали крещение во имя Отца и Сына и Святаго Духа.
 Это и есть то, без чего мы не можем начать путь в Царствие Небесное. Если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие (Ин. 3.3-6). В крещении, родившиеся от Духа часто получали даже дары Святого Духа.
 Кто получал дар пророчества, кто дары исцелений, вспоможения, управления, разные языки.
 

Можно ли в наше время, среднестатистическое принятие таинства крещения современным человеком, назвать рождением свыше? Похоже ли поспешное принятие крещения на образ «зачатия» и «возрастания младенца в утробе» и на его «рождение». Скорее это похоже на «выкидыш». Мы его «родили», едва зачав.  Он став только эмбрионом тут же «рождается», и не хочет, да и не может двинуться, по причине своего преждевременного «рождения» и неразвитости. Какое тут «кормление», «пеленание»? Рождаться должен живой и способный к жизни человек, а не плоть, которая тут же умирает. Сейчас креститься, согласен почти каждый, или по традиции, или если «мама пожелала». Но мало кто знает, что крещение это обещание Богу доброй совести. Все знают, что на крещение нужно «полотенце и крестик», но кто сейчас знает, что апостол Петр, как и Иоанн Креститель, перед крещением всегда призывал к покаянию. Покайтесь, и да крестится каждый из вас во имя Иисуса Христа для прощения грехов; и получите дар Святого Духа (Деян. 2.38).
Человек должен рассудить, что в его жизни и заботах противно Господу Богу, и должен исправить это. Начало рождения свыше это изменение своей жизни – это покаяние. И если человек изменяет свою привычную жизнь, отсеивая из нее все что противно Богу, если старается угодить Ему, если принял в свое сердце евангельскую веру
 о пострадавшем и воскресшем ради нас Христе, то это и есть рождение от Духа. Это значит, что человек принял Духа Истины. Он должен совершенствоваться, и расти в меру возраста Христова.
 Умножать свои таланты, стяжать Дух Святой. Благодатная земля, орошенная благодатью Духа, даст в таком человеке стократный плод духа. Посеянное же на доброй земле означает слышащего слово и разумеющего, который и бывает плодоносен, так что иной приносит плод во сто крат, иной в шестьдесят, а иной в тридцать (Мф. 13.19-23). 

И как все же нам узнать, родились ли мы от Духа, покаявшись и приняв веру в Иисуса Христа? Как узнать что мы, которые не раздали свое имение нищим, не уволились с высокооплачиваемой работы отнимающей все наше время, живем по духу, а не по плоти? Это знание удостоверяет Сам Дух Святой. Родившийся свыше принял Дух Истины и этим Духом он получил любовь. Любовь – это плод духа. Апостол Иоанн пишет нам: Дети Божии и дети дьявола узнаются так: всякий, не делающий правды, не есть от Бога, равно и не любящий брата своего. Ибо таково благовествование, которое вы слышали от начала, чтобы мы любили друг друга
 (1Иоан. 3.9-11). Знайте и то, что всякий, делающий правду, рожден от Него (1Иоан. 2.29). Покаявшийся в беззаконной жизни, оставляет грех. Если покаяние было только на словах, то грех так и останется в жизни «новокрещенного». Но, всякий, рожденный от Бога, не делает греха, потому что семя Его пребывает в нем; и он не может грешить, потому что рожден от Бога (1Иоан. 3.9). Как может человек принявший Дух, продолжать быть вором, клеветником, блудником или хулителем. Как после «рождения» может изменять жене? Радоваться греху? Отвергать Божественность Христа? Не верить Слову Божьему? Оставаться вне Тела Христова, Которое есть Церковь Божия? Покаяние подразумевает исправление, а не только исповедание греха. Иногда человек обратившись, возвращается назад к беззаконной жизни. Он смиренно признает себя грешником, коснеет в грехе, охлаждается духом, становится теплохладным,
 и в таком состоянии до самой смерти, не думая о повторном обращении, считает себя христианином. Но не всякий, говорящий Мне: Господи! Господи!, войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного (Мф. 7.21). Борьба с грехом, это когда ты не только понимаешь что совершаешь грех, но когда ты его бросаешь, удаляешься, оставляешь его. Возможно, ты опять согрешишь, но опять должен оставить его. Должен не просто рассказать на исповеди о нем, но перестать совершать его. И Бог видя борьбу, подаст помощь Свою. Замечательно сказал о этом преподобный Амвросий Оптинский. Он приводил притчу о покаянии и суде Божием. «Один человек все грешил и каялся - и так всю жизнь. Наконец покаялся и умер. Злой дух пришел за его душой и говорит: Он мой. Господь же говорит: Нет, он каялся. Да ведь хоть и каялся, опять согрешал, - продолжал дьявол. Тогда Господь ему сказал: Если ты, будучи зол, принимал его опять к себе после того, как он Мне каялся, то как же Мне не принять его после того, как он, согрешив, опять обращался ко Мне с покаянием? Ты забываешь, что ты зол, а Я - Благ». Серафим Саровский говорит, что у тех, кто не может оставить грех, кто не может следовать путем отцов, отсутствует решимость сделать это.
 Отсутствие решимости, это то лжесмирение, которое ведет к смирению перед злом и грехом собственной жизни. О коснении в грехах апостол сказал, что лучше не познать путь правды, чем опять вернуться к оставленному злу. Ибо если, избегнув скверн мира чрез познание Господа и Спасителя нашего Иисуса Христа, опять запутываются в них и побеждаются ими, то последнее бывает для таковых хуже первого. Лучше бы им не познать пути правды, нежели, познав, возвратиться назад от преданной им святой заповеди. Но с ними случается по верной пословице: пес возвращается на свою блевотину, и: вымытая свинья идет валяться в грязи (2Пет. 2.20-22).
 Преподобный Серафим в своих поучениях говорит о покаянии. Покаяние во грехе, между прочим, состоит в том, чтобы не делать его опять. Как всякой болезни есть врачевание, так и всякому греху есть покаяние. Итак, несомненно приступай к покаянию, и оно будет ходатайствовать за тебя пред Богом.

В лекции о. Геннадия Фаста есть объяснение слова «покаяние». По-гречески покаяние – «метанойя», что значит «обращение». Если человек шел от Бога, то при покаянии он должен обратиться, пойти в обратную, противоположную сторону, в сторону Бога. «Метанойя» – покаяние, это и есть то рождение от плотской жизни к жизни духовной. Рождение от Духа. Это тот путь любви к Богу и ближнему, который ведет к жизни вечной к Царствию Божьему. Покайтесь, приблизилось Царство Небесное» (Мф. 4.17).

ЦАРСТВО БОЖИЕ И ФАРИСЕЙСТВО

 Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, 

что затворяете Царство Небесное человекам, 

ибо сами не входите и хотящих войти не допускаете. 

(Мф. 23.13)
Какие высокие и благодатные чувства возникают у человека рожденного свыше. Он, как после долгой разлуки, вновь обретает своего любимого Родителя. Все для него теперь просто. Везде и со всеми мир. Всегда есть желание совершенствоваться. Он одухотворен и всем доволен. Радость и мир в душе новоначального. Дух горит, подобно восковой свечке, живым пламенем веры. Но наступает время охлаждения. И вдруг человек замечает за собой, что уже много из того, что было совершаемо с желанием и с легкостью, того уже нет. Он подобен свече с большим нагаром, от которой больше копоти, чем света. Опять начались падения. Исповедь, покаяние. Но покаяние уже не такое горячее. Грех исповедуется устами, но душа не желает расстаться с ним. Слышны вздохи сожаления о содеянном, но не видны дела покаяния. Многое из того что раньше он совершал ради Бога с любовью и трепетом, начинает делать, хотя и по уставу, но внешне. Делание без духа. Кланяется тело, а дух не сгибает свою шею. Уста читают молитвы, а сердце молчит. Прочитаны многие страницы «правила», а ум не произнес ни одного слова к Богу. Посты внешне безукоризненны, но угодны ли Богу. Прегрешения, уже оправданы дерзостью утолстевшего,
 отъевшегося разума, и страсти все глубже пускают свои корни во вскопанном саду нашего сердца. Наступает период «фарисейства».

Какие теперь безблагодатные чувства исполняют человека уже не новоначального. Прочитаны сотни страниц о преподобных, чудотворцах и праведных. Но сознание того, что ты ни на шаг не приблизился к совершенству, к которому призван Христом, приносит не покаяние а горечь поражения. Руки опускаются для добра. Совесть иногда, едва слышно, свидетельствует против него, что он оставил первую любовь свою. (Откр. 2.4). Но собственный разум и примеры охлажденной жизни других христиан, утверждают его и оправдывают в том, что он такой же христианин как и все, и по-другому сейчас жить невозможно. Дух чувствует, что где-то, и что-то не так, а разум пытается успокоиться вескими доводами плоти. Наступает та теплохладность, которая так ненавистна Богу. Из-за этой теплохладности, Он «выплюнет его из уст своих». Знаю твои дела; ты ни холоден, ни горяч; о, если бы ты был холоден, или горяч! Но, как ты тепл, а не горяч и не холоден, то извергну тебя из уст Моих (Откр. 3.15,16).

Проведя достаточное время в самоуспокоенности, человек опять все глубже попускает корням страстей и грехов врасти в свое сердце. Он зачастую пленяется пороками и желаниями, которые противны спасительному пути веры. Встав на широкий путь, который ведет в погибель, христианин вдруг понимает, что он в плену страстей, греха и дьявола. Те, советы по борьбе с грехом, проверенные подвигом преподобных, которые он читает в аскетической литературе, недоступны уже для остывшего сердца. Нет сил, ни постится, ни молится. Как в притче Христовой о неправедном домоуправителе,  копать не могу, просить стыжусь (Лк. 16.3).

Как вернуть горение духа, как избавиться от оскверняющих страстей тому, кто был рожден свыше? Что делать, если нет молитвы, и нет сил для подвига поста? Сатана все сильней связывает сетями греха. Есть желание быть совершенней, но силы истощены, духовное естество в немощи, и путь широк по уклону вниз. Ноги несут с горки сами. Чувствуется падение, а безблагодатный разум ищет спасения во внешнем делании. Кто-то горюет, а кто-то свыкается, и привыкнув считает что это не пространный, а узкий путь спасения
. Думает что легкость, с которой он идет это не падение, а возвышенное парение.

Господь учит нас смирению. Учит упованию на Него. Для того чтобы человек не приписывал себе благой дар победы в борьбе с плотью, миром и дьяволом, и не обесценивал помощи Божией в этой брани, Бог попускает христианину за его самонадеянность, гордость и тщеславие впасть в некие прегрешения. Бог отнимает Свою благодать от того, кто думает что большей частью только своими силами он проводит жизнь угодную Богу. Существует распространенное мнение, что только новоначальные познают горение в вере, горение духа, а потом Господь отнимает это состояние и верующий становится «как все». Ему только в начале пути спасения был показан тот свет и огонь, к которому он должен стремиться. Но если Бог и отнимает помощь и благодать от новоначального, так только по причине самонадеянности и для того, чтобы научить упованию на Него. Это искус, это возрастание в духовном опыте.
 Потеряв горение духа, человек должен всеми силами стараться вернуть его, а не тлеть как гнилая головня всю жизнь, лжесмиренно опустив руки. Это ненормально, это страшно, когда дух угашается, и гореть не будет уже до самой смерти. Мы призваны к совершенствованию во Христе. Т.е. мы должны становится все лучше и лучше. Благодать на благодать. Ревновать о Дарах Божьих
 по слову апостола Павла. Опять же, есть распространенное мнение, что это желание вызвано духовным повреждением – «прелестью».
 Но разве нельзя назвать «прельщением» обратное состояние человека, когда он сводит свою духовную жизнь до внешних дел. Следствием этого является теплохладное состояние, и следовательно дела плоти, о которых известно пусть не людям, но Богу. Как Он и сказал: знаю твои дела; ты ни холоден, ни горяч. То мелкое послабление, которое человек позволяет себе, нарушая прямые слова Господа, приводит к укоренению тех страстей, которые явно осуждены Словом Божьим. Это потеря благодати Духа Святого. Наступившее состояние «фарисея» это сильнейшее прельщение врага рода человеческого. Это состояние противно Богу, и в этом состоянии противятся Богу.
 В таком состоянии человек гордится, что он верующий Божий человек, но в это же время, он тот, кто чужд Духа Божьего. Господь Иисус Христос, именно в этом обличал книжников и фарисеев. В духовном лицемерии и лжи, в гордости и зависти. В том, что по наружности мы кажемся людям праведными, а внутри исполнены не Духом Святым, а лицемерием и беззаконием (Мф. 23.28). 
Спаситель предрекал горе книжникам и фарисеям что они по лицемерию своему кажутся более праведными, чем есть на самом деле. Внешнее благочестие, без благочестия внутреннего, это ложь, а отец лжи дьявол.
 Но страшнее этого то, что те, которые должны были подготовить покаянием и милостью народ к принятию Машиаха и Духа Божьего, те не только не способствовали этому, но и взяв ключ разумения,
 и преградили другим вход в Царствие Небесное.  Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что затворяете Царство Небесное человекам, ибо сами не входите и хотящих войти не допускаете (Мф. 23.13). Горе вам, законникам, что вы взяли ключ разумения: сами не вошли, и входящим воспрепятствовали (Лк. 11.52). То возвещение горя, о котором объявил Христос, осталось грозным предупреждением на все времена. Каждый человек, в каждой эпохе может обличаться словами предрекающими горе. Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что обходите море и сушу, дабы обратить хотя одного; и когда это случится, делаете его сыном геенны, вдвое худшим вас (Мф. 23.15). Не обличают ли эти слова нас, как священников, так и мирян. Порой, мы в своем усердии одного лишь внешнего делания, которое часто похоже на лубочную картинку с пасхальными крашеными яичками и свечками, приводим своей проповедью в храм нового человека. Мы, порой учим, той же «праведности» показных дел, а не Царствию Божьему, не пути стяжания Святого Духа. Пребывая в состоянии самоуверенного «фарисейского» спасения, или напротив, в состоянии постоянного страха эсхатологических заговоров и лжесмиренного уныния мы преподаем не то, что Божие, а то что человеческое. Теперь тот, кто пришел, уже «твердо знает», что супруги имеющие брачное общение под среду – блудники, священник заменивший непонятное церковно-славянское слово в чтении молитвы или евангелия на русское
 – еретик, тот кто причащается три раза в месяц или чаще – прельщенный, и тот, кто молится только блаженной Матронушке – спасенный. Неправильно, когда христианин, твердо знает «какой святой от чего помогает» но ставя свечки всем святым, не вспоминает о Христе. Это не учение Церкви и не учение Христово, это не Православие, но это частое явление среди обращенных, и даже среди обращающих.
 Этому Церковь не учит, а как сказал отец Андрей Кураев, Церковь это лишь с болью терпит в себе.  Обращенный в «фарисейство», по слову Христа, становится сыном геенны, вдвое худшим нас. А сколько Божьего, заменено учениями человеческими.
 Лицемеры! хорошо пророчествовал о вас Исаия,
 говоря: приближаются ко Мне люди сии устами своими, и чтут Меня языком, сердце же их далеко отстоит от Меня; но тщетно чтут Меня, уча учениям, заповедям человеческим (Мф. 15.7-9). Какая ответственность в том, что мы учим, казалось бы, «самому главному», но говорим не о самом главном, не о Царствии Божьем.
 И ведь мы читаем Евангелие, Послания апостолов, творения святых отцов, но все также же сбывается, как некогда над фарисеями пророчество Исаии, которое говорит: слухом услышите - и не уразумеете, и глазами смотреть будете - и не увидите (Мф. 13.14). Именно в этом были обличены фарисеи и книжники времен земной жизни Спасителя, времен второго храма. В том, что не увидели исполнение слов пророков о Пришедшем Христе, и в том, что поставили мудрость человеческую выше мудрости Божией.  Тщетно чтут Меня, уча учениям, заповедям человеческим. Ибо вы, оставив заповедь Божию, держитесь предания человеческого, омовения кружек и чаш, и делаете многое другое, сему подобное. И сказал им: хорошо ли, что вы отменяете заповедь Божию, чтобы соблюсти свое предание? (Мк. 7.7-9). Чему может научить фарисей, не наученный Царствию Божьему? Только тому, что внешнее, тому - что плоть, может научить лишь иллюзии спасения. Но книжник, наученный Царству Небесному, подобен хозяину, который выносит из сокровищницы своей новое и старое (Мф. 13.52). Есть сокровищница Писания. Но часто сокровище под замком, оно только у того, кто знает его. Благодать же Духа не дает книжнику держать то, что у него есть, и он учит Царствию Божьему всякого кто рядом, и кто слышит его. Старое и новое это Закон Торы, который свидетельствует о Христе, и совершенное учение Сына Божьего о благодати Царствия Божьего. И если хотим обратить хотя бы одного, мы должны выносить для него из сокровищницы Писания, из глубины Церкви старое и новое открывая Царствие Божие, а не закрывая его. К исполнению Духом призывал апостол Павел, стяжанию Духа Святого учил святой преподобный Серафим Саровский, пути единения с Духом Божьим учат и преподобные афонские монахи исихасты. Этому пути Царствия Божьего должны учить и мы, если хотим научить человека спасению.

Царство Небесное, должно быть главной темой нашей проповеди, как мирян, так и священников. Если мы видим человека и хотим чтобы он, и все наши необращенные близкие люди обрели путь спасения, не нужно тянуть его «покрестится» или «причаститься», а нужно научить Царствию Небесному, которое внутри нас есть. Показать то, что делает благодать в рождении духовного человека. Показать изменение и преображение, которое получили мы. Научить тому, что Церковь Христова имеет все, для стяжания человеком Духа Божьего. Нужно убедить его, что прежде всего, нужно искать Царство Небесное и правды его. В противном случае, если мы имеем только дела плоти и «фарисейскую» праведность, то тот, кто будет «обращен» нами, возможно сам будет пребывать таким же «фарисеем», или вообще оставит веру и намерение спасения. Но Спаситель сказал нам: «говорю вам, если праведность ваша не превзойдет праведности книжников и фарисеев, то вы не войдете в Царство Небесное» (Мф. 5.20).

«Фарисейства» нужно опасаться, чтобы оно не приближалось к нам. Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что даете десятину с мяты, аниса и тмина, и оставили важнейшее в законе: суд, милость и веру; сие надлежало делать, и того не оставлять (Мф. 23.23). Когда приближается лицемерное фарисейство оставляется суд и милость,
 а вследствие этого, вера Богу. В пророческих словах так говорил Господь Саваоф: производите суд справедливый и оказывайте милость и сострадание каждый брату своему (Зах. 7.9). Осуждение других и неправедный суд, немилосердие, холодное сердце, вот в чем из века в век осуждает Бог людей. Милость и суд оставили вы! Вот какое нам предостережение в словах Бога. Лицемерное поклонение и служение Творцу, порождает у человека небрежение, а в следствии оставление дел праведного суда и милосердия, без которых человек не может иметь веру, или точнее сказать быть верующим в Бога и Богу. Пророк Давид спрашивает у Господа, когда ты придешь ко мне? И тут же Духом поет ему о милости и суде, как о праведном стоянии в истине. Милость и суд являются и плодами этого стояния в истине. Плоды, которые приносятся сторицей. Милость и суд буду петь; Тебе, Господи, буду петь. Буду размышлять о пути непорочном: "когда ты придешь ко мне?" Буду ходить в непорочности моего сердца посреди дома моего. Не положу пред очами моими вещи непотребной; дело преступное я ненавижу: не прилепится оно ко мне. Сердце развращенное будет удалено от меня; злого я не буду знать. Тайно клевещущего на ближнего своего изгоню; гордого очами и надменного сердцем не потерплю. Глаза мои на верных земли, чтобы они пребывали при мне; кто ходит путем непорочности, тот будет служить мне. Не будет жить в доме моем поступающий коварно; говорящий ложь не останется пред глазами моими (Пс. 100.1-7). Бог не придет к нам, Царство Божие не посетит наши души, Духа Святого не будет в нас, если мы оставим милость и суд. Они угодны Богу, они желанны Ему. Не судить невиновного, осуждать сам грех, и оказывать милосердие к требующим его. Спаситель сказал что дела, (пример десятины) надлежало делать, но без веры, без плодов духа, это лишь лицемерное фарисейство порождающее тщеславие, гордость и зависть. Развивая эти низкие страсти, человек, подвергнется большему осуждению, потому что имел путь спасения, но сделал его путем неправды. Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что поедаете домы вдов и лицемерно долго молитесь:
 за то примете тем большее осуждение (Мф. 23.14). Лицемерие – ложь и гордость. Гордость и лицемерие затворяют Царство Небесное. «Фарисейство» не пустит нас к Богу, и Дух Божий не посетит нас. Почувствовав это состояние «фарисейства», нужно выйти из него, удалиться, убежать от него, помнить предостережение Христово: смотрите, берегитесь закваски фарисейской и саддукейской (Мф.16.6).

Помоги нам в этом, Господь!

ИСПОЛНЕНИЕ ДУХОМ СВЯТЫМ

Исполняйтесь Духом.
(Еф.5:18)
Духа не угашайте.
(1Фес. 5.19).

Состояние теплохладности может продолжаться годами, а может и всю жизнь. Человек так свыкается с мыслью что «все хорошо», или «все не настолько плохо», что в голову не приходит мысль о возгревании себя, чтобы не быть отверженным за теплохладность. Огонь Духа, у не имеющих в себе елея, угасает. Мы должны умножать этот елей благодати и не дать погаснуть возгоревшемуся в нас Духу, от Которого мы родились для вечной жизни. Апостол Павел увещевает нас словами, Духа не угашайте (1Фес. 5.19).

Как вернуть горение духа? Как избавиться от оскверняющих страстей тому, кто был рожден свыше? Что делать, если нет молитвы, и нет сил для аскетического подвига и поста? Этот вопрос, наверное, задавал себе каждый христианин. Это вопрос мы задавали и в предыдущей главе. Как разжечь тот огонь, который мы угасили? Как вернуть благодать, которой лишись? Как исполниться Духом Святым? Ведь потеряв благодать, как правило, человек начинает исполняться грехом, духом страстей, духом нечистым. Пустоты в природе не существует. По законам физического бытия пустота всегда заполняется полнотой. Христос рассказал о изгнанном из человека демоне. Когда нечистый дух выйдет из человека, то ходит по безводным местам, ища покоя, и не находит; тогда говорит: возвращусь в дом мой, откуда я вышел. И, придя, находит его незанятым, выметенным и убранным; тогда идет и берет с собою семь других духов, злейших себя, и, войдя, живут там; и бывает для человека того последнее хуже первого (Мф. 12.43-45). Если человек борется с грехом и прогоняет страсть из своей души, то не иначе может удержать осаду напирающих на него демонов, как если только в доме его души, воцарится сильнейший Царь. Иначе вернувшись, враги увидят, что дом выметен и пуст, и без труда в еще большем количестве поселятся там. Дом нашей души должен быть исполненным Духом Божьим. Апостол Павел говорит нам: поступайте по духу, и вы не будете исполнять вожделений плоти (Гал. 5.16).
 В День Святого Духа, читается пятая глава послания апостола Павла к Ефесянам. Отец Геннадий Фаст замечательно истолковал слова этого послания о исполнении Духом в своей проповеди.
 И не упивайтесь вином, от которого бывает распутство; но исполняйтесь Духом (Еф. 5.18). Одна из мыслей его проповеди была в том, что миллионы человек не употребляют алкоголь вообще, но их может исполнять совсем другая страсть. Страсть гнева, тщеславия, блуда или корысти. Т.е. человек, не имеющий порока пьянства, может быть еще совсем далек от Царства Божьего. Весь смысл борьбы с грехом в том, чтобы вместо различных страстей и дел плоти, наша душа должна быть исполнена Духом Святым. 
Душа подобна сосуду. В пустом сосуде может быть пыль, могут находиться мертвые мухи, паук может затянуть изнутри стакан паутиной. Но если постоянно наполнять сосуд водой, то ничего нечистого там не будет. Если в стакан из крана бьёт струя чистой воды, переполняя его и выливаясь через край, весь сор удаляется из него.

Когда человек безуспешно пытается прогнать свои страсти из души, наверняка в его делании преобладает внешняя сторона доброделания, то, что возможно сделать без духа, «механически». Ведь и молитвы и посты можно исполнить по «фарисейски».
 И даже на таинство исповеди можно просто «сходить». Должно быть, что-то более важное, чем внешняя сторона. Внешнее формируется и проявляется от внутреннего настроя. Христос об этом говорил не один раз. И доброе и худое все рождается в сердце. От избытка сердца говорят уста. Добрый человек из доброго сокровища выносит доброе, а злой человек из злого сокровища выносит злое. (Мф. 12.34,35) Ибо из сердца исходят злые помыслы, убийства, прелюбодеяния, любодеяния, кражи, лжесвидетельства, хуления. (Мф. 15.19). 
Всякий человек берущий подвиг не по силам, без благодати Святаго Духа, или надорвавшись и оставив его, начнет снисходить себе и оправдывать свои слабости еще больше, чем до неумеренного аскетического подвига. Или же взяв на себя чрезмерное бремя поста, бдения или воздержания, может попасть под влияние помыслов тщеславия и гордости, которые, напротив его чаяниям, изгонят благодать Святого Духа. Бог гордым противится, а смиренным дает благодать (Иак. 4.6). Если даже люди не любят гордых и тщеславных, то как Бог Истины и Правды, будет благоволить к гордецу? Подвиг должен рождать плоды духа, а не плоды плоти
.

 Истинные подвижники имели потребность в своем делании аскезы. Они увеличивая подвиг, увеличивали его по тому, что их духовное состояние требовало такой строгости аскетической жизни. Совершаемое без меры, по нелепому и слепому подражанию видимых подвигов святых подвижников, неумеренное аскетическое делание вне благодати Духа повреждает духовный настрой новоначальных или тех, кто пытается только внешним подвигом победить страсть. Как правило, такая брань оканчивается поражением. Апостол указывает нам и дает замечательный совет, как побеждать своего «внутреннего плотского человека». Мы сможем приготовить свою душу к исполнению ее Духом Святым, если сможем выложить на прочном фундаменте смирения и покаяния три камня праведности, которые положат начало возведению стены добродетелей.

Все знают, что не в наших силах просто так, взять и исполниться Духом. Это от Господа, от Бога нашего. Но мы можем, и должны приготовить себя для этого. Есть пример, который часто приводят по отношению к образу исполнения духом Святым. Это образ парусной лодки. Человек здесь – лодка. А Дух Божий – ветер. Лодка может стоять со спущенным парусом. Но эта лодка не поплывет, гонимая ветром. Ее просто будут бить волны, и нести течение. Если парус поднят, а развернут не по ветру, он не наполнится им, и при неправильном положении лодка может опрокинуться. Но если парус поднят и развернут как надо, он наполнится ветром, и лодка будет плыть даже против течения, лишь бы кормчий правильно управлял рулем и парусом. Наш ум – кормчий, должен правильно приготовить парус нашей души, чтобы он был готов принять Божественный ветер. Апостол Павел дает нам три совета, как мы должны исполняться Духом.

· Первое что говорит нам апостол. 
Назидая самих себя псалмами и славословиями и песнопениями духовными. (Еф. 5.19).

Чтобы иметь помышления святые, мы должны по слову апостола назидать, т.е. поучать, обучать, свой ум божественными словами – истиной, которая содержится в Священном Писании. 

Читаем ли мы Слово Божие? А если читаем, то как часто? На каком месте в нашем чтении стоит Библия? Если мы ответим отрицательно на эти вопросы, не пора ли нам задуматься о том, почему в нашей жизни так мало чтения тех Слов, которые питают и очищают человека. Христос повторил истину из книги Второзакония (8.10) о словах Жизни, когда сатана искушал его в пустыне. Не хлебом одним будет жить человек, но всяким словом, исходящим из уст Божиих. (Мф. 4.4). И Своим ученикам он сказал «Вы уже очищены через слово, которое Я проповедал вам» (Ин. 15.3). Слово Священного Писания, это те слова, которые Он нам проповедал. Они очищают и совершенствуют всего нашего внутреннего человека. Наша совесть – голос Божий, усиливается словом Писания. Совесть очищается от множественных слоев греха. И Бог, Своим словом обновляя нас, дает уму нашему, то направление, и указывает тот путь, по которому мы должны идти. Сам Христос сказал нам: Слова, которые говорю Я вам, суть дух и жизнь (Ин. 6.63). 

Апостол Павел в послании к Евреям, пишет о действенном и живом Слове Божьем. Слово Божие живо и действенно и острее всякого меча обоюдоострого: оно проникает до разделения души и духа, составов и мозгов, и судит помышления и намерения сердечные. И нет твари, сокровенной от Него, но все обнажено и открыто перед очами Его: Ему дадим отчет (Евр. 4.12,13). Сказаны эти слова были в контексте предостережения евреев об опасности лишения вечного покоя за непокорство Слову Бога. Златоуст и Феофилакт указывают на поражающее свойство меча – который есть Слово Божие. Оно судит нас по слову Христа. Слово, которое Я говорил, оно будет судить его в последний день. (Ин. 12.48). И притом блаженный Феофилакт толкует слова о мече и о разделении души и духа в том смысле, что «Слово Божие отделяет дух от души и оставляет ее лишенной происходящей от Него святости, что Господь и назвал в Евангелии рассечением (Мф. 24.51). Ибо, как царь с начальника, совершившего преступление, прежде снимает пояс и достоинство, и тогда уже наказывает, так и в этом случае человек лишается духовного достоинства, потом наказывается
». На мой взгляд, это поражающее свойство меча обоюдоострого более относится к осуждению вечному. Но есть еще мнение толкователей о том, что не только мечем «карающим», может быть Слово Божие. Исидор Пелусиот, сравнивает духовный обоюдоострый меч с жертвенным ножом, при помощи которого снималась кожа жертвенного животного и обнажалось все, что было скрыто под ней.
 И в контексте не вечного осуждения непокорных, а в смысле животворного действия, (живо и действенно), и в смысле обличения помышлений и намерений сердечных, Слово Божие действует как меч жертвенный, как нож обрезания. Оно обрезывает то, что не угодно Богу. И как от жертвы отделялись кишки, с зобами и выбрасывались, как ни на что не годные и нечистые, так и Слово Божие, словно обоюдоострый меч отделяет душу от духа. Апостол называет душевных людей противниками Духа Божьего. Душевный человек не принимает того, что от Духа Божия, потому что он почитает это безумием; и не может разуметь. (1Кор. 2.14). Так вот Слово Божие, как жертвенный меч, отделяет от духа то нечистое и ненужное, душевное и плотское, что мешает жить по духу. Оно делает человека из душевного, духовным, очищая помышления и намерения сердечные обличительным судом совести. Это есть духовное обрезание сердца Словом Божьим, которое должно совершиться в нас, чтобы мы не пребывали в состоянии противления Духу Святому
. Помышления и намерения сердечные судятся Словом Божьим. Совесть, через которую говорит Глас Божий, Глас Духа, очищается, обрезывается и усиливается, когда мы читаем и слушаем вечное Слово Господне в Священном Писании. 
Преподобный Серафим Саровский прочитывал еженедельно весь Новый Завет
. И в его поучениях есть глава, которая называется, «Чем должно снабдевать
 душу?». Очень полезно заниматься чтением слова Божия в уединении и прочитать всю Библию разумно. За одно таковое упражнение, кроме других добрых дел, Господь не оставит человека Своею милостью, но исполнит его дара разумения. Когда же человек снабдит душу свою словом Божиим, тогда исполняется разумением того, что есть добро и что есть зло. Т.е. по св. Серафиму человек приобретает разум и мудрость. Мудрость же есть познание того, что есть зло и что добро. Это разум того как правильно поступать чтобы это было угодно Богу. Сам преподобный прочитывал раз за разом все Священное Писание. Он говорил: «Душу снабдевать надобно словом Божиим: ибо слово Божие, как говорит Григорий Богослов, есть хлеб ангельский, им же питаются души, Бога алчущие. Всего же более должно упражняться в чтении Нового Завета и Псалтири, что должно делать стоящему
. От сего бывает просвещение в разуме, который изменяется изменением Божественным. Надобно так себя обучить, чтобы ум как бы плавал в законе Господнем, которым руководствуясь, должно устроять и жизнь свою. Телесный труд и упражнение в божественных писаниях, учит преп. Исаак Сирин, охраняют чистоту. Пока не приимет Утешителя, человек имеет нужду в Божественных Писаниях, чтобы воспоминание о благих напечатлевалось в уме его и от непрестанного чтения обновлялось в нем стремление ко благу и охраняло душу его от тонких путей греха. Более же всего оное делать должно собственно для себя, чтоб приобрести мир душевный, по учению Псалмопевца, Велик мир у любящих закон Твой, и нет им преткновения. (Пс. 118. 165). Большая часть, крещенных христиан, регулярно не читают Слово Божие. Это великий пробел в духовной жизни. Как правило, в новоначалии человеком прочитывается Новый Завет (намного реже Новый и Ветхий Завет). И потом, человек самоуспокоенно считает, что раз я прочитал Евангелие, то зачем читать повторно? Ведь то, что там написано мне уже известно. Спросим таковых, зачем тогда нам завтракать, если мы уже ели? Зачем будем умываться, если вчера умывались? Зачем спать ночью, если прошлой ночью хорошо выспались? Библия это не просто книга, а слово Божие, и отношение к словам Божьим должно быть не такое, как к обычной книге.

Сам я прочел Евангелие в подростковом возрасте. То, что осталось после прочтения в моей голове, так это только буквальный смысл исторического повествования, жизни Иисуса Христа и апостолов. Те притчи, о Царствии Небесном, тот глубинный смысл Христова благовестия, начал открываться даже далеко не на второй раз прочтения Нового Завета. Возникали вопросы по прочтении, они разрешались мной, в чтении толкований святых отцов Церкви
. И сейчас, при каждом чтении Писания я нахожу всегда новый, дополняющий то, что уже знал, смысл Слов Христовых. 

Священное Писание кроме буквального смысла, может открыться и в таинственно-аскетическом
 или эсхатологическом
, морально-нравственном смысле. Ветхий Завет также истолковывается в разных смыслах, но его главный смысл, это научить человека верности Богу, упованию на Него, и конечно же пророчески рассказать о Том, Кто, когда и как, должен был явиться как Спаситель
, как Машиах – Мессия.

То, что мы прочитываем в Писании, должно быть нам в назидание, в духовное поучение на протяжении всего дня. Наш разум должен упражняться в богомыслии, в противовес помышлениям плотским. Ибо живущие по плоти о плотском помышляют, а живущие по духу - о духовном. Помышления плотские суть смерть, а помышления духовные - жизнь и мир. (Рим. 8.5-6). Царь Давид, как бы для нас спрашивает, Как юноше содержать в чистоте путь свой? И отвечает - Хранением себя по слову Твоему (Пс. 118.9). Помышлениями о словах Бога, мы избегаем уклонение в помышления суетные и плотские. Мыслью о словах Писания, мы освящаем и ум, душу и всю свою жизнь. Это уберегает нас от греха. И дальше пророк Давид в своем псалме свидетельствует: В сердце моем сокрыл я слово Твое, чтобы не грешить пред Тобою (Пс. 118.11).

Наполняя себя мыслью о Боге, мы начинаем «поднимать парус нашей души». Напротив, думая большей частью об плотском и тленном, тем более о противном по отношению к заповедям Божьим, мы крепко приматываем веревками нечистых мыслей, свернутый парус нашей души к мачте. Парус остается не только не развернутым в сторону ветра, но он даже не расправлен, не поднят. Потому что плотские помышления суть вражда против Бога; ибо закону Божию не покоряются, да и не могут. Посему живущие по плоти Богу угодить не могут. Но вы не по плоти живете, а по духу, если только Дух Божий живет в вас. Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его (Рим. 8.7-9). 

Не исполнится Духом тот, кто собирает парус в рулон. И не будет исполнен ветром Духа, кто натягивает только одну сторону паруса, в то время когда другая, трепещет и развивается на ветру, оставаясь не привязанной.

Чтобы натянуть противоположную сторону паруса нашей души, нужно укрепить его нижние края. Этому будет способствовать второй совет апостола Павла. 

·  Вот второе чему нас учит апостол. 

Поя и воспевая в сердцах ваших Господу. Благодаря всегда за все Бога и Отца, во имя Господа нашего Иисуса Христа. (Еф. 5.20).

Богомыслие, которое проистекает от чтения Священного Писания, рождает благодарение и прославление Господа. Когда апостол назидал фессалоникийских христиан словами непрестанно молитесь, (1Фес. 5.17) он имел в виду не только молитвенные просьбы, но и нечто более совершенное, когда прибавил, за все благодарите: ибо такова о вас воля Божия во Христе Иисусе. (1Фес. 5.18). Новоначальные христиане более упражняются покаянной молитвой. Распространены молитвенные прошения о бытовых проблемах. Но часто ли в храмах, ставя свечки, христиане хвалят и благодарят Творца, за все, как учил ап. Павел. Без покаяния молитва ущербна, но и без благодарения со славословием она не совершенна.

Во времена апостола Павла Новозаветный канон книг, конечно же, еще не существовал. Это мы сейчас имеем, то записанное слово Христа, ради которого его ученики были очищены (Ин. 15.3). Но Христос, Сам, упоминал пророков и псалмы как Боговдохновенное слово, которое свидетельствует о Нем
. И когда все написанное исполнилось, Он просветил ум учеников, к разумению слов Священного Писания. Вот то, о чем Я вам говорил, еще быв с вами, что надлежит исполниться всему, написанному о Мне в законе Моисеевом и в пророках и псалмах. Тогда отверз им ум к уразумению Писаний (Лк. 24.44,45). И конечно апостол, говоря о назидании себя псалмами и песнопениями духовными, говорил больше о псалмах царя Давида, песнях
 и пророчествах пророков Израиля
. Они наиболее выражали Творцу то высокое благоговейное почитание, и хвалу и благодарение, за все милости, которые получали люди от Него. А слова Благодаря… во имя Господа нашего Иисуса Христа (Еф. 5.20), относятся к хвалению Бога Отца за Сына Его пришедшего во плоти ради нашего спасения. Книга псалмов по-еврейски названа Теhилим, что значит хваление или прославление. В ней великое множество пророческих строк о Христе и от Имени Христа, и эта книга наиболее подходила в первоапостольское время для прославления и благодарения Бога и Отца, во имя Господа нашего Иисуса Христа. Преподобный Серафим Саровский установил среди Дивеевских монахинь непрерывное чтение Псалтири, по примеру древних христиан. Вместе с Новозаветным назидательным чтением хвалебные и пророческие стихи псалмов воспевали первые христиане, первые монахи. И сейчас в нашей Православной Церкви, на Афонской горе, в ее монастырях, Псалтирь не умолкает ни на один день.

Опять же возникает вопрос. Как в современных условиях нам воспевать и благодарить Бога? Как удобнее исполнить этот апостольский совет?

Если человек привык только просить у Бога различные милости, но не привык к тому чтобы благодарить за дарованное от Бога,
 тот уподобляется девяти неблагодарным прокаженным, которые получили исцеление, но не вернулись поблагодарить исцелителя
. Неблагодарных не любят люди. Неблагодарных, не слушает Бог. Неблагодарный – значит гордый. Гордыня приписывает все достижения и успехи себе. Бог же, гордым противится, а смиренным дает благодать. (1Пет. 5.5). Человеку хотящему научится благодарить Бога, прежде всего, нужно понять, что все, что у нас есть, даже сама жизнь, это все от Бога. Все что мы имеем мгновенно может быть отнято от нас. Если в нашей молитве нет благодарственных и прославляющих Творца чувств, то для начала нужно искусственно и специально своим умом искать то, за что, мы могли бы поблагодарить Его. Каждого человека, наверное, хотя бы раз в жизни выручил друг. Выручил по настоящему, в то время, когда он уже не ждал ни от кого поддержки. Какое чувство в нашем сердце возникает к такому другу? Наверняка, сердце нежно благодарит и умиляется его милосердию. Такие и еще более сильные чувства, но только к Богу, испытывают исполненные Духом люди. По настоящему иметь христианскую любовь к Богу и ближнему, можно только в Духе Божьем. От Него всякое благо, и от Него всякая добродетель. Но мы Ему должны помочь изменить нас. Каждый день на молитве вечером или утром нужно подумать и найти причины поблагодарить Бога. Сначала, этих причин увидеть много у нас не получится, но с пониманием того что Бог есть Вседержитель, Благой Промыслитель нашего спасения, мы будем видеть все больше и больше причин, для прославления имени Его. Исполняясь Духом, человек перестает видеть свою жизнь, вне контекста вечного бытия Божьего. 

Будем благодарить Бога за то, что мы еще живы, и во время греха нашего, мы небыли «исторгнуты как плевелы
» от жизни этой. Будем благодарить Бога за то, что не отвергнуты Духом в преисподнюю. Мы благодарим, что родились от Духа Божьего. Благодарим, что избавлены от многих бед и искушений. Благодарим, что живем не в таких скорбях как другие. Благодарим, что наши скорби, не так люты как могли бы быть. Благодарим Бога, что нам даны многие блага этой жизни временной. И благодаря Творца, за все наслаждения, которые мы получили в этой жизни, и в частности в этот день, восхвалим Его и попросим не лишать нас наслаждений будущего века.
 И мало того, будем приносить мысленное благодарение и хвалу Богу и во время наслаждения самими удовольствиями, которыми нас благословляет Бог. Будем размышлять над прожитой нашей жизнью и вспоминать, как Бог избавлял и старался уберечь нас от всего, что несло нам смерть тела и смерть духа. Будем хвалить возвеличивать и прославлять имя Божие за все милости и щедроты излитые на нас. Сделаем поклон до земли, на нашей вечерней молитве, прославляя милость Божию над всеми нами. И на божественных службах не будем забывать о славословии. На литургии при возгласе священника «благодарим Господа» – понудим себя возблагодарить создателя за все горячей благодарственной молитвой. При благодарственных прошениях по «рцем вси», возблагодарим Бога, что слышит нас и выполняет все прошения наши. И на чтении кафисм псалтири,
 будем возвышать свою молитву благодарением. Если будем принуждать умом, свое, пока еще холодное сердце, к благодарению Бога, Бог даст нам теплую благодарственную молитву, в которой мы будем, исполнятся Духом Его.

· Третье что нам повелел делать апостол Павел для Исполнения Духом. 
Повинуясь друг другу в страхе Божием. (Еф. 5.21).

Поднят и расправлен назиданием и благодарением парус нашей души.  Осталось повернуть этот парус в ту сторону, откуда приходит Дух Жизни. И наш кормчий – ум, управляя парусом и рулем должен удержать нашу лодку на плаву устремляя ее в нужном направлении – в Царство Небесное в Царство Славы. Нужно следить за курсом, избегать камней и близости прибрежных скал, пока не достигнем тихого пристанища обещанного нам Спасителем.

Среди плодов духа, есть высшие, – любовь, радость, мир и долготерпение.
 

И по апостолу Павлу мы должны быть в мире друг с другом. Если нет мира, нет и исполнения Духом. Кротость в отношениях, мир, долготерпение – это то, третье повеление, для желающих стяжать Дух Святой. В четвертой главе к Ефесянам, нам открыто, что мы можем оскорбить Духа Божьего, и это воспрепятствует нам иметь благодать его. Так чем же, в первую очередь, оскорбляется Дух Святой, от верующего христианина? Это немирными взаимоотношениями с ближними. И не оскорбляйте Святаго Духа Божия, Которым вы запечатлены в день искупления. Всякое раздражение и ярость, и гнев, и крик, и злоречие со всякою злобою да будут удалены от вас; но будьте друг ко другу добры, сострадательны, прощайте друг друга, как и Бог во Христе простил вас. (Еф. 4.30-32). Вот какие греховные проявления эмоций происходят при тесном общении людей. Раздражение ярость и гнев удаляют покой и мир наших душ. Но наперед в стихе 26, апостол увещевает каждого из нас, кто потерял мир по этим причинам, в течении дня умирить свой дух и не согрешать гневом на следующий день. Гневаясь, не согрешайте: солнце да не зайдет во гневе вашем; (Еф. 4.26). Злопамятство недостойно духовного человека, потому что мы должны прощать друг друга, как и Бог во Христе простил нас. Где есть раздражение, ярость и гнев духа, там обязательно согрешит человек и словом.  С чувствами неправды приходят и дела оскорбляющие Духа Божьего, крик, и злоречие со всякою злобою. Но нам заповедано, чтобы никакое гнилое слово да не исходит из уст ваших, а только доброе для назидания в вере, дабы оно доставляло благодать слушающим. (Еф. 4.29). И апостол говорит нам, умоляю вас поступать достойно звания, в которое вы призваны, со всяким смиренномудрием и кротостью и долготерпением, снисходя друг ко другу любовью, стараясь сохранять единство духа в союзе мира. (Еф. 4.1-3). Или как было сказано в третьем совете, для приготовления души во исполнение Духом, повинуясь друг другу в страхе Божием. (Еф. 5.21). После этого стиха, апостол Павел подробно указывает, что в первую очередь, неконфликтные и кроткие отношения должны быть между супругами. Ведь муж и жена, это самые близкие друг другу люди. В семейных отношениях чаще, чем вне семьи, возникают разногласия и конфликты.  И если разногласие не умирить, эти раздоры могут испортить не только духовную но и семейную жизнь супругов. И стихами с 22 по 33 назидаются супруги о повиновении друг другу в страхе Божием. Эти же десять стихов из послания апостола Павла читаются на таинстве венчания в храме, когда жениха и невесту, благословляют на совместную жизнь. 

Жены, повинуйтесь своим мужьям, как Господу, потому что муж есть глава жены, как и Христос глава Церкви, и Он же Спаситель тела. Но как Церковь повинуется Христу, так и жены своим мужьям во всем. 

Мужья, любите своих жен, как и Христос возлюбил Церковь и предал Себя за нее, чтобы освятить ее, очистив банею водною посредством слова; чтобы представить ее Себе славною Церковью, не имеющею пятна, или порока, или чего-либо подобного, но дабы она была свята и непорочна.

Так должны мужья любить своих жен, как свои тела: любящий свою жену любит самого себя.

Ибо никто никогда не имел ненависти к своей плоти, но питает и греет ее, как и Господь Церковь, потому что мы члены тела Его, от плоти Его и от костей Его.

Посему оставит человек отца своего и мать и прилепится к жене своей, и будут двое одна плоть. Тайна сия велика; я говорю по отношению ко Христу и к Церкви.

Так каждый из вас да любит свою жену, как самого себя; а жена да боится своего мужа. (Еф. 5.21-33) Глубина семейных отношений уподобляется Церкви. Поэтому семья называется – малой Церковью.

ЦАРСТВО БОЖИЕ И СЕМЬЯ

У некоторых христиан есть предрассудок, что семейные люди не могут стяжать Дух Святой, считая, что это только удел монахов подвижников. Но к кому тогда была проповедь Иисуса Христа и его апостолов? И так ли уж категорично может воспрепятствовать обременение семьей человеку стяжать Дух Божий. 

Соединение в брачное общение мужчины и женщины, это воля Творца, которая излилась в благословении первых людей. И сотворил Бог человека по образу Своему, по образу Божию сотворил его; мужчину и женщину сотворил их. И благословил их Бог, и сказал им Бог: плодитесь и размножайтесь, и наполняйте землю. (Быт. 1.27,28). Род человеческий со времен Адама умножается и наполняет землю. Мы призваны к Жизни вечной, которая как дар будет дарована прошедшим испытания в жизни временной. Если святой Серафим Саровский определял цель христианской жизни как стяжание Духа Святого – приобретение Царства Божьего, то исходя из этого, цель христианской семейной жизни, должна заключаться в том, чтобы и потомство которое дает нам Бог, возрастить в Духе Святом. Чтобы и дети наши были причастниками Духа Божьего и Жизни вечной. Вот куда должны стремиться заботы родителей о своих детях. 

Спасаться, убегая от опасностей и врагов, всегда удобней одному. Когда есть кроме тебя тот, о котором нужно позаботиться, спасение становится более затруднительным. Но иногда и от того, что ты не один, бывают преимущества и польза. Господь сотворил жену не как обузу своему мужу, но как помощницу. И сказал Господь Бог: не хорошо быть человеку одному; сотворим ему помощника, соответственного ему. (Быт. 2.18). 

В задуманной гармонии Божией должны быть любовь и мир. Вселенная Творца иерархична, но иерархия Божия построена на любви. Христос учит нас Царствию Божьему. Цари господствуют над народами, и владеющие ими благодетелями называются, а вы не так: но кто из вас больше, будь как меньший, и начальствующий - как служащий. Ибо кто больше: возлежащий, или служащий? не возлежащий ли? А Я посреди вас, как служащий. (Лк. 22.25-27) и Больший из вас да будет вам слуга: (Мф. 23.11). И в семейной жизни женщина сотворенная помощницей подчинена мужу своему. Она в послушании ему, но муж ответственен за ту, которая ему повинуется. Жены, повинуйтесь своим мужьям, как Господу, потому что муж есть глава жены, как и Христос глава Церкви, и Он же Спаситель тела. Но как Церковь повинуется Христу, так и жены своим мужьям во всем. (Еф. 5.21). Муж поставлен главой не только над своей женой, но и над детьми, рождающимися у него. Отношения этой семейной иерархии освящены примером Церкви и Христа. Поэтому семья – называется в христианстве малой Церковью
.
Мужья, любите своих жен, как и Христос возлюбил Церковь и предал Себя за нее, чтобы освятить ее, очистив банею водною посредством слова; чтобы представить ее Себе славною Церковью, не имеющею пятна, или порока, или чего-либо подобного, но дабы она была свята и непорочна. (Еф. 5.22). В Ветхозаветной книге Песнь Песней
, описывается на земном примере любви жениха и невесты, единение Бога и человеческой души и Соединение Христа со своей Церковью. Красивы и поэтичны слова, которые воспел Соломон Духом Святым. Для плотского разума это только брачный стих, свадебная песня. Но для того, кто видит исполнение Царства Небесного пришедшего в силе в воскресении Христовом, это песнь единения с Господом, Который возлюбил Церковь Свою. Душа исполненного Духом верующего человека и Церковь Божия с радостью могут воспеть: «Он ввел меня в дом пира, и знамя его надо мною – любовь» (Песн. 2.4).
Так должны мужья любить своих жен, как свои тела: любящий свою жену любит самого себя. Ибо никто никогда не имел ненависти к своей плоти, но питает и греет ее, как и Господь Церковь, потому что мы члены тела Его, от плоти Его и от костей Его. Все во вселенной должно быть построено на любви. Во-первых, любовь есть исполнение закона. (Рим. 13.10) Во-вторых, любовь, есть совокупность совершенства. (Кол. 3.14). Муж и глава семьи уподобляется в своей семье, главе всей Церкви – Христу. А так как любовь Христова совершенна к Своей Церкви, мужья должны духом и делами показать себя в исполнении этого образа в собственной «малой церкви», в своей семье. Настоящая любовь не ищет своего. (1Кор. 13.5). Любящий, ищет пользы того, кого любит. Это как родительская любовь, которая отдает себя для того, чтобы созидать жизнь своего ребенка. Любящий заботится о всех нуждах того, кого любит. От самого главного, о духовной безопасности и духовного совершенства, до телесного
 благополучия. Если родители берегут временную жизнь своих чад, то насколько важнее думать о вечном спасении и вечном блаженстве. Семья это единый организм, сопряженный любовью. И даже физиологически, семья, это одно целое. Посему оставит человек отца своего и мать и прилепится к жене своей, и будут двое одна плоть. Это древний первоначальный закон соединения в одну плоть, который установил Творец для людей. Соединение не только эмоциональное или идеологическое для одной цели, но онтологическое, реальное для всего телесного естества человека. Почему и запрещен блуд тела, так как совокупляющийся с блудницею становится одно тело с нею? ибо сказано: два будут одна плоть. (1Кор. 6.16). Это противоестественно когда в одно тело смешиваются не супруги, а блудники. Когда не двое в одну плоть, а трое, четверо или семеро. Ведь у блудницы есть еще не мало тех, кто стал одной плотью с ней. И согрешающий блудом с такой блудницей становится одним телом и с теми, кто прилепился к ней по плоти. В вавилонских капищах были культовые блудницы, которые прилагали к идольскому нечестию новых «прихожан» через плотское соединение в своей плоти. Сатанинские нео-культы имеют в себе тот же «механизм» введения в свой круг новых членов дьяволопоклонников. Кстати сказать, что Бог, через пророков Своих, именно образом прелюбодейной жены обличал еврейский народ в том, что он оставлял веру в Единого Творца и покланялся идолам. 

Женщине Богом определен один муж, как и Церкви один Господь. Тайна сия велика; я говорю по отношению ко Христу и к Церкви. Связь, микро
 и макро
 церквей, в словах апостола, очевидна. Любовь мужа главы семьи и послушание жены и детей, есть этот образ, который должен исполниться, в каждой христианской семье
. 
Так каждый из вас да любит свою жену, как самого себя; а жена да боится своего мужа. Этим стихом заканчивается пятая глава к Ефесянам, и чтение послания на таинстве венчания. Бывает что новобрачные, в частности невесты, приходят в недоумение, когда на распев и протяжно заканчивается чтение послания словами, «а жена да боится своего му-у-жа». Недопонимание слов о страхе перед мужем, есть пробел в воспитании светского поколения, молодых девушек и парней. Не панический страх перед мужем заповедан жене, а страх нарушить мирность его души, страх обидеть своими капризами и неуважением, нарушить семейный мир. Ведь апостол когда говорил о исполнении Духом, заповедовал нам повиноваться друг другу в страхе Божием. Страх Божий, который есть начало мудрости
 – это то ограничение, которое нам препятствует нарушать заповеди Творца. Ради исполнения заповедей мы должны ограничивать свои эмоции и чувства, что бы не впасть в грехи. Угождение в новоначалии начинается со страха. Это период раба. Но добрый раб становится любимым сыном – он всыновляется Богу. И страх изгоняется любовью, как пишет апостол Иоанн. В любви нет страха, но совершенная любовь изгоняет страх, потому что в страхе есть мучение. Боящийся несовершен в любви. (1Иоан. 4.18). Это в отношении Церкви и Господа, но применимо и к малой церкви. Если жена, уважая мужа, боится обидеть его, боится потерять его, значит и любовь ее вскоре будет совершенной. Воспитанные в «лучших» феминистических традициях современности
 девушки, не признают богоустановленную властью мужчины, чем собирают на себя скорбь своего одиночества. Гордыня и непокорность. Они, мечтая о равноправии, взваливают непосильный груз мужских забот на свои женские плечи и падают от невыносимого бремени. Стараются быть жесткими как мужи, и теряют то, чем должны смягчать их супругов. Взаимные претензии и укоры. Непонимание и обиды. Все это, больше и больше разделяет самых близких, и родных людей в этой вселенной – мужа и жену, увеличивая их противление друг другу. Как во всем мире, так и в семье по причине умножения беззакония, во многих охладевает любовь. (Мф. 24.12). Женщины не хотят подчиняться,
 а хотят главенства и власти в семье, мужчины не хотят заботиться и любить свои семьи. Этими «не хотениями», муж и жена постоянно бьют друг друга. Они не желают исполнить то, что требует от них Бог. В этом противостоянии не будет разрешения ситуации, и не наступит улучшения, если вдруг кто-то не вырастет духовно, и не перестанет умножать беззакония. Никак по другому, это не решить, кроме как по духовному. Братия! если и впадет человек в какое согрешение, вы, духовные, исправляйте такового в духе кротости, наблюдая каждый за собою, чтобы не быть искушенным. Носите бремена друг друга, и таким образом исполните закон Христов. (Гал. 6.1,2). Кто более духовен, кто считает себя более правым, должен и начинать «мирные переговоры». В первую очередь он должен выполнять все свои обязанности, не взирая, что другой пока и не думает исправляться. Нести бремя ближнего на себе, в духе кротости, духовному придется, но эти труды вознаградятся.
В наше время в Церкви больше жен христианок, чем мужчин христиан. Большинство из женщин недовольны своими супругами, по причине неверия, невнимания и вредных привычек последних. Женщина, как правило, заступает на место учителя и представителя «полиции нравов», поучая и наказывая своего мужа. Все более и более утверждаясь в роли главы семьи, женщина преследуя, казалось бы благую цель, сама губит последнее что осталось от любви в ее семье. Для мужчины противоестественно быть под началом у женщины
. Это приближает катастрофу семейных отношений. Оправдания своих действий, женщины надзиратели и женщины «учителя», основывают на том, что повиноваться безбожнику
, или пьянице
 это не по христиански. Но оправдывая себя так, они глубоко заблуждаются. Апостол Петр писал христианкам, у которых мужья не принимали веру во Христа, а оставались идолопоклонниками, о том, что и таковых можно «приобрести» для Бога. Но не нравоучениями в жестких обличениях, не в ультиматумах и бойкотах, но в кротости и молчаливости духа. Также и вы, жены, повинуйтесь своим мужьям, чтобы те из них, которые не покоряются слову, житием жен своих без слова приобретаемы были… Да будет украшением вашим сокровенный сердца человек в нетленной красоте кроткого и молчаливого духа, что драгоценно пред Богом. (1Пет. 3.1-4). Апостол учит духовных христианок приобретать своих супругов для Бога и для себя, не просто в кротости и молчаливости, что является очень даже действенным способом покорить
 мужское противление и нелюбовь, но говорит о кротости и молчаливости духа. Это оценит не только муж, но и Сам Господь
. Ведь «молчать» можно так красноречиво, что без слов будет высказано любое негодование, а образ обиженной «кротости» может месяцами молчаливо отворачивать лицо, показывая лишь только оскорбленную спину. Кротость и молчаливость духа, это когда не только уста, но даже сама душа, сам ум не препирается в негодовании с ближним. Когда мир духовного человека явен для всех окружающих, тогда узнается настоящий христианин. И тогда мужья увидят ваше чистое, богобоязненное житие (1Пет. 3.2). Это чистое и богобоязненное житие не выражается в «фарисейском» делании, которое не любит, а только обличает. Оно в том, что мы духовные должны исправлять других не в раздражительных криках, а  в духе кротости, наблюдая каждый за собою, как и подсказал нам апостол.
Так же мужьям духовным, у которых не духовные супруги, ап. Петр делает назидание. Также и вы, мужья, обращайтесь благоразумно с женами, как с немощнейшим сосудом, оказывая им честь, как сонаследницам благодатной жизни, дабы не было вам препятствия в молитвах. Наконец будьте все единомысленны, сострадательны, братолюбивы, милосерды, дружелюбны, смиренномудры; не воздавайте злом за зло или ругательством за ругательство; (1Пет. 3.7-10) Если мужья, имеют духовность выше своих жен, то сами должны быть примером христианского миролюбия. Благоразумно взращивать христианский дух в своей семье. В кротости учить и объяснять то, что угодно Богу. Своим раздражением не отталкивать от Истины, ни жен, ни детей. И вы, отцы, не раздражайте детей ваших, но воспитывайте их в учении и наставлении Господнем (Еф. 6.4). Если сам муж понимает, что он по заповеди Божией есть глава семьи, и конечно же своей жены, то нельзя забывать ему о том, что и у главы есть обязанности. И как у любого начальника, эти обязанности, превышают обязанности подчиненных ему. Хочет муж пользоваться правом главы, тогда он должен смотреть на совершенный пример, и быть подобным своему главе – Христу. Хочу также, чтобы вы знали, что всякому мужу глава Христос, жене глава - муж, а Христу
 глава - Бог (1Кор.11.3). Эта вселенская иерархия несет мир и благоволение Божие. Муж, как духовный глава своей малой церкви, должен иметь те же чувствования, какие и во Христе Иисусе (Фил. 2.5).

Сатана ненавидит не только Церковь – верующих христиан, но он злобствует и пытается разрушить и малую церковь – семью. Даже в христианских семьях порой разворачивается противостояние супругов, в котором любовь совсем исчезает. Какая-то из сторон, решает по каким-либо своим оправданиям, отсечь своего самого близкого человека от своей плоти. Наступает противоестественный период семейной жизни, когда муж или жена становятся таковыми лишь по названию. Чаще всего страдают «наказанные» этим отсечением мужчины. В собственных глазах, для такой жены христианки, это не грех, а порой даже добродетель, если она стала считать себя воздерженницей. Она оправдывает себя тем, что живет по духу, а заодно и воспитывает непутевого супруга. Но горе такой семье. Подобное «воздержание» ввергнет обоих в грех блуда и нечистоты, распрей и ненависти. Тут и «лишенный» может предаться, не законному общению с супругой, а нечистой блудной страсти. И «воздерженница» понесет на себе и грех мужа, и сугубый грех за противление мужу. Та, которая отцеживала комара, проглотит верблюда. Апостол Павел увещевает супругов. Муж оказывай жене должное благорасположение
; подобно и жена мужу. Жена не властна над своим телом, но муж; равно и муж не властен над своим телом, но жена. Не уклоняйтесь друг от друга
, разве по согласию
, на время, для упражнения в посте и молитве, а потом опять будьте вместе, чтобы не искушал вас сатана невоздержанием вашим (1Кор. 7.3-5).

Как же мы, исполнимся Святым Духом? Как будем просить Его посетить нас, если немирность наших семейных взаимоотношений не прекращается? 

Если в семье есть хотя бы один «духовный», вся ответственность по заключению мира на нем. Такой христианин может даже не обольщать себя, что он угодит Богу своей верой без мира в своей семье. Иисус Христос сказал нам. Заповедь новую даю вам, да любите друг друга; как Я возлюбил вас, так и вы да любите друг друга. По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою (Ин.13. 34-35). Кто не любит, тот не познал Бога, потому что Бог есть любовь (1Иоан. 4.8). Супруги, по духовной слепоте, в своей ссоре, могут как ни в чем не бывало, молиться, быть на причастии Святых Тайн. Это ли не «фарисейство»? Это ли не противление словам и духу Нового Завета? Итак, если ты принесешь дар твой к жертвеннику и там вспомнишь, что брат твой имеет что-нибудь против тебя, оставь там дар твой пред жертвенником, и пойди прежде примирись с братом твоим, и тогда приди и принеси дар твой (Мф. 5.23-24). Ведь нам сказано, гневаясь, не согрешайте: солнце да не зайдет во гневе вашем; и не давайте места дьяволу (Еф. 4.26,27). Как можем мы, долгими днями быть в разногласии. Как отвернув согласие в единой плоти, как можем мы разрывать тело единого организма – нашей семьи? 
Христианам не должно обольщать себя той мыслью, что лучше подать на развод, чем так жить. Не нужно к одним грехам прилагать еще более тяжкие грехи. Слова Христа не допускают оправдания развода, как кроме причины прелюбодеяния одного из супругов. Я говорю вам: кто разводится с женою своею, кроме вины прелюбодеяния, тот подает ей повод прелюбодействовать; и кто женится на разведенной, тот прелюбодействует (Мф. 5.32). И кто разведется с женою своею и женится на другой, тот прелюбодействует от нее; и если жена разведется с мужем своим и выйдет за другого, прелюбодействует (Мк. 10.11,12). Горечь разрушения единого целого – семьи, это яд, который грехом отравляет виновных в этом. Для сохранения семьи нужно много потерпеть, постараться. Соединен ли ты с женой? не ищи развода (1Кор. 7.27). А женщина, прежде всего, если является инициатором развода, должна подумать, сможет ли она по слову Писания, остаться одинокой, чтобы не быть виновной в прелюбодеянии. Вступившим в брак не я повелеваю, а Господь: жене не разводиться с мужем, - если же разведется, то должно оставаться безбрачною или примириться с мужем своим - и мужу не оставлять жены своей
 (1Кор. 7,10-11). Ученики Христовы, видя такую великую ответственность за семейные отношения воскликнули: если такова обязанность человека к жене, то лучше не жениться.
 Т.е. оставаться в девстве. Он же сказал им: не все вмещают слово сие, но кому дано, ибо есть скопцы, которые из чрева матернего родились так; и есть скопцы, которые оскоплены от людей; и есть скопцы, которые сделали сами себя скопцами для Царства Небесного. Кто может вместить, да вместит (Мф. 19.10-12). Христос сказал и показал, что кроме брачных благодатных отношений есть путь, еще более высокий, который некоторые, очень малочисленные, могут избрать ради Царствия Божьего, ради совершенства в Царстве Благодати. Не многие вместят слово сие. Но только те, кто исполнен Духом Божьим. Исполнен настолько, что плод духа – воздержание, так велик, что человеку брачная жизнь по плоти не нужна. И кто может вместить такую благодать, да вместит. Но вмещают немногие. И в ангельском числе есть ангелы, на которых непосредственно почивает Бог. Они передают ведение тайн Божиих, более низшим чинам ангельской иерархии. Ведь и дары Божии не всем даются, но тем, кто может вместить. Как в притче о талантах. Одному дал он пять талантов, другому два, иному один, каждому по его силе (Мф. 25.15).

С одной стороны, совершенство Царства Благодати в безбрачии и нестяжании, только для избранных. С другой стороны, угодный баланс плоти и духа, человеку удобнее исполнить в семейном состоянии. Но апостол Павел жалеет семейных, по трудности забот, на которые тратит человек в браке все свои силы. Если и женишься, не согрешишь; и если девица выйдет замуж, не согрешит. Но таковые будут иметь скорби по плоти; а мне вас жаль (1Кор. 7.28). Он имеет сожаление, что скорби по плоти, могут стать скорбями по духу, когда заботы
 и проблемы семейного быта могут поглотить всего человека. В такой поглощенности путь Царства Небесного может периодически забываться, или быть забытым навсегда. Поэтому важно, с самого начала, соединять свою жизнь с жизнью верующего христианина. Что бы вместе, единым целым, жить ради Царствия Божьего, не по плоти только, но и по Духу, воспитывая своих детей примером собственной жизни.
Находящимся в браке супругам, нужно понимать, что без повиновения друг другу в страхе Божием, без мира семейного, без любви, порознь, не единым целым, но вместе, они будут все дальше и дальше удалять от себя Царство Божие, которое внутри нас быть должно. Христианская семья это малая церковь, которая, если в ней все, так как заповедал Бог, является достойной единицей во вселенском числе Церкви Божией. Семья, это прообраз Церкви Христовой, которая есть Тело Его. И если в малой церкви христиане исполнены Духом и имеют мирное устроение и добрые взаимоотношения, построенные на настоящей любви, то и в Церкви Христовой среди верующих и святых они будут иметь совершенную любовь в Духе Святом
. Великое начинается в малом. А верный в малом и во многом верен, а неверный в малом неверен и во многом (Лк.16.10). Итак будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный (Мф. 5.48).

ЦАРСТВО БОЖИЕ В ЦЕРКВИ, КОТОРАЯ ЕСТЬ ТЕЛО ХРИСТОВО

Христос создал Церковь Свою. Создана она была на Его апостолах, верующих и исповедующих, что Он есть не просто человек, но Сын Божий. Это видно из следующих слов. Иисус говорит им: а вы за кого почитаете Меня? Симон же Петр, отвечая, сказал: Ты - Христос, Сын Бога Живаго. Тогда Иисус сказал ему в ответ: блажен ты, Симон, сын Ионин, потому что не плоть и кровь открыли тебе это, но Отец Мой, Сущий на небесах; и Я говорю тебе: ты - Петр, и на сем камне Я создам Церковь Мою, и врата ада не одолеют ее; и дам тебе ключи Царства Небесного: и что свяжешь на земле, то будет связано на небесах, и что разрешишь на земле, то будет разрешено на небесах. (Мф. 16.15-19). На камне исповедания того, что Иисус есть Христос, Сын Бога Живаго, создается та вселенская Церковь, которую врата ада не смогут одолеть никогда, но которой открыто уже Царство Благодати и Царство Славы. Дух Божий подается всем, кто верует и исповедует, что Иешуа есть Машиах Бэн Элоhим.
 Никто не может назвать Иисуса Господом, как только Духом Святым (1Кор. 12.3). Утверждение, что Иисус Христос есть Богочеловек, распятый и воскресший нашего ради спасения, это основополагающее исповедание в спасительной христианской вере. Прежде всего, в первых христианских общинах «индикатором» того, что человек от Бога, и что его духовное учение несет христианский дух, являлось исповедание того, что Иисус есть Сын Божий. Духа Божия (и духа заблуждения) узнавайте так: всякий дух, который исповедует Иисуса Христа, пришедшего во плоти, есть от Бога; а всякий дух, который не исповедует Иисуса Христа, пришедшего во плоти, не есть от Бога (1Иоан. 4.2-4). Всякий, отвергающий Сына, не имеет и Отца; а исповедующий Сына имеет и Отца (1Иоан. 2.23). Еще не было Вселенских соборов, тринитарных и богородичных ересей, не было разделения христианства, но было единодушное исповедание по всем Церквам того, что Иисус Христос, есть Сын Бога Живаго. Тот, кто имеет Сына Божия, имеет жизнь; не имеющий Сына Божия не имеет жизни. Это написал нам апостол Иоанн, дабы мы знали, что веруя в Сына Божия, мы имеем жизнь вечную (1Иоан. 5.12,13).

Почему апостол говорит, что только Духом Божьим человек может исповедовать Христа Словом Божьим – Логосом, Сыном? Ведь в наше время, совершенно незнакомые ни с какими религиями люди, запросто признают, что Иисус Христос, живший 2000 лет назад, есть Бог. Это происходит, чаще всего, в силу этнической принадлежности к христианскому народу, по традиции. С легкостью, такие люди могут сказать что Христос – Бог, но и с легкостью таковые переменят свое исповедание на противоположное, если услышат прочитанное в Библии «доказательство» якобы показывающее обратное
. Духом ли Божьим исповедовали такие люди Иисуса, как Сына Бога Живого? Скорей всего, и это очевидно, что эти люди не имеют ни Духа Божьего, ни плодов Его, и часто живут беззаконно и богохульно. Таковые могли бы назвать Богом любого, кого бы в народе так называли. Но это все, по традиции. Вот если бы они воспитывались в традиции Библейского монотеизма, и были бы знакомы с буквальным текстом Писания, смогли бы они без действия благодати Святого Духа увидеть и понять то, что написано о Христе в пророках и псалмах? Даже апостолы приняли благодать понимать пророчества в мессианском смысле не сразу, а только когда Господь дал им. И сказал им: вот то, о чем Я вам говорил, еще быв с вами, что надлежит исполниться всему, написанному о Мне в законе Моисеевом и в пророках и псалмах. Тогда отверз им ум к уразумению Писаний (Лк. 24.44-45). В наше время, во времена национальных и конфессиональных традиций, часто все совершается по традиции, а не по Духу. Задача Церкви раскрыть перед «человеком обычаев и традиций», Царствие Божие в Духе, и не только раскрыть, но и ввести его в это Царство Небесное.

Вера в Сына Божьего объединяет а традиция разделяет. И мы обязаны быть едины. Едины в главном – во Христе. У каждого народа есть разные модели поведения, стереотипы и традиции. Мы видим как отличаются проповеди разных пастырей о Христе Иисусе и свышней благодати. Мы видим, что и воспринимающие желают слышать и воспринимать по своему, так, как привыкли. Тихие монотонные проповеди в одном народе, экзальтированные и эмоциональные, даже на первый взгляд агрессивные в другом. В разных деноминациях, на разных континентах, в отдельных церквах везде свои традиции, которые разделяют. Но истина должна быть одна, один Дух, Един Бог, один для всех, Сын Его Единородный.
 В Нем спасение и правда. Он вне традиций и времени, вне цивилизации и научно технического прогресса, вне обычаев и национальностей.
 Вечное неизменяемо. В какие одежды облекает человек проповедь и служение не это важно. Важно единение во Христе – Сыне Божьем. Но если внешнее различие отгораживает человека от любви Божией, которая призывает во Христе любить всех, то горе хранящему эту традицию, и забывающему слово Христа «да будут все едино…» (Ин. 17.21).

Созданная Церковь Божия – это Царство Божие на земле, это Царство Благодати. Духом Святым были просвещены ученики Христовы, и светом Христовым просветили всю вселенную. Те из иудеев, которые не приняли Иисуса как Христа, были отвержены Богом
, и дом их (храм и их церковь) стался пуст. Се, оставляется вам дом ваш пуст (Мф. 23.38). После распятия Христа, Дух Божий уже не пребывал в среде гонителей христиан. Сами иудеи, в своих книгах свидетельствуют, что за сорок лет
 до разрушения римлянами второго храма, прекратились в нем чудесные явления. Не белела красная нить
, которая привязывалась на рога козла отпущения и на ворота храма. Не возжигался вечерний светильник чудесным образом в храме, а огромные и тяжелые медные ворота, открывшись сами собой, так заклинились, что их уже никто не мог закрыть. Христова Церковь, которую наполнили обращенные язычники это Новый Израиль – народ Божий. О этом пророчествовал пророк Исаия: «Приду собрать все народы и языки, и они придут и увидят славу Мою. И положу на них знамение… Из них буду брать также в священники и левиты, говорит Господь» (Ис. 66.21). Я открылся не вопрошавшим обо Мне; Меня нашли не искавшие Меня. "Вот Я! вот Я!" говорил Я народу, не именовавшемуся именем Моим (Ис. 65.1) Теперь мы - род избранный, царственное священство, народ святой, люди, взятые в удел, дабы возвещать совершенства Призвавшего нас из тьмы в чудный Свой свет; некогда не народ, а ныне народ Божий; некогда непомилованные, а ныне помилованые (1Пет. 2.9,10). В среде христиан, Всемогущий Бог. Веруя в Сына Его, мы имеем жизнь вечную.

Вся Церковь Христова призвана к единству. Все христиане, едины верой в Божественность и в искупление Христа. Мы едины по Духу, но все же, как сильно различаемся. Сколько христианских конфессий появилось за последние 500 лет! Еще во времена апостола Павла появлялись те, кто учил превратно о Христе и Боге, о Воскресении и нравственности
. Но в преодолении различных лжеучений рождается глубокое познание, из откровений Священного Писания, обнаруживая истину во всех ее тонкостях. Церковь совершенствуется через искушение ересей. И как говорит апостол Павел, ибо надлежит быть и разномыслиям между вами, дабы открылись между вами искусные (1Кор. 11.19). К тому же, обличение христианских конфессий друг другом, не дает истине быть похороненной под слоем фарисейских традиций и обычаев, как это произошло в иудее во время второго храма. Разбирая заблуждения других христиан, Церковь постоянно напоминает своим людям о том, как должно веровать и угождать Богу. Если в одном и главном, как то догмат о Богочеловечестве Христа мы связаны, но сколько еще всего того что разделяет христианские церкви по всей вселенной. У святителя Феофана Вышинского Затворника спрашивали, спасутся ли не православные христиане, и он мудро отвечал, спасутся или нет, не знаю, но я без православной веры не спасусь. Это мудрый ответ. Говорить что все, инославные христиане не войдут в Царство Славы, это безумно взять на себя роль Главного Судьи – Творца. И если говорить, что у католиков и протестантов, нет и не было чудес исцеления, экзорцизма, освобождения от страстей пьянства и наркомании и других знамений, или говорить что это от дьявола, это окажется хулой на Духа Святого, Который дышит где хочет.
 Но нужно понимать, что вся полнота даров Духа, и вся полнота таинств, находится, только в Церкви Православной. Наиболее точное исповедание веры только в Восточной Кафолической Соборной Православной Церкви. Обилие даров и знамений есть свидетельство этому. Мы, христиане, призваны к единству во Христе, а не к разделению в традиции. В Евангелии написано, да будут все едино (Ин. 17,21). О каком Единстве говорит Христос. В обращении Христа к Отцу есть слова, да будут все едино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино, - да уверует мир, что Ты послал Меня. И славу, которую Ты дал Мне, Я дал им: да будут едино, как Мы едино. Я в них, и Ты во Мне (Ин. 17,21). Что значит «так и они да будут в Нас едино», и «Я в них, и Ты во Мне»? Христос есть истинный Бог, и воспринявши человеческое естество, Он освятил его, и перед Своими страданиями установил таинство Евхаристии – Причащения. В котором все вкушающие Тела и Крови Его соединяются с Ним, по слову Самого Христа, ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь пребывает во Мне, и Я в нем (Ин. 6,56). Сказал, не слушающие Меня, сказал, не внимающие и понимающие Меня, пребывают во Мне, но ядущие Плоть и пиющие Мою Кровь. Именно вкушающие, те пребывают в Нем, соединяясь с Его, Прославленной Божественной Плотью, и Его Божеством. Как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино, – что за слова «в Нас едино». А именно то, что все причащающиеся Божества соединяются во Христе в одно Тело Христово, а как нам открыто, что во Христе обитает вся полнота Божества Телесно (Кол. 2,9) и, соединяясь с Ним, вы имеете полноту в Нем – говорит апостол (Кол. 2,10). Вот как можно быть единым. Только во Христе т.е. в Церкви, которая есть Тело Его, полнота Наполняющего все во всем (Еф. 1,22). Святые же апостолы, по благодати Христовой приложили все свои силы для единения людей в Единую Церковь, в Церковь одной веры, при едином крещении утверждая что: «один Господь, одна вера, одно крещение, один Бог и Отец всех» (Еф. 4,5).
От Бога, через святых Его апостолов, открыто нам, что Церковь есть – Тело Христово. Ныне радуюсь… за Тело Его, которое есть Церковь, которой сделался я служителем… чтобы… тайну, сокрытую от веков и родов, ныне же открытую святым Его…… тайне, которая есть Христос в вас (Кол. 1,24-27). Здесь ясно говорится нам, что Церковь есть Тело Христово. Если прочитать несколько стихов выше, то узнаем, что Христос есть глава тела Церкви (Кол. 1,18). 

Некоторые из инославных христиан не признают таинство Евхаристии – Тело и Кровь Господни. А ведь Христос очень много говорил о причастии, т.е. (соединении) со Своим Телом и Своей Кровью. Еще за долго до Вечери, которая была перед Страданием Спасителя, Он приготовлял учеников и народ к великому Таинству Своего Тела и Крови. Говоря: «Я хлеб живой, сошедший с небес: ядущий хлеб сей, будет жив во век; хлеб же, который Я дам, есть Плоть Моя, которую Я отдам за жизнь мира» (Ин. 6,49-51). На тайной же вечери, Иисус взял хлеб и, благословив, преломил, и раздавая ученикам, сказал: приимите, ядите: сие есть Тело Мое. И, взяв чашу и благодарив, подал им, и сказал: пейте из нее все; ибо сие есть Кровь Моя нового завета, за многих изливаемая во оставление грехов (Мф. 26,26-28) (Лк. 22,17-20), и истинно, истинно говорю вам: если не будете есть Плоти Сына Человеческого и пить Крови Его, то не будете иметь в себе жизни. Ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь имеет жизнь вечную, и Я воскрешу его в последний день; ибо Плоть Моя истинно есть пища и Кровь Моя есть истинно есть питие;  ядущий Мою плоть и пиющий Мою Кровь пребывает во Мне, и Я в нем; как послал Меня живый Отец, и Я живу Отцем, так и ядущий Меня жив будет Мною (Ин. 6,53-57). Здесь Христос открывает ученикам великое, спасительное таинство соединения с Собой. Именно соединения, по другому, причастия с Собой – ядущий Мою плоть и пиющий Мою Кровь пребывает во Мне, и Я в нем. То есть причащаться – значит быть причастником (участником) Божества, быть причастным Ему. И говорил здесь Господь не притчей, потому что когда говорил Он притчами, то евангелисты так и писали, что сказал им притчу (Смотрите: Ин. 10,6; Мк. 4,13). Да и во всех малопонятных притчах, ученики переспрашивали Христа, и там же написаны толкования. Здесь же нет. А об этом великом Таинстве они бы расспросили Учителя, если бы подумали, что Он говорит образами и загадками. К тому же сама Евхаристия совершается в ту ночь, когда Христос уже не говорил притчами, но говорил явно. И здесь допускать наличие аллегории неуместно (Ин. 16,29).
 Именно перед кончиной речь предельно ясна и открыта без двусмысленностей. Да и после воскресения Своего, Христос являвшийся апостолам, также преломлял хлеб и благословлял вино. И апостолы знали истинный смысл преломления, потому и нам с уверенностью поведали эту тайну: «Чаша благословения, которую благословляем, не есть ли приобщение Крови Христовой? Хлеб, который преломляем, не есть ли приобщение Тела Христова?» (1Кор. 10,16). И о простых символах апостол бы не говорил, что недостойно принимающий их виновен против Тела и Крови Христа Бога, и не болели бы, и  не умирали бы люди от недостойного вкушения их. А апостол предостерегает и увещевает: «Кто будет есть Хлеб сей или пить чашу Господню недостойно, виновен будет против Тела и Крови Господней. Оттого многие из вас немощны и больны, и не мало умирает» (1Кор. 11,27-30). Мы же, вкушая пресуществлённые хлеб и вино, вкушаем истинное Прославленное Тело Христово и истинную Кровь Его, соединяясь, по Его слову, с Ним таинственным образом, а во Христе, со всеми причащающимися людьми образуя Церковь Христову – Тело Его, в котором Он глава. Он есть глава тела Церкви (Кол. 1,18), Бог поставил Его выше всего, главою Церкви, которая есть Тело Его, полнота Наполняющего все во всем (Еф. 1,22). И о соединении всех христиан в одно Христово Тело мы видим в послании к римлянам: «Ибо, как в одном теле у нас много членов… так мы, многие, составляем одно тело во Христе, а порознь один для другого члены» (Рим. 12,4), и «Ибо, как тело одно, но имеет многие члены, и все члены одного тела, хотя их  и много, составляют одно тело, так и Христос… И вы - Тело Христово, а порознь члены» (1Кор. 12,12.27). «Мы члены друг другу». (Еф. 1,25). Если же кто-то скажет: «как могут соединятся люди?» Можно привести другой пример, более грубый. «Оставит человек отца своего и мать и прилепится к жене своей, и будут двое одна плоть» (Еф. 5,31), «Они уже не двое, но одна плоть» (Мф. 19,6) Раз уж в плотском совокуплении мужчины и женщины происходящее соединение утверждается, то как же отвергать слова  Бога о великом Таинстве Тела и Крови. Ведь это великая тайна: Тайна сия велика; я говорю по отношению ко Христу и к Церкви (Еф. 5,32). И если супружеская или даже грешная плотская связь соединяет людей, не уж-то святое Таинство установленное во спасение и обожение человека, не сотворит чудного соединения со Христом, а во Христе со всеми причастниками? Ведь может быть, с целью привести к этому понятию, и благоговению пред  этой Тайной были сказаны эти слова через апостола: Разве не знаете, что тела ваши суть члены Христовы?  Итак, отниму ли члены у Христа, что бы сделать их членами блудницы? Да не будет! Или не знаете, что совокупляющийся с блудницею становится одно тело с нею? Ибо сказано: два будут одна плоть. А соединяющийся с Господом есть один дух с Господом (1Кор. 6,15-17). Задача, обязанности служащих в Церкви, в созидании Тела Христова; т.е. прилагать к Церкви в вере, через таинство причащения новых членов тела Христова для их вечного спасения. «Он поставил одних Апостолами, других пророками, иных Евангелистами, иных пастырями и учителями, к совершению святых, на дело служения, для созидания Тела Христова» (Еф. 4,11-12). Церковь есть распространение Тела Христова в мире.

Многого лишаются протестантские общины, отвергая Евхаристию. Лишаются Крови Господней и верующие в Римской Церкви, причащаясь лишь Телом Его. Без причастия Тела и Крови Христовых, нет по слову Спасителя жизни вечной. Истинно, истинно говорю вам: если не будете есть Плоти Сына Человеческого и пить Крови Его, то не будете иметь в себе жизни.  Ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь имеет жизнь вечную (Ин. 6,53). 

Евхаристия нужна всем христианам. Отвергая причастие Христа, через Плоть и Кровь Его, не принимающие это таинство верой, отвергаются Самого Христа и Его Человеческой плоти, освященной естеством Бога, Но для Церкви Плоть Христова истинно есть пища, и Кровь Господа Иисуса истинно есть питие (Ин. 6,55). Когда Христос сказал: «Ядущий Мою плоть и пиющий Мою Кровь пребывает во Мне, и Я в нем» (Ин. 6,56) – многие соблазнились и отошли.
 И Христос не бросился увещевать отошедших, – понимайте символически, а не буквально, – но обратился с жестким вопросом к оставшимся ученикам: «Не хотите ли и вы отойти?» (Ин. 6,67). Так зачем же отходят все не принимающие Тело Христово, и ища символически-духовного смысла? Ведь было множество и видимых чудесных подтверждений за 2000 лет
. А переносный или аллегорический смысл, который есть в Писании, говорит д. Андрей Кураев, под словами «есть плоть», наоборот доказывает действительность таинства. Потому как оборот этих слов везде означает причинение великой обиды, злословие и утеснение. (см. Пс. 26,2; Иов. 19,22; Мих. 3,3; Гал. 5,15). Другого значения в Писании это выражение не имеет. Следовательно, если слова обетования Христова о таинстве Евхаристии принимать в переносном смысле, то они будут означать следующее: ядущий Мою плоть, (то есть тот, кто клевещет на Меня) имеет жизнь вечную.  

Еще ап. Павел предупреждал: «пища не приближает нас к Богу» (1Кор. 8,8). Но если соотнести эти слова с его же словами о Причащении: «Чаша благословения, которую благословляем, не есть ли приобщение Крови Христовой? Хлеб, который преломляем, не есть ли приобщение Тела Христова?» (1Кор. 10,16), то выходит, что для апостола обычный хлеб резко отличается от хлеба Евхаристии. Господь с учениками до Своего Вознесения очень часто преломляли хлеб, и неужели все 40 дней они оставались в неведении о Хлебе и Вине? И Тот, Кто дал право свидетельствовать, и власть учить народы есть, не ложен в своих словах: «Но вы примите силу, когда сойдет на вас Дух Святый; и вы будете Мне свидетелями в Иерусалиме и во всей Иудее и Самарии и даже до края земли» (Деян. 1,8). «Но мы… Духа от Бога, дабы знать дарованное нам от Бога, что, и возвещаем не от человеческой мудрости изученными словами, но изученными от Духа Святого» (1Кор. 2,12-13).


Воистину Церковь есть столп и утверждение истины (1Тим. 3.15), а Истина Господня пребывает во век (Пс. 116.2). И без апостольской преемственности нет священства, а без дара священства нет совершения Таинств, а без Таинств нет апостольской Церкви. 

Я есмь дверь: кто войдет Мною, тот спасется (Ин. 10,9). Только Христом, возможно, спастись, так как он есть Спаситель Тела Своей Церкви. Христиане, которые приняли Христа как своего Спасителя, уже на пути спасения, но мы должны быть едины, как и заповедовал Христос. В Его Церкви, христиане, Тело Его. Тот, кто в Евхаристии не имеет с Церковью общения, хотя и исцеляют
 Именем Иисуса и читают Писания, но они вне Единства Христова, вне тела Его. Вне Единства они как тот, который не ходил с апостолами, а был вне учеников Христа и без Христа. Царство Божие во Христе, в единении, в Теле Его и Духе Его. 
С любовью христианской, обратился дьякон Андрей Кураев
 к тем людям, которые ищут Христа вне Его Тела. Очень и мне хочется привести его слова тем, кто все еще не в Теле Господнем. «Бесполезно и тщетно со стороны копировать жизнь Церкви, украдкой вводя все больше и больше православных установлений. Человеку не дано воссоздать Церковь апостолов, он может лишь присоединится к ней. К этому уже рожденному Телу можно прививаться, но его нельзя создать заново, вне него и помимо него. Живое тело не может начать где-то расти второй раз, оно не может начать новую, отдельную жизнь, разорвав непосредственную физическую связь с телом, которое было дано при рождении. Это верно в отношении к человеческому телу. Но точно так же и Тело Христово не может расти из пустоты. Апостольское преемство – не просто каноническая, но онтологическая реальность, онтологическое требование, условие бытия Церкви как Христова  имения, как инобытия Бога. По слову ап. Павла, «Никто не может положить другого основания, кроме положенного, которое есть Иисус Христос» (1Кор. 3,11). И выйдя из казармы мерзлого атеизма, пройдя коридоры различных «учений о Боге», пора возвращаться домой: в Православие. Где, только соединившись со Христом, и став заодно с Телом его, мы обретаем спасительную дверь».

Царство Божие там, где единство во Христе. Царство Божие внутри вас есть. Слово внутри вас переводится еще другим смыслом этого слова – посреди вас. Т.е. по толкованию отцов этот смысл относится к Церкви Божией. Человек соединяется со Христом и Богом, и во Христе с верующими в Него. Царство Небесное это единение с Богом и ближним. Если в семье нет мира и единения, там нет Божьего Царства. И если христиане живут вне единения со Христом и братьями во Христе, это трудно назвать Церковью. Единение необходимо. И как, любви к Богу нет без любви к ближнему, так нет и единения в Господе, если нет единения между братьями во Христе.
  Заповедь о любви к Богу неразрывна от заповеди о любви к ближнему. Также неразрывен призыв Христа к Единению с Ним с призывом быть едиными между собой в едином Теле – Церкви. Да будут все едино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино… да будут едино, как Мы едино. Я в них, и Ты во Мне (Ин. 17.21). В едином Теле Христовом – в Церкви Его, мы по настоящему, едины с Богом, и друг с другом. Церковь, это внутреннее и внешнее единство в Боге, это Царствие Божие.

Вкушая Плоть Христа, во святом Хлебе, мы становимся едины в Нем в Его Плоти. Пия Его Кровь в евхаристическом вине, мы очищаемся от яда греха, разлагающего нас. Телом и Кровью Его, мы становимся Новым Израилем, привившись
 к истинной Израильской Лозе, для того, чтобы приносить плод во время свое. 

Но мы, Церковь – Тело Его, должны быть не просто безжизненным телом, но Телом, в котором Дух Его. Церковь должна быть не только церковью обряда и внешнего уставного делания, но быть Церковью, в которой дышит Дух. Если во всех членах этого Божественного Тела живет и действует Дух Святой – Церковь жива, свята и непорочна. И церковь Вкушает Тело Его – соединяется с Ним. Очищается от грехов – пия Кровь Его. Исполняясь Духом Его, мы обновлямся естеством, освящаясь и преображаясь. Мы теперь Новый Израиль. Теперь Им, мы стали одним народом Божьим. Им примирились с Богом, и им вознесено наше человеческое естество превыше ангелов.
 Им мы устрояемся в жилище Божие Духом (Еф.2.22).
Только в единении, со Христом и с Церковью, мы можем по настоящему быть в полноте Христовой. Только совокупность и полнота даров благодати Святого Духа совершенствует Церковь, основанную на апостолах. Только в Православии, в единой Соборной Кафолической Церкви собрана вся полнота, все нужное, для совершенства христианина. И пребывая в Теле Его, мы по дару благодати Бога Всевышнего, да принесем плод Духа сторицей, в Царствие Божием, которое внутри и посреди нас есть.

ЦАРСТВО БОЖИЕ В ПЛОДАХ СВЯТОГО ДУХА
Плод же духа: любовь, радость, мир, долготерпение, 
благость, милосердие, вера, кротость, воздержание. 
(Гал. 5.22,23)

Как стать счастливым? Как быть довольным всем? Вопрос скорбящего и стонущего под грузом греха, человека. Где найти счастье? И тут приходит первый ответ. Там или там, или в другом месте. Там, где более спокойней, где сытнее и теплее. Там, где безопасней и больший достаток. Там, где много друзей, где красиво и хорошая экология. Там где нас нет. Но так ли это?

Всегда люди начинают искать свое счастье – Царство Божие, где-то там, во вне. Иногда разочаровавшись в окружающем их мире уходят в другую семью, уезжают в другой город, иногда по этой же причине уходят в монастырь
 или бегут из него, сбегают в глухие деревни строя себе деревянные эко-избушки в экологически благоприятных местах. А кто-то, по великому неразумию, уходит самовольно из жизни надеясь что «там» будет лучше, чем здесь. Но для бегущего, к его удивлению, и там куда он бежал не находится того утешения которое он хотел бы обрести. 

Наверное, когда-то каждый человек в своей жизни, оборачиваясь,  подобно Соломону, видит лишь только суету под солнцем. (Ек. 4.7). Осознает что, то, чем он живет совсем не то, что он желает. Нужно или больше, или качественней, но нужно что-то другое. Но что? Начинается погоня за благом и счастьем. Достигая одной цели, человек видит, что это опять не то, к чему он стремился. Появляется другая цель. Но эта погоня и этот поиск, как морская вода, которая нее может утолить жажды.

Мы, неся бремя греха в этой жизни, немало повидавши скорбей, начинаем понимать, что жизнь наша наверняка могла бы быть счастливей, и  удачливей.  И пытаемся воплотить свои мечты в наших детях. Надеемся, что в их жизни счастья будет больше чем скорбей. Своей родительской любовью мы желаем им безбедной жизни, семейного счастья. Но и их жизнь, зачастую, несмотря на наши тщетные старания, идет по той же схеме, и так из рода в род. Напрасно надеясь, что у них будет все гораздо удачливее, чем у нас, мы переживаем очередное разочарование. Мы ищем Рай в мире, который лежит во зле. Но не здесь, как сказал Спаситель или: вот, там, то желанное счастливое Царство, которого мы ищем и которое пытаемся построить на земле, но вот, Царствие Божие внутрь вас есть. И суета сует под солнцем который раз нас убеждает, что только в Боге счастье и благо, только в Нем настоящая радость и мир.

Все благо, вся радость, которая может по настоящему, а не сиюминутно, насытить человека, только от настоящего Блага, Которое есть Бог. Благ Господь и благими соделывает детей Своих. Рожденные свыше, от воды и Духа, и живущие в Духе, дерзают называть Бога своим Отцом. Апостол говорит нам. Ибо если живете по плоти, то умрете, а если духом умерщвляете дела плотские, то живы будете. Ибо все, водимые Духом Божиим, суть сыны Божии. Потому что вы не приняли духа рабства, чтобы опять жить в страхе, но приняли Духа усыновления, Которым взываем: "Авва, Отче!" Сей самый Дух свидетельствует духу нашему, что мы - дети Божии (Рим. 8.13-16). Мы всыновились Ему через человеческое естество Иисуса Христа. А если мы дети, то и наследники, наследники Божии, сонаследники же Христу, если только с Ним страдаем, чтобы с Ним и прославиться (Рим. 8.17). Во Христе простились все наши грехи. Во Христе мы ожили. И Отец, Который есть в Сыне Своем Иисусе,
 посылает детям Своим Утешителя, Духа Святого.
 И если мы живем и любим Христа,  соблюдая Слово Его, то имеем уверение, что будем жилищем Самого Бога. Как и обещал нам Христос: Кто любит Меня, тот соблюдет слово Мое; и Отец Мой возлюбит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим (Ин.14.23). Этого мы желаем, этого мы ищем, это цель нашей жизни – Царствие Небесное которое внутри нас есть. Где Царство, там должен быть Царь. Мы ищем этого Великого Небесного Царя, призывая Его, молясь Ему, упрашивая Его: «приди и вселись в нас, и очисти нас от всякой скверны, и спаси Блаже, души наши».

Бог, милостиво посещающий человека, преображает в человеке все. Дух, душу и тело. Те, из святых людей, кто стал жилищем Духа, настолько исполнились Им, что тела их стали нетленными даже по смерти. Даже через сухое безжизненное тело, Дух Святой действует, подавая живым исцеления, избавление от бесов, уверяет в милости своей через чудеса мироточения. Сухие кости, ветхого человека были скверной, сейчас мы святы во Христе Иисусе. Мы призваны к святости и ищем ее. Но стремление не возрожденного свыше человека, часто ищет святость Царствия Божьего не в Боге, Который должен быть Царем в его душе, а во внешних святынях через прикосновения и лобзания. Не возрожденный, ищет и думает освятить свою душу прикосновением к святыне, не делая ничего для своего исправления. Но человек освящается не через внешнее, а через внутреннее, через дух от Духа. Ведь даже принятие высшей вещественной Святыни, Тела и Крови Христовых, без веры в Богочеловека и воспоминания Христа Спасителя, становится неблагоговейному причастнику не в исполнение Царствия Божьего, а в суд и осуждение.
 Так случилось это с Иудой Искариотом, который после причащения, на Тайной Вечери, сделался одержимым дьяволом.  И после сего куска вошел в него сатана (Ин. 13.27). 

Только от избытка пылающего Божественной благодатью духа вырастало то, что мы имеем во внешней красивой традиции, которую содержит наш Типикон (православный устав). Внутреннее благочестие рождало внешнее. Без внутреннего делания, без поиска плодов, без желания пользы духовной, внешнее делание, становится духовным формализмом. Соблюдение Типикона без внутреннего преображения, без рождения свыше, без Духа, неудобоисполнимо, тяжело, и как правило, рождает фарисейство, которое цепляется только за видимое исполнение внешнего чина. Поэтому, чтобы наша традиция православного Типикона была живой, и являло красоту Православия, нужно чтобы исполнители и делатели этой внешней красоты, были храмами живущего в них Духа. Необходимо, что бы всё внешнее делание дышало Духом, все делалось во славу Божию и для духовной пользы людей, для их созидания как Тела Христова. Чтобы все делалось с любовью, и с такими же чувствованиями, как во Христе Иисусе.
 Тогда «традиция» и «изменение традиции для пользы духовного роста» уже не будут «конфликтовать» между собой. Апостол Павел говорит,
 что если человек раздает имение и отдает себя на мучение вне причины побуждающей делать это, (а причина это любовь к Богу и ближнему), ему нет никакой пользы от таких подвигов. Так неужели наша «традиция», которая иногда заслоняет и тормозит у новоначальных глубокое познание веры,
 может оправдаться тем, что она выше плодов Духа. Зачастую, пока человек воцерковляясь продолжительное время, пытается освоить не Библейское мировоззрение, а «традицию»,
 он по недопониманию «отлагая до времени» Дух, всеми силами осваивает внешнее делание, быстро превращаясь в «фарисея». Сначала осваивает, а потом отстаивает, наивно полагая, что в этом «чистота православия». И в последствии, не видя в себе плодов духа, через десятки лет, начинает понимать, что в его духовной жизни что-то не так, и что-то все-таки, нужно менять. Это хорошо, если он начинает понимать, ошибочность своего духовного приоритета, что не Бог, а святыня на аналое, его упование. Что не Христос, не Тело Его, в первом ряду святынь, а кусочки гробов святых людей и земелька с их могил под подушкой. Не Священное Писание прочитывается им чаще, чем другие книги, а книга о постной кухне, и повести о святых.
 В лучшем случае, у «фарисействующего христианина» происходит позднее «обращение», а чаще, его устраивают лжесмиренное понимание того, что «все не так плохо». Он думает: «от грехов никуда не деться», «все живут так, и это норма». И успокаивая себя, одобрительно говорит: «тише едешь дальше будешь», «я по крайней мере не в прельщении, ведь я знаю, что я грешник». 

Но ведь мы призваны к Царствию Небесному, которое начинается внутри нас, здесь на земле. А состояние охлажденности, или по другому, теплохладности, препятствует войти в это Царство. 
В предыдущей главе говорилось, что только совокупность и полнота даров и благодати Святого Духа совершенствует Церковь, основанную на апостолах. Только в Православии, в единой Соборной апостольской Кафолической Церкви, собрана вся полнота, все нужное, для совершенства христианина. Дух Святой животворит и освящает Свою Церковь. Богу ненавистно состояние теплохладности, где отсутствуют плоды Духа. Мы есть Церковь Христова. Пребывая в Теле Его, мы, по дару благодати Бога Всевышнего, приносим плод Духа и получаем дары Его. Это жизнь в Духе Святом.

Так какие же плоды Духа появляются в человеке, сеющему в дух? Об этих плодах говорит апостол Павел в послании к галатийской церкви. Плод же духа: любовь, радость, мир, долготерпение, благость, милосердие, вера, кротость, воздержание (Гал. 5.22,23). Плод, это та польза, тот «доход», который получают работающие, за свой труд. Т.е. это то, ради чего несут труды. Это еще не конечная цель христианской жизни, но это уже настоящий плод жизни во Христе. Это уже уверенное стяжание
 Духа Святого. Если человек предпринял старательные труды для того, чтобы приготовить свою душу для исполнения Духом, он вправе рассчитывать на то, что если он будет исполняться Духом, отвергая плотские помышления,
 то у него будут и плоды Духа. 

Как узнать, исполняемся ли мы Духом Святым? Для этого нужно наблюдать, есть ли у нас плоды Духа. Как говорит апостол Иоанн: Что мы пребываем в Нем и Он в нас, узнаем из того, что Он дал нам от Духа Своего (1Ин. 4.13). Если плодов духа нет, то задумаемся, а исполнены ли мы Духом Божьим. Близко ли мы в этом состоянии к Царствию Небесному? Ведь дерево узнается по плоду. И если мы не видим у себя плодов, то нужно вспомнить ту смоковницу, с пышной зеленой листвой, но без плодов, которая была проклята Христом, и приложить старание к изменению бедственного положения нашей души.
Христос, проповедуя Царствие Божие, обещал, что наше изменение к совершенству будет не иначе, как при помощи Божественной благодати Духа Святого. Царство Небесное подобно закваске, которую женщина, взяв, положила в три меры муки, доколе не вскисло все (Мф. 13.33). Чтобы появился плод, нам нужно приготовить ту меру муки, которая должна преобразится, святой закваской Духа Божьего. Малая мера начатка нашего воздержания от плотских помышлений, станет с Божественной помощью сдобным тестом, увеличившимся в объеме в несколько раз. Это, как и с прославлением и благодарением Бога. Только начни, только найди повод в своем уме благодарить Бога, а уж «закваска» поднимет «тесто» так, как должно. Главное приготовить все три меры для принятия и исполнения этой Закваской. Есть мнение толкователей, что тесто и хлеб это образ человеческого естества. А число три, указывают на три составных этого естества – дух, душу и тело. Предуготовляя себя для «заквашивания», мы получаем закваску Духа Божьего, который совершенствует нас, и мы приносим плод Духа. 

Христос также уподобил Царство Божие – (действие, плоды и дары Духа Святого), маленькому семени горчичного дерева. Чему подобно Царствие Божие? И чему уподоблю его? Оно подобно зерну горчичному, которое, взяв, человек посадил в саду своем; и выросло, и стало большим деревом, и птицы небесные укрывались в ветвях его (Лк. 13.18-19). Устремляя мысль вверх к Добру, мы стараемся не смотреть вниз, на зло. Мы приготовляем себя для исполнения Духом. И это маленькое «горчичное семя», которое кинул в наше сердце Сеющий, прорастает, возрастая кроной и укрепляясь корнями. И плод этого роста, в великолепии и пользе дерева Жизни, в котором птицы, (по мнению экзегетов, это мысли и дела человека
), укрываются от палящего солнца и хищников преследующих их. Т.е. помыслы и дела человека обретают покой в действии и плодах Духа, имея защиту от стрел нечистых духов и восстания греховных пожеланий. Крона большого Дерева дает нашим помыслам мир и покой. И мир – это тоже плод Духа.
Во Христе исполнилось и воплотилось совершенство человеческой природы. И только во Христе мы можем жить по Духу, принося плоды. Я есмь истинная виноградная лоза, а Отец Мой - виноградарь. … Пребудьте во Мне, и Я в вас. Как ветвь не может приносить плода сама собою, если не будет на лозе: так и вы, если не будете во Мне. Я есмь лоза, а вы ветви; кто пребывает во Мне, и Я в нем, тот приносит много плода; ибо без Меня не можете делать ничего (Ин. 15.1-5). Пребывая во Христе и живя в Духе мы принесем плоды. 

Плоды Духа. Мы ждем их, как ждет урожай, человек сеющий пшеницу на поле своем. Он сеет в надеже осенней жатвы, мы сеем в дух и пожинаем жизнь вечную. Он будет утешен богатым урожаем от трудов своих, и мы не останемся без плода. Дающий семя сеющему и хлеб в пищу подаст обилие посеянному нами и умножит плоды правды нашей (2Кор. 9.10). Чудные цветы и сочные плоды на древе Жизни. Они прекрасны, и ради того чтобы насладится ими, мы должны жить по духу, чтобы увидеть и вкусить его плоды. И если нет этого роста плодоносящих деревьев в саду нашего сердца, мы и наше сердце есть безжизненная пустыня с засохшей землей. Пока в нас нет Духа, мы мертвы, доколе не излиется на нас Дух свыше, и пустыня не сделается садом, а сад не будут считать лесом (Ис. 32.15).
ПЛОДЫ ДУХА: ВОЗДЕРЖАНИЕ И ДОЛГОТЕПЕНИЕ

Ибо если живете по плоти, то умрете, 

а если духом умерщвляете дела плотские, 

то живы будете. 

(Рим. 8.13)

Если по апостолу любовь совокупность совершенства,
 то мы начнем сначала говорить о тех плодах, которые предшествует Любви. И первое добродетельное проявление духа, его плод, это святое воздержание.

Воздержание.

Воздержание – это вовсе не цель христианской жизни. Да и вообще всякая аскеза ради Бога не может быть целью, в достижении которой, трудится человек на пути спасения души
. Воздержание, это плод исполнения Духом Святым. Очень интересно, что дело нашего внутреннего воздержания от плотских помышлений, приходит к нам в более совершенном виде. В виде плода воздержания. Воздерживаясь от помышлений, получаем совершенный плод воздержания уже и от самих дел плоти.
 И получив плод духа, мы сможем исполнить и заповеданное апостолом, Если мы живем духом, то по духу и поступать должны (Гал. 5.25).
И каждый должен понимать, что начиная жить по Духу, мы тем самым начинаем духовное воздержание. 

Часто прочитав о аскетических подвигах отцов, новоначальный ставит своей целью сугубый пост, воздержание от собственной жены, воздержание от сна или еще от чего-то. Он убежден, что именно сугубость, строгость и тяжесть поста причина особенной благодати подвижника. Но это не так. Внешний сугубый подвиг, который по слепому подражанию берет на себя человек без исполнения Духом Божьим, не принесет никакой пользы. Это принесет, как правило, надрыв и духовных и физических сил человека.
 Потому что причина благодати не в невероятной строгости аскетической жизни подвижника, а наоборот, это плод Духа, именно сама благодать Святого Духа есть причина удивительного воздержания. Это плод, сеющего в дух. Это плод Духа, который есть святое воздержание. Не может человек понести подвигов воздержания, если живет по плоти и не приготовляет свою душу к исполнению Духом. И поэтому только в духе этот плод может приносить пользу, которая спасительна и приближает к совершенству. Закон без Духа ничего не довел до совершенства; но законом, лишь вводится лучшая надежда, посредством которой мы приближаемся к Богу (Евр. 7.19). Одним лишь исполнением предписаний Типикона, (и то, очень часто, лишь исполнением карикатурным), мы не получим благодать Духа. То, что получено от Духа святыми и преподобными отцами, нужно исполнять в Духе. Начинать нужно не с исполнения внешнего действия уставных правил, а наоборот, начинать сеять в дух, и Духом ты придешь к исполнению внешнего благочестия заключенного в Православном Уставе. 

Проблема воцерковления людей, это проблема избежать фарисейства. Проблема в том, что от человека требуют, и сам человек от себя требует, сугубого воздержания (по уставу иерусалимского монастыря Саввы Освященного
), тогда как по духу он жить еще и не начинал. И без плода Духа, который есть, во-первых, воздержание, безрассудно требовать от себя великих внешне-телесных аскетических подвигов. Борьба с блудной страстью у новоначальных начинается с исполнением жесткого поста. Воздержанием в пище, по совету отцов, может достигаться воздержание от похоти. Но этот совет может оказаться бесполезным. Причина в том, что если бороться со страстью только одним телесным постом, то человек наверняка потерпит поражение в этой брани. Пост силен духовностью. Его сила не просто в воздержании от пищи, но в соединении с молитвенным устремлением нашего духа ввысь. Поэтому, Христос, говоря об изгнании нечистого духа из человека, сказал о посте не просто как о телесной аскезе, но о посте соединенным с молитвой, которая исполняет человека духом. Сей же род изгоняется только молитвою и постом (Мф. 17.21). Молитва же здесь поставлена на первое место.
По настоящему, молиться можно только в Духе Святом, только когда человек исполнен Им. Поэтому без исполнения Духом не будет сильной молитвы ни очистительного поста, словом, не будет плодов Духа – первый из которых есть воздержание. 

Если воздержание это плод духовной жизни, то видимо работа и труд, которые приносят плод, должны иметь место у того, кто хочет его получить. Воздержание это понятие, что человек воздерживается, удерживается, т.е. проявляет свою волю для того чтобы избежать какого-то действия, слов или мыслей. Вообще-то, воздержание - это есть вся жизнь во Христе и Духе Божьем. Ведь мы уже говорили о том, что даже для того, чтобы приготовить свою душу для Царства Божьего, нужно постараться, потрудиться. Т.е. положить начало жизни по духу. Вместо плотских помыслов назидать себя духовным словом Божьим, с благодарением Бога в сердце своем. Удерживать себя от раздражения и гнева в общении с близкими, т.е воздерживаться, проявлять воздержание. И как невозможно человеку благодатно прославлять Бога, пока он сам не начнет искать и думать о благодеяниях Творца, так и воздержание, как благодатный плод, не будет расти и увеличиваться, пока мы не положим начала духовной жизни, которая изначально есть трезвение и воздержание. 

Нападение и напасть, это последствия того, что человек откладывает то приготовление души, то начальное малое воздержание, которое есть начало жизни по духу. Если человек не готовит себя для исполнения Духом, как он может надеяться, что сможет иметь воздержание, которое покоряет тело в послушание духу? Напасть, и само поражение человека в этом нападении духовных врагов напрямую зависит от того есть ли в нашей душе тот Великий Царь Царства Небесного, Который имеет силу и власть отразить эту напасть.

Апостол говорит, те, которые Христовы - распяли плоть со страстями и похотями (Гал. 5.24). Распятие это умерщвление. Как Христос на Своем безгрешном человеческом естестве понес наказание за преступления всех людей, и в Своем теле пригвоздил грех всего мира на крестном жертвеннике, так и те, кто от Бога, умерщвляют противное Богу, свои похоти и плотские помыслы распятием, на том дереве Царствия Божьего, которое вырастает из маленького семечка.
 

Человек, исполняющийся Духом, живущий Им, имеет великую помощь Божию. Он чувствует, что если бы не Бог, то он не смог бы понести и малого в своей духовной брани. В первую очередь воин Христов должен умерщвлять не свою плоть, а помышления плотские, вслед за которыми идут и дела плоти. Если угодно, то можно сказать так, умерщвление плоти происходит через умерщвление помыслов плоти. Умерщвление это совершается только Духом, только духовной жизнью во Христе Иисусе. И только в духовном подавлении плотских помышлений назидательными и прославляющими Бога мыслями, человек в плоде духа, воздержанием, может усмирять и порабощать правде свое тело, восстающее на дух. Ибо если живете по плоти, то умрете, а если духом умерщвляете дела плотские, то живы будете (Рим. 8.13). Апостол Павел говорил, что и он несет сугубый подвиг воздержания. Но усмиряю и порабощаю тело мое, дабы, проповедуя другим, самому не остаться недостойным (1Кор. 9.27).

Светильник Духа, великий апостол Павел, усмирял свое тело. Видимо и нам необходимо это делание. Но наши представления о воздержании бывают радикальными и порой противоположными. 

С одной стороны, плоть – это синоним греха.
 Часто встречающееся мнение, что наше тело недостойно получать ни покоя, ни удовольствия. Это происходит потому, что монашествующий, (тот, кто идет путем совершеннейшей жизни во Христе в безбрачии и нестяжании), едва даст послабление своей плоти, она сразу же восстает на его чистоту жизни. Поэтому у монашествующих подвижников свой устав, свои правила поведения и жизни. Помоги им, милосердный Господи! Это совершенный путь, можно сказать сверхъестественный путь отречения от естественного желания жить по-человечески. Это путь даже не ангельский, так как некоторые ангелы согрешили получив плоть,
 а путь этот, подражание Христу, Путь это превыше чем ангельский,
 и не многие могут по слову Спасителя,
 вместить в себя эту жизнь. Но этот путь, путь сугубого воздержания, и без плодов духа он невозможен. Это путь постоянной брани и преодоления искушений плотских помыслов. Из жития святого Серафима мы знаем, что и он «томил, томящего его» нося на себе обрубок дерева на своих плечах. Это монашеское делание, путь немногих, и путь великого воздержания. И порой те, кто встал на этот путь, вводят в свою жизнь такие способы преодоления искушений плоти, которые мирянину могут показаться очень жестокими по отношению к своему телу. Но они нужны тем, кто идет путем особенного, монашеского воздержания.

С другой стороны, есть совершенно противоположная жизнь людей. Например, человек говорит, все что ему хочется, и требует его плоть, это естественно. Этого просит тело, которое сотворено Богом. В древние времена были даже религиозные секты, которые проповедовали такой образ мировоззрения и жизни. Но на это возражает апостол Павел: «Мы не должники плоти, чтобы жить по плоти; ибо если живете по плоти, то умрете, а если духом умерщвляете дела плотские, то живы будете» (Рим. 8.12-14). Человек отпав от спасительного союза с Богом, в Эдемском саду, утратил главенство правды в своем существе. Образ и подобие Бога помрачились в человеке. И это зло постоянно усиливалось грехопадением людей в земном бытии, до вочеловечивания Слова Божьего. И сейчас, плоть, которая потеряла баланс правды и вышла из под контроля духа, препятствует иметь человеку неповрежденную мудрость. По-другому – целомудрие.
 Поэтому помышления плоти враждебны бессмертному духу.
 Ибо живущие по плоти о плотском помышляют, а живущие по духу - о духовном. Помышления плотские суть смерть, а помышления духовные - жизнь и мир, потому что плотские помышления суть вражда против Бога; ибо закону Божию не покоряются, да и не могут. (Рим. 8.5-8). Раз уж плоть требует не естественных потребностей установленных порядком Божественного замысла, а противного Ему, то мы и не должники ей. Значит, мы должны противопоставлять плотским помышлениям, помышления духовные и святые.
 В этой брани, в борьбе и противостоянии, особенно помогает славословие, благодарение Бога и чтение слова Божьего.
 
Есть разные виды и степени воздержания. Как мы видим, есть особенное воздержание монашеской безбрачной жизни, есть воздержание от помыслов плоти, воздержание от совершения греховных действий и чувств, воздержание от излишеств. Это разные степени воздержания. Есть то, что разрешено, и есть то, что запрещено. И воздерживаться иногда можно и от того что разрешено, и от того, что нам необходимо. А от того что запрещено и вредно, воздержание обязательно. Это воздержание является заповедью, и это первое, с чего должно начинаться наше воздержание. Удерживайтесь от всякого рода зла (1Фес. 5.22).
Для людей из язычников, принимавших Христа как Спасителя и Господа, апостолы установили тоже некое воздержание, кроме воздержания от плотских помышлений. Воздерживаться от идоложертвенного и крови, и удавленины, и блуда, и не делать другим того, чего себе не хотите. Соблюдая сие, хорошо сделаете. (Деян. 15.29)
Мы видим, что апостолы не налагали на еще недавних язычников, обращенных ко Христу, предписаний Моисеева Закона. Им заповедовалось воздержание от самой сути греха языческой жизни. Наверняка многие из них, были подвигнуты благодатью Божией и к более совершенной жизни. 

У нас в Церкви есть устав, и по этому уставу (о постах и трапезах) новоначальный начинает свою духовную жизнь. Но жизнь, которая начинается не с отсечения грубых грехов, против 10 заповедей, не с воздержания от плотских помышлений, а с воздержания от «скоромненького», очень скоро приводит воцерковляемого к формализму, который преграждает ему (слово Христа к фарисеям)
, путь в Царствие Небесное. Ведь апостол сказал, что Пища не приближает нас к Богу: ибо, едим ли мы, ничего не приобретаем; не едим ли, ничего не теряем (1Кор. 8.8). И сокрушается по этому поводу, что не у всех такое знание. Но все таки, христианин должен понимать, что Царствие Божие не пища и питие, но праведность и мир и радость во Святом Духе (Рим. 14.17). Степень воздержания человека по Православному Типикону должна начинаться только после того, как начнется жизнь в Духе. После того, как он научится не смотреть «вниз», а будет иметь помышления духовные. Т.е. тогда, когда начнет исполняться Духом Святым. В Духе, любое действие освящаемо и имеет пользу. Красота Типикона, притом красота внутренняя, обилие пользы от исполнения этого устава, могут быть оценены только живущими по духу. Вне этой жизни, вне духа, Типикон неудобоносимое ярмо ломающее хребет несущего. Ради пользы, которая появится в виде плодов духа, новоначального нужно учить прежде Царствию Небесному, которое внутри нас есть. Нужно учить прежде воздержанию от неугодных и не покоряющихся Богу помышлений воюющих на дух. Потому что внешнее воздержание и «хранение» постных дней, без духовного разума, по слову апостола имеет только вид мудрости, в самовольном служении, смиренномудрии и изнурении тела, в некотором небрежении о насыщении плоти (Кол. 2.23). 

Господь Иисус Христос, когда говорил о воздержании, первое, в чем учил, это следить за сердечным устроением, за чувствами которые исходят из сердца.
 Смотрите же за собою, чтобы сердца ваши не отягчались объядением и пьянством и заботами житейскими (Лк. 21.34). Причина невоздержания тела в том, что человек не смотрит за своими сердечными чувствами. В том, что не противопоставляет плотским помышлениям помышления духовные. Бодрствуйте и молитесь, чтобы не впасть в искушение:
 дух бодр, плоть же немощна (Мф. 26.41). Мы призваны смотреть за собой, бодрствовать, стоять на страже, чтобы воздерживаться и удерживать себя от неугодного Богу. Братия мои, что только истинно, что честно, что справедливо, что чисто, что любезно, что достославно, что только добродетель и похвала, о том помышляйте (Фил. 4.8). Бодрствуя, по слову Спасителя, нельзя забывать о молитве.
 Покаянной и хвалебной молитвой необходимо занимать свое сердце и ум.  На военной службе, караульные бодрствуют и охраняют разные по важности объекты. Есть такие объекты, куда противник пытается пробраться любой ценой. А есть и такие, которые охраняются только для того, чтобы туда не забредали случайные прохожие. И в духовном воздержании есть разная степень бодрствования и бдения. И так как есть путь спасения более совершенный, то и строгость воздержания там иная. Но всегда любое воздержание начинается с воздержания
 от помышлений плотских, которые уводят человека от естественного, в греховное, мерзкое противоестественное, в то, что противопоставляется заповедям Божьим. 

Исполнив главную заповедь о воздержании, наш дух разродится плодом воздержания. И тогда, в плоде духа, нам будет удобно и спасительно исполнить Типикон – те установления Церкви, которые не просто запрещает, но совершенствуют христианина живущего по духу. Тогда, когда мы в плоде духа обретем воздержание, наши ограничения будут нам не в тягость, а в радость. Тогда мы не будем жадно объедаться на заговенье и на разговение. Не будем отсчитывать недели, дни и часы до того времени, когда окончится пост. Наше воздержание будет в терпении. Наша жизнь в духе, будет являть настоящее христианское воздержание.
Долготерпение.
Апостол Петр тоже писал о воздержании в своем послании. Покажите… в воздержании терпение
 (2Пет. 1.5-10). Если мы верующие, и имеем веру живую, а не мертвую, как ангелы отпавшие от Бога, то вера наша должна быть подтверждаема делами веры.
 Делание должно быть рассудительно, так как надежда и упование на одни только добрые дела приводит к гордости и забвению Спасительных страданий Христа. Человек забывает, что делами закона не оправдается пред Ним никакая плоть (Рим. 3.20). Рассуждая в духе, мы будем исполнять не внешний обряд, но сначала обратим свое делание внутрь себя. И рассуждая о пользе духовной, будем воздерживаться по благодати Божией от того, что неугодно Богу. И воздержание наше будет не от начала и до конца великого поста, не только в день сочельника или в среду и пяток, но до последнего вздоха на этой земле. В воздержании нужно показать терпение. Ведь по слову Христа, плод доброй жизни нужно приносить в терпении. Те, которые, услышав слово, хранят его в добром и чистом сердце и приносят плод в терпении (Лк. 8.15). И еще сказал: «терпением вашим спасайте души ваши» (Лк. 21.19). Воздержание и терпение, неразлучны. Терпение в воздержании, и долготерпение во всей доброй жизни нашей нужно нам, чтобы, исполнив волю Божию, получить обещанное. (Евр. 10.36). Воздержание есть то, что помогает нам в преодолении искушений (испытаний). А от апостола мы знаем, что испытание нашей веры производит терпение; терпение же должно иметь совершенное действие, чтобы мы были совершенны во всей полноте, без всякого недостатка (Иак. 1.3,4). Наша жизнь это испытание, это трудный путь до Царства Славы, который мы должны пройти до конца. Нужно потерпеть, пройти искушение, показать, что ты на пути спасения не на один день, и тогда терпение будет иметь, как говорит апостол совершенное действие для нашей полноты в Господе. Премудрый бен Сирах говорит о тех, кто ищет мудрость Божию что им, прежде чем Премудрость овладеет ими, нужно доказать Богу свою верность. Сначала она пойдет с ним путями извилистыми, наведет на него страх и боязнь и будет мучить его своим водительством, доколе не уверится в душе его и не искусит его своими уставами; но потом она выйдет к нему на прямом пути и обрадует его и откроет ему тайны свои (Сир. 5.18-21). Но это терпение искушений вознаградится. Человек будет соединен с Правдой. Постоянное желание истины и голод правды будут утолены. Таких людей Господь называет счастливыми – блаженными. Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо они насытятся (Мф. 5.6). 

Терпеливое воздержание и доброделание, если прекратятся в оскудении веры у христианина, то жизнь его перестанет быть христианской. В этом случае может наступить духовная катастрофа. Крушение христианского жития происходит тогда, когда человек вдруг возвращается к тому от чего когда-то ушел. Но апостол увещевает нас такими словами, Свергнем с себя всякое бремя и запинающий нас грех и с терпением будем проходить предлежащее нам поприще (Евр. 12.1). Терпение необходимо. Необходима и помощь Божия. И благодать дается нам в плодах духовной жизни. Но для этого нужно исполняться Духом, пламенеть сердцем, без этого человек ослабевает на пути спасения. Делая добро, да не унываем, ибо в свое время пожнем, если не ослабеем (Гал. 6.9). 

Бодрствование, воздержание, терпение, это те усилия, которые нужно приложить для того чтобы принять Силу Божию, чтобы в нас образовалось Царство Небесное. Царство Небесное силою берется, и употребляющие усилие восхищают его (Мф. 11.12). По этому поводу некто сказал: Силу дает Бог, а усилие должны прилагать мы. Как и апостол говорит: «Вы примете силу, когда сойдет на вас Дух Святый» (Деян. 1.8). Приложи усилия, приготовь себя для исполнения Духом,
 и приняв Дух, Его Божественную Силу, ты восхитишь, как написано, Царство Небесное.
Долготерпение. Как много обещано тем, кто имеет его, проявляет его и постоянен в нем. Претерпевший до конца спасется (Мф. 10.22). Желанно нам спасение во Христе. Но ради спасения потерпеть христианину нужно во многом. Терпеть в воздержании, терпеть скорби, терпеть и долготерпеть к ближним своим.
Терпеть скорби с благодарением, это свойство только духовного человека, который при скорбях не унывает, но понимая, что все случающееся от Бога, принимает скорби с покорностью и надеждой участия в Царстве Божьем. Знаем, что от скорби происходит терпение, от терпения опытность, от опытности надежда, а надежда не постыжает, потому что любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым, данным нам (Рим. 5.3-5). Нищий Лазарь в притче Христовой, упомянут как страдалец. В притче выделено его страдание и терпение. Ни о каких других добродетелях Христом не упомянуто. И это долготерпение ввело его в место обитания праведных,
 на «лоно Авраамово». Скорбящий человек имеет надежду, что претерпев скорби ради Христа, и не уклонившись от пути правды во время скорбей, он будет принят по обетованию в место упокоения со святыми. Как правило, у наученных Царствию Небесному, возникают скорби из-за того, что им приходится делать выбор в сторону исполнения заповеди и жизни по духу.
 Это привносит немалые ограничения и в бытовые стороны жизни христианина, в его общение и поступки. Часто христианин, живущий праведно становится бельмом на глазах живущих нечестиво. И следствие этого притеснение, ненависть и злоба от тех людей, которые безмолвно обличаются в своих беззакониях праведностью того, кто живет не так, кто живет в духе. Это же было причиной ненавистью ко Спасителю. Сам Он говорит об этом: Меня мир ненавидит, потому что Я свидетельствую о нем, что дела его злы (Ин. 7.7). И свидетельство это может быть даже без слов праведника. 
Для того, чтобы стойко во Христе переносить скорби, нужно жить по духу, потому что долготерпение это плод духа. По совету апостола Иакова переносить страдания помогает молитва. Злостраждет ли кто из вас, пусть молится. Весел ли кто, пусть поет псалмы (Иак. 5.13). И если Бог возвещает горе тем, кто является причиной скорби праведников,
 то напротив, в нагорной проповеди в заповедях блаженств, терпящим невзгоды и гонения и скорби ради Христа, возвещена радость и счастье. Это должно утешать верующих словам Божьим. Блаженны изгнанные за правду, ибо их есть Царство Небесное. Блаженны вы, когда будут поносить вас и гнать и всячески неправедно злословить за Меня. Радуйтесь и веселитесь, ибо велика ваша награда на небесах (Мф. 5.10-12). Труд терпения, который мы берем на себя ради Христа, дает плод долготерпения. В этом вызревшем плоде духа, человек не только смиренно терпит приключившееся страдание, но и украшает терпение неизменно благочестивой жизнью, братолюбием и любовью, в которой есть радость и блаженство.
 И тогда, даже находясь в искушениях и несчастьях, человек благодарит Бога за все, что с ним приключается в этой жизни, радуясь в Духе Святом.

Самое высшее явление долготерпения, проявляется в терпении к людям, согрешающих лично против нас. 

Терпеть можно по-разному. Например, терпеть стиснув от злости зубы или злобно осуждая. А можно терпеть с молитвой и благодарением. В первом случае это терпение человека не духовного. И оно оканчивается унынием, отчаянием, срывами, а в самом худшем случае, самоубийством. В случае же с человеком, живущим по духу, долготерпение это плод его духовной жизни, и оно совершенствуется любовью. Поступайте… со всяким смиренномудрием и кротостью и долготерпением, снисходя друг ко другу любовью - говорит нам апостол Павел (Еф. 4.1,2). Терпение начинается с разумного оправдания ближнего, ради Господа, Который над всеми нами, и с неосуждения нашего ближнего. Долготерпите и вы, укрепите сердца ваши, потому что пришествие Господне приближается. Не сетуйте, братия, друг на друга, чтобы не быть осужденными вот, Судия стоит у дверей (Иак. 5.8,9). Если Бог терпит того, кого нам терпеть трудно, мы должны разумно увещевать себя тем, что если Бог дает и таким людям время покаяния и исправления, хотя и мог бы прекратить жизнь любого из нас в одно мгновение, то и мы должны иметь долготерпение к ближним своим, и ко всем людям. Если же человек пренебрегает милосердием и долготерпением Божьим, то и это должно поучать нас в отношении самих себя. Вспоминая слова апостола о долготерпении Бога
 к грешникам, нужно каяться в нерадивой жизни изменяя себя в лучшую сторону. 
Терпение и любовь христианина к людям, не подразумевает смирения с самим грехом. Если человек терпит грех, это не долготерпение, а робость и малодушие. Терпение ближнего своего это проявление любви. А любовь не терпит греха. Праведник терпит и любит грешника как человека, но ненавидит грех в этом человеке. Знаю дела твои, и труд твой, и терпение твое, и то, что ты не можешь сносить развратных (Откр. 2.2). Господь хвалит верующих за терпение, и тут же за нетерпение. Хвалит за терпение скорбей, но и ставит в добродетель то, что церковь не терпит в себе греха. Совершенство плода долготерпения находится в любви, которая есть вершина и венец всех плодов духа. Терпение это спасительный помощник на нашем пути преодоления различных искушений. И мы должны утешать себя знанием того, что если терпим со Христом и ради Христа, то со Христом и царствовать будем (2Тим. 2.12).

Господь да управит сердца наши в любовь Божию и в терпение Христово (2Фес. 3.5).
ПЛОДЫ ДУХА:  КРОТОСТЬ И БЛАГОСТЬ
Облекитесь смиренномудрием, 
потому что Бог гордым противится, 
а смиренным дает благодать. (1Пет. 5.5)

Кротость.
Если, по апостолу Петру, в воздержании мы должны показать терпение, то по Иоанну Лествичнику, кротость — есть утверждение терпения. 
Кротость и смирение это то, что отличает каждого святого от людей мира сего.

Кротость любезна всем и людям и Богу. Кротким, обещано наследовать новую землю Царства Славы. Блаженны кроткие, ибо они наследуют землю (Мф. 5.5). Святой Василий Великий говорит: «Земля - Небесный Иерусалим, она не бывает добычей состязающихся и борющихся, но представлена в наследие долготерпеливым и кротким». 

Кротость это украшение человека. Кротким был Моисей
 вождь и пророк еврейского народа. Кротким становится всякий, кого коснулась благодать Божия. 

Исполнение Духом невозможно без смирения и кротости. Путь стяжания Духа Божия должен проходить по долине смирения. И только пройдя долиной смирения
 можно достичь Божественной горы, вершина которой называется Любовь.

Только на фундаменте смирения, возможно построить хранилище для плодов духа. Только на основании смирения святые плоды будут в целости. Смирение как консервант, как соль, которая не дает пище пропасть. Смирение это парадная дверь для входа даров Святого Духа. Царь входит царскими вратами, вор же и злоумышленник приходит задним входом – гордостью и тщеславием. Как говорила игуменья Усть-Медведицкого монастыря Арсения: «Смирение есть единственное состояние духа, через которое входят в человека все духовные дарования. Оно есть дверь, которая отворяет сердце и делает его способным к духовным помышлениям». И авва Дорофей замечательно сказал о дарах Духа и смирении. «Есть два смирения. Первое смирение состоит в том, чтобы считать брата своего разумнее себя и во всем превосходнее, одним словом, считать себя ниже всех. Второе же смирение состоит в том, чтобы приписывать Богу свои подвиги, это совершенное смирение святых. Оно явственно рождается в душе от исполнения заповедей. Так ветви, когда на них много плодов, плодами же склоняются вниз, а ветвь, на которой нет плодов, поднимается вверх и растет прямо. Есть некоторые деревья, которые не дают плода, пока их ветки растут вверх, если же подвесить камень к ветке и нагнуть ее, тогда она даст плод. Так и душа: когда смиряется, приносит плод, и чем более приносит плода, тем более смиряется. Так и святые: чем более приближаются к Богу, тем более грешными себя видят». 

Как стать и быть кротким, что есть кротость, и так ли важно быть кротким и иметь это свойство в своей жизни? 

Кротость Божественна. Преподобный Исаак Сирин говорит: «Смирение есть одеяние Божества: в него облеклось вочеловечившееся Слово и через него приобщилось нам в теле нашем. И всякий, облеченный в смирение, уподобляется нисшедшему с высоты Своей». Сам Господь Иисус Христос призывает нас. Придите ко Мне… и научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем (Мф. 11.28). И если смирение есть свойство Христа, то вместе со смирением, Он Сам вселяется в христианина. Смирение ненавистно дьяволу как свойство Богочеловека Иисуса Христа. Сатана не выносит смирение также, как не выносит и Крест Христов, на который Спаситель смиренно взошел, раздавив своей смертью главу древнего змея.
 В душе человека, только тогда изобразится Христос (Гал. 4,19), только тогда начнутся те же чувствования что и во Христе
, когда смирение и кротость будут плодом духовной жизни человека.

Задолго до пришествия Мессии, пророк Исаия предвозвестил что в земной жизни Христос будет необычайно кротким. Вот, Отрок Мой, Которого Я держу за руку, избранный Мой, к которому благоволит душа Моя. Положу дух Мой на Него, и возвестит народам суд; не возопиет и не возвысит голоса Своего, и не даст услышать его на улицах; трости надломленной не переломит, и льна курящегося не угасит; будет производить суд по истине; не ослабеет и не изнеможет, доколе на земле не утвердит суда (Ис. 42.1-4). Он не кричал, не скандалил, не выставлял себя на всякий день грозным, беспощадным и страшным. Не поносил своих противников громким криком по улицам городов Израиля. Но напротив был кроток и смерен сердцем. И если обычно человеку свойственно уже надломленное доломать чтобы не болталось, и потушенный но дымящийся фитиль угасить, что бы тот не дымил, то пришедший в мир Спаситель был настолько кроток, что надломленное не переламывал и дымящееся не гасил. Он всем давал, и пока еще дает шанс спасения, и примирения с Богом, всем желает спасения, для всех ищет благо. И если в Иерусалим, как и было пророчество,
 Он въехал кротким царем на молодом осленке, а не отважным завоевателем на колеснице с воинами и оружием, то каковы должны быть подданные такого кроткого Царя?
Что нужно для приобретения кротости и смирения? Святые, вникающие в себя и видящие душу свою через призму Духа Святого, тонко подмечали все недостатки своего духовного состояния, и видели удобнейший путь для спасения своей души. Из нравственно-аскетических наставлений преподобных, мы можем видеть, что смирению и кротости, которых может и не быть от рождения у человека, должны предшествовать смиренномыслие, или по другому, смиренномудрие. Епископ Игнатий Брянчанинов говорит: «Смиренномудрие есть образ мыслей, заимствованный всецело из Евангелия, от Христа. Смирение есть сердечное чувство, есть залог сердечный, соответствующий смиренномудрию. По мере упражнения в смиренномудрии, душа приобретает смирение, потому что состояние сердца всегда зависит от мыслей, усвоившихся уму».

 Т.е. человек должен свой ум принуждать к мыслям, которые противоречат помыслам гордости и тщеславия. Человек должен вместо прославляющих себя самого помыслов, думать о том, что все, что он имеет, делает, и даже желает сделать, все это далеко от совершенства и не достойно похвалы Бога. Должен разумом признать, что без помощи Божией, он не то что смог бы сделать, что-то хорошее, но напротив, упал бы во множество зол и грехов, противных Творцу. Если человек не имеет такого смиренномудрия, и где-то в глубине своего сознания хвалит себя, считает, что достоин похвалы, и что делает это благодаря своим способностям и силам, то наверняка таковой познает силу искушений, которых понести не сможет, и которые покажут ему, что его собственные силы ничтожны. Только после падений в обессиленном состоянии человек начинает понимать, что глубоко обманывался собственным самонадеянием, гордостью и тщеславием. Богу ненавистна гордость. Облекитесь смиренномудрием, потому что Бог гордым противится, а смиренным дает благодать (1Пет. 5.5). Сердца сокрушенного и смиренного Ты не презришь, Боже (Пс. 50.19). Никакой самонадеянный гордец не получит благодати Духа Святого, пока не прогонит богопротивные мысли смиренномудрием. Апостол Павел в послании к Колосянам заповедует облечься в смиренномудрие. Итак облекитесь, как избранные Божии, святые и возлюбленные, в… смиренномудрие, кротость, долготерпение (Кол. 3.12) (1Пет. 5.5). Помыслы плотские, помыслы ветхого человека лишенного святости, это помыслы гордости. Тщеславие и гордость это те помыслы, которые никогда не дадут человеку жить по духу. Смиренномудрие же, это образ мыслей, который обвиняет и критикует человека во всех его поступках и мыслях. Это, та увеличительная линза, которая помогает различить многочисленные дефекты на нашем человеческом естестве внешнего и внутреннего человека. Смиренномудрие, как контролер готовой продукции, отбраковывает не доброкачественные изделия. Оно как добросовестный врач проводящий обследование организма и обязательно  находящий заболевания. Апостол, заповедует облечься в смиренномудрие, от которого происходит кротость. А кроткий всегда долготерпелив.
 Он винит не других, а себя. Кротостью смиренного, как сказал Иоанн Синайский, утверждается долготерпение. 
Мы должны искать своего смирения. В этом смиренномудрие. Смиренномудрый человек всегда отгоняет те помыслы, которые возвеличивают и превозносят его. Смиренномудрый всегда отгоняет помыслы, унижающие других.
 Смиренномудрый человек боится потерять памятование своего несовершенства, он боится в своих мыслях превознестись над ближним, и тем более, над Богом, подумав, что все благое совершается собственными силами. При постоянном труде и усилиях в смиренномудренных помышлениях, в насильственном смирении нашего ума, будет возрастать и сама добродетель смирения.
 Чтобы приобрести смирение, нужно понуждать себя к смиренным мыслям и чувствам, заставлять себя проявлять и внешним образом смиренные чувства своей души. В этом помогает прославление Творца, размышление с благодарением над великими делами Его Промысла, и конечно же, воспоминание нашей вины за то зло, которое мы, когда то сделали в своей жизни. 
Проявление смиренномудрия и смирения во внешнем облике человека, развитого добродетельной душой, можно назвать кротостью.
 Кротость это видимый образ, невидимых смиренных помыслов, это естественное выражение смирения. Смирение проявляется видимым для других образом в кротости человека. Кротость ваша да будет известна всем человекам (Фил. 4.5). Смиренный человек опознается по кротости, т.е. по тому образу внешних действий, которые пронизаны смирением. Действие смирения заметно для всех. Заметно оно потому, что дух человека преображается смирением, а когда дух преображается, то и вся внешность его преображается, все слова и дела украшаются кротостью и смирением. 

Без смирения не может быть истинной кротости. Без смирения может быть только лжекротость, мнимая кротость. Как и в случае с любой добродетелью и любым проявлением плода духа, кротость и смирение могут имитироваться людьми лицемерными. Мнимая кротость — это поддельное, лицемерное, напускное смирение. 
Некто сказал: «Когда есть смирение в человеке без труда развиваются и другие добродетели. Но если смирения нет, то добродетели перестают быть добродетелями угодными Богу. Без смирения святость переходит в прелесть (духовное прельщение), и все подвиги совершаются ради тщеславия». Это страшное состояние лишает человека тех плодов, которые он мог бы получить от Бога в горнем мире. В состоянии прельщения человек получает свою награду здесь, в этой жизни в виде собственной или чужой похвалы лишаясь награды в вечности. Поэтому смиренные наученные Христом, всегда говорят: мы рабы ничего не стоящие, потому что сделали, что должны были сделать (Лк. 17.10).

Есть мнение, что внешнее делание и внешний вид благочестия, воспитывают внутреннее и духовное. Но на собственном опыте я знаю, что такая мысль и дела приводят к заблуждению, духовному лицемерию и пустоте, в которой нет Духа. Во внешнем человеке, Дух Святой не творит Себе обитель. Воспитание нашего внутреннего человека только внешним деланием не преображает его, а воспитывает еще одного, нового фарисея. Без внутреннего, не будет и внешнего. Христос настаивал на том, что вначале (прежде) должно быть внутреннее очищение, воспитание и делание, которое отобразится уже и во внешнем. Фарисей слепой! очисти прежде внутренность чаши и блюда, чтобы чиста была и внешность их (Мф. 23.26). Лучше пусть наши добродетели по их несовершенству не будут видны другим, чем добродетель будет искусственной и поддельной. Это как, для жаждущего человека, декоративный графин с пластмассовой водой. Такой внешней «праведностью» имя Божие святиться не будет. Все это прямым образом относится и к смирению. Смиренномудрие подразумевает обучение себя смирению. И оно подразумевает мысленное упражнение для ума и сердца. Мыслить, мудрствовать и рассуждать смиренно. А если смиренномудрие будет заключаться большей частью в том, что мы везде, впопад и невпопад будем «исповедовать» себя великими грешниками и грешницами, прилюдно ругать себя, и принимать вид напускной кротости, (которая в свою очередь, не умеет стерпеть даже и малейшей обиды), то ничем другим, как лицемерием, это «смиренномудрие» не назовешь. Апостол предупреждал о том, что в последние времена лицемерие будет одним из страшнейших недугов христиан, которые будут иметь вид благочестия, силы же его отрекаться
 (2Тим. 3.5). 
Лицемерие, это когда человек показывает добродетель не такой, какой она есть в нем на самом деле. Лицемерие приукрашает себя, маскирует недостатки и пороки, пытаясь убедить других в своей праведности. Лицемерие это ложь и обман. Обман других, и обман себя, который доводит человека до того, что он и сам начинает думать о себе лучше, чем есть на самом деле.

Смирение показывает человеку себя самого и его праведность такими, какими видит их Бог. А что есть пред Господом Богом наша праведность? Она пред Ним не такова, какова в глазах наших. У пророка Исайи написано: Вся праведность наша - как запачканная одежда (Ис. 64.6).
Как есть любовь к Богу, и есть любовь к ближнему, так есть смирение пред Богом, и есть смирение перед ближним.
 Но как любовь к Богу невозможна без любви к ближнему, так и смирение перед Богом невозможно без смирения перед людьми. Кроткий избегает скандалов, противостояний, ожесточения. Кроткий избегает вторжения чуждого злого духа, который может нарушить его духовный мир, и в свою очередь сам боится быть причиной нарушения мира.
 Он удаляется склок, мятежей, нестроений, дерзости и раздражения. Кроткой и смиреной душе, сама кротость диктует заповедь, не делать другим того, чего не хочешь себе (Деян. 15.20). Это относится не только к делам, но и к словам и чувствам. Поэтому, некто замечательно сказал: «Кротость — есть тихое расположение духа, соединенное с осторожностью, чтобы никого не раздражать и ничем не раздражаться. Особенные действия христианской кротости состоят в том, чтобы не роптать не только на Бога, но и на людей, когда происходит что-либо противное нашим желаниям, не предаваться гневу, не превозноситься». 
Превозношение над другими людьми, в мыслях или действиях, это не путь пребывания в Духе. Христос показывал своим ученикам заблуждение и зло превозношения над другими. Из благодатных евангельских слов мы учимся тому, что путь христианина, это путь смирения. И мало того, в Царстве Небесном смирение превозносит человека.
 А всю пагубность превозношения показал нам Христос, в Своих притчах о занимающих первые места, и о мытаре и фарисее.
 Ибо всякий, возвышающий сам себя, унижен будет, а унижающий себя возвысится (Лк. 18.14). 

Иисус Христос говорил, что те, которые не станут подобны малым детям, не войдут в Царство Благодати – Царство Небесное. В то время ученики приступили к Иисусу и сказали: кто больше в Царстве Небесном? Иисус, призвав дитя, поставил его посреди них и сказал: истинно говорю вам, если не обратитесь и не будете как дети, не войдете в Царство Небесное; итак, кто умалится, как это дитя, тот и больше в Царстве Небесном. (Мф. 18.1-4) Нам нужно умалиться для того, чтобы быть в Царстве, где Царствует Бог. Умалиться – значит стать маленькими. В славянском переводе «иже убо смирится яко отроча сие, тот есть болий во Царствии Небеснем». Почему Христом приведен нам в пример маленький ребенок? Потому что, малое чадо не думает о себе высоко. Он чист от превозношения, пока греховные страсти не взойдут во взрослеющее сердце. Малый ребенок всегда знает, что он слаб и беспомощен. В своих помышлениях он смирен, а в глазах других, он кроток.
 
Нам оставлено предупреждение от Спасителя, чтобы не превозноситься над людьми. Тем более, над смиренными и кроткими, которые малым детям подобны. После слов о призыве «будьте как дети», Христос сказал. Смотрите, не презирайте ни одного из малых сих; ибо говорю вам, что Ангелы их на небесах всегда видят лице Отца Моего Небесного (Мф. 18.10). Славные ангелы Божии, постоянно возносят славу Небесному Царю и Владыке. Они служат и роду человеческому своей помощью, заботой и молитвами о нашем вечном спасении. Презирая убогих, униженных, бедных, и превозносясь над ними, человек, превозносится над любовью и заботами Ангельских святых сил, которые радеют о порученных им людях. Ангелам Божьим ненавистен грех и беззакония грешников. Но самими грешниками Ангелы не гнушаются до времени, пока есть надежда на их исправление. Они всем, чем могут, помогают спасению душ людей. И по слову Христа, великая бывает радость у Ангелов Божиих и об одном грешнике кающемся. (Лк. 15.10) Святые Ангелы, в противовес клеветникам на души человеческие, желают продления времени для покаяния грешников. Неужели мы будем презирать, и превозносится над теми, о ком заботятся и кого любят Ангелы Божии. Дьявол и его темная свита ненавидят род человеческий. Они презирают и превозносятся над людьми. И видя в человеке презрение, превозношение и ненависть над своим собратом, они видят в гордеце то своё, что роднит его с ними, то, что достойно осуждения, и то, что отличает грешника от святого. Грех, а особенно гордость, дает сатане и всем нечистым духам власть и дерзновение против человека. В презрении и гордости человек злословит других. И как говорят иудеи, что эти слова злословия, становятся набором слов дерзновенного обличения и клеветы падших ангелов, против, злословящего своих ближних. Напротив же, смирение и кротость человека, не дает сатане открыть рот, для осуждения и клеветы на смиренного. Есть известный случай из жизни преподобного Антония Великого. Когда святой Антоний увидел в открывшемся видении распростертыми все сети дьявола, которые уловляли людей, он в скорби спросил Бога: «Кто же избегает их?» Ему был ответ: «Смирение избегает их, они даже не прикасаются ему».
 Сатана не имеет силы над кротостью,
 он не имеет дерзновения обвинять кротких. Смиренный и кроткий не судит другого, и сам не осуждается. 

Но мы из Писания видим, что апостол Павел говорит, о возможности исправления и обличения согрешающих. И даже повелевает это делать. Как же мы можем это исполнить, чтобы не впасть в грех гордости? Апостол заповедует живущим по духу, а не по плоти, исправлять согрешающих в духе кротости. Братия! если и впадет человек в какое согрешение, вы, духовные, исправляйте такового в духе кротости, наблюдая каждый за собою, чтобы не быть искушенным (Гал. 6.1). Обличение с возмущением негодованием, это обличение, как правило, с превозношением и осуждением. Чтобы была польза в исправлении обличаемого, оно должно происходить в кротости. Кроткий человек, всегда видит свое несовершенство, и боится духовного падения. Кротость и смирение помогают ему избежать собственных искушений.
 Кротость дышит любовью. Обличитель должен иметь цель не укорить обличаемого, а исправить его. Он должен добиваться духовной пользы согрешающего, а это возможно только в духе кротости. И даже в отношении к противникам, и тем, кто разногласит в вере, апостол заповедует наставлять и вразумлять таких, в кротости и незлобии, чтобы достигнуть духовной пользы обличаемого.  Рабу же Господа не должно ссориться, но быть приветливым ко всем, учительным, незлобивым, с кротостью наставлять противников, не даст ли им Бог покаяния к познанию истины, чтобы они освободились от сети дьявола, который уловил их в свою волю. (2Тим. 2.24-26). Всегда и везде, во всех разговорах, единственно чего нужно искать, это пользы. Преподобный авва Исайя, уча кротости, обращает наше внимание на то, чтобы наши слова были направлены только на установление мира с нашими ближними. «Обучай язык твой произносить слова, служащие к миру, и вселится в тебя смирение». Разговор суетный, а тем боле с превозношением, гордостью и раздражением, будет бесполезным, и мало того, наверняка вредным. У святителя Николая Японского было правило для миссионерской проповеди. «Сначала полюби того, к кому ты обращаешься, потом вызови любовь к себе, и только потом что-то ему говори о Боге и Христе».
 Как правильно, и как мудро это правило. Оно для всех, кто хочет помочь другим справится с духовными проблемами, и найти путь, ведущий в жизнь вечную. Это правило поможет в любом общении, как с близкими нашими, так и с дальними, судьба которых не безразлична нам.  
Свойство смирения, переносить с кротостью какие-либо унижения. Унижение из-за низкого материального и социального состояния, унижения из-за веры от безбожных людей, и т.п. Таких унижаемых христиан, апостол Иаков ободряет и утешает словами: «Да хвалится брат униженный высотою своею» (Иак.1.9). Почему? Потому, что в смиренной и кроткой душе благодать и сила Божия. Бог близ смиренных. Апостол Павел поясняет это так. Но Господь сказал мне: «довольно для тебя благодати Моей, ибо сила Моя совершается в немощи». И потому я гораздо охотнее буду хвалиться своими немощами, чтобы обитала во мне сила Христова. Посему я благодушествую в немощах, в обидах, в нуждах, в гонениях, в притеснениях за Христа, ибо, когда я немощен, тогда силен (2Кор. 12.9-10).

Но святитель Иоанн Златоуст предостерегает и учит, что нужно исследовать себя, чтобы малодушие и боязливость не принять за кротость. «Великое нужно старание, чтобы знать, в чем состоит кротость; старание необходимо потому, что с кротостью смешивается малодушие. Каждому должно смотреть, чтобы, предаваясь пороку, не приписывать себе добродетели». Любая добродетель или человеческая естественная необходимость может исказиться, до греха и порока. Вместо того, чтобы славить Творца и хвалить Его, человек забывая Бога всю славу приписывает и отдает себе, или начальствующему над ним. Высшую любовь к Творцу, заменяет безмерная любовь к тварному и материальному миру. Покаянные чувства, которые должны оживлять душу, заменяются отчаянием и депрессией ведущими к смерти как духовной, так и физической. Понимание того, что мы являемся образом и подобием Творца, Который сотворил нас для единения с Ним и в Нем, подменяется чувством собственного достоинства, которое извращаясь гордостью, ставит человека высоко над ближними, и даже над Всевышним. Ненависть к богопротивному, и гнушение грехом, который есть смерть, подменяется ненавистью к людям. Твердость духа в правде Божией, подменяется глупым упрямством. Простота и искренность, заменяется невежеством и бестактным обращением с ближними. Отвага, хамством. Дерзновение, дерзостью. Воздержание, презрением. Радость в Духе Святом, смехотворством, алкоголизмом и наркоманией. Стремление души к лучшему, к пользе и совершенству, подменивается завистью. Терпение, заменяется бесчувствием. Инстинкт самосохранения, трусостью. Кротость замещается боязливостью, а смирение, малодушием, которые в бездействии могут наблюдать страдания обижаемых, и трепетать не перед Всемогущим Богом, а перед беззаконием грешников. Малодушие это не кротость, и боязливость, это не смирение. Божий, кроткий человек, исполнен Духом Святым. Святые мученики и исповедники Христовы были кроткими, но не боязливыми. Боязливость грех, как и написано в Откровении апостола Иоанна. Боязливых же …. участь в озере, горящем огнем и серою. (Откр. 21.8).

Некто сказал: «Смирение не является трусостью или слабостью. На самом деле, гордость отражает слабость, в то время как проявление смирения часто требует мужества и силы. Того, кто молчит и бездействует, будучи слабым, и мстит, будучи сильным, нельзя назвать смиренным и кротким. Таким человеком можно назвать лишь того, кто прощает, будучи сильным находясь в кротости». Библейский пример правильной кротости, это пример царя и пророка Давида. В сражениях с врагами еврейского народа он был бесстрашен. Когда видел неправедный суд, то вставал на защиту обижаемого. Он ненавидел беззакония и ложь, и выступал против них. В его псалмах мы читаем слова, которые обличают зло. Но будучи обижаемым, он терпел личные обиды, не нападал, не мстил, а уповал на Бога. Был кротким и смиренным, и против гордости он взывал к Богу. Гордые сплетают на меня ложь; я же всем сердцем буду хранить повеления Твои (Пс.118.69). Восстань, Судия земли, воздай возмездие гордым (Пс.93.2). Мал я и презрен, но повелений Твоих не забываю (Пс. 118.141).

Гордость воюет против смирения. Помыслы тщеславия и превозношения незаметно занимают чувства и ум человека, укрепляя его в гордости и самомнении. И только усилием смиренномудрия и помощью благодати Божией, гордость побеждается смирением. 

Некоторые из учеников, которые получили благодатные дары от Христа
, но еще не были преображены благодатью Духа Святого, и которые не знали в начале своего апостольского служения какого они духа,
 желали первенства и превосходства. Но Христос, вразумляет Своих учеников, и нас, следующих за Ним. Вы знаете, что князья народов господствуют над ними, и вельможи властвуют ими; но между вами, да не будет так: а кто хочет между вами быть большим, да будет вам слугою; и кто хочет между вами быть первым, да будет вам рабом; так как Сын Человеческий не для того пришел, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу Свою для искупления многих (Мф. 20.25-28). 
Вся земная жизнь Спасителя - Мессии, есть смирение. Он, Божественный Учитель, умывал ноги своим ученикам. И мы приняли заповедь,
 брать пример смирения и кротости с Того, чьим именем именуемся. Начало смирения это смиренномудрие, а плод смирения, возросший в духе, есть кротость, которая ищет спасения и пользы ближнего. Христос пришел послужить погибающему человеческому роду (Мф. 20.28), и служение Его было до крестной смерти. Человек, пребывающий во Христе и Духе, свое смирение облекает в высший плод Духа – Любовь. Любовь во смирении, всегда ищет блага и пользы для ближнего своего, служа ему по заповеди Христовой.

Бог, через пророка Своего Исайю, показал, что все и небо и земля, все это Его и ничего мы не можем в этом мире дать Ему от себя. И храм, который построен и жертвы, все это не то, чего ищет Он. Так говорит Господь: небо - престол Мой, а земля - подножие ног Моих; где же построите вы дом для Меня, и где место покоя Моего? Ибо все это соделала рука Моя, и все сие было, говорит Господь. Но во втором стихе 66-й главы, Он отрыл, что Ему угодно и чего ищет Он. Это люди кроткие и смиренные сердцем. На кого Я призрю: на смиренного и сокрушенного духом и на трепещущего пред словом Моим (Ис. 66.1-2). Вот что угодно Богу, вот чего ищет Он. Кротости и смирения, и послушание Словам Его. На кротких посмотрит, и их выберет Господь. И еще немаловажно и утешительно знать, что Господь живет не только на высоте небес, и во святилище, но и рядом с теми Он, кто кроток, смирен, и сокрушен духом. Ибо так говорит Высокий и Превознесенный, вечно Живущий, - Святый имя Его: Я живу на высоте небес и во святилище, и также с сокрушенными и смиренными духом, чтобы оживлять дух смиренных и оживлять сердца сокрушенных (Ис. 57.15). Близок Господь к сокрушенным сердцем и смиренных духом спасет (Пс. 33.19). Удивительно, как угодна и любезна человеческая кротость и смирение, Самому Творцу. И вот поэтому, необходимо прилагать старание о приобретении смирения и кротости всякому, кто хочет угодить Ему.

Архиепископ Арсений так говорит о действии смирения и кротости, делая вывод из слов Священного Писания: «Возлюби смирение, ибо посмотри, как оно велико. Смирение привлекает благодать Божию (1Пет. 5.5). Смирение убивает гнев и раздражительность (Ек. 10.4)
. Смирение избавляет душу от всякой страсти и всякого искушения (Гал. 6.1)
. Смирение дает возможность спокойно переносить скорби и несчастия (2Кор. 12.9-10).
. Смирение облегчает
 самые тяжелые труды (Мф. 11.28-30)
. Смирение возгревает молитвенный дар (Сир. 36.17)(Пс. 9.38,39)
. Смирение предохраняет от нравственного падения и подвигает от падения тех, кто имел несчастье пасть (2Тим. 2.24-26)
. Смирение ведет к покаянию (Пс. 50.11,19)
. Смирение — это корень для духовного преуспеяния (Прит. 11.2)
: оно воодушевляет к добродетели и умножает ее. Смирение располагает к себе людей (Сир. 4.17)
. Смирение разрушает самомнение и бесовскую прелесть(2Тим. 2.24-26). Смирение порождает все дары Святого Духа: духовную опытность, мудрость, воздержание, терпение, любовь, благоразумие, обходительность, искренность, чистосердечие, милосердие. Смирение — путь к святости
. Смирение наполняет душу радостью и покоем о Господе (Мф. 11.28-30)». И поэтому блаженны и счастливы те, кто имеет смирение и кротость, так как эти добродетели приводят с собой благость.

Благость.
Блаженны нищие духом, ибо их есть Царство Небесное. (Мф. 5.3). 
Христос призывает нас, научится от Него смирению и кротости: «научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем». И при этом Он обещает нам, что иго, и тот груз, который мы с кротостью возьмем на себя ради смиренного следования по заповедям Его, обернется нам не тем неудобоносимым ярмом, каким является Вавилонский Талмуд, но покоем и благостью, которые несет нам Царство Благодати Духа Святого. «Я успокою вас; возьмите иго Мое на себя и и найдете покой душам вашим; ибо иго Мое благо, и бремя Мое легко». (Мф. 11.28-30). Благость является нам в добродетели смирения и кротости, плодах духа, в благодати Божией.
Святитель Василий Великий сказал. За кротостью, обыкновенно, следует и незлобие, потому что кротость есть матерь незлобия. А в людях истинно кротких, не имеющих тяжелого нрава, не менее сего бывает и благости, потому что благость — основа кротости. Все же это, взаимно растворенное и совокупленное вместе, производит из себя наилучшую из добродетелей — любовь. 

Иоанн Златоуст также считал, что смирение и кротость, является причиной привлечения в душу христианина благостного покоя и тишины. «Ничего так не доставляет душе спокойствия и тишины, как кротость и смиренномудрие». Благость и счастье возможны для смиренного и кроткого, в любой жизненной ситуации, и в любом материальном и социальном положении. Смиренный находится всегда в благости. Как говорит прп. Ефрем Сирин: «Смиренный не унижается в лишении и бедности и не оказывается надменным в благоденствии и славе, но постоянно пребывает в той же добродетели».

Благость неотделима от смирения. И мало того, смирение ищет и желает благости всему и всегда. И само смирение это благость. Люди смиренные и кроткие названы Христом блаженными. Смирение полагает за лучшее, все то, что происходит по воле Божией. Смирение воспринимает все происходящее как спасительный Промысел воли Божией заботящийся о полезнейшем для человека. Смирение перед Богом, делает человека счастливым. Благость наполняет человека видящего то, что все происходящее с ним, есть от Господа. Кроткий знает, что любящим Бога, призванным по Его изволению, все содействует ко благу. (Рим. 8.28) Или как в славянском переводе Знаем же, яко любящим Бога вся поспешествует во благое. (Рим. 8.28) А знающий что все случающееся с ним ко благу, и сам пребывает в благостном состоянии – блаженстве. Если сказать по другому – в счастье.
Смирение – это первое и главное, из того ценного, что может потерять верующий человек. Со смирением человек теряет и благость, то счастье, которое делает человека блаженным. Смирение это то, что преображает все наше действие, любую нашу добродетель в приятную жертву Богу. Жертва Богу - дух сокрушенный (Пс. 50.19). Смирение для наших дел и добродетелей, это как соль для пищи. Без соли нет вкуса у еды, а без смирения добродетели обесцениваются и пропадают. 

Как сказал некто: «смирение – это первая из религиозных утрат». С этим можно согласиться. Фактически с утратой смирения, утрачивается важнейшее в законе, то в чем обличал Христос фарисеев. Горе вам, … что … оставили важнейшее в законе: суд, милость и веру (Мф. 23.23). Почему? Потому что без смирения и смиренномудрия человек начинает превозноситься над людьми, поступать несправедливо и немилосердно. О, человек! сказано тебе, что - добро и чего требует от тебя Господь: действовать справедливо, любить дела милосердия и смиренномудренно ходить пред Богом твоим (Мих. 6.8). Потерявший смиренномудрие становится гордым. И тогда человек многое себе уже прощает и попускает, а к ближним, напротив, становится чрезмерно требовательным и безжалостным. Гордость – это неправда. Праведный суд и справедливость оставляется таким человеком. Неправда растет пропорционально количеству выгоды для гордеца от такого суда. Человек, соответственно, в заинтересованности от собственной выгоды и интересов превращает и искажает праведность суда. Невиновный бывает осужден, а виновный оправдан. Также и в отношении к милости – милосердию. Гордость и превозношение всегда покажут своему обладателю, причину, по которой, другой человек недостоин его милосердия. Гордость не только не может любить, но даже справедливость, которая ниже любви, попирается и уничтожается гордостью. Гордость любит только себя. Себе любимому, всё предпочтение, вся честь. Гордость судит только в свою пользу. И вера, которая, по словам Христа, является также важнейшей в законе, человеком гордым будет обязательно оставлена и потеряна. 

Гордый человек это неверующий человек. Человек не может доверять и верить Богу, не может уповать на Него, потому что у него уже есть упование. Упование на свои силы, богатство, связи, власть и т.п. Гордый человек, свой разум, который потакает помыслам гордости, слушает больше, нежели Божий голос говорящий ему в его совести и через книги Священного Писания. Зачем ему Божественный закон, если он имеет свое мнение? Какое может быть упование на Бога, если уже есть на что уповать. Поэтому, только смиренный и кроткий человек может иметь веру, которая заповедана нам, и которая угодна Богу. 
ПЛОД ДУХА: ВЕРА

Да не смущается сердце ваше; веруйте в Бога, 
и в Меня веруйте.

(Ин. 14.1)

Без смирения и кротости человек не может угодить Богу. Без смирения и кротости человек не может иметь веры Богу, не может быть верующим. Т.е по другому, он не будет иметь веры, той веры, которая угодна Богу. Когда Господь обличал фарисеев, Он говорил, что те оставили важнейшее в законе: суд,
 милость и веру (Мф. 23.23). 

За неимение веры Богу, иудеи обличались Творцом, во все века и времена священной истории от Моисея, до обличения Спасителем фарисеев,  книжников и всех лицемеров времен второго Храма. Премудрый бен Сирах говорит, что человек премудр тогда, когда имеет страх и покорность перед Господом, и благоугождает Ему кротостью и верой. Премудрость и знание есть страх пред Господом, и благоугождение Ему — вера и кротость (Сир. 2.27). Кротость неразлучна с верой, с верой настоящей, угодной Богу. Кротость – это сокрушение сердца со смирением, это нищета духовная. Это те бедняки Господни (евр. анавим), которых Христос назвал блаженными. Блаженны нищие духом, ибо их есть Царство Небесное (Мф. 5.3). Это те, для которых Господь есть, вся жизнь и все упование, все сокровище и вся радость. Это верующие Богу.
Так какую веру оставили книжники и фарисеи, которых обличил Господь? Какая вера в законе есть важнейшая? 

Понять смысл угодной Богу веры можно из слов пророка Осии. Это слова обличения, и призыв к суду, милости и вере, подобные словам Христа. Обратись и ты к Богу твоему; наблюдай милость и суд и уповай на Бога твоего всегда (Ос. 12.6). Вера в этом призыве выражена словами уповай на Бога твоего всегда. Вот, смысл той веры, которая оставляется человеком, пребывающим в религиозной жизни только по виду, по названию, по внешности, но не по духу.
Что означают слова, уповай на Бога твоего всегда? Что такое упование?

Весь Тонах
 пронизан обличением неверия людей. Не просто неверия, в том, что Бог есть. Но обличает неверие Ему, как покровителю и защитнику. Обличает оставление евреями упования на Того, Кто заботился о них выведя из Египта весь народ чудесами и знамениями. По причине неверия огонь возгорелся на Иакова, и гнев подвигнулся на Израиля за то, что не веровали в Бога и не уповали на спасение Его (Пс. 77.21,22) И льстили Ему устами своими и языком своим лгали пред Ним; сердце же их было неправо пред Ним, и они не были верны завету Его. Сколько раз они раздражали Его в пустыне и прогневляли Его в стране необитаемой! и снова искушали Бога и оскорбляли Святаго Израилева, не помнили руки Его, дня, когда Он избавил их от угнетения (Пс. 77.22,36-37,40-42). Против кого же, Он, клялся, что не войдут в покой Его, как не против непокорных? Итак видим, что они не могли войти за неверие (Евр. 3.18,19). 

Вот она, та самая, страшная потеря человека религиозного, потеря веры Богу, потеря упования на Всесильного, Всемогущего Творца Вседержителя. Эта проблема потери веры и упования на Творца есть проблема всех народов и времен. Как при Моисее евреи обличались в своем неверии, так и при пророках Израиля. И в конце концов, Сам Христос сказал книжникам и фарисеям, а вместе с ними и нам: Горе вам… что оставили важнейшее в законе … веру.

Мы знаем что, вера от слышания, а слышание от слова Божия (Рим. 10.17). Все что происходило с народом еврейским, все дела Божии над Израилем, были записаны в свитки Торы
, чтобы знал грядущий род, дети, которые родятся, и чтобы они в свое время возвещали своим детям, - возлагать надежду свою на Бога и не забывать дел Божиих, и хранить заповеди Его, и не быть подобными отцам их, роду упорному и мятежному, неустроенному сердцем и неверному Богу духом своим (Пс. 77.6-8). Из Писания, сейчас мы видим, что угодно Богу, а что оскорбляло Святаго Израилева. Мы учимся на примерах праведности и на горьких ошибках, приведенных нам с назиданием в Священном Писании. И читая эти насущные для всех поколений Христовы слова обличения, Горе вам… что оставили важнейшее в законе … веру, мы задаемся, или, по крайней мере, должны задаваться вопросом: «в какой степени это обличение касается нас?» Имеем ли мы, или уже оставили, важнейшее из закона – веру? Верны ли мы Богу духом своим, возлагаем ли надежду на Него?

Человеку свойственно страдание и лишения в земной жизни. Преодолевая их, человек становится сильнее. Но беда, прельщение и заблуждение человека состоит в возрастающем собственном мнении, что именно своими силами, средствами, связями он справился с находящими на него скорбями. Что именно он, тот «супергерой», который вышел из всех неприятностей благодаря своей смекалке, силе и опытности. Из года в год с детских лет человек слышит убедительные слова назидания со всех сторон: «верь в себя!», «надейся на свои силы!» «ты все можешь!». Смотрит интересные истории в кинофильмах о том, как люди собственными силами справляются с большими бедами, выходя победителями. Человек убеждается, что может все, или почти все. И эти убеждения воспринимаются, конечно же, вне веры Богу, вне реального существования Божьего. Люди не видя явных чудес, забывают, и очень часто отвергают не только веру Богу, но и веру в Самого Бога, веру в Его присутствие и бытие. Поэтому в постсоветское время, очень частым определением веры, пережившие официальный атеизм люди, считают, и принимают за истинную веру уже само признание существования некой силы, которую именуют Богом. Как правило, именно такая вера позволяет невоцерковленным людям дерзновенно называть себя верующими. Но в какого Бога, в какую силу, и как, верит большинство людей? В того ли, Который открывался пророкам? В Того ли, Кто вочеловечившись, спас род человеческий? Уповают ли на Его спасительный промысел о нас, или признают в Нем, лишь равнодушное начало, фантастическое, далекое и чужое? И мы, воцерковленные люди, имеем ли веру угодную Богу, которая должна быть в нас, прежде всего, от слышания и чтения Слова Божьего?

Так какая же вера заповедана Богом, угодна Ему, и какая вера была и есть, у святых Его? Очень часто Христос отпускал исцеленных Им людей со словами: «вера твоя спасла тебя» (Лк. 7.50). Так какая вера будет спасительной? Какую веру нужно иметь, чтобы и нам услышать слова, вера твоя спасла тебя?

 Как видно из книг Священного Писания, угодная и заповеданная Творцом вера человека, вера в Бога и Богу, проявляется в нескольких видах. И вера эта, преображаясь Духом, вырастает в совершенный плод, как и сказал апостол: Плод духа … вера. И мало того в плодах духа, подается еще и Дар Духа – Вера чудодейственная (1Кор. 12.8).

1. Самое простое и первоначальное проявление веры, это уверенность в невидимом. Вера есть… уверенность в невидимом. (Евр. 11.1).

Для вышедших из периода воинствующего атеизма, конечно же первое что нужно, это признать, Того Бога, Который открыл нам Себя через пророков и Слово Свое. Нужно поверить в Бога, Который есть Праведный Воздаятель и Милостивый Судья.
 Без веры угодить Богу невозможно; ибо надобно, чтобы приходящий к Богу веровал, что Он есть, и ищущим Его воздает (Евр. 11.6). Но одна такая вера, которая лишь признает предвечное бытие Бога, знает о Нем многое из Библии, верит в загробную жизнь,
 одна такая вера не даст спасение и совершенство человеку. Потому что и бесы знают о Боге и Бога, боятся Его, но, не выполняя волю Его, пребывают в противлении Ему. И бесы веруют, и трепещут (Иак. 2.19).

2. Вера есть надежда и упование только на Господа Вседержителя.
 Мы должны надеяться только на Него, и уповать на Его святую волю. Это первая и немаловажная составная спасительной веры человека. Добродетель пророка Давида заключалась в удивительном уповании на Бога. И он не был постыжен в своей вере. Давид провел множество сражений, побеждая врагов, среди которых был и рефаим Голиаф. Давид был искусным воином, но не хотел иметь упования и надежды на свое умение. В своем псалме он воспевает: ибо не на лук мой уповаю, и не меч мой спасет меня; но Ты спасешь нас от врагов наших (Пс. 43.7). В этом пример и нам. 

· Спросим себя, на кого и на что мы уповаем в то время, когда мы сильны и при власти? Есть ли то упование, которое имел Давид? Как часто человек ищет знакомства, выгодные связи, влиятельных друзей, которые помогают решить его проблемы и вопросы. И если уж нам, запрещено уповать на всякого человека,
 то уж надеяться на гордого и творящего неправду своим положением, грешно вдвойне. Блажен человек, который на Господа возлагает надежду свою и не обращается к гордым и к уклоняющимся ко лжи (Пс. 39.5). Покорись Господу и надейся на Него. Не ревнуй успевающему в пути своем, человеку лукавствующему (Пс. 36. 7).

· А когда мы богаты и не имеем ни в чем нужды, сохраняем ли мы упование на Господа? Богатство в большинстве случаев бывает препятствием в вере и уповании на Бога. Христос сказал нам. Говорю вам, что трудно богатому войти в Царство Небесное; и еще говорю вам: удобнее верблюду пройти сквозь игольные уши, нежели богатому войти в Царство Божие (Мф. 19.23,24). Как трудно сохранять богатым смирение. Как трудно богатым уповать на Бога, а не на свое богатство и власть! Когда ученики услышали слово о богатстве, то воскликнули: «так кто же может спастись?» На что Христос ответил им: «человекам это невозможно, Богу же все возможно». По благодати Божией человек имея многое стяжание, может быть смиренным и верующим Богу, как неимущий. Это правильное отношение к имению. Давид говорит: когда богатство умножается, не прилагайте к нему сердца. (Пс. 61.11). Спросим себя и мы, есть ли такая вера и такое упование, какие показывает для примера нам Слово Божие, у нас, называющих себя верующими? 

· А когда мы находимся в тяжелых обстоятельствах и в опасностях, как мы себя ведем? Какие чувства тогда в нашей душе? 
Не малодушествуем ли мы, не страшимся, не отчаиваемся ли, при находящей на нас опасности?

Боязливых же и неверных, и скверных и убийц, и любодеев и чародеев, и идолослужителей и всех лжецов участь в озере, горящем огнем и серою. (Откр. 21.6-9). Почему боязливые, поставлены в один ряд с убийцами прелюбодеями и идолослужителями, да еще в добавок, на первом месте в этом списке? Потому что боящийся всего и всех, не боится Бога, потому что он не доверяет Богу, не имеет на Него надежду, не чает в Нем своего спасения, не уповает на Него. Боязливый человек – человек неверующий. Поэтому Христос увещевает нас не бояться, а уповать на Бога, Который над всеми нами. Не две ли малые птицы продаются за ассарий? И ни одна из них не упадет на землю без воли Отца вашего; у вас же и волосы на голове все сочтены; не бойтесь же: вы лучше многих малых птиц. (Мф. 10.29-31). 

Пророк Давид замечательно сказал о уповающем на Бога, который не боится по этой причине ничего. На Бога уповаю, не боюсь; что сделает мне человек? (Пс. 55.12). Не убоится худой молвы: сердце его твердо, уповая на Господа. Утверждено сердце его: он не убоится, когда посмотрит на врагов своих. (Пс. 111.7,8). Ибо Ты - надежда моя, Господи Боже, упование мое от юности моей. (Пс. 70.5). Платон Митр Московский причиной мужества определял веру. Вера — мать терпения, мать мужества, сила молитвы, руководительница к смирению, подательница надежды, лестница к престолу Любви. Вера это ступень к другим двум добродетелям - к надеже и любви
. Только в вере, надежде и любви, можно Духом, мужественно воспевать сладкие слова Давидова псалма, которые читаются на каждой воскресной всенощной
: Возлюблю тебя, Господи, крепость моя! Господь - твердыня моя и прибежище мое, Избавитель мой, Бог мой, - скала моя; на Него я уповаю; щит мой, рог спасения моего и убежище мое. Призову достопоклоняемого Господа и от врагов моих спасусь.
 (Пс. 17.2-4). Как прекрасны эти слова веры и упования. Как успокаивают и приближают они нас к Богу. Только такими словами веры прогоняется боязливость, неверие, животный страх, отчаяние и все то, что отдаляет нас от пребывания в Боге. В вере и уповании на Творца, есть мир для души человека. Это истинное успокоение и радость. Об этом покое поет Давид, и этой песнью назидается душа наша. Только в Боге успокаивайся, душа моя! ибо на Него надежда моя. Только Он - твердыня моя и спасение мое, убежище мое: не поколеблюсь. В Боге спасение мое и слава моя; крепость силы моей и упование мое в Боге. Народ! надейтесь на Него во всякое время; изливайте пред Ним сердце ваше: Бог нам прибежище. (Пс. 61.2-13) Смущение от уныния и страха, всегда истребляется верой упования. Что унываешь ты, душа моя, и что смущаешься? Уповай на Бога, ибо я буду еще славить Его, Спасителя моего и Бога моего. (Пс. 41.6). Чем утешимся мы, чем взбодримся, как не верой и надеждой на Великого Бога. Чем успокоимся и утешимся, как не упованием на Него. Мы видим, что изнемогающего Давида его друг укреплял верой. И встал Ионафан, сын Саула, и пришел к Давиду в лес, и укрепил его упованием на Бога, (1Цар. 23.16). И мы, утешая и приободряя скорбящих, должны укреплять их словами веры и упования. Пусть наша вера Богу, возжет угасающий светильник изнемогающего в уповании. Посему увещавайте друг друга и назидайте один другого, как вы и делаете. (1Фес. 5.11). Господь хранит верных. (Пс. 30.24).

И сказав о вере, которая есть упование и надеяние на Бога, необходимо добавить что это, необходимое всеоружие (вооружение воина Христова для борьбы с нечистым духом), которое апостол повелевает облечься. И вера в этом вооружении христианина является важнейшим орудием. Облекитесь во всеоружие Божие, чтобы вам можно было стать против козней диавольских, а паче всего возьмите щит веры, которым возможете угасить все раскаленные стрелы лукавого (Еф.6:11-16). Упование на Бога есть щит отражающий все стрелы лукавого.

· А предаем ли мы всю нашу жизнь воле Божией? На каждом богослужении дьякон возглашает на ектенье: «весь живот наш (всю жизнь нашу), Христу Богу предадим»  а хор и люди утвердительно поют – «Тебе Господи!» Отдаем ли мы в покорности нашу жизнь Богу, в надежде и уповании на Его заботу, и Его промысел о нас? 

Женщина, делающая аборт из-за убеждения, что ей не «потянуть» еще одного ребенка. Мужчина, заставляющий предохранятся от беременности свою жену. Родители, впадающие в «безумие» при переживаниях за своих детей. Интеллектуалы, просчитывающие все ситуации, и опережая события своими «аналитическими способностями», в своем маловерии, пытающиеся чем-то предотвратить, якобы могущие возникнуть проблемы. Сердобольные родители, боящиеся за детей и оберегающие их различными способами от опасной службы в армии и т.п. Все это случающееся у людей, не есть ли оставление веры, маловерие и даже в некоторых случаях, собственно говоря, безверие?

Такие убеждения греховного маловерия, у человека, исполняющегося Духом, исчезают в его жизни, и плодом духа проявляется в нем вера, которая уповает, надеется на Бога, и предает Ему всю свою жизнь, говоря: Возлюблю тебя, Господи, крепость моя! Господь - твердыня моя и прибежище мое, Избавитель мой, Бог мой, - скала моя; на Него я уповаю. Уповающий блажен, уповающий не посрамится. И Благословен человек, который надеется на Господа, и которого упование - Господь. Ибо он будет, как дерево, посаженное при водах и пускающее корни свои у потока; не знает оно, когда приходит зной; лист его зелен, и во время засухи оно не боится и не перестает приносить плод. (Иер. 17.7,8).

И опять можно привести в пример детей, о которых Христос сказал, что таковых есть Царство Небесное.
 Когда то Господь обличил своих учеников в их желании быть первыми среди других, их желание возвысится. И когда мы говорили о кротости, были приведены слова Спасителя, Который говорил: если не обратитесь и не будете как дети, не войдете в Царство Небесное. (Мф. 18.2). И сейчас говоря о вере, мы можем словами Христа о детях, назидать себя в вере. Почему в таком человеке, который подобен «ребенку», есть Царство Божие. Как уже мы говорили, ребенок не думает о себе лишнего, не превозносит себя, он незлопамятен, не гневлив, искренен, его сердце чисто. И своей верой в родителей, ребенок показывает нам взрослым как нужно верить Богу. Ребенок не мыслит себя вне родительской заботы. Ребенок верит, что родители всегда помогут, не дадут в обиду, защитят, накормят. Ребенок любит своих родителей, не может без них. Он отдаст все, что имеет, лишь бы остаться со своими родителями. Ему не нужны другие папа и мама, он любит своих настоящих. Он уповает и надеется на них, и верит, что все чего ни попросит у них, они дадут ему. Его вера в родителей непоколебима. И мы если будем верить Богу, как верит маленький ребенок своим родителям, наша вера будет той верой, которую ищет в нас Бог. Преподобный Паисий Святогорец говорит: «Возлагая свое будущее на Бога, мы обязываем Его нам помочь». Сын Божий учит нас молитве, приводя в пример родителей и детей. Просите, и дано будет вам; ищите, и найдете; стучите, и отворят вам; ибо всякий просящий получает, и ищущий находит, и стучащему отворят. Есть ли между вами такой человек, который, когда сын его попросит у него хлеба, подал бы ему камень? и когда попросит рыбы, подал бы ему змею? Итак если вы, будучи злы, умеете даяния благие давать детям вашим, тем более Отец ваш Небесный даст блага просящим у Него. (Мф. 7.7-11). Будем надеяться, уповать и верть Богу, как дети, чтобы Царство Небесное было и нашим тоже.  
3. Есть вера чудодейственная. Это не плод духовной жизни, а уже дар Божий. 
Не каждый может понести дар такой веры. И не каждый может показать плод духа – веру, который бы украсился даром Святого Духа, который есть вера чудотворная. Не каждый может верить в чудотворную силу подаваемую Богом в реальном, но невидимом Его присутствии. Поэтому сейчас не могут принять дар чудотворения те, кто не имеет такой веры. И перед Богом, это тоже немощь неверия. Оно – неверие – препятствует нам получать от Бога просимое. Как и сказал Христос: по неверию вашему; ибо истинно говорю вам: если вы будете иметь веру с горчичное зерно и скажете горе сей: «перейди отсюда туда», и она перейдет; и ничего не будет невозможного для вас; (Мф. 17.20). Истинно говорю вам, если будете иметь веру и не усомнитесь, не только сделаете то, что сделано со смоковницею, но если и горе сей скажете: поднимись и ввергнись в море, - будет; и все, чего ни попросите в молитве с верою, получите. (Мф. 21. 21,22). Если сколько-нибудь можешь веровать, все возможно верующему (Мк. 9.23).
Христос обещает людям чудотворную силу молитве. Но каким людям. Не всем, а тем: 
Во-первых, тем, которые верят в Божественность Иисуса Христа – Сына Божьего. Верят, что Отец во Христе и Христос в Отце. Видящий Меня видит Пославшего Меня Отца. (Ин. 12.45) (Ин. 14.9). И ради веры в Иисуса как истинного Господа и Христа были знамения. И апостолы свидетельствовали, что такой верой совершаются чудеса. И ради веры во имя Его, имя Его укрепило сего, которого вы видите и знаете, и вера, которая от Него, даровала ему исцеление сие перед всеми вами. (Деян. 3.16)

Во-вторых, тем, кто соблюдает заповеди Христовы. Если чего попросите во имя Мое, Я то сделаю. Если любите Меня, соблюдите Мои заповеди. (Ин. 14.14,15). Но соблюсти все заповеди можно только в Духе Святом, Который от Отца Исходит. И Я умолю Отца, и даст вам другого Утешителя, да пребудет с вами вовек, Духа истины, Которого мир не может принять, потому что не видит Его и не знает Его; а вы знаете Его, ибо Он с вами пребывает и в вас будет (Ин. 14.16-17). Кто остается верен Христу, верует в Него и в Пославшего Его. Кто соблюдает все сказанное Им, сподобляется обожения, соединения с Богом, еще здесь на земле среди зла, греха, страдания и преследования. Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня; а кто любит Меня, тот возлюблен будет Отцем Моим; и Я возлюблю его и явлюсь ему Сам. Кто любит Меня, тот соблюдет слово Мое; и Отец Мой возлюбит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим. (Ин.14.21,23).

В-третьих: Обоженный человек, исполненный Духом Святым, не принадлежит уже себе и собственным желаниям, но желает быть руководимым, и уже полностью руководится, подчиняется остро чувствуемой им, воле Божией. Истинно, истинно говорю вам: верующий в Меня, дела, которые творю Я, и он сотворит, и больше сих сотворит, потому что Я к Отцу Моему иду. И если чего попросите у Отца во имя Мое, то сделаю, да прославится Отец в Сыне (Ин.14.12-13). И если человек в Боге, причастен Христу, обожен Духом Святым, то и вера у него, есть вера чудотворная. Он имеет те же чувствования, что и Христос. Он выполняет, то, что заповедал ему Христос. И Его слышит Христос – Бог и человек. Человек исцелен во Христе. Человек прославлен и возвышен во Христе. Человек обожен во Христе. И человек прощен во Христе. Поэтому условием и силой молитвы, кроме веры, поставлено прощение огорчивших нас, совершаемое любовью
. Имейте веру Божию, ибо истинно говорю вам, если кто скажет горе сей: поднимись и ввергнись в море, и не усомнится в сердце своем, но поверит, что сбудется по словам его, - будет ему, что ни скажет. Потому говорю вам: все, чего ни будете просить в молитве, верьте, что получите, - и будет вам. И когда стоите на молитве, прощайте, если что имеете на кого, дабы и Отец ваш Небесный простил вам согрешения ваши. (Мк. 11.23-26).
Апостолы просили у Христа умножить их веру. И сказали Апостолы Господу: умножь в нас веру. Поучителен для нас ответ на эту просьбу, который дал Своим Ученикам Христос. Господь сказал: если бы вы имели веру с зерно горчичное и сказали смоковнице сей: исторгнись и пересадись в море, то она послушалась бы вас. Кто из вас, имея раба пашущего или пасущего, по возвращении его с поля, скажет ему: пойди скорее, садись за стол? Напротив, не скажет ли ему: приготовь мне поужинать и, подпоясавшись, служи мне, пока буду есть и пить, и потом ешь и пей сам? (Лк. 17.5-8). Смысл ответа который дал Христос ученикам, очевиден. У человека не будет веры, которая являет знамения и силу Божию, если человек ждет, чтобы Бог служил ему. На бытовом примере, который привел Христос, ученики поняли, что если человек верен Богу, то он сам должен служить Ему своей верой. Быть верным, показать свою веру. Потому впоследствии и написал апостол Петр нам, покажите в вере вашей добродетель (2Пет. 1.5-10). Если ты веришь Богу и в Бога, будь верен Ему. И не просто верен, но верен до смерти. Будь верен до смерти, и дам тебе венец жизни! (Откр. 2.10). Делай то, что Он велит и приказывает. В этом есть умножение нашей веры. 

Но чтобы наша вера не обесценилась тщеславием и гордостью
 и мы не лишились плода, по причине того что исполняем все, что нам заповедано, Господь прибавил слова. Станет ли он благодарить раба сего за то, что он исполнил приказание? Не думаю. Так и вы, когда исполните все повеленное вам, говорите: мы рабы ничего не стоящие, потому что сделали, что должны были сделать. (Лк. 17.5-10). 
4. Итак, вера проявляется в делах веры. Ибо, как тело без духа мертво, так и вера без дел мертва (Иак. 2.26). Т.е. это исполнение того, что заповедует делать нам Господь. Умножение веры состоит в нашем смиренном следовании за словами Христа. Исполняя то, что мы слышали от него, мы умножаем свою веру. Следуя во смирении за Христом, мы любим, надеемся, верим, прощаем, терпим, проявляем милосердие, молимся, бодрствуем, трезвимся, воздерживаемся и говорим при этом: мы рабы ничего не стоящие, потому что сделали, что должны были сделать. Как же нам узнать, что мы во Христе и Дух Божий исполняет нас? Апостол Иоанн о том и говорит нам. А что мы познали Его, узнаем из того, что соблюдаем Его заповеди. Кто говорит: "я познал Его", но заповедей Его не соблюдает, тот лжец, и нет в нем истины. А кто соблюдает слово Его, в том истинно любовь Божия совершилась: из сего узнаем, что мы в Нем. Кто говорит, что пребывает в Нем, тот должен поступать так, как Он поступал (1Ин. 2.3-6). Не может человек быть верным, быть угодным Богу, быть обителью Бога, но не повиноваться Ему, не выполнять повелений Его. И если мы верующие, то значит, повинуемся словам Его. Если веруем, то значит, удаляемся от греха, очищаем себя от всякой скверны. Так как верующий и всякий, имеющий сию надежду на Него, очищает себя так, как Он чист (1Ин. 3.3). Человек исполняющийся Духом, удаляющийся от греховных мыслей, слов и дел получает дерзновение ко Господу – дар веры действенной, на пользу Церкви, как и говорит нам апостол Иоанн.  Возлюбленные! если сердце наше не осуждает нас, то мы имеем дерзновение к Богу, и, чего ни попросим, получим от Него, потому что соблюдаем заповеди Его и делаем благоугодное пред Ним. А заповедь Его та, чтобы мы веровали во имя Сына Его Иисуса Христа и любили друг друга, как Он заповедал нам. И кто сохраняет заповеди Его, тот пребывает в Нем, и Он в том. А что Он пребывает в нас, узнаем по духу, который Он дал нам. (1Ин. 3.21-24). 

5. Вера Богу, это верность Ему делами и всей жизнью своей, любовью, надеждой, и самое главное, верой в Сына Божьего Иисуса Христа. Те, кто отвергают Иисуса, как Христа и Сына Божьего, отпадают от спасающей, преображающей, освящающей благодати Божией. А Кто исповедует, что Иисус есть Сын Божий, в том пребывает Бог, и он в Боге (1Ин. 4.15). Вера во Христа Иисуса являет силу к освящению и спасению. Апостол Павел сказал, что во Христе Иисусе имеет силу лишь вера, действующая любовью (Гал. 5.6), чем и подтверждаются выше приведенные слова апостола Иоанна, о молитве дерзновенной веры, действующей в нас любовью. Мы имеем дерзновение к Богу, и, чего ни попросим, получим от Него, потому что …  мы веруем во имя Сына Его Иисуса Христа и любим друг друга, как Он заповедал нам. 
Все проявления веры, как плода духовной жизни, без веры в проповеданного Сына Божьего,
 останутся бесполезными для человека, если он отвергает
 и не исповедует Иисуса Христа, пришедшего во плоти.
  
Те люди, которые совершают дела любви и добра вне веры в Сына Божьего, по Иоанну Златоусту, похожи на останки мертвецов, хотя и прекрасно одетых, но бесчувственных к прекрасному. Добрые дела должны быть для того, чтобы иметь веру, которой человек жив будет. Сами по себе добрые дела не ради Бога делаемые
 могут лишь ходатайствовать нам спасительную веру, но без Бога и веры в Него, добрые дела, это неоконченная работа, которая не будет оплачена. Это тоже, как если бы мы, начали дело для самих себя, и пожелали, что бы кто-то нам его оплатил. Но оплачивает работу заказчик. А если у нас его нет, и никто нам не поручал делать этот труд, то ждать оплаты делающим дело ради самого дела, не стоит. Если делаешь дело не ради Бога, то и не надейся на воздаяние от Господа.

Итак, как мы писали в главе «Царство Божие в Церкви», только Духом Святым человек, который воспитан в Единобожии, может назвать Иисуса Господом. Никто не может назвать Иисуса Господом, как только Духом Святым (1Кор. 12.3). Как человек без Божией благодати не может истолковать пророчества Писания, так не может без Духа Святого понять и того, что Слово стало плотью. Нам дана заповедь от Христа веруйте в Бога, и в Меня веруйте (Ин. 14.1). Христос, призвавший Павла на дороге в Дамаск, сказал, что верою в Него открываются глаза, и люди обращаются от тьмы к свету и от власти сатаны к Богу. Христос, посрамил, разрушил власть дьявола над родом человеческим. Мы освобождаемся от этого ига, если веруем в Иисуса как Сына Божьего и Его спасение, которое мы получили в Его распятии и воскресении. И мало того, все не из народа Израильского, т.е. язычники, верою в Меня, как сказал Христос, получают прощение грехов и жребий с освященными (Деян. 26.18). Верующий в Сына имеет жизнь вечную, а не верующий в Сына не увидит жизни, но гнев Божий пребывает на нем (Ин. 3, 36).
Чем больше исполняется человек Духом, тем тверже его вера в Спасителя. В плодах духа наша вера возрастает. С возрастанием плодов крепнет упование и верность Богу,  крепнет и вера в Сына Божьего – Иисуса Христа. Вера в Спасителя вводит нас в жизнь вечную.
 Не просто в вечное бытие, но в ту блаженную, вечную жизнь для которой мы и были сотворены. Истинно, истинно говорю вам: верующий в Меня имеет жизнь вечную (Ин. 6, 47). Нашу веру (веру не видевших Его чудеса), Христос назвал блаженной, потому что когда то многие уверовавшие видели Его Воскресшим, и видели Его чудеса. Так, поверившему апостолу Фоме, Христос сказал: ты поверил, потому что увидел Меня; блаженны невидевшие и уверовавшие (Ин. 20.29). И апостол Петр, всем принявшим Христа как Сына Божьего, но не видевшим Его, а уверовавшим по слову Его апостолов, говорит: вы не видев Иисуса Христа, любите, и доселе не видя, веруете в Него, радуетесь радостью неизреченною и преславною, достигая наконец верою вашею спасения душ (1Пет. 1.8,9). И мы, принявшие своей верой, уверенность в Том, Кого не видели,
 приняли Дух Святой, Который, соблюдая нас в святости и радости, спасает наши души. Царство Божие, которое приходит в нас Духом Святым, свидетельствует, что в нашей душе есть Царь Святой, Царь Небесный.
 Царь велит и приказывает, и если мы слышим его приказы, и с радостью повинуемся Ему, значит, точно и наверняка достигло нас Царство Божие. И без веры в Сына Божьего, мы не можем угодить Пославшему Его. Верой вселяется  в наше сердце Христос, и мы Духом Святым утверждаемся и утверждаем внутреннего духовного человека, чтобы он превозмогал своего плотского и душевного. Для сего преклоняю колени мои пред Отцом Господа нашего Иисуса Христа… да даст вам, … крепко утвердиться Духом Его во внутреннем человеке, верою вселиться Христу в сердца ваши (Еф. 3.14-17). 

Первое, что является делом спасения, которое велит делать Бог, это веровать во Христа Иисуса. Люди спрашивали Его: что нам делать, чтобы творить дела Божии? Иисус сказал им в ответ: вот дело Божие, чтобы вы веровали в Того, Кого Он послал (Ин. 6,28-29). Без этого главного дела Божьего, все другие дела будут несовершенны, и мало того бесполезны, если делающий, отвергает Посланника Отца Небесного. Принимая Христа, мы должны повиноваться Ему и слушать Его слова, исполняя их. Этим мы приобретаем спасение души в жизни вечной. Истинно, истинно говорю вам: слушающий слово Мое и верующий в Пославшего Меня имеет жизнь вечную, и на суд не приходит, но перешел от смерти в жизнь (Ин. 5, 24). Через Сына Божьего – Иисуса Христа, мы по человечеству Его, всыновляемся Богу, становимся детьми Его. Тем, которые приняли Его, верующим во имя Его, дал власть быть чадами Божиими (Ин. 1,12). Велика сила веры во спасение людей через Сына Божьего. За нее мы получаем Духа Святого
 и спасение. И узнав, что человек оправдывается не делами закона, а только верою в Иисуса Христа, и мы уверовали во Христа Иисуса, чтобы оправдаться верою во Христа, а не делами закона; ибо делами закона не оправдается никакая плоть (Гал. 2,16).
Я хочу привести пятую главу из первого послания великого апостола Иоанна Богослова, о вере во Христа Иисуса. О вере, действенной и живой, той, которая спасает, очищает, всыновляет нас Богу, делает святыми, и дает жизнь вечную. 
Всякий, рожденный от Бога, побеждает мир; и сия есть победа, победившая мир, вера наша.

Кто побеждает мир, как не тот, кто верует, что Иисус есть Сын Божий?

Сей есть Иисус Христос, пришедший водою и кровию и Духом, не водою только, но водою и кровию, и Дух свидетельствует о Нем, потому что Дух есть истина.

Ибо три свидетельствуют на небе: Отец, Слово и Святый Дух; и Сии три суть едино …
Верующий в Сына Божия имеет свидетельство в себе самом; не верующий Богу представляет Его лживым, потому что не верует в свидетельство, которым Бог свидетельствовал о Сыне Своем.

Свидетельство сие состоит в том, что Бог даровал нам жизнь вечную, и сия жизнь в Сыне Его.

Имеющий Сына Божия имеет жизнь; не имеющий Сына Божия не имеет жизни.

Сие написал я вам, верующим во имя Сына Божия, дабы вы знали, что вы, веруя в Сына Божия, имеете жизнь вечную.

И вот какое дерзновение мы имеем к Нему, что, когда просим чего по воле Его, Он слушает нас.

А когда мы знаем, что Он слушает нас во всем, чего бы мы ни просили, - знаем и то, что получаем просимое от Него…
Мы знаем, что всякий, рожденный от Бога, не грешит; но рожденный от Бога хранит себя, и лукавый не прикасается к нему.

Мы знаем, что мы от Бога и что весь мир лежит во зле.

Знаем также, что Сын Божий пришел и дал нам свет и разум, да познаем Бога истинного и да будем в истинном Сыне Его Иисусе Христе. Сей есть истинный Бог и жизнь вечная. Дети! храните себя от идолов. Аминь. (1Ин. 5.4-21).
И наконец, говоря о вере, ответим же себе на вопрос «Так в чем же проявляется вера Богу?»
1. Вера – как уверенность в невидимом.

2. Вера – как упование и надежда на Единого Бога.

3. Вера – вера в Сына Божьего, Богочеловека, Иисуса Христа.

4. Вера – как верность Богу в исполнении повелений Его.

5. Вера – это вера дерзновенная и чудотворная, – Дар Святого Духа, тому, у кого вера возросла в плодах Духа, как уверенность упование и верность Богу. Такая вера имеет силу во Христе Иисусе, — вера, действующая любовью (Гал. 5.6).

Но Сын Человеческий, придя, найдет ли веру на земле? (Лк. 18.8). Много ли людей сейчас верят Богу так, как это заповедано? Как и любовь, вера оскудевает по причине беззаконий.
 Мы должны просить у Бога помощи в обретении веры. Смиренномудрствуя, но веря, мы должны как тот человек, описанный в Евангелии, взывать ко Господу: верую, Господи! помоги моему неверию (Мк. 9.24).

Если мы говорили, что все проявления веры бесполезны, вне Единобожия и вне веры в Сына Божьего Иисуса Христа, то и вера в Сына Божьего будет бесполезна без веры действующей любовью. Так как, кто не любит, тот не познал Бога, потому что Бог есть любовь (1Ин. 4.8). Христос дал заповедь нам: да любите друг друга, как Я возлюбил вас (Ин. 15.12). Без любви можно веровать во Христа, но эта вера не будет верой Христовой. Прежде отвержения Иисуса как Машиаха, книжники и фарисеи отвергли важнейшее в законе, среди которого была милость. Христос все заповеди Моисея возвысил и усовершенствовал любовью, чтобы человек не только избавился от огня вечного, но и смог бы войти в обители Отца Небесного. Без любви, какую заповедал нам Христос, не может человек наследовать Царствие Божие. Вера вне любви, и вне дел любви – вера мертвая. Мертвая вера, это бесполезная вера. Если имею всякое познание и всю веру, так что могу и горы переставлять, а не имею любви, - то я ничто, говорит апостол Павел. И мы знаем, что даже самарянский колдун – Симон Волхв,
 уверовал в Сына Божьего, видя знамения Духа Святого. Как написано: уверовал и сам Симон и, крестившись, не отходил от Филиппа; и, видя совершающиеся великие силы и знамения, изумлялся. (Деян. 8.13). Но его вера была вне любви, и вне милости к ближним. Симон не только сам хотел иметь Духа Святого, но желал сам «выдавать» Дары Святого Духа тем, кому пожелает. Он предлагал апостолам деньги за то, чтобы они возложили на него руки, сделав его епископом. В свою очередь, он имел корыстное желание, за деньги продавать дары Духа, не понимая главного в Царствии Божьем, что любовь не превозносится, не гордится, не бесчинствует, не ищет своего. (1Кор. 13.4). Но апостол Петр сказал ему: серебро твое, да будет в погибель с тобою, потому что ты помыслил дар Божий получить за деньги. Нет тебе в сем части и жребия, ибо сердце твое неправо пред Богом
 (Деян. 8.20,21). Желание неправды не осуществится благодатью. Ни благодати, ни даров, ничего не будет, у беззаконного, корыстного, гордого и противящегося Слову Божьему. Желания корыстные, которые человек выпрашивает у Господа, не исполнятся, потому что вера действует любовью. Апостол Иаков сказал нам по этому поводу замечательные слова: Желаете - и не имеете; убиваете и завидуете - и не можете достигнуть; препираетесь и враждуете - и не имеете, потому что не просите. Просите, и не получаете, потому что просите не на добро, а чтобы употребить для ваших вожделений (Иак. 4.1-3). А еще апостол назидает нас просить мудрости Божией. Мудрости, что бы знать доброе и полезное для спасения и совершенства нашего. И говоря о мудрости, дал наказ. Чтобы получить просимое, должно просить с верой. Но да просит с верою, нимало не сомневаясь, потому что сомневающийся подобен морской волне, ветром поднимаемой и развеваемой. Да не думает такой человек получить что-нибудь от Господа. Человек с двоящимися мыслями не тверд во всех путях своих. (Иак. 1.6-8). 
Человек верующий, Духом Святым, различает что добро и что зло. Что угодно Богу, а что нет. В этом есть мудрость. И имея мудрость, знает, что все, что не по вере – грех (Рим. 14.23). Вера же наша становится Божией и угодной Ему, если мы желаем всегда служить Господу, и ищем познание и выполнение воли Его, а не того, чтобы Бог выполнял наши желания. Верующий ищет исполнения воли Божией, а не своей, ищет того, что угодно Богу, а не собственной выгоды. Верующий желает быть верным подданным Великого Царя Небесного, а не того, чтобы Царь был исполнителем его холопской воли. Он желает пребывать в Его Царстве и желает, чтобы Царство Небесное пребывало в нем. 

И если человек желает и ищет не Царствия Божьего и правды его, он ищет не того. Тогда он желает, и не получает. И если человек желает, а не получает, завидует и не имеет, его жизнь становится как мятущееся море, где нет покоя и тишины. Но сказано нам в утешение Спасителем: да не смущается сердце ваше; веруйте в Бога, и в Меня веруйте. (Ин.14.1). Верой Христовой усмиряется наше мятущееся сердце, и проходит всякое смущение, находящее на нас от плоти, мира сего, и дьявола, а неверующий не имеет покоя. Как написано у пророка Аваакума: вот душа надменная не успокоится, а праведный своею верою жив будет. Надменный человек, как бродящее вино, не успокаивается, так что расширяет душу свою как ад, и как смерть он ненасытен (Авв. 2.4-5).

 Во Христе мы святы. А вне Христа, собственные похоти причиняют человеку страдания. Поэтому греховное желание и называется страстью – страданием. Человек же, находящийся в Духе Святом, свободен
 от греховных, постоянно меняющихся и увеличивающихся, желаний, похотей и злобы. Верой Богу, в Духе Святом, наше мятущееся и смущающееся сердце успокаивается, и приобретает мир и радость.   
ПЛОДЫ ДУХА: МИР И РАДОСТЬ

Ибо Царствие Божие не пища и питие, но праведность 
и мир и радость во Святом Духе. 
(Рим. 14.17).

Господь - крепость моя и щит мой; на Него уповало сердце мое, и Он помог мне, и возрадовалось сердце мое; и я прославлю Его песнью моею. (Пс. 27.7). Упование на Господа и вера Богу, подает мир всем уповающим. Спокойствие и мир, рождают радость. А радость переполняет душу славословием Бога.

С самого детства мы часто слышали советский лозунг: «миру – мир!». О «мире всего мира» мы всегда молимся, и «мира мирови» у Господа просим на наших богослужениях. Мы желаем мирной жизни и мирной кончины. Мы любим эту невраждебную мирность, которой так не хватает в суетном и лежащем во зле мире века сего. Господь по слову Своему, благословляет Своих рабов, миром. Как написано, Господь благословит народ Свой миром (Пс. 28.11). Но этот ли мир преподал Христос ученикам Своим, явившись им по Своем воскресении, сказав: «мир вам!»? И что это за плоды духа – мир и радость, о которых говорит апостол Павел?
Нам заповедано искать мира и стремиться к нему (1Пет. 3.11). Верующие, и смиренные люди, в своем кротком житии, всегда ищут мира и согласия со всеми людьми. Потому что человек, немирно живущий с ближними, не сможет получить мира, сходящего свыше Духом Святым, обещанного нам Спасителем. Так как плод правды в мире сеется у тех, которые хранят мир (Иак. 3.18).

 Ненависть, злоба, противостояния, войны, хищничество это чуждо человеку рожденному свыше. Человек духовный ищет мира, и находит его. Прежде всего, ищущий мира, получает желаемый мир с Богом, верой оправдываясь через Сына Его. Оправдание же это, снимает вину и наказание за грех, с оправданного. Итак, оправдавшись верою, мы имеем мир с Богом через Господа нашего Иисуса Христа… (Рим. 5.1). Оправдание, данное нам через веру, низводит на нас благодать Духа Святого, Который подает мир нашему духу. Это состояние мира есть радость, которая делает нас благостными. И родившись свыше от Духа, в вере и покаянии, мы имеем мир и радость, независимо от внешних обстоятельств, в которых находимся. В процветании ли, или скорбях, в почете или преследовании, Дух Святой, действуя в нас, подает этот мир в наши сердца, соделывая их спокойными и безмятежными. И не просто безмятежными, но и радостными. Это самое замечательное и великое действие того свышнего мира,
 который подается верующему в Сына Божьего. О этом и писал апостол Павел к римским христианам. Итак, оправдавшись верою, мы имеем мир с Богом через Господа нашего Иисуса Христа,
 через Которого верою и получили мы доступ к той благодати, в которой стоим и хвалимся надеждою славы Божией. И радуясь благодати Божией, апостол хвалится тем, что для живущих во Христе и имеющих веру, сами страдания не только не причиняют великой скорби и уныния, но являются причиной благостного состояния, которое приносит в души верующих еще и надежду с любовью. И не сим только хвалимся, но хвалимся и скорбями, зная, что от скорби происходит терпение, от терпения опытность, от опытности надежда, а надежда не постыжает, потому что любовь Божия излилась в сердца наши Духом Святым, данным нам (Рим. 5.1-5). Человек имеющий эти три добродетели – Веру, Надежду и Любовь, имеет Царствие Божие еще до кончины земного бытия во плоти. 

Мир духа проявляется в спокойствии мыслей и чувств. Радоваться в радости и иметь мир в благоденствии, это возможно многим людям. Но иметь мир и радость в гонениях, скорбных обстояниях и искушениях это возможно только человеку, находящемуся в Духе Святом. Свышний мир, плод Духа, преображает человека так, что и в различных жизненных трудностях и скорбях, во всевозможных лишениях, человек не только не утрачивает душевный мир, но этот мир украшается еще и духовной радостью. Апостол Петр пишет в своем послании, как вы участвуете в Христовых страданиях, радуйтесь, да и в явление славы Его возрадуетесь и восторжествуете. Если злословят вас за имя Христово, то вы блаженны, ибо Дух Славы, Дух Божий почивает на вас (1Пет. 4.13-14). Терпящий ради Христа, блажен. Он имеет в себе Царство, в котором Царем пребывает Дух Божий. Блаженны изгнанные за правду, ибо их есть Царство Небесное (Мф. 5.10).
Мы имеем мир во Христе, который Он оставил всем, терпящим ради Него. Сие сказал Я вам, чтобы вы имели во Мне мир. В мире будете иметь скорбь; но мужайтесь: Я победил мир (Ин. 16.32,33). И теперь пребывая во Христе, Который есть победитель зла и всех искушений, мы имеем тот мир, который Основоположник нашего спасения, оставил нам. Кто победил мир, Тот дал нам и свышний мир, которым подается спокойствие и безмятежность при находящих на нас скорбях и страстях. Плод духа – мир, это то, ровное невозмутимое состояние, когда искушение от плоти (плотские страсти), мира (внешние скорбные обстоятельства) и дьявола (соблазн и искушения от падших ангелов) находящие на нас, не могут ввергнуть нас в бездну уныния, депрессии, отчаяния и бессилия. Человек духовный, имеющий мир как безмятежность и спокойствие в тех обстоятельствах, когда человек плотской и душевный повергается в отчаяние, ропот, и во всякое зло, наоборот имеет в плоде своей духовной жизни радость в Духе Святом. Если для плотского
 и душевного человека счастье состоит во внешнем благополучии, то для человека духовного счастье, это пребывание в Боге, что и есть истинная непреходящая и нескончаемая радость. Ибо Царствие Божие не пища и питие, но праведность и мир и радость во Святом Духе. (Рим. 14.17). Только в Духе Святом мы имеем всю полноту блаженства и радости. Только в Боге мы получаем настоящий мир, который никто не в силах отнять. И только сам человек может потерять этот свышний мир за свое нерадение и прегрешения, оскорбляющие Духа Святого. Если человек лишается этого свышнего мира и радости в Духе Святом, то больше потери, чем эта, для него не может быть. 

Люди, живущие в цивилизованном, полном комфорта мире, с электричеством, в благоустроенном жилье, с автомобилями, в информационном насыщении, не мыслят себя без всего этого. Если современного человека лишить всех удобств, комфорта и достижений цивилизации, он сразу поймет, насколько важны для него были те условия, к которым он привык и которыми пользовался. Хотя на земле есть и такие люди, которые не используют всех этих «благ цивилизации», и мало того, совсем не желают их. Так и духовный человек, при духовном ущербе от прегрешений, сразу чувствует ту великую потерю богатства и славы, т.е. духовный урон, о которой плотской не подозревая, спокойно живет, не зная лучшего. Потеря благодати Духа Святого, это как для цивилизованного человека, очутится в месте без всякого элементарного благоустройства. Потеря духа, самое страшное для того, кто познал Царство Небесное, здесь на земле. И чем больше он имел, тем сильнее покаяние и скорбь от потери.

Пророк Давид в своем покаянном псалме, который имеет надписание «В воспоминание», скорбя, плачет, обращаясь к Богу: Нет целого места в плоти моей от гнева Твоего; нет мира в костях моих от грехов моих. Ибо беззакония мои превысили голову мою, как тяжелое бремя отяготели на мне (Пс. 37.4-5). Как после яркого света, даже незначительный сумрак кажется тьмой, так для потерявшего неземной свет Духа, Божественную благодать, это темное, безблагодатное, но обычное для недуховного человека состояние, кажется невыносимым духовным терзанием, опустошением и смертью. Сердце мое трепещет; оставила меня сила моя, и свет очей моих, - и того нет у меня (Пс. 37.11). 

Человек, погружающийся в скорби и бедствия, очень часто остается один без поддержки друзей. Людям плотским трудно нести чужие скорби и тяготы, и тем более непосильно нести чужое духовное бремя. Только во Христе,
 с помощью благодати Духа Святого, мы можем разделять чужие скорби и утешать других. Только те, кто сам имеет плод духа – мир и радость, могут находиться с теми, кто имеет скорбь. 
Человек, который лишается Божественной благодати, в эмоциональном и духовном плане сильно меняется, и это изменение чувствительно для окружающих. И также, лишающийся обычного душевного спокойствия в своей душе, и тем более, человек одержимый бесовским чувством уныния и отчаяния, становится невыносимым для других людей. Это тяжелое и безблагодатное душевное состояние заразительно, и поэтому все бегут от такого отчаявшегося человека. Друзья мои и искренние отступили от язвы моей, и ближние мои стоят вдали (Пс. 37.12). И тому, кто лишается благодати Святого Духа, как не вопиять с плачем, и не молить Бога: Не оставь меня, Господи, Боже мой! Не удаляйся от меня; поспеши на помощь мне, Господи, Спаситель мой! (Пс. 37.22,23). Как страшно, когда Он удаляется от нас. 

Но почему Дух Святой оставляет нас? Апостол Павел говорит, что за то, что мы оскорбляем Его. Как? - спросим мы. Чем мы оскорбляем Духа Божьего? Тем, что противно Ему, тем, что не от Него, тем, что противостоит Его Святости, тем, что антипод Его проявлению в нас.  И что это? Апостол Павел предостерегает нас от пребывания в том, что противно Духу. Так что же нам нужно, чтобы не оскорблять Духа Святого? Нужно отложить прежний образ жизни ветхого человека, истлевающего в обольстительных похотях, обновиться духом ума нашего и облечься в нового человека, созданного по Богу… 
Посему, отвергнув ложь, говорите истину каждый ближнему своему… Никакое гнилое слово да не исходит из уст ваших, а только доброе для назидания в вере, дабы оно доставляло благодать слушающим. И не оскорбляйте Святаго Духа Божия, Которым вы запечатлены в день искупления. Всякое раздражение и ярость, и гнев, и крик, и злоречие со всякою злобою да будут удалены от вас; но будьте друг ко другу добры, сострадательны, прощайте друг друга, как и Бог во Христе простил вас (Еф. 4.29-32).

Вот чего, по апостолу, нужно избегать
:

1. Не вести нечистых, плотских, греховных разговоров.

2. Не раздражаться

3. Не гневаться

4. Не проявлять гнев криком, злоречием, яростью

5. Не злобствовать (не желать худого другим)

6. Не жить по похотям плоти, которые противостоят закону

7. Не лгать

Это оскорбляет Духа Святого. Нужно удаляться от таких дел чувств и эмоций. 

Гнев опустошает человека. Вернее сказать, дух гнева изгоняет Дух Святости из наших душ. Пророк Давид говорит Когда кипело сердце мое, и терзалась внутренность моя, тогда я был невежда и не разумел; как скот был я пред Тобою (Пс. 72.22). Т.е царь Давид, когда пребывал в смущении, унынии и гневе не чувствовал того благодатного состояния, которое отличает нас от бессловесных тварей. В состоянии гнева и смущения, он терял Дух Святой, Который делал его псалмопевцем и правителем угодным Богу. Как сказал апостол Иаков: гнев человека не творит правды Божией (Иак. 1.20). А в ком нет правды Божией, в том человеке нет и Царства Божьего. Как же нужно беречь себя от чувств оскорбляющих Духа Святого!
Злобность, раздражение, осуждение, гнев ярость, все это настолько заразительно, что люди сами имеющий такой немирный дух и живущие такими эмоциями, не только сами пребывают в постоянном стрессе и депрессии, но и другие, кто общается и живет рядом с такими людьми, становятся такого же духа. 

Упоминая о гневе, апостол говорит: и не давайте места дьяволу (4.27). Дьявол – человеконенавистник. Он злоба, ярость и злоречие. Слыша нашу ложь, осуждение гневные крики, и видя неправедную ярость, он получает дерзновение свидетельствовать и клеветать на нас. Но самое страшное, это то, что мы раздражением гневом и яростью даем дьяволу место в своей душе. Если Царство Небесное внутри нас тогда, когда Бог в нас, и мы и повинуемся воле Его, то предоставляя место дьяволу, мы живем по его воле и становимся детьми дьявола.
 Враг рода человеческого получающий власть над чувствами человека, из-за его беспечности лишает душу благодатного света.
 

В нашем исполнении Духом, плоды нашей жизни по Духу, это любовь, мир, радость, долготерпение, а в духе нечистом, плод выражается в раздражительности гневе, в осуждении, в плотских помыслах
 и делах. Дела же плоти известны; они суть: прелюбодеяние, блуд, нечистота, непотребство, идолослужение, волшебство, вражда, ссоры, зависть, гнев, распри, разногласия, соблазны, ереси, ненависть, убийства, пьянство, бесчинство и тому подобное. Предваряю вас, как и прежде предварял, что поступающие так Царствия Божия не наследуют (Гал. 5.19-21).
Божий Дух желает почить на каждом человеке, на каждом цветке человеческой души. По сравнению святогорских монахов Афона, Дух как пчела, ищет прекрасные цветы фруктового дерева (чистые души людей), опыляет их, чтобы они принесли прекрасный плод. Пчела не приближается к смердящему и дымящемуся месту. Те места, где копоть, вонь и нечистоты, пчела избегает. Грязь и нечистоты притягивают только навозных мух. Если в Духе мы хотим иметь плод, то украсим себя цветами доброго намерения, не оскорбляя Духа Святого духовной нечистотой. Плотское мудрование, гнев и раздражение, противно благодати Божией. Но, только любящие и смиренные, чистые и имеющие тихую мирность, привлекают к себе свышний и совершенный мир. И да владычествует в сердцах ваших мир Божий, к которому вы и призваны в одном теле, и будьте дружелюбны (Кол. 3.15). Плод духа, выражающийся в мире духовном, привлекает к себе всех. Человек ищущий мира с Богом и людьми по слову спасителя есть блаженный. Он хранит мир не только во внешней жизни, но и во внутренней невидимой и духовной. Таковой есть истинный миротворец, который становится нареченным в сыновья Самому Богу. Блаженны миротворцы, ибо они будут наречены сынами Божиими (Мф. 5.9). Человек как существо не только телесное, но и духовное, подвержен влиянию духовному. Все наверняка чувствовали, как растет у нас взаимное раздражение, в общении с раздраженным. Как воспламенялись мы гневом, видя ярость другого. Как волновались и паниковали, если рядом возникала паника и страх.
 Или, конечно же, замечали, как мы умилялись при общении с милостивым, как умудрялись в общении с мудрым, и любили, чувствуя любовь другого. В 17 псалме (перевод на славянский с Септуагинты) пророк замечательно сказал: С преподобным - преподобен бyдеши, и с мyжем неповинным - неповинен бyдеши, и со избрaнным - избрaн бyдеши, и со строптивым - развратишися (Пс. 17.26). Премудрый Соломон учит, не дружись с гневливым и не сообщайся с человеком вспыльчивым, чтобы не научиться путям его и не навлечь петли на душу твою (Прит. 22.24,25). В общении с людьми, имеющими Дух святости, или нечистоты,
 состояние человека очень часто передается в общении. Поэтому, так тяжело бывает общаться с немирными, гордыми и злобными людьми. И как тянется душа к общению с пребывающими в Духе.
Из Писания можно увидеть, что и Божественная благодать нисходит на других в общении с имеющими ее. Как назидательна история о Сауле и его воинах, которые возле пророков и сами пророчествовали. И послал Саул слуг взять Давида, и когда увидели они сонм пророков пророчествующих и Самуила, начальствующего над ними, то Дух Божий сошел на слуг Саула, и они стали пророчествовать. Донесли об этом Саулу, и он послал других слуг, но и эти стали пророчествовать. Потом послал Саул третьих слуг, и эти стали пророчествовать. Саул сам пошел в Раму, … и на него сошел Дух Божий, и он шел и пророчествовал (1Цар. 19.20-23). Или пример Елисея, на котором опочил дух Илии пророка (4Цар. 2.15). И Христос повелел ученикам преподавать в приветствии мир дому, в котором их принимали. Входя в дом, приветствуйте его, говоря: мир дому сему; и если дом будет достоин, то мир ваш придет на него; если же не будет достоин, то мир ваш к вам возвратится (Мф. 10.12,13).
Как благодатны беседы в Духе, с людьми, имеющими благодать Божию! От них исходит только доброе для назидания в вере, и оно доставляет благодать слушающим (Еф. 4.29). Исполненный Духа, как свечка, которую возжег Бог, может и сам воспламенять угасающие свечки Божьим Духом. На горящих Духом проповедниках исполняются слова Христа: Кто верует в Меня, у того, как сказано в Писании, из чрева потекут реки воды живой (Ин. 7.38). Оживляющая благодать Божия, как огонь, перекидывается с одного на другого, возжигая ревность ко спасению и просвещая всякого человека. Единение в Духе совершается в нашем общении со святыми Божьими людьми. И конечно же, оно есть и в молитвенном общении с теми, кто уже в Небесной Божией Церкви – с усопшими братьями во Христе. С теми святыми членами Церкви, которые показав себя верными в Церкви Земной, ныне пребывают в Церкви Небесной. У Бога все живы. Я Бог Авраама, и Бог Исаака, и Бог Иакова. Бог не есть Бог мертвых, но живых (Мф. 22.32). И мы, пребывая в молитвенном общении с верными рабами Божьим, угодниками Господними, святыми во Христе собратьями нашими, пребываем в единстве Земной и Небесной Церкви, воспевая и величая все вместе, Царя царствующих, Бога Отца и Сына и Святого Духа.

Как успокоительна и благотворна беседа, с имеющим мир в своей душе. Какую пользу для слушающих приносят беседы и поучения, человека мирного и духовного. Преподобный Серафим говорил «Стяжи дух мирен и вокруг тебя спасутся тысячи». Мир, который воцаряется в человеке как плод духовной жизни, это есть действие и доказательство того, что человек исполняется Духом Святым. Эта радость и мир, видимы и чувствительны для других людей. Люди воочию видят в человеке проявление Духа, и чувствуя этот плод, желают этого же мира и этой радости в Духе Святом. Такой человек живая проповедь Царствия Небесного. Напротив, проповедник или человек, если не имеет мира, но желает призвать своих близких к Царствию Божьему, не сможет донести слова истины и благой вести Царствия Божьего до них. Проповедь без духа мертвит, и даже правильные и святые слова, делает невосприимчивыми для слушающих. Потому что буква убивает, а дух животворит (2Кор. 3.6). Благовестие, утешение миром и благословение, может преподать только человек, имеющий в себе свышний мир. Пророк Иеремия очень точно заметил, что человек не духовный, корыстный и лживый, не может дать утешение и благословение миром. Из его уст, возвещаемый мир, будет формальным и маловерным не имеющим никакой силы. В таких людях нет Духа Божьего, и нет мира. И мира, также никто не почувствует в них. Ибо от малого до большого, каждый из них предан корысти, и от пророка до священника - все действуют лживо; врачуют раны народа Моего легкомысленно, говоря: "мир! мир!", а мира нет (Иер. 6.13,14).
 И христианин без плодов духа, а наипаче без мира и любви, является только номинальным христианином. Проповедуя Царствие Божие, нужно иметь это Царствие. Преподавая благословение миром другому, должно самому иметь мир. Благословляя других, имеем ли сами благословение Божие? Ведь благословляющий грешник, тоже, что и проклинающий. Я прокляну ваши благословения, и уже проклинаю, потому что вы не хотите приложить к тому сердца (Мал. 2.2). Нужно иметь в себе Духа Божьего, иначе мы будем подобны тем, о которых пишет апостол. Проповедуя не красть, крадешь? говоря: "не прелюбодействуй", прелюбодействуешь? гнушаясь идолов, святотатствуешь? Хвалишься законом, а преступлением закона бесчестишь Бога? Ибо ради вас, как написано, имя Божие хулится у язычников (Рим. 2.22-24). Ты носишь имя, будто жив, но ты мертв. (Откр. 3.1). Христианин должен иметь Соль – Духа Святого. Без Него, мы не Его. Но вы не по плоти живете, а по духу, если только Дух Божий живет в вас. Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его (Рим. 8.9). 

И какой вес, и какую ценность будут иметь наши проповеди без Духа, когда мы не имеем Его, и в нас нет Его плодов?
 Вы - соль земли. Если же соль потеряет силу, то чем сделаешь ее соленою? Она уже ни к чему негодна, как разве выбросить ее вон на попрание людям
 (Мф. 5.13). Мы сразу же почувствуем, если из солонки нам вытрясут в пищу не соль, а речной песок. Почувствуют это и другие.
Радость.

Только в Боге возможно восстановление мира и радости. Ведь уныние, депрессии, а в конце концов, отчаяние, часто возникают у плотских и душевных людей без видимых причин, когда внешне все, казалось бы, очень даже благополучно. Но у человека, его бессмертная душа, интуитивно видит, что заменяя мир и радость в Духе суррогатами плотских радостей и веселья, это не то, что нужно ему. И не понимая, что на самом деле требует его душа, человек еще более начинает увеличивать «дозу» плотского веселья и наслаждений, еще больше желает стяжать и пользовать, но душа так и остается ненасыщенной.
 Дух человека требует духовного, а получает душевный суррогат, непригодный для насыщения. Кто-то находит путь спасения в Духе Божием, но кто-то так и продолжает искать еще неведомого ему счастья Царства Небесного, в заземленных миражах плотской изобильной жизни, не находя его. Не находит потому, что ищет не там, и не того. Ведь Царствие Божие не пища и питие, и не роскошь, не безумное веселье, и не удовольствия по плоти. Широки врата и пространен путь, ведущие в погибель, и многие идут ими. Христос же нам показал узкий путь и тесные врата, которые вводят в жизнь вечную. Входите тесными вратами. И было добавлено, что многие поищут войти, и не возмогут (Лк. 13.24). Этот узкий путь и тесные врата очевидны только для духовных. Но для плотского разума они незаметны и невидимы. Плотской разум их не замечает и не желает замечать. Тесны врата и узок путь, ведущие в жизнь, и немногие находят их (Мф. 7.13,14). Мудрование по плоти не видит радости в духовной жизни, в воздержании, трезвении, долготерпении, в кротости и в уповании на Бога. Для тех, кто живет по плоти, не позволить себе что-либо, это страшная печаль, несчастье, скорбь. Это видится плотским очам, как тяжелое иго и рабство, исполненное неудовлетворения и уныния. Но Христос сказал: иго Мое благо, и бремя Мое легко (Мф. 11.30), потому что большей частью носится это бремя Утешителем – Духом Святым.
 Почему? Потому что, вместо некоторых запрещенных радостей по плоти, человек получает совершенную мирную радость, в Духе Святом. 
Бездуховная радость, это всегда радость плоти, праздник тела, а не духа. И такая радость мимолетна, неустойчива, ненасытна, такая радость скоро оканчивается.
 Такая радость возбуждает, беспокоит. Такая радость наступает от удовольствия и удовлетворения плоти. Эту радость искусственно вызывают спиртным и наркотическим зельем. Веселят себя шутословами, комедиантами, клоунами, и несерьезным игривым общением. 

Духовная радость напротив, это не просто отсутствие ссор и конфликтов, смех или удовольствие плоти, но это умиление, спокойствие, любовь. При радости духа, мы не будем громко смеяться и хохотать.
 Духовная радость – тихая радость. Такая радость неотделима от свышнего мира души. Плод духа – мир, делает радость в Духе Святом совершенной, чуждой греху. Радость и мир, как и всякий другой плод духа, может возрастать и увеличиваться. Этого желали апостолы всем, благословляя христиан в своих посланиях. Милость вам и мир и любовь да умножатся
 (Иуд. 1.2). 

Радость рождает благословение и славословие. И наоборот уныние и печаль, препятствует исполнению Духом Святым. Апостол Павел говорит: печаль мирская производит смерть (2Кор. 7.10). Всякая душевная депрессия и уныние есть грех. Как правило, депрессивное безблагодатное душевное состояние является последствием греховной жизни и действия нечистого духа. Скорбь и теснота всякой душе человека, делающего злое (Рим. 2.9). Это состояние мешает нам иметь благодать Божию. Давид, прямо называет уныние сном души. Воздрема душа моя от уныния - (в славянском переводе с Септуагинты Пс. 118.28). Уныние, это как бы, смерть души, так как она лишается Духа Святого за такие чувства. В таком состоянии человек уподобляется сошедшим в геенну, т.е. безблагодатным душам мертвецов. Этому состоянию радуется враг рода человеческого, потому что человек становится беззащитным, остается без покрова благодати Божией. Враг преследует душу мою, втоптал в землю жизнь мою, принудил меня жить во тьме, как давно умерших, - и уныл во мне дух мой, онемело во мне сердце мое (Пс. 142.3,4). При депрессии и унынии сердце замирает и немеет, и враг владеет им, как ему вздумается. Современные люди, воспитанные вне библейского учения, совершенно не считают за грех печаль, меланхолию, депрессию, уныние и даже отчаяние.
 Но от этого состояния всем нужно опасаться и убегать от него. Но убегать от него нужно не к греховному веселью, а к благодати Духа Божьего, на всякое время исполняясь Им, и в Нем, иметь мир и радость. Апостол Павел, несмотря на те скорби лишения и искушения, которые он терпел Христа ради, имел радость в Духе Святом. И радость была заповедана и нам. Радуйтесь всегда в Господе; и еще говорю: радуйтесь (Фил. 4.4). Всегда радуйтесь. Непрестанно молитесь. За все благодарите: ибо такова о вас воля Божия во Христе Иисусе. Духа не угашайте (1Фесс. 5.16-19).
Неправильное отношение к скорбям рождает уныние, отчаяние депрессию. Это малая смерть духа – летаргический сон, кома в которую впадает дух человека.

В ветхозаветные времена скорби считались препятствием к тому, чтобы быть в Духе Божьем. Дар пророческий исчезал у тех, кто испытывал печаль, гнев или скорбь. В иудейском предании, до сих пор считается, что преподать благословение и пророчествовать может человек только в состоянии покоя и радости. А вот препятствует дару Божьему излиться человеческий гнев, корысть и депрессия. Есть толкование, что Исаак отправил своего первенца Исава на охоту, чтобы тот приготовил ему вкусный обед из убитой дичи, для того чтобы в радостном и благостном настроении поев любимого блюда, Исаак смог бы Именем Божьим благословить его. И приготовь мне кушанье, какое я люблю, и принеси мне есть, чтобы благословила тебя душа моя, прежде нежели я умру (Быт. 27.4). И напротив, в этой же книге «Бытие», мы видим обратное. При сильной скорби, из-за уныния и отчаяния при известии о смерти своего любимого сына Иосифа, Иаков, как говорят раввины, потерял пророческую благодать. Иаков, услышав о смерти своего сына Иосифа, настолько поддался скорби, что как написано: разодрал одежды свои, и возложил вретище на чресла свои, и оплакивал сына своего многие дни. И собрались все сыновья его и все дочери его, чтобы утешить его; но он не хотел утешиться и сказал: с печалью сойду к сыну моему в преисподнюю. Так оплакивал его отец его (Быт. 37.34-36). А когда Иаков получил известие о том, что Иосиф жив, то ожил и дух его. Когда же они пересказали ему все слова Иосифа, которые он говорил им, и когда увидел колесницы, которые прислал Иосиф, чтобы везти его, тогда ожил дух Иакова, отца их (Быт. 45.27). И только после радости, которая утешила Иакова, он смог благословлять своих сынов.
Печаль мирская производит смерть (2Кор. 7.10). Нам это нужно обязательно знать и избегать ее, если хотим чтобы Дух пребывал в нас. Только печаль ради Бога, и  скорби ради Бога, приближают нас к Царствию Божьему. И только Духом Святым, такие скорби ради Бога переносимые, могут превращаться в духовное утешение и радость. Божественная благодать преображает в радость даже те обстоятельства, которые могли бы убить дух ветхозаветного праведника. О такой радости свидетельствует апостол Павел. Уведомляем вас, братия, о благодати Божией, данной церквам Македонским, ибо они среди великого испытания скорбями преизобилуют радостью; и глубокая нищета их преизбыточествует в богатстве их радушия (2Кор. 8.1-3). Нас огорчают, а мы всегда радуемся; мы нищи, но многих обогащаем; мы ничего не имеем, но всем обладаем. Уста наши отверсты к вам, Коринфяне, сердце наше расширено (2Кор. 6.10,11). Живя во Христе верой и правдой, читая Писания, и ведя борьбу при помощи Божией с печалью и унынием, находящим на нас по действию сатаны,
 в нас будет при содействии Духа Святого возрастать плод нашей духовной жизни – радость и мир. Весь 142 псалом царя Давида это его молитва к Богу, просьба об излиянии на него благодати Святого Духа. Давид просит оживить его душу, как ожила душа Иакова по известии, что сын его Иосиф жив. Это удивительный псалом, которым просится молиться душа встретившая скорби, через которые враг рода человеческого наводит на нас уныние. От этих невидимых врагов просит душа Бога избавить ее, и оживить Духом Святым. Господи! услышь молитву мою, внемли молению моему по истине Твоей; услышь меня по правде Твоей и не входи в суд с рабом Твоим, потому что не оправдается пред Тобой ни один из живущих. Враг преследует душу мою, втоптал в землю жизнь мою, принудил меня жить во тьме, как давно умерших, - и уныл во мне дух мой, онемело во мне сердце мое. Вспоминаю дни древние, размышляю о всех делах Твоих, рассуждаю о делах рук Твоих. Простираю к Тебе руки мои; душа моя - к Тебе, как жаждущая земля. Скоро услышь меня, Господи: дух мой изнемогает; не скрывай лица Твоего от меня, чтобы я не уподобился нисходящим в могилу. Даруй мне рано услышать милость Твою, ибо я на Тебя уповаю. Укажи мне путь, по которому мне идти, ибо к Тебе возношу я душу мою. Избавь меня, Господи, от врагов моих; к Тебе прибегаю. Научи меня исполнять волю Твою, потому что Ты Бог мой; Дух Твой благий да ведет меня в землю правды. Ради имени Твоего, Господи, оживи меня; ради правды Твоей выведи из напасти душу мою. И по милости Твоей истреби врагов моих и погуби всех, угнетающих душу мою, ибо я Твой раб (Пс. 142.1-12). 
И мы, должны искать утешения в Боге, как искал его Давид. Он знал, что Слово Божие имеет великую силу Духа Святого. Давид, поя псалмы и обращаясь к Торе - Пятикнижию, (вспоминаю… размышляю… рассуждаю… Пс. 142.5), имел утешение от Бога. Вспомни слово Твое к рабу Твоему, на которое Ты повелел мне уповать: это - утешение в бедствии моем, что слово Твое оживляет меня (Пс. 118.49,50). Читая Священное Писание и назидаясь от него, мы будем в Духе переносить скорби, как и подобает христианам, радуясь за то, что переносим все ради Христа. И наверное, будет здесь уместным сказать, что мир и радость приносит вера Богу – упование, надежда на Него, т.е. та вера о которой было написано в предыдущей главе. Давид обретал, и имел эту радость, от упования на Господа. Душа наша уповает на Господа: Он - помощь наша и защита наша; о Нем веселится сердце наше, ибо на святое имя Его мы уповали. Да будет милость Твоя, Господи, над нами, как мы уповаем на Тебя (Пс. 32.20-22). Я же уповаю на милость Твою; сердце мое возрадуется о спасении Твоем; воспою Господу, облагодетельствовавшему меня. (Пс. 12.6) От того возрадовалось сердце мое и возвеселился язык мой; даже и плоть моя успокоится в уповании (Пс.15.9). Эта радость и духовное веселие рождает благодарение и славословие Бога.
Пребывая в Духе, и имея эти многополезные плоды духа, мы являемся теми, в ком уже есть Царствие Небесное.
 Если это так, то благость, подаваемая от Бога сделает нас блаженными, потому что блаженство есть свойство пребывающих в Царствии Благого Бога. Тогда при скорбях уже не будет умирать дух наш, и уныние с отчаянием не поглотят наши души, как смерть и преисподняя поглощает своих мертвецов. И тогда воистину блаженны есть, изгнанные за правду, ибо их есть Царство Небесное. И воистину тогда блаженны, по слову Спасителя, когда будут поносить вас и гнать и всячески неправедно злословить за Меня. Радуйтесь и веселитесь, ибо велика ваша награда на небесах (Мф. 5.10-12). Блаженство, которое обещано и заповедано нам, неотделимо от самого главного плода Духа – Любви. Любовь превыше всего. А любовь к Богу превыше всякой любви. Любовь в радости, и радость в любви. Радость соединена с любовью к Богу и ближнему, так как радость, мир и любовь плоды действия Святого Духа. Радость и любовь в Духе, совершенны. Они есть признак Царства Божьего, и они заповеданы и обещаны нам Спасителем. Сие сказал Я вам, да радость Моя в вас пребудет и радость ваша будет совершенна. Сия есть заповедь Моя, да любите друг друга, как Я возлюбил вас (Ин. 15.10-12).

ПЛОДЫ ДУХА: МИЛОСЕРДИЕ И ЛЮБОВЬ

Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею 

и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же 

подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя; 

на сих двух заповедях утверждается весь закон и пророки. 

(Мф. 22.37-40)

Вера, кротость и благость, мир и радость, все стремится к вершине добродетелей и духовных чувств – к любви. Без любви все добродетели не совершенны, но и любви не может быть без них. Любовь это последний кирпичик на возведенной пирамиде, он этот последний кирпичик один, и венчает собой все. И он драгоценней и величественней чем все другие. Он возлежит на других и венчает собой все выложенное, но без лежащих под ним в основании, он не вознесся бы на самый верх. Без высокого основания этот драгоценный камень не был бы, положен в строение. Но и само строение не было бы столь славно, без этого драгоценного завершения. Любовь преображает и совершенствует все вокруг.
 

Любовь в высшем своем проявлении, как любовь к Богу, начинается в милосердии к ближним нашим. Сердце, которое милует, любит, и жалеет ближнего своего, есть сердце милосердное. 
Плод же духа: любовь… милосердие… (Гал. 5.22).
Милосердие.

Сердце, просвещенное Духом Святым, не может быть жестоким и немилосердным. Просвещение сердца человека Духом Божьим, оживляет его, очищая от гнездящихся в нем страстей (пороков) и последствий греховной жизни. Мы светильники Божии, те свечки, которые возжигает Бог Духом Своим Святым. Мы призваны светить пред другими людьми тем светом, который зажегся в нас от Бога. Так да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного
 (Мф. 5.16). И свет этот, прежде всего, выражается в любви, милосердии, и в добрых делах. Господь Иисус Христос сказал нам: если же око твое будет худо, то все тело твое будет темно
 (Мф. 6.23) Давид Стерн, который перевел Новый Завет для Евреев,
 говорит, что в еврейской традиции чистое или темное око понимается в смысле жадности и скупости. Поэтому Мф. 6 23. понимается  так, что скупая, темная душа не дает просветиться всему человеку, препятствует Духу Святому обитать в нем. Поэтому Спаситель научил нас, молится о том, чтобы Имя Отца нашего Небесного святилось нашей доброй жизнью. Это прошение
 молитвы «Отче наш», испрашивает у Бога Благодать и помощь к тому, чтобы наша жизнь была достойной звания, которое мы имеем, и которым именуемся. Это и понуждение себя к милостыне и милосердию, а также просьба к Богу, чтобы Он пришел к нам Духом Своим Святым, соделав в нас Царствие Свое.
 И видимо именно по этой причине нам было сказано слово о милосердии в евангелии от Матфея и Луки в той же главе, в которой мы были научены молитве Господней. Если же око твое будет худо, то все тело твое будет темно. Итак, если свет, который в тебе, тьма, то какова же тьма?  Никто не может служить двум господам: ибо или одного будет ненавидеть, а другого любить; или одному станет усердствовать, а о другом нерадеть. Не можете служить Богу и маммоне (Мф. 6.24). Собирайте себе сокровища на небе, где ни моль, ни ржа не истребляют и где воры не подкапывают и не крадут, ибо где сокровище ваше, там будет и сердце ваше (Мф. 6.20,21).

Когда то Христос проклял зеленеющее, но не приносящее плодов, дерево. А есть ли в нас плоды Духа? Например, высший плод Духа – любовь выражающийся и в милосердии к другим людям. И если плод есть, то по плодам узнается и дух, который в нас. Если человек любит и имеет милосердное сердце, верующее в Сына Божьего – в том есть Царство Небесное. И в Евангелии от Луки приведены и слова пророка Иоанна Крестителя, который говорил о том, что дерево, чтобы быть не срубленным и не сожженным должно приносить плоды. И какой же плод назвал Иоанн? Милосердие и любовь. Сотворите же достойные плоды покаяния и не думайте говорить в себе: отец у нас Авраам, ибо говорю вам, что Бог может из камней сих воздвигнуть детей Аврааму. Уже и секира при корне дерев лежит: всякое дерево, не приносящее доброго плода, срубают и бросают в огонь. И спрашивал его народ: что же нам делать? Он сказал им в ответ: у кого две одежды, тот дай неимущему, и у кого есть пища, делай то же (Лк. 3.8-11).

Падший херувим стал темным по причине потери Духа Божьего. Пламенеющий, стал темным и нечистым. И в нас темнота присутствует по причине отсутствия Света. Свет Духа Божьего далек от скупого и немилосердного. 

Фарисеи пытались стать праведней и чище, от выполнения внешнего действия обрядовой стороны веры. Но Христос всегда говорил им, если бы вы знали, что значит: милости хочу, а не жертвы (Мф. 12.7). И сразу после того, как Христос научил нас Своей молитве «Отче наш», в Евангелии, нам всем было показано, что просветиться и очиститься от темноты и скверны, привлекая к себе милость Духа Святого можно, не постами и внешним исполнением обрядов, но лишь делами милосердия и любви. Подавайте лучше милостыню из того, что у вас есть, тогда все будет у вас чисто (Лк. 11.41). Это особенно крепко нужно запомнить нам, кто ожесточает сердце, и оправдывает себя отшельничеством, покаянием, богословием или заботой о «золочении куполов», пренебрегая скорбями и болью людей.
 Свет, очищающий и просвещающий нас, не осияет человека с темным (скупым) немилосердным оком. Наш дух, так и будет пребывать во тьме, а тело в нечистоте, если мы не будем иметь светлое око и дел милосердия. У просвещенного Духом, все чисто, потому что Дух в нем пребывающий, все очищает. У Бога ничего нечистого нет, и Божий человек очищается даже, словом Его.
 А Духом же Его, мы просвещаемся в мужа совершенного, в меру полного возраста Христова (Еф.4.13), принося плод во всяком деле благом и возрастая в познании Бога (Кол. 1.10), приобретая Им, те же чувствования, какие и во Христе Иисусе. (Фил.2.5). Мы как лампады, как сосуды для елея. Мы сосуды пустые, но если Всевышний исполняет нас елеем Духа Своего, тогда мы просвещаемся сами, и светим пред людьми. 

Но Спаситель предупредил нас об опасности, потери плода милостыни и дел милосердия, которые мы призваны делать. Опасность эта заключается в тщеславии, гордости, и во внешнем делании напоказ. Тщеславие
 обесценивает добродетель. Смотрите, не творите милостыни вашей пред людьми с тем, чтобы они видели вас: иначе не будет вам награды от Отца вашего Небесного (Мф. 6.1). Потому что милосердие не может быть тщеславным, так как тщеславие не от Бога. Но наоборот, плод духа это кротость и смирение. Итак, когда творишь милостыню, не труби перед собою, как делают лицемеры в синагогах и на улицах, чтобы прославляли их люди. Истинно говорю вам: они уже получают награду свою. У тебя же, когда творишь милостыню, пусть левая рука твоя не знает, что делает правая, чтобы милостыня твоя была втайне; и Отец твой, видящий тайное, воздаст тебе явно (Мф. 6.2-4). Апостол Павел в своем «гимне любви» замечательно сказал: любовь не превозносится, не гордится (1Кор 13.4).
Уже несколько раз приведены были мной обличительные слова Спасителя, обращенные к книжникам и фарисеям. Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что … оставили важнейшее в законе: суд, милость и веру (Мф. 23.23). Об оставлении справедливости и правды, и о потери веры, мы уже писали выше. Но как же важно для нас, не оставить важнейшее из закона – милость и любовь!

Потеря духа милосердия и любви, это потеря нашей сродности с Богом. Мы уподобляемся Ему, если любим. И Бог желает того, чтобы мы любили, чтобы в нас было милосердное сердце. А такое сердце страдает, видя страдающего и погибающего. Милосердие желает только добра и спасения. И Богу приятней милосердие, чем фарисейские жертвы, Ему угодней, чтобы человек знал Его, чем слепо выполнял установленное богослужение. Еще при пророке Осии было возвещено Богом об этом. Ибо Я милости хочу, а не жертвы, и Боговедения более, нежели всесожжений (Ос. 6.6). Это нужно помнить нам потому, что даже при всем своем знании Тонаха, книжники не руководствовались и не вспоминали это желание Творца, не хотели в свой религиозной жизни отдать приоритет милости и любви. И когда законники видели Христа, Который призывал к покаянию и обращению тех людей, с которыми они даже не общались, то порицали Ищущего спасения для всякой человеческой души. Но любовь ищет пользы другого, а не своей. В Евангелии мы видим, что часто упоминаемое чувство Христа, было милосердие: и умилосердившись, очистил, исцелил, накормил… И будучи Сам милосердым, Богочеловек призывает и нас быть милосердными. Итак, будьте милосерды, как и Отец ваш милосерд (Лк. 6.36). 

Но фарисеи, не познавшие то, что важнейшее в законе, были противниками дел спасения. Клевета и зависть, лицемерие не давало книжникам познать пути правды. За это они и слышали от Христа: пойдите, научитесь, что значит: милости хочу, а не жертвы. Ибо Я пришел призвать не праведников, но грешников к покаянию (Мф. 9.13), если бы вы знали, что значит: милости хочу, а не жертвы, то не осудили бы невиновных (Мф. 12.7). Также и сейчас, очень часто, человек живущий только обрядом в своей религиозной жизни, не понимает, не видит, и не хочет знать древних, но по прежнему актуальных и назидательных слов Божьих: милости хочу, а не жертвы, и Боговедения более, нежели всесожжений. 

Дух, просвещающий нас, дает нам принести плоды, главный из которых, любовь и милосердие. Оставляющий главное, осуждается Богом не только в Ветхом Израиле, но и в Христианской Церкви. Одна принадлежность к Телу Божьему, не спасет человека. Потому что неисцельно больной орган удаляют и сжигают. А причина этому то, что орган, поражаясь болезнью (грехом), умирает (лишается Духа Святого). Без Духа же Святого, христианин мертв.
 А проявление и плод Духа, это прежде всего, любовь. Тело же живо, пока есть Дух. 

Каждый еврей, во времена Спасителя, считал себя причастным к Богоспасаемому Израильскому народу, но не приняв Христа, и потеряв важнейшее в законе, евреи остались пустыми и оставленными до времени.
 Слова же обличений Ветхозаветного Израиля направлены и к нам – Новому Израилю, чтобы нам также не подпасть под осуждение.
 Слушайте слово Господне, сыны Израилевы; ибо суд у Господа с жителями сей земли, потому что нет ни истины, ни милосердия, ни Богопознания на земле. (Ос. 4.1) Не стало милосердых на земле, нет правдивых между людьми …  Лучший из них - как терн, и справедливый - хуже колючей изгороди. (Мих. 7.2-4). Но приобретая то, что требует от нас Бог, мы снова можем иметь единение с Ним. И обручу тебя Мне навек, и обручу тебя Мне в правде и суде, в благости и милосердии. И обручу тебя Мне в верности, и ты познаешь Господа. (Ос. 2.19,20). Вот что требует и ищет от нас Бог – правды, милости и верности.
 Без этого не будем мы иметь Духа Его. Этой правдой познается Бог, через Дух Его. Этим украшается наша душа, чтобы быть приятной Жениху Небесному. Только на такую, и только на так, украшенную невесту, посмотрит Он. Только этим мы обручимся Ему – правдой, милосердием и верностью. Церковь как тело Христово – не должна иметь скверны, но должна быть прекрасна. И каждая душа ждущая обручения с Богом, должна украшать себя, чтобы услышать глас небесного Жениха: вся ты прекрасна, возлюбленная моя, и пятна нет на тебе! (Песн. 4.7).
Итак, облекитесь, как избранные Божии, святые и возлюбленные, в милосердие… говорит нам апостол Павел (Кол. 3.12). 
Некто сказал: Милосердие тесно связано со спасением, потому что оно побуждает к прощению. Дар Божьей благодати в человеке, делает человека способным миловать. Христианин ценится качеством плодов, а не его способностями. Милосердный самарянин стоит выше священника и левита. Милосердие — практическое качество. Замечательно сказано – практическое качество. Как практическое качество смирения, есть – кротость, так практика любви, есть – милосердие. Это практика нашей жизни во Христе. 

Христом была рассказана притча (Лк. 10.30). Священник и левит, идя на службу в храм, поступили, казалось бы, по закону. Чтобы не оскверниться об окровавленного, или от умершего, они не подошли к лежащему в ранах у дороги, а прошли мимо. Но этого поступка не одобрил Спаситель в Своей притче. Он, осудив священника и левита, превознес милосердие самарянина, спасшего этого несчастного постравшего от разбойников, и сказал нам: иди, и ты поступай так же. (Лк. 10.37).

Как мы будем молить Творца о милости, если сами не имеем ее? А ведь Бог требует этого от нас. Ведь Сам Он, есть Бог милостивый, и говорящий: когда возопиют ко Мне, Я услышу, ибо Я милосерд. (Исх. 22.27). Но, не сделав милости ближним, получим ли мы милость от Бога, или же, останется нам только справедливый суд? Ибо суд без милости не оказавшему милости. (Иак. 2.13). 

Какое великое и удивительное свойство есть у милосердия. Любовь покрывает множество грехов. (1Пет. 4.8). Милосердием и правдою очищается грех.
 (Прит. 16.6). И милосердие соединенное с правдой, могут оправдать любого грешника, ведь любовь и правда, это дела покаяния. Пророк Даниил советовал гордому вавилонскому царю, милосердием и правдою очистить свои грехи. Посему, царь, да будет благоугоден тебе совет мой: искупи грехи твои правдою и беззакония твои милосердием к бедным; вот чем может продлиться мир твой. (Дан. 4.24). И напротив, суд без милости не оказавшему милости. (Иак. 2.13). Говорит Господь: Так как вы Меня оставили, то и Я оставлю вас; просящих у Меня милости не помилую. (3Ездр. 1.25) 

Христос рассказал притчу о талантах, где осуждался тот, кто не приумножил того, что имел. Сразу за этой притчей Спаситель показал, чем может умножиться этот талант Духа Святого, или напротив, быть закопанным. Это было показано нам в образе Страшного Суда – последнего окончательного разделения людей, когда зло будет удалено от добра. Когда же приидет Сын Человеческий во славе Своей и все святые Ангелы с Ним, тогда сядет на престоле славы Своей, и соберутся пред Ним все народы; и отделит одних от других, как пастырь отделяет овец от козлов; и поставит овец по правую Свою сторону, а козлов - по левую. Оправдание, и осуждение людей в этой притче зависело лишь только от того, был ли человек милостив к другим. Осуждая стоящих слева от Него «козлищ», Христос укоряет их, в том, что они не имели милосердия и дел любви. Тогда скажет и тем, которые по левую сторону: идите от Меня, проклятые, в огонь вечный, уготованный диаволу и ангелам его: ибо алкал Я, и вы не дали Мне есть; жаждал, и вы не напоили Меня; был странником, и не приняли Меня; был наг, и не одели Меня; болен и в темнице, и не посетили Меня. Вот чем осуждается или оправдывается человек. Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут (Мф. 5.7). Тогда и они скажут Ему в ответ: Господи! когда мы видели Тебя алчущим, или жаждущим, или странником, или нагим, или больным, или в темнице, и не послужили Тебе? Тогда скажет им в ответ: истинно говорю вам: так как вы не сделали этого одному из сих меньших, то не сделали Мне. (Мф. 25.31-46).

Проявляя милость к человеку, по слову Христа, мы служим Ему Самому. Только это одно должно уже нас побуждать, с радостью быть милосердными к людям. Иоанн Златоуст обличая немилосердие богатых людей, но старающихся угодить Богу укршением церковных Трапез, говорил: Хочешь почтить тело Христово? Не презирай, когда видишь Христа нагим... И что пользы, если здесь почтишь Его шелковыми покровами, а вне храма оставишь терпеть холод и наготу... Что пользы, если трапеза Христова полна золотых сосудов, а Сам Христос томится голодом... Ты делаешь золотую чашу, но не подаешь в чаше студеной воды... Сперва напитай Его алчущего, и тогда уже употреби остальное на украшение трапезы Его. Делаешь для трапезы златотканные покровы, а Христу не даешь и нужного для прикрытия. Какой плод от того? Скажи, мне: если ты увидишь человека, не имеющего у себя необходимой пищи, и вместо того, чтоб утолить его голод, обложишь только стол серебром, поблагодарит ли он тебя за это, или, скорее, огорчится? Еще: ты видишь человека, покрытого рубищем и окостеневшего от холода, и вместо того, чтобы дать ему одежду, ставишь золотые столбы, говоря, что делаешь это в честь его: не скажет ли он, что ты над ним насмехаешься, и не почтет ли это крайнею обидою? То же представь и о Христе, когда Он, как бесприютный странник, ходит и просит крова, а ты, вместо того, чтобы принять Его, украшаешь пол, стены, верхи столбов, привязываешь к лампадам серебряные цепи, а на Христа, связанного в темнице, и взглянуть не хочешь. Говоря это, не запрещаю и в том быть щедрым, но советую также не оставлять другого, или даже и предпочитать последнее. За неисполнение первого никто никогда не был осужден, а за неисполнение последнего угрожает геенна и огнь неугасимый и мучение вместе с демонами. И пойдут сии в муку вечную, а праведники в жизнь вечную (Мф. 25.31-46).

Какая весомая причина проявлять милосердие. Проявляющий милосердие к требующим его, ради Господа, взращивает совершенный плод милосердия и любви. Плод Духа не замедлит себя ждать. Нам обещано блаженство, если мы будем милосердными. Кто презирает ближнего своего, тот грешит; а кто милосерд к бедным, тот блажен (Прит. 14.21). Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут (Мф. 5.7). И не только в будущем веке нас будет ждать помилование и блаженство, но и здесь благость, радость и мир, спутники милосердия и любви. Человек в Духе Святом имеет блаженство. Каждый, кто хотя бы раз, сделал без тщеславия и принуждения, от чистого сердца
 дело милосердия, то наверняка чувствовал блаженное действие благодати Духа Святого, которое расширяет сердце любовью. Это чувство как отблеск будущего блаженства в Духе Святом. Это состояние пребывания в благодати Царствия Божьего. И это чувство пребывания в Духе, должно увеличиваться в нас все больше и больше. Апостол Павел пишет: молюсь о том, чтобы любовь ваша еще более и более возрастала в познании и всяком чувстве, чтобы, познавая лучшее, вы были чисты и непреткновенны в день Христов (Фил. 1.9,10).

Милосердие – это проявление и действие любви в этом мире, где много зла, боли и скорби. Любовь должна иметь проявление – она должна действовать. И действует она  милосердием к ближним нашим. Кто имеет достаток в мире, но, видя брата своего в нужде, затворяет от него сердце свое, - как пребывает в том любовь Божия? Дети мои! станем любить не словом или языком, но делом и истиною (1Ин. 3.16-18). Любовь, проявляющаяся в милосердии, это самый заметный плод Духа. По нему узнается духовный человек, как и сказал Христос: по тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою (Ин. 13.35). 

А кто говорит: я люблю Бога, а брата своего ненавидит, тот лжец: ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, Которого не видит? И мы имеем от Него такую заповедь, чтобы любящий Бога любил и брата своего (1Ин. 4.20,21). 
Вся наша духовная жизнь, вся вера наша, должна по слову апостола, быть верой, которая действует любовью (Гал. 5.6). 
Любовь.
Среди веры, надежды и любви, по словам апостола, любовь - больше. И даже из того, что угодно Богу, что важнейшее в законе, и из того, чего Он ищет в людях,
 милость превознесена. Как и написано у апостола Иакова, милость превозносится над судом (Иак. 2.13). Милость, как и любая другая добродетель, движется и дышит любовью. Поэтому любовь есть верх любой добродетели. По назиданию апостола Павла, мы более всего должны одеваться этой добродетелью. Мы должны искать любовь, а найдя беречь ее, чтобы она не угасла. Почему апостол и говорит:  Духа не угашайте. (1Фес. 5.19), ведь дыхание Духа, в любви к Богу и ближнему. Главное проявление в нашей духовной жизни, и главное действие Духа Божьего это любовь, потому что она совокупность всего доброго, т.е. всех добродетелей, и высший плод Духа. Более же всего облекитесь в любовь, которая есть совокупность совершенства (Кол. 3.14).

Апостол Петр также как и Павел, показывает нам лестницу добродетелей, описывая ступени совершенства. Покажите в вере вашей добродетель, (вера проявляется в добром делании ради Бога, в плодах), в добродетели рассудительность, (рассуждая, что есть угодно Богу, а что нет, т.е. проявляя мудрость), в рассудительности воздержание, (зная, что угодно Богу, и что не угодно Ему, постараемся воздерживаться от неугодного), в воздержании терпение, (проходя жизнь в вере, придется воздерживаться, и воздержание должно быть непременно постоянным, т.е. нужно проявить терпение), в терпении благочестие (благочестие, это проявление внешней и видимой, незапятнанной грехом жизни человека, достойной звания христианина). И оканчивает апостол высшим проявлением духовной жизни братолюбием (милосердием) и любовью. Вы, прилагая к сему все старание, покажите в вере вашей… благочестие, в благочестии братолюбие, в братолюбии любовь. (2Пет. 1.5-7). Далее апостол Петр говорит о том, что умножение плодов духовной жизни это показатель жизни в Боге, и есть истинное познание Господа нашего Иисуса Христа – т.е. это и есть, жизнь верующего человека во Христе. Если это в вас есть и умножается, то вы не останетесь без успеха и плода в познании Господа нашего Иисуса Христа. И напротив, если не видно плодов нашей веры, то мы должен понять, что наше состояние ненормально, и мы становимся подобны фантазирующему ребенку, который закрыв глаза, мечтает о себе, придумывая и приписывая себе того, чего нет на самом деле. От такой «духовной» жизни нет никакой пользы. Это лишь собственное обольщение, ведущее не путем спасения, а погибели. Так как состояние человека считающего себя спасаемым, а в реальности не имеющего плодов, есть состояние пребывания вне Духа Божьего – вне Царства Его. Дела покаяния и очищение грехов, это оказывается, добродетели, оканчивающиеся, а вернее сказать, находящиеся в любви к Богу и людям. Вот как апостол говорит: А в ком нет сего, тот слеп, закрыл глаза, забыл об очищении прежних грехов своих. Посему, братия, более и более старайтесь делать твердым ваше звание и избрание; так поступая, никогда не преткнетесь (2Пет. 1.5-10). Имея плоды духа, которые венчает высший плод – любовь, мы никогда не преткнется о запинающий нас грех. (Евр.12.1). Более и более старайтесь делать твердым ваше звание и избрание – конец проявления которых, есть вера действующая любовью. Более и более любовь должна возрастать в нас. Но, к сожалению, она может не только возрастать, но и угасать в нас. Ведь написано что по причине умножения беззакония, во многих охладеет любовь. (Мф. 24.12). Человек, не показывающий в своей жизни добродетелей и плодов духа, наоборот, более и более совершает дела плоти,
 которые есть грех и нечистота. И по  причине их умножения, он или лишается, или же вообще и не бывает удостоен исполнения Духом Святым, и Его великого проявления в плодах, больший из которых – любовь.
Если мы любим друг друга, то Бог в нас пребывает, и любовь Его совершенна есть в нас (1Ин. 4.12). Как утешительны для одних, и обличительны для других, эти слова апостола Божественной любви, Иоанна Богослова. Он, превознесенный Духом Святым, в глубины тайн Божьих, так просто, но так точно, назидает нас словами о любви. Бог есть любовь, и пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог в нем. (1Ин. 4.16). В святом Духе мы приобретаем Божественную любовь и ей усваиваемся Богу. Некто сказал: Приобщившийся Божественной любви стал богом по благодати. Бог есть любовь. 

Любовь ищет правды и пользы другого. Бог возлюбил нас и мы должны любить Бога и в Нем всех. Любовью служите друг другу. Говорит апостол Павел. Ибо весь закон в одном слове заключается: люби ближнего твоего, как самого себя (Гал. 5.13). Ведь об этом и говорил Христос. Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя; на сих двух заповедях утверждается весь закон и пророки. (Мф. 22.37-40).

Любовь к ближнему проявляется в милосердии. А в чем же проявляется любовь к Богу? 

Во-первых, как и вера Богу, любовь к Богу, проявляется в радостном исполнении правды и заповедей Божьих. Ибо это есть любовь к Богу, чтобы мы соблюдали заповеди Его; и заповеди Его нетяжки. (1Ин. 5.3). Любящий желает пребывать с тем, кого любит, а любящий Бога желает всей душой пребывать в Нем Самом. И кто соблюдает слово Его, в том истинно любовь Божия совершилась: из сего узнаем, что мы в Нем. Кто говорит, что пребывает в Нем, тот должен поступать так, как Он поступал. (1Ин. 2.5,6). И от этой любви, которая действует в Духе Святом любовью к Богу и людям, не может уже отвратить никто и ничто, потому что любовь эта не земная, а небесная – совершенная. Апостол Павел говорит. Кто отлучит нас от любви Божией: скорбь, или теснота, или гонение, или голод, или нагота, или опасность, или меч?... Но все сие преодолеваем силою Возлюбившего нас. Ибо я уверен, что ни смерть, ни жизнь, ни Ангелы, ни Начала, ни Силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни другая какая тварь не может отлучить нас от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем. (Рим. 8.35-39). Душа, познавшая Царство Божие внутри себя, уже не может без этой любви. Дух Святой, заставляет нашу веру действовать любовью. 
Но, похоже ли христианство тех, кто просто «в душе» верует что Бог есть, на ту веру действующую любовью в Духе Святом, о которой писали и которую имели апостолы – друзья Христовы?
 Без Духа, верующий в Бога, довольствуется только лишь названием что он «христианин». Люди, именуясь так, уже думают быть причастными благодати Божией и Царства Его. Но одно название не показывает и не доказывает, что ты действительно «друг Царя». Если ты не причастен Пиру Веры, где радостетворящий Дух исполняет каждого приходящего, то ты и вне друзей Царских.
 В Евангелии есть замечательная притча Иисуса Христа, которую Он сказал, услышав восторженный возглас одного человека: блажен, кто вкусит хлеба в Царствии Божием! (Лк. 14.15). Эта притча показывает, что не все ценят милость Бога к роду человеческому. Не все откликаются на призыв к праздничному ужину – Пиру, который устраивает Царь. Т.е., не все любят Его, и хотят быть с Ним. Поэтому в конце притчи Христос и сказал: много званых, но мало избранных. 

В притче, Бог всех зовет на свой Царский радостный пир. Один человек сделал большой ужин и звал многих, и когда наступило время ужина, послал раба своего сказать званым: идите, ибо уже все готово. Зовет туда, где праведность и мир, и радость в Духе Святом – в Свое Царство Благодати. Но многие, почитая себя друзьями Царя,
 все-таки откладывают визит на его Пир, оправдывая себя различными обстоятельствами жизни. И начали все, как бы сговорившись, извиняться. По объяснению экзегетов, в этой притче усматриваются три периода человеческой жизни, и три главных причины, по которым люди отвергают приглашение Царя на Духовный Пир.
 
Первый сказал ему: я купил землю и мне нужно пойти посмотреть ее; прошу тебя, извини меня. Первый период, это время молодости. Как человек желающий ознакомится с купленным поместьем, не идет на пир, так и человек только начинающий свою сознательную жизнь знакомится со всеми аспектами предстоящей ему «самостоятельной» жизни. Он учится, познает и испытывает все на деле, приобретает опыт жизни. О, сколько же у него планов и намерений, сколько нужно еще узнать и попробовать! Какой для него может быть пир? Ведь ему и так интересно и радостно, и сколько всего нового и привлекательного впереди. Ну а Пир может, по мнению этого человека, состояться и в другой раз, попозже. И поэтому, он говорит посланному: «имей меня отреченна».
  

Другой сказал: я купил пять пар волов и иду испытать их; прошу тебя, извини меня. Второй, это человек, входящий во второй период своей жизни в зрелый возраст, когда нужно потрудиться, чтобы устроить свою бытовую жизнь. Для него есть только работа, работа и еще раз работа. Ну а в перерывах, трата заработанного – устроение быта. Все силы бросаются на устроение жизни здесь на земле. Голову некогда поднять от земли к небу.
 Его цель – Царство не Божие, а царство домашнее – личное. Есть толкование, что пять пар волов – это пять чувств человека, которые порабощаются только земле. У такого человека на первом месте земные проблемы, и все свое сердце он отдает только «земле». Как правило, от подобных «озабоченных и деловых» людей можно услышать «выйду на пенсию, тогда буду верить, и ходить в храм».
Третий сказал: я женился и потому не могу придти. Человек работая для дома и быта, получает и плоды земного попечения – удовольствия по плоти и ту стабильность, которая плотскому человеку может вполне заменить Царство Небесное, но только до времени. Это период земной стабильности и потребления. Такие люди видят высший смысл, в спокойной жизни по плоти и в наслаждениях. И только скорби и горькие разочарования от прельщения «земным», могут обратить очарованные души, которые имели дерзновение говорить всю свою жизнь «имей меня отреченна». 
И вот в конце притчи Христос объявил: Ибо сказываю вам, что никто из тех званых не вкусит моего ужина, ибо много званых, но мало избранных. (Лк. 14.24) Ни Царства Благодати, ни Царства Славы, не наследует никто из тех, кто только номинально являлся другом Великого Царя. Разве была у званых любовь, ко Звавшему их на Свой Пир? Здесь не было и обычного уважения или даже страха, не говоря уже о любви. Мы призваны к любви Божией. Ведь прежде Он возлюбил нас, Он приготовил Пир, но откликаемся ли мы на Его любовь, своей любовью?
 Желаем ли мы Духовного Ужина – того праздника Веры, который приготовил нам Бог? Есть ли желание этого Пира, есть ли любовь к Царю? Или же вся наша любовь есть привязанность к тому, что исчезнет, к тому, что переходящее и мимоидущее, к тому, что не уйдет с нами в вечность? Святитель Антоний Сурожский замечательно размышлял о любви. Смысл его рассуждений таков. Человек, живущий привязанностью и переживанием о временном и преходящем, живет одним моментом не несущим пользы для вечного бытия. Все чувства и привязанности направленные на то, что когда то исчезнет, не останутся с человеком в вечности потому, что с исчезновением предмета любви исчезнет и любовь. Т.е. такая любовь бесполезна и не спасительна, безблагодатна.
 И мало того, она не дает настоящей любви, которая угодна Творцу, занять по праву, свое место в жизни человека. Но напротив, любовь останется и будет пребывать в вечности с человеком, если любила вечное – Бога, правду, и бессмертную сущность ближнего своего. И поэтому сказано нам. Не собирайте себе сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют и где воры подкапывают и крадут, но собирайте себе сокровища на небе, где ни моль, ни ржа не истребляют и где воры не подкапывают и не крадут, ибо где сокровище ваше, там будет и сердце ваше. (Мф. 6.19-21) Такая вечная любовь заповедана нам Богом, и такая любовь дает нам вечную Жизнь. Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, и всею душею твоею, и всею крепостию твоею, и всем разумением твоим, и ближнего твоего, как самого себя. Так поступай, и будешь жить. (Лк. 10.27)
Любовь к Богу неразрывна с любовью к ближнему, к тому, кто возлюблен самим Творцом. Кто говорит: я люблю Бога, а брата своего ненавидит, тот лжец: ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, Которого не видит? И мы имеем от Него такую заповедь, чтобы любящий Бога любил и брата своего. (1Ин. 4.20,21). Но как любить, если мы еще не исполнены Духом? Как любить, если наши «должники» своими поступками, словами препятствуют нашему желанию любить их? 
Но с чего-то ведь, нам нужно начать свое восхождение и возрастание в любви. Необходимо начать выкладывать кирпичики своего духовного строения, которое возводится ради Бога и жизни вечной. Любовь может возрастать и усиливаться. Но это происходит только в Духе. Об этом возрастании молится апостол Павел: молюсь о том, чтобы любовь ваша еще более и более возрастала в познании и всяком чувстве. (Фил. 1.9). И нам нужно возвышать свой дух любовью, восходя от одной ступени к другой, совершенствуясь и возрастая в мужа совершенного. Но для основания духовного строительства, разуму необходимы помышления духовные, которые по апостолу есть - жизнь и мир. (Рим. 8.6). 

Есть несколько причин для нашего разума, чтобы начать любить ближних своих. Эти причины могут «заставить» разум сделать первый шаг к любви. Шаг этот заключается в том, чтобы заменить плотской помысел духовным.
 Разум, вносящий в человека не плотские помышления, а духовные, привлекает Дух Божий. И размышляя о необходимости любви, мы привносим духовное в свой ум. А если мы живем духом, то по духу и поступать должны. Т.е. как говорит апостол, такие духовные помыслы должны помочь отбросить дела, которые убивают любовь. Не будем тщеславиться, друг друга раздражать, друг другу завидовать. (Гал. 5.25,26).

Любить так, как заповедовал Бог, плотской разум не может.
 Разум может знать, объяснять, оправдывать, выбирать. Но все-таки разум может и должен участвовать в любви. Ведь Христос, повелевая любить, упомянул и разум. Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением твоим: (Мф. 22.37). Разум может привнести внутрь нас, помысел любви. Разум, как стартер у машины, может дать толчок, чтобы мотор заработал. Он может причинами оправдывающими любовь разметать плотской помысел, который оправдывает нашу нелюбовь и даже ненависть. Он, подобно стартеру, даст сердцу сделать первый оборот для запуска. Сделав усилие разумом, человек получит и Силу свыше. Как и сказал апостол: и мир Божий, который превыше всякого ума, соблюдет сердца ваши и помышления ваши во Христе Иисусе. (Фил. 4.7)

Так каковы причины того, почему мы должны любить людей? Что может сказать помысел, убеждая нас любить?

1. Мы любим своих родных, потому что это наша плоть. По крови они нам близкие люди. И Бог заповедал нам любить их.

2. Мы любим тех, кто един с нами в теле Христа, кто пьет и ест с нами от одной Чаши Христовой. Пребывая во Христе через причастие Его Тела и Крови мы – все причастники – становимся единым Телом Христовым – Церковью.

3. Мы любим тех, кто исповедует Иисуса Сыном Божьим и Господом, даже если они не той конфессии, что и мы. Ведь только Духом Святым мы можем исповедовать Христа Господом. Ради Духа Христова, Его же Духом будем любить всех христиан. Этим же Духом, мы также становимся единым Телом Христа.

4. Мы любим всех живущих, так как все мы призваны к тому, чтобы быть в Царстве Божьем, мы люди, сотворенные Единым Богом, и родившиеся от первого человека – Адама, и от одного праотца Ноя. Мы должны быть братьями, и только в любви, мы можем быть оправданы. Ведь каждый человек это образ и подобие, Самого Господа Бога. 
5. Мы любим даже врагов, потому что Бог заповедал нам это. И в Духе, мы можем любить всех, даже своих недругов и врагов. Пока жив человек он еще имеет шанс, покаявшись, быть с Богом, в Царстве Его. Не нам судить, еще имеющего шанс ко спасению. Христос сделал отличие верующих Богу от язычников именно в том, что Его ученики должны любить не только тех, кто любит их, но и ненавидящих их.

Последняя ступень любви к врагам есть ступень совершенной любви к ближним и совершенного милосердия. Превосходит эту любовь только добровольная жертвенная смерть за других людей
 и, конечно же, безграничная в своей долготе, любовь к Богу.

Понимая эти причины, и утверждая помышления духовные в своем разуме, мы в исполнении Духом, будем приносить самый великий плод духа – любовь, пребывая и возрастая в ней. 

Замечательное объяснение о Боге, и любви к Нему в отношениях к нашему ближнему, приведено в духовных поучениях аввы Дорофея, которые он преподал в графическом изображении в виде круга и лучей. 

«Каждый, по силе своей, старайтесь иметь единение друг с другом; ибо, чем более кто соединяется с ближним, тем более соединяется он с Богом.

Представьте себе круг, начертанный на земле, средина которого называется центром; а прямые линии, идущие от центра к окружности, называются радиусами. Предположите, что круг сей есть мир, а самый центр круга - Бог; радиусы же, т.е. прямые линии, идущие от окружности к центру, суть пути жизни человеческой. И так, на сколько святые входят внутрь круга, желая приблизиться к Богу, на столько, по мере вхождения, они становятся ближе и к Богу, и друг к другу; и сколько приближаются к Богу, столько приближаются и друг к другу; и сколько приближаются друг к другу, столько приближаются и к Богу. Так разумейте и об удалении. Когда удаляются от Бога и возвращаются к внешнему, то очевидно, что в той мере, как они исходят от средоточия и удаляются от Бога, в той же мере удаляются и друг от друга; и сколько удаляются друг от друга, столько удаляются и от Бога. Таково естество любви: на сколько мы находимся вне и не любим Бога, на столько каждый удален и от ближнего. Если же возлюбим Бога, то сколько приближаемся к Богу любовью к Нему, столько соединяемся любовью и с ближним; и сколько соединяемся с ближним, столько соединяемся с Богом».

По этому же образу, можно несколько дополнить объяснение, подведя этот рисунок к Царствию Божьему.

Первый большой круг  - это Царство Божие – Царство Силы. Все сотворенное Богом. Наш мир. В нем мы начинаем свою жизнь. Но плотское мудрование не дает нам видеть Центр, потому что его можно видеть только в Духе Святом. Мы не видим ни цели нашей жизни, ни конца земного нашего предназначения, мы не видим и не знаем Бога, Пока мы вне Царства Благодати – Царствия Божьего которое наступает внутри человека. 

Каждый Радиус от края большого круга до Центра, Который есть Бог и Его Царство Славы, это жизненный путь человека в этом времени земной жизни. 
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Второй внутренний круг – есть Царство Божие – Царство Благодати, которое должно прежде Небесной блаженной жизни Царства Славы, начаться во временной жизни внутри человека. На каком-то периоде нашей жизни мы входим во второй круг в Царство Благодати. И входя в это Царство Божией благодати мы уже видим центр того куда стремимся. Мы чувствуем Бога Духом Его, познаем Его, и нам видны боле отчетливо все пути других людей, даже тех, которые очень далеки от Царства Божьего. 

Точки – это люди на жизненном пути (на радиусах). Они двигаются быстрее или медленнее, и многие по причине своей медлительности и нежелания достигнуть Царствия Благодати исчезают с пути жизни, не достигнув Царства Небесного. 

Продвигаясь к центру к Богу, мы сокращаем расстояние между другими радиусами. На середине пути, расстояние до другого радиуса, уже в два раза меньше, это значит, мы становимся ближе к другим людям. Даже если другой человек еще далек от Царства Божьего и для него мы далеки и непонятны, а может быть и совсем чужды его духу, но для нас виден его жизненный путь уже в более четких деталях. Мы понимаем его самого, его проблему и заблуждения. И понимая его, нам уже легко простить в Боге своего ближнего, любить его, молиться о нем, видя, в каком опасном состоянии он находится. И чем ближе к Центру, тем сильнее мы это чувствуем и тем сильнее мы любим. 

Войдя в Царство Благодати (второй внутренний круг), мы уже можем видеть центр, куда стремятся все жизненные пути человечества. Мы видим, что там, в Боге, сливаются в единство Духа все люди. Мы видим наше родство во Адаме и Христе. Мы видим, что и тот, кто еще очень далек и пребывает в неверии, тоже призван в Царство Славы к уготованным благам. Мы видим, что на конечном пункте нас ждет Отец, в Своей любви желая, чтобы каждый дошел до тех благ, которые Он уготовал. В состоянии Царства Благодати мы любим всех, и приближаемся все ближе и ближе к Богу. Наше ограниченное сердце, которое едва могло любить ущербным чувством похожим на любовь двух или трех близких человек, теперь благодатью Духа расширяется настолько, что любви хватает на всех людей. Апостол точно выразил свое чувство любви, говоря коринфянам: сердце наше расширено (2Кор. 6.11). Но если вдруг мы изменяем направление, делаем разворот, т.е. развращаемся от пути Божьего, то удаляясь от Бога, мы удаляемся и от ближнего. А обращаясь – т.е. поворачиваясь и двигаясь в сторону Бога, мы покаявшись, вновь восходим к Богу верой действующей любовью.

Наша религиозная, а точнее сказать духовная жизнь должна быть в постоянном движении к Богу. И по апостолу, это движение состоит в действии, совершаемом любовью. И т.к. движение к Центру подразумевает сближение с Богом и в Боге с людьми, то наша вера без любви, без этого высшего плода духовной жизни, будет мертвой и никчемной.
 Бесплодная вера – печальное явление в Христовой Церкви и соблазнительное зрелище для внешних и неверующих людей. Ведь весь закон построен на двух заповедях любви. И Бог, Который есть любовь, является и должен быть нашей целью – нашим Центром, к которому стремится наш путь. Главное проявление Духа Божьего в нас, это наша любовь к Богу и людям. Если этого нет, мы очень далеки от Царствия Божьего. Обратившись к Богу в покаянии и оставив плотское мудрование, будем укреплять внутреннего человека, исполняясь Духом Святым.

У евангелиста Луки написано, что от младенчества с премудростью и человеческим разумом Богочеловека, возрастала и любовь. Иисус же преуспевал в премудрости и возрасте и в любви у Бога и человеков (Лк. 2.52). И мы должны преуспевать и возрастать в премудрости и в любви подобно юному Христу. Мы призваны иметь те же чувства, которые есть во Христе Иисусе. Поэтому плоды нашей духовной жизни,
 взращиваемые Духом Божиим в нас, и которые венчаются любовью, должны увеличиваться и умножаться. Это есть непременное движение жизни во Христе, по тому радиусу в круге к центру, о котором говорил преподобный Дорофей. Остановка на этом пути есть малая смерть. И так как мы восходим вверх к Богу, то остановка равносильна падению. Не двигающийся на этом пути, т.е. тот, у кого вера не действует любовью, начинает скользить, сползая все ниже и ниже, все более и более удаляясь от Царствия Небесного. Если мы удаляемся от Бога, мы удаляемся от Его любви, и ближний, становится далеким для нас. Все обесценивает, и все делает пустым, наше пренебрежение этой важнейшей заповедью о любви, оставление того, что является самым важным в законе. 

Наша вера без любви, и притом без любви, которая должна действовать, проявляться, быть видимой, ощущаться – весь наш религиозный культ, становится мертвым. Культ без любви – лицемерие, которое есть мерзость в глазах Господа. В своем «гимне любви» апостол Павел замечательно выразил это в 13 главе первого послания к коринфянам, которые судя по обличениям апостола, были скупы на любовь. Не чудеса, не знамения, но любовь есть тот лакмус, который показывает, что наша вера жива и действенна.

Вот что говорит Павел. Если я говорю языками человеческими и ангельскими, а любви не имею, то я - медь звенящая или кимвал звучащий. Даже имеющий дар языков, без любви, уподобляется пустому бубну или бесполезному звону колокольчика.
И если человек имеет высший пророческий дар, знание и чудотворную веру, но без любви такой человек ничего не значит, потому что он вне Бога, Который есть любовь. Если имею дар пророчества, и знаю все тайны, и имею всякое познание и всю веру, так что могу и горы переставлять, а не имею любви, - то я ничто. Такой человек принимая дары Святого Духа, для того чтобы служить ими другим,  не имея любви, или утрачивая ее, начинает служить себе. Служит своему тщеславию, гордости, корысти, обольщая самого себя. 
И если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сожжение, а любви не имею, нет мне в том никакой пользы. Все наши мотивы доброделания не имеют совершенства, и зачастую противны Богу, если не имеют в своем корне любви к Нему и людям. Самосожжения и самозакапывание изуверов раскольников, серебро Симона волхва, или жертвы которые были отвергаемы Богом в словах пророчеств Тонаха, не есть ли обличение бесплодного мученичества и лицемерного выполнения обрядового чина? Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его (Рим. 8.9). Дух Христа, это любовь ко всем. Его любовь настолько сильна, что Он жизнь Свою отдал, за жизнь других людей. Взял чужую вину на Себя вместе с наказанием – смертью, но как Невиновный был воскрешен от гроба. И мы можем быть усвоены Ему только любовью, только Духом Его Святым. 
И дальше апостол Павел продолжает, перечисляя все проявляемые свойства любви. Любовь долготерпит, милосердствует, любовь не завидует, любовь не превозносится, не гордится, не бесчинствует, не ищет своего, не раздражается, не мыслит зла, не радуется неправде, а сорадуется истине; все покрывает, всему верит, всего надеется, все переносит. Если человек не имеет этого, то его культовая, религиозная жизнь, подобна, лишь только пустому звуку, не приносящему никакой пользы.

Любовь никогда не перестает, хотя и пророчества прекратятся, и языки умолкнут, и знание упразднится. Из всех даров только любовь будет доступна в эсхатологическое время для большинства верующих. Пророчества и другие дары Святого Духа, уже сегодня не у многих людей. Но любовь, это все еще то, что в христианстве является в великолепии на многих людях, верующих, что Иисус есть Сын Божий. И теперь пребывают сии три: вера, надежда, любовь; но любовь из них больше. (1Кор. 13.1-13).

Любовь это венец добродетелей. Любовью оживает наша вера. Любовью угождаем Богу и приближаемся к Нему. Любовью получаем Дары. Любовью достигается Царство Небесное. Любовью исполняется закон. Любовь препятствует греху обладать нами.
Не оставайтесь должными никому ничем, кроме взаимной любви; ибо любящий другого исполнил закон. Ибо заповеди: не прелюбодействуй, не убивай, не кради, не лжесвидетельствуй, не пожелай чужого и все другие заключаются в сем слове: люби ближнего твоего, как самого себя. Любовь не делает ближнему зла; итак любовь есть исполнение закона. (Рим. 13.8-10)
Возлюбленные! будем любить друг друга, потому что любовь от Бога, и всякий любящий рожден от Бога и знает Бога. Кто не любит, тот не познал Бога, потому что Бог есть любовь. (1Ин. 4.7,8).
Самое обширное чувство и великая добродетель, верх совершенства – любовь. Но о любви нельзя много сказать, как нельзя много сказать о Безграничном Всемогущем  Боге. Или выразиться точнее, все слова останутся, лишь только словами. Любовью можно – только любить, а Бога – только знать, и все это возможно никак более, как только в Духе Святом. Все разговоры о добродетелях останутся только бесполезными словами, если не воплотятся в нашей жизни. А это возможно только содействием Духа Божьего. В исполнении Им, мы можем принести множество плодов, которые украсят наши души для Небесного Жениха.

Любящий и знающий Бога, это Божий человек. Но человек не может быть Божьим, если не имеет любви. Только любовь, которая есть венец всех добродетелей, и высший плод духовной жизни, может усовершенствовать человека в послушании воле Божией. И только смиренная, святая любовь, является ходатаем и причиной даров Святого Духа, получив которые, человек с любовью служит ими для блага других людей. Ведь любовь всегда служит, помогает, заботится, и очень скорбит, кода не имеет возможности помочь. И поэтому только тому, кто желает служить ближнему Дух Святой дает свои дары, которые вспомоществуют любящему, в его служении Богу и людям.
ЦАРСТВО БОЖИЕ В ДАРАХ СВЯТОГО ДУХА

Как часто мы читаем в житиях святых, о чудесных проявлениях Силы Божией в угодниках Его. Дивен Бог во святых своих, Бог Израилев! (Пс. 67.36).
 Какие чудеса, какие дары Духа, пророчества, исцеления. Мы читаем, о невероятных на взгляд нерелигиозного человека, проявлениях Бога в нашей жизни. Многие воодушевляются на жизнь во Христе, после прочитанных историй, происходивших с Божьими людьми. Дух загорается стремлением быть похожими на них, иметь дары Духа Святого, благодать Божию, которая являет Силу Его. Но порой те, кто обращается к Богу, лишь только по причине желания обладать «сверхестественными способностями», сталкиваются с тем, что не только не могут достигнуть духовной высоты подвижников благочестия, но и даже малого в исполнении заповедей Спасителя, понести не могут. Очень скоро у таких христиан наступает охлаждение, фарисейское христианство, или они идут по более «легкому пути» получения желаемого дара чудотворения и пророчеств в экзотических общинах, где, почти сразу и без труда, приходят «сверхъестественные» способности. В худшем же случае, человек подходит к оккультным практикам, и вязнет в болоте греха бесообщения и противления Богу. Но к счастью, таких людей не много.

В чем проблема, или я бы сказал, греховность ревнования, или желания такого поиска духовных даров? Ведь многие могут возразить мне словами Писания, где апостол Павел призывает коринфян ревновать о дарах духовных. (1Кор. 14.1). Да, и аминь. Но ведь и Симон волхв ревновал о получении дара! 
Так для чего этот дар желают получить большинство людей? Чаще всего не для служебного пользования, а для личного. Но что в этом плохого, если человек верит в Сына Божьего и является членом церкви, спросит кто-то? Психология современных христиан в подавляющем числе свое отношение к Духовным дарам, полагает по принципу отношения человека к обычному подарку. Т.е. психологически, человек получая что-либо в подарок, считает это своей собственностью, и соответственно желает распоряжаться подарком так, как пожелает сам. Но дар Духа, это не обычный подарок, и тем более он дается не для того чтобы пользовать этот дар человеку, а дается для того чтобы человек получивший его, использовался Духом при помощи этого дара, во славу Божию, и для пользы других людей. Не мы используем Духа Божьего, а Дух Святой должен использовать нас. Человек, не рожденный свыше, и не имеющий плодов духа, может желать даров духа, но желать только для себя. Такой будет сам решать, кто достоин помощи, а кто нет, когда стоит трудится на ниве Божией, а когда нет. И более всего, таковой, желает сам использовать дары для своего блага, а иногда и для корысти как это было с Симоном волхвом. Какие мотивы желания получить  дары. Чаще это духовная удовлетворенность «ну вот я достиг спасения, я спасен у меня есть благодать». Чувство тщеславия «я не таков как другие, я исцелю всех кто мне нравится и близок, я буду знать, что на душе у других людей и буду обличать, вразумлять. Я смогу творить знамения и прорекать. Моя молитва будет двигать горы и изменять естества чин». О всем этом мечтается в контексте того, что этим будет якобы утверждаться авторитет Бога, но на самом деле это желание своего авторитета и удовлетворение своей корысти и тщеславия, своим амбициям. Потому что человек, не имеющий плодов духа, не может адекватно поступать, мыслить и чувствовать. Только в Духе возможна правильность действий и чувств, и только в духовном есть настоящие смирение, кротость, милосердие, и конечно же, любовь. Вне этих плодов, и особенно вне любви, вся духовная жизнь может превратиться в лицемерие и угождение собственным похотям плотским или душевным. Только духовный человек, а не душевный или плотской, может быть верным рабом умножающим таланты Господина своего. И в этом же кроется причина, что плотской-душевный человек, жаждет получить только эффектные дары, такие как, чудотворение, языки, исцеления, пророчество. Ведь совсем немногие желают и ревнуют о таких духовных дарах, как благовестие среди народов, увещевание, мудрость, знание, учительство, которые служат назиданию в Слове Божьем и проповеди Царствия Небесного, и которые требуют очень большой отдачи сил и средств, в трудах на ниве Христовой. Но за каждый дар спросится, как спросил Господин за каждый талант у своих подданных. Работал ли этот дар во славу Божию, умножая достояние Его, или был закопан в грешном сердце ленивого и лукавого раба?

Дар, это подарок. Дар не может быть дан за что-то. Его невозможно заработать. Это подарок тому, кому захотел подарить Дарующий. Человек заработанное почитает своим по праву, но дар это то, что подарено по милости. Наше представление о подарке таково, что мы считаем подаренное уже своим и ничьим другим, но когда Дух дарит, Он дарит Себя, и считающий что он теперь будет пользовать Духа как хочет, грешит эгоистичным самолюбием, где нет любви. А где нет любви, там нет Святого Духа. И часто, получивший дар Божий, но от которого за гордость отступил Дух Святой, становится носителем не Святого Духа, а духа нечистого, который превращает дар Божий во вредную имитацию последнего. Поэтому апостол, перед тем как сказать ревнуйте о дарах, сказал, что сначала нужно достигнуть любви. Достигайте любви; ревнуйте о дарах духовных (1Кор. 14.1). Там где есть любовь, там не место эгоизму, гордости и корыстолюбию. Там Дух Святой, там мир и радость и сокровенный сердца человек в нетленной красоте кроткого и молчаливого духа (1Пет. 3.4). 
Но каждому дается проявление Духа на пользу (1Кор. 12.7). На какую пользу, и кому? Самому ли носителю Божьих даров? Нет, но в первую очередь для пользы церкви – тела Христова.

Человек смиренный и живущий верой в Духе Святом, чувствующий что в нем прорастают плоды Духа, несомненно, должен иметь и дары Духа Святого. Ведь написано что каждому… Но каждому дается проявление Духа на пользу (1Кор. 12.7). Конечно же, это могут быть не такие яркие и видимые для всех дары, как пророчество, исцеления, говорение и понимание истолкование языков, а учительство, увещевание и слово мудрости. Они могут не так эффектно проявляться, но они так важны в деле созидания Церкви. Если человек не видит в себе ни одного дара, то либо он живет не по Духу, и не имея плодов духовной жизни не имеет и даров Духа, либо он не свободен от гордыни и приписывает то, что имеет от Духа, своим человеческим способностям. Чаще в нашей христианской среде люди по смиренномудрию не хотят видеть в себе проявление Духа, боясь тщеславных помыслов и прельщения бесовского. Но порой, такое «смиренномудрие» закрывает от человека то понимание, что он имеет дар Святого Духа, и духовные проявления этим человеком приписываются собственным способностям, силам и подвигам. Это является опасным заблуждением и прельщением, когда человек неадекватно смотрит на благодать и благословение Божие данное ему, или точнее сказать смотрит на работу Бога в себе самом, и не видит Его действия. По этой причине бывает, что христианин, имея дар Духа Святого, опасаясь как бы ни впасть в «прелесть», говорит: «у меня нет даров, потому что я недостоин, иметь их», на самом деле не желая замечать благодать данную Богом. Но сам, использует дар, уже совсем не смиренно в своих мыслях приписывая заслугу самому себе, своим способностям и добродетелям, считая, что все это от него самого. Утешает ли кого, учит ли, проповедует или даже якобы «проявляя интуицию», такой человек думает, что это его опытом и силой все так удачно и хорошо совершается. А все потому, что «боится» и «смиряется» говоря: «я раб негодный, даров Божьих недостойный, а то что имею, не может быть Божьим, так как я недостоин». Есть ли в таком мнении смирение без лукавства? Нет. А ведь усугубившееся лжесмирение, теряет Дары, и как правило, переходит в гордыню, которая и в других не желает признавать даров Духа, и мало того, производит хулу на Духа, говоря, что эти дары от дьявола.

Но есть и обратная сторона. Лжедерзновенное самомнение, которое чаще наблюдается у протестантских церквей харизматического толка, где все говорят, обсуждают и хвалятся дарами Духа, а даров зачастую, у большинства, совсем нет, по крайней мере, даров Святых. Там, человеческое принимается и объявляется Божьим. И это тоже ложь, и она не мене страшна, чем лжесмирение. Иной выдает себя за богатого, а у него ничего нет; другой выдает себя за бедного, а у него богатства много (Прит. 13.7). Премудрый Соломон в своих притчах показал порочность двух путей. И путь слепого превозношения, и путь слепого лжесмирения. И если в обычной, бытовой, повседневной жизни – эти состояния осуждаются, то тем более, это предосудительно и недостойно человека Божьего в жизни духовной. 
Как и во всяком деле Божьем, впереди всегда должен действовать Бог – силой Своей.
 Воевал ли Израиль, и выходил ли из Египта, всегда впереди действовал не человек, а Бог Своей силой. Вещал ли пророк или творил знамение, то было действие Бога, а не человека.
 Тонах, часто обличает тех пророков, которые говорят от себя, не имея верного Слова Божьего. Горе таким пророкам предвещает Бог через Иезекииля. Так говорит Господь Бог: горе безумным пророкам, которые водятся своим духом и ничего не видели!... Они видят пустое и предвещают ложь, говоря: Господь сказал; а Господь не посылал их… Посему так говорит Господь Бог: так как вы говорите пустое и видите в видениях ложь, за то вот Я - на вас, говорит Господь Бог. И будет рука Моя против этих пророков, видящих пустое и предвещающих ложь (Иез. 13.3-9). Эти слова относятся к любому видимому проявлению лже-даров у людей. Конечно же, Дух дышит где хочет. И среди всех людей исповедующих, что Иисус есть Христос – Сын Божий, Дух Святой действует в искреннем, смиренном и любящем сердце человека, любой христианской конфессии. Но ведь было и предупреждение, что не всякое проявление чудес есть угодное Богу действие, по причине того, что через кого совершались знамения и исцеления, были беззаконными и грешными людьми, без смирения и любви. Господи! Господи! не от Твоего ли имени мы пророчествовали? и не Твоим ли именем бесов изгоняли! и не Твоим ли именем многие чудеса творили? И тогда объявлю им: Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие
 (Мф. 7.22-23). И в контексте понимания того, за что осудил
 Христос на Страшном Суде людей, не имеющих милосердия, для нас должно быть очевидным, что говорящий на неведомых языках и исцеляющий больных, видящий видения, не оправдается этим, если добрых плодов в его жизни не было. Согрешения, немилосердие, гордость, показывают, плод какого дерева произрастает в имеющих «дары». Нет доброго дерева, которое приносило бы худой плод; и нет худого дерева, которое приносило бы плод добрый. (Лк. 6.43). Слова «Я никогда не знал вас», можно понимать так, что в этих людях не было никогда Духа Святого. Они не знали Бога, в них не было Духа Его, и Бог не знал их. Или же имея Дух, они впоследствии лишились Оного, из-за оскорбления Его своими грехами.

«Протестируем» себя. Проверим, есть ли в нас то, по чему узнаются ученики Христовы.

1. Веруем ли, что Иисус есть Христос – Сын Божий?

2. Имеем ли плоды духа?

3. Имеем ли то, что нас должно отличать от тех, кто не Христов? Имеем ли любовь между собой, с ближними, и благословляем и молимся ли за врагов? Желаем ли им спасения? Есть ли в нас дух Христов? Заповедь Его та, чтобы мы веровали во имя Сына Его Иисуса Христа и любили друг друга, как Он заповедал нам. И кто сохраняет заповеди Его, тот пребывает в Нем, и Он в том. А что Он пребывает в нас, узнаем по духу, который Он дал нам (1Ин. 3.23,24). Вы не по плоти живете, а по духу, если только Дух Божий живет в вас. Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его (Рим. 8.9).
4. И если «вдруг» увидим, что все имеем, и «окажется» что мы достойны даров Духа, проверим себя еще раз. Не имеет ли наше достоинство «праведного гнева» на несогласных с нами? Не считаются ли нами люди, не имеющие того, что мы имеем, за «второсортных» и не достойных уважения. Не возвышается ли наше сердце над прочими как у фарисея, над теми, кто не таков как мы? Фарисей, став, молился сам в себе так: Боже! благодарю Тебя, что я не таков, как прочие люди, грабители, обидчики, прелюбодеи, или как этот мытарь. (Лк. 18.11).

5. Воплощаются ли в жизни плоды нашей духовной жизни? Есть ли практическое действие? Проявляется ли смирение в кротости, любовь в милосердии, вера в уповании? Действует ли вера наша любовью? Покрывается ли наша жизнь ей? Чья воля проявляется в нас, своя или Божья? Чьей пользы мы ищем? Если воля наша, то и царство в нас «царство собственного эгоизма». А если мы ищем и выполняем Божию волю, волю Нашего Бога, любящего детей Своих, и Который есть Сама Любовь, то в нас есть воистину Царство Небесное. 

Сами же лидеры харизматического движения часто говорят о том, что говорение на «ангельских» языках не есть показатель того, что человек исполнен Духа Божьего. Харизматы и пятидесятники допускают, что дар языков может быть из разных источников, как от Святого Духа, так и от нечистого и противного Богу. К тому же само проявление глоссолалии достаточно часто проявляется и в шаманизме северных народностей и в японских общинах «пляшущего духа». А в Католической Церкви, где харизматическое движение было принято некоторыми общинами, пастыри экзорцисты одним из признаков одержимости считают знание языков, которые человек не учил. Так как демоны, при заклинаниях экзорцистов, проявляют себя в таких людях, видимым страшным образом. Можно наблюдать, что человек порочный, пребывающий в грехах и нечестии, может иметь «дар языков».
 Когда то ангелы разделились. И если считать харизматичные «дары языков» ангельскими наречиями, то возможно, что не только речь Божьих ангелов слышится в прославлении Бога, но и хула на Христа в речи нечистого духа. Немало случаев, когда человек принимал дар говорения, но этот дар был не от Бога, а от духа нечистого. И во время говорения человек непонимающий, что говорит языком, изрекал например, на немецком языке, проклятия Иисусу Христу или восхваления Ваалу. А ведь апостол говорит «никто, говорящий Духом Божиим, не произнесет анафемы на Иисуса» (1Кор. 12.3). К тому же, истинная глоссолалия, по апостолу умолкнет, а не будет разрастаться в харизматичных течениях через 2000 лет после сказанного.
 Ведь дар языков был дан для пользы Церкви, для спасения людей, научения, просвещения.
 Сейчас порой глоссолалия в харизматических христианских церквях проявляется у совершенно непросвещенных Духом людей, не имеющих плодов духовной жизни. И мало того, глоссолалия усиливает их страсти гордости и тщеславия.
 Как то одна проповедница Церкви харизматов,
 справедливо рассуждала на тему дара. «Дух Святой плавит сердца, приготавливая их принять Христа; и вдруг кто-то в зале прерывает это, какой-то человек отвлекает собрание и начинает молиться на языках или давать свое личное свидетельство. Послушайте меня! Есть только один Святой Дух. Он не прерывает Себя, когда говорит через сосуд, неся послание вечной жизни.
 Когда он перестает говорить, все становится другим, потому что «дары различны», и мы все члены одного Тела; но будем помнить, что все должно быть «благопристойно и чинно» (1Кор. 14.40). Бог не есть Бог смущения или беспорядка, но мира и гармонии, Который назидает, обучает и ободряет Свой народ».

Имея дар языков, апостол Павел говорил о нем в своих посланиях. Мы видим из его слов, что он дается как и другой дар Духа, только к пользе, назиданию и духовному обогащению Церкви.
Так и вы, ревнуя о дарах духовных, старайтесь обогатиться ими к назиданию церкви. А потому, говорящий на незнакомом языке, молись о даре истолкования.
 Ибо когда я молюсь на незнакомом языке, то хотя дух мой и молится, но ум мой остается без плода. Что же делать? Стану молиться духом, стану молиться и умом; буду петь духом, буду петь и умом. Ибо если ты будешь благословлять духом, то стоящий на месте простолюдина как скажет: "аминь" при твоем благодарении? Ибо он не понимает, что ты говоришь. Ты хорошо благодаришь, но другой не назидается. Поэтому, когда умолкли языки, как и говорил апостол, древняя и восточная Церковь до сегодняшнего дня предпочитает уставную Церковную молитву, построенную на словах Псалмов и Евангелия, а также, так сказать, «харизматическую», молитву – «умную», «сердечную» которая известна более как Иисусова. 
Благодарю Бога моего: я более всех вас говорю языками; но в церкви хочу лучше пять слов сказать умом моим, чтобы и других наставить, нежели тьму слов на незнакомом языке. 
Исихасты – творцы сердечной молитвы, погружают свой ум в слова Иисусовой молитвы из пяти или восьми слов, возводя эту молитву в свое сердце духом. Исихазм можно назвать особой, сердечной молитвой. И даже молитвой харизматичной, которая дается даром Святого Духа. Это древняя практика молитвы в Восточной Православной Церкви. Исихазм берет свое название от греческого слова, которое переводится как молчание. Ум, тихо молясь Господу, погружает молитву в сердце, в котором уже не остается место страстям и плотским помыслам, но есть непрестанное предстояние пред Богом в покаянии и славословии. Сердце очищается. Следствием этой харизматичной молитвы является плодоношение – обилие плодов и даров Духа в исихасте, и его обожение – т.е. исполнение Святым Духом, и наступление Царства Божьего во всем человеке. 

Имея глоссолалию, харизматы превозносятся над православными, что только у них есть необычные молитвенные состояния. Но на самом деле, настоящий дар молитвы меняющий, преображающий, плодоносящий как раз присутствует с давних времен в Восточной Православной Церкви.
«Умная», или как ее еще называют, «сердечная» молитва, заповедана нам апостолом в словах: Непрестанно молитесь (1Фес. 5.17).
 Мы призваны, чтобы не только наш дух знал Бога, но и ум совершенствовался в истине. Как и написано: Братия! не будьте дети умом: на злое будьте младенцы, а по уму будьте совершеннолетни (1Кор. 14.12-21).

Но вне любви, всякий дар становится прельщением для человека, такой человек имеет опасность духовной катастрофы. Дар, выражается служением в любви для других, этим даром. В противном случае, это лишь эффектное разрывание сырых тетив перед Далидой. Дабы не впасть в хулу на Духа Святого, я не берусь категорично судить о тех сверхъестественных проявлениях которые происходят на молениях и проповедях проводимых в дворцах, молитвенных домах и на стадионах. Ведь нельзя всегда и всех инославных проповедников обвинять в лжезнамениях и в проявлениях нечистых духов, обмане и т.п. Потому что, еще страшнее, когда действие благодати будет приписываемо не себе, а будет почитаться за проявление нечистого духа.
 Но размышляя и сравнивая со словом Божьим, происходящие иногда необычные вещи, у некоторых харизматичных проповедников, возникает некое смущение от того, как и для чего это происходит. А самое главное недоверие возникает от того, что плодов жизни у тех христиан, над кем совершаются необычные проявления, зачастую нет ни до, ни после «помазания».   

И очень странным выглядят проповеди о Христе, когда от одного движения руки пастора, люди падают на пол, или молясь на языках, люди начинают визжать и мычать ползая по полу вокруг пастора. Мне трудно представить при апостольской  проповеди людей, падающих, как от мощных ударов, на землю. В Писании нет никакого намека на «благодатное повержение» в Духе. Но очень часто, мы видим, когда имеющие духа нечистого падали и валялись у ног Христа, пока бес не покидал их. И это притом, что если это действие силы Духа, то те, кто стоит рядом, совершенно не подвергаются этой силе, а просто подхватывают «поверженных».
 Эффектно - да. Но есть ли от этого плоды - …? Какие желания вызываются от этого зрелища, что проповедуют, к чему зовут? Иногда зрелищность завораживает, но несет ли плод духа. Ведь и в нашей Церкви, при «групповых отчитках» людей, не меньше эффектных моментов. Бесноватые трепещут, кричат и мучаются от прикосновений Крестом и Евангелием, визжат от окроплений святой водой, беснуясь и извиваясь, но очень часто, это заканчивается далеко не исцелением одержимого. Потому что приезжая, и пытаясь избавится от беса, человек совершенно ничего не желает делать сам, для своего исцеления. Этого ли внешнего ищет Христос? Не сердца ли сокрушенного, не милости ли, суда и веры? А ведь было Христово слово, которое объяснило нам, что тот дом, который выметен и пуст, опять занимают бесы. 

И в некоторых харизматичных общинах, та глоссолалия, которая проявляется в судорогах, конвульсиях, хохоте, необычных и не контролируемых телодвижениях, завываниях и визгах, наподобие того, что мы когда то наблюдали на сеансах психотерапевта Кашпировского, разве все это похоже на Действие Духа, при действии Которого все должно быть благопристойно и чинно (1Кор. 14.39,40). Так ли проявляется Дух Христов в христианах? Ведь и духи пророческие послушны пророкам (1Кор. 14.32). Но как узнать действие Духа в человеке?
По плодам их узнаете их. Собирают ли с терновника виноград, или с репейника смоквы? Так всякое дерево доброе приносит и плоды добрые, а худое дерево приносит и плоды худые. Не может дерево доброе приносить плоды худые, ни дерево худое приносить плоды добрые (Мф. 7.16-18). 

Какие плоды? А все те же, плоды Духа и плоды духовной жизни, главный из которых, любовь. Итак, каждый считающий себя одаренным Духом, смотри, есть ли плоды Духа в твоей христианской жизни? Смотри, что несет действие дара, который ты имеешь, тебе лично, и другим людям. 

Ревнование человека о дарах без плодов, весьма опасно. В чем? Наверное, можно привести пример с таксистом. Работа таксиста, тоже очень опасна. Он может посадить доброго человека, от которого получит достойную оплату своих услуг, а может подвести злодея, который не даст ему никакого «плода», а скорей всего наоборот, ограбит и заберет то, что он имел, и машину и наличные, а может быть саму жизнь. Дух Святости и дух нечистый, это те, кто может подсесть к беспечному таксисту, который в своем желании заработать побольше денег посадит любого. Но беспечные таксисты, не видящие кто садиться в салон его машины, и забирающие клиентов из неблагополучных темных мест, рискуют больше, и чаще оказываются обманутыми. В свою очередь и приличный «клиент», побоится садиться в машину без опознавательных знаков такси, и тем более, к водителю с необычной манерой поведения и вождения от которого, вдобавок, попахивает спиртным.
Сначала необходимо исполняться Духом, потом – плоды. И только после плодов – дар. Прежде подарков нужно встретиться с Тем, Кто приносит подарки. Быть знакомым с Ним.
Должна произойти встреча.

Некто сравнивал дары и плоды со светом и глазами. Плоды свет, Дары глаза. Зачем свет, если нет глаз, и зачем глаза, если нет света. Но мне думается, что дары и плоды удобнее сравнить с руками и инструментом. Умелые руки это плоды, которые знают, как обходится с острым профессиональным инструментом, чтобы не поранится и не поранить других, чтобы не испортить заготовку материала, а самое главное для того, чтобы качественно смастерить задуманное. Как умелые руки без инструментов мало что смогут сделать, так и инструменты в корявых покалеченных и неумелых руках, или руках младенца, бесполезны, а порой и опасны. 
Зачем лентяю инструменты, если они будут лежать и ржаветь в ящике? И так же христианин имеющий плоды духа, желая работать на ниве Христовой, получает дары Святого Духа, для того чтобы приносить пользу Церкви. Опасность для получающего дары Духа в том, что данное ему Богом, он может «закопать» и «предать ржавчине» как это сделал с доверенным талантом серебра в притче Христовой, раб ленивый и лукавый. 
Так нужно ли ревновать о дарах духовных, если это опасно? Конечно же, нужно. Но только не прежде, чем достигнем высшего плода духа – любви.
 Как и ранее мы уже цитировали апостола Павла, который говорит: Достигайте любви; ревнуйте о дарах духовных (1Кор. 14.1). Дар от Бога – это Он Сам. Дух Его, великий дар, рожденному свыше человеку. Мы должны возрастать в мудрости, как когда-то младенец Иисус, и если премудрость будет обладать нами, мы будем иметь ум Христов и те же чувствования что и во Христе Иисусе. Истинная премудрость – это Дух Божий, просвещающий, освящающий и преображающий человека. Принявший мудрость становится мудрым. Он исполнен Духа Божьего и слышит в сердце своем голос Его. Мудрый, знает волю Господа своего. Мудрый, знает, что делать, а что нет. Мудрый, движется Богом. Мудрый, получает силу Божественной благодати от Бога. Если мы не мудры, то, как учит апостол Иаков, мы должны просить мудрости. Если же у кого из вас недостает мудрости, да просит у Бога, дающего всем просто и без упреков, - и дастся ему (Иак. 1.5). Что мы возрастаем в мудрости, удостоверяемся плодами духа, и плоды духа подтверждаются мудростью.  Мудр ли и разумен кто из вас, докажи это на самом деле добрым поведением с мудрою кротостью. Но если в вашем сердце вы имеете горькую зависть и сварливость, то не хвалитесь и не лгите на истину. Это не есть мудрость, нисходящая свыше, но земная, душевная, бесовская (Иак. 3.13-15). Тот, кто в Духе Божьем – премудр. И мудрость узнается по плодам. Мудрость, сходящая свыше, во-первых, чиста, потом мирна, скромна, послушлива, полна милосердия и добрых плодов, беспристрастна и нелицемерна. Плод же правды в мире сеется у тех, которые хранят мир (Иак. 3.16-18).
О Духе Святом нам необходимо просить. Да просит у Бога, дающего всем просто и без упреков, - и дастся ему (Иак. 1.5).  Как и Христос, нам повелел. Всякий просящий получает, и ищущий находит, и стучащему отворят. Какой из вас отец, когда сын попросит у него хлеба, подаст ему камень? или, когда попросит рыбы, подаст ему змею вместо рыбы? Или, если попросит яйца, подаст ему скорпиона? Итак, если вы, будучи злы, умеете даяния благие давать детям вашим, тем более Отец Небесный даст Духа Святаго просящим у Него (Лк. 11.10-13). В этих словах Господь опять приводит нам в пример малое чадо, просящее у отца еды. Да просим и мы, как дети, как малый сын у своего отца. Просим, имея надежду на своего Родителя, чая получить только от Него, с упованием и уверенностью, любя Его, не думая о себе высоко, предавая Ему всю свою жизнь, повинуясь Ему, желая жить только в Его доме, и брать пищу только из Его рук. Но прося Отца, мы должны знать Его, быть с Ним, иметь глаза, которые видят Его. Чтобы наш враг не подал нам скорпиона и змею. Для этого нужно быть в доме Отца, звать Его, и слышать ответный голос Его. Чувствовать, узнавать Его, даже по шагам из другой комнаты. И это тоже, есть действие Духа, у рожденных свыше.

То, что о сошествии Духа Святого, и о Его пришествии к нам, мы должны просить, это неоспоримо, т.к. Он освящает, очищает и всыновляет нас Богу. И православные христиане так и делают, ежедневно вознося молитву Святому Духу, и просят Его, «приди и вселися в ны и очисти ны от всякия скверны».

Исполнение Духом Святым, всыновляет нас Отцу через веру в Сына Его. Мы становимся детьми Его, через Христа, Который есть Сын Божий. Им, мы всыновляемся Отцу. Христос сделался для нас премудростью от Бога, праведностью и освящением и искуплением (1Кор. 1.30). Мы роднимся и узнаем Отца, через Отрасль Его, – Иисуса Христа. Никто не знает Сына, кроме Отца; и Отца не знает никто, кроме Сына, и кому Сын хочет открыть (Мф. 11.27). Бог послал в сердца наши Духа Сына Своего, вопиющего: Авва, Отче! Посему ты уже не раб, но сын; а если сын, то и наследник Божий через Иисуса Христа (Гал. 4.6,7).

Покаявшись и родившись от Духа Святого и воды,
 будем возрастать в премудрости и любви к Богу и ближним, принесем плоды и приняв мудрость сходящую свыше станем ревновать о дарах Духовных, для пользы людей.

Ревнование о дарах, это желание и попечение о том, чтобы принести пользу Церкви. Не своей славы ищет тот, кто ищет даров, но славы Божией во Христе Иисусе. Симон Волхв искал своей славы. У него не было плодов духа, он не достиг любви, но желал даров. Мы же должны усовершенствоваться – прийти в мужа совершенного, возрастая в плодах духа, и мудрости, высшее проявление которых, есть, любовь. И уже в любви, стремясь к пользе Церкви, во смирении собственного «я», которое становится христианским «мы», наше ревнование должно быть о том, чтобы Бог действовал в нас через свои дары, для славы Своего могущества и величия, на пользу других. Через действие Духа, через Его дары, церковь назидается, учится, получает пользу. Этого и нужно искать по слову апостола. Так и вы, ревнуя о дарах духовных, старайтесь обогатиться ими к назиданию церкви (1Кор. 14.12). Ревнуйте о дарах больших, и я покажу вам путь еще превосходнейший. (1Кор. 12.31). Какой путь может быть еще превосходнейшим. Это путь служения другим в любви Христовой. Служение для пользы, для спасения душ, для усовершенствования в Истине.

Мы чувствуем, чем и как можем принести пользу Церкви. Как пишет апостол, каждому дается проявление Духа на пользу (1Кор. 12.7). И для вмещающего дар Божий, дается то, что нужно, то, что он может вместить и употребить для Славы Божией, во спасение других. Одному дается Духом слово мудрости, другому слово знания, тем же Духом; иному вера, тем же Духом; иному дары исцелений, тем же Духом; иному чудотворения, иному пророчество, иному различение духов, иному разные языки, иному истолкование языков. Все же сие производит один и тот же Дух, разделяя каждому особо, как Ему угодно. (1Кор. 12.8-11).

Очень немногие имели все дары Духа Святого. Ведь одаренный Духом становится слугой ближнего своего. Больший из вас да будет вам слуга (Мф. 23.11). Такой человек уже не принадлежит себе. Дар – это ответственность, потому что в даре Бог отдает Себя. А Себя, Дух может отдать лишь по любви, которая ищет пользы и спасения человека. Ведь Бог так возлюбил мир, что отдал Сына Своего Единородного, дабы всякий верующий в Него, не погиб, но имел жизнь вечную. (Ин. 3.16,17). Поэтому нам дается только тот дар, каким мы можем и желаем принести пользу церкви. И апостол говорит: все ли Апостолы? Все ли пророки? Все ли учители? Все ли чудотворцы? Все ли имеют дары исцелений? Все ли говорят языками? Все ли истолкователи? (1Кор. 12.29,30).

Какая великая ответственность на человеке, когда он имеет талант врученный Господином его. Если бы Я не пришел и не говорил им, то не имели бы греха; а теперь не имеют извинения во грехе своем. (Ин. 15.22). И если человек Духом мудрости знает волю Божию, чего хочет Бог, не будет ли на нем сугубая вина за ослушание? Хочешь быть пророком? А будешь ли повиноваться голосу Божьему? Не будет ли противления твоей воли, воле Божией? Не будешь ли ленивым до исполнения? И до единого слова, исполнишь ли ты все, услышанное от Него?

Иудеи имели в отличии от язычников, и пророков и писания, видели чудеса Христовы, но остались сынами противления. Имели обрезанные чресла, но сердце обрезать не захотели. Они не слушали и ожесточили выю свою, как была выя отцов их, которые не веровали в Господа, Бога своего (4Цар. 17.14). Потому Иисус и сказал им: если бы вы были слепы, то не имели бы на себе греха; но как вы говорите, что видите, то грех остается на вас. (Ин. 9.41). Все же, кто хочет угодить Богу, должны искать не своей воли, но волю Божью. Ожесточение происходит очень часто тогда, когда человек ставит свое понятие праведности и свою волю выше того, чего требует от него Бог. Такой человек уже не желает и не может слышать волю Божью, которая возвещается Духом Святым, так как Дух не может жить в сынах противления. Апостол Павел печалился и желал даже быть отлученным от Христа,
 чтобы  только его народ, познал волю Божию во Христе Иисусе. Ведь печаль Павла была о том, что постоянное противление, и упрямость, непокорность жестоковыйность иудейского народа,
 не дает им видеть путь Царствия Божьего открытого Христом Иисусом, Которого они и распяли.  Ибо свидетельствую им, что имеют ревность по Боге, но не по рассуждению. Ибо, не разумея праведности Божией и усиливаясь поставить собственную праведность, они не покорились праведности Божией (Рим. 10.2,3). Когда творение отвергает волю Божию, искажает ее, поделывая и подстраивая под себя, ища только своего, желая выполнять свои желания, а не Божьи, это и есть – противление. Противником назван – сатана, который воспротивился воле Творца. И Христос, обличая противление иудеев
 своей волей, воле Пославшего Его, которые в любом случае были недовольны Его действиями, говорил: Но кому уподоблю род сей? Он подобен детям, которые сидят на улице и, обращаясь к своим товарищам, говорят: мы играли вам на свирели, и вы не плясали; мы пели вам печальные песни, и вы не рыдали. (Мф. 11.16,17). Когда Бог требовал исполнения закона и жертвы – народ жестоковыйный служил ваалам и астартам. Когда принесена была Жертва за грех мира, и Бог изволил упразднить прообраз Ее, который был на жертве крови в Иерусалимском храме, попустив разрушение святилища, иудеи сразу же возревновали о храме и жертве. И подобно жестоковыйному народу, человек так же противится воле Божией, потому, что свою правду ставит выше правды Божией. И пока в нашей шее будут жилы железные, и лоб наш будет медным,
 мы будем далеки от Царствия Божьего. Желание повиноваться Богу, это и есть желание быть в Царстве Его, быть послушным воле своего Небесного Царя. 

Как правило, противление Царствию Божьему оказывает собственная воля человека, но тем более противится и учит своему противлению других, злая воля первопротивника Божьего, воля лукавого сатаны, человеконенавистника, убийцы всякой правды, сеющего плевелы среди людей.
Мой младший сын после чтения об искушении Христа в пустыне спросил меня, а что плохого было бы в том, если бы Христос превратил камни в мягкие хлебы и наелся. Ведь Он же мог это сделать, а вкушать хлеб, когда ты голоден, не запрещено? Так в чем же грех?

Всегда человек испытывает побуждение к какому-либо действию. И бывает, что действие, (тем более, если оно необычно и таинственно), если даже с обычной точки зрения разрешено и не греховно, может быть не Божьим, т.е. не по Божьему, и даже не по своему собственному побуждению, но по внушению лукавого. И в случае, если мы видим, что последствия этого ни плохи, ни хороши, а может быть даже на первый взгляд полезны, но если это внушение дьявола, то всякое исполнение воли нечистого духа будет греховно. Зло находится не в конкретном поступке, а зло в том, если поступок совершается против воли Божией, особенно если он сознательно противопоставляется Истине, или бывает побуждаем сатанинской волей вопреки Богу.
 Что касается искушения хлебами – Христос мог выйти из пустыни к людям в любое время, не дожидаясь 40 дней, и наесться хлебов. Но постясь в пустыне, Он противопоставил желаниям сатаны, волю Божью, потому что Дух повел Его в пустыню
 для победы над искусителем.

Наш Спаситель, Богочеловек Иисус Христос, Господь вочеловечившийся – Сын Божий, имел все человеческое естество, такое же, как у нас, но только не поврежденное грехом. Человек по своему духовному повреждению не мог отличить свою человеческую волю, от воли сатаны, пока не пришло рождение свыше. Богочеловек же, не сделавший никакого греха, исполнял не Свою человеческую волю, но волю Пославшего Его Отца. Человеческое естество Христа, беспрекословно подчинялось воле Божественной. Сам Он говорит: Я сошел с небес не для того, чтобы творить волю Мою, но волю пославшего Меня Отца (Ин. 6.38). И еще: Я ничего не могу творить Сам от Себя... ибо не ищу Моей воли, но воли пославшего Меня Отца (Ин. 5.30).

Поэтому и мы должны искать, исполнения не своей воли, но воли Всевышнего. Не наши желания, расчеты и намерения должны воплощаться в жизни, но Божьи. Оттого Христос и сказал: Многие скажут Мне в тот день: Господи! Господи! не от Твоего ли имени мы пророчествовали? и не Твоим ли именем бесов изгоняли? и не Твоим ли именем многие чудеса творили? И тогда объявлю им: Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие (Мф. 7.23). Прельщение христиан, не покоряющихся Господу, в том что, не имея Духа Его и Царствия Его внутри себя, не зная воли Божьей, и не исполняя ее, мы с уверенностью дерзаем заявлять, что все, что мы ни делаем согласно воле Бога. От того столько перекосов, перегибов и откровенных грехов официально совершали и допускали мы в своей религиозной жизни. Думая, что творим волю Божью, творили волю, в лучшем случае, свою, человеческую. От того, и говорят в народе пословицей, что «Не только злыми, но и «благими» намерениями выстилается дорога в ад». Мы желаем сделать как лучше, а получается как всегда – угождаем себе, выполняя свои желания, или желания сатаны.
 А все потому, что ищем не Божьей воли, а желаем исполнения своего. Но по слову Христа: не всякий, говорящий Мне: Господи! Господи! - войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного (Мф. 7.21). Духом Божьим, Который есть Дух Христов и Божья Премудрость,
 мы можем познавать волю своего Бога. Апостол Павел увещевая римских христиан, говорит о познании воли Божией: и не сообразуйтесь с веком сим, но преобразуйтесь обновлением ума вашего, чтобы вам познавать, что есть воля Божия, благая, угодная и совершенная (Рим. 12.2). В обществе шаблон поведения и мировоззрения людей достаточно схожи и единообразны. И похожесть не только в добром, но в большей мере во зле и грехе. Особенно это обладало миром языческим, до преображения его христианским благовестием о Царстве Божием. Да и сейчас, мы знаем, что весь мир лежит во зле (1Ин. 5.19). И апостол говорит, что познавать волю Божию невозможно, если мы сообразуемся с веком сим. Т.е. ассимилируемся с тем греховным, поврежденным мировоззрением и действием, которые имеет человечество, не познавшее Христа, не следующее за Богом, и не имеющее той жемчужины, которую купец, в притче Христовой
 возжелал приобрести за любые деньги. Потому что, принимая мысли, слова и дела мира сего мы враждуем на правду Божию. Апостол Иаков говорит по этому поводу: Прелюбодеи и прелюбодейцы! не знаете ли, что дружба с миром есть вражда против Бога? Итак, кто хочет быть другом миру, тот становится врагом Богу (Иак. 4.4).
 Это не значит, что мы должны бежать в леса от этого мира, как этому часто учат, пытающиеся посеять смятение в среде христиан, «наставники» с раскольническими убеждениями, откалывая и рассеивая членов единого Тела Церкви. Но мы должны быть иными, отличными от людей мира и века сего. Мы граждане Царствия Божьего, которые живя здесь на земле, и повинуясь земным властям, в духовной жизни повинуемся Небесной власти Небесного Царя, и ведем борьбу не против людей, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной (Еф. 6.12). Это значит, что, не сообразуясь с веком сим, мы не принимаем ни ценностей порочной жизни, ни греховного миропонимания века сего и мира сего, лежащего во зле. 

Почему именно греховное мировоззрение сообразует нас миром сим, который противостоит Царствию Божьему? Потому что повреждение образа мыслей обязательно повреждает и образ жизни.
 И поэтому апостол в противовес ассимиляции и сообразования греховностью века сего, предлагает нам преобразоваться обновлением ума нашего. И не сообразуйтесь с веком сим, но преобразуйтесь обновлением ума вашего (Рим. 12.2). Обновление ума нашего преобразует – значит, преображает нас. Как развращение – это разворот в противоположную от пути Божьего сторону, и как мутация – это деградация и изменение первоначальной Божьей гармонии в творении, так обращение – это возврат на путь спасения, а преображение – это обновление после «мутации», и восстановление чистого образа Божьего в творении Его. Наше преображение возможно только в Духе Святом и в причастии Телу Христа – Которое, есть Церковь (Кол. 1.24). Он освящает, спасает, исцеляет, восстанавливает и преображает всего человека. Им – Духом Святым – мы становимся похожими на Христа – Сына Божьего. Им, мы всыновляемся Отцу. Им, из плотских и душевных, мы становимся духовными, и Им, мы приобретаем ум Христов (1Кор. 2.15,16). Духом Святым в нас обретаются те же чувствования, какие и во Христе Иисусе (Фил. 2.5). Поэтому апостол требует от нас исполнения Духом Святым, чтобы знать волю Божию. Итак, не будьте нерассудительны, но познавайте, что есть воля Божия... исполняйтесь Духом (Еф. 5.17,18). Если мы будем уподобляться Христу, желать своего преподобия Богу, то Духом Божьим будем знать волю Господина своего. И не просто знать, но и с радостью выполнять Его волю, как послушные граждане Царствия Божьего, где один Царь – Господь Бог. Преобразование ума должно начинаться нашими усилиями, нашим хотением – свободным выбором нашей воли, а силой Святого Духа оно будет совершенствоваться. Царство Небесное силою берется, и употребляющие усилие восхищают его (Мф. 11.12). Приобретением миропонимания от Слова Божьего, в чтении Священного Писания, в нас посеется «маленькое горчичное зерно», которое станет великим плодоносящим деревом нашего сердечного сада. В некоторых главах я касался темы спасительного воздействия Слова Божьего на человека. В частности очищения человека Словом Божьим. Как Христос и сказал ученикам: Вы уже очищены через слово, которое Я проповедал вам (Ин. 15.3). По своей греховности и нечистоте человек не слышит и не знает воли Божьей – Голоса совести – голоса совета и обличения – Голоса Духа Божьего. Преступая заповеданное Богом, выбирая смерть, а не жизнь, человек погребает с каждым разом под слоем греха и нечистоты этот спасительный голос. Наступает время, когда в его сердце он едва слышен или совсем молчит. Беззаконие совершается беспрепятственно. Над совестью воцаряется другой громогласный господин – поврежденный грехом разум. Он адвокат греха, он легализирует все беззакония и неправды человека. Но, читая Слово Христово, мы откапываем погребенный в сердце голос совести, очищаем его, усиливаем голос Духа, голосом Слова Божьего. И очищая этот, дарованный нам Богом голос совета, мы не только обличаемся им, но и научаемся им узнавать волю Божию. Поэтому прп. Серафим говорил, что за разумное прочтение Библии, Бог дает дар разумения – мудрости, т.е. познание воли Его. И чем более очищается сердце человека, тем отчетливей голос Творца в его сердце. 

Постигающие волю Божью из чтения Библии, призваны не оборачиваться на «традиции и правила» порочного века сего. По сути, христиане призваны к жизни в терпении и мудрости среди злобы и греха, по образу «овец среди волков», или «белых голубей среди черных ворон». Вот, Я посылаю вас, как овец среди волков: итак будьте мудры, как змии, и просты, как голуби (Мф. 10.16). Мудрость (как у змеи) и искренность (как у голубя), уберегают овец от того, чтобы не стать «мутантом» – козлом,
 с волчьими зубами.
 Когда сообразуясь с волчьим миром, внешность овцы начинает сочетаться с нравами волка, где волк пребывает в шкуре овцы, там уже нет повиновения Пастырю, там злоба и ненависть к собратьям одного стада Христова, там нет кротости присущей овечке, там нет познания воли Божьей. Потому и сказано нам, не быть своим среди «волков», не сообразовываться с их миром – их мировоззрением. И не сообразуйтесь с веком сим, но преобразуйтесь обновлением ума вашего, чтобы вам познавать, что есть воля Божия, благая, угодная и совершенная (Рим. 12.2). Зная Пастыря, и слыша голос Его, мы знаем Его, мы под Его защитой, ходим с Ним, и повинуемся Ему. И когда Пастырь выведет своих овец, идет перед ними; а овцы за ним идут, потому что знают голос его (Ин. 10.4). Не может овца быть сама по себе. Овца может быть в безопасности только с Пастырем, и только если знает голос Его. По этой причине, овцы за чужим не идут, но бегут от него, потому что не знают чужого голоса (Ин. 10.5). А если заблудшая и уже дикая овца не знает голос Пастыря своего, то не мудрено ей голос чужого, (который приходит только для того, чтобы украсть, убить и погубить (Ин.10.10)), принять за зов Пастыря. В этом опасность и беда заблудших овец, за которую приходится расплачиваться вечной смертью. Нам необходимо Духом Святым знать Пастыря Своего,
 который есть Пастырь Добрый; и Который знает Своих, и Свои знают Его (Ин. 10.14). Как прекрасно жить по воле Всевышнего! Человек, знающий волю Бога, знает присутствие Его, чувствует Его, любит Его, слушает Его. Сколько собственного зла может не совершить человек, если живет по воле Божией. Он всегда будет делать угодное своему Господину, всегда будет идти за Ним, не забегая вперед и не убегая от Него. Потому что, когда Он выводит своих овец, то идет перед ними. А когда Господь идет впереди нас, то наш путь безопасный, пастбище зеленое, и мы под Его спасением. И наверное, не просто случайность совпадения корня слов «спасать» и «пасти». Пастырь пасет, и Пастырь спасает. Он наш Спаситель и Пастырь наш. И зная это, как сладко прославлять нашего Пастыря, словами 22 псалма Давидова. Пастырь мой; я ни в чем не буду нуждаться: Он покоит меня на злачных пажитях и водит меня к водам тихим, подкрепляет душу мою, направляет меня на стези правды ради имени Своего. Если я пойду и долиною смертной тени, не убоюсь зла, потому что Ты со мной; Твой жезл и Твой посох - они успокаивают меня.
 Ты приготовил предо мною трапезу в виду врагов моих; умастил елеем голову мою; чаша моя преисполнена. Так, благость и милость да сопровождают меня во все дни жизни моей, и я пребуду в доме Господнем многие дни (Пс. 22.1-6).
По неразумию своему овцы разбредаются со злачной пажити в ущелья и темные леса. И Пастырь, видя удаляющуюся овцу, которая покидает зеленую лужайку, возвращает ее посохом и отбивает от волков Своим жезлом. 

Давид, сравнивая Господа с возвышенным местом и оградой, которая не дает врагу завладеть достоянием хозяина, и которая преграждает овцам путь к рассеянию, восклицает Ему – води меня и управляй мной. Ты каменная гора моя и ограда моя; ради имени Твоего води меня и управляй мною (Пс. 30.4). Мы должны предать себя на волю своего Пастыря. Мы должны желать того, чтобы Бог управлял нами, водил нас.
Давид точными словами обращался к Богу, Ты возжигаешь светильник мой, Господи; и говорит нам: Бог мой просвещает тьму мою
 (Пс. 17.29). Слепота по причине тьмы перестает быть. Просвещенный, огнем Духа и сам видит куда идти, по причине своего просвещения, и другие видят путь освящаемый светом сосуда с Божественным елеем возженым огнем Духа. Горящий светильник приобретает от Возжигаемого Его, знание духовное – ум Христов. Это мудрость сходящая свыше. Это Царствие Божие внутри нас. Сосуд Духа знает волю Бога и творит ее. Он не в темноте, не в состоянии неведения, но он водим Духом. Просвещенный идет туда, куда ведет его Дух. Не туда, куда пожелается его человеческим желаниям, но туда, куда хочет Бог. Из того, что Христос Духом был веден в пустыню на голод и жажду, на борьбу с лукавым духом, а не в чертоги брачные на пиры и веселье, просвещенный знает, что не всегда его человеческие желания будут согласны с волей Бога. Но сосуд Духа выбирает не свою волю, а волю Всевышнего. Свет просвещающий человека – это свет Христов. В Нем есть жизнь, и жизнь была свет человеков (Ин.1.4,). Светильник, возженный от Огня, видит свет и имеет свет, и светит сам. Он знает, что Бог заповедовал ему главную заповедь. А заповедь Его та, чтобы мы веровали во имя Сына Его Иисуса Христа и любили друг друга, как Он заповедал нам (1Ин. 3.23). И если сосуд светильника не имеет любви, он во тьме, он слеп,
 может упасть и быть разбитым. Но всякий потухший светильник должен быть возжен, и всякий опустошенный вновь наполниться, а если не так, говорит Бог, скоро приду к тебе, и сдвину светильник твой с места его, если не покаешься (Откр.2.5). Светильник должен светить, сосуд должен наполняться. А кто говорит, что он во свете, и ненавидит брата своего, тот еще во тьме. Кто любит брата своего, тот пребывает во свете, и нет в нем соблазна. Кто ненавидит брата своего, тот находится во тьме, и во тьме ходит, и не знает, куда идет, потому что тьма ослепила ему глаза (1Ин. 2.9-11). Говорим что мы зрячи и пребываем во свете, но мы еще во тьме, и тьма ослепила глаза. Есть ощущение наполнения, но сосуд пуст. Говорим, что знаем волю Бога, а творим дела сатаны. Воля Божия есть та, чтобы всякий, видящий Сына и верующий в Него, имел жизнь вечную (Ин. 6.40). Если любовь не дает нам желания действия к пользе и спасению встречаемых нами людей, мы не полные и не горящие сосуды, а юродивые девы
 с потухшими светильниками. Только в любви к Богу и к вечному образу Божьему, который есть человек, может реализовываться воля Творца. 

Как же нужно быть внимательным к тому, что бы нам не оказаться, в числе противников Божьих. Иудейский учитель Гамалиэль, когда-то предупреждал санхедрин: Если дело от Бога, то вы не можете разрушить его; берегитесь, чтобы вам не оказаться и богопротивниками (Деян. 5.39). Часто человек, не слыша Бога и не зная воли Его, пытается разрушить то, что созидает Бог по своему промыслу, Это планы Всевышнего, и Он совершает их. Кто может устоять против Него? И чтобы не погибнуть «идя против рожна», нужно просить у Бога, что бы Его воля была в нашей жизни. Чтобы мы на земле были соработниками Его Божественного промысла и Его воли, которая на небесах. И если даже мы избежим противления Богу, то нам, кроме того, чтобы игнорировать волю древнего змея, нужно еще постараться отбросить собственные желания и похоти, которые несомненно, рано или поздно, столкнутся с правдой Божией в открытом конфликте. Как же необходимо нам, взращивать плоды Духа, исполняться Им, чтобы действовать по воле Божией. Ведь по слову Христа, кто не со Мною, тот против Меня; и кто не собирает со Мною, тот расточает (Мф. 12.30). Не работать с Богом, значит работать против Него. И напротив, мы становимся родными Ему, когда знаем и творим Его волю. Ибо, кто будет исполнять волю Отца Моего Небесного, тот Мне брат, и сестра, и матерь (Мф. 12.50). А вот непокорность есть такой же грех, что волшебство, и противление то же, что идолопоклонство (1Цар. 15.23).
 Это было сказано Саулу, некогда избранному Божьему избраннику, который имея помазание на Царство от пророка Самуила, показал неповиновение Слову Господа. И после этого от Саула отступил Дух Господень, и возмущал его злой дух от Господа (1Цар. 16.14). Сосуд на которого сходил Дух Святой и двигал на исполнение воли Своей,
 тот, кому Бог дал иное сердце (1Цар. 10.9), лишился Духа. А в том храме, где нет Царя, устраивает вертеп беззакония предводитель разбойников. Бесплотному душегубцу попущено от Господа быть там, откуда удалился Он Сам – Удерживающий Владыка, для того чтобы познал человек разницу блаженного бытия того времени, когда он был сосудом Божьим, с горем пребывания в качестве сосуда для нечистого духа. И произошло это все от того, что зная волю Бога, Саул воспротивился ей. Сказал Господь, жалею, что поставил Я Саула царем, ибо он отвратился от Меня и слова Моего не исполнил (1Цар. 15.11). Лишившись Духа Божьего, который двигал Саула к действию во имя Всевышнего, отвергнутый помазанник все равно считал себя руководимым Богом. Но теперь не Божию волю исполнял Саул, а свои человеческие желания помраченные духом нечистым старался исполнить отвергнутый царь. Он уже не замечал, какие плоды приносит его служение, и чью волю исполняет он. Саул, не убив в завоеванном городе тех, кого повелел Господь, стал Его противником, и отступил от него Дух. А без Духа Саул убил восемьдесят священников Божьих. Быв мягким к греховному, оказался жесток к Божьему. 
Мы видим, что не в каком-то определенном поступке мудрость. Мудрость не в поступках, и добро и зло это не есть поступки. А добро и мудрость в знании и совершении воли Божьей. Только исполненными Духом Святым, будучи верными и послушными, мы сможем четко слышать волю Божию в своих сердцах. 

Например, о Давиде написано, что прелюбодеяние и убийство его было большим злом в очах Бога.
 А в конце следующей главы написано, что он весь народ завоеванных городов положил под пилы, молоты и топоры. Но что это было злом в очах Господа, ничего не сказано. Иудеи без разума духовного, противившись Богу, оправдываясь законом, не ведая воли Божией распяли Сына Его. Противление Богу это грех, лишающий спасения. Слепой не видит прямого и спасительного пути, не знает воли Божией. Сердце, противящееся голосу Духа, не обрезано от жира эгоизма и гордости. Стефан, исполненный Духом, перед своей мученической кончиной говорил: Жестоковыйные! люди с необрезанным сердцем и ушами! вы всегда противитесь Духу Святому, как отцы ваши, так и вы (Деян. 7.51). Поэтому угождает Богу не тот, кто считает себя Божьим, но тот, который знает Бога, слушает Его, и исполняет волю Его. Ибо не тот Иудей, кто таков по наружности, и не то обрезание, которое наружно, на плоти; но тот Иудей, кто внутренне таков, и то обрезание, которое в сердце, по духу, а не по букве (Рим. 2.28,29). Сердце обрезанное, чувствительно к любому движению Духа. Оно чувствует и знает Бога. Оно не противится Богу. Такое сердце – мудрое сердце. В таком сердце, есть Царствие Божие. В нем есть Царь. Такое обрезанное и чистое сердце требует Бог в жертву себе. Но не всякий дар угоден Царю, а только дар богатый и чистый. Сердце смиренное,
 украшенное драгоценной верой, – лучший дар Богу. Ветхозаветные жертвы не принимались священником, если даже губа ягненка (ложь, злоречие и гордость) была рассечена. Не всякое сердце берет Себе Бог. Нужно ли Ему сердце злое, надменное, осуждающее? Такое ли нечистое место мы сделаем храмом для Всевышнего? Такую ли обитель предложим Царю Небесному? Такой ли дар принесем Святейшему Богу? Войдет ли в него Царь Славы? Нет. Но в какое сердце войдет Он? В любящее и верное. В то сердце, где любовь к Богу и к ближним. В то сердце, которое пребывает в верности Ему, Его словам и заповедям. Вот в таком сердце сотворит Бог Себе обитель и храм. Кто любит Меня, тот соблюдет слово Мое; и Отец Мой возлюбит его, и Мы придем к нему и обитель у него сотворим. (Ин. 14.23).

Сердце наше должно очиститься от нечистоты, от того, что противно Богу. В очистившееся сердце войдет мудрость сходящая свыше.
 Соломон просил этой мудрости, просил разумного сердца, которое мудростью Божией будет отличать зло то добра, а тьму от света. Потому что горе тем, которые зло называют добром, и добро - злом, тьму почитают светом, и свет - тьмою, горькое почитают сладким, и сладкое - горьким! (Ис. 5.20). И Соломон в молитве своей просил: «Даруй же рабу Твоему сердце разумное, чтобы судить народ Твой и различать, что добро и что зло» (3Цар. 3.9-15). Без Духа Святого, сердце не станет разумным, так как очи непросвещенного сердца слепы, и не могут видеть ясно. Только глазная мазь Духа Святого может открыть очи нашего сердца. Глазною мазью помажь глаза твои, чтобы видеть (Откр. 3.18).

Вот почему Апостол увещевает ревновать особенно о даре пророчества, а пророчество это в первую очередь знать волю Господню. 

Сосуд Духа должен иметь верность слову своего Господина. Верность – вера, упование, преданность в любви, смиренное предстояние, это то, без чего сосуд не может понести дара Святого Духа.

Православные когда-то именовались правоверными. Верными Богу. Православие значит правоверие. И чтобы быть настоящим православным – правоверным, нужно прежде всего не быть противником Божьим, его словам, заповедям и воле Его, т.е. быть верным тому, что говорит Бог. Христианин, тем более правоверный, не может быть верным, если противится Богу. Даже под давлением мы должны быть верны. Ведь святые мученики Христовы были верны Ему до самой смерти, претерпевая, невыносимые даже для смотрящих глаз, мучения. 

Как часто Бог обличает нас через совесть, Духом Своим Святым. А мы, бывает не слышим, отмахиваемся, заглушаем Его голос в себе самоуспокоением и антидепрессантами. Противимся, оставляем свою присягу, быть верным Ему. А ведь Крещение… это обещание Богу доброй совести (1Пет. 3.21). Это обещание верности. 

Предупреждает нас Господь об опасности иметь противление Духу. Ведь Дух Святой становится противником нашим, если мы противимся Ему. Он становится обличающим нас в совести нашей пред судом Всевышнего.
 Голос Божий через совесть становится нам соперником, с которым нам необходимо примирится, чтобы не быть осужденными. Мирись с соперником твоим скорее, пока ты еще на пути с ним, чтобы соперник не отдал тебя судье, а судья не отдал бы тебя слуге, и не ввергли бы тебя в темницу (Мф. 5.25). Пока мы имеем время земного бытия, мы на пути с Ним, действующим в нас совестью – советом и обличением. За гробом пути не будет, а будет суд и Судия. Да не будем же мы, вопреки предостережению Спасителя, из Слова Божьего и из Духа Его, говорящего нам через совесть, делать себе соперника. Но примиримся с Ним, станем соратниками Ему, друзьями и родными Ему.

Нам нужно желать от всего сердца, всем помышлением, быть в Боге, иметь в себе Дух Его, знать волю Его и выполнять ее. Наше желание это Бог и Его Царство. Нужно желать Его, звать Его, и знать Его. И Дух и невеста говорят: прииди! И слышавший да скажет прииди! Жаждущий пусть приходит, и желающий пусть берет воду жизни даром (Откр. 22.17). Эту воду принес нам Спаситель. Он раздает ее даром. Он дарит нам Дух Свой, Который от Отца исходит. В праздник кущей (это пятидесятый день по Пасхе – наша Пятидесятница) Христос возгласил, говоря: кто жаждет, иди ко Мне и пей. Кто верует в Меня, у того, как сказано в Писании,
 из чрева потекут реки воды живой (Ин. 7.37,38). А кто будет пить воду, которую Я дам ему, тот не будет жаждать вовек; но вода, которую Я дам ему, сделается в нем источником воды, текущей в жизнь вечную (Ин. 4.14).

Как желанна эта вода! Как желает иссушенное грехом, и отлученное от Источника естество человека, припасть к этой воде, и пить. Но человек в жажде припадает то к одному, то к другому источнику, и очень часто обманывается, пия влагу из источников мутных – плотских и душевных. Как же узнать, как понять, что это не тот источник? Если пьем и не наполняемся, если жажда мучит нас, и нет отрады, то тот источник, у которого мы сидим, не истинный, нечистый, а мутный и чужой. Если жажда разгорается опять, и нет удовлетворения, нужно идти к тому потоку, где вода Живая. 

Из какого источника пьем мы? Наполнены ли мы Водой Живой? Есть ли утоление жажды? Живем ли по Духу? Есть ли плоды духовной жизни? И изливается ли вода живая из нашего чрева, для утоления жажды других?

Принимающий Воду Живую, от Иисуса Христа, оживляет свое сердце. Окаменевшее, отвердевшее, оно оживает для Бога. Сказал через Иезекииля Господь Бог. И дам вам сердце новое, и дух новый дам вам; и возьму из плоти вашей сердце каменное, и дам вам сердце плотяное. Вложу внутрь вас дух Мой и сделаю то, что вы будете ходить в заповедях Моих и уставы Мои будете соблюдать и выполнять. И будете жить на земле, которую Я дал отцам вашим, и будете Моим народом, и Я буду вашим Богом. И освобожу вас от всех нечистот ваших, и призову хлеб, и умножу его, и не дам вам терпеть голода. (Иез. 36.26-29). Обещано было людям, еще до пришествия Христа, спасение, благодать, очищение и ведение Бога. Сила Божия и благодать сообщается нам Духом Святым. Мы имеем возможность быть послушными, верными, творящими правду Божию – быть народом Божьим. Нам дана Живая Вода – Дух Его, и дан Хлеб Его – Слово Христово, которое живит человеческую душу. Народ, отвергший Сына Божьего, лишается этого Хлеба и лишается этой Воды. Вот наступают дни, говорит Господь Бог, когда Я пошлю на землю голод, - не голод хлеба, не жажду воды, но жажду слышания слов Господних (Ам. 8.11). 

Если тот, кто устыдится своего нищенского, бездуховного состояния – своей нечистоты, кто придет в себя подобно блудному сыну, и подумав, сколько наемников у отца моего избыточествуют хлебом, а я умираю от голода, и встанет, и пойдет к отцу своему и скажет ему: отче! я согрешил против неба и пред тобою (Лк. 15.16-18), тот будет принят Господом, облачен в светлые одежды, украшен, и введен в дом наследия своего. Нам, тем, кто жаждет, кто противится, кто ушел в страну далекую из отцовского дома, кто голоден и питается рожками, которые едят свиньи (Лк. 15.16), а не хлебом Жизни, кто пьет от мутных источников, Бог говорит: Жаждущие! идите все к водам; даже и вы, у которых нет серебра, идите, покупайте и ешьте; идите, покупайте без серебра и без платы вино и молоко. Для чего вам отвешивать серебро за то, что не хлеб, и трудовое свое за то, что не насыщает? Послушайте Меня внимательно и вкушайте благо, и душа ваша да насладится туком (Ис. 55.1,2).

Как купить без серебра? Это вопрос. Обычно покупают на деньги, а если без них? Подобное же повеление о купле, есть в Откровении апостола Иоанна. Советую тебе купить у Меня золото, огнем очищенное, чтобы тебе обогатиться, и белую одежду, чтобы одеться, и чтобы не видна была срамота наготы твоей, и глазною мазью помажь глаза твои, чтобы видеть (Откр. 3.18). Как купить золото, если мы золотом и серебром платим за покупку? Или у Соломона: Купи истину и не продавай мудрости и учения и разума (Прит. 23.23). Как купить истину и мудрость? За какие деньги, за какое золото? Праведный Иов говоря, что человек зная драгоценные камни и плавя золото, не знает как добыть мудрость сходящую свыше. Какова цена ее и чем заплатить за нее. Где премудрость обретается? и где место разума? Не знает человек цены ее, и она не обретается на земле живых (Иов. 28.12,13). Так чем же, и за какую цену купить? Только драгоценной верой, и верностью Богу. И сказал человеку: вот, страх Господень есть истинная премудрость, и удаление от зла - разум (Иов. 28.28). Ведь страх Господень это начало верности Богу, это мудрость,
 которая выбирает истину и правду Божию, а любовь к Богу, это тоже верность, но уже совершенная. Страх Божий в начале пути делает человека верным и покорным Богу, а любовь утверждает в верности совершенно. И апостол Петр говорит, что терпеливость в вере нашей – наша верность, может оказаться драгоценнее
 всего золота мира сего. И этой драгоценностью покупается то духовное золото благодати, те белые одежды, которые не купить за золото мира сего. Наша драгоценная вера, вкупе с драгоценной Кровью Христа,
 покупают нам то, что не купить за все богатства земных царей. Отвергнув противление Богу, драгоценной верностью Ему, да купим без золота и серебра, сокровище блаженных. Побеждающему искушения, и пребывающему верным Ему, Бог дает обещанное наследие в Царстве Своем. Даже если ты блудный сын, у тебя все еще есть возможность победить в себе противление Богу и грех, и опять стать сыном Ему. Побеждающий наследует все, и буду ему Богом, и он будет Мне сыном. Я есмь Альфа и Омега, начало и конец; жаждущему дам даром от источника воды живой (Откр. 21.6,7). Свой Дух, Себя Самого, Он обещает нам. Его воды напитают наши засохшие сердца. Он Сам обещан нам, Он обещал нам Самого Себя. Мы можем «купить без золота» Его благодать – Воду Живую. Чем? Верностью и верой, которая рождается из страха Его, и которая преображается в верность любви, заповеданную Сыном Его. И через Сына, мы сами становимся сыновьями Его, которым уже не нужно покупать – сыновьям Отец дает даром.

К воде жизни призывает нас Верный, требующий верности от нас. Чтобы быть сыном Его, нужно быть верным Ему. Т.е. не противится воле Его. Нас призывает Господь к Себе, чтобы быть в нас. Чтобы подобно богатому Отцу, в притче о блудном сыне, одарить нас драгоценным перстнем и одеть в белые дорогие одежды.
 Облечь нас в святость и мудрость, чтобы сделать нас преподобными Себе, обожив нас Духом Своим, всыновив Себе любовью Своей, через Первенца Своего Иисуса Христа, Который есть свидетель верный, первенец из мертвых и владыка царей земных (Откр. 1.5). Призывает нас Господь, чтобы мы имели жизнь в Нем. Чтобы от полноты Его все мы приняли и благодать на благодать (Ин. 1.16). 

По этой причине и сказано Призывающим нас к Себе, быть верными, а не лукавыми рабами: Ищите Господа, когда можно найти Его; призывайте Его, когда Он близко. Да оставит нечестивый путь свой и беззаконник - помыслы свои, и да обратится к Господу, и Он помилует его, и к Богу нашему, ибо Он многомилостив (Ис. 55.6,7). Мы должны верой и верностью искать Его. Наша молитва должна быть как у Давида, который желал быть с Богом, и который знал, что без Бога он невежда и не разумеющий; как скот пред Ним (Пс. 72.22). Поэтому так горяча его молитва к Богу, научающему, вразумляющему и ведущему прямым путем правды в Жизнь вечную. Простираю к Тебе руки мои; душа моя - к Тебе, как жаждущая земля. Научи меня исполнять волю Твою, потому что Ты Бог мой; Дух Твой благий да ведет меня в землю правды (Пс. 142.6,10). 

Мы в пришествии Сына Божьего сподоблены быть причастниками Божества. Бог стал человеком, что бы мы могли стать богами. Я сказал: вы - боги, и сыны Всевышнего - все вы (Пс. 81.6). Принимающий Сына Божьего, принимает и Дух Его, и знамения будут над уверовавшими. Кто будет веровать и креститься, спасен будет; а кто не будет веровать, осужден будет. Уверовавших же будут сопровождать сии знамения: именем Моим будут изгонять бесов; будут говорить новыми языками; будут брать змей; и если что смертоносное выпьют, не повредит им; возложат руки на больных, и они будут здоровы (Мк. 16.15-18). Духом Святым, эти знамения проявляются над истинно уверовавшими. Но есть немало общин, которые знамение новых языков, подняли на знамя своей церкви, в некотором смысле превозносясь этим над другими христианами, считая, что все древние церкви потерявшие языки, утеряли и благодать Святого Духа. Хотя и написано в обличение такого мнения, что языки суть знамение не для верующих, а для неверующих (1Кор. 14.22). Для православных, вопрос о языках не так уж и важен, но пятидесятническое и харизматические движения ставят языки во главу угла своей духовной жизни.
 Так как же относится к глоссолалии нам, православным? Ведь существуют крайние позиции мнений в православии по отношению к этому явлению непонятного языка в молитве. Как призывать и молиться Богу учит нас Писание, и каково значение дара языков?

Мое личное мнение к глоссолалии таково. 

Глоссолалия в проявлении и действии Святого Духа имело, и сейчас иногда имеет место в некоторых христианах, верующих в Сына Божьего. Так как сказал Христос: уверовавших же будут сопровождать сии знамения:… будут говорить новыми языками… (Мк. 16.15-18). И еще писал апостол: братия, ревнуйте о том, чтобы пророчествовать, но не запрещайте говорить и языками (1Кор. 14.39). Но большая часть считающих, что их языки это дар Духа Святого, заблуждаются в своем мнении, что имеют дар. Т.к. проявление духовной силы может происходить не только от Духа Святого, но и от человеческих эмоций, и даже от духов нечистых. И в людях с языками, последнее действие наблюдается достаточно часто. Так и в древних израильских школах пророков были пророки Божьи, а были и те, кто говорил не от Бога, а от себя или духа нечистого. Таковых Господь через истинных пророков обличал. 
В Православной Церкви первоначальный дар языков прекратился, и истолкования глоссолалии упразднилось. И по причине опасности встречающихся небожественных факторов в глоссолалии, влияние которых увеличивалась прогрессивно в другую сторону от истинного исполнения Духом Святым, Церковь отошла от такой практики молитвы. Церковь, не назидаемая глоссолалией, (так как назидания в слове и смысле языки не давали), отвергла языки как общественное молитвословие, которые еще в апостольское время вносили по причине упразднения истолкования неустройство в богослужение и духовную жизнь некоторых христианских общин. Как и сам апостол говорит: Если кто говорит на языке, двое, или много трое, и то порознь, а один изъясняй. Если же не будет истолкователя, то молчи в церкви, а говори себе и Богу (1Кор. 14.27,28). Т.е языки были выведены из богослужений апостольской Церкви еще при жизни апостолов. Поэтому апостол и предрек, что языки умолкнут, и знание упразднится (1Кор. 13.8).
 Т.е. было предсказано апостолом, который сам свидетельствовал: я более всех вас говорю языками (1Кор. 14,18), что в употреблении Церкви, широкого дара языков не будет. А также не будет и знания
 которое истолковывает эти языки. И вопрос: зачем замок,
 если нет от него ключа? Тем более, зачем замок, если он, для некоторых имеющих, закрывает дверь (по причине подмены дара) в Царство Божие, а ключа его отпирающего – нет? Конечно же, не все так категорично в отношении глассолалии. Ведь, частное проявление дара Святого Духа в молении на языках, имеет место у людей духовных. И их моление Духом, даже без истолкования, есть действительно молитва харизматическая, в которой сердце исполнено чувствами духовными и святыми, любовью и благодарением, покаянием или прошением святым. В таком состоянии, молящийся может пребывать не рассеянно в молитве долгое время, в отличи от того, кто молится умом и своими словами, или словами молитвослова.

На сегодняшний день Церковь фактически отвергла глоссолалию в богослужении, чтобы в церкви все было благопристойно и чинно (1Кор. 14.40), как и указал апостол: если же не будет истолкователя, то молчи в церкви, а говори себе и Богу (1Кор. 14.27,28). Дар же истолкования языков пропал вообще, и притом же упразднилось истолкование не только чужих, но и своих языков. Назидание – т.е. научение (поучение себя в истине Христовой), от дара языков, которыми говорили тайны Божии, исчезло совсем. Так если и вы языком произносите невразумительные слова, то как узнают, что вы говорите? Вы будете говорить на ветер. Сколько, например, различных слов в мире, и ни одного из них нет без значения. Но если я не разумею значения слов, то я для говорящего чужестранец, и говорящий для меня чужестранец. Так и вы, ревнуя о дарах духовных, старайтесь обогатиться ими к назиданию церкви. А потому, говорящий на незнакомом языке, молись о даре истолкования (1Кор. 14.9-13). Где в харизматических общинах мы найдем истолкователя языков? Наверняка нигде. Глоссолалия есть, а назидания нет. Соль теряет свою силу. И молитвенные собрания пятидесятников, не выглядят ли неприглядно и неблагопристойно, как и говорит апостол, когда шум собрания их, как шум базара? Если вся церковь сойдется вместе, и все станут говорить языками, и войдут к вам незнающие или неверующие, то не скажут ли, что вы беснуетесь? (1Кор. 14.23). Так настолько ли важна и нужна глоссолалия современной Церкви, если тем более, в большем числе, она разбавлена явно не Божьим действием Духа Святого, а эмоциями, возбуждением крови, и человеческими страстями? 

Вопрос: осталась ли наша Церковь без молитвы вообще, и в частности без молитвы харизматической, на многие века? Нет, не осталась! Но Церковь выбрала полезнейшее. Отвергнув то, что перестало служить к назиданию, а значит и к пользе,
 Церковь утверждая что, Бог не есть Бог неустройства, но мира, и что везде кроме Коринфской общины все благопристойно и чинно, и так бывает во всех церквах у святых (1Кор. 14.33), избрала путь умной молитвы – назидающей, понятной и доступной всем. И притом выбор этот сделан по совету апостола. Что же делать? Говорит он, стану молиться духом, стану молиться и умом; буду петь духом, буду петь и умом… (1Кор. 14.15). Благодарю Бога моего: я более всех вас говорю языками; но в церкви хочу лучше пять слов сказать умом моим, чтобы и других наставить, нежели тьму слов на незнакомом языке. И добавил, что мы не должны в отношении поучения, назидания и разума быть как младенцы, непонимающие то, что они лепечут, прежде чем научатся говорить,
 но чтобы все доставляло назидание и пользу. Братия! не будьте дети умом: на злое будьте младенцы, а по уму будьте совершеннолетни (1Кор. 14.18-20). С обычной общецерковной молитвой, в Церкви присутствуют практики частных умно-сердечных молитвословий. Это особые молитвенные состояния, когда молитвенник-исихаст предстоит Самому Богу, и в своем сердце непрестанно молится и духом и умом, как и сказал апостол: стану молиться духом, стану молиться и умом; буду петь духом, буду петь и умом (1Кор. 14.15). Такой молитвой выполняется на практике увещевание апостола Павла, непрестанно молитесь (1Фесс. 5.17), всякою молитвою и прошением молитесь во всякое время духом, и старайтесь о сем самом со всяким постоянством. (Еф. 6.18,19).

Без молитвы нет духовной жизни, нет общения с Богом, нет Царствия Божьего, которое внутри нас есть. Потому что не молящийся, не обращающийся к Богу воздыханиями, не слышит слово от своего Господа, а значит и не повинуется Ему. Царствие Небесное и молитва Небесному Царю неотделимы.

�








� Нас обличает апостол Павел. Отрезвитесь, как должно, и не грешите; ибо, к стыду вашему скажу, некоторые из вас не знают Бога. (1Кор. 15.34)


� Как проповедовали о Царстве св. Иоанн Кронштадский, прп. Серафим Саровский, свт. Лука Войно-Ясенецкий, арх. Софроний Сахаров и другие пастыри нашей Церкви.


� Литургия, Крещение, Венчание и др.


� Невыразимой словами.


� Замечательно написано о молитве покаянной у свт. Игнатия Брянчанинова в его 2 томе Аскетических опытов.


� Мир оставляю вам, мир Мой даю вам; не так, как мiр дает, Я даю вам. Да не смущается сердце ваше и да не устрашается. (Ин. 14.27)


� То, что от сущности Бога, то, не может быть во времени и иметь начало как любое Его творение. И что от Сущности Его, то, и Само является Богом. Если Бог говорит, то Его Слово предвечно, вне времени и прежде творении, и Слово Его, есть Бог. В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог (Ин. 1.1). Если Дух Святой подающий жизнь исходит от Отца, то Он присносущно исходит, и Дух есть истинный Бог. О Триединстве воспел пророк Давид. Словом Господа сотворены небеса, и Духом уст Его - все воинство их (Пс. 32.6)


� Или иногда вместо движения приводят пример телесного дыхания.


� Безначальный = не имеющий начала, существовавший всегда


� Присносущный = всегда существовавший и существующий


� Известна история об одном христианине, которого подвигли эти слова на раскаяние и обращение от греха. Один христианин был одержим страстью пьянства. Он ежедневно упивался вином в кабаке. Однажды единоверец, проходя мимо, случайно увидел его в питейной, в неприглядном виде, пьющим вино. И он написал записку, которую передал через мальчика этому пьянице. Прочитав записку, нерадивый христианин оставил в волнении стакан и выбежал на улицу. Никого не увидев, он пришел в умиление и в последствии покаявшись обратился от своей страсти. В записке было написано.  Так да светит свет ваш пред людьми… Но упаси нас Бог, от такого света, который не прославляет Отца нашего Небесного.


� Подробней о этом в главе, «Плоды Духа: милосердие и любовь».


� Да грядет Господь!


� Так ведь и должно быть на самом деле, потому что благодать Божия должна обитать внутри нас, в сердце нашем, ибо Господь сказал: царствие Божие внутрь вас есть. Под Царствием же Божиим Господь разумел благодать Духа Святого. Вот это Царствие Божие теперь внутрь вас и находиться, а благодать Духа Святого и отвне осиявает, и согревает нас, и, преисполняя многоразлиным благоуханием окружающий нас воздух, услаждает наши чувства пренебесным услаждением, напояя сердца наши радостью неизглаголанною. (Из беседы прп. Серафима с Мотовиловым)





� Стих приводится в славянском переводе с Септуагинты.


� Вкупе = собранными вместе.


� Теодицея - Богооправдание Божественной благости в Его промысле и заботе о нашем мире, несмотря на случающееся зло и страдания в жизни людей. 


� Наверное, каждому второму призывнику на службу в армию, бабушка дает с собой на службу образок с напечатанным на обратной стороне «Живый в помощи». Брючные ремни, обложки для паспортов, складные иконочки, магнитики на холодильники, пояса, на всем можно встретить этот 90 псалом. Наверняка в каждом доме он есть, и многие читают его каждый день для победы над видимыми и невидимыми врагами, для защиты от всякого зла. Но есть ли у многих читающих его, то упование, за которое Господь обещает защиту и ограждение? Говорит Господу: "прибежище мое и защита моя, Бог мой, на Которого я уповаю!" (Пс. 90.2).


� Среди православных христиан очень любим 90 псалом, а среди других христианских Церквей, не менее популярен 22 псалом «Пастырь мой». Если Голливуд показывает в фильме священнослужителя, то как правило там будет строчка из этого псалма. Но и этот псалом учит нас упованию. Без упования на Бога, на Его святую волю, мы не можем именоваться верующими. И наша надежда должна быть не на заученный текст (а чаще бывает даже ни разу не прочитанный, а только носимый с собой в кармане или сумочке), но надежда на Бога Живого, Который есть защита всем уповающим на Него.


� Оптимально: глава из Ветхого Завета, глава из Евангелия, глава из Посланий.


� Кто разумеет делать добро и не делает, тому грех. (Иак. 4.17)


� По своей человеческой природе, которая была немощной и скорбела перед страданием на Кресте, Христос оставил всему роду человеческому образец упования, надежды и смирения перед волей Отца Небесного в своих словах молитвы в Гефсиманском саду.


� Адаму же сказал Бог:… проклята земля за тебя; со скорбью будешь питаться от нее во все дни жизни твоей; терния и волчцы произрастит она тебе; и будешь питаться полевою травою; в поте лица твоего будешь есть хлеб, доколе не возвратишься в землю, из которой ты взят. (Быт. 3.17-19)


� Или как в славянском переводе с Септуагинты написано вместо «поддержит»,  препитает тя (Пс. 74.23).


� Мало того, такая молитва, где нет смирения и покаяния, очень опасна тем, что человек может по тщеславию, а потом и по гордыне, вознестись над Волей Бога. Просить о выполнении только того, что угодно ему самому. Это приводит к тому, что человек считает себя выше других и свое мнение ставит во главу бытия как своего, так и окружающих. Предел такой гордыни, восстание на промысел Божий и отпадение от Господа.


� Предписания для соблюдения в Торе (Пятикнижие пророка Моисея) которые большей своей частью были прообразом того, что исполнилось в пришествии Машиаха Иешуа (Христа Иисуса). Сам Христос сказал: «истинно говорю вам: доколе не прейдет небо и земля, ни одна иота или ни одна черта не прейдет из закона, пока не исполнится все». (Мф. 5.18). Пока не исполнится все, что было возвещено о Мне, и что было прообразом Моего. Для того, чтобы все поняли, что это дело Искупления и крестной Жертвы, воля Бога Небесного.


� Вот, душа надменная не успокоится, а праведный своею верою жив будет. (Авв. 2.4)


� См. Глава: «Царство Божие и Церковь – Тело Христово». 


� Мф. 23.23.


� В народе говорят, что понять, значит простить. Премудрый Соломон, говорил о снисхождении к злословящему его человеку. Нет человека праведного на земле, который делал бы добро и не грешил бы; поэтому не на всякое слово, которое говорят, обращай внимание, чтобы не услышать тебе раба твоего, когда он злословит тебя; ибо сердце твое знает много случаев, когда и сам ты злословил других. (Ек. 7.20-22). А блаженный Августин высказывал мысль, что если человек молится о спасении обидчика, то он уже возлюбил его, потому что молящийся не может не любить и он выполняет заповедь Христа. Мы насильно не можем вызвать у себя чувство горячей любви к врагу. Не можем возлюбить врага такой любовью, какой любим близких нам, но мы можем, разумом заставить себя помолится о спасении, вразумлении и исправлении обидчика. Возможно за такие добрые усилия, нам может быть дарована благодать горячей Любви Духа Святого.


� Многие очистятся, убелятся и переплавлены будут в искушении (Дан. 12.10). Не бойся ничего, что тебе надобно будет претерпеть. Вот, диавол будет ввергать из среды вас в темницу, чтобы искусить вас... Будь верен до смерти, и дам тебе венец жизни. (Откр. 2.10)


� Писание говорит, что падшие ангелы еще не все, в своем числе, связаны узами ада по той причине, что Всевышний позволяет им действовать в мире с тем, чтобы у человека был выбор между добром и злом. Книга Еноха рассказывает что лишь только те, из падших, кто выпросил себе человеческое тело и согрешив в нём, связаны до суда адскими узами мрака (2Пет. 2.4).


� Подробно о Царстве Божием, дьяволе и человеке, предлагаю почитать в приложении к этой главе - (Приложение: О сатане).


� И был день, когда пришли сыны Божии предстать пред Господа; между ними пришел и сатана. И сказал Господь сатане: откуда ты пришел? И отвечал сатана Господу и сказал: я ходил по земле и обошел ее. И сказал Господь сатане: обратил ли ты внимание твое на раба Моего Иова? ибо нет такого, как он, на земле: человек непорочный, справедливый, богобоязненный и удаляющийся от зла. И отвечал сатана Господу и сказал: разве даром богобоязнен Иов? (Иов. 1.6-9).


� Итак, мы должны всегда во смирении призывать Господа и молить, да не попустит на нас быти искушению выше силы нашея, но да избавит нас от лукавого. Ибо когда Господь оставит человека самому себе, тогда диавол готов стереть его, яко мельничный жернов пшеничное зерно. Прп. Серафим Саровский


� Свободой выбора добра и зла, послушания и преслушания воле Творца


� Словом Господа сотворены небеса, и Духом уст Его - все воинство их: (Пс. 32.6)


� В исламе есть также предание о том что причиной отпадения ангелов было человеческое естество которое было возвеличено Творцом. «Вот Мы сказали ангелам: "Падите ниц перед Адамом". Они пали ниц, кроме Иблиса, он отказался, возгордился и стал одним из неверующих» (Коран Сура «Корова», 2.34).





� Вопросы Анастасия Синайского. Вопрос. Имеет ли бытие твари конец существования? Ответ. Бог ведает прежде бытия все. Говорят святые отцы, как наполнится число святых мужей, число отпавших ангелов и наполнится горняя утварь, ангельский чин, тогда будет конец сей жизни.


� О том, что число полноты должно быть без ущерба мы видим из примера 12 апостолов. Христос дает обетование полному числу двенадцати апостолов. Вы в пакибытии, когда сядет Сын Человеческий на престоле славы Своей, сядете и вы на двенадцати престолах судить двенадцать колен Израилевых (Мф. 19.28). Но Иуда Искариот отпал от числа апостолов и чтобы восполнить число, был принят по жребию Матфий. Т.е. полнота апостольского числа даже при отпадении сына погибели должна была быть не нарушенной. И поставили двоих: Иосифа, называемого Варсавою, который прозван Иустом, и Матфия; и помолились и сказали: Ты, Господи, Сердцеведец всех, покажи из сих двоих одного, которого Ты избрал принять жребий сего служения и Апостольства, от которого отпал Иуда, чтобы идти в свое место. И бросили о них жребий, и выпал жребий Матфию, и он сопричислен к одиннадцати Апостолам (Деян. 1.23-26).


� Бог создал человека для нетления и сделал его образом вечного бытия Своего, но завистью дьявола смерть вошла в мир  (Прем.Сол.  2.23-24).


� Даже оставшимся верными Господу ангелам было необычно смотреть на зло, делаемое людьми, которые по замыслу творца должны пройти свой жизненный путь. И в притче Христовой ангелы имеющие ревность по чистоте и добродетели предлагают вырвать или выполоть злых, из среды человеческого общества. Но человек одарен от Бога покаянием. И если сегодня человек зол, то завтра может быть свят. И на предложение ангелов Господь говорит, что нужно дождаться времени жатвы. Хочешь ли, мы пойдем, выберем их? Но он сказал: нет, - чтобы, выбирая плевелы, вы не выдергали вместе с ними пшеницы, оставьте расти вместе то и другое до жатвы; и во время жатвы я скажу жнецам: соберите прежде плевелы и свяжите их в связки, чтобы сжечь их, а пшеницу уберите в житницу мою (Мф. 13.28-30).


В Исламе есть также история о недовольстве ангелов. Господь сказал ангелам: «Я установлю на земле наместника». Они сказали: «Неужели Ты поселишь там того, кто будет распространять нечестие и проливать кровь, тогда как мы прославляем Тебя хвалой и освящаем Тебя?» Он сказал: «Воистину, Я знаю то, чего вы не знаете» (Коран Сура - корова 2.30).


� В особенности Сын человеческий и Сын Божий – Иисус Христос.


� Не все ли они суть служебные духи, посылаемые на служение для тех, которые имеют наследовать спасение? (Евр.1.14)


� Хвалите Господа с небес, хвалите Его в вышних. Хвалите Его, все Ангелы Его, хвалите Его, все воинства Его. (Пс. 148.1,2)


� Свт. Игнатий Брянчанинов. Аскетическая проповедь. Поучение в 4 неделю Великого поста.


� Для сего приимите всеоружие Божие, дабы вы могли противостать в день злый и, все преодолев, устоять. Итак станьте, препоясав чресла ваши истиною и облекшись в броню праведности, и обув ноги в готовность благовествовать мир; а паче всего возьмите щит веры, которым возможете угасить все раскаленные стрелы лукавого; и шлем спасения возьмите, и меч духовный, который есть Слово Божие. Всякою молитвою и прошением молитесь во всякое время духом, и старайтесь о сем самом со всяким постоянством. (Еф.6.13-18)


� Как у пророка Исайи о крестных страданиях Иисуса Христа в 53 главе, или о временах страдания Христа в пророчествах о седминах у пророка Даниила.


� Перстный = земляной


� В книге Еноха повествуется, что получившие плоть ангелы любили своих рождающихся детей, поэтому и открывали им то, что сделает их превосходящими род человеческий.


� Мидраш иудеев повествует, что исполины, не имея достаточного количества пищи, обирали людей, и даже поедали человеческую плоть. В Ветхом Завете говорится о Оге Вассанском, который по иудейскому преданию избежал смерти от потопа и прожил еще 800 лет до того, как Моисей убил его в сражении. Ибо только Ог, царь Васанский, оставался из Рефаимов. Вот, одр его, одр железный, и теперь в Равве, у сынов Аммоновых: длина его девять локтей, а ширина его четыре локтя, локтей мужеских (Втор. 3.11). От Ога были потомки исполины, о которых упоминает книга (2Цар. 21.15-22). Это сыны инаковы (Чис. 13.33,34) и (некоторые шестипалые с 24 пальцами) рефаимы  в числе которых был Голиаф и его сродники Сафут и Иесвий. Языческие Вавилонские мифы также полны рассказов о допотопных исполинах.


� Он может воспользоваться одним случайно оброненным словом, чтобы воздвигнуть обвинение против человека, поэтому следует остерегаться «дать сатане возможность открыть рот» (Вав.Талмуд, Брахот 19а). Также раввины усматривают подтверждение этого мнения, кроме случая с обвинением сатаны в истории о Иове, и в строке из Екклезиаста. Даже и в мыслях твоих не злословь царя, и в спальной комнате твоей не злословь богатого; потому что птица небесная может перенести слово твое, и крылатая - пересказать речь твою (Ек. 10.20). Слово крылатая – иудеи переводят и понимают, как ангел, бесплотный дух.


� Не судите, и не будете судимы; не осуждайте, и не будете осуждены; прощайте, и прощены будете; (Лк. 6.37).


� Верный свидетель спасает души, а лживый наговорит много лжи (Прит. 14.25).


� Христос спросил: или думаешь, что Я не могу теперь умолить Отца Моего, и Он представит Мне более, нежели двенадцать легионов Ангелов? (Мф.26.53). Ведь Иисус был Тот, о Ком сказано Сей, будучи сияние славы и образ ипостаси Его и держа все словом силы Своей, совершив Собою очищение грехов наших, воссел одесную престола величия на высоте, будучи столько превосходнее Ангелов, сколько славнейшее пред ними наследовал имя. Ибо кому когда из Ангелов сказал Бог: Ты Сын Мой, Я ныне родил Тебя? И еще: Я буду Ему Отцом, и Он будет Мне Сыном? Также, когда вводит Первородного во вселенную, говорит: и да поклонятся Ему все Ангелы Божии (Евр. 1.3-6).


� Ведь легион бесов, вышедший из одержимого, без позволения Христа не смел войти, даже в свиней.  И бесы просили Его: если выгонишь нас, то пошли нас в стадо свиней. И Он сказал им: идите. И они, выйдя, пошли в стадо свиное. И вот, все стадо свиней бросилось с крутизны в море и погибло в воде (Мф. 8.31,32).


� Наказание нечестивому — огонь и червь (Сир. 8.19). Ибо червь их не умрет, и огонь их не угаснет (Ис. 66.24). Господь Вседержитель … пошлет огонь и червей на их тела, — и они будут чувствовать боль и плакать вечно (Иудиф. 16.17).


� Одним человеком грех вошел в мир, и грехом смерть (Рим. 5.12). Человек согрешил по действию и зависти сатаны. Сатана через свой совет умертвил человека. И от Адама до Моисея смерть и сатана, царствовали в мире (Рим 5.14). Но через Моисея люди получили жизнь в Торе, которую дал Бог народу Своему. Дух Божий был с народом Его. Но Закон, как только тень будущего Искупления и тень Царства Небесного, все же не довел род человеческий до совершенства. Как написано, ибо закон ничего не довел до совершенства; но вводится лучшая надежда, посредством которой мы приближаемся к Богу (Евр. 7.19). Клятва, произнесенная после грехопадения первых людей, так и была на человечестве. Еще не был явлен вселенной Тот, Кто должен был раздавить голову змея. Иудеи различали ангелов, служивших Богу. В их предании ангел забирающий жизнь человека – это падший ангел, которому позволено быть смертью для согрешивших. В Мидраше на книгу Дварим (Исход) говорится, что ангел губитель египетских первенцев, это сатана выполняющий волю Всевышнего. Т.е. по иудейскому учению, смерть, это ангел сатаны, который разлучает душу от тела и находит в забираемой душе свое – грех и отлучение. И только у Христа он не нашел ничего своего. Уже немного Мне говорить с вами; ибо идет князь мира сего, и во Мне не имеет ничего (Ин. 14.30). Только с распятием и воскресением Христа, смерть и владычество смерти-сатаны упразднены. От власти ада Я искуплю их, от смерти избавлю их. Смерть! где твое жало? ад! где твоя победа? (Ос. 13.14). Теперь смерть, имеет силу только над делающими дела самой смерти – сатаны. Христиан же встречают Божии ангелы, разлучая их душу от тела. Умер нищий и отнесен был Ангелами на лоно Авраамово (Лк. 16.22). Как грех царствовал к смерти, так и благодать воцарилась через праведность к жизни вечной Иисусом Христом, Господом нашим (Рим. 5.21).


� Напротив, Царство же Небесное уготовано изначально  для всего творения Божьего, в отличии от огня который опаляет. Приидите, благословенные Отца Моего, наследуйте Царство, уготованное вам от создания мира: (Мф. 25.34). Можно предположить, что по замыслу Бога, причастники Его образа вечного бытия, должны были изначально быть в Боге. Те же, кто вышел от Творца потеряли Его. И то, что они потеряли, стало причиной их страданий.  Множеством беззаконий твоих в неправедной торговле твоей ты осквернил святилища твои; и Я извлеку из среды тебя огонь, который и пожрет тебя (Иез. 28.18).


� Но не всякое бытие есть Жизнь. Христос говорит о воскресении и о Суде всех людей, но одни пойдут в муку вечную, а праведники в жизнь вечную (Мф. 25.46).


� Спаситель рассказал в своей притче, что ад это место где огонь обжигает. Богач страдал в аду от огня, все существо его горело. Умилосердись надо мною и пошли Лазаря, чтобы омочил конец перста своего в воде и прохладил язык мой, ибо я мучаюсь в пламени сем (Лк. 16.24).


� Бог наш есть огнь поядающий. (Евр. 12.29) Вот, имя Господа идет издали, горит гнев Его, и пламя его сильно, уста Его исполнены негодования, и язык Его, как огонь поедающий (Ис. 30.27). В пламенеющем огне совершающего отмщение не познавшим Бога и не покоряющимся благовествованию Господа нашего Иисуса Христа (2Фес. 1.8). Господь Саваоф, пошлет чахлость на тучных его, и между знаменитыми его возжет пламя, как пламя огня. Свет Израиля будет огнем, и Святый его - пламенем, которое сожжет и пожрет терны его и волчцы его в один день; и славный лес его и сад его, от души до тела, истребит; и он будет, как чахлый умирающий (Ис. 10.16-18).


� Апокрифические евангелия не являются авторитетными в Церкви. Но думаю, здесь уместно привести цитату из апокрифа «Евангелие от Фомы» «Иисус сказал: Когда вы рождаете это в себе, то, что вы имеете, спасет вас. Если вы не имеете этого в себе, то, чего вы не имеете в себе, умертвит вас. Иисус сказал: Тот, кто вблизи меня, вблизи огня, и кто вдали от меня, вдали от Царствия». (Апокр. Ев. От Фомы 74.86).


� Советую тебе купить у Меня золото, огнем очищенное, чтобы тебе обогатиться, и белую одежду, чтобы одеться и чтобы не видна была срамота наготы твоей, и глазною мазью помажь глаза твои, чтобы видеть. (Откр. 3.18)


� В Пятикнижии Моисеевом много написано о нечистоте человеческого тела. И среди нечистот выделяется нечистота мертвых тел. Но с первых веков христианства отношение к мертвому телу человека Божьего, в Церкви Божией меняется на противоположное отношение. Сейчас останки добрых христиан, святы. Мы, христиане, по апостолу, храмы Святого Духа. Очень часто Бог прославляет Своих угодников, нетлением и мироточением их останков, дает ими по их смерти целительную силу. От мощей пронизанных Духом Божиим, бесноватые получают избавление от держащего их беса, и совершаются другие Божественные знамения. Если до того, как Царство Небесное было даровано нам Творцом, священник не мог зайти в дом, где был умерший, и не оскверниться, то сейчас прихожан заносят даже в храмы для молитвенного чина погребения. Но всегда ли священник отпевает христианина, человека который свят? Ведь, очень много, отпеваемых, только номинально являются христианами. Иногда, крещенные во Имя Отца и Сына и Святаго Духа, не только не живут, как подобает христианам, но и не верят Богу живя по языческим нормам. Допустимо ли быть священнику у гроба такого человека, и тем более заносить его в храм Божий? И конечно же вопрос о мощах с черного рынка». Увлечение святыми мощами, породило в последние годы всплеск продажи и наводнение «черного рынка» останками, мягко сказать, совсем не святых мощей. Как в истории с греческим дьяконом, который в Германии (2010-11 год) сбывал среди христиан останки людей, выдавая их кости святых угодников. По утверждению полиции было сбыто несколько чемоданов костей. Люди, принимающие в дар частицы мощей, должны знать, что для каждой частицы должно быть сопроводительное письмо и церковный документ с печатью подписанный епископом или священником подтверждающий, что это действительно мощи святого. Так как почитание мертвого тела не христианина, или тем боле человека нечестивого, является не добродетелью, а напротив преступлением заповеди Божией. 


� Царство благодати Божией, которое внутри нас есть. Это святые, соединенные с Духом Святым. Сосуды благодати в которых почивает Бог. 


� См. Беседа прп. Серафима с Мотовиловым о цели христианской жизни.


� Се, стою у двери и стучу: если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему, и буду вечерять с ним, и он со Мною. (Откр. 3.20)


� Цитата из Аграф. Встречается также цитатой слов Господних у св. Иустина Философа в его «Разговоре с Трифоном иудеем»


� Итак, не будьте нерассудительны, но познавайте, что есть воля Божия. (Еф. 5.17).


� Часто используемый словооборот в современном бизнесе, «сколотить состояние».


� Свидетельствует мне совесть моя в Духе Святом. (Рим. 9.1)


� Совесть может быть осквернена и заменена своим образом нечистых мыслей. Ставится ее двойник но с нечистыми устами. Тот голос Святого Обличителя, уже не слышан, так как он умален нечистотой человека. Для чистых все чисто; а для оскверненных и неверных нет ничего чистого, но осквернены и ум их и совесть. (Тит. 1.15). Но иногда крик совести пробивается даже через стену греха, усиленный Словом Бога – Священным Писанием.


� Они же, услышав то и будучи обличаемы совестью, стали уходить один за другим, начиная от старших до последних; и остался один Иисус и женщина, стоящая посреди. (Ин. 8.9)


� Совесть. (Весть = новость, послание; Совет = подсказка, указание; Ты веси (слав) = ты знаешь; Со веси - знать при помощи другого, с другим).


� Слово Божие очищает Голос совести от завала греховного мировоззрения и пороков, где она пребывает закопанной лукавым рабом - плотским разумом. Слово Божие имеет великое спасительное свойство очищения. Как и Христос сказал: Вы уже очищены через слово, которое Я проповедал вам. (Ин.15.3)


� Слово, которое Я говорил, оно будет судить его в последний день. (Ин. 12.48).


� Всякий дух, который исповедует Иисуса Христа, пришедшего во плоти, есть от Бога; (1Иоан. 4.2) Никто не может назвать Иисуса Господом, как только Духом Святым. (1Кор. 12.3).


�  Иером. Софроний. «Старец Силуан Афонский» ч.2 Писания старца Силуана


� Если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие. Рожденное от плоти есть плоть, а рожденное от Духа есть дух (Ин. 3.5-6)


� Ибо в смерти нет памятования о Тебе: во гробе кто будет славить Тебя? (Пс. 6.6) Ибо не преисподняя славит Тебя, не смерть восхваляет Тебя, не нисшедшие в могилу уповают на истину Твою. Живой, только живой прославит Тебя, как я ныне: (Ис. 38.18-20)


� Существует сарказм атеистов по поводу того, что побывавшие духом в преисподней, описывают очень разнообразные мучения и «пытки», но каждый описывает своё. Странно было бы, если все было бы однообразно. Разнообразие загробного мира отражает разнообразие нашей реальности. Сколько дорог, городов, стран. Какое разнообразие природы. Различная архитектура. Разнообразие в добре и многообразие в грехе. Разные люди, разные вкусы предпочтений. Не думаю, что загробный мир меньше и однообразней мира земной реальности.


� Мы помним, как атеистические учителя в советской школе нам с усмешкой приводили истории о раскаленных сковородках и трезубцах в бесовских лапах. Богохульные кадры различных игровых фильмов, бывает, также комедийно обыгрывают этот образ.


� 2Пет. 2.11


� Вот почему мы должны исполняться Духом Божьим. Потому что «полным полное».


� 1Иоан. 5.19


� Богословское определение зла – это, отпадение от Истинного Блага, от Творца.


� Или у ап. Марка 6.11. Отраднее будет Содому и Гоморре в день суда, нежели тому городу.


� Лк. 17.21.


� Премудрость Божия, устами бен Сираха, возвестила и о нищем и о богаче: Три рода людей возненавидела душа моя, и очень отвратительна для меня жизнь их: надменного нищего, лживого богача и старика-прелюбодея, ослабевающего в рассудке. (Сир. 26.3,4)


� Накдимон бен Гурион по имени Бонни, жил в эпоху перед разрушением Второго Храма. Позднее он стал известен под именем как «Накдимон» = «человек ради которого засветило солнце». Это имя было дано ему в результате чуда, которое сотворил с ним Господь. Ради людей, пришедших в Иерусалим в храм на праздник, но нуждавшихся в воде, так как целый год не было дождей, Никодим взял под залог 12 цистерн воды у римлян, отдав тонну серебра. Бог в последний день договора наполнил вычерпанные людьми цистерны дождевой водой и продлил день ярким солнцем, чтобы Никодим вовремя мог отдать занятую под залог воду. (Мидраш на книгу Дварим).


� Пришел также и Никодим, - приходивший прежде к Иисусу ночью, - и принес состав из смирны и алоя, литр около ста. Итак они взяли тело Иисуса и обвили его пеленами с благовониями, как обыкновенно погребают Иудеи. (Ин. 19.39,40).


� Авраам сказал: чадо! вспомни, что ты получил уже доброе твое в жизни твоей, а Лазарь - злое; ныне же он здесь утешается, а ты страдаешь (Лк.16.25) Горе вам, богатые! ибо вы уже получили свое утешение. Горе вам, пресыщенные ныне! ибо взалчете. Горе вам, смеющиеся ныне! ибо восплачете и возрыдаете. (Лк. 6.24,25).


� Если мы читаем Священное Писание, то Бог, через слово Свое, многое объяснит нам. Платон, митрополит Московский говорит: Слово Божие открывает нам настоящий наш образ и подобие. Оно не запрещает заботиться о пропитании, но прежде велит заботиться о просвещении мыслей и непорочности нравов. Оно не запрещает иметь что-либо, но предписывает пределы, чтобы заботы об имении не были бесконечными. Оно не запрещает нам стремиться к чести, но определяет, как ее искать и на что употребить. Она не запрещает нам покоя, но того, который приходит после трудов и состоит в удовлетворении от того, что человек не бесполезен, ни для себя, ни для других. Кто живет по этому закону Божьему, тот понимает себя. 


� Не может, братия мои, смоковница приносить маслины или виноградная лоза смоквы. Также и один источник не может изливать соленую и сладкую воду (Иак. 3.12).


� И ап. Павел слышание благовестия ставит на почетное место. Итак вера от слышания, а слышание от слова Божия. (Рим. 10.17)


� Дух – то Божественное что вдохнул в нас Бог. Чем мы отличаемся от скотов. Мы сродники Богу. Мы знаем Его, молимся Ему и хвалим Его, мы имеем то, что нас роднит с Ним. Только Духом познается Бог.


� Как крайность этого, показывает нам известная шуточный афоризм «Когда же, наконец, все хорошие и добрые люди соберутся вместе, и убьют всех злых людей!». Примерно такой настрой был у строителей мирового коммунизма, когда вопреки библейскому откровению, своими силами пытались возвести «Вавилонское строение», похищая для себя права и власть Божию.


� Духа истины, мир не может принять, потому что не видит Его и не знает Его. (Ин. 14.17)


� В храмах, среди новоначальных, подавляющее число тех, кто ищет от Бога помощи, заступления и исцеления. Редко встретишь человека, который пришел бы из мира в Церковь, по зову сердца, от любви к Богу. 


� Даже добродетель милостыни становится ущербной и обесценивается если она совершается не ради Бога, а побуждением тщеславия. Смотрите, не творите милостыни вашей пред людьми с тем, чтобы они видели вас: иначе не будет вам награды от Отца вашего Небесного. Итак, когда творишь милостыню, не труби перед собою, как делают лицемеры в синагогах и на улицах, чтобы прославляли их люди. Истинно говорю вам: они уже получают награду свою (Мф. 6.1,2).


� Иоанн Златоуст говорит: «И духовное действие может причинить великий вред, когда совершается не для Бога; напротив, и житейское дело может принести великую пользу тому, кто совершает его из любви к Богу».


� Сеющий, делами словами и помышлениями.


� Не во имя того что бы «боженька» помогал, не во имя того что бы «щастье» было, и не во имя того что «я русский», а во имя Господа, во имя того, что Он есть Жизнь вечная, во имя Отца и Сына и Святого Духа Господа, Который дает нам Царствие Свое.


� Отдельная глава этой книги «Царство Небесное в дарах Святого Духа».


� 1Кор. 12.28-30


� Кто будет веровать и крестится, спасен будет; а кто не будет веровать, осужден будет (Мк. 16.16).


� Доколе все придем… в меру полного возраста Христова. (Еф. 4.13)


� Заповедь новую даю вам, да любите друг друга; как Я возлюбил вас, [так] и вы да любите друг друга. По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою. (Ин. 13.34,35)


� Знаю твои дела; ты ни холоден, ни горяч; о, если бы ты был холоден, или горяч! Но, как ты тепл, а не горяч и не холоден, то извергну тебя из уст Моих. (Откр. 3.15,16)


� «Почему мы, батюшка, не имеем такой строгой жизни, какую вели древние подвижники благочестия?» «Потому, - отвечал старец, - что не имеем к тому решимости. Если бы решимость имели, то и жили бы так, как отцы, древле просиявшие подвигами и благочестием, потому что благодать и помощь Божия к верным и всем сердцем ищущим Господа ныне та же, какая была и прежде, ибо, по слову Божию, Иисус Христос вчера и днесь тот же и вовеки».


� Святой пророк Моисей в своей предсмертной песни воспевая величие и милосердие Творца указал на то, что в беззаботной плотской жизни, лишенной духа, а только имеющей телесное пресыщение благами мира сего, есть великая опасность оставления духовной жизни. Опасность того что человек забывает Бога и идет на поводу своего самоугождения. Воля Творца, заменяется волей творения. И как последствие этого оставление упования на Вседержителя. «И утучнел Израиль, и стал упрям; утучнел, отолстел и разжирел; и оставил он Бога, создавшего его, и презрел твердыню спасения своего». (Втор. 32.15) 


� Черта книжников: знание закона, без заботы о жизни по закону. Черта фарисеев: исправность внешнего поведения, без особенной заботы об исправности сердечных чувств и помышлений. Тот и другой нравственный строй осуждены быть вне Царствия Небесного. (свт. Феофан Затворник)


� Мф. 7.14


� Ибо благодать Божия - такова  непреложная  необходимость - после  того, как вначале подвижник ее хорошо распробует, должна  уйти, чтобы его закалять, дабы он стал опытным воином Христовым.  И  без таких искушений никто еще не пришел к  совершенству.  Так  вот,  этот рубеж, на котором многие впали в прелесть,  является  рубежом,  где отступает благодать Божия, чтобы сделать нас, как  мы  сказали,  бойцами, опытными на войне, и чтобы мы не были  всегда  младенцами. Старец Иосиф Афонский «Изложение монашеского опыта».


� 1Кор.14.1,  1Кор.12.31


� Когда  подвижники  достигают  того   рубежа,   где  благодать  по  необходимости  уходит,  они,  не  находя  под  рукой  лекарства для своего исцеления, падают, теряются,  и  так  погибают  тысячи душ, которые вначале явили большую решимость  и  боголюбивую  ревность. И, не зная, по неведению, они назвали сегодня путь Божий,  которым прошли натруженные  стопы  святых,  путем  прелести.  И  по  неведению согрешают, и поносят путь Божий, и препятствуют  желающим  идти по нему. Старец Иосиф Афонский «Изложение монашеского опыта».


� О этом Христос сказал притчу. У одного человека было два сына; и он, подойдя к первому, сказал: сын! пойди сегодня работай в винограднике моем. Но он сказал в ответ: не хочу; а после, раскаявшись, пошел. И подойдя к другому, он сказал то же. Этот сказал в ответ: иду, государь, и не пошел. Который из двух исполнил волю отца? Говорят Ему: первый. Иисус говорит им: истинно говорю вам, что мытари и блудницы вперед вас идут в Царство Божие. (Мф. 21.28-31). Те кто не считают себя сынами Бога, и знают это видя свое непослушание воли Божией, быстрей покаются, чем те, кто уже был на пути спасения, но сойдя с него думает что все еще угождает Богу.


� Ин. 8.44


� Ключ - закон, суд, и понимание Писания.


� На сегодняшний день злободневная тема. Осуждается всякое «посягательство» на церковно-славянский язык. Когда-то латинская церковь считала, что службы и Писание должны читаться только на латыни. Во Франции служба или в Британии, в Испании или Португалии, везде служили на латыни. Любые переводы кроме Септуагинты (греческий перевод Писания, 70-ти) или Вульгаты (латинский перевод Библии) были объявляемы еретическими. Но, не смотря на это, св. Кирилл и Мефодий, создав азбуку для славян перевели для славянских народов Писание и службы, чем конечно же прогневали Римского Папу. Сейчас этот же, некогда понятный славянский язык, возведен в тоже положение, что и латынь. Не препятствует ли стремление сохранить традицию, более глубже вникать в слова Священных Слов? Церковно-славянский язык очень красив и духовен, но сами «защитники» этого языка много ли понимают, когда, например, на утрене читается псалтирь или на литургии «апостол»? Ведь многие слова, совершенно непонятны для уха даже воцерковленного человека. И сейчас, когда есть попытки заменить некоторые Ц-С слова русскими, происходит тот же мятеж, который был вызван противниками исправления книг при патр. Никоне. 


� Игумен Петр Мещерянинов очень часто справедливо пишет о современном искажении иерархии церковных ценностей.


� Всякое растение, которое не Отец Мой Небесный насадил, искоренится (Мф. 15.13).


� Ис. 29.13


� Есть в предании о св. Серафиме Саровском, записанные слова из откровения святого, сказанные им о фарисейской жизни духовенства. Некоторыми ставится по сомнение достоверность того, что святой говорил это. Не буду спорить. Но все же, приведу их здесь. Я, убогий Серафим, три дня и три ночи молил Господа, чтобы он лучше лишил меня Царствия Небесного, а их бы помиловал. Но Господь ответил: «Не помилую их, ибо они учат учениям человеческим и языком чтут Меня, а сердце их далеко отстоит от Меня».  (это высказывание св. Серафима приведено и в настольной книге священнослужителя).


� Обратись и ты к Богу твоему; наблюдай милость и суд и уповай на Бога твоего всегда. (Ос.12.6) 


� Не всякий, говорящий Мне: "Господи! Господи!", войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного (Мф. 7.21-24).


� В этот день в Абаканской епархии, где сейчас служит Богу батюшка Геннадий, ежегодно совершается крестный ход вокруг города (более 30 км) с молебном о исцелении страждующих от страсти винопития и наркомании. Примечательно, что в День Святаго Духа читается из послания ап. Павла, «И не упивайтесь вином, от которого бывает распутство; но исполняйтесь Духом» (Еф. 5.18).


� Преподобный Серафим говорил: «одна молитва внешняя недостаточна. Бог внемлет уму, а потому те монахи, кои не соединяют внешнюю молитву со внутренней, не монахи, а черные головешки».


� Дела плоти известны; они суть: прелюбодеяние, блуд, нечистота, непотребство, идолослужение, волшебство, вражда, ссоры, зависть, гнев, распри, разногласия, (соблазны), ереси, ненависть, убийства, пьянство, бесчинство и тому подобное. Предваряю вас, как и прежде предварял, что поступающие так Царствия Божия не наследуют. (Гал. 5.19-21).


� Мы писали по этому вопросу о вечном огне и мучениях в главе «Царство Божие и мука вечная»


� Употребленное многомудрым Павлом выражение: все обнажено и открыто, взято по образу жертвенных животных, приводимыми на заклание. Как они по снятии с них кожи обнажаются от всякого видимого покрова и в них явным делается расположение сокрытого внутри, раскладываются для удобного рассмотрения каждая кость и каждый член, чтобы чистым соделывалось все то, ради очищения чего приводится жертва,- так и в великий День Господень откровение наших неизвестных и неявных дел обнажит их и соделается подобным рассечению на части, и ничто не возможет утаиться, но все приведено будет в ясность. (Прп. Исидор Пелусиот письмо диакону Пансофию).


� Жестоковыйные! люди с необрезанным сердцем и ушами! вы всегда противитесь Духу Святому, как отцы ваши, так и вы (Деян. 7.51). Ибо не тот Иудей, кто таков по наружности, и не то обрезание, которое наружно, на плоти; но тот Иудей, кто внутренно таков, и то обрезание, которое в сердце, по духу (Рим. 2.28,29).


� Вот я, убогий Серафим, прохожу Евангелие ежедневно. В понедельник читаю от Матфея от начала до конца, во вторник – от Марка, в среду – от Луки, в четверг – от Иоанна, в последние же дни разделяю Деяния и Послания апостольские и ни одного дня не пропускаю, чтобы не прочитать Евангелия и Апостола дневного и святому. Через это не только душа моя, но и само тело услаждается и оживотворяется оттого, что я беседую с Господом, содержу в памяти моей жизнь и страдания Его, день и ночь славословлю, хвалю и благодарю Искупителя моего за все Его милости, изливаемые роду человеческому и мне, недостойному.


� Снабдевать = снабжать.


� Стоящему – идущему по пути спасения и тому кто стоит в истине веры православной.


� В советский период атеизма до 90-х годов, святоотеческая литература не издавалась вовсе. В начале девяностых началось книгоиздание. Сейчас из-за финансовых кризисов современности, книги по своей цене многим недоступны. Но с бесплатных электронных библиотек в сети интернет,  книги доступны для чтения и загрузки в свой компьютер или в устройства для чтения электронных книг. Количество толкований Писания отцами Церкви которые находятся в виртуальных христианских библиотеках настолько велико, что в приходских библиотеках мы не найдем и малой части этих книг. Поэтому у кого есть такая возможность, нужно прибегать для лучшего понимания Слова Божьего к чтению толкований углубляясь в смысл прочитанной главы Писания. Прочитали главу Евангелия или Псалом Давида, тут же можно прочесть комментарий на эту главу в творениях святых.


� Понимание того, как нужно бороться с врагом рода человеческого, с греховными страстями. Это тот смысл, в котором к нам приближается Царство Божие – единение Творца и творения в обновленном Христом человеческом естестве.


� Эсхатология – наука о конце мира. О грядущих судьбах человечества и Божественной воли в отношении Его творения.


� Исследуйте Писания, ибо вы думаете чрез них иметь жизнь вечную; а они свидетельствуют о Мне. (Ин. 5.39). Сколько прообразов грядущего было в непонятных повелениях для совершения ветхозаветных обрядов. И как чудесно эти прообразы обрели образ в распятом и воскресшем Христе. Все повеления ветхозаветных книг свидетельствуют о Иешуа Машиахе – Иисусе Христе. Центр всей Библии – это Христос, Который есть Спаситель человечества от смертельно-духовной болезни, от «карантина» в Царствие Небесное. Только Им, Сыном Божиим и Сыном Человеческим, мы можем войти туда, где нет ни болезни, ни печали, ни воздыхания. Он есть камень, пренебреженный зиждущими, но сделавшийся главою угла, и нет ни в ком ином спасения, ибо нет другого имени под небом, данного человекам, которым надлежало бы нам спастись. (Деян. 4.11,12).


� Исследуйте Писания, ибо вы думаете чрез них иметь жизнь вечную; а они свидетельствуют о Мне. (Ин. 5.39)


� Песни Ветхозаветных праведников,  это например, песнь трех отроков которые были чудесно спасены Богом от сожжения в вавилонской печи. Или как Песнь Марьям сестры Моисея и еврейского народа, который прошел сквозь Красное море избегши преследования Египтян. Также прощальная песнь Моисея и прочие благодарственные песни хвалящие Бога и прославляющие Его величие, до сих пор остаются священными песнями евреев. Но мало того, и Православная Церковь увековечила их в своем богослужении. Каждый ирмос богослужебного канона имеет в себе слова из Ветхозаветных хвалебных песней праведников. Богослужебные ирмосы поучают нас прославлять величие Божие в исполнившихся пророчествах о Христе Иисусе.


� Те пророчества, которые говорили о Божественности и о пришествии Иисуса Христа. Но и послания апостолов, которые сейчас вошли в Библию, общины христиан ценили как слово Божие, как слово пророческое. Они прочитывали их на своих собраниях неоднократно. Пример, о послании к Колосянам. Когда это послание прочитано будет у вас, то распорядитесь, чтобы оно было прочитано и в Лаодикийской церкви; а то, которое из Лаодикии, прочитайте и вы. (Кол. 4.16).


� Евреи говорили: есть пять книг (Тора – пять первых книг Библии – Пятикнижие Моисеево), в которых Бог говорит человеку, а есть пять книг (Теhилим - в еврейской библии псалтирь разделена на пять книг), в которых человек говорит Богу Духом Святым.


� В предисловии к благодарственному молебному чину в Православном требнике на церковно-славянском языке, дано увещевание о благодарении за всякое благодеяние Божие. «Да будет известно всякому правоверному христианину каким образом … о всяком Божии к нам благодеянии, на нас бывшем, разнообразно и особенно в себе самих, и в жилищах своих всегда, и принародно и в церкви Богу благодетелю нашему благодарение приносить да не явимся неблагодарными, благодеяние нам Явившему. К тому же и вы, о, иереи! Вам врученных людей Божьих полагается благоугодному учить. От ваших рук кровь погибели душ их, люто взыщется». Наша пастырская обязанность постоянно приносить благодарение, за всё, Господу Богу нашему, и учить христиан, молитвенно благодарить, прославляя Творца всех. Кстати сказать, этот чин благодарения, по уставу может быть соединен с Божественной литургией, что ради возгревания благодатных чувств благодарения, делать необходимо как можно чаще. 


�  Тогда Иисус сказал: не десять ли очистились? где же девять? как они не возвратились воздать славу Богу, кроме сего иноплеменника? И сказал ему: встань, иди; вера твоя спасла тебя. (Лк. 17.17-19)


� Мф. 13.37.


� Так как Христос сказал о загробной жизни, что получившие здесь доброе, будут страдать там. Вспомни, что ты получил уже доброе твое в жизни твоей, а Лазарь - злое; ныне же он здесь утешается, а ты страдаешь. (Лк.16.25). Мы молим, чтобы наслаждаясь временным счастьем здесь, Господь не лишил нас счастья в вечной жизни. На этой же просьбе построена молитва по вкушении пищи. В ней, мы, благодаря Подателя всего благого в нашей жизни, помня слова Христовы Который сказал: Горе вам, богатые! ибо вы уже получили свое утешение (Лк. 6.24), просим не лишить нас Небесных благ, по причине того, что уже получили наслаждение здесь, живя сыто и счастливо. Иудеи, имея мировоззрение которое выражается в словах «мера за меру», говорят, что счастливая жизнь грешника и злодея попускается ему Богом здесь за то, чтобы согрешающий получив благо в этой жизни за некие малочисленные, но все же сделанные им добрые поступки, не смел бы, находясь в аду жаловаться на свою загробную участь, надеясь на помилование.


� Вся псалтирь это мольба о помощи, выражение упования и надежды на Бога, и конечно же, благодарение и прославление Его Святого имени. В субботу вечером на утрене по уставу читаются 2-я и 3-я кафисмы. На «славах» вставая можно мысленно читать молитвы о здравии и о упокоении и благодарить Бога о всех делах Его. Если тяжело дается смысл псалмов по-славянски, возьмите с собой вечером на службу псалтирь в русском переводе (лучше перевод с септуагинты П. Юнгерова) и следите за чтением псалмов по русскому тексту.


� Гал. 2.22


� Церковь от слова «циркус» - что значит круг, окружность. Т.е. это то, что ограждает, собирает в круг, сплочение, соединение. Это тот круг хоровода, о котором пророчествовал Иеремия. Я снова устрою тебя, и ты будешь устроена, дева Израилева, снова будешь украшаться тимпанами твоими и выходить в хороводе веселящихся (Иер. 31.4).


� Обстоятельное и подробнейшее толкование смыслов этой книги можно прочитать в богословском труде отца Геннадия Фаста «Толкование на книгу Песнь Песней».


� Если же кто о своих и особенно о домашних не печется, тот отрекся от веры и хуже неверного (1Тим. 5.8).


� Малая церковь - семья


� Вселенская Церковь – Тело Христово, которое есть мы.


� Иудеи говорят: «Если мужчина и женщина достойны, то между ними пребывает Шхина (Божественное присутствие), а если нет – всепожирающий огонь». Они приводят такое объяснение своих мыслей, сообразуя семью и Бога. «В слове иш — мужчина — есть буква юд, которой нет в слове иша; а в слове иша — женщина — есть буква эй, которой нет в слое иш; объединившись, они составляют имя Бога. Если муж и жена удостоились (т.е. живут правильной семейной жизнью), то Шхина — между ними. Другими словами, Божественное присутствие в их семье ощущается так, как оно ощущалось в Иерусалимском Храме. Семья становится святилищем, средоточием гармонии, излучающим свет на всех окружающих. Но что для этого нужно сделать, как этого удостоиться? Очевидно, следует сделать то, что делалось в Храме. Там приносились жертвоприношения, корбанот. Слово корбан, жертвоприношение, происходит от слова кирев, приблизить. Во времена Храма, тот, кто хотел приблизиться к Богу, должен был взять что-то из своего и отдать Ему, — в этом смысл жертвоприношения. То же самое в семье: если супруги умеют давать друг другу, придет любовь, и семья превратиться в малый храм. «Но если не удостоились — огонь пожирает их». Уберите из слов иш и иша буквы юд и эй — останется эш, огонь». 


� Притч. 1.7


� Девочки воспитываются «принцессами», которые привыкли повелевать, а не исполнять. Мировоззрение того, что муж для жены, а не наоборот, прочно вошло в светское воспитание. Но ап. Павел сказал: Ибо не муж от жены, но жена от мужа;  и не муж создан для жены, но жена для мужа. И чтобы наступила гармония, которая может быть только в любви, добавил: впрочем, ни муж без жены, ни жена без мужа, в Господе. (1Кор. 11.8-11) Кроткая жена — дар Господа, и нет цены благовоспитанной душе. Благодать на благодать — жена стыдливая. (Сир.27. 17,18)


� Неподчинение мужу, это противоестественная жизненная позиция некоторых женщин. Такой брак не устоит. Противление воле мужа, постоянные упрёки и своеволие, разрушают то, что должно быть нерасторжимо. Сварливая жена - сточная труба (Прит. 19.13). Кто же будет иметь желание жить у канализационного стока с вытекающими нечистотами. Как считал Соломон, лучше жить в углу на кровле, нежели со сварливою женою в пространном доме (Прит. 25.24). В иудее, судя по Соломону и бен Сираху, тоже были злые жены, и как правило, злая жена (непокорная) это наказание от Бога. А мудрая жена, это дар Господа. (Сир. 27.3; 27.17). В религиозной среде ветхозаветных иудеев, если жена главенствовала над мужем, если была непокорна и зла, это всегда считалось необычным, противоестественным и недопустимым. В атеистическом обществе свободы, равенства и братства, эта противоестественность - норма. У иудеев, как правило, такие властные и непокорные жены получали законное разводное письмо и были презираемы в народе. Досада, стыд и большой срам, когда жена будет преобладать над своим мужем (Сир. 26.24). Не давай воде выхода, ни злой жене — власти; если она не ходит под рукою твоею, то отсеки ее от плоти твоей (Сир. 26.28,29). Поэтому боясь развода и одиночества, женщины всегда смиряли себя, повинуясь словам Священного Писания. Неисправимых же, мужья отсекали от плоти своей. Как правило, это был развод или временное прекращение супружеского общения. Мудрая жена устроит дом свой, а глупая разрушит его своими руками. (Прит. 14.1). Сейчас, к разводу и повторному браку, по причине безрелигиозности, современные женщины относятся «проще», попуская в своем характере и поведении главенствовать тому, чему не место в женской душе.


� Апостол Павел не просто говорит, но повелевает женам. Жена да учится в безмолвии, со всякою покорностью; а учить жене не позволяю, ни властвовать над мужем, но быть в безмолвии. (1Тим. 2.11,12) И старицам, почетным вдовица указывает учить молодых женщин повиновению мужьям. Чтобы старицы .., учили добру; чтобы вразумляли молодых любить мужей, любить детей, (Тит. 2.3,4)


� Бывают случаи, когда женщина под видом что ее муж не верующий желает развестись, на что апостол говорит: жена, которая имеет мужа неверующего, и он согласен жить с нею, не должна оставлять его. Ибо неверующий муж освящается женою верующею, и жена неверующая освящается мужем верующим. (1Кор. 7.12-14). 


� Но ведь когда-то, он не был пьяницей. И если не от хороших взаимоотношений он утешал и успокаивал себя спиртным, то не должны ли жены покаявшись проявить смирение и покорность тому, кого должны были бояться, все эти годы.


� Кротостью склоняется к милости вельможа, и мягкий язык переламывает кость. (Прит. 25.15).


� По слову, премудрого бен Сираха, мужу настолько любезна приветливость и кротость жены, что он уподобляется блаженному счастливому ангельскому существу, когда видит свою жену украшенной этими добродетелями. Если есть на языке жены приветливость и кротость, то муж ее выходит из ряда сынов человеческих. (Сир. 37.25). Или по-славянски нёсть мyжъ є3S т0ченъ сынHмъ человёчєскимъ. Т.е муж ее не похож ни суровостью, ни агрессией на обычных мужчин земли. И как же построить счастливую семейную жизнь во Христе? Библейское слово дает много указаний, которые сводятся к тому, чтобы жены были кроткими, послушными и приветливыми, а мужчины любили своих жен, которые стараются украситься для них добродетелями, по заповеди Божией.


� По Его человеческому естеству.


� Иоанн Златоуст так толкует этот стих. Что значит: "должное благорасположение"? Жена не властна над своим телом, но есть и раба и вместе госпожа мужа… Потому и называет это дело должным, чтобы показать, что никто (из супругов) не властен над собой, но – рабы друг друга. Итак, когда ты видишь, что блудница искушает тебя, ты скажи: мое тело принадлежит не мне, а жене. То же пусть говорит и жена покушающимся нарушить ее целомудрие: мое тело принадлежит не мне, а мужу.


� Почему мы постимся, а Ты не видишь? смиряем души свои, а Ты не знаешь?" - Вот, в день поста вашего вы исполняете волю вашу и требуете тяжких трудов от других. Вот, вы поститесь для ссор и распрей… Таков ли тот пост, который Я избрал? (Ис.58)


� Воздерживаться одному против воли другого значит лишать, а по воле – нет. Так, если ты возьмешь у меня что-нибудь с моего согласия, это не будет для меня лишением; лишает тот, кто берет против воли и насильно. Это делают многие жены, совершая большой грех против справедливости и тем подавая мужьям повод к распутству и все приводя в расстройство. (Свт. Иоанн Златоуст). Может быть, с некоторой натяжкой, но слова пророка Исайи (58 гл 3 и 7 стихи) о посте можно истолковать в нравственном смысле о супружеских разногласиях в семье. Вот, в день поста вашего вы исполняете волю вашу и требуете тяжких трудов от других. Один из супругов лишая другого близости против его воли, требует нести тяжкий труд и бремя воздержания во время поста. От единокровного твоего не укрывайся (Ис. 58.7). Стих о единокровном – имеется в виду родной по крови (родственник или единоплеменник или как в переводе с септуагинты «от свойственных племени твоего»), можно понимать в другом смысле. Прямой смысл, не отказывай в помощи бедному брату твоему. А в другом смысле (с намеренной, но полезной натяжкой толкования), единокровный это близкий кровный родственник супруг. В русском переводе можно понимать единокровного, как живущий под одним кровом, под одной крышей. И от единокровного (мужа), не нужно удаляться без его согласия, во время поста. От единокровного твоего не укрывайся. 


� Но если неверующий без позволительной причины все же хочет развестись, пусть разводится; брат или сестра в таких случаях не связаны (1Кор. 7.15).


� Современные люди считают также, что лучше не женится, но пребывают не в девстве как некоторые из говоривших апостолов, а живут в грехе любодейства и прелюбодеяния, меняя своих сожителей, и не оформляя официально свой брак. 


� А я хочу, чтобы вы были без забот. Неженатый заботится о Господнем, как угодить Господу;  а женатый заботится о мирском, как угодить жене (1Кор. 7.32-33).


� Любовью украшается созданный Богом мир. Бог святится добрыми делами людей и любовью, потому что, Сам есть Любовь. И устами бен Сираха, Премудрость Божия говорит: Тремя я украсилась и стала прекрасною пред Господом и людьми: это — единомыслие между братьями и любовь между ближними, и жена и муж, согласно живущие между собою (Сир. 26.1,2).


� Иисус есть Христос сын Божий.


� Сколько человек оставило Христианство, прельстившись цитатами проповедников  Лжесвидетелей Иеговы – Русселитов, из «Сторожевой Башни». Как легко поменяли свои убеждения те, кто недавно исповедовал Иисуса Христа Богочеловеком.


� Одно тело и один дух, как вы и призваны к одной надежде вашего звания; один Господь, одна вера, одно крещение, один Бог и Отец всех, Который над всеми, и через всех, и во всех нас (Еф.4.3-6).


� Нет ни Еллина, ни Иудея, ни обрезания, ни необрезания, варвара, Скифа, раба, свободного, но все и во всем Христос (Кол. 3.11).


� Ап. Павел приводя ветхозаветные пророчества говорит что все таки, остаток Израиля, когда-то примет Иисуса как Машиаха и войдет в Царство Божие. А Исаия провозглашает об Израиле: хотя бы сыны Израилевы были числом, как песок морской, только остаток спасется; ибо дело оканчивает и скоро решит по правде, дело решительное совершит Господь на земле. И, как предсказал Исаия: если бы Господь Саваоф не оставил нам семени, то мы сделались бы, как Содом, и были бы подобны Гоморре. Что же скажем? Язычники, не искавшие праведности, получили праведность, праведность от веры. А Израиль, искавший закона праведности, не достиг до закона праведности. Почему? потому что искали не в вере, а в делах закона. Ибо преткнулись о камень преткновения, как написано: вот, полагаю в Сионе камень преткновения и камень соблазна; но всякий, верующий в Него, не постыдится. (Рим. 9.27-33). Споткнувшись о Камень преткновения, о котором сказал пророк Давид, иудеи на сегодняшний день создали такую высокую баррикаду между собой и Богом в виде своего Талмуда, что неведомо как произойдет их обращение к Иисусу Назарею. Но последнее время, все больше и больше мессианских общин возникает среди евреев. Эти общины вне конфессиональных Церквей, но все же, они принимают Евангелие о Царстве Небесном, исповедуя Иисуса богочеловеком Христом.


� В семидесятом году от Рождества Христова, Иерусалим был разрушен. 70 – 40 = 30 год. Это время распятия Христа и произнесения Его слов: Се, оставляется вам дом ваш пуст (Мф. 23.38). И исполнилось через пророков о Израильском народе не принявшем Христа. Я необычайно поступлю с этим народом, чудно и дивно, так что мудрость мудрецов его погибнет, и разума у разумных его не станет (Ис. 29.14). И будешь посмеянием и поруганием, примером и ужасом у народов, которые вокруг тебя, когда Я произведу над тобою суд во гневе и ярости, и в яростных казнях; (Иез. 5.15).


� Красная нить - образ греха, и его искупления жертвой. Господь до распятия Искупителя «убелял» (Пс.50.9) грехи иудеев при жертве козла отпущения, показывая знамение этого на «красном языке» привязанном к ручкам врат храма.


� Дух же ясно говорит, что в последние времена отступят некоторые от веры, внимая духам обольстителям и учениям бесовским, через лицемерие лжесловесников, сожженных в совести своей, запрещающих вступать в брак и употреблять в пищу то, что Бог сотворил, дабы верные и познавшие истину вкушали с благодарением (1Тим. 4.1-3). И слово их, как рак, будет распространяться. Таковы Именей и Филит, которые отступили от истины, говоря, что воскресение уже было, и разрушают в некоторых веру (2Тим. 2.17,18). Так и у тебя есть держащиеся учения Николаитов, которое Я ненавижу (Откр. 2.15).


� Иоанн сказал: Учитель! мы видели человека, который именем Твоим изгоняет бесов, а не ходит за нами; и запретили ему, потому что не ходит за нами. Иисус сказал: не запрещайте ему, ибо никто, сотворивший чудо именем Моим, не может вскоре злословить Меня. Ибо кто не против вас, тот за вас (Мк. 9.38-40). Есть мнение, что те из христиан, которые не выступают и не проповедуют против Православия, не могут причисляться к врагам Церкви, если исповедуют Христа Богом и Человеком. 


� Дьякон Андрей Кураев «Протестантам о Православии»»


� В наши дни никого не удивить генной инженерией, этим безобразным и противоестественным вторжением в установленное Богом естество живого и растительного мира. И мы, познакомившись с «китайским» помидором, в который внедрена часть генома камбалы, не высказываем скепсиса и сомнения что это не так. Не видя чешуи и плавников на помидоре, не чувствуя рыбного запаха, мы не будем смеяться над генетиками, не доверяя их заявлению что они в помидоре на одну пятую вырастили камбалу. Но неужели Бог не может Духом Своим сотворить из хлеба и вина Прославленную плоть Сына Своего Иисуса, ради единения Его с верующими. Мы имеем единение с Богом в Духе Его, и во Христе, в Теле Его, единение с Ним и друг с другом. Будут едино, как Мы едино. Я в них, и Ты во Мне.


� Можно приводить множество случаев видимого превращения Тела и Крови Господних из хлеба и вина на Божественной литургии. Но уместно будет привести ныне пример, в коем есть и видимое доказательство, хранящееся до сегодняшнего дня. Это чудесное превращение святых Тайн, которое произошло еще в VIII–м веке, до отпада Рима от Вселенской, Соборной, Апостольской Церкви. Доподлинно известно, что с тех пор в храме св. Легонция (теперь св. Франциска), в итальянском местечке Ланчано (где это произошло) уже 12 столетий хранятся Кровь и Плоть Господа явившиеся в таинстве под своим настоящим видом. За эти века в Ланчано приходили из года в год вереницы паломников. Прошли века – и чудесные Дары стали объектом внимания ученых. С 1574 года над ними велись различные опыты и наблюдения, а в 1970-71 г.г. они стали проводится на экспериментальном уровне. Профессор медицинского факультета Сиенского университета Эдуардо Линоли, крупный специалист в области анатомии, патологической гистологии, химии и клинической микроскопии, проводил со своими коллегами исследования в ноябре 1970г. и в марте 1971г. и пришел к выводу: Святые Дары, хранящиеся в Ланчано с 8-го века, представляют собой подлинные Человеческие Плоть и Кровь. Плоть является фрагментом мышечной ткани сердца, содержит в себе миокард, эндокард и блуждающий нерв. И Плоть и Кровь относятся к одной группе крови, кстати, той же, что установлена при исследовании Туринской Плащаницы. Ученые особо подчеркнули тот факт, что наиболее удивительным является сохранение исследуемых Плоти и Крови в течении 12 веков под действием естественных физических, атмосферных и биологических агентов, без искусственной защиты и специальных консервантов. Кроме того, Кровь будучи приведена в жидкое состояние, до сих пор пригодна для переливания, сохранив все свойства свежей крови. Доктор Руджеро Бертелли, профессор нормальной анатомии человека Сиенского университета, проводил параллельное исследование и получил те же результаты, что и Линоли. В ходе повторных экспериментов, проводившихся в 1981г. с применением более совершенной аппаратуры и с учетом прогресса науки в области анатомии и патологии, эти результаты были подтверждены.


По свидетельству современников чуда, материализовавшаяся Кровь позже свернулась в пять шариков разной формы, затем затвердевших. И ради вразумления тех кто может возразить что-то и усомниться в подлинности Крови и Плоти Господних, Бог соделал еще одно чудо: Каждый из пяти шариков, взятый отдельно, весит столько же, сколько все пять вместе! Это противоречит элементарным законам физики, но это факт. Объяснить его ученые не берутся. Да и не стоит – Бог идеже хощет побеждается естества чин. Это только подтверждает учение Церкви о том, что в каждой частице Святого Причастия мы принимаем Всего Христа! В сети сейчас много фотографий и видео этого чудесного превращения. 


� Не утверждаю, но может оказаться и так, как сказал Христос: «Не всякий, говорящий Мне: "Господи! Господи!", войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного. Многие скажут Мне в тот день: Господи! Господи! не от Твоего ли имени мы пророчествовали? и не Твоим ли именем бесов изгоняли? и не Твоим ли именем многие чудеса творили? И тогда объявлю им: Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие» (Мф.7.21-23).


� См. «Протестантам о  Православии» 1997г. Москва. 


� Кто говорит: "я люблю Бога", а брата своего ненавидит, тот лжец: ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, Которого не видит? И мы имеем от Него такую заповедь, чтобы любящий Бога любил и брата своего. (1Иоан. 4.20,21). Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя; на сих двух заповедях утверждается весь закон и пророки. (Мф. 22.37-40)


� Некоторые из ветвей отломились, но ты, дикая маслина, привился на место их и стал общником корня и сока маслины (Рим. 11.17).


� Теперь во Христе Иисусе мы, бывшие некогда далеко, стали близки Кровию Христовою. Ибо Он есть мир наш, соделавший из обоих одно и разрушивший стоявшую посреди преграду, упразднив вражду Плотию Своею, а закон заповедей учением, дабы из двух создать в Себе Самом одного нового человека, устрояя мир, и в одном теле примирить обоих с Богом посредством креста, убив вражду на нем. (Еф.2.13-16)


� Человеку в обиде, разочаровании, которого преследуют в жизни неудачи, опытные подвижники не рекомендуют начинать монашескую жизнь. Так как, скорее всего, разочарование найдет его и в монастырской келье. Настоящим монахом становится тот, кто уходит от мира только по великой любви к Богу, чтобы никакие развлечения мира сего, не мешали ему непрестанно служить Творцу, и исполняться Духом Его.


� Ин. 14.11


� Ин. 14.26


� Да испытывает же себя человек, и таким образом пусть ест от хлеба сего и пьет из чаши сей. Ибо, кто ест и пьет недостойно, тот ест и пьет осуждение себе, не рассуждая о Теле Господнем. От того многие из вас немощны и больны и немало умирает (1Кор. 11.28-30).


� Ибо в вас должны быть те же чувствования, какие и во Христе Иисусе (Фил. 2.5).


� Если я говорю языками человеческими и ангельскими, а любви не имею, то я - медь звенящая или кимвал звучащий. Если имею дар пророчества, и знаю все тайны, и имею всякое познание и всю веру, так что могу и горы переставлять, а не имею любви, - то я ничто. И если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сожжение, а любви не имею, нет мне в том никакой пользы (1Кор. 13.1-3). Вся 13 глава этого послания, есть великий гимн любви, который для пользы духовной и ради совершенствования во Христе, нам христианам, нужно почаще прочитывать. Подробно в главе «Плоды Духа: милосердие и любовь».


� Неужели, по-славянски «бых яко птица особящая на зде» звучит более духовно, и больше приносит понимания слов Божиих, чем по-русски, «не сплю и сижу, как одинокая птица на кровле» (Пс. 101.8)? А что до вопроса, о переводе синодального издания Библии с масоретского текста, то для желающих имеются и более точные переводы на русский с Септуагинты. Главное, чтобы человек не «магически» относился к Слову Божьему, а разумом, который освящается Духом Святым, вникал в повеления и заповеди Творца.


� Выучить слова славянского языка, и пытаться «читать» молитвы. Изучать все тонкости постной кухни, что можно есть, и когда. Где, в каких монастырях, и какие святыньки, «от чего помогают».  


� И книги о постах, и угодниках Божьих, в Церкви нужны. И святыни у нас есть. Но есть и то, что должно быть на главном месте. Должна быть иерархия христианских ценностей. Прикладываясь к гробнице святого, мы должны вспоминать Бога освятившего угодников Своих, и вознести не только молитву святому, но главное возблагодарить Бога дивного во святых Своих. Рассказывая на интернет страничке о святынях нашего храма, рассказывать о почитаемых иконах в пятую очередь, а в первую, рассказать о Теле и Крови Того, Который есть полнота Божества телесно.


� На этом пути главное не повернуть обратно, не растранжирить свое доброе «стяжание» подобно моту, тратящему на пустое в один день все скопленное. Главное приумножать вверенные таланты богатея благодатью Божьей.


� Когда душа пребывает в трезвении, хранит себя от вражеского покушения и не исполняет своих похотений, тогда приходит к ней Дух Божий, и она, бывшая бесплодной в своем одиночестве, получает способность зачать и родить (плоды). Авва Кроний


� Пока они вне Божественного дерева они не покойны. Мысли – птицы, которые летают туда-сюда  беспокойно и бесцельно. Их преследуют коршуны. Но в кроне дерева они обретают мир. И дела человека суетны и бесполезны, как мятущаяся птица. Нет пользы, одна суета сует все суета, как говорил Премудрый Соломон. Но в Боге, вся жизнь человека, его мысли и дела, умиротворяются и наполняются смыслом.


� Кол.3.14


� Молитва, пост, бдение и всякие другие дела христианские, сколько не хороши они сами по себе, однако не в делании только их, состоит цель нашей христианской жизни, хотя они и служат необходимыми средствами для достижения ее. Истинная же цель жизни нашей христианской состоит в стяжении Духа Святого Божьего. Пост же, и бдение и молитва, и милостыня, и всякое Христа ради делаемое доброе дело суть средства для стяжания Святого Духа Божьего. Заметьте, батюшка, что лишь только ради Христа делаемое доброе дело приносит нам плоды Святого Духа. Все же не ради Христа делаемое, хотя и доброе, мзды в жизни будущего века нам не представляет, да и в здешней жизни благодати Божией тоже не дает. (Беседа прп. Серафима с Мотовиловым о цели христианской жизни).


� Дела плоти известны; они суть: прелюбодеяние, блуд, нечистота, непотребство, идолослужение, волшебство, вражда, ссоры, зависть, гнев, распри, разногласия, соблазны, ереси, ненависть, убийства, пьянство, бесчинство и тому подобное. Предваряю вас, как и прежде предварял, что поступающие так Царствия Божия не наследуют (Гал. 5.19-21).


� А этот надрыв делает человека еще слабее, чем он был до занятия неумеренной аскезой. И бывает для человека того, по слову Спасителя, последнее хуже первого (Мф. 12.45) (2Петр. 2.20).


� Этот Устав – (сие есть Типикон), приняла для исполнения, и как образец для всех христиан, наша Русская Православная Церковь.


� Горчичное семя в притче Христовой


� Православная аскетика и антропология не считает тело негодной скверной. Библейское учение о теле состоит в том, что считает всего человека сосудом Духа Святого. Например, поэтому, авва Исайя говорил: Считай себя храмом Божиим и старайся не хранить в сердце мысленных идолов. Тело призвано вместе с духом к вечности, к жизни Вечной. Прославленная плоть Христа есть уверение нас в том что и мы будем подобны Ему в воскресших телах наших. Наше же жительство - на небесах, откуда мы ожидаем и Спасителя, Господа нашего Иисуса Христа, Который уничиженное тело наше преобразит так, что оно будет сообразно славному телу Его, силою, которою Он действует и покоряет Себе все. (Фил.3:20,21)


� И ангелов, не сохранивших своего достоинства, но оставивших свое жилище, соблюдает в вечных узах, под мраком, на суд великого дня. (Иуд. 1.6) и (Быт. 6.4-5). Подробней о этом 2 глава этой книги.


� Пречистую Мать Господа нашего Иисуса Христа – Пресвятую Богородицу, мы именуем ангельским гласом «Честнейшая Херувим, и славнейшая без сравнения Серафим». Так как Ее земная жизнь была неестественной чистоты, в отличии от той жизни которой жили и живут обычные люди.


� Он же сказал им: не все вмещают слово сие, но кому дано, (Мф. 19.10)


� Целомудрие – неповрежденная, целая, неиспорченная мудрость. Мудрость  - различие добра и зла. Человек мудр, когда знает, как поступить правильно чтобы не преступить границы дозволенного. 


� Апостол говорит о тех, кто именуясь христианами не оставил земного мудрования, что они поступают как враги креста Христова. Их конец - погибель, их бог - чрево, и слава их - в сраме, они мыслят о земном. (Фил. 3.19)


� Для дьявола и для помыслов, от него влагаемых, ничто так не страшно, как мысль, занятая божественными предметами, душа, постоянно прилежащая к этому Источнику. (Свт. Иоанн Златоуст т.8. 23). Знамением преуспеяния в добродетели да будет для вас стяжание чистого помышления. Это начаток даров Божиих. Авва Аполлос. 


� И в который раз, я призываю читающих эту книгу, ежедневно прочитывать Священное Писание, которое питает и очищает наши души, дает силы голосу нашего духа говорить в нас духовными помышлениями. Слова Божии – слова Священного Писания усиливают и Божественный голос, который постоянно говорит нам в нашей совести.


� Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что затворяете Царство Небесное человекам, ибо сами не входите и хотящих войти не допускаете (Мф. 23.13). Горе вам, оцеживающие комара, а верблюда поглощающие! (Мф. 23.24). Говорю вам, если праведность ваша не превзойдет праведности книжников и фарисеев, то вы не войдете в Царство Небесное (Мф. 5.20).


� Ибо из сердца исходят злые помыслы, убийства, прелюбодеяния, любодеяния, кражи, лжесвидетельства, хуления - это оскверняет человека (Мф. 15.19).


� слав. – Бдите и молитеся, да не внидите в напасть.


� Вот почему сказано: бдите и молитесь, да не внидите в напасть, то есть да не лишитеся Духа Божия, ибо бдение и молитва приносит нам благодать Его. Конечно, всякая добродетель, творимая ради Христа, дает благодать Духа Святого, но более всего дает молитва, потому что она всегда в руках наших, как орудие для стяжания благодати Духа... (прп. Серафим Саровский)


� А что вам говорю, говорю всем: бодрствуйте (Мк. 13.37).


� Покажите в вере вашей добродетель, в добродетели рассудительность, в рассудительности воздержание, в воздержании терпение, в терпении благочестие, в благочестии братолюбие, в братолюбии любовь (2Пет. 1.5-7).


� Ты веруешь, что Бог един: хорошо делаешь; и бесы веруют, и трепещут. Но хочешь ли знать, неосновательный человек, что вера без дел мертва? (Иак. 2.19-20).


� О приготовлении себя для исполнения Духом по апостолу Павлу, см. главу «Исполнение Духом Святым»


� Ведь нищий Лазарь без долготерпения мог бы стать грабителем, вором и тем поправить свое бедственное положение. Он мог бы и не дойти до крайней нищеты тела, если бы постоянно прибегал к корыстному обману. Но он терпел свою скорбь и тяготу нищенства, не прибегая к нарушению заповедей Творца, за что и был спасен от пламени вечного огня.


� По Соломону, Во многой мудрости много печали; и кто умножает познания, умножает скорбь. (Ек. 1.18).


� Горе тем, которые зло называют добром, и добро - злом, тьму почитают светом, и свет - тьмою, горькое почитают сладким, и сладкое - горьким! … Горе тем, которые за подарки оправдывают виновного и правых лишают законного! (Ис. 5.20)


� Покажите в … терпении благочестие, в благочестии братолюбие, в братолюбии любовь. Если это в вас есть и умножается, то вы не останетесь без успеха и плода в познании Господа нашего Иисуса Христа. А в ком нет сего, тот слеп, закрыл глаза, забыл об очищении прежних грехов своих. (2Пет. 1.5-10)


� Или пренебрегаешь богатством благости, кротости и долготерпения Божия, не разумея, что благость Божия ведет тебя к покаянию? Но, по упорству твоему и нераскаянному сердцу, ты сам себе собираешь гнев на день гнева и откровения праведного суда от Бога. (Рим. 2.4,5)


� Моисей же был человек кротчайший из всех людей на земле (Чис. 12.3). О кротости Моисея Нил Синайский говорил: Великое благо — кротость, приобретя ее, великий Моисей видел Бога насколько видеть человеку можно.


� Долина смирения обильно орошаема благодатными водами с Божественной горы, всегда плодоносна. Там нет засухи и бесплодия. Это долина жизни. Вот как пишет святитель Феофан Затворник. «Подобно тому, как дождь скатывается с горных мест и обильно орошает места низменные, так смирение привлекает к себе обильную Божию благодать».


� Если вершина Божественной горы (жизни в Духе) является Любовь, то подножием и основанием этой горы, является Смирение.


� И вражду положу между тобою и между женою, и между семенем твоим и между семенем ее; оно будет поражать тебя в голову, а ты будешь жалить его в пяту. (Быт. 3.15).


� Ибо в вас должны быть те же чувствования, какие и во Христе Иисусе. (Фил. 2.5).


� Как говорила игуменьи Арсении ее старица, схимонахиня Ардалиона: «Смирение — это та земля, на которую зерно должно упасть, чтобы умереть, — умереть, чтобы жить во Христе и оплодотвориться духом».


� Ликуй от радости, дщерь Сиона, торжествуй, дщерь Иерусалима: се Царь твой грядет к тебе, праведный и спасающий, кроткий, сидящий на ослице и на молодом осле, сыне подъяремной (Зах. 9.9).


� Итак облекитесь, в… смиренномудрие, кротость, долготерпение (Кол. 3.12).


� Не тот проявляет смиренномудрие, кто осуждает себя... но тот, кто, будучи укорен другим, не уменьшает к нему любви. Преподобный Иоанн Лествичник.


� Некто сказал: Богоугодная кротость – составляющая плода Святого Духа. Чем больше мы поддаемся влиянию действующей силы Бога, тем больше в нас будет заметен этот плод. Только в этом случае мы сможем относиться «ко всем людям со всей кротостью». (Тит. 3.2).


� Или если перефразировать Ефрема Сирина, то можно сказать: «Кроток тот, кто делами проповедует добродетель смирения».


� И Апостол добавил: Таковых удаляйся.


� Некто сказал: Смирения два. Первое состоит в том, чтобы почитать брата своего разумнее и по всему превосходнее тебя или почитать себя ниже всех. Второе же – чтобы свои подвиги приписывать Богу. И это есть совершенное смирение святости. Святые, чем более приближаются к Богу, тем более видят себя грешными.


� Некто сказал: Главным заданием кротости,  как  плода  духа,  держать  связи  любви между  членами  тела Христова — Церкви.


� Смиритесь пред Господом, и вознесет вас. (Иак. 4.10)


� Сказал также к некоторым, которые уверены были о себе, что они праведны, и уничижали других, следующие притчи: Лк. 14.7-11; Лк. 18.9-14.


� Но как противоестественно обратное этому. Бывает очень горько видеть превозносящегося, гордого и тщеславного маленького ребенка, который прежде ума уже приобрел себе столь пагубные пороки.


� Возлюби смирение во всех делах своих, чтобы избавиться от неприметных сетей, какие всегда находятся вне пути смиренномудрых (Исаак Сирин). А пророк Давид воспел о этом свойстве смирения так: Но к Тебе, Господи, Господи, очи мои; на Тебя уповаю, не отринь души моей! Сохрани меня от силков, поставленных для меня, от тенет беззаконников. Падут нечестивые в сети свои, а я перейду (Пс. 140.8-10). Выведи меня из сети, которую тайно поставили мне, ибо Ты крепость моя. В Твою руку предаю дух мой; Ты избавлял меня, Господи, Боже истины. (Пс. 30.5,6)


� Святитель Тихон Задонский говорит: «Через искушения гордый приводится к смирению. Искушение попускается Богом для смирения». 


� Святой Силуан Афонский говорил: «благодать легко теряется и за тщеславие, и за один гордый помысел. Много можно поститься, много молиться и много делать добра, но если при этом будем тщеславиться, то будем подобны бубну, который гремит, а внутри пустой. Тщеславие опустошает душу, и много надо опыта, нужна долгая борьба, чтобы победить его... И теперь, день и ночь прошу у Господа Христова смирения... Борьба упорна, но только для гордых. Смиренным же, легко: благодати Святого Духа, даруемой смиренным от Господа, боятся наши враги, ибо она их опаляет».


� И когда мы пытаемся исправить человека, подсказать ему и даже в чем-то обличить, это правило святого Николая является самым лучшим советом, чтобы исполнить назидание апостола «с кротостью наставляйте противников и исправляйте таковых в духе кротости». (2Тим. 2.24-26) (Гал. 6.1).


� Ведь дар исцеления, экзорцизма, и прочие сверхъестественные чудеса имел и совершал даже Иуда Искариот, предавший Христа.


� Но Он, обратившись к ним, запретил им и сказал: не знаете, какого вы духа; (Лк. 9.55)


� Я дал вам пример, чтобы и вы делали то же, что Я сделал вам. (Ин. 13.15).


� О высшем плоде духа – Любви, можно прочитать в последующей главе «Плоды Духа: любовь и милосердие»


� Если гнев начальника вспыхнет на тебя, то не оставляй места твоего; потому что кротость покрывает и большие проступки. (Ек. 10.4) Кроткий ответ отвращает гнев, а оскорбительное слово возбуждает ярость. (Прит. 15.1).


� … в духе кротости, наблюдая каждый за собою, чтобы не быть искушенным. (Гал. 6.1).


� «Сила Моя совершается в немощи». И потому я гораздо охотнее буду хвалиться своими немощами, чтобы обитала во мне сила Христова. Посему я благодушествую в немощах, в обидах, в нуждах, в гонениях, в притеснениях за Христа, ибо, когда я немощен, тогда силен. (2Кор. 12.9-10).


� Кроткое сердце - жизнь для тела. (Прит.14.30).


� Придите ко Мне труждающиеся,… и научитесь от Меня… Я кроток и смирен сердцем, и найдете покой душам вашим; ибо иго Мое благо, и бремя Мое легко. (Мф. 11.28-30).


� Молитва смиренного проникнет сквозь облака, и он не утешится, доколе она не приблизится к Богу. (Сир.36.17). Господи! Ты слышишь желания смиренных; укрепи сердце их; открой ухо Твое, чтобы дать суд сироте и угнетенному. (Пс. 9.38,39).


� Рабу же Господа… должно быть… учительным, незлобивым, с кротостью наставлять противников, не даст ли им Бог покаяния к познанию истины, чтобы они освободились от сети дьявола. (2Тим. 2.24-26)


� Отврати лице Твое от грехов моих и изгладь все беззакония мои … Жертва Богу - дух сокрушенный; сердца сокрушенного и смиренного Ты не презришь, Боже. (Пс. 50.11,19)


� Страх Господень научает мудрости, и славе предшествует смирение. (Прит. 15.33) Придет гордость, придет и посрамление; но со смиренными - мудрость. (Прит. 11.2)


� Веди дела твои с кротостью, и будешь любим богоугодным человеком. (Сир. 4.17) Гордость человека унижает его, а смиренный духом приобретает честь. (Прит. 29.23)


� Страх Господень научает мудрости, и славе предшествует смирение. (Прит. 15.33)


� О праведном суде, как о добродетели угодной Богу, и оставляемой людьми лицемерными, мы писали в главе «Царство Божие и фарисейство». 


� Книги Ветхого Завета


� Пять книг Моисеевых – первые книги Священного Писания.


� В приложении к этой главе «Приложение: Символ Веры» можно прочитать о тех 12 членах исповеданиях нашей веры, которые мы читаем в утренних молитвах и поем на литургии при совершении Евхаристии. Это христианский Никео-Цареградский Символ веры. Он начинается так: Верую во единаго Бога Отца, Вседержителя, Творца небу и земли, видимым же всем и невидимым. И во единаго Господа Иисуса Христа, Сына Божия, Единороднаго, Иже от Отца рожденнаго прежде всех век; Света от Света, Бога истинна от Бога истинна, рожденна, несотворенна, единосущна Отцу, Им же вся быша… Этими словами очень точно и кратко выражается вероучение Церкви, и показывается в какого Бога должны верить люди.


� Вера же есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом (Евр. 11.1).


� Все псалмы царя Давида, это благодарение, восхваление и упование на Господа. Если человек полагает упование на что или на кого-либо более чем на Бога, это грех оставления важнейшего, что заповедано нам Богом в Священном Писании. Если даже, мы отбросили обычные для людей не церковных, надежды на богатство власть и силу, но по неразумию, полагаем в первую очередь, упование не на милость Божию, а на свои аскетические подвиги и заслуги, или даже на помощь святых угодников, то и в этом мы прегрешаем, что первым в уповании у нас не Господь Вседержитель. Первое в нашей надежде это Бог, и последнее в нашем уповании, тоже Бог. Я есмь Альфа и Омега, Первый и Последний; говорит Господь (Откр. 1.10). И лишь в надежде на Бога, мы призываем святых и преподобных, которых любит Бог. Святых мы призываем как собратьев прославленных в вышнем Царстве, как любимых единоверцев нашей Единой христианской Церкви, но уже не земной, а небесной. Всегда нужно чувствовать эту иерархию и приоритет, эту грань в молитвах и прославлении, чтобы оставаться верным Богу, будучи христианами, истинно и православно верующими.


� Не надейтесь на князей, на сына человеческого, в котором нет спасения. (Пс. 145.3). Лучше уповать на Господа, нежели надеяться на человека. Лучше уповать на Господа, нежели надеяться на князей. (Пс. 117.8,9).


� Теперь пребывают сии три: вера, надежда, любовь. (1Кор. 13.13).  


� Этими словами начинается чтение третьей кафисмы, на воскресной утрене.


� Призову достопоклоняемого Господа и от врагов моих спасусь. В церковно-славянском переводе с септуагинты, прибавлено слово - «хваля». Хваля, призову Господа и от врагъ моихъ спасуся. Не просто призову, но призову, воспевая, хваля, прославляя, благодаря и величая. Вот какова сила хваления Бога. Хвалебная и благодарственная молитва с верой (с упованием), должна быть постоянной молитвой в нашем сердце. Непрестанно молитесь. За все благодарите: ибо такова о вас воля Божия во Христе Иисусе. (1Фес. 5.17,18).


� Пустите детей и не препятствуйте им приходить ко Мне, ибо таковых есть Царство Небесное. (Мф. 19.13,14).


� Прощение совершается любовью. И любовью выполняется заповедь Христа, которую Он дал после назидания о молитве, как мы должны относиться к людям, по-видимому, чтобы быть услышанными в наших просьбах: Просите, и дано будет вам; ищите, и найдете; стучите, и отворят вам; ибо всякий просящий получает, и ищущий находит, и стучащему отворят. Есть ли между вами такой человек, который, когда сын его попросит у него хлеба, подал бы ему камень? и когда попросит рыбы, подал бы ему змею? Итак если вы, будучи злы, умеете даяния благие давать детям вашим, тем более Отец ваш Небесный даст блага просящим у Него. Итак во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними. (Мф. 7.7-14).


� Ты держишься верою? не гордись, но бойся. (Рим. 11.20)


� Сейчас Христос проповедуется нам в словах Евангелия и всего Писания Нового Завета. «Сие же написано, дабы вы уверовали, что Иисус есть Христос, Сын Божий, и, веруя, имели жизнь во имя Его» (Ин. 20, 31).


� К этой главе можно прочитать «Приложение: Вера в Иисуса как в Сына Божьего, Который есть Слово Отца». В приложении к этой главе все сомневающиеся и противящиеся вере во Христа, но признающие авторитет Священного Писания Ветхого и Нового Заветов, при желании могут убедиться, что Иешуа есть Машиах, Бэн Элоhим – Иисус есть Христос Сын Божий.


� 1Ин. 4.3


� Заметьте, батюшка, что лишь только ради Христа делаемое доброе дело приносит нам плоды Святаго Духа. Все же не ради Христа делаемое, хотя и доброе, но мзды в жизни будущего века нам не представляет, да и в здешней жизни благодати Божией тоже не дает. Вот почему Господь Иисус Христос сказал: "Всякий, кто не собирает со Мною, тот расточает". (Мф.12.30). Доброе дело иначе нельзя назвать, как собиранием, ибо хотя оно и не ради Христа делается, однако же добро. Писание говорит: "Во всяком языце бояйся Бога и делаяй правду приятен Ему есть". И как видим из последовательности священного повествования, этот "делаяй правду" до того приятен Богу, что Корнилию сотнику, боявшемуся Бога и делавшему правду, явился Ангел Господень во время молитвы его и сказал: "Пошли в Иоппию к Симону Усмарю, тамо обрящеши Петра, и той ти речет глаголы живота вечнаго, в них спасешися ты и весь дом твой". Господь все Свои Божественные средства употребляет, чтобы доставить такому человеку возможность за свои добрые дела не лишиться награды в жизни пакибытия. Но для этого надо начать здесь правой верой в Господа нашего Иисуса Христа Сына Божия, пришедшего в мир грешныя спасти, и приобретением себе благодати Духа Святаго, Вводящего в сердца наши Царствие Божие и Прокладывающего нам дорогу к приобретению блаженства жизни будущего века. Но тем и ограничивается эта приятность Богу дел добрых, не ради Христа делаемых. (Серафим Саровский. Беседа с Мотовиловым «О цели христианской жизни»)


� Ибо если устами твоими будешь исповедовать Иисуса Господом и сердцем твоим веровать, что Бог воскресил Его из мертвых, то спасешься. (Рим.10.9)


� Мы ходим верою, а не видением (2Кор. 5.7)


� Бог спас нас не по делам праведности, которые бы мы сотворили, а по Своей милости, банею возрождения и обновления Святым Духом, Которого излил на нас обильно через Иисуса Христа, Спасителя нашего, чтобы, оправдавшись Его благодатью, мы по упованию соделались наследниками вечной жизни. (Тит. 3.5-7)


� Уверовав в Него (Христа), мы запечатлены обетованным Святым Духом. (Еф. 1.9-13)


� Беззаконная жизнь это жизнь вне Слов Божьих и вне Духа Его. Утверждающийся в вере человек, это тот, кто слушает и исполняет услышанное. И как некто сказал: Вера возрастает по мере того, как Дух побуждает нас понимать и применять Священное Писание.


� Симон маг прибегавший к колдовству и обольщающий людей, впоследствии противился апостолам Петру и Павлу. Он создал гностическое учение, которое немало времени смущало Церковь Христову. В житийном предании о св. ап. Петре и Павле очень много написано, и о противодействующем им Симоне Волхве. Против лжеучения гностиков писал свщмч. Ириней Лионский в своем труде «Пять книг против лжеименного знания». В житийном предании о св. ап. Петре и Павле очень много написано, и о противодействующем им Симоне Волхве.


� Христос повелел ученикам: ходя же, проповедуйте, что приблизилось Царство Небесное; больных исцеляйте, прокаженных очищайте, мертвых воскрешайте, бесов изгоняйте; даром получили, даром давайте. (Мф.10.7,8). Сейчас Церковь, именем Симона Волхва называет безумный грех «покупки-продажи» благодати Христовой. Грех симонии. В этом мерзком пред Богом грехе, виновны и продающие и покупающие. Во-первых, симония, это если священство за деньги преподавалось недостойному человеку через возложение рук епископа. Во-вторых, симонией грешат те люди, которые без веры, покаяния, исправления жизни желают «без проблем», после оплаты, быстро получить водное крещение, забывая о том, что рождение для Царства Божьего не только от воды, но и от Духа Святого которого за деньги купить нельзя. Это грех и того, кто совершает такое крещение. Крестится можно не после того, как «оплатишь услугу», а после того как уверуешь и покаешься в прежней греховной жизни. Ко крещению не могут приступать люди не уверовавшие что Иисус есть Христос и Сын Божий, и все те, кто не ищет и не хочет искать Царствия Божьего и правды Его. И священник, если совершает таинство не ради Царствия Божьего и правды Его, а по иным интересам, также согрешает. В Писании порицается желание принятие благодати таинств по другим причинам кроме как желания Царствия Небесного. Но Петр сказал ему: серебро твое да будет в погибель с тобою, потому что ты помыслил дар Божий получить за деньги. Нет тебе в сем части и жребия, ибо сердце твое неправо пред Богом. Итак покайся в сем грехе твоем, и молись Богу: может быть, опустится тебе помысел сердца твоего; ибо вижу тебя исполненного горькой желчи и в узах неправды. (Деян. 8.20-23). И апостол Филипп после волеизъявления эфиопского вельможи ко крещению удостоверился, имеет ли он непоколебимую веру в то, что распятый Иисус есть Сын Божий. Евнух сказал: вот вода; что препятствует мне креститься? Филипп же сказал ему: если веруешь от всего сердца, можно. Он сказал в ответ: верую, что Иисус Христос есть Сын Божий (Деян. 8.36,37). А вера подразумевает и дела веры, и упование на Бога.


� Сказал Иисус … если пребудете в слове Моем, …  и познаете истину, и истина сделает вас свободными …  всякий, делающий грех, есть раб греха (Ин. 8:31-34).


� Злостраждет ли кто из вас, пусть молится. Весел ли кто, пусть поет псалмы. (Иак. 5.13). А праведник возвеселится о Господе и будет уповать на Него; и похвалятся все правые сердцем. (Пс. 63.11). Душа наша уповает на Господа: Он - помощь наша и защита наша; о Нем веселится сердце наше, ибо на святое имя Его мы уповали. (Пс. 32.20).


� «О свышнем мире и спасении душ наших, Господу помолимся» просим мы в ектенье на каждом богослужении.


� Ибо Он есть мир наш, соделавший из обоих одно и разрушивший стоявшую посреди преграду, упразднив вражду Плотию Своею, а закон заповедей учением, дабы из двух создать в Себе Самом одного нового человека, устрояя мир, и в одном теле примирить обоих с Богом посредством креста, убив вражду на нем. (Еф. 2.12-17).


� Плотской и душевный человек верхом блаженства считает постоянное пребывание в телесном покое, удовольствиях, пребывании у власти, в почете, в окружении комфорта и красоты. Сытая, спокойная, насыщенная удовольствиями плоти жизнь есть предел мечтаний плотского разума. Чрезмерное и неразумное попечение о плоти, забота о долголетии и здоровом питании, это признаки плотского и душевного разума. Как пишет ап. Павел: Их конец - погибель, их бог - чрево, и слава их - в сраме, они мыслят о земном (Фил. 3.19). Рай на земле, для благоденствия плоти, который пытались строить различные уни-учения от утопистов-комунистов, до сектантов подобных виссарионитам, никогда не был целью христиан. Христиане знают, слова из Писания: наше же жительство - на небесах, откуда мы ожидаем и Спасителя, Господа нашего Иисуса Христа, Который уничиженное тело наше преобразит так, что оно будет сообразно славному телу Его, силою, которою Он действует и покоряет Себе все (Фил. 3.19-21).


� Пример многим непонятного, и для многих бессмысленного, 1000 дневного моления на камне преподобного Серафима Саровского. Но не поймет этого, только плотской разум и душевный человек.


� Носите бремена друг друга, и таким образом исполните закон Христов. (Гал. 6.2)


� И напротив апостол говорит что необходимо:


1.Облечься в духовного человека и иметь помышления духовные.


2.Быть искренним и правдивым.


3.Назидать себя и других словами веры и Писания для исполнения благодатью.


4.Нужно иметь добрые намерения к ближним желая им духовного преуспеяния.


5.Иметь милосердие и сострадание.


6.Прощать других.


� Дети диавола узнаются так: всякий, не делающий правды, не есть от Бога, равно и не любящий брата своего. (1Иоан. 3.10).


� Враг преследует душу мою, втоптал в землю жизнь мою, принудил меня жить во тьме, как давно умерших. (Пс. 142.3,4).


� Страсти и бездуховная жизнь не вводят в Царство Бога и не дают мира и радости человеку. А желания, стремления и помышления духовные, напротив, привносят мир в наши души. Помышления плотские суть смерть, а помышления духовные - жизнь и мир. (Рим. 8.6).


� Может быть поэтому заповедано Соломоном: в дом брата твоего не ходи в день несчастья твоего: (Прит. 27.10).


� Блажен муж, который не ходит на совет нечестивых и не стоит на пути грешных и не сидит в собрании развратителей (Пс.1.1).


� Некоторые христианские Церкви протестантских конфессий, совершенно отрицают молитвенное общение святых земной и небесной Церкви. Но удивительно и странно, отвергая такое общение, они не отвергают того факта, что есть сугубо исполненные Духом христиане здесь на земле, и что с ними очень полезно общаться для духовного совершенства. И в этом случае они даже не протестуют против того, если кто-то просит исполненных Духом христиан принести молитвы Богу о болящих и заблудших ради их спасения. Так почему ими отвергается наше общение в Духе Святом со святыми небесной Церкви? Ответ напрашивается только один. Протестанты отвергают почитание людей как угодников Божьих исполненных Духом по той причине, что очень часто наблюдают «перегибы» этого почитании в частных проявлениях нашей Церкви, когда по невежеству некоторых молящихся приоритет почитания отдается не Господу Богу, а сдвигается в сторону Его верных рабов, которых Он всыновил Себе Христом Иисусом.


� Буквальный смысл этого стиха говорит что лживый и корыстный, не имея Духа Божьего, не может знать волю Бога и пророчествовать, предрекая мир народу и стране, так как говорит не Божие, а свое. И поэтому как написано, люди сетуют: Ждем мира, а ничего доброго нет, - времени исцеления, и вот ужасы. (Иер.8.15).


� Укор женой супруга, в «неимении» любви, обличение семьи в угождении плоти, главой семейства, и его проповедь о «правильности» веры  и т.п., будут ли иметь действие, если будут сказаны не в Духе?


� А люди, ждущие от «духовных» примера, и образа жизни во Христе и Царствии Его, очень любят попирать и топтать «бездуховное духовное».


� Златоуст говорил о голоде души так: Роскошь тела обнаруживает голод души, и богатство одежд выставляет на вид ее наготу. 


� Иудейский Мидраш повествует что огромный и тяжелый Ковчег Завета, окованный золотом и носимый в пустыне на шестах левитами, становился невесомым для несущих его. Так и ноша ига и бремени заповедей Христовых, при помощи благодати Духа Божьего, становится легкой и удобоисполнимой.


� Наверное, всем известно, что чрезмерный плотской смех производит обратное радости действие, когда после него человек становится раздражительным или печальным до слез. Особенно это заметно в детях.


� В некоторых харизматических христианских общинах вместо тихой радости в Духе, за благодать Духа Святого принимают экзальтацию, разгорячение плоти и смех. В духовном действии, для возлюбленных Господом, Бог приходит тихо, без конвульсий и воплей, без хохота и крика, но в любви и истине. Образ этого оставлен нам  в Писании. Стань на горе пред лицем Господним, и вот, Господь пройдет, и большой и сильный ветер, раздирающий горы и сокрушающий скалы пред Господом, но не в ветре Господь; после ветра землетрясение, но не в землетрясении Господь; после землетрясения огонь, но не в огне Господь; после огня веяние тихого ветра. (3Цар. 19.11,12). Не в волнении и буре чувств, не горячем кровотоке и сердцебиениях, проявляется действие Духа Святого, но в праведной жизни и в тихой мирной радости. Бог повелел нам радоваться тихо, не громогласно. Трепетно и благоговейно. Служите Господу со страхом и радуйтесь с трепетом. (Пс. 2.11). А что повелевается радоваться с трепетом, указывает на Божественную природу этой радости. Радости в Духе Святом.


� Благодать, милость, мир от Бога, Отца нашего, и Христа Иисуса, Господа нашего. (1Тим. 1.2)


� Чаять, чаяние – надеяться, надежда. Отчаяние – потеря надежды. Это другими словами потеря веры Богу. Ведь не просто так, надежда вошла в тройку основных христианских добродетелей, которые имеют место в этой земной жизни, как и сказал апостол. А теперь пребывают сии три: вера, надежда, любовь; но любовь из них больше. (1Кор. 13.13).


� Преподобные аскеты толкуя 6 стих 90 псалма «от сряща и беса полуденного» (славянский перевод с Септуагинты Пс. 90.6) указывают что нападение беса полуденного – это действие печали и уныния насылаемого нечистым духом, который особое действие в силу природы строения человека оказывает в послеобеденное и предвечернее время.


� Ибо Царствие Божие не пища и питие, но праведность и мир и радость во Святом Духе. (Рим. 14.17)


� Некто сказал: Без Любви ум – хитрость. Без Любви слово – бессмыслица. Без Любви путь – путь в ад. Без Любви истина – корысть. Без Любви жизнь – смерть. Без Любви вера – страх. Без Любви любовь – себялюбие. Без Любви воля – своеволие. Без Любви обязанность – тяжелое ярмо. Без Любви красивое – безобразно. Без Любви мир – война. Без Любви свобода – рабство. Без Любви радость – грех. Без Любви власть – насилие. Без Любви общение – злословие. Без Любви друг – враг. Без Любви приветливость – лицемерие. Без Любви смирение – трусость. Без Любви милость – осуждение. Без Любви справедливость – жестокость. Без Любви правда – критика. Без Любви честь – высокомерие. Без Любви отвага – безрассудство. Без Любви терпение – депрессия. 


� Милосердый будет благословляем, потому что дает бедному от хлеба своего. (Прит. 22.9). Праведник милующий других благословляется от людей и через это благословляется и святится Имя Божие.


� Темное по смерти, сходило в темноту. И Товит говорит, что милосердие избавит от огня. Ибо милостыня избавляет от смерти и не попускает сойти во тьму. (Тов. 4.10)


� Еврейский Новый Завет (перевод Давида Стерна) – в этом издании особо выделены встречающиеся пророчества Тонаха, и имена которые встречаются в Новом Завете с основными религиозными обозначениями веры, приведены на еврейском языке. 


� «Да святится Имя Твое» (Мф. 6.9)


� «Да приидет Царствие Твое; да будет воля Твоя и на земле, как на небе» (Мф. 6.10)


� «Церковь не для того, чтобы в ней плавить золото, ковать серебро, - она есть торжествующий собор ангелов… Хочешь ли видеть жертвенник Милосердного? Не Веселеил соорудил его и не другой кто, но Сам Бог. Не из камней, но из вещества, которое светлее неба, - из разумных душ.. Жертвенник этот создан из самых членов Христовых. И тело Самого Владыки служит тебе жертвенником. Благоговей перед ним: на Теле Владычнем ты совершаешь жертву. Этот жертвенник страшнее и нового, а не только древнего жертвенника... А ты между тем почитаешь тот жертвенник, потому что он принимает Тело Христово, и унижаешь этот жертвенник – ближнего своего, который есть Само Тело Христово, и не обращаешь внимания, когда он разрушается. Такой жертвенник ты можешь видеть везде - и на улицах, и на площадях - ежечасно можешь приносить на нем жертву, потому что и здесь освящается жертва… уды же Христовы, то есть, нищие, имеют великую нужду в нашем попечении. Научимся же быть любомудрыми и почитать Христа, как Сам Он того хочет… Говоря это, не запрещаю делать богатые вклады: требую только, чтобы вы, вместе с вкладами и даже прежде них, творили милостыню. Хотя Бог приемлет и вклады, но гораздо лучше милостыню. Там один только приносящий получает пользу; а здесь и приемлющий. Что пользы, если трапеза Христова полна золотых сосудов, а сам Христос томится голодом? Сперва напитай Его алчущего, и тогда уже употреби остальное на украшение трапезы Его». (святитель Иоанн Златоуст)


� Вы уже очищены через слово, которое Я проповедал вам. (Ин.15.3)


� Тщеславие = Тщетная слава. Слава не имеющая пользы, Пустая слава. Истинная же слава, есть в Славе Божией, причастниками Которой мы можем стать.


� Ты носишь имя, будто жив, но ты мертв. (Откр. 3.1)


� Но и те, если не пребудут в неверии, привьются, потому что Бог силен опять привить их. Ибо если ты отсечен от дикой по природе маслины и не по природе привился к хорошей маслине, то тем более сии природные привьются к своей маслине. Ибо не хочу оставить вас, братия, в неведении о тайне сей, - чтобы вы не мечтали о себе, - что ожесточение произошло в Израиле отчасти, до времени, пока войдет полное число язычников; и так весь Израиль спасется, как написано: придет от Сиона Избавитель, и отвратит нечестие от Иакова. (Рим. 11.23-26)


� Если же некоторые из ветвей отломились, а ты, дикая маслина, привился на место их и стал общником корня и сока маслины, то не превозносись перед ветвями. Если же превозносишься, то вспомни, что не ты корень держишь, но корень тебя… Они отломились неверием, а ты держишься верою: не гордись, но бойся. Ибо если Бог не пощадил природных ветвей, то смотри, пощадит ли и тебя. (Рим. 11.17-21)


� О, человек! сказано тебе, что - добро и чего требует от тебя Господь: действовать справедливо, любить дела милосердия и смиренномудренно ходить пред Богом твоим. (Мих. 6.8)


� Вода угасит пламень огня, и милостыня очистит грехи. (Сир. 4.30) Милостыня от смерти избавляет и может очищать всякий грех. Творящие милостыни и дела правды будут долгоденствовать. (Тов.12.8,9). А Иудеи следствием милосердия считали долголетие, здоровье, также защитой от внезапной смерти. Человек милосердый благотворит душе своей, а жестокосердый разрушает плоть свою. (Прит. 11.17) Трать серебро для брата и друга и не давай ему заржаветь под камнем на погибель; располагай сокровищем твоим по заповедям Всевышнего, и оно принесет тебе более пользы, нежели золото; заключи в кладовых твоих милостыню (раздай то что в кладовых – прим. П.В.), и она избавит тебя от всякого несчастья: лучше крепкого щита и твердого копья она защитит тебя против врага. (Сир. 30.13-16) И к бедному простирай руку твою, дабы благословение твое (те блага, которыми благословляет нас Бог – П.В.) было совершенно. (Сир. 8.35)


� В русском языке выражение «от чистого сердца» означает тоже, что и в иудейском фразеологизме «чистое или светлое око» - т.е. искренне без скупости с любовью и милосердием.


� Суд, милость и вера.


� Дела плоти известны; они суть: прелюбодеяние, блуд, нечистота, непотребство, идолослужение, волшебство, вражда, ссоры, зависть, гнев, распри, разногласия, соблазны, ереси, ненависть, убийства, пьянство, бесчинство и тому подобное. Предваряю вас, как и прежде предварял, что поступающие так Царствия Божия не наследуют. (Гал. 5.19-21)


� Вы друзья Мои, если исполняете то, что Я заповедую вам. Я назвал вас друзьями, потому что сказал вам все, что слышал от Отца Моего. (Ин. 15.14,15)


� Если же кто Духа Христова не имеет, тот и не Его. (Рим. 8.9)


� Давшие обеты святого крещения и принявшие веру христианскую, но только формально. Или те, кто отпал небрежение от веры христианской.


� Буквальный смысл этой притчи в том, что она обличает сынов Царствия – иудеев, которые отказались принять Иисуса как Христа и Сына Божьего. И поэтому в притче показано, что их места займут убогие и калеки, т.е. те народы, которые были языческими. Те, которые отбросят свое языческое заблуждение и станут друзьями Царя.


� В славянском переводе это звучит резко, и без смягчающего акцента – и действительно очень точно выражает греховность такого отказа. 


� Предвидя это рабство земле, Бог дал заповедь о Субботе, т.е. покое от трудов земных, чтобы человек закона мог взглянуть на небо и вспомнить Царство Небесное. Суббота была установлена в память дня окончания творения и в память того что иудеи были избавлены от ига египтян через чудесное прохождение через воды красного моря. Это прообразовательная заповедь означала, что при наступлении Царства Божьего с приходом Мессии, человек будет выведен из царства теней, из Шеола, в Небесные обители Отца Небесного.


� Как мудро сказал святитель Игнатий Брянчанинов «Не столько мы ищем любовь, сколько Бог ищет, чтобы мы сделались способными принять ее и приняли ее».


� Кто любит мир, в том нет любви Отчей. Ибо все, что в мире: похоть плоти, похоть очей и гордость житейская, не есть от Отца, но от мира сего. (1Ин. 2.15,16)


� Самый высокий помысел всех наших духовных помышлений это помысел о Божественной любви. И самое высокое чувство из всех наших чувств это любовь. И конечно же наоборот. Самое низкое и плотское это ненависть и злоба. Апостол Павел по этому поводу говорит. Помышления плотские суть смерть, а помышления духовные - жизнь и мир, потому что плотские помышления суть вражда против Бога; ибо закону Божию не покоряются, да и не могут. (Рим. 8.6,7) Если же друг друга угрызаете и съедаете, берегитесь, чтобы вы не были истреблены друг другом. Я говорю: поступайте по духу, и вы не будете исполнять вожделений плоти, ибо плоть желает противного духу, а дух - противного плоти: они друг другу противятся, так что вы не то делаете, что хотели бы. (Гал. 5.17)


� Есть любовь которая не угодна Богу. Эта любовь пользования, корысти и эгоизма. И даже любовь к родным которая игнорирует любовь Божию и попирает заповеди Божьи не угодна Христу. Кто любит отца или мать более, нежели Меня, не достоин Меня; и кто любит сына или дочь более, нежели Меня, не достоин Меня; (Мф. 10.37)


� Я говорю вам: любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас и молитесь за обижающих вас и гонящих вас, да будете сынами Отца вашего Небесного, ибо Он повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных и неправедных. Ибо если вы будете любить любящих вас, какая вам награда? Не то же ли делают и мытари? И если вы приветствуете только братьев ваших, что особенного делаете? Не так же ли поступают и язычники? Итак будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный (Мф. 5.44-48).


� Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих (Ин. 15.12,13).


� Никчемной = ни к чему не годной, ни на что полезной. Без Духа Святого и без любви мы, как соль, потерявшая свой вкус. Вы - соль земли. Если же соль потеряет силу, то чем сделаешь ее соленою? Она уже ни к чему негодна, как разве выбросить ее вон на попрание людям. (Мф. 5.13). Соль - добрая вещь; но ежели соль не солона будет, чем вы ее поправите? Имейте в себе соль, и мир имейте между собою (Мк. 9.50).


� Когда мы живем по духу, а не по плоти.


� Славянский перевод с LXX (с Септуагинты)


� Мф. 25.26


� Фарисеи же, услышав сие, сказали: Он изгоняет бесов не иначе, как силою веельзевула, князя бесовского… Посему говорю вам: всякий грех и хула простятся человекам, а хула на Духа не простится человекам; если кто скажет слово на Сына Человеческого, простится ему; если же кто скажет на Духа Святаго, не простится ему ни в сем веке, ни в будущем. (Мф.12.24,31-32).


� Господь, Бог ваш, идет перед вами; Он будет сражаться за вас, как Он сделал с вами в Египте, пред глазами вашими. (Втор. 1.30)


� Как и Иосиф знал, что без Бога его ответ будет человеческим и не истинным. Но Бог, Дух Святой, действующий в человеке, Есть Истина и польза всякому ищущего воли Его и исполняющего ее. И отвечал Иосиф фараону, говоря: это не мое; Бог даст ответ во благо фараону. (Быт. 41.16)


� Но Он скажет: говорю вам: не знаю вас, откуда вы; отойдите от Меня все делатели неправды. (Лк. 13.27)


� Тогда скажет и тем, которые по левую сторону: идите от Меня, проклятые, в огонь вечный, уготованный дьяволу и ангелам его: ибо алкал Я, и вы не дали Мне есть; жаждал, и вы не напоили Меня; (Мф. 25.41,42) 


� Пример одного харизматического лидера, который написал книгу «Божьи генералы», может показать, что глоссолалия порой действует даже в человеке, который оступился, или даже пребывал в порочной зависимости. Этот христианский служитель проявлял харизматичные дары своего служения в то время, когда он несколько месяцев пребывал в тяжелом содомском грехе. При этом во все время служения и когда он находился в грехе неестественного блудодеяния, этот служитель не терял дара языков. Он был обличен и отстранен от служения, но вскоре, покаявшись пред Господом и церковью, он был восстановлен  в служении. Вопрос: мог ли дар Духа Святого действовать в нем, когда он пребывал в грехе содомии? Мог ли Дух Святой исполнять его во время его отступления от заповедей Божьих? Если не мог, почему язык не исчезал. Не объясняет ли этот случай, что глоссолалия может быть и не по Божьему действию.


� Пророчества прекратятся, и языки умолкнут, и знание упразднится. (1Кор. 13.8).


� Игумен Петр Мещеренинов в своей книге «О Святом Духе» пишет. «Необходимо различать дары Духа и саму духовную жизнь, увенчивающуюся стяжанием плодов Духа. Дары Духа даются по усмотрению Божию, для Его целей; плоды Духа – есть наша обязанность. Дары нужны для назидания Церкви; плоды – личное достояние человека. Дар языков есть владение иностранными языками для проповеди (Деян. 2,8), – как я уже сказал, чтобы «уловить вселенную», это было необходимо. – Любой дар Духа имеет прикладное значение (т.е. назидает Церковь); когда он становится не таковым, т.е. люди покривляют его смысл и начинают пользоваться им для, так скажем, личного удовольствия – дар отнимается. Ап. Павел в 1Кор.14 уже выражает беспокойство, что дар языков теряет значение назидания Церкви и становится некоей самоцелью: дары занимают место плодов».


� И ведь даже, практика православного исихазма, для людей гордых и не плодящих, способствует духовному прельщению и повреждению.


� К.Кульман.


� Т.е. тот дар глоссолалии, который имеется почти у всех членов какой либо харизматической общины, может быть подвергнут сомнению, что все имеют один и тот же Дух. Поэтому уповать на приоритет глоссолалии в деле спасения, и иметь ее как признак исполнения Духом, было бы неразумно. 


� Очень примечательно, среди харизматов и пятидесятников тысячи говорящих, но практически нет истолковывающих. Если одним Духом говорят, тем же духом должно быть и истолкование. Но …?


� Замечательный образец молитвы - краткого воздыхания (покаянной), краткого прошения (просительной), и краткого славословия (благодарственной) мы имеем в наследии святителя Иоанна Златоуста, в его 24 молитвах на каждый час суток, которые мы можем повторять в любой последовательности, непрестанно взывая к Богу. Эти молитвы вошли в вечернее молитвенное правило Церкви как образец святоотеческой молитвы.


� Фарисеи же, услышав сие, сказали: Он изгоняет бесов не иначе, как силою веельзевула, князя бесовского… Посему говорю вам: всякий грех и хула простятся человекам, а хула на Духа не простится человекам; если кто скажет слово на Сына Человеческого, простится ему; если же кто скажет на Духа Святаго, не простится ему ни в сем веке, ни в будущем. (Мф. 12.24,31-32).


� Обычно «повержение в Духе» сравнивается с тем случаем, когда священники при освящении храма Соломона не могли стоять на ногах от славы Божией сошедшей в виде облака. И не могли священники стоять на служении по причине облака, потому что слава Господня наполнила дом Божий (2Пар. 5.14). Только вот этим стихом оправдываются падения на сценах, при проповеди о Христе.


� Любовь не превозносится, но удерживает человека от гордости и тщеславия. Только после высшего плода духа – любви, нужно ревновать о дарах духовных.


� И истинно, истинно говорю тебе, если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие (Ин. 3.5). (О рождении свыше четвертая глава «Царство Божие и рождение от Духа»).


� Тот, который знал волю господина своего, и не был готов, и не делал по воле его, бит будет много (Лк. 12.47).


� Я желал бы сам быть отлученным от Христа за братьев моих, родных мне по плоти (Рим.9.3).


� Несгибаемая, не преклоняемая шея иудейского народа перед повелениями Бога. Выя = шея. Ибо я знаю упорство твое и жестоковыйность твою: вот и теперь, когда я живу с вами ныне, вы упорны пред Господом (Втор. 31.27).


� Ваш отец диавол; и вы хотите исполнять похоти отца вашего. (Ин. 8.44)


� Ис. 48.4


� Так и в случае с дарами. Человек часто желает и ревнует о них, чтобы употребить дар по своей воле и для своих амбиций, а не для того чтобы выполнить то, что желает от него Бог.


� Иисус, исполненный Духа Святаго, возвратился от Иордана и поведен был Духом в пустыню (Лук. 4.1). Тогда оставляет Его дьявол, и се, Ангелы приступили и служили Ему (Мф. 4.11).


� Распинатели Христа Иисуса, тоже хотели исполнить заповеданное Богом, но свою «правду», поставили выше воли Божьей. И в менее значимых, и порой совсем на наш взгляд, неважных и иногда, заведомо для нас благочестивых начинаниях, уверены ли мы, что на это есть воля Божия. Ведь одно и то же действие, в разных ситуациях может быть угодно, а может быть и противно воле Божией.


� О мудрости сходящей свыше, которую необходимо искать и молиться о ней, было писано выше в этой главе.  Если же у кого из вас недостает мудрости, да просит у Бога, дающего всем просто и без упреков, - и дастся ему. (Иак. 1.5)


� Подобно Царство Небесное купцу, ищущему хороших жемчужин, который, найдя одну драгоценную жемчужину, пошел и продал все, что имел, и купил ее. (Мф. 13.45,46)


� Апостол Иоанн также: Не любите мира, ни того, что в мире: кто любит мир, в том нет любви Отчей (1Ин. 2.15).


� Иудейский мидраш на книгу Берейшит – Бытие, рассказывает о том, что в Содомских городах, которые были истреблены огнем с неба, было совершенно извращенное понятие о правде и истине. В этих городах за помощь пришельцам и иногородним людям, за дела любви и правды и любое проявление милосердия чужим людям полагалось наказание, даже до смерти. И неудивительно, что попрание правды Божией в их мировоззрении, изменили ум содомлян настолько, что и в обыкновенных человеческих отношениях развилось невероятное развращение. Как Содом и Гоморра и окрестные города, подобно им блудодействовавшие и ходившие за иною плотию, подвергшись казни огня вечного, поставлены в пример, - так точно будет и с мечтателями, которые оскверняют плоть, отвергают начальства и злословят высокие власти (Иуд. 1.7,8).


� Примечательно. После долгих экспериментов по клонированию была «создана» искусственным образом знаменитая овечка «Долли». Отличительным признаком этого неестественного организма были несвойственные обычным овцам, невероятная агрессивность и непокорность,


� А на Суде Божьем, такие козлы будут отделены от овец, как и сказал об этом Христос в притче. И соберутся пред Ним все народы; и отделит одних от других, как пастырь отделяет овец от козлов; и поставит овец по правую Свою сторону, а козлов - по левую (Мф. 25.32,33).


� И явится слава Господня, и узрит всякая плоть спасение Божие; ибо уста Господни изрекли это… Как пастырь Он будет пасти стадо Свое; агнцев будет брать на руки и носить на груди Своей, и водить дойных (Ис. 40.5-11). 


� Пасущий посох и спасающий жезл, образуют крест которым успокоил Пастырь все человечество. 


� Буквальный смысл всего 17 псалма Давида, это исповедание Бога помощником и защитником в брани против врагов. Аскетическое и нравственное понимание слов этого псалма таково, что при помощи Господа Вседержителя мы имеем победу над духовными врагами рода человеческого. Просвещенный Духом, верующий Богу человек, имеет дерзновение и силы вставать и ополчаться на древнего супротивника.


� А в ком нет сего, тот слеп, закрыл глаза, забыл об очищении прежних грехов своих. (2Пет. 1.9)


� А если выразится менее благородно и красиво, переведя «юродивые девы» или «неразумные девы» (Мф. 25 гл) на современный язык станет ясно, что без украшения Господня, без Духа Его, души людей подобны беспечным, малолетним дурочкам, глупым и неприглядным, скверным и нечистым, на которых даже не взглянет красивый и желанный ими жених, а только скажет через закрытые врата, истинно говорю вам: не знаю вас (Мф. 25.12).


� А как мы знаем, что и идолопоклонство и волшебство является мерзостью перед Богом. Они ненавистны Ему.


� 1Цар. 11.6


� И было это дело, которое сделал Давид, зло в очах Господа. (2Цар. 11.27)


� Близок Господь к сокрушенным сердцем и смиренных духом спасет. (Пс.33.19). Бог рядом со смиренным. Смиренному – спасение, благодать и сила Божия.


� Апостол молится Богу за свою паству о том, чтобы Бог Господа нашего Иисуса Христа, Отец славы, дал вам Духа премудрости и откровения к познанию Его, и просветил очи сердца вашего, дабы вы познали, в чем состоит надежда призвания Его (Еф. 1.17,18). В этом он видит успех спасения, когда исполненный Духа и Премудрости Божией знает волю Его, и живет этим уже по духу а не по плоти. Когда человек увидит то сокровище и богатство Духа Божьего в премудрости и откровениии, он уже твердо знает в чем есть его надежда. Получивший залог Духа знает из чего эта надежда призвания Божьего состоит, в чем сила и мощь этого призвания, и как безмерно величие могущества Его в нас, верующих по действию державной силы Его (Еф.1.19).


� Его слово, читаемое нами и говорящее в сердце нашем через совесть нашу, будет судить нас. Не принимающий слов Моих имеет судью себе: слово, которое Я говорил, оно будет судить его в последний день. (Ин. 12.48)


� Действие Божией Силы предвозвестил Исайя. Тогда хромой вскочит, как олень, и язык немого будет петь; ибо пробьются воды в пустыне, и в степи - потоки. И то, что имело тень и прообраз грядущего, стало настоящим и реальным. Бог спас людей Своих. В Израиле был только призрак вод. Т.е. Дух Святой действовал извне, говорил через пророков, творил знамения, но не усваивался человеку. Было озеро, но недоступное народу, как мираж в пустыне. Пришедший же для нашего спасения Христос, дал эти воды нам, усвоив их в Своем человеческом естестве. Нам даровано сокровище. И исполнилось написанное: И превратится призрак вод в озеро, и жаждущая земля - в источники вод; (Ис. 35.6,7). Бедные и нищие ищут воды, и нет ее; язык их сохнет от жажды: Я, Господь, услышу их, Я, Бог Израилев, не оставлю их. Открою на горах реки и среди долин источники; пустыню сделаю озером и сухую землю - источниками воды; (Ис. 41.17,18). Ибо Я изолью воды на жаждущее и потоки на иссохшее; излию дух Мой на племя твое и благословение Мое на потомков твоих. И будут расти между травою, как ивы при потоках вод (Ис.44:3,4). Поэтому и сказал Христос: Кто верует в Меня, у того, как сказано в Писании, из чрева потекут реки воды живой. А апостол Иоанн добавил:  Сие сказал Он о Духе, Которого имели принять верующие в Него: ибо еще не было на них Духа Святаго, потому что Иисус еще не был прославлен (Ин. 7.37-39).


� Христианский проповедник Василий Савич, сравнивал человека, исполненного Духом, но не служащего ближним для их спасения дарами, которые получил от Бога, с привязанной лодкой. Если ее парус надувает ветер, лодка, не может безопасно находиться на одном месте привязанной у причала. Если ее не отвязать, и не дать ветру действовать, она может перевернуться, или, разбив корму о причал, пойти на дно.


Так вот, если человек понуждаем Духом Святым, служить спасению других дарами Его, но удерживает себя у пристани плотских забот и помышлений, таковой может потерпеть духовное крушение, став противником Духа Святого.


� Несколько раз в писании говорится, что страх господень это начало премудрости. И Давид добавил: Начало мудрости - страх Господень; разум верный у всех, исполняющих заповеди Его (Пс. 110.10). Начало мудрости, это верность в хранении заповедей из страха Божьего.


� Дабы испытанная вера ваша оказалась драгоценнее гибнущего, хотя и огнем испытываемого золота, к похвале и чести и славе в явление Иисуса Христа. (1Пет.1.7). Симон Петр … принявшим с нами равно драгоценную веру по правде Бога нашего и Спасителя Иисуса Христа (2Пет. 1.1). Если вера, которая испытывается на верность во все время жизни нашей, не потеряет свою драгоценность нашей неверностью, то будучи драгоценней всех сокровищ мира, может выкупить то золото очищенное, ту воду живую, и ту белую одежду, которые предлагает купить Господь.


� Не тленным серебром или золотом искуплены вы от суетной жизни, преданной вам от отцов, но драгоценною Кровию Христа, как непорочного и чистого Агнца (1Пет. 1.18,19).


� А отец сказал рабам своим: принесите лучшую одежду и оденьте его, и дайте перстень на руку его и обувь на ноги (Лк. 15.22). Царь дает нам Свое Царство. Делает нас подобными Себе. Ведь перстень, одеваемый на руку сына, это признак делегированной власти и близости к Царю.


� Опираясь на 14 главу 1 послания ап. Павла Коринфянам, харизматические лидеры намекают, что общины не имеющие глоссолалии не духовны, т.е. еще не получили Дух Святой, не родились свыше и не  крестились Им. Но тот, который свидетельствует, что я более всех вас говорю языками (1Кор. 14.18), в третьей главе того же послания, утверждает, что они - Коринфяне, принявшие дар языков, остаются плотскими. Вы еще плотские (1Кор. 3.3). Мы видим, что дар бывает не только у духовных, но дается даже плотским, впрочем, ими используется не всегда на пользу и назидание. Коринфяне, кичась своими языками, при общественной молитве свои собрания превращали в бесчиние и неблагопристойность - (на что и было сказано, что все должно быть благопристойно и чинно. 1Кор. 14.40). А такого бесчинного (беспорядочного) молитвословия в других церквях Павлом не наблюдалось.  Мирно и устроено, как и повелел Бог, бывает во всех церквах у святых (1Кор. 14.33). Так влияет ли так категорично глоссолалия на духовность?


� Это место в комментариях достаточно часто объясняется и в другом аспекте, который дает понять что языки упразднятся как и знание в будущем веке. Там где не будет уже народов, ограниченности, неопределенности, разделений но как написано тогда, да будет Бог все во всем (1Кор.15.28).


� Знание - дар истолкований, так как только знающий истолковывает тайну.


� Замок образ закрытого, недоступного, в данном случае непонятного, тайного – как то, что являет глоссолалия. Ключ от замка – истолкование Духом Святым сказанного на непонятном языке.


� Так как апостол говорит: ибо когда я молюсь на языке, то хотя дух мой и молится, но ум мой остается без плода. Ты хорошо благодаришь, но другой не назидается. Ибо если ты будешь благословлять духом, то стоящий на месте простолюдина как скажет: "аминь" при твоем благодарении? Ибо он не понимает, что ты говоришь (1Кор. 14.14-16).


� Младенцы общаются чувствами. Их лепет это не слова, а выражение чувств. Но по разуму младенцы, не имеющие понятий и смысл слова, не назидаемы своим лепетом. Непонимая себя, и непонимая речи других, но лишь общаясь чувствами, младенец не поучается от своих разговоров. Но вот если бы Духом Святым были бы открыты слова, которые выражаются в лепечущем языке ребенка, и взрослому и самому грудничку, то тогда действительно, польза была бы обоюдна и очевидна. Общение же со смыслом, имеет большее преимущество перед лепетом грудничка. Поэтому апостол и говорит: желаю, чтобы вы все говорили языками; но лучше, чтобы вы пророчествовали; ибо пророчествующий превосходнее того, кто говорит языками. Теперь, если я приду к вам, братия, и стану говорить на незнакомых языках, то какую принесу вам пользу, когда не изъяснюсь вам или откровением, или познанием, или пророчеством, или учением? (1Кор. 14.5,6).
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