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Викриття невір’я в загробне життя

Як часто зараз можна почути, що загробного життя немає, що потойбічний світ – вигадка, що для людини все закінчується смертю. Хто говорить це? На жаль, багато із так званих освічених людей, які свідомо чи несвідомо сприяють пропаганді войовничих безбожників-антихристів, які, відкинувши Христа – Начальника життя і смерті, стали на сторону диявола – начальника смерті духовної.
Що є основою такої думки? Сумно і соромно відповідати, а треба: відсутність досвіду, на якому тільки і ґрунтуються знання розуму, обмеженість релігійної освіти, навіть повне релігійне невігластво: ні знань немає у таких людей, ні духовного досвіду, ніхто з них не спробував навіть ознайомитися (не говоримо вже вивчити) і вдуматися в праці і життя великих наших подвижників. Серце їхнє, яке гордо відкидає все, що не піддається розуму, глухе і сліпе до краси і величі Божого світу, щоб споглядання цієї краси – їх, як святу великомученицю Варвару, привело до пізнання Творця Всесвіту. Вони, ці люди, вірять лише тому, що визнає їх розум, що пізнають лише наші убогі п’ять відчуттів; люди ці не хочуть знати про життя духу, кращу і вищу частини людської природи. 
Книг, що відкидають їхні однобокі поняття, вони не бажають читати, говорять із чужого голосу, злословлять на те, чого самі не знають. Адже щоб приготувати будь-яку страву або пошити чоботи, треба спочатку навчитися, а розмірковувати про віру береться кожний, кому тільки прийшло бажання пофілософствувати, і навіть не виникає запитання чи чесно так авторитетно розмірковувати про те і заперечувати те (ми вже не говоримо про диявольські насмішки), про що ти і поняття не маєш?
Особливо люблять невіруючі підкріплювати свої розмірковування тим безсоромним і абсолютно неправдивим твердженням, ніби всі справжні вчені не вірять у Бога. На цю вудочку вони піймали та ловлять до цього часу багато простаків. Яка це неправда! Ми пізніше в цій бесіді словами самих вчених доведемо, яке неправдиве це обвинувачення, зведене на них атеїстами. 
Можна все життя прожити без Христа і без християнського вчення, можна не вірити в християнське вчення, можна без Христа зробити своє життя легким і приємним; але не можна без Нього пройти через похмуру долину смерті і тим більше – через Страшний Суд. Невір’я прагне приховати це і від себе, і від інших, виставляючи свої ніби «переконання», що «там», на «тому світі» не може бути ніякого «пекла» і «вічних мук»… Але якщо можна втаїти від людей свій страх і свою пересторогу перед воротами смерті і майбутнім життям, то це ще не означає їх знищити, а тим більше довести, що ні пекла, ні вічних мук не існує. У більш відвертих і чесних невіруючих бувають такі моменти, коли вони вільно відкривають перед людьми боротьбу і скорботу свого серця… Із серця і совісті багатьох тисяч невіруючих нерідко виривається: «а що, якщо то правда, що говорить Євангеліє?». І цей боязкий вигук ми чуємо і в їхніх переконливих промовах невір’я. На все це можна сказати лише одне: Євангеліє говорить правду, в ньому міститься Божественна істина, про яку говорить Ісус Христос: «Моє вчення – не Моє, а Того, хто послав Мене. Хто хоче творити волю Його, той дізнається про це вчення – чи від Бога воно».

Потрібно відзначити, що в предметах віри безпечніше менше мудрувати і більше вірити: смиренне визнання своєї неосвіченості інколи краще за знання. Допитливість людського розуму з його гордими домаганнями на «розкриття» тайн віри властиво небезпечна не для небесної істини (бо вона вище будь-якого мудрування), а для тих, хто зловживає розумом. Повставати проти небесного вчення сумнівами і запереченнями – означає метати стріли в небо: небо не боїться від них ран і поразок, і немає потреби відбивати їх. Вони небезпечні тільки для тих, хто пускає їх над своїми головами…

Зауважте – невіруючі завжди бажають померти несподівано, точніше, уникнути смерті через смерть несвідому. Таке бажання або відчуття страху, або відчуття тупого відчаю, приховане під маскою байдужості. В будь-якому випадку така смерть є результатом життя бездумного. Наскільки легка, спокійна, радісна смерть істинно віруючих християн (вчитайтесь і вдумайтесь, як помирали наші праведники!), наскільки вона страшна і болісна для невіруючих або для людей, які взяли свою віру не із Божественного Одкровення.
Лев Толстой, наприклад, створив свою особливу віру і йому на 82-у році життя довелось предстати зі своєю вірою перед лицем смерті і помер він… жорстоко і трагічно. Це тому, що релігія, яку він створив, була неміцна, примарна. Вона була лише тимчасовою формою його заспокоєння. Толстой і перед смертю все ще шукав Бога, будучи незадоволеним в глибині  душі своєю релігією. Безсумнівно, що в останні роки він невпинно думав про смерть, але… впевненості перед наближенням смерті не відчував. Слабкість його релігійного світогляду була характерною властивістю його раціоналістичної філософії. Так, наприклад, за два дні до відходу свого із Ясної Поляни, в листі до Черткова, висловлюючи свої погляди на теперішнє і майбутнє життя, він додає: «інколи мені це здається правильним, а інколи – нісенітницею».

Толстой 30 років працював над створенням свого релігійного світогляду, вивчав Конфуція, Сократа, Зороастра, Марка Аврелія і… зовсім не знав праць святих отців, цілого ряду великих мислителів, не мав уявлення про книгу «Добротолюбіє», що за філософи були святі Ісаак Сирін, Єфрем Сирін, Авва Дорофей і ін.
Гордість заважала Толстому відкрито визнати свої помилки, тобто покаятися всенародно; але в потаємності своєї душі він не був впевнений в тому, що писав про Христа й релігію. Тільки мужності не вистачило зізнатися в цьому перед лицем всього світу. Своє вчення, в якому Толстой називає віру в Святі Таїнства «лжевченням», він вирішив оприлюднити 1897 року з метою дати «корисне людям», а між тим в 1904р., після цього видання, коли помирав його брат Сергій і в передсмертні хвилини вирішив прийняти віру, то Толстой несподівано для всіх виявив дуже палку доброзичливість і сам піклувався про виконання цього рішення. 

Перед смертю Толстой звертається не до толстовців, а до своєї сестри-монахині, маючи бажання «біля неї пожити» і не їде прямо туди, а заїжджає в Оптину Пустинь. Навіщо? Щоб побачитися з оптинськими старцями. Але тут в Оптині, відбувається щось жорстоке для Толстого: його до старця не пускає супротивна цьому пориву надпотужна сила, яку своїми людськими зусиллями він подолати не міг все життя. Сила ця – власна гордість. Толстой іде до скита, підходить до зовнішніх дверей келії старця, стоїть перед дверима, не входить і повертається назад.

Темна і болюча була смерть Толстого. Він був духовно одиноким, незважаючи на те, що толстовці оточили його піклуванням і коли вже дуже набридали і запитували чого він бажає, він відповів: «Мені хочеться, щоб ніхто мені не докучав!».
Зі слів сестри Лева Миколайовича від нього чули в останні дні слова: «Що мені робити, Боже мій, що мені робити?». Руки його були складені як на молитву. Смерть Толстого була тривалою при повній свідомості – смерть філософа, що не знайшов заспокоєння в своїй філософії, до того ж, що найболючіше, філософа, що знаходився під наглядом своїх учнів, сліпих у своєму рабському поклонінні його омани. Релігія Толстого, поставлена перед лицем смерті, не дала йому заспокоєння. Останні дні його були днями бентежної людини, яка не знала, що їй робити.

Тепер послухаємо про другого «володаря дум» – Гейне. Він відомий як невіруючий і насмішник, для якого не було нічого святого. Гейне заражав своїх читачів не тільки релігійним вільнодумством, але і цинічними дотепами про статеві стосунки. Отрута, яку він вливав у серця незрілих юнаків, була б менш шкідливою, якби читачі Гейне знали про зміни, які відбулися з переконаннями поета в останні роки його життя.

Тим часом у параграфі 7-у свого заповіту він пише: «Чотири роки вже пройшло, як я відкинув усяку філософську гордість і знову прийшов до релігійних ідей. Я помираю з вірою у вічного Бога, Творця світу, і закликаю Його милосердя на свою вічну душу. Я в скорботі, що з неповагою відгукувався про святі речі, але я до цього захоплений був не стільки внутрішньою прихильністю, скільки духом часу. За те, що я майже несвідомо ображав добрі звичаї і цнотливість, Боже, прошу, прости мене.». Про цей параграф заповіту замовчують закордонні та російські видавці творів Гейне, яким заради корисливих і партійних цілей треба зберегти за Гейне репутацію невіра й циніка. 

Але повернемось до нашої нечутливості, до нашої індиферентності. У нас поки що панує безмежне невігластво в галузі богословсько-релігійних знань. Є навіть багато інтелігентів, які простодушно вихваляються цією великою прогалиною в своїй освіті. Люди, які легковажно відносяться до віри, ніколи не читали першоджерел; немало людей, які ніколи не читали Святого Євангелія; не будемо навіть говорити про те, що вони ніколи не пробували жити життям духу, тобто шляхом пізнання нашого християнського вчення.

Невіри настирливі у своєму запереченні, але ж не можна не бачити, що релігійна істина в самій своїй природі допускає не розумовий, а лише досвідний (емпіричний) шлях її засвоєння. І все-таки вони не роблять ніякого чесного намагання йти до своєї мети шляхом досвіду. Невіруючі завжди визнають тільки ті знання, які опираються на досвід, на факти, і якби хтось сказав їм, що зовсім не вірить у висновки хімії чи фізики, то незаперечно вони такому відповідали б, що в хімії чи фізиці, звичайно, ніщо не зміниться від їхнього невір’я, викликаного незнанням, що скептик ніколи не вивчав дослідним шляхом хімії і фізики. 
Фізичний світ пізнається фізичними дослідами, а духовний – досвідом духовним, а тому той, хто дозволяє собі судити про християнство від імені розуму, без особистого досвіду в християнській сфері, іде не шляхом розуму, скільки б він не посилався на розум, а діє, делікатно кажучи, нерозумно…

Час зрозуміти, що і в релігійних знаннях, як і скрізь, розум повинен звернутися до звичайного для нього досвідченого шляху знання, поза яким він втрачає свою правоздатність і приречений на абсолютне безсилля. Необхідно звернутися до вивчення богословської літератури для ознайомлення із вченням християнства без посторонніх рук, без посередництва Ренана і Толстого і не відноситись із презирливим неуцтвом до книг людей, які багато років свого життя провели в служінні Богу, очищуючи і просвітлюючи свій дух і знаходили в цьому радість, сенс, і ціль свого багатого духовним досвідом життя.

В нашої інтелігенції, неосвіченій в богослов’ї, відсутні почуття гріха, а слово «гріх» для їхнього вуха таке ж далеке і чуже як і «смирення». Вся сила гріха у його впливі на людське життя – все це залишається поза полем свідомості інтелігенції, яка знаходиться ніби в релігійному дитинстві. Покаянний настрій духу повинен постійно супроводжувати людину на всіх стадіях її духовного розвитку і якщо його немає, то людина стоїть на неправильному та небезпечному шляху і далека до спасіння.

Переконатися у Божественному походженні Святого Писання можна одним способом: треба слухати це вчення, жити за його правилами, пережити і пізнати його на досвіді. Тоді переконаєшся, що воно не просте, а Божественне. Тоді дізнаєшся, який досконалий закон Господній і яка радість у ньому для душі. Можливо, хтось скаже: «Я тоді почну жити за вченням Святого Писання, коли цілком повірю, що воно дійсно Божественне». Але чи можливо так повірити? Якби вам запропонували відому страву і сказали, що ця страва найсмачніша і здорова, то не покуштувавши її, чи дізналися б ви, що вона дійсно смачна і здорова? Згадуються слова одного старця, до якого одного разу прийшов хтось і заявив: «Бога нема!». Старець тихо і смиренно відповів: «А куди ж він подівся? До тебе завжди був, а тепер уже Його нема!»… В простоті слів старця міститься така глибока, ясна відповідь, що важко придумати ще інше що-небудь настільки ясне і обґрунтоване. Треба пам’ятати: без мене спасти мене не можна! Треба, щоб ти сам забажав очистити своє серця і тоді в тобі почне володарювати дух, а не тіло. Щоб дати володарювати духу, треба побороти те, що ослаблює дух.

Шлях Богопізнання – у внутрішньому духовному досвіді. І люди, які віддали все життя своє на вірне виконання завіту Христового, ще тут на землі відчували радість небожителів, невидимий світ для них був реальний, близький так, як і земний. Вони піднімались на такі вершини духу, що їм покорялись сили природи.

Голос учених про Бога, душу і безсмертя

Серед авторів богословських праць були не тільки простаки-пустельники, а й люди глибоко освічені, навіть філософи, що мали відомості з усіх галузей знань і володіли ними в такій повноті, яка нам, теперішнім інтелігентам і не снилось. Для прикладу згадаємо хоч одного з них – Святого Василія Великого. Він вивчав науки в знаменитій Афінській школі, що приваблювала до себе в той час цвіт розуму і таланту. Вивчав він ораторське мистецтво, астрономію, філософію, фізику, медицину, природничі науки. Був красою і гордістю своїх професорів. Але всі світські знання не могли наситити його розум, який шукав чогось вищого – небесного осяяння. І він вирушив в ті країни, де жили християнські подвижники і де б він міг сповна ознайомитися з істинно християнською наукою. Був у Єгипті, Карфагені, Сирії та Палестині. Там він знайшов і духовне керівництво, і велике зібрання богословських творів, старанно і довго вивчав їх…

Повернувшись в Афіни, він захотів побачити свого улюбленого професора, який був язичником, щоб навернути його в християнство (що йому і пощастило зробити пізніше) і тим заплатити йому за все добре, одержане від нього. Довго шукав, нарешті знайшов його біля міської стіни, де за звичаєм того часу професор говорив із іншими філософами про якусь важливу річ і ніяк не міг розв’язати якесь складне питання. Накинувши плащ на обличчя, святий Василій прислуховується до дискусії, залишаючись невпізнаним, приєднується до розмови, блискуче розв’язує складне для всіх питання, і зі своєї сторони, задає запитання своєму вчителю. Всі дивуються, хто б міг так відповідати, так заперечувати знаменитому філософу, а вчитель говорить: «Це або якийсь бог, або Василій», тобто він хотів сказати, що святий Василій мав розум, який перевершував звичайний людський, і в цьому відношенні був близький до богів. І твори таких людей знаходяться в зневазі!..

Невіруючі гордо заявляють, що розум не визнає надчуттєвого світу, потойбічного життя, але вони забули, що один із мудрих смертних – Сократ – усвідомлював, що все, що людина знає і що може зрозуміти – ніщо в порівнянні з тим, що вона не знає і не розуміє. І це визнання Сократа про немічність людського розуму має всю силу переконання, тому що мудрець набув це усвідомлення досвідом цілого життя, присвяченого пошуку істини. До нього філософія займалась майже виключно спогляданням зовнішньої природи, не звертаючи уваги на світ моральний. Сократ відкриває цей світ, залишає зовнішню природу. В основу всієї мудрості покладає самоусвідомлення і в глибині людської душі знаходить свідчення про Бога. Він вірив у Бога Єдиного, Невидимого, Творця і Промислителя світу. Бог, за вченням Сократа, є Будівничий і Провидець всього. Він один мудрий і перед Його премудрістю людська мудрість малоцінна і навіть мізерна. Язичнику, вихованому в своїй чуттєвій релігії, тяжко було піднятися до ідеї про Бога Невидимого.

«Так, ти не бачиш своєї душі, – говорив Сократ, – яка, однак, володарює над твоїм тілом, отже, можна сказати, що в тебе нема і розуму, і що все ти робиш випадково. Зрозуміло, що душа володарює в нашому тілі, але вона невидима. Знай, що неможливо бачити обличчя Бога, вистачить тобі бачити діла Його, щоб поклонятися їм і шанувати їх. Той, Хто влаштував і обіймає весь світ, у Кого вся краса і благо, споглядає в Своїх великих ділах, але невидимий в Своєму домобудівництві. Подумай, що і сонце, яке здається для всіх видимим, не дозволяє, проте, пильно дивитися на себе, і якби хто з нахабністю зосередив свій погляд – втратив би зір». 
Таке Божество, заперечували Сократу, таке високе і величаве, що немає ніякої потреби в людському поклонінню.

«Так, що ж? – відповідав мудрець, – чим вище Те створіння, Яке удостоює тебе приносити Йому поклоніння, тим щиріше ти Його повинен шанувати. Бог, хоч і невидимий, – продовжував він, – піклується про людей, бачить все в світі і все осягає Своїм промислом.». Останню думку Сократ розкривав із особливою силою та любов’ю: «ти згоден, – говорив він, – що твій розум, живучи в твоєму тілі, керує ним, як хоче: повинен погодитися і з тим, що Розум, який живе у всьому, все влаштовує так, як Він хоче. І твоє око може бачити на багато стадій, а око Боже ніби не може обійняти все одним поглядом? І твоя душа може охоплювати думкою і тутешні місця, і країни Єгипту та Сицилії – невже ж Божа думка не в силах обійняти все існуюче?».
Високо цінує Сократ людську душу, піднімає її над всім видимим і тимчасовим, і замість безрадісного та безжиттєвого буття в царстві тіней проголошує життя безсмертне і краще існуючого, в союзі з Божеством благим, не таким, як боги, яких визнає релігія язичників. «Людська душа, – говорить він, – більше ніж все інше причетна до Божества. Вона видимо керує тілом, хоча сама невидима. Тому людина мисляча не повинна зневажати невидиме, але, вивчаючи його силу із дій, шанувати в душі Божественне.».
Самопізнання відкрило Сократу, що душа є сутність, причетна Божественному єству. Передсмертні промови Сократа пройняті вірою в безсмертя і у всеблаге Божество, хоча філософ за звичкою чи з іншої причини і говорить про це Божество мовою багатобожника: «Якби я не думав, що піду до інших богів, мудрих і благих, і до людей, що відійшли, то, звичайно, я був би неправий, байдуже дивлячись на смерть. Але тепер знайте, що я надіюсь побачитися з добрими людьми, хоч цього і не можу довести рішуче. А те, що я предстану перед могутніми всеблагими богами, будьте впевнені, це я можу довести рішучіше, ніж щось інше. Тому я не в скорботі, бо я впевнений, що померлі існують і що добрим там значно краще, ніж злим».

Цими словами легко спростувати думку багатьох, що ніби вчені і освічені люди не вірять у Бога та в безсмертя душі. Слідкуючи поступово від стародавніх часів до наших днів, чи справедливі слова войовничого атеїзму, що освіта та розум відкидають віру в Бога і потойбічний світ, – приведемо спочатку думку іншого язичника – філософа Платона; (наголошуємо, язичника) і може невіруючі чи маловіруючі християни – посоромляться! 

Слово Платона залишається останнім і заключним словом стародавньої філософії і стародавнього світу про майбутнє життя людини. «Душа людини безсмертна, – говорить Платон, – всі її надії та прагнення перенесені в інший світ. Істинний мудрець бажає смерті як початку істинного життя. Потойбічне – предмет його споглядання, всіх його помислів. Лише в тому світі відкривається істинна суть речей. Цей світ сам по собі немає ніякої ціни, але має значення тільки по відношенню до іншого як його образ, подоба». В цьому полягає велич Платонового вчення, яке піднімає і спрямовує душу до властивої їй свободи, до володарювання над усіма чуттєвими обмеженнями.

Із туманної величі віків звучать нам ці голоси… Але візьмемо інші книги, інший час: прислухаємося до голосу людини, ближчої до нас за часом, людина ця – великий Гете. Ось його слова: «Думаючи про смерть, я абсолютно спокійний, тому що твердо переконаний, що наш дух є створіння, природа якого залишається незруйнованою і безперервно, вічно буде діяти. Він подібний до сонця, яке заходить тільки для нашого земного сну, а в дійсності ніколи не заходить».

Математик Коней говорив: «Я християнин і вірую, що Ісус Христос є Бог, який зійшов на землю; вірую як Тіхо де Браге, Коперник, Ньютон, Паскаль, Лейбніц, як всі великі астрономи, фізики і математики. У всьому християнському віровченні я не бачу нічого, що збивало б із пантелику мою голову, було б їй шкідливо. Навпаки, без цього святого дару віри, без знання про те, на що мені надіятись і що чекає мене в майбутньому, душа моя в невпевненості та стурбованості метушилася б від однієї речі до іншої, і ця тривога душі, невпевненість у думках є тим, що нерідко призводить огиду до життя і може в кінці-кінців призвести до самогубства». 

«На наших очах, – пише французький історик Тен, – і на фоні історії відбуваються перетворення освічених людей у звірів там, де християнська віра забувається. Християнство – це велика пара крил необхідних для того, щоб підняти людину вище її самої, вище її плазуючого життя і її обмеженого світогляду. Завжди і скрізь, упродовж 19 віків, як тільки ці крила слабіють або їх розбивають, суспільна мораль падає».

«Релігійне навчання, по-моєму, – говорить Віктор Гюго, – зараз більш необхідне, ніж будь-коли. Чим більше людина росте, тим більше вона повинна вірити. Нещастя, і можна сказати, основне нещастя нашого часу полягає в прагненні обмежитись саме цим життям. Ставлячи для людини кінцевою межею та ціллю земне матеріальне життя, люди збільшують свої біди запереченням майбутнього життя».
Матеріалізм говорить: те, що ми називаємо духом, душею, думкою і т.п. є витвором мозку; від властивості мозку залежить і властивість думки, душа є функцією тілесного організму. Фохт, наприклад, говорить: «Нехай покажуть нам душу». В такому випадку ми можемо сказати подібним людям: «Хай покажуть вони нам свій розум!».
Так як під мікроскопом не можна розглянути ніякого духа, то ніби його не існує зовсім. Але хіба світ мікроскопу і є весь світ? Хіба не існує прив’язаності, вірності, синівської любові, дружби між людьми, душевності, тільки тому, що анатом зі своїм ножем не знаходить у людському тілі ніякого сліду цих нематеріальних величин? Матеріалізм народжується із чутливого сприйняття, і том у все, що називається духом – є діяльністю матерії. Проте обидва ці поняття лише легковажні ствердження.
Чому, наприклад, у літньому віці, часто навіть при смерті, коли мозок вже починає відмовлятися виконувати своє призначення, можуть бути вражаючі прояви духу і останнім словам помираючого у всі часи надавалось особливо важливого значення? Це переконливо показує, що душа – це не просто функція мозку. Звичайно, мозок є органом мислення, зброєю духа. Але будь-який інструмент вимагає того, хто грає на ньому, інакше він буде німий, якби навіть у його струнах містились всі звуки. Матеріалізм змішує необхідні умови дійсності з її причиною.

Матеріалістам можна нагадати глибоку думку Інокентія, архієпископа Херсонського, на користь думки про безсмертя душі. «Якби душа була єдиним із тілом, – говорить він, – то хвороби тіла повинні були б відображатися на всіх так званих душевних здібностях. А ми бачимо часто, що при абсолютно виснажені тіла, у великих стражданнях, зберігається в деяких людей повністю ясна свідомість і абсолютно повне володарювання над всіма муками тілесними». 

Що думають про Бога та про безсмертя душі сучасні мислителі та вчені? Важко було б окремо переказати те, що вони дали нам в опротестування думки, ніби наука відкидає і Бога, і вічне життя. Краще розповімо про результати анкетування із запитанням про безсмертя, з яким Роб. Томсен із Чикаго звернувся до вчених і мислителів всіх країн, зокрема і Росії на поч. ХХ ст. Відповіді, розмірами від декількох рядків до великих трактатів, були зібрані у велику книгу під назвою «Докази на користь загробного життя. Зібрання думок деяких видатних вчених і мислителів про майбутнє життя.». 
Із 47 відповідей переважною більшістю голосів (39 проти 6) надані позитивні відповіді, до того ж ґрунтовно мотивовані, чого зовсім не можна сказати про негативні відповіді двох і уникливі відповіді чотирьох; двоє не дали ніякої конкретної відповіді. Серед тих 39 вчених зустрічаються імена високого рангу, таких як хімік Крукс, психолог В. Джеймс, психофізик Ріше, біолог А. Р. Уоллес і ін.

Безсмертя перед судом віри і розуму

Розлад між вірою і розумом простежується лише там, де віра слабка. Якщо невіруючі знаходять багато незрозумілого у вченні про Бога, то це пояснюється тим, що саме Одкровення прийшло до нас не із нашої сфери знань і життя, а із тих безмежних сфер буття, де живе і відкриває Себе Верховне Єство. Всі заперечення розуму проти Одкровення відпадуть самі собою, тому що вони великою мірою ґрунтуються на тому, що розум не хоче глибше вникнути у вище Одкровення. 

Не з розумом має постійну боротьбу Свята Церква, а із «звеличуванням» його. З розумом, який усвідомлює свою силу та неміч, і широту свого розуму, і межі пізнання, релігія не ворогує. 
Розум – далеко не всемогутній цар, він часто сліпий і безпорадний: який розсуд може відкрити в квітці запах, коли буває нежить? Розум не може бути єдиною умовою релігійного пізнання; для дослідження духовних явищ потрібний і метод духовний, сердечно усвідомлений. В серці концентрується життя людського духу. Ідея про тісний зв’язок Богопізнання з серцем виражається в термінології, як: «розуміють серцем», «очі серця», «нерозумні серцем» і т.і. Добре життя, з досвіду, є одним із найкращих засобів до пізнання Бога і Його Одкровень. «Доброчинність робить богословом», – говорить святий Іоан Ліствичник. Розум – сила виконавча, а керівна сила належить серцю. Розум може за допомогою своїх знань роздробити скалу, збити брилу металу, але пом’якшити серце жорстоке, серце нечуле – не в його владі. Якщо людина за своєю природою хижацька особистість, то освіта лише робить витонченіші зуби та гостріші кігті. Святе Євангеліє 20 століть назад проголосило: «із серця виходять помисли злі та благі».

Божественний Христос Спаситель, той Хто веде серце, перший показав світу, що єдиним джерелом суспільного, політичного і будь-якого історичного життя є дух людини і чим він досконаліший, тим досконалішим буде і все створене. Якщо ви хочете, щоб змінилось життя навколо вас, говорить християнство, змініться самі, виховайте ваше серце.

Братське життя в любові, царство Боже на землі можливі, тільки їх треба шукати не де-небудь навколо, не в чомусь зовнішньому, а всередині себе, в своєму серці. Серце ж – не сфера впливу науки, а царство релігії. Визнаючи істинним лише те, що сприймається нашими недосконалими п’ятьма відчуттями при освітленні розуму, наші противники-матеріалісти гордо та сміливо відкидають все, що не піддається їх спостереженню – світ надчутливий, невидимий, таємничий, закритий від сприйняття зовнішніх відчуттів, той світ, який виходить за межі наших знань. А між іншим, істинна наука аж ніяк не відкидає тої великої і вічної видимої фізичної природи, або субстанції, але і з особливого невидимо-таємничого, неосяжного, животворчого початку, яке ми, віруючі, називаємо душею, створеною Творцем за образом і подобою Своєю. Навіть багато матеріалістів називають цю душу «основою або причиною життя організму», «таємничим животворчим початком», «джерелом життя тіла» і т.і. 

Звідси виходить, що об’єктом зовнішніх відчуттів є видимий навколишній світ, а об’єктом ведення внутрішніх духовних відчуттів, віри серця – невидимий світ, наскільки дано його пізнати людині. Навіть проста логіка підказує нам, що якщо для зовнішніх відчуттів і розуму людини є предмети ведення і споглядання, то неодмінно мають бути предмети ведення і для духовних відчуттів. 

Як у людині є вища духовна основа, то безперечно є подібна їй основа і поза людиною. 
Наше тіло бере потрібні матеріали для свого існування із зовнішньої природи і без їжі довго існувати не може. Звідки ж черпаємо ми духовну їжу для піднесення і вдосконалення душі та серця за образом і подобою Божою? Зрозуміло, із рідної нам природи Божества, для цього й існують молитва, читання слова Божого і Святі Таїнства.

Зауважте, що бажання жити, жити завжди, яке знаходиться в серці кожної людини, дано Творцем не без цілі. Це ніби перша вказівка на безсмертя душі, ніби перше спонукання готуватися до життя майбутнього. Бажання жити пов’язано з бажанням щастя, якого чекає кожен. Це жадання щастя не вгамовується тут, отже повинно бути життя майбутнє, де могло б здійснитися це полум’яне бажання нашого серця. Ми бачимо, що Бог, вкладаючи в природу людини свідомі бажання, дає разом із тим і засоби їх задоволення. Коли нас мучить спрага, ми можемо напитися; голод можемо подолати їжею; втомившись від праці, ми відчуваємо потребу підкріпити і обновити свої сили спокоєм і благотворний сон підкріплює їх і обновлює. Але щастя ми чекаємо безперервно, і ніхто не може нам дати його. Невже це щастя ніде не існує? Невже Бог вклав у нас це бажання, не маючи наміру задовольнити його коли-небудь? Ні, промисел Божий, який дає нашому тілу всі блага земні, не може назавжди залишити нашу душу, яка прагне щастя. А так як щастя не знаходиться тут, то воно повинно існувати за межами нашого життя, в житті майбутньому, в надрах Божих. Є інше бажання, близьке до бажання щастя, це – бажання вдосконалення, яке за короткочасністю нашого земного життя не може бути задоволене тут. Ми думаємо, що Бог, який дав нам це бажання, задовольнить його в житті майбутньому. 

Здібності нашого серця і розуму не розвиваються і не вдосконалюються до такої міри, до якої могли б розвиватися та вдосконалюватися. Але Бог не залишає своїх творінь неповними, незакінченими. Відповідно, потрібно думати, що за Своєю премудрістю Він береже для нашого духа інше життя, де людина стане тим, ким може бути. Людина здатна набувати кожний день нові пізнання. Від дитинства до старості скільки успіхів вона може зробити в науках! Як вона може вдосконалити себе в благочесті! Проте вона вмирає, і її розумова і моральна освіченість залишається незакінченою. Вона могла б ще більше вдосконалюватися і в тому, і в іншому; вона могла б ще краще вивчити чудові явища світу Божого; вона хоче назавжди викорінити зі свого серця вади, і на їх місце насадити доброчинність, тобто, могла б ще більше наблизитися до того ідеалу, який вказаний самим Богом. Але смерть зупиняє людину раніше, ніж вона закінчить той шлях, який повинна була пройти. В такому випадку Бог залишив би свою справу незакінченою, скажемо більше, Він дозволив би людині померти назавжди в ту хвилину, коли вона найбільше здатна вдосконалюватися! Але чи можна уявити, щоб Мудрий Будівельник накидав купу піску на мармуровий фундамент замість того, щоб закінчити будівлю? Чи можна уявити, щоб батько, який дав прекрасну початкову освіту своєму синові, замкнув би його на решту життя в чотирьох стінах замість того, щоб дозволити йому продовжувати навчання і зібрати плоди свого виховання. Так і тут неможливо, щоб той, який любить добро, який прагне досконалості, ідея якого і почуття дані йому Богом, був зупинений на шляху свого вдосконалення. У кого із нас немає бажання дізнатися більше про чудові закони природи, за якими Промисел керує світом? У кого немає бажання краще пізнати Винуватця всього існуючого? Яке дитя не бажає бачити батька, якого воно знає лише з благодіянь, одержаних від нього? Хіба Бог дав би нам можливість підноситися думкою до Нього, якби ми не насолоджувалися спогляданням Його природи, Його досконалості, кінцевої цілі творення світу?
Прекрасний образ душі, що вдосконалюється в істині і доброчинності! Невже Бог знищить її швидше, ніж це вдосконалення буде закінчено? Вдосконалення, як і щастя – рослини не цього світу: воно належить іншому царству. Де ж воно, як не в майбутньому житті? Людина – вінець всього земного творіння, але це творіння не закінчене. 
Ми – лише каміння, призначене ввійти в спорудження прекрасної будівлі. Ми знаходимося в підготовчій школі, де одержують тільки початкові знання, і проходимо лише дитячий вік того довгого віку, ім’я якому – вічність. Смерть тільки зніме з нас земну і грубу оболонку, недостатню для нашого майбутнього існування. Коли ми згадаємо, що люди, які мали щире серце, безперервно боролися з ворогами духовними і прославили себе багатьма перемогами, як наприклад святий апостол Павло, не були впевнені і після безперервної праці, що досягли досконалості, до якої прагнули. Господу, напевно, приємно бачити ті успіхи, які роблять у благочесті Його творіння, приємно бачити, як вони все більше і більше наближаються до подоби Його. Але не можна собі уявити, щоб Господь залишив їх на половині шляху до доброчинності, щоб він у нагороду за їх заслуги дав їм смерть, знищення. Це несумісно з благодаттю і мудрістю божественною.
Безсилля і блукання природного розуму

Наші «мудреці» зразу хочуть зрозуміти світ духовний, надчуттєвий, але як вони наважуються вриватися в цей таємничий світ, коли навіть земне не для всіх зрозуміле? Чи знаємо ми, що таке холод, світло, ефір, електроенергія, сила тяжіння? В науці на ці питання або немає відповіді, або хиткі туманні дані, що змінюються з кожною п’ятирічкою. Якщо земне ми так нечітко розуміємо, як же нам зрозуміти небесне? Але гордих синів віку цього ніщо не бентежить, вони проповідують, що вся Вселена виникла сама з себе. Ідея ця не нова, вона існувала вже в стародавні часи. Ще Цицерон говорив, що нерозумно думати, ніби мудре облаштування світу відбулося випадково. «Чи можу я, – пише він, – не здивуватися, почувши, ніби якісь тіла, захоплені невідомою силою і тяжінням, ринули кудись і в результаті випадкового їх зіткнення утворився цей упорядкований світ? Якщо це можливе, то чому ж не допустити і того, що варто тільки висипати на землю незчисленну кількість відлитих із золота букв і з них складеться чудесний літературний твір. Якщо зіткнення атомів могло створити цілий світ, то чому не можна створити таким чином храм, будинок, чи місто, що було б значно простіше і легше?». 
Англійський філософ Бекон сказав, що потрібно свій розум пристосовувати до величі Божих тайн, а не тайни ці втискати в тісні рамки розуму. Подумайте, як муха може щось зрозуміти в плані якогось архітектора чи інженера?
Французький математик Паскаль у цьому ж сенсі висловився, що вищий подвиг розуму – визнання, що існує безкінечно багато явищ, які перевершують людський розум. Божественні діла треба спочатку полюбити, а потім можна буде частково зрозуміти. Де у людини той масштаб, та міра, якою вона могла б перевірити Божу безмежність? Сутність Божа вища будь-якого пізнання не тільки людьми, а й ангелами. Він є «Світло неприступне». Якщо перед сотвореним світлом видимого сонця знемагає наше око, як же не знесилиться око нашого розуму перед Світлом Вічного Сонця духів, перед Яким і вищі із ангелів закривають свої обличчя. Відношення обмеженого розуму людини до Бога – предмету пізнання, як жменя до моря і навіть менше жмені. Чи можна жменею вичерпати море? І якби навіть і можливо було це, тому що море має межі і міру глибини, то все-таки неможливим залишалось би малою посудиною людського розуму вичерпати безодню премудрості Божої, широта і глибина якої безмежна.
Крім природної обмеженості нашого розуму, природному Богопізнанню перешкоджає гріховне затьмарення його. «Дивуюсь я тим нечисленним людям, – говорить Симеон Новий Богослов, – які не тремтять, богословствуючи про Бога, будучи переповнені гріхами… Ми не знаємо ні самих себе, ні того, що перед очима нашими, але із зухвалістю і без страху починаємо філософствувати про те, що недосяжно для нас, особливо не маючи благодаті Святого Духа, що просвітлює і навчає всьому…».
Буде час, коли багато тайн будуть нам цілком відкриті, але для цього ми повинні пройти довгий і досить відповідальний шлях правильного духовного розвитку. 
Адже і дітям більшість здається чудом.

Глибока віра лише в розум є не що інше, як убоге ідолопоклонство! Для чого приходив Христос на землю? Для спасіння людей, чи не так? Але якщо для спасіння, то виходить, найпишніша «загальна освіченість», якою вихвалявся стародавній світ, не була спасительною.

До часу Христа людство уміло будувати так звані «чудеса світу». Воно мало акрополі і капітолії, дивні храми, прекрасні театри, багаті бібліотеки, школи, гімназії, студії, фабрики, майстерні. До часу Христа вже давно сказали своє слово Сократ, Платон, Аристотель, Піфагор, Епікур, Зенон. Відлунали великі оратори, трагіки і поети. І якщо говорити правду, тодішня «світська освіта» була не нижче нашої і незрівнянно благородніша, незрівнянно ближча до великих ініціаторів поезії, філософії і науки. Проте тодішній світ гинув. Потрібна була не світська освіта, а якесь священне одкровення, якась небесна тайна, яку оголосив Христос світу в дуже небагатьох повчаннях. Якщо вибрати із чотирьох Євангелій лише слова Христа, їх збереться лише на десяток сторінок. Як же трапилося, що тодішня тисячолітня цивілізація вела людство до загибелі, а простий і покірний закон Христа – до спасіння?
Все Євангеліє, цей великий факт християнства, є спростування жахливої думки, ніби зміст людського життя тільки в науці та розумі. Ось що говорить знаменитий фізик Гірн: «Панівне в матеріалізмі вчення «про вічність матерії і кругообіг світів» не ґрунтується на жодному факті, на жодній найвіддаленішій аналогії, що відповідала б відомим фактам». Того, що можна було б назвати науковим світоглядом нема і не дано наукою. В науці немає єдиного загальнообов’язкового для всіх вчених свого, так би мовити офіційного світогляду. «А якщо, – говорить Роберт Майєр, – неглибокі розуми хизуються запереченням існування чого-небудь вищого, надматеріального і чуттєво сприймального світу, то така жалюгідна прив’язаність окремих розумів не може бути поставлена в провину науці».
Повна непереконливість і неправдивість природо-наукових теорій, мудрувань, що воюють проти Бога і християнства, доводиться тим, що багато із цих теорій, «побудованих на піску», абсолютно розвалились і впали на очах вченого світу, хоча раніше шанувались майже як загальноприйнята і непорушна істина. Їхня односторонність і необґрунтованість, таким чином, виявила себе в короткочасному існуванні. Тільки Богооткровене вчення, що міститься в Біблії, пережило і переживає віки, не дивлячись на каверзи численних ворогів. Біблія народжувалась поступово упродовж приблизно 1400 років. Вона складається із 76 книг і в її написанні брало участь багато різних авторів, людей найрізноманітнішого суспільного стану – вчених і невчених, царів і робітників, духовних людей і землеробів, державних мужів і пастухів. Зміст Біблії надзвичайно різноманітний: це історія, пророцтва, послання, закони, або релігійно-моральне вчення. Але від першої до останньої сторінки Біблія пройнята одним і тим же духом, одними й тими ж поглядами. Якби зібрати в один том які-небудь інші твори, ну хоч би кращі томи з медицини, які з’явилися упродовж 1400 років і потім лікувати за цією книгою хворого, то нікому від такого лікування не поздоровилося б, і ми б не бажали бути на місці хворого… Те ж саме, і ще більше, можна сказати і про інші твори, наприклад, із філософії. Звідки ж походить дивовижна єдність Біблії з сучасністю у всі часи і як її пояснити? Ця дивовижна гармонія, що просочує все в Біблії від початку і до кінця, є головним аргументом боговдохновенності Священного Писання. 
Досвід духовний свідчить про близькість нашому духу Духа Божого, про дію Божества на нашу душу, що входить у живе спілкування з Ним. В цьому почутті присутності чи близькості Божества і полягає сама суть релігійного відчуття або віри. «Все добре в людині і в людстві, – говорить В. Соловйов, – тільки в поєднанні з Божественним оберігається від перекручування і викривлення. Як тільки порушується Боголюдський зв’язок, зараз же порушується (хоч спочатку і непомітно) моральна рівновага в людині.».
Темна сила уже в часи апостолів піднімала своїх борців проти нашої віри, а тепер ці явища ще рельєфніше виявляються. Багато століть тому улюблений учень Христа сказав: «Не кожному духу вірте, але випробовуйте духів – чи від Бога вони, тому що багато лжепророків». Забули ми ці слова! Багато з нас із жадністю накидаються на окультизм, спіритизм, теософію, не вдумуючись у суть цих вчень і осліплені бредуть у безодню, самі того не усвідомлюючи. 
Візьмемо, наприклад, теософію: вона відкидає вічні муки, відкидає Страшний Суд, говорить, що тільки від самої людини залежить її подальший прогрес, що благодать згори зовсім непотрібна (древні диявольські спокуси: будьте як боги), вчить про перевтілення, про декілька життів на землі однієї людської особистості і ніби в цих існуваннях особистість поступово розвивається в добру сторону. А християнин повинен знати, що вчення про перевтілення осуджено 5-м Вселенським Собором і віддано анафемі, бо сказано в Священному Писанні: «Одна смерть, а потім суд».
Дивуєшся цьому засліпленню християн! Хоч би раз, захоплюючись теософією, задали вони собі запитання: навіщо ж тоді Ісус Христос сходив на землю і страждав за нас, якщо так легко можна досягти морального ідеалу своїми силами без допомоги згори? Варто тільки пожити то в часи фараонів, то в епоху хрестових походів, то серед червоношкірих в Америці. Але чому ж це, переходячи із одного перевтілення в інше, особистість буде прогресувати тільки в добрі? А раптом – у злі? І засліплена людина не бачить, що теософія – вчення диявольське, вчення гордині, що всі уявні цикли перевтілень і еволюцій – абсолютний і чистий нуль перед всемогутньою дією благодаті Божої. А головне, що пропускає бідний теософ (знову ж таки ніби глухий і сліпий) – це те, що Спасителя і Господа нашого Ісуса Христа, другої особи Святої Трійці, теософія вважає лише одним із засновників релігій, яким був і Магомет, і Конфуцій і Зороастр. Вона відкидає, що Ісус Христос – Бог, що прийшов у тілі на землю. Російські теософи не читали, напевно, книгу Анни Безант «Євангеліє атеїзму», видану в Лондоні 1882 р. В ній автор, затята проповідниця теософії, проголошує атеїзм передовим бійцем прогресу, почесним авангардом армії свободи і в істеричному шаленстві в славослів’ї атеїзму, доходить до виклику: «честь і слава тим, хто для покращення землі забув Бога!». Ось які переконання у вождів теософії, а ті, хто захоплюється цим антихристиянським вченням, забули божественний голос Іоана Богослова: «Випробовуйте духів, чи від Бога вони… Будь-який дух, що не сповідує Ісуса Христа, що прийшов у тілі, не є від Бога, це дух антихриста».
Чи не зрозуміло, що в цьому непродуманому захопленні теософією, окультними науками, спіритизмом – участь «невидимого агента» – диявола?
Про справжність і божественність особистості Ісуса Христа

Для нас, віруючих і вірних синів Церкви, сумнівів у Божестві Ісуса Христа, Спасителя нашого, і бути не може, але поговоримо з холодним скептиком, який заявляє, що Христос був просто людиною. Не нове це: багато століть тому Арій, наказаний мерзенною смертю, стверджував те ж саме. Тепер пішли ще далі; сатані мало цієї єресі, він поспішає проявити свою злу силу і тепер його слуги проповідують, що взагалі не було Христа, що просто це легенда, міф! Боляче і страшно за тих, хто висловлює ці думки, але будемо говорити спокійно: появу великих людей ніщо не попереджувало так, щоб їх наперед знали і чекали. Пришестя Христа було визначено наперед за тисячі років, сповіщено з такою ясністю і детальністю, що навіть вказувалось місто, час і майже рік його появи. До часу Спасителя вже весь Схід знав і чекав, що з Юдеї з’явиться Хтось незвичайний, Кому повинні покоритися всі народи. Крім Ісуса Христа, не було на землі особи, на якій би виконалась вся сукупність всіх прообразів і пророцтв. 
Пророцтва Ісаї про страждання Христові настільки яскраві, що пророк ніби сам стояв біля хреста і описував Голгофські події як очевидець, за що й названий отцями Церкви старозавітним Євангелістом. А пророцтва царя Давида, сповіщені майже за тисячу літ? З якою буквальною точністю збулися вони!
Своє велике служіння Господь Ісус Христос здійснює цілком свідомо, як це робить архітектор із накресленим планом у руках. У ньому немає нетерпеливої поспішності, яка, інколи, допускається великими людьми, що прагнули досягнути призначеної ними мети за рахунок спаду їхньої справи, немає і повільності, яка буває плодом нерішучості, внаслідок повільності майбутнього. Коли учні хотіли свого Божественного Вчителя втримати від відвідування Юдеї, де чекали Його страждання, то своєю відповіддю Він дав їм знати, що з Ним повинно відбутися, що майбутнє для Нього ясне як день, і що у відношенні до справи, яку Він прийшов звершити, не існує таких випадковостей, яких Він не передбачив би і не зміг би відвернути. Він знає, що Його чекає в Юдеї, куди вони бояться йти, однак же піде туди, щоб виконати те, що повинен виконати, як волю Отця Свого.   

Під час Голгофських страждань тремтіла вся природа, сховалося світло сонячне, що було передбачено за багато віків пророком Амосом: «Зайде сонце в полудень і затьмариться земля в світлий день» (Ам.8:9). Затемнення сонця під час розп’яття Ісуса Христа – це історичний факт, занесений тодішніми літописцями-язичниками в хроніки. Подія ця була в час повного місяця – місяць не стояв між землею і сонцем, незвичність і достовірність цієї темряви була засвідчена трьома язичниками-письменниками того часу: римським істориком і астрономом Флегонтом, Юнієм Африканом, істориком Фаллом і ще (не названим у історика Євсевія) четвертим язичницьким істориком. У їхніх записках цілком співпадають і години цієї темряви з апостольськими повідомленнями. Один із згаданих літописців, вражений надприроднім явищем, вигукнув: «Помер хтось із богів!».

Що ще вражає нас в особистості і житті Христа – так це велич, про яку говорять із живим ентузіазмом самі противники християнства. «Великою силою в словах і ділах, – говорить, наприклад, Ренан, – Ісус стоїть одиноким, поза будь-яким порівнянням. Його слава залишається повною і завжди буде новою. Велич Христа особлива, основою її є одна із прекрасних доброчинностей, яка прикрашає душу – смирення». Безмежна лагідність Ісуса Христа, як вираз Його внутрішнього смирення, істинно вражаюча, вища за людську. І ці дві риси, що так тісно пов’язані в Ньому, складають той винятковий характер Ісуса Христа, при якому Він безбоязно і рішуче вказує на Себе, як Зразок для наслідування: «Навчіться від Мене, тому що Я лагідний і смиренний серцем…».
«Ніщо мене не вражає в Євангеліях більше, – говорить один із християнських письменників, – ніж великий характер лагідності і любові, внутрішньої чистоти і ніжної симпатії, яка відкривається і постійно володарює в словах і ділах Ісуса Христа і є небесною красою Його життя.» (Гізо).
Образ Ісуса Христа – це образ найвищої та найчистішої гармонії як у фізичному, так і в моральному відношеннях, це цілком гармонічне життя людини. Ісус Христос є любов, почуття, разом із тим Він також є і досконалий дух, досконала ясність і висота духу. Почуття і думки в Нього нерозривні. І у всьому володарює життєвість почуття та враження, проте ця життєвість Його духовного життя ніколи не проявляється в пристрасному збудженні. Це життя представляє повну картину скромної величі, мирної простоти та найвищої гармонії (Х. Лютард). Ось тому Господа Ісуса Христа цілком справедливо називають найвизначнішим чудом всієї Євангельської історії (Шарєв). 

Життя Ісуса Христа супроводжувалося такими великими подіями, які не зустрічались у житті жодного із великих людей і настільки великими ділами, яких не звершував ніхто із засновників релігій, та інших великих людей. Римський сотник, язичник, що стояв біля Хреста і бачив знамення, що звершувалися під час страждань і смерті Господа, визнав у Ньому Сина Божого. Імператор пропонує сенату внести образ Ісуса Христа в число богів пантеону. 

Ісусу Христу, не як іншим людям, служить, як Богу, і покоряється все: море і повітря, ангели і демони, смерть і пекло. Нарешті, Ісус Христос стоїть незрівнянно вище від всіх великих людей, всіх пророків, що звершували силою Божою великі діла, Він не тільки володіє Божественною силою для звершення надприродних діл, але і має Божественну владу надавати цю силу іншим. 

Були на землі великі люди в усіх галузях знань і мистецтв, були засновники релігій, що відрізнялися силою релігійного почуття, були великі законодавці, філософи, природодослідники, але не було жодного, який би поєднував у собі досконалість людської природи. В одному Спасителеві нашому, як Боголюдині, проявилось дивне поєднання досконалості розуму, серця, волі, і в цьому відношенні на землі не було подібного до Нього. Коли Він запитав у фарисеїв, які ненавиділи Його: «Хто виявить у мені неправду?» – вороги мовчали, бо не могли нічого знайти, адже серце недруга пильно слідкує за найменшою плямочкою на неприємній для нього особистості. 

Христос говорить із вражаючою гостротою про події, як близькі, так і віддалені за місцем і часом; сповіщає з такою ясністю про події, які мають відбутися нескоро; прорікає про зраду одного учня та відречення іншого за кілька годин до подій. 

Хто із засновників релігій Сходу і Заходу передбачив про віддалені події так, щоб вони здійснились? Де Капернаум, що до неба був піднесений? Слідів його не залишилось! Де храм Єрусалимський, що будувався майже півстоліття, красою і величчю якого всі пишались? Зруйнований дощенту, і на його місці стоїть мечеть Омара, як мерзотність запустіння; юдеї розкидані по всій землі, залишившись без батьківщини.

Деякі великі люди мали дар слова, здатність привертати до себе людей, але ніхто з них не міг порівнятися із Тим, про Якого ті, що чули Його мову сказали: «Ніколи людина не говорила так, як Цей Чоловік». Жодний із засновників релігій не видавав своє вчення як всезагальне, призначене для всіх людей і всіх часів. Своє релігійне вчення вони призначали перш за все для свого народу. І тільки Ісус Христос сповістив про Себе, що Він прийшов від Отця, щоб спасти рід людський, бути світлом для всього світу, викласти вчення, яке повинно проповідуватись від Єрусалиму до крайніх меж землі...
Хто сказав коли-небудь більше того, що сповістив Христос світові? Слова Господа мають дивовижні властивості: вони такі прозорі і прості, що, напевно, доступні кожному. Але спробуйте торкнутися їх дна, виявиться, що ця прозорість величезної глибини. І чим більше ви вдивляєтесь в неї, тим глибше проникаєте, тим вірніше знаходите розв’язання тих питань, які турбують людство на вершинах його розвитку. 

Минули століття з дня явлення на землі Найпрекраснішого з усіх синів людських і як ніхто із сучасників не міг викрити в ньому гріха, так і до нинішнього дня найсуворіша критика не може знайти в Ньому ні найменшого морального недоліку. 

Він здатний володіти розумами та серцями людей, і свідоцтвом цієї привабливості є мільйони людей, які йшли за Ним із такою любов’ю і відданістю, що коли треба було, вони залишали все заради Улюбленого Христа, який і їх полюбив, не шкодуючи життя свого. Хто покаже таку велику людину, з любові до якої послідовники жертвували б всім своїм достатком і своїм життям, як робили це мученики і подвижники? І тепер є багато самозречених, що йдуть за Ним. Тільки близорукий не хоче їх бачити, тільки глухий не хоче чути про них. 
Найважливішим свідоцтвом для нас на користь безсумнівної правдивості особистості Христа і Його Божественного Воскресіння ми вважаємо послання апостола Павла. Він був не простий свідок, а знавець Писань, дотепний, добре вихований діалектик, учень знаменитого Гамаліїла, а тому зі своїм світлим розумом не міг підкоритися поетичній фікції, пустій думці тієї секти, яку переслідував, як агент синедріону і ворог Христа. Апостол Павло склав найбільшу кількість записів про життя Христа ранніх років (20-30 років після смерті і воскресіння Христа). 
Що ж може бути вище свідоцтва апостола, який не був, як наші критики, віддалений від подій на відстані десятків століть? Він був щодня серед людей, які бачили своїми очима життя Розп’ятого від Вифлеєма до Голгофи, жив серед учених і можновладних Його ворогів, вів розмови з тими, хто присудив Христа до розп’яття і віддавав на смерть Його послідовників. Здолавши в собі невимовний жах, який для будь-якого ортодоксального єврея укладався в думці, що Месія повішений на дереві, він постійно чув достатні, на думку інших фарисеїв, докази, що Ісус Христос був обманщиком народу. Події, в які апостол увірував, як у докази Божественності Господа Ісуса Христа, здійснювалися на очах у всіх його сучасників. Для нього не існувало невизначеностей і неясностей, звичних при критиці; він шукав відповіді не у стародавніх документах, а запитував живих людей; аналізував не уривчасті оповіді, а свідчення живих очевидців. У нього в руках були тисячі засобів довідатися про дійсність подій, у які він так сильно і з таким презирством не вірував. Приймаючи зганьблену віру в Розп’ятого, він, у розквіті свого молодого життя, втрачав усе на світі, піддавався непомірним стражданням і, не дивлячись на все це, переможений непохитним переконанням, Павло – фарисей став проповідником Христа і віддав за Нього своє життя.

Християнство досі не є зрозумілим і оціненим світом, а воно і є тим «скарбом незгубний», якого з таким жаданням шукають люди. Цей скарб є внутрішньо-реальне спілкування з Христом, що перетворюється в нескінченну радість вічності...

І спраглому серцю Христос дає Свій Божественний відгук: благоговійну і смиренну віру. Він вирішує кінцеві питання буття. І як Він вирішує їх? Не абстрактною логікою, не переконливими словами, не зовнішнім дивом. Він вирішує їх, вказуючи дорогу слідування за ним по Його стопах, шляхом засвоєння Його досконалого життя, шляхом духовного і тілесного поєднання з Ним. І на цьому життєвому шляху сходження «в міру повного віку Христового» Господь духовно відкриває і пояснює ті великі таємниці, осягнення яких було і завжди буде недоступне жодному гордому розуму.

Спробуйте піти слідом за вченням Спасителя до кінця, ні на мить не лукавлячи перед собою і не послабляючи подвигу, і ви відчуєте таку чисту і світлу радість, що серце ваше млітиме від захвату.

Але для вступу в Царство Боже і в засновану Господом на землі Церкву, для виконання заповідей Христових і для пізнання тайн Його вчення необхідне благодатне відродження від Святого Духу. Якщо ми наважимося йти по стопах Христа, відкидаючи силу відродження Святим Духом, то скоро побачимо всю убогість наших прагнень. Якщо намагатимемося виконувати Його заповіді, покладаючись тільки на свої сили, на свою природну людську нестриманість, то на перших порах тягар виявиться для нас непосильним, і ми з відчаєм впадемо, пригнічені його вагою. Виконувати в житті закон Христа, нашими слабкими і схильними до гріха силами, безумовно неможливо. Тільки за допомогою Святого Духа через оновлення нашого єства новою стихією благодатного життя закон Христовий стає легкозрозумілим...

«Ірод, побачивши Ісуса, – оповідає святий євангеліст Лука, – дуже зрадів, бо давно бажав бачити Його, тому що багато чув про Нього і сподівався побачити від Нього яке-небудь чудо. І задавав Йому багато запитань, але Він нічого не відповідав йому»... Скільки серед нас таких же іродів! Вони, якщо не чують, то читають про Христа; бажали б бачити чудо від Нього, коли Він Син Божий і Спаситель світу, і задавати Йому багато своїх запитань, багато в чому вагалися, шукаючи на все відповіді в сповіщеному Ним Євангелії і заснованій Ним Церкві. І, здається, як же не відповісти Христу їм? Як не показати чуда в свідчення Своєї Божественної Особи? Адже Його запитував цар, адже Його запитуємо часом і ми, великі світу розумового і політичного, скептики і реформатори ХХ століття! І що ж? Він і тепер так само мовчить, тому що ми запитуємо Його тільки розумово, формально, ззовні, а не згораючи від жадання спасіння і відчайдушного усвідомлення своєї немочі. Він мовчить, тому що одна лише цікавість проглядає на обличчях тих, хто запитують, цікавість і гординя егоїзму. Та і принесене Ним на землю Царство Боже, царство радості не може бути передане тільки словами і сприйняте лише розумом. Не так треба знайомитися з Господом, як хотів познайомитися з Ним Ірод, не так нам слід запитувати Його, як колись запитував він.

Царські чертоги гордині, хоч би і європейської, і сумніву – хоч би і наукового – не арена для Його Божественних промов. Він відгукується тільки на поклик серця і відповідає лише за безмежну до Нього довіру. Не звати владно до себе на допит Христа, а самому смиренно прийти до Нього і повчитися в Нього; не задавати Йому гордо свої питання і сумніви, а поклонитися перед Ним і довірливо вручити Йому своє життя і душу з усіма її бунтівними тривогами. Скільки душ, здається, старанно прагнуть до Христа і не знаходять у собі повної віри в Нього. Постійно їх тривожать сумніви: багато чого вони ніяк не можуть сприйняти та зрозуміти.

Ми марно думаємо, що наші сумніви щось нове і небувале: вони були ще за земного життя Господа і потім повторювалися і повторюються безперервно, бо ворог роду людського не дрімає і невпинно працює над тим, щоб загубити нас. Побороти його злу силу ми самі без Христа не можемо, але, відроджені благодаттю в спілкуванні із Спасителем нашим, ми дістаємо можливість боротися і перемагати розлюченого ворога.

У бесіді нашій ми говорили, що навіть істинні вчені і мислителі, кращі розуми людства вірять у Бога, вірять у безсмертя душі людської і майбутнє життя. Вони довели, який слабкий наш розум, які неспроможні ті жалюгідні почуття, на яких будують свої висновки атеїсти; спростовували погляд теософів на Господа Ісуса Христа, на Нього як Боголюдину; торкнулися тієї помилкової думки, що нібито Христос – міф. Говорили, що людина складається не з одного тіла, а із духу. Духовна сторона є вища сторона людської природи, і нею ми і з’єднуємося із Божеством. Христос – Бог, а Бог є дух. Ми встановлюємо свої відносини з Ним лише настільки, наскільки звертаємося до Нього саме силою духа. І міра нашої вільної енергії визначає міру нашої віри в Нього. Дух розкривається тільки вільними зусиллями людини, і тільки тоді Ісус Христос здійснює спасіння людей. Істинно увірувати в Нього не можна, віддавшись стихійним вабленням природи. Скільки б ми не розвивалися розумово, в якому б пункті історії не знаходилися – чи будемо сучасними Христу євреями, чи росіянами нашого століття, – все одно ми цими шляхами до Нього не прийдемо. І це з дуже простої причини: вони не ведуть до Нього, а проходять нижче і повз Нього; вони лежать в іншій стихії і спрямовуються в інший бік.

Звичайно, Його світло можна відчувати навіть і в найзашкарубліших шарах самолюбства, Його теплом можна користуватися і найхолоднішим розумам, «але прийти до Нього, визнати Його Божественну Особистість, віддатися Йому цілком можна тільки на шляху духовної свободи. А вступити на цей шлях ми можемо скрізь, у будь-якому місці і в якому завгодно часі; він (шлях) завжди у нас під рукою – у висотах нашого духу. Тепер зрозуміло, чому ми не можемо іноді сповна повірити в Христа і перемогти свої душевні сумніви; чому між Ним і нами якась перешкода, щось відводить нас від Нього. Ми шукаємо Христа зовсім не там, де Він є насправді, йдемо до Нього зовсім не тією дорогою, яка веде до Нього. А ми повинні увійти в той світ, у якому перебуває Христос. Для цього ми повинні своєю волею піднятися над сферами нашого життя, що притягують до землі, і вступити в сферу духовну, таку, що має своїм центром тяжіння не землю, а Небесного Отця. Там ми зараз же відчуємо інші впливи. Там усе святе в захопленні рухається навколо духовного Сонця і захоплює з собою кожного вступаючого. Там, у променистому ефірі ми входимо під струми тієї благодатної привабливої сили, яка і приведе нас безпосередньо до Його Святого Лику. Той, хто щиро бажає очистити серце своє і очищає по мірі сил, хто полум’яно бажає і шукає Бога, той знайде Його, бо ще в давнину прозвучав люблячий голос Господній: «Сину, віддай Мені серце твоє!»
Намагайтеся переконати себе в існуванні Бога не великою кількістю доказів, а за допомогою зменшення ваших пристрастей. Тоді світ надчуттєвий, тоді життя загробне стануть для вас зрозумілі, близькі і безмежно дорогі.

Спонукай, Господи, і наші в’ялі серця і грішні, розхитані сумнівами душі, прийти до Тебе, вклонитися перед Тобою, змочити Твої пречисті ноги сльозами віри, розчулення і цілком віддатися Твоїй любові та Твоєму батьківському проводу, не мудруючи лукаво, а з простотою сердечною виконувати Твої Божественні заповіді. Тоді відкриється нам Твоє слово, самі по собі розвіються наші сумніви і побачимо ми велике диво нашого духовного просвітлення та примирення.

Про сенс християнського життя
Наше покликання не тут – на землі, наша батьківщина і наша мета – там, у тому світі, до якого призвав нас Господь. Люди, що не розділяють поглядів Церкви, говорять, що церковне вчення про потойбічне життя – якийсь темний та безпредметний містицизм. 
Чи так це? Чи праві ми?

Ми християни, не від світу цього. Це не означає, що наш світ десь звідси за мільярди верст, десь за нескінченними зоряними світами. Зовсім ні. Він усередині нас, у природі, що оточує нас, на кожному місці, в кожній душі. Прагнути з цього світу в той не означає мчати і рватися кудись у безмежну зоряну далечінь, у невідомі простори сонця та сузір’їв. Ні, це означає просто увійти всередину того, що знаходиться у нас самих і навколо нас.

В моїй душі, яка б вона зараз не була, все ж просвічується щось вище, благородніше і святе: хороші думки, почуття і бажання, та ж душа, але тільки в досконалішій і прекраснішій формі буття. Йти туди, до цього світла, вживатися в його атмосферу, ткати з неї свої життєві ниті, означає йти в той небесний світ, до якого ми покликані Господом. Намагатися віддавати свою глибоку увагу усьому живому, що оточує нас, всякій билинці і речі, входити своїм умиротвореним серцем у те світле і прекрасне буття, яке проникає в усе і відбивається в усьому, споглядаючи усе в Богові, відмовившись від себе, означає йти в царство «не від світу цього». Той світ є лише просвітлення, потоншення і натхненний розквіт цього.

Ми дивимося на те ж, на що дивляться і інші, але бачимо той світ, який для інших поки що залишається прихованим. Чи можемо уявити собі, що говорила непомітна квітка – лілія – серцю і очам Господа, коли Він усю славу Соломона кинув перед нею ниць!

Ми не від світу цього. Це, проте, не означає, що ми повинні цуратися тих людей, з якими нас зводить життя, і мріяти про інших особистостей, які більше б підходили до нашого ідеалу. Так, ми маємо бути якнайдалі від усього поганого і в нас, і в інших, наш обов’язок боротися з цим невпинно. Віруючий в те царство, входить саме у внутрішнє спілкування з людьми, що оточують його, хоча часто і невідомо для них. Не лише повз їх він шукає того неба, до якого покликаний, а в них і через них же. Він йде до того світу через діяльне спілкування з ближніми, чи воно у сфері думки, діла чи невидимої молитви і любові. Те, що може здаватися усамітненням християнина, тільки видимість; він ближче до своїх ближніх, ніж самі ближні між собою і до самих себе. Він крізь них же, в їх власній глибині, бачить просвітлений дивний світ того царства краси, життя і гармонії, який завжди обіймає їх, але в який вони ніяк увійти не можуть, нестримно ковзаючи по блискучій поверхні цього світу... Наш розум схильний протестувати проти подвигів, що роблять подвижники, як, наприклад, усамітнення, стовпництво, піст, молитва. 
Приведемо дуже характерний приклад такого протесту, що опинився у відгуках одного російського публіциста про преп. Серафима Саровського. Як відомо, преп. Серафим віддавався стовпництву у кінці XVIII століття, в епоху великих революційних рухів на Заході, і публіцист із цього приводу кидає подвижникові такий докір: «Дух Божий і дух пітьми зіткнулися, як два урагани в смерчі революції, і руйнувалися царства, гинули народи, а він, Серафим, стояв тисячу днів на камені у безмовній молитві. Люди боролися з людьми за майбутнє світу, а він боровся з бісами за самого себе...».
Звичайно, якщо оцінювати людей зі сторони їх боротьби за формальне право, що прагне встановити в світі зовнішню правду, в якій донині багато хто бачить єдині ліки від усіх бід, то преп. Серафим, як такий громадський діяч, був явищем негативним. Але не варто судити про таку величезну і просвітлену силу, як цей праведник Божий, лише за цією міркою, бо у нього були підстави шукати інших засобів до лікування людей. Для цього він прагнув перш за все осягнути внутрішнє духовне життя людини, знайти правду внутрішню, прагнув для цього очистити себе від негідних пристрастей, а потім допомагати людям. І результати життя преп. Серафима, як ми знаємо, виправдали його подвиги. Преп. Серафим зробив свого часу (і по цей час робить і робитиме) дуже багато, для стражденного людства, непомірно більше, ніж ті, які думають боротьбою на барикадах встановлювати зовнішню правду. Тисячі страждаючих душею і тілом приходили до старця за допомогою, допомогою не примарною, а дійсною, такою, що лікує людей. Приходили змучені життям, що пройшло для багатьох із них у безплідній боротьбі в середовищі того самого формального права, в якому малий розум людський бачить свій порятунок від усіх бід. Всім святий подвижник давав мир Христовий, і всі, хто мав із Преподобним спілкування, відчували його велику любов і її благодатну силу. І чим більше в народі таких «даремних егоїстів», що борються з бісами в самому собі, тим досконалішим робиться суспільний устрій, якщо не за зовнішньою формою, то за духом свого життя. Тут здійснюється велика тайна дії благодаті Божої через вибрані «посудини» – на групу людей. 

Усамітнення подвижника – лише дорога до вищого єднання. Подвижники вирушали в пустелі, ліси, поривали зв’язки з людьми і цілком віддавалися подвигам духовного вдосконалення, але відхід від світу продовжувався лише до того часу, поки вони не відчували, що можуть бути корисними для людей. Відчувши ж це, вони з ентузіазмом і наполегливістю віддавалися справі духовного проводу людей, що шукали спасіння. У цьому сенсі наші подвижники були громадськими діячами в найвищому і найблагороднішому розумінні цього слова. Віддавшись ідеалу духовної досконалості, вони йшли твердо і неухильно до цієї мети, і промені цього подвигу освітлювали не тільки їх одних, але всіх, хто був причетний до них.

Значення і всезагальність віри в безсмертя
Всі, хто не вірить у безсмертя, думають, що наша святиня – життя загробне – лише утішлива мрія, яка прикрашає наше важке і прозаїчне життя своїми мареннями, але сама – лише марення, не більше: померла людина, зітліє і розвіється тіло... і все зникне, як туман. І ці думки, засновані на нашій повній байдужості до свого духовного світу, на нашому релігійному неуцтві, на потуранні своїм тваринним пристрастям, приводять багатьох до жахливого кінця. Лише вірою в своє безсмертя людина осягає свою мету на землі. Багато самовбивць покінчили з собою (і нині кінчають) через одну і ту ж духовну хворобу – відсутність вищої ідеї життя в душах їхніх. 

У наш важкий і відповідальний час матеріалізм, заперечуючи в людині людину з душею, з правами на безсмертя проповідує якусь правду, якусь чесність, якісь прагнення до кращого порядку, до благородних цілей. В той час зауважуючи, що все це робиться непотрібним при тому випадковому порядку буття, де люди, за його словами, товпляться, як мурашки в спеку у величезному стовпі, зіштовхуються, метушаться, розмножуються, живляться, гріються і зникають у безладному процесі життя, щоб завтра дати місце іншому такому ж стовпу. Якщо це так, тоді не варто працювати над собою, щоб до кінця життя стати кращим, чистішим, правдивішим, добрішим. Навіщо? Для повсякденності в декілька десятків років? Для цього потрібно лише запастися, як мурашці, зернами на зиму, умінням жити такою чесністю, синонім якої – «спритність», такою кількістю зерен, аби вистачило на життя, інколи дуже коротке, аби було тепло, зручно... Які ж ідеали в мурашок? (Гончаров).

У наших сім’ях про вищі цілі життя майже не згадується, а про ідею безсмертя не лише зовсім не думають, а навіть нерідко відносяться до неї з насмішкою, глузливо. І це при дітях, та, мабуть, ще із тоном повчання. Питання про безсмертя – саме життєве: все наше життя, як особисте, так і суспільне, тримається на вірі в безсмертя душі та майбутнє життя.

Віднімаючи від себе небо і роблячи себе виключно земною істотою, людина відносить себе до худоби безглуздої і уподібнюється їй. Зараз багато людей – християни лише за паспортом. Багато хто навіть ходить у церкву і молиться, а в безсмертя душі своєї навряд чи вірить, просто, про це не думає. Є й інші натури: ззовні часто грубі і розпусні, а тим часом їх природа, мабуть, для них самих невідома, давно сумує за вищими цілями в сенсі життя.

Безсмертя людини полягає в тому, що душа її після смерті тіла продовжує жити окремо від тіла і людина продовжує своє існування в іншому світі, в іншій формі та за інших умов. Смерть не перериває існування людини, а лише видозмінює його. На землі люди називають одних живими, а інших – мертвими. Але хто ж мертвий? Це не людина, а частина людини – тіло. Воно і віддано землі, а головна частина людини, образ і подібність Бога, душа – жива! Вона перейшла в світ загробний і живе там. Бог не є Бог мертвих, а Бог живих і земне життя наше є лише початок приготування до життя вічного, нескінченного. Немає і не було жодного народу, який не чекав би майбутнього життя. Це відчуття властиве Душі людській. Пригадайте Єгипет, Грецію, Рим, Індію... Звичайно, форма вираження цього майбутнього життя, характер і ступінь його розвитку не у всіх народів однакові. Язичницькі релігії уявляють, найчастіше, більш чи менш ясні гадання про істину безсмертя душі, і лише християнство відкрило віру в безсмертя і загробне життя, повну достовірність його, бо воно не людське вчення, а Богооткровенна істина.

Пригадайте старогрецького письменника, історика Плутарха, який багато в своєму житті подорожував, багато бачив різних країн, народів і ось, що він написав: «Обійдіть всю землю, ви побачите багато у всьому відмінностей; ви побачите поселення, де немає ніяких законів; побачите людей, які не знають, що таке гроші; зустрінете міста без укріплень; цілі племена, що не мають житла, але ніде ви не знайдете країн або народу, серед яких не будувалися б вівтарі і жертовники, де не спалювалися б жертви і не возносилися б молитви до неба». Є релігійне відчуття, отже, є і те, що в ньому відчувається. Є Бог у нас – отже, Він є. Це сподівання на вічне життя, яке споконвіку існувало в людському дусі як щось надприродне. Воно отримало повний і досконалий розвиток у християнстві.

З вражаючою силою переконання говорить, наприклад, апостол Павло про воскресіння і майбутнє життя в перших Посланнях до Коринфян і Солунян. Загробне життя стало у апостолів предметом твердої і непохитної впевненості, тому що їм дано було бачити своїми очима це посмертне життя в особі воскреслого Христа. Ця благодатна віра надихала перших християн, вона ж яскраво світилася в житті Святих Божих і майже на наших очах так яскраво виявлялася, наприклад, у житті преп. Серафима Саровського, старця Амвросія Оптинського, о. Іоана Кронштадтського, які ще на землі неначе переступили таємничу грань світу цього і жили далеко за його межами. Вони мали лише благодатне знання про майбутнє життя, відблиск якого немов відображався на їх, завжди по-дитячому радісних, обличчях і в захоплених мовах, як людей, подібно апостолу Павлу, що випробували «захоплення до третього неба» і чули там «невимовні слова».

Ось і нам у християнському житті необхідне благодатне знання про майбутнє життя або тверда впевненість у вічне життя, світлом і диханням якої завжди жили і живуть істинно віруючі християни. «Заповідь Його є життя вічне! Тим часом для нас, у переважній більшості, вічне життя є туманне питання філософії, яке матеріалісти і атеїсти абсолютно заперечують, ґрунтуючись на тому, що їх цар – розум – не приймає цього. Правда, знаходяться серед них «добродійники людства», які говорять і піклуються про «загальне благо» людей. Але прислухайтеся до мов цих проповідників загальнолюдського благополуччя: ви чуєте постійно високі фрази про самопожертвування, про свободу, братерство і т. і., одного лише ви не знайдете в цих мовах – слова «Бог» і «Христос». Виявляється, ні Бог, ні Христос не потрібні цим мрійникам, які хочуть влаштувати загальне благополуччя на землі без Божої допомоги і тому свідомо відрікаються від християнства. А зречення від християнської релігії рівнозначно запереченню в житті будь-якого морального сенсу. Справедливо ще в давнину сказано Тертуліаном, що душа наша за природою християнка.

Люди, що наближаються до досконалості, що досягли чистоти серця, що «набували Духу Божого», знаходячись ще в світі, мають відвагу перед Вседержителем, входять у чертог Його, де ангели і духи святих. Ще будучи в тілі, вони твердо знають, що працюватимуть із Христом тому, що ще тут, на землі, пізнали насолоду Божественного осяяння і дію сили Його. Надприродні дари Богоспілкування, що отримується душею, яка ще знаходиться в тілі, служить лише заставою небесних благ, про які не може людині і розповісти, бо немає у нас образів, немає слів для їх зображення. Вже в земному житті, піднявшись на вершини духовної висоти, ці святі люди переживають блаженство і радість, подібні до вічної небесної радості в майбутньому віці. Вони були ще тут ангелами, зцілюючи усілякі душевні і тілесні хвороби, преображались на молитві, сяючи Фаворським світлом: їм покорялися стихії, їм поклонялися люди і звірі, рослини, вода і повітря.

Свої думки, бачення, споглядання вони залишили нам у своїх творіннях і ось на підставі цих творінь, як осяяних зверху, ми і говоритимемо про майбутнє життя, життя по той бік гробу. 

Смерть і безсмертя у нас. Про самовбивць
Людина, як істота, призначена до безсмертя, не може не мати передчуття про нього, але в одних людей відчуття це сильне, а в інших – таке слабке, що воно майже ні в чому не проявляється. Чому це так? Та через те, що в теперішньому складі людини два начала: одне – безсмертне, яке не зникає в смерті, інше – живе тільки до гробу. Кожен із цих начал виробляє в людині споріднене собі відчуття. І обидва вони так тісно пов’язані, що складають одне ціле. Тому відчуття безсмертя з відчуттям смертності зливаються в одне невизначене відчуття. Якщо людина живе більше тим, істинно безсмертним, тобто духом, совістю, то відчуття безсмертя посилюється, а якщо сильно віддається тому, що є в ній тимчасовим і мертвим – тілу і крові, то посилюється відчуття смертності. Нашу душу, що рветься до світла небесного, не можна задовольнити земними благами і через те, мабуть, багато людей, що мають все для земного щастя, відчувають нерідко великий смуток. Недаремно блаженний Августин, відчувши всі задоволення і земні принади, вигукнув: «Ти створив нас для Себе, і серце наше неспокійне до тих пір, поки не знайде спокою в Тобі». 
А великий Святитель Григорій Богослов сказав: «Ти створив все непостійним, щоб ми завжди прагнули до Тебе Постійного, Вічнонезмінного!».
Смерть – велике і страшне таїнство. І саме найтаємничіше в ній – момент розлучення душі з тілом, перехід людини з життя тілесного в життя чисто духовне, з тимчасового – у вічне. Люди, що говорять легковажно про смерть, що самі переривають своє життя самогубством, глибоко нещасні і сліпі! Адже самогубство знищує лише тіло, а не безсмертний дух його, який після звільнення від тіла перейде у вічність і колись знову з’єднається з тим же тілом, хоча і зміненим. І тоді самовбивця дасть звіт не лише за свою поведінку на землі, але і за насильницьке припинення свого земного життя – самогубства. Отже, звільняючи себе самогубством від тимчасових страждань, він через це віддає себе на найбільше страждання в житті майбутньому, вічному. Людина не повинна залишати свого посту на землі, доки не покличе Той, Хто послав її сюди.

Навіть у дохристиянські часи суворо каралося самогубство. У Греції від тіла самовбивці відсікали руку, якою він позбавив себе життя, і покладали її окремо. У Спарті і на Кіпрі самовбивць зовсім не хоронили. У Римі Тарквіній Пріск повелів тіла самовбивць розпинати на хрестах і віддавати їх потім на поїдання звірам і птицям. Аристотель засуджував самовбивць, як прояв боягузтва: страждання і терпіння – краща школа героїзму, ось для страждання, для терпіння і бракує самовбивці сил і мужності, тому він і залишає життя. Багато сил потрібно, щоб переносити життя, яке нам не обіцяє нічого, окрім страждань, значно більше сил, ніж для вирішення убити себе. Хоробрість самовбивць – сліпа, і лише тому здається декому відважною. Індійська приказка каже: «Немовля не боїться тигра». І самовбивця хоробрий лише до моменту смерті, а в момент смерті душа прозріває, і така «хоробра» душа, чи буде такою ж сильною і там, перед тим, що побачить?

Стан душі після смерті тіла
Дух людини швидше і легше звільняється від тимчасового життя і в той час, коли в тілі триває ще боротьба із смертю, дух вже визволяється. Ще раніше смерті тіла він вже витає неначе поза тілом. Ось чим пояснюються нерідкі випадки, коли під час кончини людина, або правильніше його дух у земному образі, являється на віддалі від тіла близьким по серцю людям.

Ще кілька хвилин – і людина вступає у вічність... Як враз змінюється форма її буття! Дух її бачить саму себе, своє власне єство. Він бачить предмети і саме відділення вже не тілесними очима, а якимсь незрозумілим нам тепер відчуттям. Він говорить слова не виразними звуками, а думкою; не руками сприймає предмети, а відчуттям. Рухається не ногами, а однією силою волі, і те, до чого раніше він міг наближатися з великим зусиллям, повільно, через велику відстань у просторі та часі, тепер він настигає миттєво; жодні природні перешкоди його не затримують. Тепер і минуле йому видно, як сьогодення і майбутнє не так приховане, як раніше, і немає вже для нього ні місця, ні годин, ні днів, ні років, немає відстаней, ні малих, ні великих, все зливається в один момент – вічність. Що ж він бачить і відчуває?

Невимовним жахом приголомшує його вічність, що відкривається; її безмежність поглинає його обмежене єство; всі його думки і відчуття втрачаються в безкінечності. Він бачить предмети, для яких у нас немає ні образів, ні назв; чує те, що на землі не може бути зображено жодним голосом і звуком; його споглядання і відчуття не можуть бути виражені у нас жодними словами. Він знаходить світло і морок, але не тутешній: світло, перед яким наше яскраве сонце світилося б не більше, ніж свічка перед сонцем; морок, перед яким наша найтемніша ніч була б ясніша за день. Він зустрічає там і подібні до себе істоти і впізнає в них людей, що також відійшли з цього світу.

Але яка зміна! Це вже не ті обличчя і не земні тіла: це одні душі, що сповна відкрилися, зі всіма їх внутрішніми властивостями, які і оповивають їх відповідними собі образами. За цими образами душі впізнають один одного, а силою відчуття впізнають тих, з якими зустрічалися у земному житті. Зустрічаються нашому духу також істоти рідні йому за природою, але такі, яких одне наближення дає йому відчувати невимірно вищу над ним їх силу. Одні з них виходять із безмежного мороку і вся їх істота це морок і зло; невимовні страждання в них, скорбота і загибель відрізняють їх кожен рух і дію. Але це ще в нижчих сферах духовного світу, найближчих до світу земного. А там, далі, дух бачить безконечне море незбагненного світла, з якого виходять і інші істоти, ще могутніші. Їх природа і життя – одне неосяжне добро, несказанна досконалість, невимовна любов. Божественне світло наповнює все єство їх і супроводжує кожен рух...

І так, на цьому дивовижному світі дух людини силою своєї духовної природи і незборимої сили тяжіння спорідненого йому світу летить все далі і далі до того місця, або краще сказати, до тієї міри, до якої можуть досягати його духовні сили, і весь, вражаючим для нього чином, перероджується. Чи той це дух, який жив у людині на землі, дух обмежений і зв’язаний плоттю, ледве помітний під масою тіла, що цілком йому служив і поневолював так, що без тіла, мабуть, і жити, і розвиватися не міг! Що з ним трапилося? Тепер все, і добре, і зле швидко, з нестримною силою, розкривається. Його думки і відчуття, характер, пристрасті, прагнення волі – все це розвивається в неосяжних розмірах. Сам він ні зупинити їх, ні змінити, ні перемогти не може. Його недоліки і слабкості перетворюються в зло. Його зло робиться безкінечним. Його скорбота перетворюється в безмежні страждання. 

Чи уявляєте ви собі весь жах такого стану? Ваша душа, тепер не добра, але ще пригнічує і приховує в собі зло, а там буде злою до безмежності. Якщо ваше погане відчуття тут ще чим-небудь стримане, ви не викоріните його тут, там перетвориться в біснуватість. Якщо ви тут володієте собою, там ви вже нічого не зможете з собою зробити, все у вас і з вами перейде туди і розвинеться в нескінченність...

Душа людини, зрікаючись тіла, з багатократною силою продовжує розвивати в собі ті якості, які вона придбала в земному житті...

Тому праведники постійно утверджуються в доброчинності та відданості святій волі Божій, а нерозкаяні грішники – в нечестивості та ненависті до Бога. До кінця світової історії і на небі, і на землі буде лише дві категорії людей: праведники, що безмежно люблять Бога і грішники, що ненавидять Його.

Ким же ти станеш там, невіруюча, грішна людино? Якщо ти тут недобра, то там будеш темним, злим духом. О, тоді ти сам себе не впізнаєш, але ні: ти тоді занадто добре себе пізнаєш, і понесе тебе твоє зло власним своїм тяжінням туди, де живе вічне, безкінечне зло, в спільність темних злих сил. І на цій дорозі ти ні зупинитися, ні повернутися не зможеш, і на віки віків будеш страждати. Чим? Біснуватістю від твого власного зла, яке не дасть тобі спокою і від того злого середовища, яке вічно оточуватиме тебе і терзатиме без кінця.

А що ж душа добра, що буде з нею? І добро також розкриється у всій повноті і силі. Воно розвиватиметься зі всією свободою, якої тут не мало, виявить всю свою внутрішню гідність, тут більшою частиною приховану, невпізнану, неоціненну, все своє внутрішнє світло, що тут всіляко затемнене, все своє блаженство, що тут пригнічувалось різними скорботами життя. І понесеться ця душа всією силою свого розвиненого і добродійно-піднесеного прагнення у вищі сфери того світу, туди, де в безкінечному світлі живе Джерело і Першообраз всякого добра, в сферу світлих і найчистіших істот, і сама зробиться ангелом, тобто такою ж світлою, чистою блаженною істотою. Вона буде вже навіки тверда тепер у добрі, і ніяке зло, ні внутрішнє, ні зовнішнє, не зможе вже ні порушити її, ні змінити, ні пошкодити її блаженного стану. Але і вона своїм освіченим розумом буде споглядати й осягати таїнства, тут нерозгадані і невідомі: тайни Бога, світобудови, себе самої і вічного життя (єпископ Іоан Смоленський: Бесіда в день Успіння Пречистої Божої Матері).

Стан наш у майбутньому житті не буде станом бездіяльного спокою, мертвою пасивністю: він представлятиме гармонійне, повне задоволення всіх потреб і прагнень нашої душі шляхом безперервного, безконечного розвитку. Розум, серце і воля людини знайдуть для себе багато гідних предметів і рясну поживу в цьому розвитку. Безпосереднє спілкування з Богом, як всеосяжним Світлом, повинно розкрити нам всю безмежність законів буття: перед нами відкриється такий кругозір, про який ми в справжньому житті не можемо мати й уяви. Тоді лише задовольниться та духовна спрага до знання, за якою тужить людина в цьому житті. Один Бог – безмежне море єства – вже служитиме невичерпно – піднесеним предметом для нашого розуму в його вічному прагненні осягнути Винуватця всього того, що існує.

Другим предметом нашого духовного споглядання буде справа нашого викуплення, що здійснюється Сином Божим. Це велика і дивна справа, в яку бажають проникнути і ангельські розуми, яким наше людське єство зведене в особі Боголюдини на престол Божества. Третім предметом нашого пізнання буде світ ангельський, світ досконалих, найчистіших духів.

Саме людство, в його минулих долях і сьогоденному його стані буде також предметом, роздум про яке представлятиме для нас величезний інтерес, як представляє і тепер, при наших обмежених можливостях пізнання.

Нарешті, преображений і оновлений світ, у всій його красі і різноманітності, захоплюватиме до себе наш розумовий погляд і збуджуватиме відчуття здивування і благоговіння до Того, Хто створив все премудро.

До цього слід додати велике задоволення, яке відчуватимуть праведники внаслідок взаємного зближення між собою. Не буде між ними ні заздрості, ні ненависті, ні ворожнечі, ні брехні, нічого такого, чим сповнене і постійно отруюється наше життя на землі. Братня любов, нічим не порушуваний світ, щонайповніша згода, чистісінька правда царюватимуть серед блаженних мешканців Нового Єрусалиму на небесах. «Яка неосяжна сфера життєдіяльності! Яке невичерпне джерело блаженства!» (Голубінський «Премудрість і добрість Божа»). 
Християнське відношення до смерті
Багато людей, коли бачать близьку людину, що лежить у труні, впадають у відчай, дивляться на смерть як на розлучення вічне, і замість того, щоб зі всією силою допомогти дорогому покійнику в його новому житті, вдаються до нестямної скорботи і плачу. Але ж смерть не є знищення, душа продовжує жити за гробом у тому ж світі, в який, може, швидко підемо й ми...

Послухайте, як дивиться на смерть людина, яка пізнала духовним досвідом як близько поєднані той світ і наш. Людина ця порівняно недавно жила серед нас. Це була особистість видатна за розумом і освітою; з любов’ю вивчала природу, вивчала як зоряне небо, так і анатомію; багато подорожувала за кордоном, була і в Палестині, володіла багатьма іноземними мовами. У розквіті сил і діяльності він покинув світ і 28 років провів в затворі, але його усамітнення було лише уявним і спокій його – це не бездіяльність, а навпаки – велика праця. У нього була величезна сім’я його духовних дітей; хоча він не бачив їх в обличчя, як і вони його, але вів активне з ними листування, і лише одні його листи склали 8 книг. Ведучи в затворі молитовно-споглядальне життя, він у той же час безперервно працював на славу Божу і залишив нам у спадщину неоціненний скарб – свої творіння, яких налічується багато томів. Останні одинадцять років свого життя він щодня причащався, сам служив Божественну Літургію. Ми говоримо про єпископа Феофана, затворника Вишенського, ім’я якого, на жаль, незнайоме багатьом.

Ось лист цього праведника, який він пише до своєї вмираючої сестри: «Прощай, сестро! Хай Господь благословить відхід твій і дорогу твою після відходу. Адже ти не помреш. Тіло помре, а ти перейдеш у інший світ, жива, що себе пам’ятаєш і весь навколишній світ пізнаєш. Там зустрінуть тебе татусь і матінка, брати і сестри. Вклонися їм, і передай наші вітання, і попроси потурбуватись про нас. Тебе оточать твої діти зі своїми радісними привітаннями. Там краще тобі буде, ніж тут. Тож не жахайся, побачивши смерть, що наближається. Вона для тебе – двері в краще життя. Ангел-Охоронитель твій прийме душу твою і поведе її дорогами, якими Бог накаже. Гріхи приходитимуть – кайся у всіх і май міцну віру, що Господь і Спаситель всі гріхи грішників, що каються, прощає. Прощені і твої, коли покаялася. Цю віру хутчій віднови в собі і перебувай з нею нерозлучно. Дай же тобі, Господи, мирний кінець! День-два і ми з тобою. Тому не сумуй за тими, що залишаються. Прощай, Господь із тобою!».
Який зворушливий цей лист брата до вмираючої сестри! Яким спокоєм, якою міцною вірою, живою упевненістю в майбутнє блаженне життя дихає він! Ніби він проводжає сестру в недалекий шлях – дорогу; шлях цей не в невідому країну; він веде в дім Отчий, де чекають нас наші близькі, що раніше нас туди Богом покликані. Брат посилає всім їм уклін і привіт, просить їх молитовного піклування про себе, а улюбленій сестрі бажає мирної, доброї дороги – християнської гідної і достойної кончини. Ось як християнин дивиться на смерть. Ось як він проводжає дорогу серцю людину в загробний світ. Чи не чуємо ми переможні слова: «Смерть, де твоє жало? Пекло, де твоя перемога?».
А ось послухайте, що він пише до скорботного чоловіка вмираючої сестри: «Я завжди молився і молюся, аби Господь дав сестрі пожити, поки найменші діти стануть на ноги. Але судячи з того, що ви мені сказали, тепер уже треба молитися за мирну кончину. Що ж робити? Що судив Бог, тому треба підкоритися. Що вмирає, нічого незвичайного немає. Вслід за нею і ми підемо тією ж дорогою. Це загальна для всіх дорога. Але все-таки смерть приголомшує всіх і до всіх вмираючих ми відносимося так, ніби вони несподівано померли.

Ви залишаєтеся завершувати виховання і влаштування дітей, а вона відійде, і там, що потрібно, приготує для вашої зустрічі. Укріпіть свої сили і будьте мужнім. Адже сестра не помре: тіло вмирає, а особистість вмираючої залишається і переходить лише в іншу форму життя. У тілі, що лежить під образами і що потім виноситься, її немає, в могилу не її ховають. Вона у іншому місці, так само жива, як і тепер. У перші години і дні буде біля вас. І лише не промовить, та і побачити її не можна, але вона – тут. Вникніть у це. Ми, що залишаємося, плачемо за тими, що відійшли, а їм відразу легко, той стан відрадний. Ті, що вмирали і потім поверталися в тіло (клінічна смерть), відчували його дуже незручним житлом. Те ж саме відчуватиме і сестра. Їй так краще, а ми побиваємося, ніби з нею біда яка сталася. Вона дивиться і, напевно, дивується. Я завжди був такої думки, що за померлими не жалобу треба одягати, а святкові вбрання. Ну, останкам покійного треба віддати деяку шану, що абсолютно справедливо, але навіщо у нас до цього тіла звертаються, як до живої особи, – дивуватися треба. В Господа немає мертвих, у Нього всі живі. А ми, надивившись на тіло синювате, очі запалі і т.і., – саме це зображення запам’ятовуємо і ця омана й розриває наше серце. Потім прийде в голову думка: сира могила... похмура.., бідний, нещасний наш померлий. А в дійсності: він у світлому місці, в стані повної відради, вільний від всіх зв’язків... краса, як йому добре. І так само живий, як був вчора, напередодні смерті! Лише йому було гірше, а тепер краще. Ті, що відійшли, швидко рухаються, як думка, вони ще ближчими стають нам, ніж були тут, бо тут ми часто відокремлені від рідних простором, а невидиме буття скорочує розділення, тільки згадай померлого (лише сердечною, живою пам’яттю) – він тут і є.

У тих, що відійшли, скоро починається подвиг переходу через митарства. Тут потрібна сестрі допомога. Думайте про це, і ви почуєте крик: допоможи! Ось на що належить нам спрямувати всю нашу увагу і всю любов до неї. Я думаю, найдієвіший приклад любові вашою до покійної буде те, якщо ви з хвилини відходу душі заглибитеся в молитву за неї в новому її стані, нових і несподіваних потребах.
Почавши так, невпинно моліться Богові про допомогу їй, особливо впродовж шести тижнів, так і далі. У оповіді Феодори – молитви її старця були в мішку, з якого ангели брали їх, щоб позбутися злих духів. Так буде і з вашими молитвами. Не забудьте так зробити, – це і є ваша любов! Скоріше і мене повідомте... і я теж почну, і діти хай так роблять... А дуже тужити і побиватися – немає сенсу». 
А ось ще лист того ж подвижника до матері, що поховала свою дочку і шукала у нього втіхи: «Милість Божа хай буде з вами! Плачте, плачте! У цьому немає нічого неприродного і докірливого. Дивно було б, якби мати не плакала за померлою донькою. Але при цьому треба знати міру: не побиватися і не забувати тих понять про смерть і померлих, які даються нам християнством. Померла! Не вона померла, а померло тіло, а вона жива і живе, як і ми, лише в іншому образі буття. Вона і до вас приходить і дивиться на вас. І мабуть, дивується, що ви плачете і побиваєтеся, коли їй краще. Той спосіб буття вищий за наш. Якби ви могли поговорити з нею віч-на-віч і попросили її знову увійти в тіло, вона ні за що не погодилася б. Навіщо ж вам вступати з нею в таку розбіжність, яка вже тут буде любов? Не можна не пошкодувати, що вам не випало поглянути в її очі, останній раз обійняти її материнською любов’ю... Ну, ось і поплачте. Лише небагато. Тілесні очі її закрилися, а душевними вона дивиться; дивіться і ви на неї душею своєю. Не уявляйте її в могилі. Її там немає, там тіло її, а вона ззовні, і тепер, можливо, біля вас стоїть. Вона замовкла, але не позбавлена можливості говорити вам у серці. Слухайте і почуєте: «Матусю, не тужи і не побивайся! Я з тобою і мені дуже добре!». Відповідайте ж і ви їй: «Ну, слава Богу, що тобі краще!». Обійми її застигли, але вона собою як душа, може обійняти вашу душу і так же тепло, мов теплі, звичайні, обійми. Відповідайте ж і ви спокійною, небентежною, теплою пам’яттю про неї... От і все. Благослови вас, Господи, і утіш!». 

Яким благодатним миром віє від цих рядків! Але чому ж серце наше часто хворобливо стискається при думці про смерть і з грудей вилітає мимовільне зітхання: а все ж страшно вмирати. Справа зрозуміла: адже всі втішання відносяться лише до вмираючих у Господі, а в Господі вмирає лише той, хто тут живе для Господа за заповідями Його.

Про смерть дітей
Та все ж смерть дітей переживається нами набагато гостріше, ніж смерть дорослих. Деякі батьки при смерті дітей починають у безсиллі погрожувати небу, інколи навіть відходять від Бога і Церкви; інші не доходять до цього, але зухвало запитують Вседержителя – чому, на якій підставі Він відняв у них найбільший скарб? Довго залишаються з незатихаючим наріканням на Творця. Треті – покірливіше запитують про те ж і хоча не ремствують, але залишаються в нерозумінні причини такого тяжкого горя.

Все менше тих людей, які, вірячи в Божу любов до всякої людини, а особливо до дітей (пам’ятаючи слова Спасителя: «Облиште дітей і не забороняйте їм приходити до Мене, таких бо є Царство Небесне» (Мф. 19:14), вірячи, що Бог все творить лише для нашого блага, зі смиренням підкоряються волі Божій і Йому лише виливають свою природну скорботу за померлим чадом, у Нього Одного лише шукаючи втіхи. Адже Господь не жорстокосердий кат чи суддя. Якщо Він вирішує призвати людину в дитячому або юнацькому віці, то на це у Нього є вагомі причини. Богові видно те, чого ми не можемо ні бачити, ні навіть передчувати. Буває і тепер дуже часто, що при всіх добрих якостях юної людини, вона вже отримала яку-небудь ще невидиму погану спадковість, яка загрожує з часом розвинутися і заглушити добре сім’я Царства Божого в душі цієї майбутньої людини. Або Бог передбачає, що добра душа юнака або дівчини не витримає майбутніх спокус і загине у вирі гріха. Або, що батьки своїм життям і поглядами можуть розтліваюче вплинути на дітей. І ось у цих випадках (невичерпних, звичайно, всіх приводів для трагічного втручання Божого Промислу в життя дітей) Бог прикликає до себе «душу молоду».

У одній відомій сім’ї в Петербурзі вмирав єдиний син, хлопчик років чотирьох. Стан був таким, що лікарі біля ліжка хворого, оголосили його абсолютно безнадійним, навіть заздалегідь визначили годину його смерті... У цю жахливу ніч мати стала молитися однією з трьох молитов, коли від Бога вимагають чого-небудь, як від найманця, коли не лише умисне забувають, але умисно викреслюють відчуття смирення перед Божою волею. Молитва була почута, хлопчик залишився живий. Але подальші обставини показали, що було б краще, якби мати змирилася і віддала Богові свою дитину добровільно, коли Він його до Себе закликав. Хвороба негативно вплинула на мозок хлопчика, і він не зміг здобути навіть скромної освіти, а материнські пестощі ще підсилили його лінь. З нього, як мовиться, нічого не вийшло. Щоб прилаштувати його до якої-небудь справи, його поселили в одному з батьківських маєтків, аби там він не міг натворити великих бід. Але, на жаль, там він зійшовся з однією з дівиць, колишньою покоївкою своєї матері, жахливою жінкою років на 15 старшою за нього і на ній одружився. Який це удар для самолюбивої матері, що була відома у високих колах і походила з гучного титулованого роду! Дружина привчила його пити, і у віці трохи більше 30 років, нікому непотрібний, він помер від хвороби нирок, набутої від алкоголізму, без відома матері, яка його тоді вимолювала.

Можна також пригадати про матір в одній із розповідей Л. М. Толстого «Легенда про матір». Ця мати, в ніч після смерті маленького сина, якого вона відбивала від хвороби, ради якого вона приголомшувала небо своїми молитвами, засинає у відчутті жорстокого нарікання на Бога і бачить сон... Бачить вона окремий кабінет ресторану, залишки розкішної вечері, безсоромно виряджених жінок і серед них – ожирілу людину, з тьмяним поглядом і ледве помітними слідами людських думок і відчуттів. І в цій людині вона з жахом впізнає щойно померлого свого сина...

А ось і інший випадок, із не настільки віддаленого часу. У пані Рилєєвої захворів трьохрічний син дуже небезпечною формою дифтериту. Лікарі відмовилися лікувати його, бачачи, що смерть неминуча. Любляча мати в страшному горі схиляється перед іконою, що висіла біля ліжечка малятка, і в полум’яній молитві знемігши, впадає в забуття. Їй являється Мати Божа і говорить: «Не проси одужання малятку, йому краще буде, якщо він помре зараз». Це Пречиста повторила двічі. Але мати продовжувала благати Пресвяту Богородицю і уві сні. Тоді Богомати віщає їй: «Дивися, що буде з твоїм сином, якщо він залишиться живий» і показала їй його майбутнє. Мати закричала від жаху, бо побачила... шибеницю, але все-таки продовжувала благати про одужання сина. Богоматір віддалилася; мати прокинулася і побачила дитя рум’яним і всміхненим. Нарив у горлі прорвав, небезпека минула, малятко залишилося жити. Лікарі тоді визнали цей випадок чудом. Пройшли роки. Син Рилєєвої виріс, став розумним і красивим юнаком, але захопився згодом революційними ідеями, брав участь у змові декабристів і закінчив своє життя... на шибениці. 

Ще вельми повчальний приклад. У 1919 році, під час громадянської війни, при захопленні добровольцями одного з великих міст України, гвардійський загін був розподілений по всіх вільних приміщеннях. Авторові цих рядків довелося зупинитися в квартирі однієї вдови, яка перед цим втратила свого єдиного сина, хлопчика років дванадцяти. Вона була дочкою революціонера-терориста, невіруюча, і єдиним нагадуванням про Бога був невеликий образ Спасителя, що «випадково» (як вона висловилася) залишився в її квартирі, як благословення прабатьків. Розмовляючи увечері того ж дня за стаканом холодного морквяного чаю, автор виявив здивування, що мати спокійно переносить свою недавню тяжку втрату. Тоді вона розповіла йому наступне: «Син був у мене чудовим дитям, незвичайно здібним і привабливим; природно, що я на ньому зосередила всю свою любов. До його смерті я ніколи про питання віри або вічності не думала. Раптом мій хлопчик захворів і, не дивлячись на зусилля лікарів, став швидко згасати. Я в один із цих страшних днів підійшла до нього, притулилася до його руки і відчула, що вона холодніє... я зрозуміла відразу інстинктивно, що він помирає. У хвилину душевних страждань мій погляд мимоволі звернувся до тієї маленької іконочки Спасителя, яка висіла у головах. У цей же момент я чомусь згадала про старця-прозорливця ієромонаха В., який жив у монастирі на околиці нашого міста і був великим у своїх молитвах. Мій відчай був таким, що я тут же залишила дитя і вирушила до нього. У монастирі мені сказали, що старець здійснює проскомидію. Він вийшов із вівтаря, я кинулася до нього і вигукнула: «Я знаю, що лише ти можеш врятувати мою дитину, ти один лише можеш його вимолити, моє дитя при смерті...». Старець спокійно відповів: «Я можу його вимолити. Але чи візьмеш ти на себе всі ті гріхи, які зробить твій син потім? А раптом він стане розбійником або душогубом?».
Ці декілька слів мене вразили; вони миттєво відкрили для мене те, про що я ніколи раніше не думала: тайну відповідальності батьків за дитину і взаємну відповідальність членів всього роду. Одним словом, відразу відкрилася мені ціла безодня. Мовчки постояли ми декілька хвилин, ніби випробовуючи один одного... Старець пішов у вівтар, а я повернулася додому і застала мого хлопчика вже мертвим... Смерть найдорожчої істоти відкрила для мене двері вічності. Ось чому я така спокійна. Я знайшла світ у Богові, я зрозуміла Його милосердя!».
Цей погляд матері на смерть рідного сина так узгоджується з розумінням наших простих людей, які в минулому часто дивували менш налаштованих християнських інтелігентів. Коли селянка або селянин ховали свою дитину, інтелігенти бентежилися їх відносним спокоєм і мимоволі запитували: «Що ж ти не плачеш? Хіба тобі не шкода своєї дитини?» А вони відповідали: «Навіщо плакати? Він був чистий; адже не встиг нагрішити, а в нім ми маємо нового, свого і рідного молитвеника...». 

Хіба прадавні життя святих не повчають нас про те ж? Після мученицької смерті св. Уара, одна благочестива жінка на ім’я Клеопатра, побудувала на його честь церкву. У день перенесення тіла мученика мати молилася, аби святий дав щастя і благополуччя її 12-річному синові, якого вона хотіла послати на царську службу. В той же день юнак захворів і до вечора помер. Два дні мати в гірких сльозах припадала до труни, докоряючи мученика, що не зважаючи на її працю і прохання він обманув її сподівання та відняв своїми молитвами її єдиного сина. На третю ніч святий Уар з’явився перед Клеопатрою, тримаючи за руку померлого юнака: «Навіщо ти докоряєш мені, жінко? – сказав він, – хіба я міг забути твої благодіяння? Ти хотіла влаштувати сина на службу до земного царя, а я узяв його в небесні воїнства, де він зі всіма ангелами предстоїть перед Вічним Царем!». І син сказав своїй матері: «Навіщо ти хочеш узяти мене з Небесного Царства в земну убогість?». Тоді Клеопатра, побачивши свого сина в небесній славі, сказала: «Візьміть і мене з собою!». Через рік це прохання було виконане і вона з’єдналася з сином у обителях.

Ось декілька зразків втручання безрозсудної волі людської в суд Божественного промислу. Як часто, при смерті дітей, чуємо зітхання: «Як шкода! Адже він ще життя не бачив, не пізнав щастя!». О, немудрі пророки! Адже померлий лише тепер пізнав вічне, нескінченне, незмінне щастя!

У цих зітханнях стільки духовного нерозуміння і неуцтва, думаючи, що сенс життя лише в земних радощах, у земному існуванні, – скільки і простого егоїзму! Нерідко батьки плачуть і вимолюють у Бога для дитини життя не тому, що вони бажають добра їй (звідки вони знають, що спіткає дитину в житті?!), а лише упокорюючись батьківському інстинкту, що не хоче примиритися з втратою дитини. Вони жаліють себе, а не думають про дитину. 
Батьки і матері, справжні і майбутні! Якщо дуже важка для вас втрата улюбленої дитини, то просіть у Бога, і просіть відважно, життя для нього, але просіть глибоким сердечним закликом: «Хай буде воля ТВОЯ, Господи! І не як я хочу, а як ТИ хочеш!» Якщо молитва ваша не буде виконана, і Бог все ж призве ваше чадо в Своє Царство миру, радості і світла, то не слід виголошувати слів нарікання і обурення, бо все це марно і принесе лише страшну шкоду вам особисто, а покійному чаду завдасть надто гірких переживань. Подумайте лише про те, що ваша гордість, можливо, і є причиною того, що Господь відняв у вас дитя, оскільки Він здійснює це інколи для того, щоб воно не заразилося цією страшною хворобою волі, яка скинула навіть першоангела – Денницю з висоти Богопізнання у вічний морок богозабуття.

Свята Церква своїм багатовіковим досвідом пропонує велику втіху в самому чині відспівування дітей ґрунтуючись виключно на словах Спасителя: «Облиште дітей і не забороняйте їм приходити до Мене, бо таких є Царство Небесне» (Мф.19:14), і на розумінні Її високих і духоносних світильників в особі святих мучеників, святителів, пастирів і вчителів, що склали цей особливий зворушливий чин поховання дітей. У своїх піснеспівах Вона називає покійну дитину блаженною, яку Господь сподобив Царства Небесного; називає її непорочною, яка «посиляється в дивних небесних чертогах» (Канон при чині поховання дітей).

Свята Церква вклала у вуста покійної дитини заклик і такі сильні слова втіхи батькам і дорослим, промовляючи: «За мною не ридайте, тому що я нічого не почала робити гідного плачу». Зворушливий образ Богонемовляти, що лежить у яслах, пригадується і в ту тяжку хвилину, коли дитя кладеться в труну. Тут також ми чуємо голос Самого Христа: «Якщо ви не будете як діти, не ввійдете в Царство Небесне» (Мф.18:3). І ще говорить померле дитя: «Навіщо ви оплакуєте мене померлого? Я не в такому печальному стані, тому що немовлятам призначена радість всіх праведних...».
І якими дивними образами Свята Церква, як квітами, прикрашає труну з немовлям! «З материних обіймів, як пташеня ти відлетіло і до Творця всіх несподівано відійшло... ти як корабель, що не має сліду, сховалось з очей...».
Не можна не звернути уваги на те, що загальноморальний закон життя вимагає, щоб найбезневинніший і найчистіший страждав більше всіх і... за всіх. Такий християнський сенс розуміння життя, здійснення якого ми бачимо в особі Самого Христа. За гріхи батьків, за тяжкі гріхи кого-небудь у родині, або при загальному моральному падінні, навіть за гріхи цілого народу і людства розплачуються діти; вони згладжують і спокутують всі гріхи і злочини сім’ї і роду. У страшних війнах світового масштабу жертовний характер, поза сумнівом, мають не могили воїнів, озброєних за останнім словом техніки, а маленькі гробки могил тих дітей обеззброєних, які вбиті в цій же бійні і цією ж технікою . Це – вища спокутувана жертва за гріхи дорослих, які відповідальні за гріх і зло війни. Безневинні стогони і сльози дітей завжди служать найбільшим докором і повинні завдавати страшні страждання тим, хто несе відповідальність за всякі війни.

Під час Різдва Христового першими мучениками за Нього, за світло, яке Він приніс світу, були 14000 Вифлеємських немовлят. Безхмарний схід Небесного Світила на перший погляд нібито затьмарений кров’ю цих непорочних страждальців. І мимоволі виникає запитання: чому Господь допустив таке жорстоке вбивство стількох немовлят, які могли б згодом стати хорошими людьми та корисними синами для свого народу? Звичайно, якби наше земне життя було винятковим призначенням людини, то такий подив мав би підставу; але ж життя християнської душі продовжується далі труни. А тому блаженні ті Вифлеємські і взагалі діти-мученики, бо за коротке своє страждання тут, на землі, Христос увінчав і увінчує їх Сам нев’янучим і славним вінцем у вічному Царстві Своєму. Припустимо, залишилися б ці діти живі, хто знає, мабуть, багато хто з них стали б в ряди гонителів Господа (як це і нині часто буває), і з їх же вуст почулися б страшні слова: «Розіпни, розіпни Його!». Чи не краще розсудив Господь, створивши їх спадкоємцями тієї Вітчизни Небесної, яка є метою і бажанням кожного з нас негідних?..

Іроди завжди шукають, на кому б можна було найбільше їх злому серцю виявити найвідчайдушнішу форму боротьби проти світла і добра. Вони не розуміють, що кожен із убитих або покійних дітей є тим новим світлом, яке підсилює, а не ослаблює торжество добра, а всяка моральна потворність гріха і жорстокості ще яскравіше і більше виявляється біля труни саме кожного немовляти.

А чи не зустрічаємо ми і нині часто те, що дитяча труна не лише вперше відкриває таємницю життя і смерті батькам, які доти не замислювалися над віковічним питанням життя, але і примиряє їх, досі чужих небу, з Церквою, а з Нею приводить їх до вічності?
Про поминання померлих:
молитовне (особисте і церковне) і добротворення
Наша світла, радісна віра говорить нам, що прийде той час, коли ми побачимося з нашими дорогими померлими і житимемо разом, нерозлучно, вічно. Ось як один із служителів Божих, відомий протоієрей Родіон Путятін, говорить про це: «Зв’язаних любов’ю не розлучить Бог, Який є безмежна любов. Слово Боже нічому нас так не навчає, як взаємній любові, вічній любові навчає нас. Чому ж ти думаєш, що, навчаючи нас тут любити один одного, Бог після смерті розлучатиме, відділяючи нас один від одного, розриватиме різні наші зв’язки?».
Так, це неприродно, це зовсім невластиво нашому Богові, Який є любов безмежна. Так, кого ми тут на землі любимо, з ким ми ділимо тут радощі, з тими і там радітимемо. Рідні ще ріднішими тоді будуть нам; близькі до серця будуть ще ближчими, любов наша взаємна буде ще міцнішою. А знаючи цю істину, з якою старанністю, з якою готовністю ми повинні поминати наших померлих. Може твоє тимчасове поминання звільнить їх від вічних мук. І з якою вдячністю згадають вони нас там! Але не всі християни однаковою мірою моляться за своїх померлих: одні моляться дійсною молитвою, а інші моляться лише на словах, а серце їх далеко, тому не всі, хто молиться за померлих, одержують те, що просять, так само і не всі померлі удостоюються через чужі молитви вічного спасіння.

Ось що говорить святий Іоан Дамаскін про обрання Богом живих для клопотання за померлих, гідних такого клопотання: «По смерті таких Господь зворушить їх родичів, ближніх і друзів, направить їх думки, привабить серця і прихилить душі їх до надання їм допомоги». Чим же ми можемо запевнитися, що Господь почує нашу молитву за померлих, що Він простить їм гріхи, що Він упокоїть їх зі святими?

«Якщо ви під час молитви або після молитви за померлого, – говорить прот. Р. Путятін, – буваєте спокійні щодо долі померлого, якщо серце ваше запевняє вас, що молитва ваша за померлого почута, будьте впевнені, що молитва ваша дійсно почута, будьте впевнені, що померлий ваш спокійний там. Спокій ваш під час молитви є ознакою спокою того, за кого молитеся. Ти скажеш: «Я не маю цього спокою, я молюся і сумніваюся; я прошу за померлих, із занепокоєнням думаю, чи почув Бог мою молитву; прошу за упокоєння їх зі Святими, але все ж не впевнений в їх спокої там. Що мені робити?». Скажи мені, чи продовжиш ти молитися за померлого при всій своїй невпевненості в силі цієї молитви і чи будеш поки живий, молитися за померлого, не дивлячись на всі твої сумніви і вагання? Якщо продовжиш і не перестанеш молитися, то будь упевнений, що Господь молитву твою почує. Одне те, що ти не перестаєш молитися, що ти не відступаєш просити, – це тебе сповна запевнить, що Бог молитву твою чує і за молитвою твоєю зробить. У тебе немає глибокої віри при молитві, але є постійність і за цю постійність Бог неодмінно почує тебе. Іншим Бог дає віру: «по вірі вашій буде вам», а тобі Бог дає за молитву твою, за твою постійність, за те, що ти просиш Його. Коли Бог не хоче почути, тоді Він і молитися не дає, тих Він не пускає з проханнями до Себе. Царі і владики земні можуть відмовляти тому прохачеві, якому вони самі дозволяють являтися до себе в будинок із проханнями, але Бог, Отець наш Небесний, так ніколи не робить. Якщо вже він дозволив тобі ходити в церкву молитися, якщо дозволяє з проханням до Себе прийти, то рано чи пізно, але неодмінно почує твою молитву, виконає твоє прохання. Коли у тебе вистачить старанності молитися, то будь впевнений, у Бога вистачить милості помилувати. 
Можна бути далеко чи близько до померлого. Чим сильніша любов до покійного, тим сильніша і наша молитва за нього, тим ближче і померлий до нас. Молитва віри до такої міри може наблизити до нас померлого, що ми самі відчуємо дихання душі його біля нас. Під час молитви переважно серце серцю звістку подає.

«За померлих молися так, – говорить прот. Іван Кронштадтський. – Ніби твоя душа знаходилася в пеклі, в полум’ї, і ти сам мучився, відчувай їх муки своїм серцем і гаряче молися за упокоєння їх у місці світлому, де немає печалі і сліз.». «Молітеся один за одного», – говорить нам святе вчення. Кожен день і коли хочеш – повторюй про себе: «Господи, помилуй всіх, хто сьогодні перед Тобою предстали!», бо кожну мить тисячі людей покидають життя своє на цій землі і душі їх стають перед Богом. І багато з них розлучились із землею, в смутку і тузі, нікому невідомі; ніхто не пошкодує за ними і навіть не знає про них зовсім. І ось, можливо, з іншого кінця землі вознесеться і твоя молитва за упокій... Наскільки це приємно душі, що стала в страху перед Господом, відчути в ту мить, що є і за неї молитвеник, що залишилася на землі людина, яка її любить. Та і Бог милосердніше погляне на обох вас, бо якщо вже ти пошкодував його, то наскільки більше пошкодує Він, безмежно милостивіший, ніж ти, і простить його ради тебе.

У нашій Церкві від днів Святих апостолів, не було такого, щоб християни не молилися за своїх покійних родичів, при здійсненні богослужінь. Перша літургія була складена святий апостолом Яковом, братом Господнім, і в ній є наступна молитва: «Господи, Боже духів і всякої плоті, згадай православних, яких ми згадали і яких не згадали, від Авеля праведного і до цього дня; Сам упокій їх у місті живих, у Царстві Твоєму, в солодощах раю, в надрах Аврама, Ісаака, і Якова, Святих Отців наших, де немає ні хвороби, ні печалі ні зітхання, де перебуває світло лиця Твого і освітлює завжди».  

Молитва церковна – це така могутня сила, яка проходить небеса, сходить до самого престолу Вседержителя, сходить навіть до безодні пекла і виводить звідти в’язнів на волю. Бо вона приноситься Отцю Небесному в ім’я улюбленого єдинородного Сина Його, перед безмірно великою жертвою, принесеною Ним за гріхи всього світу на Хресті, перед пречистим тілом Його, що лежить на престолі і ламається за нас на відпущення гріхів. Вона супроводжується і підкріплюється молитвами всіх святих, а найбільше всемогутньою молитвою чеснішою від херувимів, Матір’ю Божою.

Щоразу, коли приноситься умилостивлююча жертва Тіла і Крові Сина Божого, присутній з нами і молиться весь собор ангелів і Святих Божих. Щоразу, коли за літургією згадуються покійні брати наші, душі їх сподобляються стояти тут разом із ангелами і молитися за спасіння своє.

З яким трепетним бажанням душа твого родича, мабуть, чекає, поки підеш ти в храм Божий доручити священнослужителю згадати її при великій і страшній священній дії і сам помолишся за неї разом із усію Церквою. Бо таким лише чином вона може брати участь у принесеній умилостивлюючій Жертві. Якою відрадою і втіхою сповниться вона, коли покликана в храм Божий поминанням з’явиться тут перед престолом Божим із лицем ангельським і благатиме Господа з усію Церквою про помилування, просити за прощення гріхів своїх, за добру відповідь на страшнім суді Христовому! Яка невимовна радість, захоплення і блаженство обіймуть її, коли і її частинка разом із іншими опуститься в святу Чашу, зануриться в святу Кров Сина Божого, з молитвою священика: «Омий, Господи, гріхи, що поминалися тут, Кров’ю Твоєю!».
«Ти віриш, що твої молитви і приношення можуть спасительно діяти на живих, але разом із тим ніяк не хочеш допустити, щоб вони хоч як-небудь могли бути дійсні і у відношенні до померлих. Чому? Чи тому лише, що вони померлі, а не живі? Але хіба ти забув запевнення апостола: «Ті, що вмирають із Господом переходять від смерті до життя»? А хіба ти не пам’ятаєш, що сказав Небесний Вчитель садукеям, які відкидали воскресіння мертвих: «Невже ви ніколи не читали в Писанні, – сказав Він їм, – що Бог Аврама, Бог Ісаака і Бог Якова не є Бог мертвих, а Бог живих?». Хто ж після цього померлі в Христі, як не відсутні, розділені від нас відомим простором часу і місця? А скільки прикладів дії молитви і приношень відповідних представляє нам Святе Писання? (Хананеянка про дочку; апостол Павло про Онисифора; Іов про дітей; друзі, що принесли розслабленого; сотник про слугу, і т.і.). Але ти знову говориш, що відсутні принаймні цілі, а померлі тліють у землі. Як тліють? Тліє лише тіло, але не тліє душа: «Дух повертається до Бога, що дав його», – говорить Премудрий. Але це видиме тління тіла чи не є зародок невидимого нетління? 
«Сіється в тлінні, – говорить апостол, – і повстане в нетлінні; сіється тіло душевне, а повстає тіло духовне... Те, що сіється не оживе, поки не помре». А якщо оживе – це означає, що дух життя зберігається в самому тлінні. Чому ж ти вважаєш померлих ніби зовсім неіснуючими? Чи не бачиш, як далеко заманило тебе невір’я? Думаючи відкидати лише користь поминання покійних, ти разом відкидаєш безсмертя душі і воскресіння мертвих. Якщо мертві живі для Бога, то живі і для тебе, а якщо живі, то чому ж відмовляєш їм у тій добродійній допомозі, в якій ніколи раніше не відмовляв їм, коли вони були з тобою і своєю любов’ю, своїм піклуванням, своїми послугами невпинно нагадували тобі про свою присутність і буття. Тепер ти їх не бачиш, не чуєш, не цілуєш, не приймаєш догоджань їх, не відчуваєш дотику їх. Невже лише від того вони зробилися менш люб’язні для тебе? Невже твоя любов була подібна до вогню, який згасає негайно, як віднімають речовину, що живила його? Ні, не так любив Господь Свого друга Лазаря, бо Лазар був для Нього другом і в труні. Спаситель зі сльозами молився за Свого друга і в той час, коли тіло його випускало вже з себе смердючий запах, і молитва Його викликала до життя померлого. Не будьте ж жорстокосерді і забудькуваті і ви до померлих ваших братів, родичів і знайомих по плоті, і зросіть тіла їх не стільки сльозами жалю і невтішної скорботи, скільки єлеєм молитов і приношень. Хай здвигне їх Господь «у день онний» до блаженства нескінченного і радості нескінченної через вас і з вами повік! (Митр. Арсеній Київський, Пояснення Божест. Літургії)

Ось безцінна послуга, ось незамінна нічим допомога, яку можеш надавати померлим родичам своїм щодня, якщо захочеш бути уважним і жалісливим до їх загробної долі. Хочете принести що-небудь у дар померлим родичам вашим? Пошліть їм туди через руки убогих і тих, що страждають, створіть по силі своїй милостиню в ім’я їх і будьте впевнені, що дар ваш дійде за призначенням, а запорукою в тому буде Сам Господь наш Ісус Христос: «Тому що те, що створите одному з братів Моїх цих менших, – говорить Він, – Мені створите». Чи Він Всемогутній може залишатися у нас у боргу, хоч на короткий час? Чи Він, Премилосердний і Всещедрий, не віддасть сторицею душам, що відійшли від нас за всяке благодіяння в ім’я їх? Чи Він, Найсолодший Утішитель всіх скорботних, не знайде, чим утішити душі покійних братів наших, якщо ми утішимо в ім’я Його хоч одну стражденну душу на землі?

Можливо, духовний голод і жадання правди Божої мучить душу брата твого і родича? Насити ж в ім’я Його голодного, напій спраглого, і Господь наситить її явленням їй пресвітлого для самих ангелів Лику Свого і напоїть її від джерела благодаті Животворного Духа Святого. Мабуть, оголена від добрих справ і забруднена нечистотами гріховними душа родича твого соромиться перед святими ангелами, ховається від Лику Божого? Одягни в ім’я її нагого, обмий ноги стомленому подорожньому, укрий і заспокой прибульця і Господь Милосердний одягне її одягом заслуг Своїх і обмиє нечистоту її Своєю Кров’ю.

Може, переслідувана і гнана духами злоби душа брата твого шукає покрову і захисту, але не знаходить їх через негідність свою? Захисти в ім’я її гнаного від того, хто жене, прийми і заспокой безпритульну сироту або бідну вдову і Господь розстелить над душею брата твого покров милосердя Свого, і духи злоби віддаляться від неї зі страхом, а святі ангели захистять її покровом крил своїх.

Може, зв’язана, як путами, полонена гріхами душа товариша твого тужить від того, що не бачить Лику Божого, перебуває в пітьмі та мороці, далеко від світлого лику праведників? Відвідай в ім’я її ув’язнених у темниці в’язнів. Полегши серця їх співчуттям, утіш їх можливою для тебе допомогою і Господь пошле світлих ангелів Своїх утішити її в скорботі, порадувати її обітницями милості Своєї.

Може, душа брата твого або родича, що переселилася в духовний світ, не перейшовши в нього раніше богомисленними роздумами, не привчивши свого смаку до його духовних насолод, не зблизившись молитовно з його святими мешканцями, з’явилася в ньому, як у країні чужій, не знаходячи собі родичів у цьому Небесному Єрусалимі? Укрий в ім’я її мандрівника, прийми і заспокой бідного, що немає де голову прихилити і Господь дасть їй одну зі світлих осель у домі Отця Небесного і всі ангели, і душі праведників приймуть її у своє світлоносне товариство.

Чи хочете коли-небудь порозмовляти з померлими вашими? Розмовляйте з ними через Слово Боже. Це таке всемогутнє слово, якого слухає і якому покоряється все, що на небесах, на землі і під землею, яке чують і ті, що в гробах. Це таке володарююче і царствене слово, якого жахаються і від якого тремтять духи злоби, якого слухають із благоговінням святі ангели, яке розуміють безсловесні творіння, тим більше почують і з радістю приймуть душі покійних у вірі.

Душі померлих, віддалені від світу видимого, від суєти житейської жадають цього слова, як манни небесної. Відвідуючи кладовище, співайте священні пісні Давидові, різні інші молитви і це принесе покійним невимовне задоволення та відраду. Або ж прочитайте з молитовним спогадом про померлих Святе Євангеліє і ви порадуєте їх більше, ніж радієте ви від найприємнішої звістки про несподіване щастя. Така небесна бесіда з померлими і для нас живих є найкращою втіхою в світі. Вона оживляє серце, підносить душу, просвітлює розум, приводить весь дух наш у захоплення небесне. О, наскільки ми були б чистіші, піднесеніші та досконаліші серцем і душею, якби частіше розмовляли таким чином із померлими братами нашими! Яке відрадне і для них, і для себе побачення з ними ми приготували б собі на випадок власної смерті! «Ось що ми можемо зробити померлим родичам нашим, – говорить Святитель Димитрій Херсонський, – перебуватимемо в істинній любові до них і матимемо і ми духовну допомогу в годину смерті своєї, а по смерті згадають і вони нас з любов’ю там, як ми з любов’ю поминаємо їх тут; зустрінуть і вони нас весело і радісно там, як ми зі слізною молитвою проводили їх звідси...». 

Святий Іоан Золотоустий пише: «Недаремно узаконено апостолами творити перед Страшними Тайнами поминання покійних. Апостоли знали, що велика буває від цього користь для покійних, велике благодіяння, недаремно бувають моління, недаремно милостиня. Все це встановив Дух Святий, бажаючи, щоб ми дістали користь один від одного, бо добродійність живих у пам’ять покійних спасає і тих, і інших. Якщо покійний грішний, то ми своєю любовною турботою багато можемо йому допомогти, з місця мороку та скорботи перевести його в світлий світ безмежного щастя. А якщо покійний праведний, то сам він, знаходячись перед престолом Божим, відповість на нашу любов гарячою молитвою за нашу душу, що знаходиться ще в земному житті». «Ті, що упокоїлися, як праведник, так і грішник, після попереднього суду не отримують ще остаточної відплати, яку належить отримати сповна людині, тобто після поєднання душі з тілом, що станеться у момент воскресіння тіл людських. Невіруючі говорять: «Як це тіло воскресне, коли воно давно зітліло, перетворилося в прах?». Богові легше, зручніше зібрати прах тіла людського, розсіяного по обличчю землі, ніж нам зібрати наш одяг, розкиданий по кімнаті, і жодні частинки наших тіл, як би вони не були розсіяні, хоч би наші тіла зітліли, хоч би ми були спалені, не згинуть для Бога. «Вони переходять у ті стихії, з яких узяті рукою Вседержителя» (Августин, архиєп. Нижегородський). 

За вченням нашої Церкви, праведники знаходяться в стані передпочатку блаженства, а грішники – в стані передпочатку муки. Теперішній вік – це проміжний час між двома пришестями Христовими та справжнє життя кожної людини – це той час, у який Христос прийшов врятувати світ, а не судити його. Час судити – попереду, то майбутній вік, у якому настане воскресіння мертвих і остаточне, останнє вирішення загробної долі кожної людини. Справжнє наше життя, не дивлячись на всю скорботу, якою воно переповнюється, повинне збуджувати в тих, що живуть на землі, відчуття найбільшої вдячності Богу за можливість попросити прощення гріхів собі та померлому.

Свята Церква наша, яка щодня сама молиться з приношенням Безкровної жертви за всіх православних християн, дає нам приклад любові і пам’яті про покійних. Будемо ж і ми молитися самі за них, але щоб молитва наша була дійсна, необхідні благоговіння, старанність і смиренність у самій молитві. Молитва наша, як за живих, так і за померлих, особливо буває благотворна тоді, коли поєднується з приношенням за них Безкровної Жертви. Це найсильніший і дійсний засіб до випрошування милості Божої.

Отже, якщо ви всім серцем бажаєте допомогти вашому покійному і робите все, як навчає Свята Церква, не допускайте сумніву в його спасінні. Знайте, що сумнів – це хитрість злого духу, тому що якби померлий недостойний був спасіння, то ви не допущені були б до клопотання за нього, як свідчить святий Іоан Дамаскін, що за негідних спасіння померлих Бог на молитву за них нікого не спонукає: ні батьків, ні дружину, ні чоловіка, ні рідних, ні друзів; на таких померлих збувається пророкування: нещасні ті з померлих, за яких не моляться на землі живі!

До Страшного Суду є час допомагати один одному та змінювати загробний стан тих, що відійшли. Всім покійним, за яких приноситься Безкровна Жертва, цим приношенням згладждуются гріхи і покійні дістають можливість переходити в кращий стан.

Після Безкровної Жертви сильним засобом згладжування гріхів покійного є милостиня. Святий Іоан Золотоустий говорить: «Шануй померлого милостинею та добродійністю, і це послужить позбавленням від вічних мук». Якщо ви бідні, не бентежтеся, пам’ятаєте, що лепта бідної вдови була в очах Спасителя дорожчою за всі багаті вклади.

Один праведник говорить так: «Якщо ти йдеш у церкву, а грошей мало, ти роздумуєш: чи дати жебракові, чи свічку поставити, то краще дай жебракові, а сам будь свічкою Богові: гори вірою і світи любов’ю до всього Божого світу». «Бог є любов», – говорить улюблений учень Христа. Спаситель же Сам про Себе сказав, що Він є життя, отже, життя є любов, а любов є життя. Як вічне життя, так вічна і любов, вона – безсмертна, «вона ніколи не відпаде», – навчає апостол Павло. І вона разом із душею переходить у загробне життя, в царство любові, де без любові ніхто не може бути.

Любов, зміцнена і освячена вірою, горить і за гробом до джерела любові – Бога, і до ближніх, що залишилися на землі. Якою ніжною батьківською любов’ю люблять померлі батьки своїх дітей-сиріт, що залишилися на землі! Якою міцною любов’ю любить переселене подружжя тих овдовівших, що залишилися на землі! Якою ангельською любов’ю люблять переселені за гріб діти своїх батьків, що залишилися на землі! Якою чистосердечною і ніжною любов’ю люблять ті, що відійшли від життя цього брати, сестри, знайомі і всі істинні християни тих своїх родичів і друзів, з якими поєднала їх віра, що залишилися тут. Яка безліч душ чекає нас там! Там, – говорить незабутній Святитель Феофан Вишенський, – душу зустрічають всі, за кого вона молилася протягом свого життя.».
Яка це розрада! Який милостивий Господь до нашої душі, що велить зустрічати її негайно при вступі до ще невідомої нею країни всім, за кого вона клопотала і до кого вона сама приходила за допомогою.

Цю силу віри, ці відчуття «життя майбутнього віку», спокійну, радісну смерть при повному примиренні з життям дає нашим подвижникам релігія Христа, релігія, що перероджує звичайних людей в людей життя повного дійсних подвигів, дійсного самозречення. Все це дала їм релігія, яку вони пізнали своїм досвідом через свій подвиг.

Ось що нам говорять наші Вчителі Церкви: «Людина доки в недбайливості (тобто не в житті в Христі) боїться години смерті, а коли наближається до Бога, тоді проходить цей страх... Будь чистим у справах твоїх, щоб осяялася душа твоя в молитві, щоб пам’яттю про смерть запалювалася радість у думці твоїй». А інший говорить: «Той, хто живе в любові, одержить від Бога ще в цьому ще світі дух воскресіння…». Цим станом душі, що наживала Духа Святого, пояснюється велич переходу праведника із земного світу в світ духовний, і тому спокійно і радісно вмирає істинно віруючий християнин!

Неможливо лише спогляданням осягнути релігійні істини. Вони дані для життя, їх потрібно пережити, щоб зрозуміти і на власному досвіді випробувати їх животворну і спасительну силу.

Висновки
Біда нашого сучасного життя в тому, що ми, якщо шукаємо щиро релігійні істини, то прагнемо зрозуміти їх лише розумом, тоді як вони пізнаються тільки життям. Якщо ми хочемо пізнати християнство, то повинні почати жити по-християнськи. Тоді лише ми пізнаємо Христа. Одним розумом Його зрозуміти не можна. А тим часом наша невіруюча частина суспільства шукає Христа лише розумово. І не дивно, що не знаходить. Адже лише чисті серцем побачать Бога. Треба очиститися, треба почати жити по-християнськи, а тоді з’явиться до нас Спаситель так, як Він з’явився апостолові Хомі і ми побачимо Його і увіруємо в Нього.

Але... боротьба з пристрастями! Як вона незрозуміла для людей світу цього, відданих служінню тілу та земним кумирам! Тим часом боротьба внутрішня, боротьба людини з собою, зі своїми недоліками і слабкостями, з поганими помислами, з пристрасними рухами душі, зі сквернотою серця, з тілесною похіттю і ін. – обов’язок кожного християнина. Ця боротьба – закон християнського життя; у боротьбі з пристрастями і в подоланні їх – весь сенс християнського життя і віровчень, запорука одухотвореного щастя людини на землі та блаженства на небесах. Всі люди так пристрасно шукають щастя і не розуміють, що воно не ззовні, а всередині нас, в очищеному від пристрастей серці, в піднесеному розумі, в просвітленій душі, в звільненому від тілесних жадань дусі... Це щастя досягається саме шляхом боротьби людини з собою – боротьби з пристрастями.

«Всі завжди в що-небудь вірять, але не всяка віра має етичне значення і може служити підставою для справи Божої; якщо я вірю лише в те, що мені приємно або хочеться вірити, то така віра, яка не є самозреченням, не має достойності, – говорить В. Соловйов, – вона не усуває нашої обмеженості, а навпаки, виявляє і утверджує її. Моральна гідність належить лише такій вірі, яка ніскільки від мого свавілля не залежить, жодного відношення до моїх власних смаків і думок не має, яка дана мені, і не мені особисто, а мені разом зі всіма і для всіх. Своїми людськими силами нам не викрутитися від рабства поганих сил нашої природи, не відійти від їх впливу в Царство Боже. Раб землі не може володіти нею і, отже, не може і робити з неї основу для Царства Божого. Ось соціалізм інколи заявляє домагання здійснити християнську мораль, але між християнством і соціалізмом є лише та «маленька» різниця, що християнство вимагає віддавати своє, а соціалізм брати чуже. Так спотворюється чудове християнське учення в тому розумінні, що людина сподівається лише на свої сили, відмовляється від допомоги зверху, від благодаті, принесеної нам Христом...

При дії благодатної сили Духу Святого наша релігія ставить людину на таку висоту самозречення, в таку близькість до неба, що природній людині, як би вона не була обдарована багато, всесторонньо освічена, за наявності лише своїх природних сил – це недосяжно: «але неможливе людям – можливо Богові».

Бог дає віруючому, в міру його віри і любові, силу вищого натхнення, недоступну жодному філософові, художникові чи поетові. Не мірою дає Бог духа і не обчислити ні на яких вагах кількісну і якісну вмістимість дарувань Христового духа. «Віруючий в Мене, – говорить Господь, – діла, які Я творю, і він створить, і більше цих створить». Чого ж після цього ще може не діставати такому ідеально натхненному стану, який є в християнстві?

Великий «Апостол мов», що неодноразово сповідував свою природну неміч і що не забував ніколи про своє колишнє невір’я, завжди щирий і смиренний, у безпосередньому переживанні вищого благодатного осяяння, настільки глибоко відчував у собі прилив творчих сил, що висловив це з надзвичайною відвагою «Все можу в зміцнюючому мене Ісусові Христі».

Дарма думають, що вища мета християнства в аскетичному зреченні від цього життя. Ні! Вона в освяченні і очищенні цього життя, в підйомі його назустріч Богові. Християнство говорить про перетворення єства, про рух внаслідок цього не вперед (зовнішня культура), а вгору до неба, до Бога: «Будьте досконалі, як досконалий Отець ваш небесний». Ідеал внутрішнього преображення, а не зовнішнього прогресу. За багатовікове існування людства жодна людина лише своїми силами, без допомоги зверху, не могла піднятися над життям в сферу духу.
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