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ВСТУП
Говорячи про вчення св. ап. Павла щодо центрального місця любови в духовному житті людини, яке він викладає у тринадятому розділі свого Першого послання до коринтян, о. Олександр Мень зауважує: "Цей гімн – вершина благовістя Павла." (1) Та й св. ап. Іван Богослов називає любов головною рисою Божества: "Хто не любить, той не спізнав Бога, бо Бог – любов." (1 Ів 4:8). Сам Христос звів усе законодавство й пророкування до двох заповідей: "Люби Господа, Бога твого, всім твоїм серцем, усією твоєю душею і всією думкой твоєю: це найбільша й найперша заповідь. А друга подібна до неї: Люби ближнього твого, як себе самого. На ці дві заповіді ввесь закон і пророки опираються." (Мт 22:37-40). Отже, нам, щоб досягти цього блаженного стану – перебування у любові, треба, як мінімум, мати на це свою добру волю, а також – знати, у чому, власне, полягає любов. Сам словесний символ ЛЮБОВ потребує дефініції, бо св. ап. Павло у своєму гімні надає нам лише ознаки цієї харизми. Даючи собі звіт у тому, іцо всяка дефініція недосконало визначатиме таке глибоке і всеохопне поняття, яким є любов, ми все ж таки повинні встановити хоча б головні, суттєві її риси, щоб не вийти у цьому нашому дослідженні поза рамки логічного мислення – у сферу вигадок і фантазій, порушивши Перший закон логіки, який говорить: "Кожна думка протягом певного розважання повинна зберігати один і той же визначений зміст, скільки б разів вона не повторювалась." (2) Відтак, ми вважаємо за можливе вдатися до визначення любови як найвищого ступеня позитивного ставлення суб’єкта любови до її об’єкта. (3) Якщо ж маємо на увазі "позицію безумовного позитивного ставлення, коли робиться акцент на безумовній любові" (4), тоді саме йдеться про почуття, відповідне богословському поняттю "агапе". (5) Бо Христос зауважує, що підхід до любови з розрахунком, з міркуванням про рентабельність робить її недосконалою, а, значить, не Божественною: "Бо коли ви любите тих, що вас люблять, то яка вам за це нагорода? Хіба не те саме й митарі роблять? І коли ви вітаєте лише братів ваших, що падзвичайного чините? Хіба не те саме й погани роблять? Тож будьте досконалі, як Отець ваш небесний досконалий." (Мт 5:46-48). Але вам належить також з’ясувати, що ми матимо на увазі, говорячи про оте "позитивне ставлення". Знаком позитиву в математиці є + (плюс) як символ додавання, поєднання додатків у єдине ціле – суму. Отже, аналогічно, й у богослов’ї : позитивне ставлення, себто любов, є процесом поєднання. Тому Христос під час Тайної Вечері просить в Отця: "Та не лиш за цих молю, але і за тих, які завдяки їхньому слову увірують у Мене, щоб усі були одно, як Ти, Отче, в Мені, а Я в Тобі, щоб і вони були в Нас об’єднані; щоб світ увірував, що Ти Мене послав. І славу, що Ти дав Мені, Я дав їм, щоб вони були одно так само, як і Ми одно. Я – в них, і Ти – в Мені, – щоб вони були звершені в єдності, щоб світ збагнув, що Ти послав єси Мене, та й ізлюбив їх, як ізлюбив Мене. (...) І об'явив Я їм Твоє ім'я, і об'являти буду, щоб любов, якою Ти полюбив Мене, в них перебувала, – а Я в них!" (Ів. 17:20-23,26). Як бачимо, Син Божий здійснює об'єднання світу, що відпав, від'єднався, віднявся від Господа, тобто негативного світу, з його Творцем, Який незмінно любить Своє творіння, – з Богом Отцем. Христос, як всемогутній, має спроможність, добру волю і наказ Отця піддати негації негатив гріха, щоб таким чином "відкупити" людство від смерти, поєднавшись з ним у єдине ціле. Для того, щоб успішно відбулося це животворче для людей поєднання, Господом були створені всі належні відповідні умови, які людству залишилось угледіти і свідомо ними скористатися.

Першою умовою любови є, на наш погляд, свобода. Отже, мусимо визначити для себе, що матимемо на увазі під словом СВОБОДА, оскільки існує безліч різноманітних міркувань з цього приводу. Христос говорить: "Коли ви перебуватимете в Моїм слові, ви дійсно будете учнями Моїми і спізнаєте правду, і правда визволить вас." (Ів 8:31-52). Може виникнути відоме питання Пилата: "Що таке – істина?" (Ів 16:38). На нього ми маємо пряму відповідь Христа: "Я – Путь, Істина і Життя!" (Ів 14:6). Отже, пізнання Істини, Якою є Бог, робить людину вільною. Цей висновок говорить на користь інтелектуалізму як домінування процесу пізнання у справі спасіння. Але, як відомо, неможливо мислячу істоту примусити до пізнання, бо примусово вона лише прийме до відома те, що їй нав'язують, у її розумовому апараті утвориться якась механічна система пояснення явищ і буття, а механізм, як неживий і такий, що не має свободи, не здатен любити. Тому, власне, християнство і є релігією свободи, що воно не поневолює людину зовнішнім Законом, який "написаний чорнилом" або "на камінних таблицях", а робить християн "листом Христа" для світу, що "написаний на тілесних таблицях серця" їхнього. (2 Кор 3:3). Але для того, щоб Закон Божий увійшов у серце людини, вона повинна добровільно відкрити своє серце назустріч Богові. Тому імпульсом до пізнання мусимо все ж таки визнати добру волю, а це вже схиляє нас у бік волюнтаризму. Спочатку людина відчуває у собі бажання, позитивну волю, що обумовлена, напевне, Господнім покликанням, знайти Добро, але не часткове й дочасне, але саму Причину і Джерело всякого добра, тобто – знайти Бога (Bhago у перекладі з санскриту – Добро, звідси: Благо, Бог). 

" Боже, Ти Бог мій! 

Тебе шукаю пильно. 

Тебе душа моя прагне, 

Тебе бажає тіло моє в землі сухій,
                        спраглій і безводній,” – захоплено вигукує св. прор. Давид, звертаючись до Господа (Пс 62:2). Отже, коли душа починає прагнути Бога, шукати Його з метою пізнати, тоді вона й розрізняє волю Божу, і чує слова його: "...Я бажаю милости, а не жертви; і знання Бога – над всепалення." (Ос 6:6). Саме отакий стан душі треба вважати початком свободи, бо тоді для мислячої істоти зникає спокуса можливости вибору. Адже можливість вибору є лише передумовою свободи, а не самою свободою, як дехто гадає. Відчуття можливости визначати напрямок своєї діяльности за своєю власною волею, тобто за сваволею, є ознакою перебування у стані несвободи. "Саме у сваволі полягає причина несвободи." (6) Відтак, лише тоді, коли людина вже здійснила свій остаточний вибір і сказала своє слово: "Так, так; Ні, ні" (Мт 5:37), вона входить у царину свободи. Тому саме ми й насмілимось визначити свободу як свідоме прийняття волі Божої, яка є об'єктивною і до кінця незбагненною для нас Істиною, і спрямування своєї особистої волі у тому ж напрямку, в якому діє воля Божа, з прагненням ототожнити свою волю з Божою, що, власне, і буде повним смиренням або святістю як такою. Христос вчить нас просити у Бога Отця:
"Нехай буде воля Твоя як на небі, так і на землі," (Мт 6:10) – бо такий стан речей буде для нас якнайліпшим. Проте цілковито може ототожнити Свою волю з волею Божою лише один—єдиний Чоловік – Ісус Христос, оскільки Він – Богочоловік, і тому про Нього ми співаємо перед самим актом Причастя: "Єдин Свят, Єдин Господь Ісус Христос на славу Бога Отця! Амінь." (7) Те ж саме, безумовно, можна сказати і про Пресвяту, Пречисту, Преблагословенну владичицю нашу Богородицю і Вседіву Марію, з тою лише різницею, що Вона виявила Свою святу свободу у "покорі Слугині" (Лк 1:48) Божої, тоді як Ісус є активним Суб'єктом Божої діяльности – Господом, Якому належить усяка слава, честь і поклоніння. Амінь.

Отже, з'ясувавши для себе сутність першої умови християнської любови та й усвідомивши необхідність цієї умови, переходимо до другої – ієрархії. На жаль, сучасна думка, навіть подекуди й у церковних колах, ставиться до ієрархічности досить упереджено, підозрюючи цей спосіб єднання у неліберальності, тобто у тиранії, у поневоленні "нижчих" "вищими". Але ми вважаємо, що таке упереджене ставлення базується, по-перше, на розумінні ієрархічности у суто світському, спотвореному сенсі, а, по-друге, є наслідком впливу на процес мислення демона "гордині життя" (1 Ів 2:16). Античні світські або поганські філософи, не маючи релігійного зв'язку з Господом, не могли мати і критерія чи мірила Істини, яким ми можемо визнати лише Боже об'явлення. Адже тільки Сам Бог за Своїм бажанням відкриває розумним творінням за мірою їхніх сил і потреб Істину, тобто Себе. Згадаємо: " Я – Путь, Істина і Життя!" (Ів 16:6) – каже про Себе Христос. Але, не маючи критерія Істини, ті так звані "філософи" свавільно вигадували його, так виникали різні гіпотези щодо "архе" – першопочатку, начала, причини. Геракліт, наприклад, вважав, що "архе" – це вогонь як сама мінливість, котра є єдиним у світі сталим чинником: "Вогонь у міру запалюється і гасне в міру." (8) Панує ж розум (λόγος) – упорядковуюча сила, яка править. Піфагорейці висунули гіпотезу про (κοσμοσ), себто лад, що базується на гармонійності світу. В епіреях (у небі) постійно звучить "музика сфер", симфонія світу, свого роду "ієрархія" планет. (9) Завзято експлуатував у своїх абстрактних побудовах поняття ієрархії Платон: "Його зріла етична теорія складалася з трьох тез: 1) блага становлять ієрархію; 2) вершиною ієрархії є не яке-небудь із реальних благ, а ідеальне благо: ідея блага; 3) реальні блага є натомість початком і неуникним етапом на шляху до вершини." (9) Базуючись на цій теорії, Платон моделює "ідеальну державу": "Частини держави, як і частини душі, не рівні між собою: функція володарів вища від функції охоронців, а охоронців від ремісників. Тож вони творять між собою ієрархію, а ідеальна держава мусить бути ієрархічна." (10) Учень Платона Аристотель увів ієрархію вже у логіку: "Поняття є загальні у нижчому або вищому ступені й тому творять ієрархію щораз загальніших понять. Вершиною ієрархії є найзагальніші роди. Дефініція (окреслення) поняття відбувається, коли ми вміщуємо його у тій ієрархії, зараховуємо до вищого роду (зазначивши лише властиву різницю). (...) Існують загальні поняття, які не мають і не потребують дефініцій. (...) Судження також творять ієрархію, а саме ієрархію підстав і наслідків, причому більш загальні судження можуть становити підставу для менш загальних, ніколи навпаки. Вершиною ієрархії суджень є найзагальніші судження. Довід приводиться, коли ми вміщуємо судження у тій ієрархії і зводимо до вищого судження, яке становить підставу для нижчого. При найвищих судженнях є межа доведення." "Ієрархічний уклад понять, пов'язаний з дефініціями, та ієрархічний уклад суджень, пов'язаний з доводами, становлять ідеальний образ знання, але не знання, що розвивається, а вже закінченого." (11) 

"Термін "начало" (άρχή) є одним з головних триадологічних термінів четвертого століття," – пише о. Іларіон (Алфєєв). Саме у той час св. Григорій Богослов фактично виводить православне поняття Начала: "Віра в єдиного Бога збережеться, за думкою Григорія, у тому випадку, якщо ми будемо відносити Сина й Духа до однієї Причини; віра у три Іпостасі – якщо "не почнемо вигадувати якогось зміщення, розділення або злиття"; сповідання особистих властивостей збережеться у тому випадку, коли ми будемо вважати Отця безначальним по відношенню до двох інших Іпостасей, а Сина, хоча й не безначальним, одначе ж Началом усього." "Тому першопочаткова монада (μονάς άπάρχήρ) видима до діади, зупинилась на триаді. І це у нас – Отець, Син і Святий Дух." (32) Отже, церковне, християнське розуміння ієрархії, яке було сформоване (не винайдене), наскільки нам відомо, св. Дионисієм Аеропагитом у п'ятому–шостому столітті, базується вже на дійсному, невідомому античним мудрецям Архе – Христові, Який про Себе говорить: " Я Альфа й Омега, (...) Бог, Той, Хто є, і Хто був, і Хто має прийти, Вседержитель!" (Одкр 1:8) "Я Перший і Останній, і Живий." (Одкр 1:17-18). Насамперед ми повинні сегрегувати сакральне слово "ієрархія" (у перекладі з грецької – священноначальність (російською – священноначалие)) від його, здавалось би, синонімів: "субординація" (у перекладі з латини – підпорядкування) та "градація" (у перекладі з латини – підвищення, посилення), ієрархічного зв'язку не може бути там, де не відбувається священнодійство, а тому вживання слова "ієрархія" в усіх інших випадках, на нашу думку, спотворює світогляд людини, тобто є гріховним.
Центром церковного життя або практичного православ'я є, безумовно, Свята Літургія як спільна Служба Божа. Християнська Літургія, як усяке інше священнодійство, полягає у жертвоприношенні, саме тому християнський священик, як і вітхозавітний, називається ієреєм (у перекладі з грецької – жрець). Але під час християнської Святої Літургії не приноситься у жертву щораз хтось інший, як це практикувалося Вітхозавітньою Церквою з використанням жертовних (чистих) тварин. Християни приймають участь у Жертві Христа. У християнському священнодійстві Христос – це "Той, що приносить жертву і принесений, що приймає і роздається." (15) В одній Особі Він і "Священик навіки за чином Мелхиседека" (Євр 5:6), і жертовний "Агнець Божий" (Ів 1:29), "розломлюваний і неподільний, що завжди споживається і ніколи не вичерпується, а причасників освячує." (14) Це жертвоприношення триває ось уже близько двох тисяч років заради підтримки життя на землі, що було відновлене Сином Божим. Говорячи: "ЖИТТЯ", – ми маємо на увазі не саме лише існування, буття, бо можливо й "у смерті перебувати" (1 Ів 3:14), існуючи без любови, а існування у зростанні з любов'ю до Бога і до ближнього, поступове набуття "подоби Божої" (Бт 1:26), тобто – існування у процесі наближення до неба, планомірного руху або подвигу до "Царства Божого" (Ів 5:6) у повноті. Народжується людина у це дійсне, духовне життя "від води й Духа" (Ів 3:5), але Господь попереджає: "Якщо не споживатимете Тіло Чоловічого Сина й не питимете Його Кров, не матимете життя в собі," (Ів 6:53) – бо той, "хто споживає Тіло Моє і Кров Мою п'є, той у Мені перебуває, а Я – в ньому" (Ів 6:56), а "як Отець має життя в Самому Собі, так і Синові дав, щоб мав життя у Собі." (Ів 5:26). Отже, неоціненним даром Божим для людства стало те, що " Бог так полюбив світ, що Сина Свого Єдинородного дав, щоб кожен, хто вірує в Нього, не загинув, а жив життям вічним." (Ів 3: 16). Тому ми твердо віримо, що рано чи пізно, але обов'язково станеться за словом Ісуса Христа, Який просив у Бога-Отця, "щоб усі були одно, як Ти, Отче, в Мені, а Я в Тобі, щоб і вони були в Нас об'єднані." (Ів 17:21). Ми переконані, що Христос має на увазі не насильне зліплення всіх у якусь цілість, а єднання в любові тих, які Його добровільно вже прийняли і ще приймуть до кінця світу. Так Бог утворює Свою Церкву з вірних Йому у свободі людей, яких народжує у життя "водою і Духом" через Таїнство Хрещення, а живить через Таїнство Причастя (Прилучення) до Нього Своїми ж таки Тілом і Кров'ю. Ця пожива веде у безсмертя, адже Той, Хто пожертвував Собою заради спасіння Своїх вірних близько 2000 років тому, не помер назавжди, як усі попередньо принесені у жертву живі істоти, а воскрес (оживився) на третій день після Жертвопринесення. Тому ті, хто з вірою споживає Його Тіло і п'є Його Кров, приймають у себе Тіло й Кров вічно живої Істоти – Воскреслого з мертвих Богочоловіка, Який "вознісся на небо й возсів праворуч Бога" (Мк 16:19), але у той же час обіцяє нам: "Отож Я з вами по всі дні аж до кінця віку." (Мт 28:20). Тобто Він завжди присутній у Своїй Церкві, як її Голова. Саме тому св. ап. Павло пише у своєму листі до учнів: "Ви ж – Христове Тіло, і члени кожний зокрема." (1 Кор 12:27). Отже, як бачимо, у Церкві перманентно відбувається процес священнодійства – продовжується Жертва Христа, "Великого Архиєрея" (Євр 4:14), тому Церква тримається Його священноначальністю, є Його ієрархією. Поза Тілом Христовим, за нашим переконанням, не може відбуватися правдиве жертвоприношення Богові, бо це означало б, що Його Жертва є недостатньою, недосконалою, з чим, безумовно, не може погодитись християнська думка. А, відтак, поза Церквою Христовою не може бути й ніякого справжнього священства і священноначальнооти, тобто ієрархії, бо Христос "Перший і Останній" (Одкр 1:18).
Та замало самого лише усвідомлення, що Церква, Народ Божий, містичне Тіло Христове, Дім Божий цементується на засадах ієрархії, необхідно іще збагнути, у чому полягає ієрархічність Церкви, а також – як вона діє.

Очолюване Христом священнодійство, що відбувається у Його містичному Тілі, себто – у живому організмові, вже тому хоча б не може проходити хаотично з умовах анархії, тобто безначальности, що Церква має Голову. Отже, й усі інші органи й члени єдиного Святого Тіла добровільно повинні: по-перше, добре виконувати свою функцію, а, по-друге, не заважати іншим органам і членам добре функціонувати, бо інакше ввесь організм – Тіло Христове – хворіє: "І як страждає один член, страждають усі з ним члени." (1 Кор 12:26). Через хвороби страждає все Тіло Христове, і сила Божа, що веде нас до спасіння,– благодать, витрачається на одужання, а, відтак, процес зростання гальмується чи й зовсім зупиняється. Св. ап. Павло пише: "Тому, хто буде їсти Хліб або пити Чашу Господню недостойно, буде винний за Тіло і Кров Господню. Хай, отже, кожний випробовує себе самого і тоді їсть цей Хліб і п'є цю Чашу. Бо той, хто їсть і п'є, не розрізняючи Господнього Тіла, суд собі їсть і п'є. Ось чому у вас багато недужих і хворих, а чимало й умирають." (1 Кор 11:27-30). Як бачимо, хвороба розповсюджується у Церкві через негідних причасників по всьому Тілові. А негідництво, на нашу думку, головним чином полягає у нечесті, тобто в анархії, тому св. ап. Павло і наказує: "Тож дайте кожному належне: кому податок – податок, кому мито – мито, кому страх – страх, кому честь – честь." (Рим 13:7). А також він остерігає, щоб серед християн "не було ніякого блудника чи нечестивця" (Євр 12:16), "щоб якесь гірке коріння, пустивши паростки угору, не наробило заколоту та щоб не заразило багатьох." (Євр 12:15).
Здорове ж Тіло зростає у любові, все більше уподібнюючись своєму Голові. Св. Дионисій Ареопагит пише: "Ієрархія (...) – це є священний чин, знання й діяльність, яка, по можливості, уподібнюється Божественній красі, та при осяянні, що надається їй згори, спрямовується до можливого богонаслідування. Божественна краса, як проста, як добра, як початок усякої досконалости, хоча й цілком чужа щодо будь-якої різноманітности, надає світло своє кожному відповідно до його гідности, і тих, котрі стають її причасниками, удосконалює за допомогою Божественної тайнодії, відповідно до своєї незмінности." (15) Ця точка зору цілком узгоджується з еклезіологіею св. ап. Павла, який пише: "Бо як в одному тілі маємо багато членів і всі члени не виконують ту саму роботу, отак і ми: численні – одне в Христі Тіло, кожен один одному член. Маючи ж, згідно з даною нам благодаттю, різні дари: коли то дар пророцтва, виконуймо його мірою віри; хто має дар служіння, нехай служить; хто навчання, нехай навчає; хто напоумлення, нехай напоумлює. Хто дає – у простоті; хто головує – дбайливо; хто милосердиться – то з радістю." (Рим 12:4-8). Отже, очевидно, йдеться про єднання у містичному Тілі Єдиного для всіх Архієрея – Христе, метою якого є спільне служіння Богові – Свята Літургія, бо минули важкі часи, про які Господь казав Своїм учням, що не мали ще тоді дару Духа: "Ось надходить година – і тепер вона, – коли то ви розсієтесь кожен у свій бік, а Мене Самого полишите." (Ів 16:32). Але виразно йдеться про єднання на ієрархічних засадах, як і пише св. Дионисій Ареопагит: "Мета всякої ієрархії полягає у неухильному наслідуванні (уподібненні) Бога, і діяльність усякої ієрархії ділиться на священне прийняття самими ними, та надання іншим істинного очищення, Божественного світла й знання, що вдосконалює." (16) Тут доречно згадати молитву, якою священик молиться відразу після Св. Причастя: "Це торкнулося уст моїх, і відніме беззаконня мої, і гріхи мої очистить." (17) Саме такими словами заспокоював колись св. Серафим св. пророка Ісайю. "Тому й у священному Переданні, – пише св. Дионисій, – перші розуми називаються такими, що удосконалюють, просвіщають й очищають, є силами відносно наступних. Бо ці, останні, за допомогою перших піднімаються до Найвищого Начала всього, і стають, по змозі, причасниками очищень, просвічень й удосконалень." (18)
Єднання у містичному Тілові Христовім є не лише не анархічним, але й не демократичним. Демократія передбачає, що саме демос, себто народ, виступає як джерело влади та ініціатор свого існування в якості народу. Але зовсім не так утворився Народ Божий. "Божий Народ – плід суверенного рішення і цілком вільної ініціативи Самого Бога: Бог сказав і створив світ; Бог сказав і створив Свій Народ." (19) Ще про Старозавітню Церкву Бог казав: "Не тому, що ви чисельніші від інших народів, полюбив вас Господь і вибрав вас, ви ж бо найменший з усіх народів, – а з любови до вас..." (Втор 7:7-8). Отже, Господь "Бог допустив і встановив союз із наперед вибраним народом." (20) "Біблійний союз, ясна річ, не є пактом чи договором, укладеним між "рівними", між двома рівними контрагентами. Це союз суверенности, що знаходить свою модель (за аналогією) в пакті, який звичайно підписувався між царем і його васалом." (21)
Але у цій роботі не хотілось би нам розглядати ієрархію у вузькому значенні канонічного права, як священну й урядову, бо у широкому розумінні вся Церква ще з Вітхозавітних часів є "Царством священиків, народом святим" (Вих 19:5-6), і всі члени Новозавітної Церкви є "Царством священиків Богові" (Одкр 1:6). Інша справа, що під час богослужінь окремі вибрані члени Церкви, які отримали через Таїнство Хиротонії благодаттю Святого Духа право й обов'язок являти рядовим членам Самого Христа, говорячи Його слова, благословляючи Христову отару від імені Пастиря словами: "Мир усім," – і відповідним жестом, читаючи Святе Євангеліє, предстояти у Церкві. "І, врешті, якщо "зібрання у Церкву" є образ Тіла Христового, то образ Голови Тіла є священик. Він предстоїть у зібранні й очолює його, і саме це очолювання вчиняє з "групи християн" – зібрання Церкви у повноті її дарів. Тому що, якщо по людяності священик є лише одним з тих, які зібралися, самим, може бути, грішним і негідним, то по дару Св. Духа, що його зберігає Церква від П'ятидесятниці і що безперервно передається через покладення рук Єпископа, – він являє силу священства Христа, Котрий посвятив Себе за нас і є єдиним Священиком Нового Завіту: "Цей же, тому що перебуває повіки, мав священство непроминальне." (Євр 7:24), – пише о. Олександр Шмеман. – Як святість зібрання є святістю не людей, що його складають, а освяченням Христовим, так і священство священика – не його, а Христове, дане Церкві, тому що вона сама є Його Тілом. Христос не поза Церквою і нікому не делегував ні Своєї влади, ні сили, але Сам перебуває у Церкві й Святим Духом наповнює все її життя. Священик – не "представник" і не "заступник" Христа. У Таїнстві – він Сам Христос, подібно до того, як зібрання – Його Тіло. Очолюючи зібрання, Він у Собі являє єдність Церкви, єдність з Собою усіх її членів. Таким чином у цій єдності предстоятеля і зібрання явлена боголюдська єдність Церкви – у Христі і з Христом." (22) Отже, священство або духовенство складають дійсно священики, але тільки тому, що вони продовжують священнодійство Христове; вони дійсно є пастирями, але не своєї, а Христової отари; вони дійсно є наглядачами (єпископами), але не над своїми підданими, а над Христовими... Ієрархія не тільки не заважає, але й обумовлює собою любов, оскільки кожен її учасник "не шукає свого" (1 Кор 15: 5), а натомість, дбає про Святу Спільну Справу, дорожить своїм місцем у Тілі Христовім, бо всі члени є рівноважливими для повноти, хоча й не всі рівноцінні. Сама участь у Церкві, саме те, що Господь прийняв нас, уже є найвищою честю й нагородою, запорукою спасіння від мучительної й ганебної смерти.
Перший розділ
ТВОРЕЦЬ І ТВОРІННЯ
Хоча св. Кирило Єрусалимський у своєму 6-му Огласительному слові зауважує: "Стосовно Бога високим є для нас знанням – зізнатися у своєму незнанні," (1) – і хоча схоластична позиція у богослов'ї, "яка вважала істину вже усталеною і змагала лише до поняттєвого її сформулювання", (2) начебто відкидається нині, як хибна, тим не менше, існує така богословська дисципліна, як догматичне богослов'я, що базується на "визначеннях істини, виявлених Церквою від днів апостольських", (3) які й називаються догматами. Один з догматів стверджує, що Бог Всезадоволений, тобто Самодостатній. Цей догмат має підґрунтя у Святому Письмі, яке говорить устами св. ап. Павла: "Все бо від Нього, через Нього і для Нього. Йому слава навіки. Амінь." (Рим 11:36). А св. Лука додає, що Бог ні у чому не має потреби, "даючи Сам усім життя, дихання і все." (Дії 17:25). Отже, керуючись цим догматом, ми приходимо до висновку, що Творець не мав ніякої потреби у Своєму творінні, і тоді закономірно постає питання про мотивацію Божого творчого акту, відповідь на яке ми знаходимо у догматі про те, що Господь Всеблагий, тобто досконало Добрий: 

"Милосердний Господь і Добрий 

     повільний до гніву і вельми милостивий." (Пс 102: 8). Значить, само через Свою доброту Бог почав творити. Ось як про це пише св. Іван Дамаскин: "Як тільки добрий і предобрий Бог не задовольнився спогляданням Себе Самого, але через надлишок доброти захотів, щоб відбулося дещо, котре у майбутньому користувалося б Його добродійством і було причасним до Його доброти, Він приводить з небуття до буття і творить усе без винятку, як невидиме, так і видиме; також і людину, що складена з видимого і невидимого." (4) Як бачимо, лише Бог є Творцем у повному значенні цього слова, бо тільки "Він приводить з небуття до буття". Людину ж можна назвати творцем лише, умовно кажучи, тобто по аналогії з Богом. Для означення Божого творчого акту стародавні гебреї вживали слово "БАРА", що значить: "зробив з нічого", на відміну від іншого гебрейського слова "АССА", що значить: "споруджувати, створювати, утворювати з наявного матер'ялу". (5) Таким чином, ми для себе з'ясували, чому Бог привів до буття Своє творіння, але залишається нез'ясованим іще питання про те, для чого, а, вірніше, для Кого Він це здійснив?

Та ми вже згадували про об'явлення св. ап. Павла стосовно того, що творіння Боже існує "для Нього" Самого (Рим 11:36). Про призначення людини ж хочеться сказати окремо свято-отцівською цитатою: "Стремління до Бога лежить у природі людини, і лише сполучення з Богом може дати їм щастя: "Вчинив Ти нас для Себе, і неспокійне серце наше, поки не спочине в Тобі," – так починаються "Сповіді" Августина Блаженного." (6)

Коротко підсумовуючи, можна сказати, що нам вдалося встановити: Бог зайнявся творчою діяльністю не вимушено, не через необхідність, а цілком добровільно, перебуваючи у повноті свободи. Він, бувши Самодостатнім, Всезадоволеним, через доброту Свою дає буття творінню, яке, відтак, не є ні самодостатнім, ні самобутнім, а знаходиться у "цілковитій залежності" від свого Господа (7), свого доброго Творця, Який "не тільки створив світ, але й безнастанно підтримує, зберігає його, немовби продовжує творити (creatio continua)" (8), тобто Він є також і Промислителем, Управителем, Керівником, Паном або Господом Свого творіння. "Бог керує світом, і то у найдрібніших деталях: "Не варто слухати тих, котрі навчають, що вищими царинами світу править Провидіння, а нижчою частиною стрясають обставини і випадкові рухи," – вважає св. Августин. (9) Ми також знаємо, що метою творіння є Сам Бог, а оскільки Він "є любов" (1 Ів 4:16), то, зрозуміло, Він бажає єднання зі Своїм творінням у сенсі його обожнення, "щоб Бог був усім в усьому." (1 Кор 15: 28).
Головним для нас є усвідомлення того факту, що саме Бог є джерелом життя, Він – "хліб той, що з неба сходить і життя світові дає." (Ів 6:33). Тому очевидним є висновок, що життя творіння полягає у служінні Богові, тобто у виконанні Його доброї волі. Христос навчає нас, грішних, просити у Бога: "Нехай буде воля Твоя." (Мт 6:10, Лк 11:2). Він також недвозначно визначив: ті лише увійдуть у майбутнє життя у Царстві Небесному, "хто чинить волю Отця Мого, що на небі." (Мт 7:21).
Хотілося б тут трохи зупинитися на тому, що дуже часто такі поняття, як життя і буття або існування, не співпадають. І якщо все творіння "з небуття до буття приведене", то лише богоподібним творінням "Бог дав життя вічне". (1 Ів 5:11). До цих творінь належать ангели як розумні духовні істоти, а також люди, як розумні духовно-тілесні істоти. Буття ж усіх інших істот не виходить за межі існування як такого, вони не мають можливости насолоджуватись життям, бо є несвідомими, але вони не мають також небезпечної перспективи потрапити у пекло смертного страждання, адже смерть не є поверненням у небуття, а є мучительним існуванням у стані противлення Богові. Смерть – це суб'єктивна безбожність, віра в абсурдність існування; це наслідок гріха як недоцільної діяльности, бо саме таким є дослівний переклад грецького слова άμαρτία, яке ми вимовляємо як "гріх". "Бо заплата за гріх – смерть," (Рим 6:23) – пише св. ап. Павло, – оскільки "жало смерти – гріх." (1 Кор 15:56). Св. ап. Іван попереджає: "Хто не любить, той у смерті перебуває." (1 Ів 3:14). Христос же наказує всякому Своєму учневі: "Іди за Мною, і зостав мертвим ховати своїх померлих." (Мт 8:22). Отже, смерть – це "вічна кара", всупереч "життю вічному" (Мт 25:46). Маємо справу з небезпекою "першої" і "другої смерти": безбожне існування у першій фазі буття, тобто від народження до успіння, ми кваліфікуємо як "першу смерть"; а засудження на майбутньому Страшному Суді, коли Господь скаже: " А нікчемного слугу того викиньте в темряву кромішню. Там буде плач і скрегіт зубів," (Мт 25:30) – це "смерть друга", вічна. Оскільки "через одного чоловіка ввійшов у світ гріх, а з гріхом смерть, і таким чином смерть перейшла на всіх людей, бо всі згрішили" (Рим 5:12), то всі люди народжуються від тілесних батьків у стані смерті духовної, тобто відразу опиняються у недоцільній подорожі, яка супроводжується стражданням. Тому саме Христос і говорить, що Він "прийшов шукати і спасти те, що загинуло" (Лк 19:10), "щоб кожен, хто вірує в Нього, не загинув, а жив життям вічним" (Ів 3:16).
Зрозуміло, що під словом "смерть" у Святому Письмі інколи мається на увазі припинення діяльности, наприклад, св. ап. Павло закликає нас умерти "для стихій світу" (Кол 2:20), умертвити "земні члени: розпусту, нечистоту, пристрасті, лиху пожадливість, зажерливість – що є ідолопоклонство" (Кол 3:5), "бо, – каже, – коли живете за тілом, то помрете. Як же ви духом умертвляєте тілесні вчинки, будете жити" (Рим 8:13). Інколи під словом "смерть" у Біблії мається на увазі й успіння як припинення фізичного існування, наприклад, св. ап. Павло пише: "На це бо Христос умер і воскрес, щоб і над мертвими, і над живими панувати." (Рим 14:9). Тому, отже, ми повинні констатувати, що слово "смерть" у Святому Письмі має декілька значень, але головним для нас є розуміння смерти як безбожного існування, від чого нас і прийшов спасти Ісус Христос, Син Божий.

Але повернімось до життя. Ми вже збагнули, що життям усіх свідомих творінь можна вважати лише богослужіння, тобто перебування у волі Божій, – це ідеальний стан їхнього буття, коли есенція (сутність) відповідна до екзістенції (способа існування). Можна сказати, що правдиве, себто дійсне життя є жертвою Богові, священнодійством. Творець дарує Своєму творінню буття для того, щоб отримати його вже у вигляді життя, тобто – буття у любові до Бога і до ближнього, як щиру і приємну Його серцю жертву. Це священнодійство очолює Сам Бог – Архиєрей у повному значенні цього поняття. Таким саме чином тримається ієрархічна залежність творіння від Творця, бо, на думку св. Дионисія Ареопагита, "метою ієрархії є можливе уподібнення Богові і поєднання з Ним". (10)
ІЄРАРХІЯ  ТВОРІННЯ
"На початку Бог створив небо й землю" (Бт 1:1), – пише св. прор. Мойсей, а це означає, що ще до цього "початку" є Бог, Який, відтак, сповідається нами як вічний і Такий, що стоїть над усім існуючим. Самі ці слова – "на початку", – на думку св. Єфрема Сирина, вказують "на початок творіння видимих речей" (1), а, отже, на створення часу і простору, які є умовами існування тілесних, тобто всіх творінь, "бо все у співвіднесенні з Богом, Який єдиний тільки є незрівнянним (ні з ким й ні з чим), виявляється грубим і речовинним, тому що єдине лише Божество насправді безтілесне й неречовинне" (2) – вважає св. Іван Дамаскин. Сенс вислову "ієрархія творіння" полягає у тому, що Бог поступово, тобто ступенями творить всесвіт, як Храм для служіння Собі, як місце й час богослужіння як такого: "Господь – у святім Своїм Храмі;

 Господь – престол Його на небі."  (Пс 10: 4). 
Тому Він починає процес творення з улаштування належних умов для існування найважливіших істот з-поміж усього творіння –"вінця творіння", які є священнослужителями: ангелів і людей. Так, небо – це місце, де мешкають розумні сили невидимі, "воїнство небесне" (Лк 2:13), а також – це та, умовно кажучи, речовина – духовна матерія, з якої складаються духовні тіла ангелів, адже "у деяких місцях Писання слово "небо" заміняє мешканців неба, наприклад, в Одкровенні 18:20: "Радій над ним небо і святі і апостоли і пророки..." (5) Земля ж, відповідно, є місцем перебування другого класу розумних істот – людей, а також цим словом називається матерія або речовина, з якої створено було видимий світ – середовище пробування людини, та й саме людське тіло. У цьому значенні земля у гебрейській мові має назву "адама", звідки й походить ім'я першої людини – Адам. Св. Василь Великий говорить: "Двома крайнощами означив сутність всесвіту (Мойсей), приписавши небові старшість у бутті, а про землю сказав, що вона займає друге місце по сутності." (4) А св. Іван Золотоустий підкреслює, що "у самому способі творіння відкривається Божественна природа: як вона творить всупереч людському звичаю, – спочатку (Бог) розпростер небо, а потім уже підстилає землю, раніше (робить) покрівлю, а потім основу." (5) Св. Григорій Богослов має з цього приводу таку думку: "Оскільки для доброти Божої достатньо було займатися тільки спогляданням себе самої, а належало, щоб добро розливалося все далі й далі, так, щоб число обдарованих добром було якомога більшим (тому що це властиво найвищій доброті), – то Бог задумує найперше ангельські небесні сили: і думка стала ділом, котре виконане Словом і здійснене Духом... Поскільки ж перші творіння були йому до вподоби, то задумує другий світ, матер'яльний і видимий, або гармонійний склад неба й землі й того, що є між ними.'' (6)
Підсумовуючи, ми наважимось стверджувати, що в основі процесу, який нами названо "ієрархією творіння", лежить дуалізм: вічний Бог-Творець, і Ним започатковане творіння. А сутність ієрархії творіння ми бачимо у тому, що сам цей процес за своєю метою і якістю є священним, і відбувається він поступово, тому лише у його апогеї отримують буття істоти, призначенням яких є священнослужіння – співпраця, співдія, синергія з Господом Богом.
НЕБЕСНА ІЄРАРХІЯ

Прот. Михайло Помазанський у своєму підручнику з догматичного богослов'я пише: "По своїй природі ангели є діяльними духами, які мають розум, волю, знання; вони служать Богові, виконують його промислительну волю і прославляють Його." (1) Отже, як бачимо, життя ангелів полягає у богослужінні, у перебуванні з Богом, у бутті для Бога: "Тисячі тисяч Йому служили, і силенна безліч перед Ним стояла.'' (Дан 7:10), – так описує небесне спілкування Бога з ангелами св. прор. Данило.

Те, що ангельська природа вища від людської (у тому розумінні, що вона ближча до Бога, їй більше відкрите Божество), ми дізнаємось через св. прор. Давида, який сказав:
" Коли на небеса спогляну, твір 

Твоїх пальців,

на місяць та на зорі, що створив 

єси,

то що той чоловік, що згадуєш 

про нього,

або людська істота, що про неї 

дбаєш.

Мало чим зменшив єси його від
 
ангелів,

          славою й честю увінчав його." (Пс 8:4-6). 
Тому, як істоти вищі, ангели "справляють вельми важливий вплив на життя людей, хоча вони й невидимі для нас". (2) Св. Дионисій Ареопагит пише: "У всякому ступені священної чиноначальности чини вищі мають світло й сили чинів нижчих, а останні не мають того, що притаманне вищим." (3) Але не слід забувати, що "світло й сили" не є іманентними властивостями будь-якого творіння, оскільки "буття всього полягає у бутті Божества," – як слушно зауважує св. Дионисій. (4) Отже, звідси доходимо висновку, що ті творіння мають у собі більше "світла й сили", які ближче до Джерела цих дійсних цінностей. Св. Дионисій відкриває нам, "що близькі до Бога ті істоти, котрі більше всіх причасні до Нього". (5) Оскільки ми знаємо, що творіння не може бути частиною Творця, як це вважають різного роду пантеїсти, то, очевидно, причасність не є ознакою Божественности творіння, а лише – обожествення. Тобто, не бувши по природі Богом, свідомі творіння, якщо перебувають у свідомій покорі Богові, стають Його продовженням, набувають єдність з Ним через уподібнення Йому, хоча й ніколи не зможуть стати Ним Самим, ототожнитись або зрівнятись з Ним. "Тому святі чини небесних істот через найближче спілкування з Божеством мають перевагу над істотами не лише бездушними й тими, що живуть життям нерозумним, але й над істотами розумними, якими є люди. Бо, якщо вони розумом прагнуть наслідувати Бога, духовно вглядаються у Божественний першообраз, і намагаються відповідно до Нього влаштувати свою духовну природу, то, безсумнівно, мають найближче з Ним спілкування, тому що вони постійно діяльні, їх притягає до Себе сильна і неухильна Божественна любов, тому вони завжди просуваються вперед, без речовини й без усякого стороннього домішку приймають першопочаткові осяяння, і, співвідносячись із цим, провадять життя цілковито духовне. Отже, небесні чини переважно й різноманітно відкривають Божественні тайни. Ось причина, чому вони винятково – у порівнянні з усіма іншими – удостоєні найменування ангелів: вони перші отримують Божественні осяяння, і через них уже даються нам одкровення. Так відповідно до вчення Божого Слова, через ангелів був викладений нам Закон (Гал 3:19; Дії 7:53). Так ангели провадили до Бога (Мт 2:13; Дії 11:13; Дан 7:10) мужів, що прославились і до встановлення Закону, і Отців наших, що жили після Закону, провадили їх або навіювали їм, що треба робити, й від облуди і світського існування приводили їх на вірний шлях істини або відкривали їм священні чини, або пояснювали таємничі видіння надсвітових тайн і деякі Божественні передбачення," – такою є думка Церкви, що її ми знаємо через св. Дионисія Ареопагита. (6) Таким саме чином тілесні творіння мають можливість стати богами, хоча й не по природі, а по благодаті, злившись з Богам в одне любов'ю до Нього, принісши його дар життя Йому ж таки у святу жертву, цим учинивши своє життя суцільним священнослужінням, що притаманне святім ангелам. Усім Своїм розумним творінням Господь сказав: "Ви – боги й сини Всевишнього усі ви." (Пс 82:6; Ів 10:34). Але прикладом досконалої любови і величі послуху є, безумовно, Син Єдинородний: "Так я бачу, що й Сам Ісус, найвищий Винуватець наднебесних істот, що прийняв наприроду без усякої зміни Божества, не порушує встановленого Ним і вибраного порядку в людяності, але слухняно підкоряє Себе розпорядженням Бога-Отця, які виконують ангели. (...) При посередництві ангелів Ісус виконує визначене Отцем. (...)
... Сам Ісус, задля нашого спасіння поставлений у число благовістителів, названий Ангелом великої ради (Іс 9:6), бо Сам Він, як Ангел говорить, що все, почуте Ним від Отця, оповістив нам," – свідчить св. Дионисій. (7)
Коли ми говоримо про ієрархію, то часто вживаємо вислови "вищий ступінь" або "нижчий ступінь", і ці вирази означають не просто підпорядкування, не панування одних над іншими, а саме напрямок розповсюдження дії Божої благодати, послідовність її проникнення у Його творіння: від вищих до нижчих просувається процес обожнення тварі. Тому й причасність, себто єднання, не хаотично здійснюється: вищі передають те, що отримали згори, нижчим, а ці, останні, приймають дар згори, як духовну поживу собі, але й передають її далі за порядком. (8) Таким ми бачимо образ досконалої святої любови, невичерпним Джерелом якої маємо єдиного Бога, але яка, пронизуючи все Боже творіння у Ним визначеній ієрархічній послідовності, з'єднує все з Творцем, тому й сказано св. ап. Іваном Богословом, що "Бог є любов". (1 Ів 4:8)
Хибною, на нашу думку, треба вважати ту думку чи уявлення, згідно з якими любов Божа дається кожному окремому створінню індивідуально і безпосередньо, бо тоді б ми не мали ніякої потреби одне в одному, всі мали двосторонній зв'язок з Богом, і не було б ніякого сенсу у прагненні досягти єднання, тобто безпідставною була б любов до ближнього, безглуздим би видавалось встановлення Церкви, бо кожен мав би свою персональну "міні-церкву", яка складалась би з кожного окремого тварного "я" і Бога-Творця. Отже, ми переконані у тому, що подібний світогляд суперечить християнському, а, натомість, процвітає у сві ті.
Церква ж промовляє до нас устами св. Дионисія: "Слово Боже все небесні істоти для ясности називає дев'ятьма іменами. Наш Божественний Керівник поділяє їх на три потрійні ступені. Ті, що знаходяться на першому ступені, завжди предстоять Богові (Іс 6:2, 3; Єзек 1) тісніше і без посередництва інших з Ним з'єднані. Бо святіші Престоли, багатоокі й багатокрилі чини, які звуться мовою гебреїв Херувимами і Серафимами, за поясненням Священного Писання, знаходяться у більшій і найбезпосереднішій, порівняно з іншими, близкості до Бога. Про цей ось потрійний ступінь наш славетний Наставник говорить як про єдину, одностайну й істинно першу ієрархію, котрої немає богоподібніше і ближче до першого осяяння першопочатковим Божественним світлом. 

Другий ступінь містить у собі Влади, Господства і Сили; третій і останній у небесній ієрархії – містить чин Ангелів, Архангелів і Начал.

Серафими (гебр. Полум'яні), Херувими (гебр. Розумні) і Престоли (які "носять Бога") (9) "складають, так би мовити, домашніх Бога і в усьому є схожа з Ним ієрархія," (10) "яка очищається, просвіщається й удосконалюється, бувши не лише цілковито непричасною до всякої земної прихильности, але й наповненою першопочатковим світлом, беручи участь у першопочатковому знанні й віданні." (11) "Одні її чини, образно кажучи, як ревіння великої води виголошують: "Благословенна слава Господня з місця Його" (Єзек 3:12); інші співають оце найурочистіше і найсвященніше славослів'я: "Свят, Свят, Свят Господь Саваот, повна вся земля слави Його" (Іс 6:3). (12) Ця "перша ієрархія, бувши просвіченою настільки, наскільки це можливо, Божественною Добротою у богословському віданні, і сама, як богоподібна ієрархія, передає знання це тим чинам, що слідують за нею. Вона навчає їх тому, як богопричасні розуми повинні гідно і пристойно пізнавати і прославляти досточтиме, преблагословенне і всехвальне Божество (бо вони є істотами богоподібними, божественними місцями Божого спокою, як говорить Писання), – також і тому, що Божество єдине і разом Триіпостасне; що Воно є перше Начало і Причина всякої істоти, і все у найвищий спосіб обіймає Своєю неосяжною любов'ю." (13)

"Тепер нам належить перейти до середнього ступеня ієрархії небесних розумів. (...) Найменування святих Господств, –пише далі св. Дионисій, – означає деяке нераболіпне і цілком вільне від усякої низької прихильности до земного піднесення до високого, ні єдиним насильницьким тяжінням до несходного з ним ні в якому випадку непохитне, – але Господство постійне у своїй свободі, котре стоїть вище від усякого принизливого рабства; чуже до всякого приниження, вилучене від усякої нерівности самому собі, таке, що постійно прагне істинного Господства, і, наскільки це можливо, свято перетворює у надану йому подібність як само себе, так і все, що йому підпорядковане; не захоплюється нічим, що випадково існує, але завжди до істинно Сущого всеціло звертається і постійно приєднується до державної богоподібности.
Найменування святих Сил означає деяку могутню і непоборну мужність, по можливості їм надану, що відбивається на всіх їхніх богоподібних діях, для того, щоб віддаляти від себе все те, що могло б зменшити і послабити Божественні осяяння, їм даровані; що дуже прагне до богонаслідування, не залишаючись бездіяльним через лінощі, але таку, що неухильно вдивляється у найвищу і все зміцнюючу Силу, і, наскільки це можливо, по своїх силах стаючи на Її зразок, цілковито звернену до Неї, як до Джерела Сил, і такою, що до нижчих сил богоподібно сходить для того, щоб передати їм могутність.

Нарешті, найменування святих Влад означає рівним Божественним Господствам і Силам, упорядкований і здатний до прийняття Божественних осяянь чин і влаштування надсвітового духовного панування, яке застосовує свавільно на зле даровані владичні сили, а вільно і доброчинно як саме до Божественного піднімається, так й інших свято до Нього приводить, і, наскільки це можливо, уподібнюється Джерелові і Подателеві всякої влади, і таке, що відтворює Його, наскільки це можливо, для ангелів у досконало істинному застосуванні своєї володарської сили.

Маючи такі богоподібні властивості, середній ступінь небесних розумів очищається, просвічується й удосконалюється вище названим способом за посередництвом Божественних осяянь, які надаються йому від чинів першої ієрархії, а від цього (ступеня) вони (осяяння) знову виливаються на нижчі чини засобом повторного виявлення." (14)

"Провозвісний же чин Начал, Архангелів та Ангелів поперемінне начальствує над людськими ієрархіями, щоб існував порядок у піднесенні й звертанні до Бога. Спілкування і єднання з Ним, котре від Бога, добродійно розповсюджується на всі ці три ієрархії, насаджується через поєднання і виливається у священнішому стрункому порядкові. Тому Слово Боже надає священноначальство над нами (людьми) ангелам, коли називає Михайла князем юдейського народу (Дан 10), також й інших ангелів князями інших народів, бо "Всевишній поставив кордони народів за числом Ангелів Божих" (Втор 32:8).
Отже, ми розглянули порядок, тобто ієрархію функціонування, життєдіяльности ангельських чинів, яка відбувається у небесній частині Єдиної Божої Церкви, Держави або Царства Божого. Нам відомо, що широко побутує переконання буцімто "Церква отримала своє буття з приходом на землю Сина Божого", – як, наприклад, вважає шановний Прот. Михайло Помазанський, (5) – що вона є "Богом установленою громадою людей, з'єднаних між собою православною вірою, законом Божим, священноначальністю і Таїнствами", – як писав у своєму "Катехизисі" митрополит Філарет Московський (16), або, як обережно зауважує прот. Георгій Флоровський: "Здавалося суперечливим і те, що до складу Церкви "він (доцент петербургської академії Прот. Аквилов) включив і ангелів." (17) Але нам, одначе, здається доречнішим бачення цієї проблеми св. блаж. Августином, який писав про воїнство небесне: "Вісників Він (Господь) має для нас і для них самих, бо служити і предстояти Йому, щоб отримати від Нього настанови про нижчі (предмети) і коритися Його вищим заповідям і наказам є для них благом за порядком їх власної природи і субстанції. По-грецькому ці вісники звуться άγγελοι; цим загальним іменем позначається все те вище суспільство, під котрим ми маємо на увазі першопочатково створений день.

Від них не прихована і тайна Царства Небесного, котра у потрібний час відкрилася заради нашого спасіння, бо, звільняючись від теперішньої подорожі, ми з'єднуємось з їхнім суспільством. Вони про це знали тому, що саме Насіння, Котре з'явилося у потрібний час, було ними вчинене рукою Просителя (Гал 5:19), тобто владою Того, Хто для них Господь, як в образі Божому, так і у вигляді раба. І Апостол каже: "Мені, найменшому з усіх святих, дана була оця благодать: благовістити поганам недосліджене багатство Христове, та висвітлити, що то є бачення тайни, яка від віків захована у Бозі, Який створив усе, щоб тепер через Церкву була оголошена Началам і Владам на небі найрізноманітніша мудрість Божа, згідно відвічної постанови, яку Він учинив у Христі Ісусі, Господі нашім." (Єф 3:8-11). Звідси ця тайна захована була у Бозі так, що різноманітна премудрість Божа відома була через Церкву Началам і Владам на небесах, тому що там саме спочатку (існувала) Церква, де після воскресіння повинна зібратися й теперішня Церква, так що й ми будемо подібні до ангелів (Мт 22:30)." (18) І дійсно, якщо не включати святих ангелів до Церкви Божої, тобто до Зібрання (грецьке έκκλησία від εκκαλέω – збираю; гебрейське kahal) побожних творінь, то куди їх тоді треба віднести? І навіщо тоді священики у молитві Малого входу під час Святої Літургії просять у Господа, "щоб з нашим входом відбувся і вхід святих ангелів, що разом з нами служили б і прославляли б Його милосердя"? (19) Очевидно, все ж таки, святі ангели беруть активну участь у духовному житті людей, як, до речі, вважав і св. Василь Великий, бо писав, що "ангели приставлені до людей неначе дітоводителями і вихователями" (20), а тому вони просто не можуть знаходитись десь поза Церквою, відтак, мають своє місце у небесній її частині, де й прославляють Бога разом із душами праведників, що "обмили одежі свої, і вибілили їх у Крові Агнця". (Одкр 7:14).
НЕБЕСНА  ВІЙНА
Бог створив світ, де має місце лише один вид дуалізму (від латинського duo – два, подвійність): Творець – творіння, у тому сенсі, що творіння ніколи не було, не є і ніколи не буде Творцем, як облудно вважають пантеїсти (від грецького pan – усе, Theo – Бог). "На відміну від усього "існуючого" – сотвореного, Отці Церкви застосовують щодо буття Бога термін "Напередіснуючий": напередіснуюче буття, Діва нині Напередіснуючого народжує," – пояснює у своєму підручнику догматики прот. Михайло Помазанський. (1) "Цим відкидаються всі матеріалістичні гіпотези про світ як самодостатню сутність і пантеїстичні – як про еманації, або витікання (випромінювання) Божества, і встановлюється погляд на світ як на діло рук Творця, що покликав усе з небуття до буття волею і силою Своєї Божественної Всемогутности." (2) Облудою з точки зору Церкви є і платонізм, який "був не лише дуалізмом ідей і речей, але й дуалізмом душі й тіла". (3) Засуджується християнством також маніхейство, яке: "Запозичивши з християнства ідею месіянства, скористалося зороастрійським принципом дуалізму, що визнавав співіснування Бога світла, добра, духу і царства пітьми, зла, матерії." Воно вчило, що "в результаті їх боротьби матерія загине, а дух знайде свободу." (4)
Але все ж таки треба визнати, що нам доводиться мати справу з такими суперечними поняттями, як добро і зло, істина і лжа, життя і смерть... Від Отців Церкви ми дізнались, що "Бог простий і нескладний," – як запевняє св. Іріней Ліонський, що Істота Божа "єдина, проста, нескладна" (5), тобто у Ньому немає ніякої суперечности, оскільки: "Бог – світло, й ніякої у Ньому темряви немає." (1 Ів 1:5). Ми також знаємо зі Святого Письма, що "Господь Бог – Бог правдивий" (Єрем 10:10), що "Бог є любов" (1 Ів 4:16), а також, що Він є "Альфа і Омега, початок і кінець" (Одкр 1:8), що: "Ісус Христос учора й сьогодні – Той Самий навіки." (Євр 13:8). Отже, напрошується питання: звідки ж тоді виникли такі прикрі явища, якими є зло, брехня, смерть?... І цікаво, чи вплив цих негараздів на творіння контролюється Господом, чи вони носять самобутній характер? А, можливо, вони є наслідком діяльности іншого "господа"? Констатуючи, очевидно, факт, Христос закидає юдеям як людям неправдивої віри: "Диявол вам батьком, тож волите за волею батька вашого чинити. А був він душогубець від початку, і правди він не тримався, бо правди нема в ньому. Коли говорить брехню, зо свого говорить, бо він брехун і батько лжі." (Ів 8:44). Відтак, ми маємо відповідь: винуватцем лжі, смерти, всякого зла є диявол, який "у гординю впав від початку часів", бо "не було раніше часу, коли б він жив мирно й щасливо з ангелами", оскільки "він відпав від свого Творця з самого початку; так що у словах Господа: "А був він душогубець від початку, і правди він не тримався" (Ів 8:44), – "споконвіку" треба розуміти стосовно того й іншого, (...) що правди він не тримався", – свідчить св. Августин. (6) Не втримавшись в істині, сатана втратив свободу, оскільки саме істина дає свободу (Ів 8:31-32), брехня ж призводить лише до злочину сваволі, також сатана втратив Бога, оскільки: "А Господь Бог есть истина; Он есть Бог живий и Царь вечный." (Иеремия 10:10) (7). Втративши ж Бога, сатана обов'язково втратив і дар любови, оскільки саме "Бог є любов" (1 Ів 4:8), та втратив навіть і саме життя, відпавши від Джерела життя (Ів 5:26). Тому св. прор. Ісайя про нього сказав: "Та ось ти в Шеол провалився, в яму преглибоку." (Іс 14:15). Усі ці негаразди є наслідком споконвічного небажання послужити Богові, а натомість самому узурпувати місце Бога. Сатана говорив у своїм серці: "На небо зійду, над Божими зорями мій престол поставлю й возсяду на горі зборів, на краю півночі. Зійду на вершок хмар, зроблюся, як Всевишній." (Іс 14:13-14). Відкинувши ієрархію (священноначальність) Божу, диявол втратив орієнтацію, опинився у темряві безумства: "Говорить грішник у своїй буті: 

  "Не буде суду! Нема Бога!"
   Такі й усі думки в нього." (Пс 9:4…25). 

"Тому цілком заслужено з ним сталося те, що він не може ні насолоджуватись світлом правди, ані звільнитися від її присуду," – констатує блаж. Августин. Оця світоглядна позиція і є, власне, гріхом, у буквальному перекладі з грецької – недоцільністю: втрата вірного доцільного напрямку і вперте простування не до Бога, себто Добра, бо Bhago у перекладі з санскриту – Добро, що було б цілком зрозумілим у сенсі доцільности, а у протилежний бік – на зло, собі на загибель, що й назване св. ап. Іваном Богословом "у смерті перебуванням" (1 Ів 3:14) і нами усвідомлюється як вічний процес деградації, зниження, розкладу, тління... Причому ці два шляхи є такими, що суперечать один одному, оскільки неможливим є щось третє, середнє, нейтральне. Тому і Христос так категорично говорить: "Хто не зо Мною, той проти Мене; і хто зо Мною не збирає, той розсипає." (Лк 11:23). Як бачимо, хто не служить Богові, той обов'язково, якоюсь мірою активно чи пасивно, але все ж таки готує собі засудження на смерть у спілці з самим дияволам, часто лукаво міркуючи, що служить своїм приватним інтересам. Нечестиве бажання служити собі самому є ознакою одержимости, захоплення душі духом гордині, смерть: "Вмираючи, людина дістає спадщину: гадів, звірів, черву. Початок гордині людської – відступ від Господа, коли то своїм серцем від Сотворителя свого відходять. Бо початок гордині являє собою гріх, і хто при ній перебуває, той мерзоту розливає. Тим то Господь на такого насилає несподівані кари й нищить його до кінця." (Сирах 10:11-13). "Цьому свідченню, – приходить до висновку блаж. Августин, – відповідне й те, що говорить Апостол: "Коренем усякого зла є грошолюбство," (1 Тим 6:10) – якщо у цьому випадку розуміти взагалі жадібність, внаслідок якої кожний бажає чогось більшого, ніж належить, заради вивищення і по причині певної любови до власности. Але є жадібність особлива, котра й зветься грошолюбством. (...) Бо внаслідок жадібности впав і диявол, котрий любив, звісно, не гроші, а особисту владу." (8)
Гордість ми розуміємо як зловживання гідністю. Бог створив денницю ''блискучим сином зірниці" (Іс 14:12), тобто творінням високогідним, але не задля того, щоб він цим пишався, а з тим, щоб передавав осяяння Божим Світлом іншим творінням, віддаленішим від Джерела цього Світла, та, як зауважив блаж. Августин: "Бувши постійно нечестивим, і, значить, сліпим по розуму, відпав він від того (дару), що вже отримав, і звертається до темряви, позбувшись Світла, носієм якого був." Отже, як Церква є тілом Голови – Христа, "так точно і дияволове тіло, голова якого диявол, – усе (багаточисельне) зібрання нечестивих". (9)

''І настала війна на небі: Михаїл і ангели його воювали проти дракона, і дракон воював та й ангели його, та не перемогли, ані місця не знайшлося їхнього більше на небі. І повержено дракона великого, змія стародавнього, званого дияволом і сатаною, що зводить вселенну, – повержено на землю, і ангели його з ним повержені," – об'являє св. ап. Іван Богослов (Одкр 12:7-9). Отже, очевидно, небо – це не тільки невидимий тілесними очима світ, але, насамперед, побожний світ святих, який не терпить у собі нечестивства, тобто присутности тих істот, що не віддають чести Господеві Богу. Натомість "ангели дракона", що звуться демонами грецькою або бісами, хоча й лишилися невидимими для тілесних очей людини, зробилися "духами злоби в піднебесних просторах''' (Еф 6:12), а сатана – їхній голова – став "князем повітря, духа, що діє тепер у синах бунту" ( Еф 2:2). Відтак, – пише св. Іван Дамаскин, – всякий порок придуманий ними; (...) тому дияволові і його демонам, також і послідовникам його приготований вогонь невгасимий і покарання вічне. Належить знати, що чим саме служить для людей смерть (тілесна), тим для ангелів служить падіння. Бо після падіння неможливим стає для них покаяння подібно до того, як для людей воно стає неможливим після смерти." (10)
Нам особливо хотілося б акцентувати увагу на тому, що сили зла – сатана з бісами – навіть і після свавільного відпадіння їх від Бога не перестали бути творінням Божим через своє відступництво і об'єктивно не вийшли з-під влади Його панування, як їм цього хотілося б, не зробилися вони самобутніми, самостійними істотами, не перетворилися на джерело сили і влади. Тому св. Іван Дамаскин запевняє: "Далі, вони не мають ні влади, ні сили стосовно будь-кого, якщо не отримають дозволу від Бога для здійснення цілей Його Домобудування." (11) "Бо в усякому духові може бути збоченне воління шкодити, – твердить блаж. Августин, – але влада шкодити тільки від Бога, а тому – від таємного вищого правосуддя, бо у Бога немає несправедливости." (12)
Отже, не існує такого дуалізма: добро – зло, бо Господь усе створив добре і добрим. "Зло не є якоюсь сутністю, котра мала б дійсне самостійне буття, подібно до створених Богом елементів і сил світу, воно є лише відхиленням тварних істот від того стану, в якому вчинив їх Господь-Творець, у стан протилежний," – справедливо зауважує прот. Михайло Помазанський. (13) Але найважливішим для нас є усвідомлення того, що й у такому стані свавільні творіння продовжують служити своєму Творцеві, хоча вже і не за власною доброю волею, чому й очікує їх у підсумку за таке служіння не нагорода, а покарання. Бувши безсилими щось дійсно вчинити проти Вседержителя, ті нещасні, що Йому протиставились, знайшли у собі сили приготувати собі ж таки засудження, спотворивши знову ж таки у собі волю Божу. Це і є у суті гріхом: заколот, війна проти Господа, яка насправді обертається війною безумного від гріха творіння проти себе самого.
ІЄРАРХІЯ ЛЮДСЬКОЇ ПРИРОДИ
Св. ап. Павло ясно відкриває у своєму Першому посланні до солунян, що і людина за образом свого Творця отримала триєдину природу: "Сам же Бог миру нехай освятить вас цілковито, і нехай уся ваша істота – дух і душа, і тіло – буде збережена без плями на прихід Господа нашого Ісуса Христа." (1 Сол 5:23). Отже, коли Господь вирішив: "Сотворімо людину на наш образ і на нашу подобу," (Бт 1:26) – то Він, очевидно, мав на увазі не лише якісний, але й кількісний бік справи. До речі, трискладовість природи не є винятково людською властивістю, все творіння позначається числом три, наприклад: три виміри (висота, довжина, ширина або матерія, час, простір...), три агрегатних стана речовини (газ, рідина, твердість) і таке інше. Нам добре відомі розбіжності у поглядах Отців Церкви щодо того, дво- чи три- складовою є людська природа. На нашу думку, прибічники того погляду, що людська природа є двоскладовою, остаточно не подолали у своїй свідомості залишки платонівської філософської думки, бо вони, як правило, отримували класичне навчання. Подолавши платонівський дуалізм душі й тіла, вони все ж таки залишились на позиціях двоскладовости людської природи. Ми поділяємо переконання Отців, які були прибічниками тієї думки, що людська природа має три складові. А про те, що прибічники трискладовости людської природи не були якимись дисидентами, чітко говорить такий поважний учений богослов, як о. Іларіон Алфєєв: "Кажучи про склад людини, Ісак дотримується традиційного для святоотцівської антропології ділення людської природи на дух, душу і тіло," – зауважує він у своїй праці "Мир Исаака Сирина"(1) Адже, якщо вилучити з розгляду таку складову людини, як дух, тоді треба взагалі відмовитись від принципу ієрархії у людській природі, а, відтак, – і всього творіння. Прот. Михайло Помазанський, як прибічник дихотомізму, вважає:
"Вживання слова "дух" замість "душа" або двох термінів в одному й тому ж значенні зустрічаємо, зокрема, у ап. Павла." (2) Але все ж таки заради демонстрації наукової об'єктивности він ставить риторичне запитання: "Між тим, у писаннях цього апостола є два місця, де згадується поряд з душею ще й дух; це дає привід поставити запитання: чи не вказує апостол у людській природі, окрім душі, ще й на дух, як на складову частину цієї природи?" (5) Та шановний о...Михайло з легкістю заперечує цю абсурдну, на його погляд, гіпотезу і робить остаточний висновок про те, що "немає ніяких підстав вважати, що думки ап. Павла не згідні з ученням про двоскладову природу людини." (4) Виходить, що не вчення повинне узгоджуватись з думками ап. Павла, а навпаки... Ми ж дозволимо собі не погодитись з цим поважним догматистом і спробуємо довести, що все ж таки слова "дух" і "душа" не є в антропології св. ап. Павла та всього Святого Письма лише взаємозамінними синонімами, бо як тоді пояснити таку ось явну диференціацію: "Сеется тело душевное, восстает тело духовное. Есть тело душевное, есть тело й духовное." (1-е КОРИНТЯНАМ 15: 44)? (3) У такий спосіб взаємозамінні синоніми засновник християнського богослов'я, нам здається, не міг вживати, оскільки тут не можна не помітити явного протиставлення. Ігнорувати подібні речі можна лише через упередження. Та повернімось на самий початок. Св. прор. Мойсей пише: "И создал Господь Бог человека из праха земного, и вдунул в лице его дыхание жизни, и стал человек душею живою." (БЬІТИЕ 2:7). На нашу думку, тут дуже прозоро вказується на трихотомність людини: "порох земний", гебрейське adaman – земля, явно вказує на матерію тіла "плотяного", грецьке soma – тіло; під словом "душа" тут явно мається на увазі "душевний человек" (1-е КОРИНТЯНАМ 2:14) або "тело душевное" (1-е КОРИНТЯНАМ 15:44), грецьке psyche – душа, гебрейське нефеш; а "дихання життя" є нічим іншим, як людиною "духовною" (І Кор 2:15) або "тілом духовним" (І Кор 15:44), грецьке pneuma – дух, гебрейське руах. Відразу повинні попередити, що ми цілком свідомі того, що дух людини, тобто "дихання життя" (Бт 2:7) не є часткою Істоти Божества у людині, і ми ні в якому разі не "наважуємось казати, що душа походить з Істоти Божества" (6), як і вчив св. Іван Золотоустий. Але звернімо увагу на те, що про душі тварин св. прор. Мойсей не пише, що вони стали живими через отримання "дихання життя" від Самого Творця, як це говориться про душу людини. У розділі про ієрархію процеса творіння ми вже дійшли висновку про те, що творіння здійснюється Творцем поступово, засобом розгортання, звідси – латинське evolutio, і лише у його апогеї отримують буття ті істоти, призначенням яких є богослужіння, себто священнодійство. Отже, і у людській природі, як у вінці творіння, ми знову спостерігаємо дію того ж принципу ієрархії процесу творіння: "Но не духовное прежде, а душевное, потом духовное." (1-е КОРИНТЯНАМ, 15:46), – зауважує ап. Павло, а св. Ісак Сирин вторить йому: "Спочатку тілесне становлення, а потім душевне, як спершу був порох, а потім душа, що її вдунуто в Адама. Хто не набув тілесного становлення, той не може мати й душевного; бо останнє народжується від першого, як волосина з голого пшеничного зерна. А хто не має душевного становлення, той позбавляється і духовних дарувань." (7) Спочатку Бог створив храм духа – тіло у значенні "плоть", потім, як пише ап. Павло, постає "душевне тіло", а на завершення – "тіло духовне". Оскільки ми намагаємось довести, що метою творіння є побудова ієрархії, тобто організації священнослужіння, то й наважуємось на такий висновок: духовна людина або дух людський, або "тіло духовне" є священним у людській природі; душевна людина або душа людська, або "тіло душевне" є особистою системою організації священнослужіння, тобто життя людини; "плотяна" людина або тіло людське, або "порох земний" є храмом, де повинно відбуватися богослужіння, тобто є храмом життя. Архимандрит Акверій вважає, що тілесна, у розумінні "плотяна" діяльність людини "у цілому полягає у задоволенні двох інстинктів: 1) інстинкту самозбереження й 2) інстинкту продовження роду". "Душа ж людини є начебто сполучною ланкою між тілом і духом, являючи собою немовби міст від тіла до духу." Душу він визначає як розум, почуття і волю, тобто бажання людини. "Дух в людині проявляється у трьох видах: 1) страх Божий, 2) сумління (совість) і 3) прагнення Бога."(8)

Отже, беручи за основу вищевикладену антропологічну концепцію, ми можемо цілком свідомо спланувати і побудувати побожне або святе існування людини – життя у повному розумінні цього слова. Священним у людині є дух, тому саме ним повинна керуватися душа безпосередньо. Одухотворена ж душа оволодіває тілом. Лише за умови функціонування цієї ієрархічної структури людина стає цілісною особистістю у значенні духовного здоров'я. Духовне ж здоров'я є тим станом людської істоти, який ми називаємо святістю і достатньою умовою життя людини. Духовно нездорова людина не живе ні тоді, коли її стан продовжує погіршуватись, ні в процесі лікування й одужання, бо здійснення подвигу, тобто піднесення до Бога, уподібнення Йому, що виключно тільки й можна назвати життям, передбачає необхідність перебування у стані не нижчому від природнього, адже природний стан людини, себто той, у якому створив її Бог, безумовно, відповідний поняттю здоров'я. Бо всяке творіння Боже створене "вельми добрим" (Бт 1:51), а відтак, життя у значенні святість є нормальним станом існування людини, в якому вона й була вчинена Господом. Цей стан існування відзначається блаженством – повнотою щастя, тобто повною відсутністю страждань: "Душа по природі безстрасна, – запевняє св. Ісак Сирин. – Страждання є чимось придатковим, – і у них винна сама душа." (9)
ІЄРАРХІЯ  ЛЮДСЬКОГО  ТІЛА
Архимандрит Акверій, як ми вже згадували, вважає, що тілесне існування людини "у цілому полягає у задоволенні двох інстинктів: 1) інстинкту самозбереження та 2) інстинкту продовження роду". (1) Не важко встановити, який з них є вищим у ієрархії, адже Господь дав наказ першим людям: "Будьте плідні й множтеся і наповняйте землю та підпорядковуйте її собі." (Бт 1:28). А заповідь Божа є, безумовно, священною. Очевидно, що множитись людина не зможе, якщо не буде існувати, тобто не потурбується належним чином про забезпечення свого буття на землі: "Дурний складає руки і їсть власне тіло." (Проп 4:5). Але піклуватися про тіло, себто задовольняти інстинкт самозбереження, належить суворо у межах необхідного, тобто – "хліба насущного".

Не важко здогадатися, що всякий вид творіння має свої межі повноти. Зі Святого Письма нам відомо, що на небі існує якесь стале число святих ангелів, оскільки Господь зволив відкрити нам, що ангели не розмножуються: "У воскресінні не женяться і не виходять заміж, а є як ангели на небі." (Мт 22:30). Як бачимо, "у воскресінні", тобто у майбутньому віці, і людей буде налічуватись певна незмінна кількість – повнота, і вони більше не будуть множитись, як нині вже ангели.

До гріхопадіння народження кожної людської істоти було б виконанням Божої заповіді наповнювати землю, тобто – було б священнодійством. Але після гріхопадіння виникла ситуація, про яку Господь сумно говорить: "... просторі ті двері й розлога та дорога, що веде на погибель, і багато хто нею ходить. Але тісні ті двері й вузька та дорога, що веде до життя, і мало таких, що її знаходять," (Мт 7:13-14) – тобто далеко не кожна народжена від тілесних батьків людина є такою, про яку можна впевнено сказати, що й вона обов'язково "наповнює землю", доповнює собою число жителів майбутнього віку, оскільки це буде встановлено лише на Страшному Суді: "Багато бо покликаних, але вибраних мало." (Мт 22:14). Вибраними ж для життя визнаються лише ті люди, які готові знехтувати інстинктом самозбереження заради любови, по-перше, до Бога, як заповідає Христос: " Хто хоче спасти своє життя, той його погубить; а хто своє життя погубить ради Мене, той його знайде." (Мт 16:25). А, по-друге, – до ближнього: "Ніхто неспроможен любити більше, ніж тоді, коли він за своїх друзів своє життя віддає." (Ів 15:13).
Світ, маємо на увазі безбожне існування, протягом усього дочасного людського перебування на землі схиляє нас до переконання, що нормальним для людини є стан боротьби за виживання, стан війни з природою і між собою всередині суспільства. Адепти такого світогляду базують свою концепцію на тому спостереженні, що саме так співіснують види у природі, яка безпосередньо керується "вищим розумом" або "законами природи". Але нам було об'явлено св. ап. Павлом, "що страждання нинішнього часу негідні майбутньої слави, яка має нам з'явитися. Бо створіння очікує нетерпляче виявлення синів Божих. Створіння було підпорядковане суєті не добровільно, а через того, хто його підкорив, у надії, що й саме створіння визволиться від рабства тління, на свободу слави дітей Божих. Бо знаємо, що все створіння разом понині стогне і разом страждає у тяжких муках." (Рим 8:18-22). Отже, нині, у цьому віці "все створіння", тобто природа з її жорстокого боротьбою за існування, перебуває не у нормальному стані, а є "проклятою землею" (Бт 3:17) за гріх наших прабатьків, тому ніяк не може слугувати нам взірцем для наслідування. "Сини ж Божі", себто християни, Народ Божий, повинен твердо протистояти намовам антихриста, який силиться довести нам, що вижити зможуть лише жорстокі й підступні, лише звірі у людській подобі, хижаки, що наділені здатністю мислити: 

"Що таке добро? Все, що помножує в людині чуття сили, жадання влади і, зрештою, саму силу. 

Що таке зло? Все, що походить від слабості. 

Що таке щастя? Коли відчуваєш, як зростає сила, отже, долається опір.

Потрібна не вдоволеність, а більша могутність, не просто мир, а війна; не чеснота, а дія (чеснота ренесансної доби, virtu (мужність (іт.)), безморальна чеснота).

Недолугі й безпорадні мусять загинути – це перший принцип нашої любові до людини. І в цьому їм треба допомогти.

Що шкідливіше за будь-яке нечестя? Співчуття справі всіх недолугих і безпорадних – християнству...

Я не збираюся говорити про те, чого в доконечній послідовності мусить позбуватися людство (адже повинна зостатися людина), а тільки з'ясую, яку саме людину слід плекати, який людський тип має найвищу вартість, найгідніший життя і майбутнього.

Цей найвартісніший тип об'являвся вже досить часто, – але як щасливий припадок, як виняток: бажаним він не був ніколи. Радше його просто боялися, досі він був майже страхіттям, – і, відчуваючи переляк, бажали, вирощували й урешті отримали цілком протилежний тип: свійську тварину, стадну істоту, хворого звіра на ймення людина – християнина." (2)

Антихрист наполегливо переконує нас "поклонитися образові звіра" (Одкр 13:15), стати на позиції натуралізму і прийняти "клеймо на руку праву" і "чоло" (Одкр 13:16), тобто взяти на озброєння жорстокість й підступність звіра у своїх роздумах та діях. Але св. ап. Іван Богослов попереджає, що "чаша обурення Божого" (Одкр 16:1) буде вилита на землю, і станеться: "... наробився гнояк, злий і поганий, на людях, що мали клеймо звіра і що поклонялися образові його," (Одкр 16:2) – тобто чинили по-звірячому.

Христос же обіцяє, що землю успадкують тихі, які тому тепер уже "блаженні", себто вищою мірою щасливі (Мт 5:4). Тихі у розумінні смиренні. "Смиренням є найперше внутрішня якість, що полягає у відсутності надії на самого себе, а надії на Бога, відчутті свого недостоїнства і своєї беззахистности, присутности Святого Духа у сокровенній глибині серця," – пише о. Іларіон (Алфєєв), передаючи духовну науку св. Ісака Сирина. (3)
Отже, неможливо набути смирення, тобто тихість, "без присутности у серці Святого Духа, Який був посланий Христом як Утішитель на Церкву у день П'ятидесятниці. Відтак, поза Церквою немає тих, що прийняли б Святого Духа і зробилися б смиренними перед Господом, що успадкують землю. Тому Христос і говорить Никодимові: "Істинно, істинно кажу тобі: Коли хтось не вродиться з води та Духа, не спроможен увійти у Царство Боже. Що народжується від тіла – тіло, а що народжується від Духа – дух. Не дивуйся, що Я сказав тобі: Треба вам уродитися з висоти." (Ів 3:5-7). Як бачимо, головним стає вже народження не від тілесних батьків, бо це є лише півсправи, а – "з води та Духа", оскільки саме ці нащадки успадкують землю, наповнять її, виконавши таким чином найпершу Божу заповідь людству.

У підсумку можна сказати, що священною у тілесній природі людини була від початку любов між статями, замінником якої після гріхопадіння Господь призначив бути інстинкту продовження роду. Гріх знищив любов між Адамом і Євою, та план Божий не відміняється, люди все одно повинні наповняти землю. Але цінність в очах Божих має продовження лише побожного людського роду — Народу Божого, членів Церкви. Без другого народження від води та Духа й без живлення Тілом і Кров'ю Христовими людина "не матиме життя в собі" (Ів 6:53), а тому й перше народження від тілесних батьків стане марним, зробиться шляхом у смерть, у шеол, у пекло, замість того, щоб "наповняти землю" (Бт 1:28).
У зв'язку з цим вкрай незрозумілим видається той факт, що у наші нові Христові часи, в "останню годину" (1 Ів 2:18) навіть деякі святі мужі продовжують ототожнювати етнос, до якого відчувають стійку особисту симпатію, з самим Народом Божим. Це має вигляд рецидиву вітхозавїтньої свідомости тілесного Ізраїля. "Русский же народ приобрел имя народа-богоносца и земля Русская — имя Святой Руси." (4) "Ей, священна ты, Русь! Прав был древний писатель, сказавший, что ты — Третий Рим и четвертому не быти." (5) "Россия ждёт Христолюбивого воинства, Христолюбивих Царей й вождей, которые поведут русский народ не для славы земной, а ради верности Русскому Пути Правды." (6) "Св. Андрей Боголюбский своей кровью освятил единодержавие Руси, утвердившееся уже значительно позже его мученической кончины." "Царь-Мученик Николай II со своим многострадальным семейством входит ныне в лик тех стастотерпцев," (7) – так вважає "иже во святых отец наш Иоанн, Архиепископ Шанхайский и Сан-Францискский Чудотворец", українець за походженням на призвіше Максимович. Інший же Архиєпископ, теж українець, теж харків'янин, заспокоюючи Народ Божий в Україні, рекомендує: "Зараз найважливіше — зберігати спокій і об'єктивність. Я б ще додав — почуття гумору. Бо без почуття гумору говорити про сплеск культу останнього Імператора Россії мені особисто якось важко." (8)
ІЄРАРХІЯ ЛЮДСЬКОЇ ДУШІ
Якщо погодитись з архимандритом Акверієм, що душу людини складають її бажання /воля/ думки /розум/ почуття /емоції/ (1), тоді перед нами постає завдання визначити, якому з цих складових належить чільне місце в ієрархії душі, тобто що є свяшенним в душі людини. 
Насамперед, треба завжди мати на увазі слова Христа: "Без Мене ж ви нічого чинити не можете." (Ів 15:5). Отже, Господь ніколи не виступає в якості об'єкта у стосунках зі Своїм творінням, Він завжди Суб'єкт, ініціатор. Спочатку нам необхідно визначити, якою складовою своєї душі людина, відгукуючись на поклик Божий, з'єднується з Ним. Наприклад, римо-католицький святий Фома Аквинський "проповідував першість розуму і стояв разом із греками на позиції інтелектуалізму, в рішучій протилежності до волюнтаризму августиянської школи". (2) Але, на наш погляд, найпершим рушійним фактором відгуку людини на поклик Божий є все ж таки її щире й вільне бажання бути з Богом — добра воля, або бути без Бога — зла воля. Передумовою свободи, як ми вже зазначали, є можливість вибору, людина у відповідь на ініціативу Бога повинна визначитись: "Так, так; ні, ні, — а що більше цього, те від лихого." (Мт 5:37). Проблема вибору належить до духовної сфери: позитивна відповідь Богові дає людині свободу, а негативна — робить рабом гріха. Коли ж правільний вибір здійснено, настає час діяти добрій волі. Тут треба згадати, як дорікали святі пророки Вітхозавітньої Церкви своєму народові: "Добра земля, що її Господь, Бог наш, хоче нам дати. Та ви не схотіли йти і противилися слову Господа, Бога вашого." (Повтор 1:26). "Ти (Господи) обіцяв їм Твою святу Суботу й дав їм заповіді, постанови й Закон через слугу Твого Мойсея. І хліб із неба дав їм, заради їхнього голоду, і воду із скелі добув їм, заради їхньої спраги, і сказав їм, щоб ішли й зайняли землю, яку поклявся єси їм дати. Але вони й батькі наші були зухвалі, твердого карку, і вони не слухали Твоїх заповідей; не хотіли слухати й не згадали про чудеса Твої, які Ти чинив з ними, були тугошиї й настановили проповідника, щоб повернутись у свою неволю в Єгипет." (Неєм 9:14-17). "Вони не повернуться в Єгипетську країну, але Ашшур царем їхнім буде — за те, що не схотіли повернутись до Мене." (Ос 11: 5). "Єрусалиме, Єрусалиме, що вбиваєш пророків і каменуєш посланих до тебе! Скільки разів хотів Я зібрати дітей твоїх, як квочка збирає курчат своїх під крила, — але ви не бажали!" (Мт 23:37) — 3 гіркотою констатує Сам Господь, але, будучи Добрим (Благим), знову й знову закликає: "Прийдіть до Мене всі втомлені й обтяжені, і Я облегшу вас. Візьміть Моє ярмо на себе й навчіться від Мене, бо Я лагідний і сумирний серцем, тож знайдете полегшу душам вашим. Ярмо бо Моє любе й тягар Мій легкий." (Мт 11:28-29). Отже, нам зарозумілішою видається позиція волюнтаризму, яка передбачає, що насамперед в душі людини повинна бути виплекана добра воля як відгук на стукіт Христа, після чого людина приймає Господа також й іншими складовими своєї душі — пускає Його в душу, адже Він обіцяє: "От, стою при дверях і стукаю: як хто почує голос Мій і відчинить двері, увійду до нього і вечерятиму з ним і він зо Мною." (Одкр 3:20).

Коли ж людина вже має добру волю, тоді для неї настає час розумової праці — роздумів, розважання, учнівства, оскільки Господь каже: "Бо Я бажаю милости, а не жертви; і знання Бога — над всепалення." (Ос 6:6). І, якшо добра воля є першим кроком у свободі, то "знання Бога" остаточно звільняє людину: "І сказав Ісус до тих юдеїв, які увірували в Нього: "Коли ви перебуватимете в Моїм слові, ви дійсно будете учнями Моїми і пізнаєте правду, і правда визволить вас." (Ів 8:31-32). Як бачимо, людина повинна засвоїти засади правдивої віри — Христове слово, що, безумовно, вимагає певних інтелектуальних зусиль — розумової праці. 

Але найважливіше — добра воля й наука Божа повинні в результаті дати людині почуття впевнености у Божому промислі про Його творіння, а відтак, — почуття спокою й миру.      

Таким чином, можна сказати, що душевне здоров'я людини тісно пов'язане з духовною сферою: добра воля, знання Закону Божого, душевний спокій несумісні з бездуховністю, неможливі без таких духовних набутків, як правільний вибір, свобода, любов. Як і людське тіло, людська душа має дотик до священного завдяки духовності людини, яка й робить людину особистістю. Тіло й душа належать до природи, і цим людина схожа на всяку іншу тварину, духовність же вчиняє її подібною до Бога.
ІЄРАРХІЯ ЛЮДСЬКОГО ДУХУ
У тій систематизації, з якою ми погодились, початком духовності вважається страх Божий, як і говорить Святе Письмо: "Острах Господній — чистий: він вічно перебуває." (Пс 18:10). "Страх Господній — початок мудрости." (Пр 1:7). "Нагорода за покору — острах Господній, багатство, слава й життя." (Пр 22:4). Отже, як тільки людина втрачає надію на саму себе, відчує свою беззахисність і недостойність, у чому за наукою св. Ісака Сирина й полягає смирення (1), так відразу до неї приходить страх Божий — "джерело життя" (Пр 14:27). Тільки у цьому стані людина щиро називає Бога Господом, отримуючи від Нього у дар здатність виконувати Першу заповідь Декалогу. Від часу придбання смирення людина перестає суб'єктивно належати сама собі через усвідомлення своєї цілковитої залежности від Господа, Який, одначе, є також і Богом, тобто Добрим (Благим), тому й страх Божий не гнітить людину, а навпаки — звільняє її душу від розпачу — неодмінного супутника самотности, натомість цей святий страх провадить до любови: "Якшо людина, — пише св. Антоній Великий (2), — бажає придбати любов Божу, то вона повинна набути страх Божий. Страх же народжує й плач, а плач народжує мудрість." Саме тому цей святий і заповідає: "Страх Божий повинен завжди бути перед очима нашими." (3) Отже, саме страх Божий або духовну мудрість ми прямо пов'язуємо з правильним вибором людини — на користь Бога. Тому ця мудрість не має нічого спільного з емпіричними чи абстрактними побудовами людського розуму: "Нехай ніхто себе не обманює! — Пише св. ап. Павло. — Як комусь із вас здається, що він мудрий у цьому віці, хай дурним стане, щоб зробитися мудрим; бо мудрість цього світу — глупота в Бога. Написано бо: "Він ловить мудрих їхніми хитрощами"; і ще: "Господь знає думки мудрих, що вони марні." (1 Кор 3:18-20). Страх Божий також не має нічого спільного з боязливістю за своє тіло, тобто з інстинктом самозбереження. Духовна людина не боїться за фізичне здоров'я й добробут, а ставиться до цих речей як до швидкоминущих. "Справжньою людиною є той, хто зрозумів, що таке тіло, а саме — що воно тлінне й недовговічне," — навчає св. Антоній (4). Тим паче, що Господь обіцяє: "Отож не турбуйтесь, промовлявши: Що будемо їсти, що пити й у що зодягнемось? Про все це побиваються погани. Отець ваш небесний знає, що вам усе це потрібне. Шукайте перше Царство Боже та його справедливість, а все те вам вам докладеться." (Мт 6:31-52). Це зовсім не означає, що ми вважаємо буцімто духовна людина перетворюється на якогось "супермена", байдужого до фізичного болю й тілесних потреб, втрачаючи чутливість. Навіть Сам Христос — досконалий Син Людський — тривожиться перед виконанням останнього етапу Своєї місії, виявляючи тілесну слабкість і духовну силу: "Отче Мій, якщо можливо, нехай мине ця чаша Мене. Однак не як Я бажаю, лише — як Ти." (Мт 26:39). Просто, духовна людина має собі у допомогу силу Божу, щоб підкорити своє тіло, підпорядкувати його вищій меті, піднестися над природою, тобто над інстинктом самозбереження: "Завжди очікуй на смерть, — радить св. Нил Синайський, — але не бійся (або постав себе у стан не боятися), бо те й інше — справжні риси любомудрости." (5) Також страх Божий не є душевним хвилюванням — негативною емоцією, що звичайно породжується сумнівами. Про такий стан людини св. ап. Яків пише: "... хто вагається, той подібний до морської хвилі, що її здіймає і коливає на всі боки вітер. Така людина нехай собі не уявляє, що прийме щось від Господа; — людина з подвійною душею, непостійна у всіх своїх дорогах." (Як 1:6-8). Навпаки страх Божий робить людину непохитною: "Від смутку лікує терплячість і те, щоб робити свою справу (не дивлячись на нестачу бажання) з усіляким примушуванням себе самого, через страх Божий," — рекомендує преп. Нил Синайський. (6) Св. Ісак Сирин розрізняє два різновиди страха Божого: "Страх Божий подвійний. Один народжується від погроз покарання, від котрого народжується в нас послідовно стриманість, терпіння, надія на Бога й безстрасність, з якої — любов. Другий поєднаний з самою любов'ю, утворюючи в душі благоговіння, щоб вона від дерзновенности любови не дійшла до богозневаги. Перший страх досконала любов виганяє геть (1 Ів 4:18) з душі, яка її знайшла, і не боїться вже катування; а другий, як сказано, вона завжди має з'єднаним з собою." (7)

Отже, страх Божий примушує людину, яка увірувала, "робити свою справу", тобто збуджує совість. Саме слово "совість" має досить цікаву етимологію: "Запозичене (воно) зі старослов'янської мови. У пам'ятках писемности відзначається з XI ст. Старослов'янське СЪВЂСТЬ є калькою з грецького SYNЕIDĒSIS "совість", власне "усвідомлення обов'язку", з SYN — со у значенні сукупности (...) і EІDĒSŌ "буду знати, узнаю", порівняйте ЕIDŌS "обізнаність". (8) Сумління оцінює вже здійснені й плановані вчинки на підставі розуміння людиною своєї відповідальности перед Господом Богом, корегуючи таким чином життєдіяльність. "Створивши людину, – пише св. Авва Доротей, – Бог посіяв у ній дещо Божественне, – якийсь, подібний до іскри помисел, що має у собі і світло, і повноту, – помисел, що просвіщає розум і показує йому, що є добро і що є зло. Називається це совістю, – і вона є природній закон." (9) "Совість також називається противником, тому що завжди чинить спротив нашій злій волі і нагадує нам, що ми повинні робити, і якшо чогось не повинні робити, а робимо, – засуджує нас. Тому Господь і називає її противником, і заповідає нам: "Мирися з твоїм противником швидко, коли ти з ним у дорозі," (Мт 5:25) – тобто у світі цьому, як говорить св. Василь Великий." (10) Як бачимо, совість служить як начебто духовним індикатором, що "посіяний" Богом у серцях людей, за допомогою якого "вони виявляють діло Закону, написане в їхніх серцях, як свідчить їм їхнє сумління й думки, то засуджуючи їх, то виправдовуючи" (Рим 2:15). Але сумління однієї людини не повинне засуджувати вчинки іншої: "Чому бо моя свобода мала б судитись іншого сумлінням?"– обурюється св. ап. Павло (1 Кор 10:29). Християнин має прагнути духовного спокою, який, втім, не має нічого спільного із заспокоєнням у задоволенні собою або із примиренням зі справами "світу цього", а полягає у почутті тою чи іншою мірою виконаного обов'язку перед Господом, коли знаходиться достатньо підстав сказати: "Мужі брати, я по цей день цілком за добрим сумлінням поводився перед Богом," — наслідуючи св. ап. Павла (Дїї 23:1). Але й сам духовний спокій не є остаточною метою духовного становлення, а – лише засобом досягнення любови. Неспокійна бо духом людина нездатна любити, бо нечиста совість надто її турбує, але й спокій без любови – ніщо: "Якби я говорив мовами людськими й ангельськими, але не мав любови, я був би немов мідь бреняча або кимвал звучний. Якби я мав дар пророцтва і відав усі тайни й усе знання, і якби я мав усю віру, щоб і гори переставляти, але не мав би любови, я був би – нішо. І якби я роздав бідним усе, що маю, та якби віддав моє тіло на спалення, але не мав любови, то я не мав би жодної користи," – відкриває нам св. ап. Павло (1 Кор 13:1-3). Маючи мир з Богом, людина отримує можливість і здатність прагнути й жадати Його, промовляючи у серці своєму: 
"Встану, обійду навколо місто.

По вулицях та по майданах 
шукатиму я Того, 

Кого серце моє любить." (Пісн. пісн. 3:2). 

Знайти ж Його можливо лише ставши частиною-членом Церкви, бо з нею одружився Христос, Син Божий, поєднавшись таким чином з людством у містичному шлюбі: "Тим то покине чоловік свого батька і свою матір, і пристане до своєї жінки, і вони будуть одне тіло. Це велика тайна, а я говорю про Христа й Церкву," – пише св. ап. Павло (Еф 5:31-32). Отже, найсвященнішим священного в людині, її "святого святих" – духа є жадання Бога за молитвою св. прор. Давида: "Душа моя жадає Бога, Бога живого." (Пс 41:3). Жадання це не задовольняється навіть в обожненні людини, у поєднанні з Богом у Церкві Христовій, бо чим ближча людина до Бога, тим більше й сильніше Його жадає, щиро визнаючи: "Розмова Його – самі солодощі, увесь Він – розкіш." (Пісн. пісн. 5:16). Отже, жадання як виша міра бажання поєднання і є любов'ю, до якої Христос зводить усю духовну сферу людини: "Люби Господа, Бога твого, всім твоїм серцем, усією твоєю душею і всією думкою твоєю: це найбільша і найперша заповідь. А друга подібна до неї: Люби ближнього твого, як себе самого. На ці дві заповіді ввесь Закон і Пророки спираються." (Мт 22:37-40). Любити ж людина здатна по-справжньому лише емпірично, тобто не абстрактні побудови інтелекту, а цілком конкретні істоти, що неможливо без досвіду зустрічі й спілкування з ними. Хто так і не сподобився зустрітися з Богом, не має ближніх, а самих лише ворогів, той не має можливости полюбити. Як не дивно, багато хто не має досвіду зустрічі не тільки з Богом, але, й з ближнім: "Слухай оце, дурний народе, що маєш очі, та не бачиш; маєш вуха, та не чуєш!" — звертається до таких Господь устами пророка (Єр 5:21). Відтак для того, щоб полюбити, людина спершу мусить побачити в іншому ближнього, а це у свою чергу є неможливим без богобачення, без просвітлення Божественним світлом. Св. Григорій Ниський ставить з цього приводу питання: "Блаженні чисті серцем, бо вони побачать Бога" (Мт 5:8). Тим, хто очистив серце, було обіцяно, що вони побачать Бога. Але "Бога не бачив ніхто ніколи", як каже великий Іван (Ів 1:18). А піднесений розум Павла підтверджує цей висновок, коли каже: "Котрого ніхто з людей не бачив і бачити не може" (1 Тим 6:16)... Усяка можливість осягнення віднята цим чітким запереченням: "Людина не може бачити Мене і залишитись живою" (Вих 33:20). І тим не менше у баченні Господа й полягає життя... Чи бачиш розгубленість душі, що втягнута у глибини, котрі відкриваються у цих словах? Якщо Бог є життя, то людина, котра не бачить Його, не бачить життя. З іншого боку, богонатхненні пророки й апостоли свідчать, що Бога бачити неможливо. Чи не загинула надія людини?" (11) — Але він же дає й відповідь: "Коли серце людини очиститься, каже Григорій Ниський, "вона побачить образ Божественної природи у власній красі." (12) Також і св. Симеон Новий Богослов свідчить: 
"Бо той, хто не бачить світла Твого й каже,
                           


що зовсім не бачить (його), 

         
А тим паче, той, хто говорить, що це є неможливим–

Бачити, Владико, світло Божественної слави Твоєї,

Заперечує все писання пророків і апостолів,

А також Твої слова, Ісусе, і Твоє домобудівництво
                                            



 (οίκονομίαν/”.

  "Так, дійсно так буває, так стається,

       Так відкривається благодать Духа,

       А через Нього й у Ньому — Син з Отцем.

   І (людина) бачить іх, наскільки можливо бачити,

   І тоді від Них тому, що стосується їх, вона невимовно

   Навчається та сповіщає й усім іншим пише,

   Викладаючи належні Богові догмати, як усі

   Попередні Святі Отці вчать;

   Бо так вони склали (έδογματισαν) Божественний Символ.

       Ставши такими, як ми сказали, вони

  З Божою (допомогою) сповістили і сказали про Бога." (13)
Отже, таїнственна, містична любов охоплює всю людину й освячує її. Любов є містичним явищем у "цьому світі" й у "цьому віціі", бо любов свята, а світ цей грішний, тому для світу Божественна любов є чимось незбагненним, і він підміняє її, пародіює страстями. Для Церкви ж любов є основною й головною засадою буття: "З того усі пізнають, що ви Мої учні, коли любов взаємну будете мати," — говорить Христос (Ів 13:35).
Отже, ми дійшли висновку, що свяшенним у людській істоті є духовність, вершиною якої є любов до Бога й до ближнього, та навіть і до ворога (Лк 6:27), Джерелом же якої є "Бог — любов" (1 Ів 4:8).
ІЄРАРХІЯ
ЛЮДСЬКОГО РОДУ
Розглянувши дію ієрархії в людській природі, тобто у кожній окремо взятій людині, можемо перейти до розгляду дії цього принципу в межах природньої людської спільноти – у родині. Як знаємо із Святого Письма, Бог, благословляючи, заповідає людям: "Будьте плідні й розмножтеся і наповняйте землю та підпорядковуйте її собі." (Бт 1:28). Людська родина почала існувати з моменту створення жінки. Ми знайомі з двома поглядами свв. Отців на мету створення жінки. Перший погляд є суто прагматичним, його презентує блаж. Августин: "А якщо не для допомоги при народженні дітей створена жінка, то для чого ж вона створена? – Роздумує св. Владика. – Якщо для того, щоб обробляти землю, то обробка землі не була тоді ще такою працею, що потребувала робітника, а якщо б це було потрібно, то помічником скоріше б даний був чоловік; те ж можна сказати і про втіху, якщо припустити, що чоловік нудьгував від самотности. Бо в інтересах співмешкання й співбесіди набагато доцільніше було б жити двом друзям, аніж чоловікові й жінці. А якщо їм потрібно було жити разом так, щоб один наказував, а другий корився, щоби ворожі сили не порушували спокою, достатньо було б такого порядку, щоб один був створений раніше, а другий пізніше, особливо, якщо б молодший був створений від старшого, як створена жінка. Хіба що хтось скаже, що з ребра чоловіка Бог міг створити лише жінку, але не чоловіка, якщо б навіть і хотів того? Тому я не знаходжу, для якої допомоги жінка створена чоловікові, якщо відкинути причину дітонародження." (1) Дещо інші акценти можемо відзначити у св. Івана Золотоустого: "Яка сила найвищого Художника – Бога, щоб з цієї малої частини (ребра) виробити склад стількох членів, влаштувати стільки органів чуття й утворити цілість, досконалу й повноцінну істоту, котра могла б розмовляти і, через єдність природи, надавати чоловікові велику втіху! – Захоплено вигукує Святий. – Адже для його втіхи створена ця істота. Тому й Павло сказав: "... не чоловіка створено для жінки, а жінку для чоловіка." (1 Кор 11:9). Бачиш, що все створено для нього? Вже створена була вся тварь, уже заявились безсловесні, придатні для їжі й здатні служити чоловікові; але першостворений не мав, з ким би йому вести бесіду і хто б, за єдністю природи, міг надавати йому велику втіху. Тому (Бог) створив з ребра його цю розумну тварину і, по великій Своїй премудрості, робить її досконалою, в усьому подібною до чоловіка, тобто розумною, здатною надавати допомогу у необхідних потребах та обставинах життя." (2) Як бачимо, Свв. Отці цілком погоджуються один з одним у тому, що жінка була створена Богом у ролі "помічниці" чоловікові й "подібною до нього", але їх погляди дещо розходяться стосовно того, у чому ж, власне, ця допомога повинна полягати. Якщо блаж. Августин не допускає версії, що Господь міг би методом клонування Адама наповнити землю самими лише чоловіками, а твердо переконаний у тому, що виключно для функції продовження роду потрібно було створити жінку, то св. Іван Золотоустий вважає, що головним чином для розради чоловіка від самотности, тобто для його втіхи була вчинена жінка: "Тоді сказав Господь Бог: "Не добре чоловікові бути самому; сотворю йому поміч, відповідну для нього." (Бт 2:18).
Св. прор. Мойсей зауважує, що жінка є подібною до чоловіка: "Вона зватиметься жінкою (власне, чоловічецею – гебрейське іššah), бо її взято від чоловіка (гебрейське іš)." (Бт 2:23). Тому ми не будемо удавати, що слова "подібність" і "тотожність" є синонімами. Про те ж, чому жінка названа подібною до чоловіка, а не однаковою з ним, ми остаточно дізнаємось уже у Новому Завіті, так св. ап. Павло пише: "Хочу, щоб ви знали, що кожному чоловікові голова є Христос, а голова жінці – чоловік, а голова Христові – Бог." (1 Кор 11:3). Тут ми бачимо чітку вказівку на напрямок священноначальности, тобто на послідовність пронизування творіння енергіями і сяйвом Божества. Саме ієрархія є причиною, що обумовлює Богом установлену патріярхальність людської родини. Відтак знімається й питання про те, навіщо Бог створив жінку, адже мета її створення не є якимось ексклюзивним явищем. Господь розпочав Свою творчу діяльність для Себе Самого добровільно від повноти любови, Джерелом якої Він є, тому бажає і від нас, Своїх свідомих творінь, служіння любови. За цим же законом любови Він і жінку Адамові надає як об'єкт любови, щоб і вона в свою чергу стала суб'єктом, хоча й пасивним, тієї ж таки любови. Не добра самота Адама полягала у відсутності об'єкта, на який би могла бути спрямована любов з надією на взаємність. Тварини не подібні до чоловіка саме через те, що вони не мають у складі своєї природи духа – вони бездуховні, а тому не здатні прийняти від чоловіка Божественні енергії й осяяння; інші ж чоловіки, – якими, наприклад, пізніше були сини Адама, Каїн і Авель, матимуть однакову, а не подібну до адамової природу, отже, – й однакову гідність священства: вони самі приносили жертви Богові, тобто священнодіяли, не потребуючи один одного у сенсі потреби вищої ієрархічної ланки повсякчас відновлюваного зв'язку з Богом – релігії (від латинських re – відновлення і ligare – зв'язувати). Тому Адамові потрібен був саме подібний до нього помічник у справі богошанування, не більше і не менше. Жінка ж була створена Богом як така істота, що здатна була прийняти Адама у цілості: тіло його і душу, і дух. Отже, тому Адам "пристає до жінки своєї" (Бт 2:24): дієслово dbg – пристати означає "поглинатися", "асимілюватися", "уподібнюватися" (3), бо й вона спроможна прийняти його в любові – з'єднатися з ним, запліднитись від нього не лише тілесне, але й – головне – духовно, тобто мати чоловіка собі за голову. Без жінки ж Адамові нікуди було випромінювати потенціал, отриманий від Бога, і це було б томлінням духу. Прийнявши ж Адама, жінка дала йому можливість любити в активний спосіб, і таким чином зробилася для нього даром життя, чому й названа була Євою: гебрейське Хава, Chavvah – життя. Саме у цьому розумінні й називає св. ап. Петро жінок "істотами, що від вас (чоловіків) слабші" (1 Пет 3:7), бо якщо б двоє були створені з однакової твердости матер'ялу, тоді не могли б вони злитися в одне, бо кожен би чинив іншому адекватної сили опір у відповідь на прояви активности, і не сталося б проникнення твердішого у м'якше, тобто сильнішого у слабше, оскільки ніхто не бажав би бути пасивним суб'єктом любови, а тому неминуче зупинився б благодатний струм Божественних енергій. Як відомо, єдиним джерелом любови є Бог, Який говорить: "... Моя сила виявляється в безсиллі" (2 Кор 12:9). У цьому й полягає сутність Таїнства шлюбу: "Це велика тайна, а я говорю про Христа й Церкву. Нехай же кожен з вас зокрема любить свою жінку так, як себе самого, а жінка нехай поважає чоловіка." (Еф 5:32-33). Шлюб є насамперед духовною справою, бо, як ми вже відзначали, благоговійна повага до Бога – страх Божий є першим ступенем духовности: "Острах Господній – початок мудрости." (Пр 1:7) – Який до жінки доходить через чоловіка, бо непокірна жінка не може бути побожною: "А як Церква кориться Христові, так у всьому й жінки – своїм чоловікам." (Еф 5:24).
Отже, жінка є кінцевою ланкою ієрархії, не говоримо – нижчою, бо сяйво і сила Божества, пронизуючи все духовне творіння – небесне й земне, – як би почиває на ній. Жінка є саме тією істотою, створенням якої Господь завершив чин, забезпечивши досконалу різницю духовних потенціалів для протікання оптимальної інтенсивности струму Божественної любови через духовність Його розумних творінь, з'єднуючи їх в одне між собою і з Богом. До того ж жінка є початком нової хвилі життя, вона – "мати всіх живих" (Бт 3:20).
Саме таким чином, на наш погляд, діє ієрархія Божа у людському роді: чоловік-батько є патріярхом роду, він призваний забезпечити богошанування, людську побожність; помічницею йому у цій справі повинна бути жінка-мати; діти ж у побожній родині насамперед мають навчитися любити від батьків, щоби потім уже розповсюджувати у своїх родинах любов по всій землі, наповнюючи її, довершуючи, у відповідності до заповіту Господа й Творця всього, що існує.
Другий розділ

ІЄРАРХІЯ  В  ІСТОРІЇ  СПАСІННЯ
ГРІХОПАДІННЯ

Райське існування першого людського подружжя дійсно можна назвати життям у повній мірі: Адам і Єва цілком усвідомлювали закладений у їхню природу зразок, за яким вони були створені, – образ Божий, і буття їхнє відзначалося подальшим рухом (слов'янське "подвигомъ") до Божества, набуванням усе більшої подібности до свого Творця. Перед ними тоді ще не постав шлях, альтернативний до того, який указав їм Господь, – шлях у смерть. Дух домінував над душами блаженних прабатьків, а одухотворені душі тримали під повним контролем тіла, тобто тваринні інстинкти, роблячи таким чином духовною всю істоту. Жінка спочатку цілком задовольнялась ролею помічниці свого чоловіка у справі побожного життя – богослужіння. Усе було на своїх, Господом установлених, місцях, царювала гармонія і любов, оскільки ніхто не чинив заколоту, "не шукав свого" особистого інтересу, а натомість усі добровільно віддавали пріоритет інтересу Отця небесного, знаючи і погоджуючись з тим, що все творіння Ним і для Нього вчинене. Уся цілість творіння у стані такої побожности пронизується променями нетварного Божественного світла, отже, є святою, і живиться струменем Божественної енергії любови. Ланцюг ієрархії сходження цих чинників благодати Божої не змогло перервати відпадіння свавільного Люцифера з бісами, бо залишилось вірним Господеві Саваоту військо небесне – святі Ангели Божі, а люди тоді перебували у блаженному стані синергії зі своїм Творцем та ісіхії – безстрасного мовчання особистого "его", суперечки тоді були зайвими, оскільки люди мали повноту свободи, бо їм відома була істина, і їх цілком задовольняв добровільний послух Господові, як найкращий варіянт поведінки, як природній стан речей.

Але, на жаль, оте первісне блаженство тривало зовсім недовго, то була лише єдина мить історії існування людства. У мисленному світі відносно безтілесних духів відбулися вже відомі трагічні події, пов'язані з відпадінням злощасного Денниці та його недолугих прибічників від Бога: "І ангелів, що не зберегли свого достоїнства, а полишили власне житло, зберіг у кайданах вічних, під темрявою, на суд великого дня." (Юди 6). Ці вчорашні ангели з власної волі зробились бісами: "Заздрість та жадання зла зробились душею цих істот," – відзначає проф. Лопухін. (1)
Настав і для людей час випробувань. Господь, як Всезнаючий, безумовно, не потребував результатів дослідження, адже Йому апріорі все відомо, – значить, випробування було необхідним саме для людей. "Ні демони, ні небезпечні звірі, ні порочні люди не можуть здійснити своєї волі, якщо не попустить цього дозвіл Керівника, і не дасть цьому місця певною мірою," – пише св. Ісак Сирин. (2) Отже, сатана під виглядом змія діяв у раю з попущення, тобто з дозволу Божого, а відтак, у кінцевому підсумку, – на користь людині, бо не наважимось же ми припустити, що Господь попустив здійснитися остаточному злу. "Обдарування без спокус – погибель для тих, хто приймає його," – зауважує все той же св. Ісак Сирин. (3) – "Хто без скорботи перебуває у доброчинстві своєму, тому відчинені двері гордости." (4) Ось чому: "Спокуса корисна всякій людині." (5) Тому, маючи санкцію від Бога, сатана не міг отримати влади застосування по відношенню до людей випробувань такої сили, які б перевищували людські можливості чинити опір згубному впливові. Отже, ми вимушені визнати, що провина за гріхопадіння цілком лягає на людину та ще – на диявола за те, що робив це із задоволенням, насолоджуючись вбивством Божого творіння. Дійсно, вся операція диявола по зведенню людини була досить прозорою, майже демонстративною, якщо аналізувати її постфактум: по-перше, він звертається до жінки у вигляді плазуна, а люди мали чітку заповідь від Господа: "Пануйте над рибою морською, над птаством небесним і над усяким звірем, що рухається по землі." (Бт 1:28). Тому жінка не повинна була прислуховуватись до менторських порад рептилії, оскільки це було явним порушенням принципу ієрархії: нижчий не повинен давати настанови вищому у будь-якій справі, лише навпаки: "Тим часом і сумніву не може бути, що нижчий благословляється вищим,"– нагадує св. ап. Павло (Євр 7:7). Отже, Єва перша потрапляє до розряду тих, про яких той же св. Апостол напише у свій час: "Вони змінили Божу правду на неправду і честь віддавали і служили створінню радше, ніж Творцеві, Котрий благословен навіки." (Рим 1:25). Оскільки віддавати Богові честь, тобто бути чесною людина може лише тоді, коли приймає благословення від вищого, від того, що знаходиться ближче в ієрархії до Джерела всякої влади, – до Господа неба і землі. По-друге, сатана починає діалог з жінкою, вже латентно хворою на гординю, бо інакше вона обов'язково згадала б, що є помічницею свого чоловіка, а помічник, зрозуміло, не повинен розпоряджатися долею спільноти без благословіння зверхника. Жінка, як ми вже згадували у попередньому розділі, є істотою слабшою від чоловіка (1 Пет 5:7), тобто м'якшою, вона легше піддається впливові іззовні, й у самій оцій властивості жіночої вдачі немає нічого поганого, їй би лише не забувати чиєму саме впливові належить відкривати душу, хто над нею поставлений і Ким поставлений. Але, очевидно, вражена гординею Єва лише тішилась з того, що саме до неї заговорив отой чудернацький плазун, а тому вона залюбки піддається сатанинському згубному впливові. По-еллінському красномовно обурюється поведінкою жінки в раю св. Іван Золотоустий: "Хіба той, що радив тобі (Змій), був однієї з тобою природи? Він був з числа підпорядкованих, з числа рабів, що були під твоєю владою. Навіщо ж ти посоромила себе, і, залишивши того, для кого ти створена (чоловіка), кому для допомоги виготовлена, кому рівна за гідністю, за природою і за даром слова, зважилась увійти у переговори зі змієм та через цього звіра прийняти намови диявола, і, не дивлячись на те, що (це намовляння) явно суперечило заповіді Творця, не ухилилась, але у надії на обіцянку наважилась скуштувати?" (6)

Та далеко не на висоті свого становища виявився і злощасний наш прабатько Адам. Він теж забув, хто у подружжі головний, а хто помічник, хто, зрештою, є відповідальним. Якщо жінка перевищила свій статус, захворівши на гординю, то чоловік, навпаки, зрікся свого статусу, вражений підлістю: бідолаха підкорився жінці, піднісши її вище Бога. Але порушенню ієрархії у родинних стосунках передувало порушення її у самих істотах прабатьків. Жінка спокусилася "принадністю для очей", апетитністю заборонених плодів, що свідчить про домінування тілесного начала в її істоті. Також вона забажала "набути знання" через заборонену Господом тілесну втіху, що є ознакою того, що тілесні забаганки заволоділи її душею, адже розумова сфера дїяльности, у межах якої людина набуває знання, належить до душевности. В результаті розладу ієрархії істоти жінка зробилася бездуховною, знехтувавши страхом Божим, після чого вона легко переступила заповідь Божу, здійснила злочин, який був спрямований – насамперед – проти неї самої, а потім – проти всіх її нащадків, що у свою чергу є ознакою проблеми сумління, бо, як пише св. Доротей: "Збереження совісти у стосунках з ближніми вимагає (зусиль), щоб зовсім не робити нічого такого, що, як знаємо, ображає або спокушає ближнього ділом чи словом, чи виглядом." (7) Як відомо, Єва конкретною справою спокусила Адама: "Тож побачила жінка, що дерево (пізнання добра й зла) було добре для поживи й гарне для очей і приманювало, щоб усе знати; і взяла з нього плід та й скуштувала й дала чоловікові, що був з нею, і він теж скуштував." (Бт 3:6). Очевидно, що й з Адамом трапилась та ж сама історія розладу ієрархії людської істоти, тільки він через це жадав не стільки забороненого плоду, скільки упалої жінки. І він її не втратив, хоча ціною втрати раю для себе й своїх нащадків, а також ціною втрати дару любови, найціннішого дару Божого, бо, як пише св. Ісак Сирин: "Рай це є любов Божа, в якій (міститься) насадження всіх блаженств. Дерево життя це є любов Божа, від котрої відпав Адам, і з того часу не мав він уже радости, натомість працював та трудився на землі тернин." (8) Під "землею тернин" мається на увазі одебеліла тілесність людини, спотвореної гріхом.

Усі ці негаразди спіткали наших пращурів після того, як вони не витримали випробування, не склали іспит, що вчинив їм Господь, попустивши дияволові спокусити їх посильною для них спокусою, і прийшла смерть на людство. Смерть стала станом людських душ ще з утроби матері, але вона не стала остаточним вироком людині, бо запанувала лише до певного часу, адже, хоча й спотворив гріх людину, та не позбавив її гідности, не знищив у людині потенційної здатности до життя. "Тому-то, – пише св. Григорій Палама, – навіть після отого прабатьківського гріха в раю, що увійшов через дерево, і після того, як іще до тілесної смерти нас наздогнала смерть душі, яка є відпадінням душі від Бога, ми, хоча й втратили буття за подобою Божою, та не позбулися буття за образом Божим." (9)
Після вчинення гріха, тобто недоцільної, сліпої, безглуздої дії, у людей "відкрилися очі" на їхнє духовне банкрутство і зрозуміли, "що вони нагі" (Бт 3:7). Відтоді відкрилося для людини два шляхи, як читаємо у Дідахе: "Два є шляхи, один – життя, а другий – смерть, і велика різниця між цими двома шляхами." (10) Але найважливішим виглядає те, що від того часу людина втратила можливість самостійно, без сторонньої допомоги повернутися до життя, вона стала потребувати Спасителя, Якого й пообіцяв послати Бог під дивним ім'ям "потомство жінки", що "розчавить голову" засновника гріха й родителя смерти (Бт 3:15). До приходу ж Спасителя грішним людям належало пройти своєрідну підготовку – виховання Законом Божим: "Раніш, ніж прийшла віра (в Спасителя), ми були замкнені під охороною Закону, очікуючи віри, що мала відкритися. Так що Закон був нашим вихователем, "аж до Христа, щоб вірою ми оправдалися." (Гал 5:23-24) – Пише св. ап. Павло. Перший кодекс, – назвемо його умовно докаїнським, – мав дві головні засади: 1) встановлював панування чоловіка над жінкою і 2) призначав важку й безрадісну працю для чоловіка як засіб тілесного існування. Оскільки в людях через сваволю запанувало матер'яльне начало – "плоть", що була вчинена "з земного пороху" (Бт 2:7), тому була "проклята (Богом) земля через (Адама)" (Бт 3:17). Цей виховний захід Господа повинен був поступово спрямувати людину до первісного стану, до вірного світогляду, тобто – до повернення приоритету духа, вселивши в людських серцях відразу до плазування по Богом проклятій землі, щоб люди не захоплювались земним, тілесним, а прагнули вгору – до Царства Небесного, Божого, де повсякчас зберігається добрий устрій всякого створіння. З метою оптимального посилення впливу на людину цього виховного заходу Господь віддав землю у відносне розпорядження диявола, кажучи: "На череві твоїм будеш повзати і їстимеш землю по всі дні життя твого." (Бт 3:14). Таким чином, сатана був призначений "князем цього світу" (Ів 12:51), тобто неправильного, гріховного світу, де зруйнована ієрархія, у наслідок чого земне (тілесне) запанувало над небесним (духовним), де був розірваний зв'язок між Богом і Його творінням, тобто знищена релігія. Творіння свавільно вислизнуло з-під живоносних променів Божественного світла і потрапило до темряви нерозуміння, у царину існування за тваринними інстинктами, "як той кінь, немов віслюк той нерозумний, що запал їхній треба віжками й вудилом гамувати" (Пс 51:9), опинилося з власної вини поза Джерелом енергії, втратило силу життя: "Ибо в смерти нет памятования о Тебе (Боже): во гробе, кто будет славить Тебя?" (Пс 6:6). (11) Ось як описує стан грішника прор. Давид: "Я став немов та вода розлита, всі кості мої повиходили з суставів. Неначе віск розлилось моє серце, розтануло в мене в нутрі." (Пс 21:14-15).

ВІТХОЗАВІТНЯ ІЄРАРХІЯ
Якщо мати на увазі під словом "завіт" умови союзу, що укладається між Господом і Його творінням, сторону якого презентує людина, то у Святому Письмі ми можемо відзначити декілька таких завітів і декілька епох, їм відповідних. Та хоча й можна говорити про множину завітів у категорії кількости, в якісному відношенні було укладено лише два Завіти Господа з Народом Божим: Старий або Вітхий і Новий.

Господь завжди виступає ініціатором укладання союзної угоди зі Своїм Народом, а через нього й з усім Своїм творінням, Він же висуває обов'язкові умови договору. Тому було б великим зухвальством з боку людини вважати Завіти з Богом угодами рівних сторін, але не можна заперечувати й того факту, що лише добровільне прийняття умов договору Народом, що його Бог обирає, робить цей договір дійсним. Господь не примушує людей до союзу з Собою, а лише закликає до цього, цілком поважаючи свободу людини, Ним же даровану. Це ми вважаємо ще одним яскравим прикладом вірности догмату Церкви про незмінність Божества.
РАЙСКИЙ ЗАВІТ
Найперший завіт Божий людина отримала ще в раю, і унікальність цього завіту полягає у тому, що це той випадок, коли людина виступала в якості абсолютно пасивного об'єкту акту творіння, її ніхто ні про що не питав, бо, власне, її ще не було, отже, не було й свободи людини, оскільки ніяк не може бути вільним той, кого поки що немає. Але ця обставина не повинна ставати приводом для нешанобливого ставлення до Творця Його творінь через те, що вони, так би мовити, не просили їх створювати, що їх ніхто не питав, чи хотять вони бути. Свідомі творіння повинні змиритися зі своїм існуванням, схиляючись перед волею Божею, бо Він є Господь, Який з власного бажання дає всьому початок і ні перед ким не звітує, натомість все творіння піддається Суду Божому. Цим же вмотивована й майбутня заповідь про шанування дітьми батьків, хоча діти й не просять батьків їх народжувати, вони повинні завжди пам'ятати, що це Сам Господь дарував їм буття через їхніх батьків й у співпраці з ними. Отже, зневажаючи батьків, діти зневажають Господа, шануючи ж батьків, вони виявляють своє смирення і страх Божий. Та згадаємо головні пункти райського завіту:

(1)  Людині надасться образ і подоба Божества: "Сотворімо людину на Наш образ і на Нашу подобу" (Бт 1:26). Вона отримує трискладову природу: "Тоді Господь утворив чоловіка з земного пороху (матер'яльне тіло – єдність із землею) та вдихнув йому у ніздрі віддих життя (духовне тіло – для єднання з Богом, Який є Дух), і чоловік став живою істотою (душа – це чуттєво-розумово-вольове тіло, яке служить для поєднання матер'яльного і духовного тіл у цілість)" (Бт 2:7).
(2)  На людину накладається обов'язок панувати над усім земним творінням, тобто піклуватися про нього й відповідати за нього перед Господом: "... наповняйте землю та підпорядковуйте її собі; пануйте над рибою морською, над птаством небесним і над усяким звіром, що рухається по землі." (Бт 1:26). Рай людина повинна була "порати й доглядати" (Бт 2:15).
(3)  Людині дозволялось споживати їжу виключно рослинного походження: "Ось Я даю вам усяку траву, що розсіває насіння по всій землі, та всяке дерево, що приносить плоди з насінням: вони будуть вам на поживу." (Бт 1:29). Не існувало хижаків і серед тварин: "Всякому ж дикому звірові, всякому небесному птаству, всьому, що повзає по землі й має в собі живу душу, Я даю на поживу всяку зелень трав." (Бт 1:50).
(4)  Першим завданням людині була заповідь заповнювати собою всю землю: "Будьте плідні й множтеся і наповняйте землю" (Бт 1:28). Причому цей наказ не слід розглядати лише в екстенсивному значенні, тобто як заповнення території великою кількістю осіб, але – також і в інтенсивному, себто як наповнення землі у розумінні завершення земного творіння, одухотворення його через людину, людиною.

(5)  Заповідається й здійснюється у процесі творчого акту патріярхальний устрій людського суспільства: жінці визначено від самого початку бути "поміччю" чоловікові, "йому придатної" (Бт 2:20). І ця заповідь ніколи пізніше не переглядалась і не відмінялась Господом. Жертвоприношенням безпосередньо займались лише чоловіки, наприклад, трохи пізніше Каїн і Авель. Шлюб же повинен бути сталим і нерозривним: "Так то полишає чоловік свого батька й матір і пристає до своєї жінки, і стануть вони одним тілом." (Бт 2:24).
(6)  Людині суворо заборонялося шукати шлях, альтернативний до того, що заповідав Господь: "... з дерева ж пізнання добра і зла не їстимеш, бо того самого дня, коли з нього скуштуєш, напевно вмреш." (Бт 2: 17).
При умові дотримання всіх пунктів цього завіту людина могла перебувати у стані спільности з Богом, тобто могла жити, у значенні рухатись угору, зростати, наближаючись до свого Творця. Цей рух (слов'янською "подвигъ") є безкінечним, оскільки ототожнитись, зрівнятись зі своїм Творцем людина ніколи не зможе, бо завжди буде лише творінням, але життя саме тому й є безкінечним уподібненням тварі Творцеві. Отже, людина була створена безсмертною. Для зростання, як відомо, потрібна енергія або сила. Для матер'яльного тіла джерелом енергії є їжа матер'яльна – "хліб насущний"; для тіла ж духовного, – бо у порівнянні з Духом Божим, людський дух теж є тілом, тобто речовиною у значенні творінням, – джерелом енергії є "Слово Боже" – Син Божий, Христос – "Божа могутність і Божа мудрість" (1 Кор 1:24). Здатність же засвоювати матер'яльну й духовну поживу залежить від стану душі людини: "Чоловік житиме не самим хлібом, а кожним словом, що виходить з уст Божих." (Мт 4:4). "Немає нічого ліпшого для чоловіка, як їсти, пити та зазнавати собі добра з своєї праці. Я спостеріг також, що це з руки Божої приходить. Бо хто може їсти й пити без Нього?" (Проп 2:24-25). Отже, для того, щоб отримати від Бога силу життя – Його Слово, – людина мусить тримати зв'язок з Ним – релігію, себто служити йому, бо Він – Господь, та ще й служити саме у той спосіб, який було заповідано Законодавцем. Богослужіння ж завжди є священнодійством, оскільки Святий Бог лише святе – у розумінні побожне, відмінне від світського – приймає. Несвяте ж – грішне, безбожне, свавільне, безумне, недоцільне – огидне в очах Господніх, непотребне Він відкидає, тобто не надає енергії для його остаточного здійснення, хоча початок подібних справ попускає задля свідоцтва злочинних дій: "Жертва злих – гидота Господові; молитва ж праведних Йому угодна." (Пр 15:8). Священнодійство ж має свій суворий і непорушний порядок, установлений Самим Господом: по-перше, воно здійснюється у середовищі Народу Божого; по-друге, його повинен здійснювати тільки священик, тобто посвячена особа; по-третє, воно повинно бути першочерговою справою життя Народу Божого, себто його началом, звідси – священноначальність або ієрархія. Якщо існування людини підпорядковане Творцеві за принципом священноначальности, то це означає, що ця людина живе. Заповіти ж Божі якраз і встановлюють порядок або ієрархію жертовности людини Господові, себто – порядок життя. Порушення заповітів призводить до розриву зв'язку з Богом, а значить, — до припинення надходження життєдайної енергії від Нього, а також – до втрати розуміння, оскільки лише зв'язок з Господом Богом просвіщає людину нетварним світлом Божества, у променях якого людина все сприймає реально, адекватно, тверезо, набуває мудрість з допомогою премудрости Божої: "Бо нібито немудре Боже – мудріше від людської мудрости, і немічне Боже міцніше від людської сили." (1 Кор 1: 25). Виконати ж заповіді Божі не у тому порядку, який встановив Господь у відповідний час для того чи іншого стану Народу Божого та однієї чи другої статі членів Церкви, неможливо, тому заперечення принципу ієрархії, нехтування ним, неминуче призводить до гріха, тобто до збочення зі шляху Божого, де у темряві чиниться все безглузде й недоцільне. Сили чинити гріх Бог не дає, він чиниться по інерції, з використанням тієї енергії, яку було дано для добра. Жінка в раю у загальних рисах, здавалось би, не відступала від мети життя, адже й Господь закликає людину до богоподібности, і хитромудрий змій намовляв: "...і ви станете, як Бог, що знає добро й зло," (Бт 3:5) – але біда у тому, що свавільна Єва вирішила досягти мети не у тому порядку, не тим шляхом, які заповідав Бог, диявольська пропозиція здалася їй раціональнішою від Закону Божого, але наслідком її сваволі стала трагадія гріхопадіння – смерть. Отже, суть справи не вичерпується самою лише метою, і не результат виключно є дійсною цілістю життя, а обов'язково результат разом із практикою його досягнення, тобто – становленням або "дђланіемъ", кажучи слов'янською мовою.
ДОПОТОПНИЙ ЗАВІТ
Другий по числу заповіт у межах Вітхого Завіту був наданий Богом людям, що перетерпіли якісну зміну від часу свого створення, тобто грішним людям, які вже у смерті перебували. Ось, коротко, умови цього, зміненого у відповідності до реалій, але далеко ще ненового завіту.

(1)  Людина втратила подобу Божу, припинила свій рух – "подвигъ" до Бога, таким чином гріх зупиняє її життя, як і попереджав раніше Господь: "Напевно вмреш" (Бт 2:17). У такому стані людина не могла далі залишатися у раю, тобто у Царстві Божому: "Тому вислав його (Адама) Господь Бог з Едемського саду порати землю, що з неї він був узятий. І вигнав Він Адама й поставив від сходу до Едемського саду херувима з полум'яним миготливим мечем, щоб стерегти дорогу до дерева життя." (Бт 5:23-24). Але люди не були остаточно позбавлені перспективи спасіння, Бог пообіцяв їм Спасителя, Який "розчавить (дияволові) голову", хоча той і буде "намагатися ввіп'ястися Йому в п'яту" (Бт 3:15). Під ім'ям "Потомство жінки" ми розуміємо не лише Саму Святу Особу Сина Божого, але й Його Тіло – Святу Церкву, тому Пресвяту Вседіву Марію християни мають собі за Матінку. Отже, сатана жалить "Потомство жінки", Церкву у місце дотику її до проклятої Богом землі, себто, умовно кажучи, у місці дотику до справ "світу цього" й "віку цього", оскільки Церква мусить до часу другого приходу Христа діяти у світі, але при цьому не бути зі світом. Натомість, Господь попереджає християн: "У світі страждатимете. Та бадьортеся! Я бо подолав світ." (Ів 16:33). Тому Христос і просить Отця: "Не молю, щоб Ти узяв їх від світу, лише – щоб зберіг їх від лихого." (Ів 17:15).
(2)  Грішна людина втрачає владу над проклятою Богом землею, природа перестає бути покірною Адамові: "Терня й будяки вона буде тобі родити, і ти їстимеш польові рослини." (Бт 3: 18). Грішній людині стало важко забезпечувати себе необхідним від землі, щоб вона цю землю не обожнювала: "В поті лиця твого їстимеш хліб твій, доки не повернешся в землю, що з неї тебе взято; бо ти є порох і вернешся в порох." (Бт 3: 19).
(3)  На землі починається полювання й хижацтво, що вимагає від тих, хто ним займається, жорстокости й підступности, тому люди отримують "одежу з шкури'' (Бт 3:21) – покров одебелілости, не чутливости, одежу гріха.

(4)  Патріярхальний устрій суспільства посилюється до крайньої межі, що ми розглядаємо як радикальний захід проти прогресування гріховного нахилу. Віднині грішна жінка повинна бути вже не помічницею грішного чоловіка, а його рабинею: "Помножу вельми болі твої і твою вагітність, в болях будеш народжувати дітей. І тягти буде тебе до чоловіка твого, а він буде панувати над тобою," (Бт 3:16) – таку долю визначив Господь жінці.
(5)  Шлюбні стосунки вже після гріхопадіння переходять у продуктивну стадію: народжуються брати Каїн, Авель, Сиф, а також їхні численні сестри, які, очевидно, ставали і їхніми дружинами. Зрозуміло, що у той час інцест ще не вважався гріхом з огляду на його необхідність.

Саме тоді вперше людство розходиться по двох шляхах: виконання умов завіту з Господом або принаймні поваги до цих умов і нехтування ними. Тоді ж з'являються два суперечні між собою "способи існування: з Богом у серці і без Бога. Відтак постають два різні в духовному вимірі народи: Народ Божий або Церква – на той час Вітхозавітня – і народ, що складається з "людей, яких доля – життя дочасне" (Пс 16:14). Люди визначаються: одні як чесні, інші як нечестиві. Нащадки Каїна, який не схотів опанувати себе й подолати гріх, а тому гріх подолав його, проклинаються через це: "Тепер же проклятий ти від землі, що відкрила свої уста, щоб прийняти кров брата твого з твоєї руки." (Бт 4:11). Отже, рід каїнський або окаянний – це люди безбожні або нерелігійні, які не бажають відновлювати зв'язок із Господом, бо заблукали духом, пішовши по хибному, недоцільному шляху гріха (грецьке άμαρτία — недоцільна діяльність). Так постає царство гріха або "світ цей", владу над яким тимчасово отримав від Дійсного Господа так званий "князь світу цього" (Ів 16:11) – сатана-диявол, і представники його у смерті перебувають. Справа у тому, що час духовної смерти не співпадає з моментом успіння тіла, тому часто духовні мерці або бездуховні люди, тобто ті, які виплекали собі бездуховну душу, культивуючи непобожні бажання, думки й почуття, мають цілком здоровий чи навіть квітучий зовнішній вигляд. Перебувають вони поза межами ієрархії, їм немає ніякого діла до священнодійства, священнослужіння й жертовности, через що підтримується або повсякчас відновлюється зв'язок з Богом – релігія, а тому ці бідолахи не мають можливости отримати освіту через осяяння Божественним світлом, яка єдина дає дійсне розуміння, й відживитися Божественною енергією аж доти, доки не покаються, тобто добровільно не припинять своє перебування у лавах нащадків Каїна по духу, а вірніше, по бездуховності.

Нащадки ж Сифа "почали закликати ім'я Господнє" (Бт 4:26), отже, вони молилися, тобто розмовляли, спілкувалися з Богом, підносячись розумом до Нього, а значить, то був народ побожний, хоча він і не мав уже тієї первісної єдности з Творцем, якою тішились прабатьки, перебуваючи ще в раю. Та все ж таки нащадки Сифові названі у Святому Письмі "синами Божими" (Бт 6:4). Вони ще тільки стали тоді на шлях єднання з Богом, але самого єднання у повноті не мали. Найкращі з них, наприклад Єнох, "ходив з Богом" (Бт 5:24), а не єднався з Ним, обожнюючись. Натомість ієрархія людської природи у провідної частини роду Сифа, у чоловіків, явно була порушена: духовний чоловік – внутрішній священик – не панував над душевним чоловіком бажань, думок, почуттів, але запанував над ним тілесний чоловік інстинктів. Наслідком того, що ієрархія не була вчасно відновлена, стало поневолення цього роду бісом статевої пожадливости, а у кінцевому результаті через цю страсть вони змішалися з нащадками нечестивого Каїна: "... побачили сини Божі людських дочок, що були гарні, та й стали брати їх собі за жінок, хто котру вподобав." (Бт 6:2). Утворився такий собі народ-суржик: "То були славетні велети давнини." (Бт 6:4). Але ті їхні примарні велич і сила не від Бога й не для Бога були: "Побачив Господь, що людська злоба на землі велика та що всі думки й помисли сердець увесь час тільки злі, і жалував, що створив людину на землі, тож на серці Йому стало важко." (Бт 6:5-6). Як бачимо, нащадки Сифові, ці "сини Божі", відкинувши прокляття Боже і з'єднавшись з жінками затятого у гріху племені Каїна, знову повторили помилковий вибір Адама. Звідси напрошується висновок про те, що далеко не всяке єднання є доброю справою і виявом любови. Багато пізніше прор. Давид благатиме у своєму покаянному псалмі: 
"Щасти Сіонові, о Боже, Твоєю 

благою волею,

і відбудуй єрусалимські мури.

Тоді приймеш прихильно законні 

жертви,

приносини й всепальні жертви;

тоді принесуть телят на Твій

жертовник," (Пс 50:20-21) –
об'являючи нам, що лише відділившись від "світу цього" "стінами єрусалимськими", можна приступати до священнодійства жертвоприношення Богові. А у ті далекі часи загинуло від потопу все людство, а вірніше, потоп лише поглинув їхні тіла, очистивши землю, бо духовна смерть охопила їх набагато раніше.

Богослужіння у вигляді жертвоприношень "плодів ріллі" (Бт 4:3) й "первістків дрібного скоту" (Бт 4:4), а також у вигляді молитви: "...почали закликати ім'я Господнє" (Бт 4:26); та ще у вигляді дотримання певних правил життя – установ Божих: "Енох же ходив з Богом," (Бт 5:24) – практикувалося людством з райських часів, тому й виник поділ тварин на чистих (гідних для жертвоприношень, а значить, і для споживання) і нечистих. Але не від усякої людини Господь приймає жертву: від тієї, душу якої "гріх на порозі чигає" (Бт 4: 7), Він вимагає іншого: "... мусиш над ним (гріхом) панувати" (Бт 4: 7), – тобто визволитись від нього, від його влади, очиститись розкаянням, а потім вже приносити у жертву Богові насамперед "дух сокрушенний" (Пс 50:19), оскільки: "... серцем сокрушенним і смиренним, – виголошує Пророк, – Ти, Боже, не нехтуєш." (Пс 50: 19).
НОЄВИЙ ЗАВІТ
У післяпотопні часи Господь укладає черговий завіт з людством в особі Ноя, як нові у цьому завіті, ми можемо відзначити такі пункти:

(1)  Сувора заборона звіроподібности, кровожерности: "Тільки м'яса, що в ньому ще життя, себто кров, не їстимете." (Бт 9:4).
(2)   Встановлюється закон кривавої помсти як механізм підтримання справедливости: "Хто проливає кров людини, того кров буде пролита людиною; бо на подобу Божу було створено людину." (Бт 9: 6).
Знаком цього завіту Господь призначив веселку: "Ось знак союзу, що його Я укладаю між Мною і між вами та між усякою живою твариною, що з вами, на вічні покоління: Мій лук покладаю Я в хмарах, і він буде знаком союзу між Мною і між землею. І буде, що як наведу Я хмари над землею, з'явиться лук у хмарах, тоді згадаю Я про Мій союз, який між Мною і вами та між усякою твариною живою і всяким створінням." (Бт 9:12-15).
Але й нащадки Ноя одностайно потрапили у спокусу зрівнятися з Богом з допомогою лише власних сил: "Та й сказали: "Ану збудуймо собі місто й вежу з верхом до неба та й утворім собі ім'я, щоб ми не розпорошувались по всій землі." (Бт 11:4). Це був заколот проти Господа, бо люди не побажали задовольнитися тим іменем, яке отримали від Бога, – земні (гебрейське аbаm— людина походить від аbаmаh – земля), не хотіли прийняти присуд Божий за гріхопадіння, не змирилися перед словами: "...бо ти (людино) є порох і вернешся в порох." (Бт 3:19). "Дивись, як людська природа не любить залишатися у своїх межах, але завжди шукає більшого і тягнеться до вищого. Саме оце найбільше й губить людей, що вони не хотять знати меж своєї природи, натомість, завжди бажають більшого та мріють про те, що вище від них," – сумує св. Іван Золотоустий. (1) Отже, ієрархія була перекинута з ніг на голову: людина поставила себе на чолі всього, то були перші або, швидше, протогуманісти: "Утворім собі ім'я!" – Це щось на зразок: "Человек – это звучит гордо!" Але, як застерігає той же св. Іван Золотоустий: "Без допомоги вищої сили ми не можемо зробити нічого доброго." (2) Тому й штучне оте ім'я не могло бути добрим. Очевидно, що тодішні ентузіясти безглуздого проекту, посварившись з розумом, втратили свободу і свавільно втиснулися до полону гордині, бо: "Чи може бути щось мізернішим від усієї слави теперішнього життя, якщо вона порівнюється з квітом трави?" – Риторично запитує св. Іван Золотоустий і відразу ж дає відповідь: "Уся слава людська, — каже Писання, – як цвіт польовий." (Іс 11:6; 1 Пет 1:24). (3) Ті, захоплені гріхом, будівничі химерної вежі були одностайні: "Уся земля мала одну мову й одні слова." (Бт 11:1). Та не мали вони любови, бо розірвали зв'язок з Джерелом любови – Богом. Зухвалий людський задум Господь, врешті, зруйнував, внісши поміж людей непорозуміння, щоб не простували вони знову всією купою до загибелі: "Отож зійдемо наниз і помішаймо там їх мову, щоб не розуміли одне одного." (Бт 11: 7). "Люди стали після цього схожими на безумних: один вимагав того, а другий подавав йому інше, так що всі їхні зусилля стали безплідними," – резюмує св. Іван (4), а ми додамо від себе: "І слава Богу!" Бо непорозуміння поміж людьми Господь вносить тоді, коли вони, зловживаючи даром права вибору між добром і злом, тікають від світла правди у темряву безумства, де намагаються всі разом вчинити чергову дурницю, тому сумно чути, як деякі поважні люди нарікають доброю консолідацію саму по собі. Дійсно, добре єднатися і християнам, і українцям, але не зайвим було б насамперед докладно з'ясувати питання: на яких засадах і для якої мети? Адже не даремно Бог змішує мови.
АВРААМІВ ЗАВІТ
Як ми вже з'ясували, і після потопу людство знову ділиться на дві далеко не рівні у кількісному значенні частини: Народ Божий і всі інші. Хоча вірніше буде навпаки назвати Народ Божий інакшим, тобто святим, бо саме так перекладається нашою мовою у Біблії гебрейське слово "кадош" – дослівно "інакший". Цей Народ Господь започатковує від патріярха Авраама, найпобожнішого чоловіка того часу, майбутнього "батька нам усім" (Рим 4:16), тобто віруючим, такими словами: "А Я виведу з тебе великий Народ і поблагословлю тебе; та й зроблю великим твоє ім'я, а ти станеш благословенням. Благословлятиму тих, що тебе благословляють, і проклинатиму того, хто тебе проклинає. Тобою всі племена землі благословлятимуться." (Бт 12:2-3). Отже, Народ Божий повинен стати започаткуванням, закваскою поступового розповсюдження Благословення Божого, себто доброго Слова Божого, Яке обов'язково у майбутньому стане спасінням усього людського роду, Месією, Сином Божим, Він поверне людство до райського існування – до життя, з'єднавшись з ним, піднісши його до стану обожнення, щоб знову люди пізнали Бога як Джерело любови, енергії та світла розуму. Так через Авраама, їм' я це у перекладі з гебрейської означає "Великий батько", Господь здійснює наступний крок до завершення Своєї земної ієрархії, готуючи прихід Архиєрея-Христа. Зовнішнім знаком для повсякчасного нагадування про Свій завіт з родом Авраама Господь призначив бути обрізанню: "Ви обріжете тіло на передній вашій шкірці, й це буде знаком союзу між Мною й вами." (Бт 17:11). Жертовність самого Авраама є зразком досконалости для всіх віруючих: ніщо він не вважав важливішим від справи служіння Богові, він навіть сина свого не пошкодував принести у жертву Господеві, і лише святий ангел в останню мить зупинив це випробування словами: "Не простягай руки твоєї на хлопця, не чини йому нічого! Тепер бо я знаю, що ти боїшся Бога, що ти не пощадив свого сина, свого єдиного, для Мене." (Бт 22:12). Авраам на той час був найближчою до Бога людиною на всій землі, бо контактував з Господом через святих ангелів, а не за посередництвом інших людей. Винятком може вважатись лише випадок з Мелхіседеком, але, як каже св. Іван Золотоустий: "Ця подія була прообразом Христа, і навіть те саме, що було принесене (Мелхіседеком), предзнаменувало щось таїнственне." (5) "А Мелхіседек, Цар Саліму (у перекладі з гебрейської – Володар Спокою) виніс хліб і вино. Він був Священиком Бога Всевишнього – поблагословив його (Авраама) й мовив: "Хай благословен буде Авраам Богом Всевишнім, що видав ворогів твоїх тобі в руки!" (Бт 14:19-20).
Цей же ступінь близькости до Бога успадкували й нащадки Авраама, патріярхи Ісаак і Яків-Ізраіль через батьківське благословіння, яке той отримав від Господа за посередництвом таємничого Мелхіседека. Та все ж то була лише близькість до Бога, яка передбачає, відповідно, певну відстань. Обіцянка ж майбутнього поєднання з Богом, тобто обожнення людини і була, очевидно, змістом благословіння: обов'язковий прихід на землю Месїї — ось Добра Новина, яка, проголошуючи мету, надає сенс існуванню, себто забезпечує життя тогочасного Народу Божого.

Патріярх Яків уві сні був удостоєний візії, в якій ланкою ієрархії, що повинна з'єднати Царство Небесне з Народом Божим на землі, була драбина, "і оце ангели ступають по ній вгору й сходять наниз" (Бт 28:12). Та це було одкровенням тоді ще дуже далекого майбутнього, бо лише майже через дві тисячі років по тому прозвучать на землі слова Христа: "Побачите небеса відкриті, й ангелів Божих, як висходять та сходять на Сина Чоловічого." (Ів 1: 51). Яків же побачив майбутній зміст благословіння, тоді як інші його лише чули, і Бог зміцнював його у вірі словами: "Оце Я з тобою, і берегтиму тебе скрізь, куди підеш, і поверну тебе назад у цю землю, бо не покину тебе, поки не виконаю того, що Я обіцяв тобі." (Бт 28:15). Двічі в Біблії описується зміна імени патріярха Якова на Ізраїль: "Зостався Яків сам. Тоді хтось боровся з ним, ще поки на світ не займалося. Та бачивши, що не переможе його, доторкнувся суглобу його стегна, й суглоб Якового стегна звихнувся, коли він боровся з ним. І каже той: "Пусти мене, бо вже на світ благословиться." А Яків відповів: "Не пущу тебе, хіба що поблагословиш мене." А цей спитав його: "Як тобі на ім'я?" Він і каже: "Яків" (У перекладі з гебрейської – Хитрий). Тоді той відповів: "Не Яків буде більше твоє ім'я, а Ізраїль, бо ти змагався з Богом і з людьми та й переміг." Тоді Яків спитав його: "Скажи, будь ласка, своє ім'я?" А цей відповів: "Чого питаєш про моє ім'я?" І тут поблагословив його." (Бт 52:24-25). Виникає питання: що означає ця боротьба? Нам здається найбільш прийнятною думка професора Лопухіна, який вважає: "Таємничий Противник, вступивши у боротьбу з Яковом, хотів випробувати мужність його віри й стійкість його у молитві." (6) У Нагорній проповіді Христос заповідає: "Мирися з твоїм противником швидко, коли ти з ним ще у дорозі, щоб противник часом не віддав тебе судді, а суддя возному, щоб тебе не вкинули у темницю. Істинно кажу тобі: Не вийдеш звідти, доки не заплатиш останнього шага." (Мт 5:25-26). Про супротивника ж цього маємо прозоре пояснення св. Авви Доротея, яке ми вже цитували у статті "Ієрархія людського духу", отже, цей Святий відкриває нам, що "совість називається супротивником". (7) Очевидно, Якова (Хитрого) мучила совість за те, що він одурив свого рідного брата Ісава, а це є явним свідченням того, що Патріярх був таки духовною людиною з чутливим сумлінням. Господь після довгої молитви заспокоїв його і, як запоруку прощення, дав йому нове ім'я, поставивши у Своїх очах мужність Патріярха вище від його хитрости, бо хоча й неправедними засобами дістав собі патріяршество Яків, це все ж таки знайшло виправдання у Господа. Згадаймо, що Ісав (у перекладі з гебрейської – Волосатий) був ще й Едомом (у перекладі з гебрейської – Червоний), тобто "предтечею" безбожного матеріалізму, так званого комунізму, оскільки матер'яльне начало явно домінувало в його істоті: він за харчі продав своє право першости, кажучи до себе: "Я ось помираю! Навіщо воно мені оте первородство?" (Бт 25:32) – Що сміливо можна вважати класичним зразком волаючої нешляхетности. Попередники Ісава на невірному шляху позбувалися благословення Божого через жінок – Адам, плем'я Сифа, – через запеклу заздрість і жорстокість – Каїн, – через зухвале нахабство – Хам, – а цей чолов'яга опинився у захопленні біса череводогождання: "Так то Ісав зневажив первородство." (Бт 25:34).
Удруге Господь підтверджує зміну імени патріярха Якова, коли той повернувся до Бетеля, що у перекладі з гебрейської означає Дім Божий, бо безпосередньо перед цим Яків таки вдався до назрілого очищення свого дому від пошести ідолопоклонства, яка непомітно туди вкралася: "І сказав Яків своєму домові й усім, які були з ним: "Викиньте геть чужих божків, що серед вас: очистітеся і змініть вашу одежу, та й вставаймо й ходім у Бетел. Там я споруджу жертовник Богові, Який вислухав мене в час горя мого, і Він був зо мною в дорозі, що нею я йшов." (Бт 35:2-3). Очевидно, перед тим Патріярх збочив з тієї дороги, на якій його супроводжував Сам Бог, і заблукав, про що свідчить наявність у його домі, тобто родині "чужих божків" – ідолів. Отже, можемо бути певними, що то був акт щирого покаяння, яке Господь, що бачить серце людини, прийняв, бо знову поблагословив Якова, підтвердивши попередні Свої обітниці: "І сказав Бог йому: "Ім'я твоє – Яків, та не будуть більше звати тебе Яків. Ні, Ізраїль буде твоє ім'я." І дав йому ім'я Ізраїль. Далі Бог сказав до нього: "Я – Бог Всемогутній! Будь плідний і розмножуйся! Народ, багато народів постане з тебе. Навіть царі вийдуть з твоїх стегон. Землю ж, що її Я був дав Авраамові та Ісаакові, тобі її дам; і твоєму потомству дам Я цю землю." (Бт 35:10-12). Так тоді була відновлена Богом ієрархія.

Серед дванадцяти нащадків Ізраїля – патріярхів дванадцяти колін тодішнього Народу Божого— бездоганним був лише Йосип, лише він єдиний не втратив здатности любити, бо був вільним від влади бісівської. Через любов до братів щирий Йосип "доносив своєму батькові лихі про них (своїх братів) вістки" (Бт 37:2), але брати міркували по-іншому: для того, щоб стати фаворитом Ізраїля. Цю їхню підозру підкріпляв сам наївний хлопець, коли з безпосередністю праведника оповідав їм зміст своїх снів, що зводився до недвозначного віщування його майбутньої першости. Тоді сини Ізраїля пустили у свої душі злий каїнський дух братовбивства, але все ж не наважились власними руками здійснити злочинний намір, гніву їхнього вистачило лише на те, що б продати брата арабським купцям за 20 срібняків. Ініціатором змови був патріярх Юда, що ми вважаємо прообразом христопродавства юдейської ересі.
Але Йосип і в рабстві не відступив від Закону любови до Бога і до ближнього. Він залишався чесним навіть тоді, коли за це йому довелося перетерпіти обмову й ув'язнення. Йосип показав себе дійсно вільною людиною, бо несприятливі обставини не примусили його відцуратися невигідної праведности. Доброчесність Йосип не продавав ні за яку ціну, навіть за ціну дочасного життя. Він відмовився стати таємним зрадником свого пана Потифара, не допустив статевих стосунків з його дружиною, коли та цього вимагала, зловживаючи владою господині. Отже, поведінка Йосипа свідчить про те, що він добре знав: не можна ніяку людину "більше слухати, ніж Бога" (Дії 4:19) навіть тоді, коли непокора людській сваволі загрожує небезпекою тілесного покарання, праведник не боявся "тих, що вбивають тіло, душі ж убити не можуть" (Мт 10:28). За таку непересічну стійкість Господь "вивів з в'язниці душу" (Пс 141:8) незламного Йосипа і поставив його "над усією країною Єгипетською" (Бт 41:41), але й спокусу владою той гідно витримав. Йосип продовжував любити своїх братів-зрадників незалежно від їхніх негідних вчинків, бо щира "любов ніколи не переминає" (1 Кор 13:8), адже любов не є лише позитивною реакцією на вигідні й приємні вчинки інших. Саме тому любов визнається нами за єдине дійсне свідчення свободи, що вільним ми вважаємо тільки того, хто завжди любить: "Бог – любов" (1 Ів 4:8) незалежно від того, як хто Його сприймає. Тому, коли брати зрадженого Йосипа під загрозою голодної смерти потрапили у його владу, праведник не думав про помсту за зраду, а "обціловував усіх своїх братів і плакав їм на шиї" (Бт 45:15). Залишившись праведним навіть за дуже скрутних обставин, Йосип не лише сам спасся, але через нього Богом був урятований увесь тодішній Народ Божий: "Отже ізраїльтяни осілися в Єгипетській країні, в землі Гошен. Вони придбали там посілості, були плідні і множилися вельми." (Бт 47:27).
Перед своїм успінням патріярх Ізраїль поблагословив усіх своїх дванадцятьох синів, "а благословив він їх кожного благословенням, яке кожному личило" (Бт 49:28). Так Господь сформував Свою Вітхозавітню Церкву— тілесний Ізраїль. Цікаво, що після відходу патріярха Якова-Ізраїля, брати Йосипа гадали, що він щойно тепер їм помститься, бо, очевидно, підходили до нього зі своєю міркою. Та Йосип заспокоїв їх: "Ви зло задумали на мене, але Бог обернув це на добре, щоб зробити так, як воно й є сьогодні: спасти життя багатьом людям." (Бт 50:20). Так Бог, як Господь Всемогутній, здійснює святу Свою волю часто не тільки не залежно від її безпосередніх виконавців, але й всупереч їхнім злим намірам.
МОЙСЕЇВ ЗАВІТ
У повноті, у завершеному вигляді Вітхий Завіт Церква отримала на Синаї, а головним діячем з боку Народу Божого при укладанні цієї угоди виступає вождь і пророк Мойсей. Бог по-новому відкривається Мойсеєві: "Я Той, Хто є." (по-слов'янському – Сущий, по-гебрейському – Ягве чи Єгова), – І додав: "Так промовиш до синів Ізраїля: "Я – є" послав мене до вас." (Вих 3: 14). "І говорив Бог до Мойсея словами: "Я – Ягве. Я з'являвся Авраамові, Ісаакові й Яковові як "Бог Всемогутній" (Шадай), з ім'ям же Моїм "Ягве" Я не об'явився їм." (Вих 6:2-3). Спочатку Бог говорить до Мойсея так: "Лиця ж Мого не можна тобі бачити, бо людина не може бачити Мене і жити." Далі Господь сказав: "Ось місце коло Мене, стань на цій скелі; і як проходитиме Моя слава, Я поставлю тебе в щілині скелі й Моєю долонею прикрию тебе, поки не перейду. Потім Я заберу Мою руку, й ти побачиш Мої плечі; лиця ж Мого бачити не можна." (Вих 33:20-23). Але відповідно до пізнішого свідчення виходить, що Бог цілковито відкривається Мойсееві й навіть у Своєму образі: "Ось слухайте Мої слова: Якби хтось із вас та був пророком, Я б, Господь, у видінні об'явився йому, і в сні говорив із ним. Не так слуга Мій Мойсей, а повірник він у всьому Моєму домі. Устами до уст розмовляю Я з ним, і ясно, не загадками, і бачить він образ Господній." (Чис 12:6-8). Однак лише у наші, останні часи св. ап. Іван Богослов напише: "Ніхто й ніколи Бога не бачив. Єдинородний Син, що в Отцевому лоні, – Той об'явив." (Ів 1:18). А св. ап. Павло скаже про Христа, що Він "є образ Божий" (II Кор 4: 4). Цілком зрозуміло, що допитливий розум ставить у такому випадку питання, яке св. Григорій Палама формулює так: "Так що ж, мабуть, є два Боги: Один з Них має лице, яке можуть бачити святі; Другий же – має лице, яке перевищує всяку можливість бачення?" – Але Святий не бариться й з відповіддю: "Геть цей абсурд! – Бо (це треба розуміти у тому сенсі, що) видиме лица Бога є ніщо інше, як Божественна благодать і дія, що являється гідним. А те лице, котре зовсім не підлягає баченню, належно розуміти так, що мається на увазі природа Божа, Яка перевищує будь-який опис і бачення: тому що ніхто, як написано, Бога в лице по Природі і не бачив, і не сповістив." (8) Отже, нам залишається у такому випадку лише погодитись з анонімним автором твору "Ангели і демони", який вважає: "Рівним чином, і той ангел, котрий говорив з Мойсеем на Хориві з палаючого куща (Вих 3:6-7) і вручив йому на горі Синай скрижалі Закону, і котрому звичайно надається ім'я Боже, тому що він діяв за дорученням та з уповноваженням Божим (Вих 3:2); – ангел, котрий удень у вигляді темної, а вночі світлої хмари вів гебреїв по пустелі; ангел, що говорив з Валаамом та погрожував умертвити його ослицю (Чис 22:23), – усі ці, без сумніву, були також добрі ангели." (9) Таким чином, нам передано, що св. прор. Мойсей отримував відомості про волю Божу безпосередньо від небесних сил. Але цікавим є той факт, що, будучи пророком (по-гебрейському – навіїм), Мойсей не був промовцем (по-грецькому – профетес): "Сказав Мойсей Господові: "Змилуйся, Господи! Не проречистий я ні з давна, ні з того часу, як Ти став говорити до раба Твого; таж тяжкомовний я і тугоязикий." (Вих 4:10). Та Бог вказує оптимальний варіянт виходу з цього становища: Він не усуває Мойсея від пророцького служіння, а надає йому "вуста" – рідного брата Аарона, на допомогу: "Хіба нема Аарона, левія, брата твого? Я знаю, що він вміє добре промовляти; та ось він і сам уже йде тобі назустріч, і зрадіє серцем, як побачить тебе. Ти промовлятимеш до нього, вкладатимеш слова в уста його; Я ж буду в устах у тебе і в устах у нього і навчатиму вас, що вам чинити. Він промовлятиме за тебе до народу; він буде тобі устами, а ти будеш йому богом." (Вих 4:14-16). Як бачимо, Аарон був поставлений пророком Мойсея, який був пророком Божим, і це є класичним зразком дії ієрархії, де кожен покликаний зайняти своє місце в організмі, що здійснює Божий план. Коли ж, за умов відсутности Мойсея, Аарон вимушений був займати чільне місце, яке йому за правом не належало, тоді він виявляє свою повну неспроможність утримувати народ Ізраїля у волі Божій: "Спитав Мойсей Арона: "Що тобі заподіяли ці люди, що ти навів на них такий великий гріх?" Відповів Арон: "Нехай не палає гнівом мій пан; ти сам знаєш цих людей, як їх тягне до зла. Сказали вони мені: Зроби нам бога, щоб він ішов поперед нас; бо отой чоловік, Мойсей, що вивів нас із Єгипетської землі, – не знаємо, що з ним сталося. Я відповів їм: У кого є золото, нехай здійме з себе. І вони пооддавали мені, а я вкинув його в огонь і вийшов цей бичок." (Вих 32:21-24). Це є красномовним прикладом того, що без ієрархії ізраїльтяни— чи то тілесні, чи духовні – відразу робляться звичайнісінькими поганцями, ідолопоклонниками.

Але Бог вельми милостивий, Він завжди прощає тим людям, які щиро каються, тому згодом Аарон благополучно стає первосвящеником Народу Божого, священство мало походити виключно з його роду. Висвята на право священнодіяти здійснювалась через Таїнство Помазання – по-грецькому – Хрищення, – як наказав Господь Мойсею: "Потім приведеш Арона й синів його до входу в намет зборів та й пообмиваєш їх водою. І вдягнеш Арона в священні ризи; помажеш його і освятиш його, щоб служив Мені священиком. Приведеш і синів його і повдягаєш їх у хитони. І помажеш їх, як помазав їх батька, щоб були Мені священиками; і нехай буде їм помазання на вічне священство, з покоління до покоління." (Вих 40:12-15). Також було запроваджене служіння для левитів, тобто для синів Левія, тільки вони з усього Народу Божого призначалися для допоміжного служіння при Скинії: "Візьмеш левітів для Мене – Я Господь – замість усіх первенців синів Ізраїля і скотину в левітів замість усіх первістків із скотини синів Ізраїля." (Чис 3:41). "За наказом Господнім через Мойсея, кожен був призначений до своєї служби та до свого обов'язку; а призначені були ті, яких повелів Господь Мойсееві." (Чис 4:49). Так було запроваджене Богом Його священство – службова ланка ланцюга зв'язку з Господом Його Народу – служителі релігії. Отже, Господь (по-гебрейському – Адонай) Бог (по-гебрейському – Елої) Дійсний (по-гебрейському – Ягве чи Єгова, а по-слов'янському – Сущий) через небесну частину Своєї ієрархії зносився спочатку з патріярхами, а потім з вождями, суддями, володарями (по-латинському цезарями, а по-слов'янському – царями) Свого Народу, які отримували цей сан через Таїнство посвяти, головним елементом якого був акт Помазання, тому були ці раби Божі помазаниками (по-грецькому – Христами) Божими. Помазаник мав обовязок провадити Народ Божий і був відповідальним за нього перед Господом. При потребі Бог посилав на допомогу володарям Свого Народу пророків, які також були помазаниками, тобто Христами Божими, і нагадували Його волю дезорієнтованому Ізраїлю. Ось приклад наказу Господа пророкові: "Сину чоловічий! Я поставив тебе на варті дому Ізраїля: як почуєш з Моїх уст якесь слово, то попередиш їх від Мене." (Єзек 5:17). "Отже, й тебе, сину чоловічий, поставив Я вартовим над домом Ізраїля, щоб ти, як почуєш з Моїх уст слово, остеріг їх від Мене." (Єзек 33:7). Пророцьке служіння має своєю метою виправлення шляхів Народу Божого, коли той збочує, воно було і залишається служінням в аварійних обставинах. "Таким чином, – пише А. Хергозерський, – метою пророцького служіння було: 1) підтримання істинної віри і благочестя, загнуздання порока і пробудження розкаяння у тих обставинах, коли недостатні й безсилі були настанови священиків і левитів; і 2) підтримка віри у високе морально-релігійне призначення Юдеїв – бути хранителями істинного Богознання, бути носіями обіцяного насіння або Майбутнього Відкупителя людського роду, бо це призначення часто затьмарювалось у свідомості Народу на тлі зниження благочестя й через важкі цивільні обставини та народні біди." (10)
Отже, ми хочемо акцентувати увагу на тому, що у Святому Письмі чітко проглядаються три канали ієрархічних взаємостосунків Бога зі Своїм Народом у межах Вітхого Завіту, які мали своє специфічне призначення і своїх, конкретно визначених, агентів (у перекладі з латини – діячів). Пророкам належало сповіщати волю Божу Його Народові; вожді, судді або царі повинні були контролювати виконання Народом святої волі Божої; священство від імени й по добрій волі Народу повинно було приносити жертви (по-гебрейському – курба) Богові – дари від Його дарів, що засвідчували поклоніння, покору, тобто благоговійну любов Народу до свого Господа й Бога. "Жертва, що супроводжувалась молитвою, – пише Е. Нюстрем, – сама була неначе "втіленою молитвою". Коли людина хотіла наблизитись до Бога з проханням або подякою, вона відчувала, що їй слід прийти не з порожніми руками. (...) Якби людина не впала у гріх, то все її життя було б безперервною особистою самопожертвою, і все зовнішнє входило б у цю пожертву як частина цілого." (11) Часто виконання цих трьох різнорідних видів богослужіння або двох з них покладалося Господом на одну особу, наприклад, Давид був царем і пророком, а суддя (по-гебрейському – шорег), у значенні правитель, Самуїл був також і священиком, і пророком. Але, як правило, за ці три окремі канали зв'язку Народу зі своїм Богом – релігії – несли відповідальність й окремі особи.

На жаль, далеко не завжди ці посади займалися легітимно, тобто у відповідності до Закону Божого. Так, досить часто траплялися в історії спасіння лжепророки, час від часу поставали узурпатори царського престолу Народу Божого, були намагання, наприклад, Корея, Дафана й Авирона незаконно домагатися "ще й священства" (Чис 16:10). Все це були випадки порушення вітхозавітньої ієрархії, і коли Народ Божий підтримував ці порушення, тоді він потрапляв в облуду, по-грецькому кажучий—у єресь, за що справедливо карався Господом з метою виправлення, наприклад, у Вавилонському полоні.

Але у благословенні часи, коли Народ Божий мав і підтримував щирих ієрархів, усіляко сприяючи процесу богослужіння, тоді він процвітав духовно й політично як середовище воплочення Сина Божого, Месїї-Христа — Спасителя всього творіння Божого з-під влади гріха, тобто від простування облудним шляхом у стані перебування у смерті до смерти остаточної.

Завершенням відділення вітхозавітнього Народу Божого від інших народів землі, тобто обрання його Богом, стала Пасха, коли Ангел смерти від Господа оминув, пройшов мимо, – по-гебрейському – ПЕСАХ,— родини, де помазали з допомогою ісопа кров'ю непорочного жертовного ягняти, – по-слов'янському – агнця,— одвірки своїх домівок у чотирнадцятий день місяця Авива або Нісана 1491 року до Різдва Христового після заходу сонця. Потім ягня належало спожити всією родиною, заїдаючи гіркими травами. Їли те сакральне ягня самі лише обрізані. Якщо приходько, що оселився серед Народу Божого Ізраїля, бажав мати участь у Таїнстві споживання того ягняти, він спершу повинен був прийняти Таїнство обрізання (Вих 12:48). Потім ця свята подія набула ваги вічної постанови для Народу Божого відзначати Песах. У Землі Обіцяній гебреї повинні були заколювати й споживати пасхальне ягня у святилищі (Втор 16:2), а замість помазування його кров'ю одвірок помешкань, священик окроплював нею жертовник (2 Цар 30:16). Усі представники Народу Божого зобов'язані були святкувати Пасху, хто ж не бажав цього робити, той підлягав смертній карі: "Коли ж би хто-небудь, бувши чистий і не в дорозі, занедбав святкувати Пасху, той викорінений буде з-поміж людей своїх, бо не приніс жертву Господеві в призначений час. Людина та нестиме кару за свій гріх." (Чис 9:13).

НОВОЗАВІТНЯ    ІЄРАРХІЯ

Засадничим, на наш погляд, для нас, християн, повинно бути усвідомлення того, що Новий Завіт не протиставляється Вітхому, а становить його продовження і являє собою остаточне довершення Завіту Бога з людством. Новий Завіт є досконалою угодою Творця з творінням. Якщо Старий Завіт мав функцію "вихователя" (Гал 3:24) Народу Божого "аж до Христа" (Гал 3:24), який повинен був готувати людину до життя, то Новий дає життя. Закон Божий не відміняється у Новому Завіті, бо Христос прямо говорить: "Не думайте, що Я прийшов усунути Закон чи Пророків: Я прийшов їх не усунути, а доповнити. Істинно кажу бо вам: Доки перейде небо й земля, ні одна йота, ні одна риска з Закону не перейде, поки все не здійсниться." (Мт 5:17-18). Натомість відкривається сутність Закону, його призначення, а відтак попередньо виплекана форма наповнюється реальним змістом, відміняється суто формальне, часто бездумне виконання приписів. Новий Завіт вимагає від людини свідомої й відповідальної діяльности, що є характерною ознакою вільного стану душі— свободи. Це стає можливим лише з моменту "доповнення" Христом-Месією Закону, тобто з моменту приходу, зниження (по-грецькому κένωσις) Сина Божого до людини для поєднання з нею (по-грецькому θέωσις ). "Задля того Слово Боже зробилось людиною і Син Божий – Сином Людським, – каже св. Іріней Ліонський,— щоб людина, поєднавшись з Сином Божим і отримавши усиновлення, зробилася сином Божим." (1) Ця свята подія відбулася у заздалегідь Богом визначений час, тобто тоді, коли завершився підготовчий, педагогічний період. Час приходу Месії у світ, безумовно, був оптимальним, оскільки Той, Хто його визначив ніколи не помиляється як Всезнаючий. Місцем цієї, найважливішої в історії людства, події була Земля Обіцяна Народові Божому ще за часів патріярха Авраама. Сама ця подія має свою коротку історію тривалістю у тридцять три роки, її можна розділити на чотири періоди: 1) воплочення Сина Божого; 2) пророцько-учительна діяльність Христа; 3) жертвоприношення Христом Себе Самого заради відкуплення людства; 4) започаткування нового Народу Божого – Духовного Ізраїля, Церкви, яку очолив Сам Богочоловік – Бог, Господь і Цар, Який "царюватиме над домом Якова повіки й царюванню його не буде кінця" (Лк 1:33).

ВОПЛОЧЕННЯ
Для приходу у світ Син Божий обирає Собі земну Матір. Нею стала Діва Марія, Яка народилася у побожній родині Якима, нащадка царя Давида, і Ганни, доньки священика Матфана з Вифлеєму, що походив з коліна Левія. "Оскільки ж належало, – сповіщає св. Григорій Палама, – щоб Божа Матір була разом і Дівою, а також з роду Давидового й відповідно до часу, що був призначений для нашого спасіння, і цей час наближався, і потрібно було наперед підготувати Діву, а у той час не знайшлося б нікого, хто був би більшим у доброчинстві, аніж оте бездітне подружжя, ніхто не був шляхетнішим за вдачею й родом серед тих, що походили з роду Давида, тому цим бездітним була віддана перевага перед багатодітними. Адже належало, щоб цілковито доброчинне Дитя носилося у череві від вельми доброчинних батьків, і Пренепорочна походила б від дуже цнотливих, і цнота, що тривала з молитвою й подвигом, отримала плід – стати родителькою Дівства, і те Дівство, Котре нетлінно тілом народило Того, Хто перше всіх часів Божеством народився від дівственного Отця." (2) Отже, Марія була єдиною донькою Своїх батьків і народилася Вона аж через двадцять років подружнього життя Якима й Ганни. "Від них Він (Господь) забажав приготувати по тілу Матір Свою і наперед сповістив про зачаття бездітній та неплідній Ганні і про народження нею Діви.  Так зачата була свята Діва Марія і народжена, за обітницею Божою, хоча й через тілесне поєднання," (3) пише свт. Дмитро Ростовський.  Перед зачаттям Марії, ангел Божий попередив окремо Якима й Ганну про те, що ними буде зачата Донька, "народження Котрої буде радістю для всього світу." (4) "Ім'я ж, говориться, "Діві, Марія", – це ж слово у перекладі означає "Господиня". Виявляє ж це ім'я і гідність Діви, і утвердження Дівства, яке ніколи не буде порушеним, і особливість способу її життя, і в усьому ретельність, і, якщо висловитись одним словом, – всенепорочність. Бо велично (тобто з дійсною величчю) носячи знаменне ім'я Діви, Вона мала повноту володіння чистотою, будучи Дівою і тілом, і душею, і силами душі, і багатіючи всіма тілесними чуттями, що не мали ні найменшого недоліку; і все до такого ступеня цілком і затверджене, і, так би мовити, – як це личить Господині, в усьому неушкоджене на всі часи;  як Вона зачинені Двері скарбниці й запечатана книга, що зберігає від очей Писання; тому й було написано про Неї: "Це є Книга запечатана", і – "будуть Двері зачинені, й ніхто не пройде Ними,"— говорить св. Григорій Палама. (5) Відтак нам відкрито про Марію, що Вона Всенепорочна, тобто ніколи ніяким чином не причетна до пороку й гріха, бо інакше і про Самого Христа ми не могли б сказати за св. ап. Павлом: "... ми не маємо Такого Архиєрея, Який не міг би співчувати нашим недугам: Він же зазнав усього, подібно як ми, крім гріха." (Євр 4:15). Отже, у Новозавітні часи стара Ієрархія терпить докорінні зміни: "Хто ж не знає, — запитує св. Григорій Палама, — що Ця Діва-Мати є і Купиною, і Щипцями, що в Себе Божественний Вогонь неопально прийняла зачаттям, при служінні Архангела, який з'єднав через Неї Відсторонювача гріха світу з людським родом і через невимовне це з'єднання нас цілковито очистив? Отже, Діва-Мати є єдиною начебто границею між тварним і несотвореним (Божественним) єством; і всі, які знають Бога, пізнають і Її — як Місце Невмістимого; і всі, які хвалять Бога, оспівуватимуть і Її після Бога. Вона — Причина і тих, що були перед Нею (благословінь і дарів людському родові) і Предстоятелька теперішніх, і Просителька вічних. Вона — Основа Пророків, Начало Апостолів, Утвердження Мучеників, Фундамент Учителів. Вона — Слава сущих на землі, Радість суших на небі, Прикраса всього творіння." (6) Тому Церква і прославляє Марію: "Чеснішу від Херувимів і незрівнянно славнішу від Серафимів, що без істління Бога-Слово породила, дійсну Богородицю, Тебе величаємо!" Отже, з появою Богочоловіка — Царя Небесного, з'являється і Богородиця — Цариця Небесна, Яка в ієрархії займає місце над усім творінням, у тому числі — і над святими ангелами, оскільки є найближчою Істотою до Бога.
Згідно Святого Передання, у трирічному віці святі богоотці
Яким і Ганна посвятили своє Дитя Богові, як і обіцяли раніше, і
Св. Григорій Палама говорить: "Але оскільки, ось, вони таким
чином отримали те, про що молились, і побачили, що Божа обіцянка, яка була їм дана, дійсно виконана, то й самі, турбуючись про виконання своєї обіцянки Богові, як чесні й разом з тим богоугодні й боголюбиві, тільки но виплекали, приносять у Божий Храм і тамтешньому архиєреєві дійсно свяшенну Богодівчинку, тепер наперед вибрану Богоматір Діву." (7) Архиєрей Захарія увів Пресвяту Марію до Святого Святих Храму, куди Закон дозволяв уходити лише первосвященику раз на рік. Очевидно, Провидіння підказало Захарії, що Ця Дівчинка знаходиться на вищому ступені ієрархії, ніж архиєреї. Марія прожила при Храмі майже дванадцять років. У п'ятнадцятирічному віці, коли тогочасним юдейкам за звичаєм належало виходити заміж, Пресвята Діва повинна була залишити Храм і заручитися з Йосипом, літнім вдівцем і далеким Своїм родичем, який теж походив з роду царя Давида. Вже у домі праведного Йосипа Марія удостоїлась від самого ангела Гавриїла Благовіщення: "Ввійшовши до Неї, ангел сказав Їй: "Радуйся, Благодатна, Господь з Тобою! Благословенна Ти між жінками." (Лк 1: 28). "Не бійсь, Маріє! Ти бо знайшла ласку в Бога. Ось Ти зачнеш у лоні й вродиш Сина й даси Йому ім'я Ісус. Він буде Великий і Сином Всевишнього назветься. І Господь Бог дасть йому престол Давида, Його батька, і Він царюватиме над домом Якова повіки й царюванню Його не буде кінця." А Марія сказала до ангела: "Як же воно станеться, коли Я не знаю мужа?" Ангел, відповідаючи, сказав їй: "Дух Святий зійде на Тебе й сила Всевишнього Тебе отінить; тому й Святе, що народиться, назветься Син Божий. Ось Твоя родичка Єлисавета – вона також у своїй старості зачала сина, і оце шостий місяць тій, що її звуть неплідною; нічого бо немає неможливого в Бога." Тоді Марія сказала: "Ось Я Господня Слугиня: нехай зо мною станеться по твоєму слову!" І ангел відійшов від Неї." (Лк 1:30-38). Як видно, Пресвята Марія вступає у безпосередній контакт з Самим Богом Святим Духом, що ясно свідчить про те, що Вона є Найвищою з усіх творінь не лише земних, але й небесних. Також ми бачимо, що Марія цілком готова до Своєї місії Богородиці, оскільки Вона відразу виявляє найвищий ступінь смирення, не розмірковуючи, як уникнути тих небезпек, котрі загрожували тогочасній юдейській жінці через позашлюбну вагітність, адже Пресвята знала, що Господь її "покриє крилами Своїми" (Пс 90:4). Отже, Марія явно була передуготована Матір Божа, Вона цілком добровільно і навіть з радістю приймає Своє абсолютно унікальне покликання. Смирився й праведний Йосип після того, як "ангел Господній з'явився йому уві сні й мовив: "Йосифе, сину Давида, не бійся узяти Марію, твою жінку, бо Те, що в Ній зачалось, походить від Святого Духа. Вона породить Сина, і ти даси Йому ім'я Ісус, бо Він спасе Народ Свій від гріхів їхніх." А сталося все це, щоб здійснилось Господнє слово, сказане пророком: "Ось, Діва матиме в утробі й породить Сина, і дадуть Йому ім'я Еммануїл, що значить: З нами Бог." Прокинувшись від сну, Йосиф зробив так, як велів йому ангел Господній: прийняв свою жінку; та не спізнав Її, аж поки породила Сина, і він дав Йому ім'я Ісус." (Мт 1:20-25).

Безумовно, Церква вірить, що до самого Свого успіння Марія залишалась Дівою: “Коли єретики й просто хулителі не визнають пріснодівства Богоматері не тій підставі, що Євангелісти згадують про “братів і сестер Ісуса”, то їх заперечує співставлення наступних євангельських даностей. – пише прот. Помазанський.– а) У Євангелістів названі чотири “брата” й згадано про “сестри” Ісуса– не менше трьох, як видно зі слів: “І сестри Його чи не всі між нами?” (Мт 13:56). б) В оповіді про подорож до Єрусалиму дванадцятирічного Підлітка Ісуса, де згадується про “родичів і знайомих”, серед котрих шукали Ісуса, і де говориться також про щорічне ходіння Марії та Йосипа в Єрусалим, не дано приводу думати про наявність інших, молодших дітей у Марії: так протекли перші дванадцять років життя земного Господа. в) Коли, після дванадцяти років від згаданої подорожі, Марія стояла біля Хреста Господнього, Вона була самотня, і була доручена Її Божественним Сином Його учневі Іванові, й “з того часу учень цей узяв Її до себе”. Очевидно, як це розуміли й давні християни, Євангелісти говорять про “зведених” або про двоюрідних братів і сестер Ісуса Христа.” (8) Про це й св. Василь Великий свідчить: “Вона ж, оскільки безсіменно стала матір’ю, перебуває Дівою. Бо перший Адам отримав буття не від сполучення чоловіка й жінки, але утворений із землі; і останній Адам, що оновлює те, що пошкодив перший, прийняв Тіло, яке утворилося у Дівочій утробі, щоб за допомогою плоті бути “у подобі гріха” (Рим 8:3).” (9)
Різдво Христове, як і зачаття, було надприроднім, а тому – безболісним, адже страждання при народженні то є доля грішних земних жінок. Народився Христос “у Вифлеємі Юдейськім за царя Ірода” (Мт 2:1), як і було сповіщено пророком Міхеєм (Міх 5:2), і, уникнувши всіх лихих піступів, прожив у родині, що мешкала у Галилейському Назареті, аж до початку Свого пророцько-вчительского служіння.
ПРОРОЦЬКО-УЧИТЕЛЬСЬКА ДІЯЛЬНІСТЬ ІСУСА ХРИСТА
На відміну від усіх інших пророків Ісус пророкував Самого Себе, не вдаючись до звичайного пророцького вступу: “Так говорить Господь,” – а, натомість, владно вживає формулу: “А Я кажу вам…” Таким чином, Ісус відразу підносить Себе в очах учнів на місце Господа: “… народ не міг надивуватись Його навчанню, бо Він навчав їх як повновладний, а не як книжники їхні.” (Мт 7:29). Уся ж діяльність Ісусова – як учителя й цілителя – свідчила про найважливіше: “Сьогодні збулося це Писання у вухах ваших,” (Лк 4:21) – тобто настали месіянські часи, новий етап історії спасіння, наблизився Новий Завіт – Царство Боже, вчиняється новий духовний Ізраїль, бо прийшов у світ Син Божий, а тому "Сліпі бачать і криві ходять; прокажені очищуються і глухі чують; мертві воскресають і вбогим проповідується Добра Новина. Щасливий, хто через це не спотикнеться. " (Мт 11: 5-6).

Доповнюючи Закон Своїм приходом, Христос започатковує віру, яка "є запорукою того, чого сподіваємось, – доказ речей невидимих. " (Євр 11: 1). Віра, як видно, складається з двох частин: споглядальної (по-грецькому – θεωρία) і діяльної (по-грецькому –πραξις). Ісус спочатку теоретично готує Свій Народ з тих юдеїв, які добровільно звертають на Нього свою увагу, адекватно сприймаючи Його науку й чудеса. Так звана "Нагорна проповідь" Христа зовсім не відміняє постанови Закону, як вважають деякі, а лише доводить їх до цілком логічного завершення, до повної досконалости. Ісус навчає вже не стримувати недоцільні, тобто гріховні бажання, а ставати вільними від них, для чого й належить шукати істину: "Коди ви перебуватимете в Моїм слові, ви дійсно будете учнями Моїми і спізнаєте правду, і правда визволить вас. " (Ів 8:31-32). Таким чином формується зародок майбутнього Духовного Ізраїля – апостольська громада, якій Христос передає вже й практику обожнення на Тайній Вечері: "Беріть, їжте: це Моє Тіло. " (... ) Пийте з чаші всі, бо це Кров Моя (Нового) Завіту, яка за багатьох проливається на відпущення гріхів. " (Мт 26:26-28).
ЖЕРТВОПРИНОШЕННЯ ХРИСТА
Законом були встановлені жертви зовнішні по відношенню до людини. Юдеї, жертвуючи, хоча й мали спільну з Богом трапезу, що й було фактором єднання Господа зі Своїм Народом, але все ж таки це відбувалося за посередництвом жертовних тварин, хліба, вина чи оливи, тобто з допомогою, власне, їхнього майна, частину якого вони повертали Тому, Хто обдарував їх усім. Вітхозавітні жертви повинні були лише засвідчувати Господеві те, що вибраний Ним Народ Його не забув, не відкинув, не зневажив Його милість, та вони таки передбачали певну відстань між Богом і людиною, що вимірювалась, образно кажучи, жертовною істотою чи речовиною. Жертва ж Христова усувала цю відстань, бо Посередником став Сам Син Божий: "Один бо Бог, один також і Посередник між Богом і людьми – Чоловік Христос Ісус, що дав Себе Самого як викуп за всіх: свідоцтво Свого часу, на що я був поставлений проповідником та апостолом, – правду кажу, не обманюю, – учителем поган у вірі й правді," – пише св. ап. Павло (1 Тим 2:5-7). Бог прийняв людське Тіло, щоб принести його у жертву і таким чином з'єднати з Собою тих, хто свідомо це Тіло споживатиме. Саме тому Христос мусив за Своєю власною волею померти, бо інакше жертва не була б принесена, і воскреснути у тому Тілі, щоб люди мали можливість споживати Тіло й Кров Живого Бога, і самі через це оживали. У такий спосіб Христос викупає Свій народ у смерти ціною Самопожертви, мотивуючись любов'ю. Своєю Пречистою Кров'ю Син Божий очищає тих представників роду людського, які добровільно приймають очищувальну жертву, тепер уже не залежно від етнічної приналежности. 

"Питаю, для кого була пролита Кров Бога?

Якщо для лукавого, то – геть! – Кров Христа віддана злодію!

Якщо ж для Бога, то як? Хіба не інший нами володів?

А викуп завжди дається володарю.

Дійсне те, що Він Сам Себе приносить Богові,

Щоб Самому забрати нас у того, хто володів нами

І щоб замість упалого прийнятий був Христос...

Так думаємо. Але поважаємо й образи, " – роздумує на тему відкуплення св. Григорій Богослов, (10)

Отже, ми віримо, що Христос Сам Себе як Досконалого Чоловіка приносить Собі у жертву, як Богові. Він є Тим, Хто приносить жертву, і Тим, Кого приносить у жертву, і Тим, Хто приймає цю жертву: Великим Архиєреєм, Жертовним Агнцем і Всемогутнім Господом Богом. Звідси походить і почитання православними християнами Чесного Хреста як Святого Жертовника: "Мене ж не доведи, Боже, чимсь хвалитися, як тільки Хрестом Господа нашого Ісуса Христа, яким для мене світ розп'ятий, а я – світові; бо ані обрізання, ані необрізання є щось, лише – нове створіння." (Гал 6:14-15).
ЗАПОЧАТКУВАННЯ НОВОГО НАРОДУ БОЖОГО – ЦЕРКВИ
Христос виконав усю роботу по утворенню Народу Божого Нового Завіту, Він передав Своїм братам – майбутнім християнам – теорію і практику життя, але довершив утворення церкви вже після того, як Христос вознісся, Святий Дух, Який дарує нам повне усвідомлення місії Церкви у світі і силу для здійснення цієї місії. Саме Дух Святий або Утішитель, як називав Його Христос, Своїм сходженням на апостольську громаду довершує справу Сина Божого. Це, безумовно, не означає, що до того Святий Дух був бездіяльним, або, що після того Христос перестав діяти: Божественна Тройця нероздільна і завжди діє разом. Через Духа Христос воплотився, через Христа Дух зійшов на Народ Божий, від Отця ж Той народжується, а Той походить, і Усі Троє – Одне. "Хто каже, що єдиний Господь Ісус Христос прославлений Духом у тому сенсі, що користувався через Нього, як начебто чужою силою й від Нього отримав силу перемагати нечистих духів і чинити в людях Божественні знаки, а не вважає Його власним Його Духом, через Котрого Він здійснював чудеса, анафема.

Хто каже, що Первосвященником і Просителем за нас був не Сам Боже Слово, коли став Тілом і подібним до нас Чоловіком, а начебто інший хтось, відмінний від Нього, чоловік, що походить від жінки, або хто каже, що Він приніс Себе у приношення і за Себе Самого, а не лише за нас, бо, не знаючи гріха, Він не мав потреби у приношенні за Себе, анафема.

Хто не сповідає Плоть Господа животворною й такою, що належить власне Самому Слову Бога Отця, але, що належить начебто іншому комусь, відмінному від Нього та з'єднаному з Ним за гідністю, тобто тому, хто набув лише Божественне у собі оселення, і не сповідає Тіло Його животворним, бо воно стало власним Слову, що може все животворити, анафема," – так грізно реагував св. Кирило Олександрійський на несторіянську єресь, що за її допомогою сатана хотів внести сум'яття у христологічну теорію церкви. (11)

Отже, Духовний Ізраїль або Новозавітня Церква має найтіснішу єдність з Богом – обожнення, тому новозавітні часи є "останніми часами" (1 Пет 1:20), оскільки ще тіснішого контакту людини з Богом не передбачається. Попереду нас чекає за св. ап. Петром така перспектива: "Кінець усьому близько." (1 Пет 4:7). Тобто надходить цілком нова дійсність, про яку св. ап. Іван Богослов говорить: "Побачив я небо нове і землю нову; бо перше небо і перша земля минули, і моря вже немає." (Одкр 21:1).

Новозавітній Народ Божий, як ми з'ясували, є Тілом, тобто живим організмом, Головою якого визнаємо Самого Христа: "Ви ж – Христове Тіло, і члени кожний зокрема," (1 Кор 12:27) – запевняє нас св. ап. Павло, Живою Церква є лише тому, що Головою її маємо Христа, Який містить "життя у Собі" (Ів 5:26), отже, за нашою вірою, лише у Церкві Христовій відбувається у наші часи життя, а поза Церквою – "влада смерти, тобто диявола" (Євр 2:14).

Життя ж земної Церкви підтримується тим, що її члени – християни – огодовуються Тілом і Кров'ю Христовими, заради чого, власне, Він і приніс Себе у жертву, попердньо заповідавши: "Хто Тіло Моє їсть і Кров мою п'є, той живе життям вічним, і Я воскрешу його останнього дня. Бо Тіло Моє – їжа правдива, і Кров Моя – правдивий напій. Хто споживає Моє Тіло і Кров Мою п'є, той у Мені перебуває, а Я – в ньому. Як Мене Отець Живий послав, і Я Отцем живу, так і той, хто споживає Мене, житиме Мною." (Ів 6:54-57). Як бачимо, Христос цілком ясно, прозоро й однозначно передає нам умови, за яких можливе життя. Але Євхаристія – це не механізм обожнення і не магічне дійство, Бог ніколи не відбирає Своїх дарувань, тому й Таїнство Причастя до Тіла Христового для людини, яку Господь обдарував свободою, тільки тоді буде животворним, коли приступати до нього свідомо, з "вірою, надією, любов'ю" (1 Кор 13:13). Віра ж повинна бути діяльною, практичною, оскільки, "коли дія не має, мертва сама в собі" (Як 2:І7). Отже, християнство не повинно бути самим лише спогляданням, теорією, богослов'ям, необхідно практикувати певний спосіб життя, постійно готуючись до регулярного Причастя Тіла й Крови Сина Божого. Та це зовсім не означає, що непотрібною можна вважати ґрунтовну теоретичну підготовку всіх членів Церкви. Всі християни зобов'язані бути постійними й сумлінними учнями Христа, щоб свідомо практикувати православ'я, а не сліпо виконувати обрядові приписи й вимоги духовенства. Саме тому Господь заповідає: "Ви ж не давайте себе звати: учителю, – один бо ваш Учитель, ви ж усі брати." (Мт 23:8). Наука ж Христова є "доказом речей невидимих" (Євр 11:1), тобто вона містить достовірні відомості, посильні для людського розуму доведення господства Божого, цілком логічне, раціональне обгрунтування догматів та канонів Церкви, бо інакше, це вже не буде Христовим ученням, а лише намаганням підмінити його якимось волхвуванням, обскурантизмом, езотеричною белібердою, що, на жаль, часто трапляється у церковній практиці. Правдиве ж засвоєння Христової науки вселяє в душу тверду надію, яка відсікає всілякі сумніви у вигляді версій, мріяння, "бо хто вагається, той подібний до морської хвилі, що її здіймає і коливає на всі боки вітер. Така людина нехай собі не уявляє, що прийме щось від Господа; — людина з подвійною душею, непостійна у всіх своїх дорогах. " (Як 1: 7-8).

Та заповідь любови є, безумовно, домінуючим мотивом новозавітньої побожности, адже до неї єдиної зводить Христос усе попереднє: "Люби Господа, Бога твого, всім твоїм серцем, усією твоєю душею і всією думкою твоєю: це найбільша і найперша заповідь. А друга подібна до неї: Люби ближнього твого, як себе самого. На ці дві заповіді ввесь Закон і Пророки спираються. " (Мт 22:37-40). Любити — значить всією своєю істотою прагнути якнайтіснішого поєднання з об'єктом своєї любови, але повного злиття ніколи не буде, ніколи не припиниться особисте існування, саме тому: "Любов ніколи не переминає." (1 Кор 13:8). У Новозавітній Церкві людина отримує максимально тісне єднання з Божеством завдяки жертві Христа, кордони Народу Божого поширюються на ввесь всесвіт, етнічна ознака богообраности відміняється Божою заповіддю: "Ідіть, отже, І зробіть учнями всі народи: христячи їх в ім'я Отця і Сина, і Святого Духа; навчаючи їх берегти все, що Я вам заповідав. Отож Я з вами по всі дні аж до кінця віку. " (Мт 28:19-20). Як видно, тілесний Ізраїль, етнічний єврейський народ, за велінням Господа, переростає у наші, останні часи в духовний Ізраїль – Народ віруючих людей з усіх етносів планети, у Вселенську Церкву. Сучасний Народ Божий — це вже не юдеї, тобто не представники коліна патріярха Юди, а християни — брати й сестри Христа Господа, члени Його Тіла. Ісус "зробив нас царством священиків Богові й Отцеві Своєму" (Одкр 1:6), тепер усі представники Народу Божого є помазаниками, христами. Тому, щонайменше, дивним видається звичай деяких народів, по-перше, називати себе суціль "православними" або "католицькими", що, мабуть, означає поголовну звичаєву оцерковленість населення, а не добровільний прихід до Христа, а, по-друге титулувати своїх політичних провідників "помазаниками Божими", якначебто вони отримують якусь "збільшену дозу" Таїнства Миропомазання і робляться "суперхристиянами". Життя у Церкві передбачає свободу її членів, без якої неможлива любов, тому не може бути, на нашу думку, "православних", "католицьких", "лютеранських" націй, а церковно-етнічне мислення видається рудиментом середньовіччя, намаганням опоганити у значенні оязичнити Церкву, що є марними намаганнями, оскільки Христос обіцяв, що "пекельні ворота її не подолають" (Мт 16:18). У Церкві долається етнічне протистояння, міжнаціональна ворожнеча, чому й постає заповідь: "Любіть ворогів ваших." ( Лк 6:27). Справа у тому, що Христос звертається до юдеїв, які звикли відчувати свою окремішність і ворожість довколишнього поганського світу. З часом нелюбов до нечестя перейшла у ненависть до нечестивих і, врешті, трансформувалася в елементарну ксенофобію – у зневагу до всіх неюдеїв – до гоїв. Уже не стільки враховувалось ставлення тієї чи іншої особи до Бога Ягве, скільки вийшла на перший план етнічна приналежність, і саме за цією ознакою все людство починає ділитися на ближніх (юдеїв) і ворогів (гоїв). Але Христос навчає, що інколи навіть найревніший юдей – священик чи левит – може поводитись як ворог, байдуже кинувши напризволяще одноплеменника, який потрапив у біду, а єретик-самарянин може стати ближнім, виявивши милість до чужинця (Лк 10). У Новому Завіті постає нове – духовна спорідненість, братство у Христі, тому етнічна приналежність втрачає значення передумови любови: "Тим то немає грека, ні юдея, ні обрізання, ні необрізання, ні варвара, ні скита, ні невольника, ні вільного, а все й у всьому – Христос." (Кол 3:11). Саме оце вчення св. ап. Павла ми вважаємо догматичною основою принципу помісности й автокефальности національних церков як частин єдиної Святої Соборної Апостольської Церкви Христової. Канонічна підстава цього принципу міститься у "Правилах Святих Апостолів", канон № 34: "Єпископам будь-якого народу належить знати першого серед них і визнавати його як голову, і нічого не робити, що було б понад їхню владу, без його вказівок; а кожний має робити тільки те, що стосується його єпархії та тих місцевостей, що належать до неї." (12) Тому нічого робити Грузинській церкві на території Румунії, якщо, звісно, там компактно не проживають грузини у якійсь місцевості; нічого робити Сербській церкві у Фінляндії, а Російській – в Україні. Адже присутність іноземної церкви, а тим паче її домінування на землі якогось з народів може бути виправдане лише у тому випадку, якщо визнати, що є таки різниця між скитом, греком і юдеєм: діяльність іншоплеменної юрисдикції виявляє неповноцінність корінного етносу, який, відтак, потребує опіки "кращих" людей, таких собі "оберменш", — це зовсім не християнське мислення, про яку вже тут любов можна говорити, коли хтось з кимось не бажає спілкуватися доти, доки той не відмовиться від свого кореня і не погодиться уподібнюватись приходьку? Та й гріх це великий – мінятися на догоду комусь, переймаючи чужу мову й звичаї, людина бо потребує духовної зміни, а не соціальної чи етнічної: "Хай кожен, брати, перед Богом лишиться у стані, в якому був покликаний. " – заповідає св. ап. Павло (1 Кор 7:24).

Але не про саму лише любов ідеться у Новому Завіті, християнин не має ніякого права ігнорувати й таку заповідь: "Не любіть світу, ні того, що у світі. Коли хтось любить світ, в тому немає любови Отця; бо все, що у світі, – пожадливість тіла, пожадливість очей і гординя життя, – не від Отця, а від світу. А світ проминає, і його пожадливість; той же, хто чинить волю Божу, перебуває повіки." (1 Ів 2:15-17). Та й стосовно конкретних осіб певного гатунку церква має заповідь св. ап. Павла: "А написав я вам, щоб ви не мали зносин з тим, що, називаючи себе братом, є розпусник чи зажерливий, чи ідолопоклонник, чи злоріка, чи п'яниця, чи грабіжник; з таким – навіть не їсти! Чого б я мав тих, що осторонь, судити? Хіба ж ви самі не судите тих, що з нами? Тих же, що осторонь, Бог буде судити. Виключіть злого з-поміж себе!" (1 Кор 5:11-13). Отже, маємо тверду заповідь Першоверховного Апостола не єднатися, тобто не мати любови з впертими, затятими грішниками – з людьми, що не бажають засудити гріх як зло, розкаятись і не стають на шлях життя, який показав Христос. Таким чином, заповідь любити Бога й ближнього урівноважена у Новому Завіті заповіддю не любити гріх як невірний світогляд і його наслідки – недоцільні, безглузді, злі вчинки. Самого грішника, безумовно, не можна засуджувати – висловлювати щодо нього свій остаточний присуд, але його стан повинен бути засуджений християнином як перебування у смерті. Насамперед належить зненавидіти цей стан кожному християнину в собі самому, а потім і у своєму ближньому, бо без праведної ненависти неможливо успішно вести війну: "Нам бо треба боротися не проти тіла й крови, а проти начал, проти властей, проти правителів цього світу темряви, проти духів злоби в піднебесних просторах." (Еф 6:12). Тому нам видається не зовсім зрозумілою позиція Західної частини – Католицької церкви після Другого Ватиканського Собору, згідно якої Церкві належить бути лише "прочанкою" у світі, а не військом Христовим. Така настанова, на наш погляд, суперечить еклезіології св. ап. Павла.

Отже, Церква є живим організмом – Тілом Христовим, але процес її становлення св. ап. Петро описує також як поступове домобудівництво: "Якщо ви скуштували, Який Господь Добрий. Приступіть до Нього, Каменя Живого, людьми відкинутого, а Богом вибраного, дорогого. А й самі віддайтеся, мов живе каміння, щоб з нього збудувати духовний дім, на святе священство, щоб приносити духовні жертви, приємні Богові, через Ісуса Христа. Бо в Письмі стоїть: "Ось Я кладу в Сіоні Камінь наріжний, вибраний, дорогоцінній. Хто вірує в Нього, не осоромиться." (1 Пет 2:3-6). На чолі цього "святого священства" стоїть Первосвященик Христос, Син Божий за природою, тобто Єдинородний, що приніс Богові досконалу і остаточну жертву задля освячення всього людства. Правдиву, щиру, автентичну до Божого задуму організацію повноти всієї церкви – від її Голови – Христа до рядового мирянина – ми і називаємо ієрархією у широкому розумінні цього терміну, бо вона утвердилась і тримається на принципі священноначальности – пріоритету священного. Постійна зосередженість довкола священнодійства вимагає від християнського середовища послуху й покори за принципом: "Тим часом і сумніву не може бути, що нижчий благословляється вищим." (Євр 7:7) – по заповіді св. ап. Павла, "бо Бог є Бог не безладу, а миру." (1 Кор 14:33). Тому у конституції (будові) Церкви кожен член повинен займати своє місце, виконуючи свою місію сумлінно і з радістю, відповідно до своєї харизми: "Ви ж – Христове Тіло, і члени кожний зокрема. І деяких поставив Бог у Церкві: по-перше – апостолів, по-друге – пророків, по-третє – учителів, потім – дари чудес, потім дари зціляти, допомогати, управляти й говорити різними мовами. Чи ж усі апостоли? Чи ж усі пророки? Чи ж усі учителі? Чи ж усі чудотворці? Чи ж усі мають дар ізціляти? Чи ж усі мовами говорять? Чи ж усі тлумачать? Дбайте пильно про ліпші дари. " (1 Кор 12:27-31). У відповідності до дарів сформоване й новозавітне священство: єпископи, пресвітери і диякони. Уряд передається у Церкві так: "... через накладання апостольських рук дається Дух" (Дії 8:18), або: "... через пророцтво з накладанням рук збору пресвітерів" (1 Тим 4:14). Вважається, що у ранні часи Церкви була досить розмита межа між урядами єпископів і пресвітерів. Новозавітне священство повинне організувати забезпечення постійної відправи  Євхаристії та навчання вірних: "Вони (перші християни) постійно перебували в апостольській науці та спільності, на ламанні хліба й молитвах." (Дії 2:42). До священства ставляться певні вимоги, виконання яких свідчитиме про наявність харизми керівництва у того чи іншого члена Тіла Христового: "Треба, отже, щоб єпископ був бездоганним, однієї лише жінки чоловіком, тверезим, розважливим, чесним, гостинним, здібним навчати, не п'яницею, не розбишакою, а сумирним, не сварливим; не грошолюбом; щоб власним домом добре правив та щоб дітей тримав у послусі з усякою повагою, – бо хто не знає рядити власним домом, то як він буде дбати про Церкву Божу? – не новонавернений, щоб, розгордівши, не потрапив під дияволів осуд. Треба також, щоб він мав гарне свідчення і від тих, що зовні, щоб не опинитися у ганьбі та у диявольських тенетах. Диякони – так само треба, щоб були поважні, не двоязичні, вина багато щоб не вживали, не були віддані брудному зискові; щоб тайну віри берегли в чистім сумлінні. Але й таких спочатку слід поставити на пробу, а потім нехай служать, якщо будуть бездоганні." (1 Тим 3:2-10). Отже, церковне керівництво, що виконує наглядацьку функцію", – єпископство зобов'язане підтримувати ієрархічний порядок у Церкві, але не силою виключно адміністративного тиску, а переважно, силою любови.
ЕСХАТОЛОГІЯ

Святе Письмо у належній мірі відкриває нам життя майбутнього віку. Св. ап. Павло пише: "Бо заплата за гріх – смерть, а дар ласки Божої – життя вічне в Христі Ісусі, Господі нашім." (Рим 6:23). Тут, як ми розуміємо, йдеться про так звану "смерть першу", тобто – про існування у цьому ще світі, але у безбожному стані, коли людина простує не по тому шляху, що був указаний Господом, а там, де "розлога та дорога, що веде у погибель, і багато хто нею ходять" (Мт 7:13). Якщо ж людина у стані "першої смерти" переходить в успіння, то вона підлягає Суду: "Потім бачив я престол великий білий і Того, Хто сидить на ньому, що від обличчя Його втекли земля й небо, і не знайшлося місця їм. Бачив я і мертвих, великих і малих, що стояли перед престолом, і книги порозкривано; і інша книга розкрита, що є книга життя; і суджені були мертві – з написаного в книгах, по ділах своїх. Море віддало мертвих, що в ньому, і смерть і ад віддали мертвих, що в них, і суджено кожного по ділах його. І смерть і ад повергжено в озеро вогню. Це є смерть друга, – озеро вогню. А якщо кого не знайдено в книзі життя записаного, вкинуто в озеро вогню." (Одкр 20:11-15). Про того ж, хто покаявся, "вродився від води й Духа" (Ів 3:5) і "споживав Тіло і Кров" (Ів 6:56) Христа, Він говорить, що "живе життям вічним, і на Суд не приходить, бо від смерти перейшов у життя" (Ів 5:24).

Існує думка, відповідно до якої: "У майбутньому віці зникне ієрархічний устрій світобудови, за правилами якого Божественні одкровення передаються від Бога вищим чинам ангелів й за їхнім посередництвом – нижчим чинам і людині. "... У майбутньому віці буде відмінений такий порядок, тому що не один від одного буде отримувати тоді об'явлення слави Божої, до прославлення й веселощів душі своєї, але кожному, за мірою сил його, буде дане від Господа безпосередньо те, що належить йому за мірою подвигів його і за гідністю; і не від іншого, як тут, приймає він дар. Бо там немає ні того, хто вчить, ні того, хто вчиться, ні того, хто має потребу у доповненні недоліку його іншим. Там один Давач, Який безпосередньо дарує тим, хто здатний прийняти, і від Нього приймають ті, хто надбав, небесні веселощі. Там припиняться чини тих, хто вчать, і тих, хто вчиться, і швидкість бажання кожного буде линути до Єдиного, " – вважає св. Ісак Сирин. (1) Та й св. ап. Павло навчає: "Як же все Йому буде підкорене, тоді й Сам Син підкориться Тому, що Йому підкорив усе, щоб Бог був усім в усьому." (1 Кор 15:28). Як бачимо, у майбутньому віці припиниться жертва Христа, бо не буде вже потреби у Таїнстві Причастя до Його Тіла – Церкви через споживання Його Тіла й Крови, адже Бог уже буде "усім в усьому". Саме у цьому сенсі "Син підкориться" Отцеві: Він завершить Свою місію спасіння людства. Це зовсім не означає, що припиниться богослужіння, навпаки, – припиниться все, окрім богослужіння; зникне начальність свяшенного, бо все буде священним. Майбутній вік – це доба рівности, але не однаковости: "Є тіла небесні і тіла земні, й інакший блиск небесних, інакший же блиск земних. Інакший блиск сонця, інакший блиск місяця, інакший блиск зір, ба навіть зоря від зорі різниться блиском." (1 Кор 15: 40-41). Тоді, безумовно, всі безпосередньо матимуть участь у небесній Літургії, але все ж таки – кожний на своєму місці: "Навкруг престола – двадцять чотири престоли, і на престолах – двадцять чотири старші, сиділи, одягнені в одежі білі, І на головах їхніх вінці золоті. Від престола виходять блискавиці й голоси і громи; сім світочів огненних палають перед престолом, які є сім духів Божих. Перед престолом наче море скляне, подібне до кришталю, а в середині престола і навколо нього чотири істоти, повні очей напереді й ззаду. Істота перша подібна до лева, друга істота подібна до тельця, третя істота мала обличчя, як у людини, а четверта істота подібна до орла, летючого. Чотири ті істоти мають кожна собі по шість крил; навколо і в середині повно очей, і покою не мають ні вдень, ні вночі, промовляючи: "Свят, Свят, Свят Господь Бог Вседержитель, Хто був і Хто є і Хто приходить." (Одкр 4:4-8). "Потім я бачив, і чув голос ангелів багатьох навколо престола й істот і старших; і було число їх – множини множин і тисячі тисяч, що казали голосом гучним: "Достойний Агнець заколений прийняти силу і багатство і мудрість і кріпкість і честь і славу і благословення. "І всяке створіння, – на небі й на землі і під землею, і на морі, і все, що в них, – чув я, казало: "Тому, Хто сидить на престолі, і Агнцеві – благословення і честь і слава і влада на віки вічні." І чотири істоти говорили: Амінь. І старші впали і поклонились." (Одкр 5:11-14). "Після цього я бачив чотирьох ангелів, що стояли на чотирьох кутах землі, щоб не віяв вітер на землю, ні на море, ні на яке дерево. Я бачив іншого ангела, що підіймався від схід сонця, маючи печать Бога Живого.

Він скрикнув голосом великим до чотирьох ангелів, що дано їм шкодити землі й морю, кажучи: "Не шкодьте землі, ні морю, ні деревам, поки не опечатаєм слуг Бога нашого на чолах їх." І чув я число попечатаних, сто сорок чотири тисячі попечатані з усіх колін синів Ізраїля." (Одкр 7:1-4). "Після цього я глянув, і от – натовп численний, перелічити який ніхто не міг, – від усякого народу і племен, і людностей, і язиків, стояли перед престолом і перед Агнцем, одягнені в білі одежі, і пальмові віті в руках їхніх; і викликували гучним голосом: "Спасіння Богу нашому, що сидить на престолі, і Агнцеві!" (Одкр 7:9-10). "Це ті, що прийшли від горя великого, і обмили одежі свої, і вибілили їх у крові Агнця. Тому вони перебувають перед престолом Бога І служать Йому день і ніч у храмі Його; і Той, Хто сидить на престолі, поселиться над ними. Ні голоду, ні спраги не матимуть уже більше, не палитиме їх сонне, ні жадна спека, бо Агнець, що на середині престола, пастиме їх і водитиме їх на живі джерела вод, і витре Бог усяку сльозу з очей їхніх." (Одкр 7:14-17). Богослужбові Функції, як видно, тих, що житимуть у небесному Єрусалимі, не є однаковими, але всі там у повноті матимуть безпосередню участь у славі Божій, усім Бог уділить повноту блаженства від досконалости Своєї, як і обіцяє нам Син Божий: "Хай не тривожиться серце ваше! Віруйте в Бога, віруйте й у Мене. В домі Отця Мого багато жител. Коли б не так, то Я сказав би вам; іду бо напоготовити вам місце. І коли відійду і вам місце споготую, то повернуся і вас до Себе візьму, щоб і ви були там, де Я. Куди ж Я йду – ви знаєте путь." (Ів 14:1-4).
РЕЗЮМЕ

Якось нам на очі трапилась думка одного з європейських мислителів ХХ століття, яка вражала своєю простотою і, здавалось би, очевидною актуальністю для кожного. Думка ця така: "Покликання кожної людської істоти полягає у тому, щоб, виробивши власний вдумливий світогляд, стати дійсною особистістю," – і належить вона Альберту Швейцеру. (1) На наш погляд, пан Швейцер пропонує нам дуже вдале визначення того поняття, яке має назву "освіта". Значення цього поняття було перекручене світом "пожадливости тіла, пожадливости очей і гордині життєвої" (1 Ів 2:16), як перекрученим стає все, що походить від цього світу. Від самого дитинства люди нашого покоління піддавалися дресируванню, яким досить завзято займалася радянська школа. Багато хто з нас мав стійкий сумнів у тому, що цей процес ставив перед нами дійсно виправдану мету. Не можемо не погодитись з тим, що ми дійсно мали справу з навчанням, але назвати оте навчання освітою – це значить, на наш знов-таки погляд, погодитись з вище згаданими світськими перекрученнями. Освіта повинна була б робити реальність прозорішою, зрозумілішою, а поведінку людини доцільною, вносячи таким чином спокій у душі через підвищення рівня духовности. Маємо на увазі не спокій забезпеченого існування і не спокій нервової системи, а спокій совісти. Але радянський вишкіл не ставив перед собою таких фантастичних завдань, бо ним готувалися всього лише гвинтики гігантського механізму – "боввана" на глиняних ногах (Дан 2:33). Ті гвинтики мали назви інженерів, лікарів, слюсарів, токарів, колгоспників, міліціонерів... але все це – потім, бо насамперед вони були солдатами, що воювали з усім іншим людством на боці російської національно-імперської ідеї, яка у часи нашої молодости рядилася у тогу червоної маячні про "равенство и братство трудящихся всей земли", за яке й належало боротися з міжнародним імперіалізмом і капіталістичним рабством. Підготовкою отих живих гвинтиків займалася величезна армія так званих "освітян", що у більшості складалася з жінок досить пересічного інтелектуального рівня, але доволі старанних. У дореволюційні часи, за якими деякі ностальгують, наші справи були ще гіршими, бо ота пресловута російська ідея рядилася тоді у ризи Православ'я візантійського гатунку, профануючи у такий спосіб Ортодоксальне християнство. Наші діди й прадіди дійсно з раннього дитинства зубрили Закон Божий по церковно-приходських школах Імперії, але це аж ніяк не завадило їм настільки ненавидіти один одного, щоб при нагоді знишити десятки мільйонів свого ж таки брата. Не кажемо вже про розгром Церкви, вчинений на території червоної "імперії зла" вчорашніми підданими "православного царства". Заковика ж у тому, що християнство – це правдива релігія, яка не можлива без свободи. Отже, щоб навчити Православ'ю, треба спочатку навчити свободі, християнство не зазубриш ні у церковно-приходській школі, ні навіть у семінарії, що наочно продемонстрував приклад біографії Джугашвілі-Сталіна. Свободу ж в Росії завжди ненавиділи 99% її населення, рахуючи від самого кремлівського тирана і аж до останнього острожного в'язня. Причому ненависть ця спрямована як проти своєї свободи, так і проти свободи усіх інших. Тому російську систему навчання, а вона, на жаль, панувала й панує також і в Україні, ще у минулому столітті один учитель гімназії на прізвище Розанов дуже влучно назвав "сумерками просвещения".

Та ось – хвала Богові – упали і московська самодіяльна "Візантія", і чавуннолобий СРСР, Господь у черговий раз дає нам, українцям, можливість здобути свободу. Для того ж, щоб бути вільними, треба "спізнати правду" (Ів 8:32), адже іншого шляху Бог не заповідав, а, значить, його немає. Пошуки ж правди неможливі без дійсної освіти, маємо на увазі – без осяяння Божественним світлом. Наш понівечений народ, як відомо, не кинувся лавами до Церкви Христової, "вибраних" виявилось настільки "мало" (Лк 14:24), що вони аж ніяк не спроможні поки що витягти все наше суспільство з безодні несвідомости й облуди, недарма, видно, Господь обіцяв карати "беззаконня батьків на дітях до третього й четвертого покоління" (Вих 20:5). Але ще прикрішим нам видається той факт, що більшість так званих "церковних людей" нашого народу сприймають Православ'я в якості свого народного вірування, своєї прабатьківської обрядової традиції – не більше. Такі люди не шукають у Церкві спасіння, а лише віддають данину напівзабутому звичаю пращурів, вони якщо і вчаться, то обрядовости, що аж ніяк не можна назвати освітою. Нам здається, що краще тоді вже бути комуністом, аніж таким "православним". Але – слава Богу! – знайшлися серед українців і такі люди, які серед духовної руїни посткомунізму у тіні смертній започатковують осередки справжньої освіти, збираючи у Церкву Христову тих, хто свідомо відгукнувся на поклик Господа стати "світлом світу" (Мт 5:14), щоби працювати для Бога, збираючи у Тілі Христовім братів і сестер наших по крові і виводячи їх таким чином з безодні гріха. Великою перешкодою у справі спасіння є хвороба гордині, коли людина не вважає себе не те що мертвою через свій гріх, а навіть хворою, бо тоді й не потрібен Спаситель, Який сказав: "Здорові не потребують лікаря, лише хворі." (Мт 9:12). Людина, яка вважає себе здоровою чи то пак – нормальною, не буде каятись, а, відтак, не зміниться, бо буде винити у своїх бідах лише обставини й ворогів, тільки не саму себе. Для такої людини стає неможливим найменший поступ до свободи, вона робиться нездатною на подвиг. Часто священикам доводиться чути на сповіді приблизно таке: "Не знаю у чому й каятись... я, наче, нічого поганого не роблю: не вбиваю, не краду, не п'ю, не гуляю, нікого не кривджу, а лише мене усі кривдять, особливо теперішня держава..." Навіть якщо забути про те, що всі ми довгі роки були гвинтиками механізму, який тільки тим і займався, що вбивав, грабував, розбещував ілюзією спокою несвободи, що виявлялося у нічим не виправданій впевненності у завтрішньому дні, то й у цьому випадку вирішальним є те, що індивідуальне існування більшости було і є гріхом, бо воно цілковито безбожне. Гріх – це не моральна категорія: ось що повинно стати першим відкриттям людини у галузі освіти. Адже мораль – це всього лише система уподобань, яка толерується тим чи іншим видом і станом суспільства, тією чи іншою так званою суспільною формацією. Те, що вважалося нормальним, а, значить, подобалося багатьом в античну добу, наприклад, гомосексуалізм, стає страшним злочином в епоху середньовіччя, за який безжалісно спалювали на вогнищах; але у наші часи це збочення знову знаходить поблажливе до себе ставлення у середовищі цивілізованих народів. Є навіть такі "християнські конфесії", які "освячують" "шлюби" гомосексуальних пар. Тепер злочинцями вважатимуться ті люди, які надумають, скажімо, розгромити місце зібрання гомосексуалістів, а не самі ці бідолаги. Отже, мораль, як бачимо, категорія відносна. Та й Сам Христос казав колись пихатим Фарисеям: "Істино кажу вам, що митарі й блудниці вас випереджують у Царстві Божім." (Мт 21:31). Але ми віримо, що Бог – Істота безвідносна, що Він ні з ким і ні з чим незрівнянний, незбагненний для творіння, а до того ж завжди однаковий – Добрий і ніколи не міняється. Тому й ставлення до Господа не може бути категорією відносною, залежною від тих чи інших уподобань того чи іншого суспільства. Отже, ми дійшли висновку, що праведність і, супротивний їй, гріх є категоріями незалежними від зовнішніх обставин, якщо, звісно, людина має можливість узнати волю Божу. Праведність і гріх – це найменування світогляду людини або ж духа, себто ангела чи біса. Злочин й аморальність є не самим гріхом, а лише наслідками гріха як невірного, непобожного світогляду. Праведник не буде гомосексуалістом незалежного від уподобань суспільства, бо Господь саме до нього, а не до когось іншого каже: "З чоловіком не сходитимешся, як сходишся з жінкою: це гидота." (Лев 18:22). Але у праведність не можна загнати насильно, бути побожним не заставиш, тому не варто у світі переслідувати людину за гріх як такий, як і св. ап. Павло вчить: "Тих же, що осторонь, Бог буде судити." (1 Кор 5:13). Достатньо було б того, щоб у світі не переслідували за те, що людина шукає й виконує волю Божу, бо тоді кожна особа матиме можливість стати особистістю, тобто виробити свій світогляд, варіянтів якого існує лише два: праведність і гріх – бути з Христом або проти Нього. Враховуючи все вищесказане, ми вважаємо, що християнам належить бути послідовними прибічниками ліберального типу суспільного устрою, оскільки тільки лібералізм визнає за людиною право вибору, яке є передумовою свободи. Стати ж вільним можливо, лише пізнавши Істину, яка і є Богом. Але не зможе людина шукати правду, себто Бога, якщо спочатку не полюбить Його, примусити ж любити не можна. Ось і виходить коло – символ повноти: правда–свобода–любов. Та все це разом є любов'ю. Починає людина шукати Бога з доброї волі і це – початок любови; пізнає вона Його через посилення чи розігрівання любовні входження до складу Народу Божого; знаходить Його як правду, що дає свободу любити. Адже іншого застосування свободі і немає, більше вона ні на що не годиться, бо для ненависти й злочину потрібна лише сваволя, тобто егоцентризмі ненависть до Законодавця. Але якщо у світі християни повинні відстоювати ліберальний суспільний устрій і не ратувати за введення цензури чи інших проявів поліційного режиму навіть тоді, коли їм щось цілком справедливо не подобається, – бо християнам у світі майже все не повинне подобатись, – то у Церкві, тобто в організмі Тіла Христового, у війську Христовім, у ланцюгові ієрархії, по якому проходять випромінювання Божественного світла не може бути й мови ні про яке самовизначення. Отут людина вже не вибирає, бо має свободу, що передбачає вже здійснений вибір. Тому в Церкві панує певний суворий порядок богослужіння, себто побожного життя для кожного члена Христового Тіла. Всі мають своє конкретне місце, свою конкретну функцію, на яку кожен отримує благословення — дозвіл від того, хто зараз ближче знаходиться до Архиєрея Владики Христа, Джерела всякої влади. Нам відомо, що у випадку, коли який-небудь орган людського фізичного організму з якихось причин починає поводитись свавільно й недоцільно розростається, то це призводить до загибелі всього організму від так званого раку. З Церквою подібного ніколи не станеться, бо Сам Господь обіцяв, що "пекельні ворота її не подолають" (Мт 16:18), але ті члени Церкви, які перероджуються через сваволю у своєрідну ракову пухлину на Христовому Тілі, повинні відсікатися: "Виключіть злого з-поміж себе!" – наказує св. ап. Павло (1 Кор 5:13). Народ Божий повинен неухильно дотримуватись у своєму середовищі принципу священноначальности – ієрархії, що для щирих християн зовсім не може бути обтяжливим, бо любов до Бога й ближнього спонукає їх добровільно догоджати тим, хто відповідальніший у спільній справі богослужіння. Інша справа, коли вищі чини Народу "царства священиків Богові" (Одкр 1:6) відхиляються від служіння Цареві царів задля догоджання "князеві світу цього", тоді підлеглі ланки ієрархічного ланцюга не мають ні обов'язку, ні права коритися таким ієрархам, але треба їм шукати дійсних слуг Христових, щоб під їхнім началом отримувати освіту через осяяння нетварним Божественним світлом. Відповідальність за вибір лежить на кожному з нас індивідуально. "Брати, не будьте дітьми розумом! – Закликає св. ап. Павло. – Щодо зла, будьте дітьми, а щодо розуму, то будьте зрілі." (1 Кор 14:20). Та й Сам Христос заповідав нам: "Будьте, отже, мудрі, як змії, і прості, як голубки." (Мт 10:16). На жаль, дуже часто в історії Церкви вищі ієрархи починали служити земній владі чи то через страх за свою особисту долю, чи через те, що самі ставали звичайними світськими політиками й державними чиновниками. Але ніколи Господь не допустить того, щоб на всій землі не залишилось щирих спадкоємців святих апостолів — архиєреїв Церкви Христової, оскільки без їхнього служіння неможливим стає для Народу Божого обожнення й освячення, а значить, — і набування освіти світлом Христового розуму, неможливим тоді стало б і грішникам залишити недоцільний шлях темряви, що веде у погибель, тобто неможливо було б спастися людині. Коли ж маємо повноту Церкви: Голову–Христа, святих ангелів на небі, священиків усіх трьох ступенів на землі та братів і сестер — мирян, тоді лише можемо мати переконання у тому, що знаходимось хоча й на вузькій, але саме на тій дорозі, що веде у життя (Мт 7:14).
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