Занятие 21
Вероучение
Одиннадцатый член Символа Веры: - «Чаю воскресения мертвых»...
Воскресение мертвых заключается в том, что по велению Божию тела умерших соединятся с душами, оживут, станут духовными и безсмертными. Причем, так как Бог Всемогущ, Он восстановит и истлевшие тела. Это было показано пророку Иезекиилю в видении поля костей, которые по воле Божией собрались кость к кости, обросли плотью, покрылись кожей, и в них вошел дух. (Иез. XXXVII гл., 1-14)
Так произойдет с телами умерших. Те же, кто встретит Второе Пришествие Иисуса Христа живыми, не умрут, но их тела изменятся. Дело в том, что воскресшие или изменённые тела по своим свойствам будут отличаться от тех тел, что имеют люди сейчас.
Наше тело в Священном Писании называется душевным, а воскресшее называется духовным.
Это духовное тело внешне не будет отличаться от нашего земного душевного, но будет обладать иными свойствами. Воскресшие тела станут бессмертными и нетленными подобными Телу Воскресшего Иисуса Христа. Оно отличалось тем, что Христос мог появляться в помещении при закрытых дверях и окнах, становиться невидимым. Его Тело мог осязать Апостол Фома. Воскресший Христос брал в руки и преломлял хлеб, ел мед и печеную рыбу.
Воскреснут и изменятся не только люди. Изменится весь видимый мир и станет нетленным. Изменение произойдет с помощью огня.
Воскреснут все верующие и самые закоренелые атеисты, хорошие и плохие, добрые и злые, христиане и язычники. Только одни воскреснут для вечного блаженства, а другие для вечных мук.
До Второго Пришествия Христова души умерших будут находиться в состоянии ожидания Воскресения. Это состояние будет подобно их будущему, вечному состоянию. Имевшие веру и жившие по учению Христа будут испытывать, как говорится в катехизисе, предначатие блаженства, а не исполнявшие всего учения Христова, жившие в грехе, пороке, неверующие будут испытывать предначатие страдании.
Блаженство верующих, живших по учению Христа, будет заключаться в ближайшей близости к Богу, а страдания грешников будут в отвержении от Бога и в телесных страданиях.
Степень блаженства и страданий будет различной в зависимости от того, как прожита земная жизнь. Чем праведнее пройден путь этой жизни, тем больше степень блаженства, и, наоборот, чем больше зла совершено, тем сильнее страдания.
То, что души умерших будут находиться в разных состояниях в соответствии с их земной жизнью в ожидании Второго Пришествия видно из притчи о богатом и Лазаре. Помните? Оба умерли, Лазарь был отнесен на лоно Авраама, а богатый в ад.
Двенадцатый член Символа Веры: - «и жизни будущаго века. Аминь» говорит о той жизни, которая будет после воскресения мертвых и Страшного Суда.
Эта жизнь для верующих в Бога, любящих Его, исполняющих Его волю, делающих добро будет настолько блаженна, что этого блаженства мы не можем представить. О будущем блаженстве гово​рится только то, что блаженство будет происходить от созерцания Бога во свете и славе и от соединения с Ним.
В этом блаженстве будет участвовать и тело, которое будет прославлено светом Божиим подобно телу Иисуса Христа при Преображении на Фаворе.
Но степень блаженства будет разной в зависимости от прожитой жизни. Апостол Павел об этом пишет так: - «Ина слава солнцу, и ина слава луне, и ина слава звездам: звезда бо от звезды разнствует во славе. Такожде и воскресение мертвых.» (1Кор. XV гл., 41-42)
Грешники будут преданы вечной смерти, которая заключается в отвержении от Бога и в вечных страданиях в вечном огне вместе с бесами.
Муки грешников так же будут отличаться в зависимости от того, сколько зла они сделали. Такое строгое наказание будет не потому, что Бог хотел их погибели, но они сами выбрали этот путь так как, по словам Апостола Павла: - «не приняли любви истины для спасения своего». (2Фес. Сол. II гл., 10)
Символ Веры оканчивается словом Аминь, что значит истинно или да будет. Произнося это слово в конце Символа Веры, мы свидетельствуем, что все заключенное в нем есть несомненная и неизменная истина.
Вера в воскресение мертвых, Страшный Суд и вечную жизнь после всеобщего Воскресения, вера в то, что наша вечная жизнь будет зависеть от земной очень важна для каждого. Мы знаем, что ждет впереди и сознательно выполняем учение Христа и Церкви. Сознательно отказываемся от земных пристрастий, грехов, легче переносим потерю земных благ. 
Смерть для истинного христианина не страшный момент, а переход к светлой и радостной жизни. Знание о Страшном Суде дано для того, чтобы каждый, зная свою судьбу, мог сознательно выбрать путь жизни - идти за Христом или, погрязая в грехе, следовать за сатаной. 
Никогда не забывайте, что человек ничего не может сделать для исправления жизни и получения прощания грехов после смерти. Поэтому нужно думать не о Страшном Суде, на котором только окончательно получим определение к блаженству или к страданиям, а помнить надо о смерти. Но помнить не со страхом, а помнить для того, чтобы, собираясь сделать что-нибудь плохое, подумать о вечной жизни и отказаться от задуманного. 
Жизнь свою мы должны строить так, чтобы в любой момент быть готовыми предстать пред Господом, дать ответ о своей жизни и удостоиться блаженства. Нельзя жить беспечно, надеясь отложить покаяние на старость ведь дни лукавы и часто люди внезапно в расцвете сил уходят в мир иной. И тогда помочь могут только молитвы живых. Не забывайте об этом и обязательно молитесь за умерших своих родных, близких, знакомых.
А теперь несколько слов о духовном мире.
Мы знаем, что нас окружают невидимые духи, бывают различные непонятные явления и даже чудеса, предсказания и многое другое.
То, что сейчас будет рассказано должно в какой-то степени помочь Вам разобраться во всех этих непонятных событиях.
Духовный мир состоит из Ангелов добрых и злых и из душ умерших людей. Других духов нет.
Души умерших людей находятся или в ожидании блаженства в раю или в ожидании полноты страданий в аду. Они не покидают мест своего обитания и не могут являться людям, поэтому о них мы говорить и не будем.
Ангельский мир состоит из добрых и злых Ангелов их очень много. Запомните добрые Ангелы и злые - это духовные существа имеющие одинаковое естество. Они сотворены еще до творения вещественного мира. Еще в те доисторические времена в их среде произошло грехопадение. Часть из них во главе с одним из первых и ближайших к Богу Ангелов решила сравняться с Богом, сделаться независимыми от Бога и основать свое особое царство. Этих ангелов было очень много и их называют падшими ангелами, злыми духами, демонами.
Добрые Ангелы, которых мы называем Ангелами и злые ангелы, которых называют демонами. Но они имеют одинаковое духовное естество.
Чем же оно отличается от нашего человеческого?
Во-первых, тем, что оно духовное или современным языком нематериально.
Во-вторых, Ангелы обладают способностями, намного превосходящими наши человеческие. Они невидимы нашему взгляду, могут очень быстро перемешаться в пространстве, обладают огромной силой, знают намного больше нас, могут вступать в контакт с людьми, воздействовать на различные предметы. То есть намного сильнее нас, людей как по возможностям и по способности воздействовать на вещественный мир.
в дальнейшем мы будем называть добрых Ангелов просто Ангелами, а злых будем называть демонами, нечистой силой бесами.
Сначала об Ангелах. Их очень много. Они настолько укрепились в добре, что уже не могут обратиться к злу, имеют совершенный ум и волю. По величайшей любви своей не гнушаются общения с грешниками. Они радуются об обращении грешников к Богу и даже об обращении одного грешника.
Блаженство Ангелов заключается в том, что они находятся в ближайшем общении с Богом и во взаимном общении между собой. В общении единомыслия и любви.
Название Ангел означает название его служения, а не природы и означает служитель или вестник.

В Священном Писании не говорится, сколько Ангелов, но их очень много.

Добрые Ангелы различаются по степеням, по достоинству. В Священном Писании упоминаются разные наименования Ангелов. На основании этого Святой Дионисий Ареопагит разделил Ангелов на три лика в каждом из которых по три чина.

Всего девять чинов Ангельских. 
Высший лик, ближайший к Святой Троице составляют Серафимы, Херувимы, Престолы.

Серафимы. Имя их значит пламенный, огненный. Они непосредственно и непрерывно предстоят Богу, горят любовью к Богу и пламенем этой любви воспламеняют других. (Ис. VI гл., 2, 6-7; 1Ин. IV гл., 8;1Тим.VI гл.,16; Дан. VII гл., 9.)
Херувимы. Имя означает разумение, ведение, то есть знание. Поэтому их называют многоочитыми. Созерцая славу Божию, обладая высшим ведением и мудростью, они и другим изливают премудрость Божию. (Быт. III гл., 24)
Престолы. На них благодатно и непостижимо почивает Бог, поэтому их называют Богоносными, указывая этим на их служение, так как через них Бог являет Свое величие и правосудие. Они Богоносны не существом, но служением. (Кол. Ш гл., 16; Пс. LXXIX гл., 2; Пс. IX гл., 5)
Средний лик составляют господства, силы, власти.
Господства, господствуют над низшими Ангелами. Служа Богу, они передают людям силу владеть собой, учат владеть чувствами, усмирять вожделения и страсти, подчинять тело духу, господствовать над волей, побеждать искушения. (Кол. I гл., 16; Числ XXII гл.; Суд. XIII гл., 3; 3 3Цар. XIX гл., 5-8)
Силы. Через них Бог творит знамения и чудеса, прославляющие Его, через них Бог помогает людям, укрепляет труждающихся и обремененных. (1Петр. 3 гл., 22)
Власти имеют большую власть над диаволом, побеждают его, охраняют людей от искушений нечистой силы, укрепляют в подвигах благочестия. (1Петр. III гл., 22; Кол. I гл., 16; Дан. VI гл., 20-27; X гл., 14; Мф.I гл., 20; Деян. XII гл., 6-10)

Третий низший лик состоит из Начал, Архангелов и Ангелов.
Начала начальствуют над Добрыми Ангелами, назначают им должности, распределяют им служения, управляют вселенной, государствами и человеческими обществами. (Кол. I гл., 16; Захар. II гл., 2-3; Ап. VII гл., 1, XIV гл., 18; Втор. XXXII гл., 8; Дан. XII гл., 1,10; 4 Цар. XIX гл., 35)
Архангелы возвещают людям радостные благие вести, возвещают высшие тайны Божиbе, утверждающие веру между людьми. (1Сол. IV гл., 16; Лк. I гл., 26-38)
Ангелы ближе всего к людям, охраняют их, возмещают волю Божию и меньшие чем Архангелы тайны Божии. (1Петр. III гл., 22; Тов. XII гл., 12-13; 1Пар. XXI гл.)
Каждого крещеного христианина на всех путях жизни охраняет Ангел Хранитель. Его помощь крайне необходима каждому из нас. Люди очень слабы, неопытны в деле спасения, у них множество врагов, в том числе и могущественные демоны. Ангел Хранитель не только помогает нам, наставляет на путь спасения, но и молится за хранимого человека перед Богом, низводит на него благословение Божие.
Духовный мир представлен не только добрыми Ангелами, но в нем есть и злые Ангелы - бесы, демоны или злые духи. Всеми этими словами называют отпадших ангелов. За отпадение от Бога они изгнаны с неба духовного и обитают в поднебесной, на земле и под землей. Это по существу те же ангелы, но только очень злые. В отличие от добрых они преисполнены зла и делают все, чтобы лишить людей спасения души. В них нет ничего доброго. Этим они отличаются даже от людей, в которых зло и добро присутствуют и борются между собой. Бесы ненавидит Бога, добро, лукавы и чрезвычайно злобны. Завидуют людям, из-за того, что тем дана возможность спастись и получить вечное блаженство.
Будущая судьба бесов вечные мучения после Страшного Суда, так как они настолько укрепились в зле, что не смогут никогда покаяться.
Это было общее представление о духовном мире, которой состоит из добрых Ангелов, бесов и душ усопших людей.
Умершие люди не имеют возможности каким-либо образом вступать в общение с людьми, таких случаев в житиях Святых и в духовной литературе практически нет, поэтому буквально несколько слов о связях Ангелов и бесов с людьми.
Люди по своей природе лишены возможности видеть духов и добрых, и злых. И это большое благо для нас, Прямое общение с злыми духами было бы очень пагубным для всех. Бесы вводили бы людей в заблуждение намного проще, чем они могут это сделать сейчас, когда мы не можем их видеть. Священное Писание и жития Святых свидетельствуют о том, что явление добрых Ангелов грешникам не приводило их к спасению. Люди грешные и неверующие не воспринимали этих явлений с верой и благоговением.
Ангелы помогают людям невидимо. Только что говорилось об Ангелах Хранителях, которые помогают каждому крещеному христианину. Эта помощь сопровождает нас всегда, но Ангел Хранитель может нас оставить, если мы предаемся греху и пороку, правда, он вернется к человеку, когда тот начнет исправлять свою жизнь. Запомните, если стремимся исправить жизнь и жить по учению Христа, Ангел Хранитель всегда с нами.
Но бесы не оставляют в покое ни одного человека. Люди некрещеные находятся во власти диавола и освободиться могут только через Крещение. Тогда сила бесов ограничивается Богом, приходит Ангел Хранитель и помогает человеку. Сила бесов ограничена, она не беспредельна, у каждого крещеного есть защитник, если только его сам человек не прогнал своими делами. Но никогда не поздно возвратить своего Хранителя исправлением жизни.
Поэтому злые духи в основном воздействует на нас через мысли, побуждая делать злое, оставить Бога, добро, но каждый способен этому противостоять. Нужно только упорство и желание. Но мы сами несем всю ответственность за все поступки, даже за совершенные по внушению бесов.
Сила бесов проявляется не только в греховных побуждениях, но и во вселении в человека и в волшебстве.
Церковь не отрицает возможности волшебства, возможности совершения нечистой силой ложных чудес. Люди, занимающиеся волшебством, пользуются помощью нечистых духов для совершения своих дел, а иногда они даже не осознают, к кому обращаются за содействием.
Многие боятся заговоров, наговоров, волшебства. Это опасно только некрещённых, для тех, у кого слаба вера, кто не надеется на помощь Божию, для живущих в грехе и пороке. 

У нас есть прекрасные средства противодействовать бесам. Нужно призвать Имя Иисуса Христа, помолиться Ему, попросить о помощи. Ведь Господь сказал: «Именем Моим бесы ижденут».
Когда вражеские напасти, перекреститесь, выпейте святой воды, помолитесь, попоститесь, помолитесь святым, исповедайтесь и причаститесь. Но ни в коем случае не прибегайте к заговорам, старушкам, экстрасенсам, чтобы избавиться от напастей бесовских.
Если кто-то наколдовал на Вас, это страдания для Вас, но не Ваш грех. Если обратитесь к заговорам, старушкам, экстрасенсам, энергетическим целителям, то сами через них обратитесь к бесам. Сами отдадите себя во власть бесов, тяжко согрешите и тем самым прогоните от себя Ангела Хранителя. 
Литература. Л. 1; Л. 4 стр. 63-66; Л. 3 стр. 94-106, 240-273; Л. 5 т. 3 стр.7-67, 185-302.
Занятие 21
Священное Писание
А теперь вернемся к Евангелию. Сын Божий пострадал, умер, погребен. Наступили суббота, которую Евангелист называет: - «та суббота была день великий». Но фарисеи не побоялись нарушить покоя субботы, даже «великой». Они приходят к Пилату и просят поставить стражу к гробу и опечатать его. И не боятся нарушить покоя субботы делом, не боятся те, кто обвинял Христа в нарушении субботы, когда Он словом или простейшим действием исцелял тяжко страждущих. Задумываемся ли мы над глубиной лицемерия этих людей? Не находим ли мы и у себя того же?
Итак, гроб опечатан, стража приставлена.
А в это время Христос спустился в ад. Там Он проповедал всем сущим в адских узах и извел оттуда всех ветхозаветных праведников, в том числе и Иоанна Предтечу, который и там предвозвестил душам давно умерших пришествие Мессии.
Это событие очень интересно изображено на иконе Воскресения Христова старинного письма. Древнее название иконы Воскресение - сошествие во ад.
В верхней чести иконы в сиянии Славы Воскресший Христос, а внизу Христос, попирающий врата ада и выводящий из него души умерших праведников. 
Эти два события неразрывны. Христос Воскрес и разрушил власть тьмы. На многих иконах внизу во тьме ангелы поражают демонов. Ад полностью поражен, он уже не может безраздельно властвовать над миром, в его подчинении находятся только те, кто сам отдается во власть демонов неверием, грехами. Но есть существенная разница в положении человека. Сейчас каждый грешник, обращающийся к Богу, с помощью Господа может освободиться от рабства сатане.
Воскресения Христова никто из людей не видел. Поэтому древние иконы очень часто изображают только сошествие во ад. Изображения этих событий на иконах исполнены глубокой символики, они не передают исторического отображения событий, которых люди не видели, но они представляют нашему взору условные изображения событий, имеющих величайшее значение для каждого из нас.
Тело Господа находилось в гробе несколько времени Великой Пятницы, всю Великую Субботу и несколько часов Воскресения, которое началось 
Вопрос, когда по нашему времени?
Ответ: в 18 часов вечера Великой субботы.
Воскресение совершилось на третий день после крестной смерти, причем два дня были неполными. Так исполнилось пророчество.
В ночь с субботы на Воскресение, по Преданию в полночь. Ангел отвалил камень от входа в Гроб Господень, произошло землетрясение, стража в испуге бежала. Никто из людей не видел происходящего в пещере Гроба Господня.
Женщины, сопровождавшие Христа во время проповеди, купили благовония и с самого раннего утра пошли к Гробу Учителя завершить похоронный обряд, который не был завершен из-за недостатка времени в Субботу. 
Они несут с собой ароматы – миро. Отсюда и название жены мироносицы. Представьте себе всю глубину преданности к Распятому Пророку. Ни одна из мироносиц не знает о Воскресении, даже Апостолы не знали. Видимо, они и не думали о Воскресении. Зачем бы они тогда несли ароматы? Только любовь к Учителю вела их к Гробу. В самый тяжкий миг они идут воздать последний долг Тому, за Кем следовали, Тому, Кого почитали Мессией. Шли, несмотря на ужас событий последних дней, несмотря на возможные преследования со стороны правителей.
Шли, вероятно, не вместе, а поодиночке, в разное время.

Мария Магдалина идет быстрее других, видит, что Гроб пуст возвращается к Петру и Иоанну. Апостолы тотчас бегут ко Гробу, а в это время подходят другие женщины. Ангел возвещает о Воскресении и повелевает сообщить об этом ученикам и особо Петру, который тяжело переживал свое отречение. Господь не хотел лишать ученика радости Воскресения.
Это прекрасный пример для всех нас. Всепрощающая Любовь Божия не хочет лишить радости и отрекшегося ученика! Так ли мы относимся к людям?
Женщины возвращаются к ученикам, но расходятся по дороге с Пером и Иоанном, которые прибегают ко Гробу, входят, не находят Тела Учителя, видят пелены и уверяются в Воскресении. 

После этого Христос является Марии Магдалине.

Апостолы уходят от гроба, а к нему уже подходят другие жены мироносицы и Ангел сообщает им радостную весть, а когда они уходят от Гроба имя является Сам Христос. Они так же идут к Апостолам и возвещают о Воскресении и о том, что Он встретит их в Галилее.
По Преданию жен мироносиц всего было семь.
В этот же день Христос является Луке и Клеопе, идущим в Эммаус (показать на карте).
Он беседует с Апостолами, открывается им в преломлении хлеба и те возвращаются в Иерусалим. По возвращении их в Иерусалим Господь является десяти ученикам, обличает их в неверии и незнании Писания, дает наставление и скрывается от их взоров.
Христос говорил, что встретит учеников в Галилее, но встречает и их в Иерусалиме. Нет ли тут противоречия? Богословы считают, что Галилеей называлась часть города, где останавливались приехавшие в Иерусалим Галилеяне. В конце XIX века в Иерусалиме еще показывали место, называвшееся Галилеей, поясняя, что именно здесь Воскресший Господь явился апостолам. А уже потом Господь явился в иудейской провинции Галилея.
Эти события произошли в Воскресенье.
В этом повествовании не упоминается о Пресвятой Деве. Существует мнение, что Она первая узнала о Воскресении Сына, но скрыла это в своем сердце, подобно тому, как скрыла в сердце весть Архангела о рождении Сына. И в этом был глубокий смысл. Ученики могли подумать, что Она от величайшей скорби приняла за истину сон или призрак, а враги Христа исходя из факта, что первую весть о Воскресении Распятого принесла Его Мать, подвергли бы сомнению истинность Воскресения.
Очень важным для нас является то, как Апостолы воспринимали весть о Воскресении. Они принимали вести с величайшей осторожностью и сомнением. Ведь никогда в истории человечества человек не воскресал сам! Воскрешение сотворял Бог по молитве другого праведного человека! Они знают о словах Учителя о предстоящем Воскресении, но то, как они воспринимали известия, как проверяют (Фома даже пальцы в раны вложил), когда Господь явился на восьмой день!
3десь не может быть и речи об увлечении радостной вестью или в преднамеренном вымысле. Предпринимается все, чтобы исключить ложный слух, галлюцинацию, призрак. Подумайте только Фома осязает раны!!!! Христос ест рыбу и мед, оставляя материальные свидетельства своего пребывания.
Через некоторое время Господь является ученикам на Тивериадском море (показать на карте) где восстанавливает Ап. Петра в Апостольском достоинстве.
На одной из гор в Галилее Христос является Апостолам и более чем пятистам Его последователям.
В течение 40 дней Своего пребывания на Земле Спаситель неоднократно являлся ученикам, беседуя о Царстве Божием, о Своей Церкви на Земле. К этому времени относятся Божественные установления Таинств, и других священных действии. Эти установления не были записаны. Они составили основу Новозаветного Предания, которое, впоследствии записанное, составило основу Богослужения, основные правила жизни Церкви и многое другое, хранящееся со времен Апостольских. Поэтому отвергать Предание, как это делают лютеране, баптисты и прочие сектанты, не только недопустимо, но и противоречит Воле Христа, оставившего многие установления быть хранимыми в памяти христиан. Все это со с временем было записано и признано Всей Церковью во всех странах за обязательное. Это произошло еще задолго до разделения Церквей.
В сороковой день по Воскресении Христос был с учениками в Иерусалиме, повелел им не отлучаться из Иерусалима в ожидании Духа Святаго, вышел с учениками в сторону Вифании. В сопровождении учеников, поднялся на гору Елеонскую и вознесся на небо. При этом ученикам Ангелы возвестили, что Христос вторично вернется на Землю. Это событие мы отмечаем как праздник Вознесения Господня на сороковой день после Пасхи в четверг.
Примечание. Тело, которое будет у людей только после всеобщего Воскресения мертвых. Это Телов Спасителя имело особые свойства. Христос приходил дверем затворенным, мог есть, Его можно было осязать (щупать), Он мог становиться невидимым. К тому же не забудьте Во время занятия в воскресной школе один мальчик задал мне вопрос: - «А что, Христос там в космосе так и летает?» Отвечая на подобные вопросы нужно помнить, что Тело Христа существенно отличалось после Воскресения от нашего теперешнего тела. Это было духовное, что Он вознесся на духовное небо, а не на наше материально-космическое.
Сошествие Св. Духа на Апостолов служит началом Нового Завета, заключенного Богом со всем родом человеческим, уже искупленным Кровью Христа Спасителя. Этот Завет обращен уже не к одному народу, но ко всему человечеству. Об этом свидетельствует дар говорить на разных языках.
Самым важным для нас с Вами является излияние Св. Духа на Апостолов. Эта Благодать Св. Духа. Дары Св. Духа постоянно находится в Церкви, передаваясь от Апостолов к епископам, от епископов к епископам уже на протяжении почти двух тысячелетий. От епископов Благодать Св., Духа получают священники.
Непрерывная передача Благодати Св. Духа через епископов называется Апостольским Преемством Благодати Святого Духа и является важнейшей частью жизни Церкви.
Дело в том, что человек не получивший благодати священства не может совершать Таинства. Даже если он прочтет все молитвы, Таинство не совершится. 
Помните, я обращал Ваше внимание на Слова Спасителя о необходимости Причащения? Так вот, если в христианской общине нет правильно рукоположенного священника, хлеб и виню в Тело и Кровь Христову не преложатся. Люди не причастятся Тела и Крови Христовых и Царства Небесного не наследуют. Запомните это. К этому вопросу еще вернемся, когда будем говорить о других христианских конфессиях.
Сошествие Св. Духа на Апостолов мы отмечаем как Праздник Святой Троицы на пятидесятый день после Пасхи, всегда в воскресенье. Запомним, в этот день Благодать Святого Духа сошла на Апостолов и до сих пор пребывает в Истинной Христовой Церкви.
Хочу обратить Ваше внимание на то, как говорили Апостолы на разных языках. Окружающие понимали их слова, так как неграмотные рыбаки стали говорить на иностранных языках, что принципиально отличается от экзальтического бреда, который некоторые сектанты выдают за говорение на иных языках. Но подробнее об этом в другой раз.
А сейчас несколько слов об истинности Воскресения Христова. Ни один Евангельский факт не подвергался большим нападкам с целью его опровергнуть. Враги Христа прекрасно понимали, что если Христос не Воскрес, то и наша вера не имеет под собой никакого основания.
Итак, первая версия, выдвигаемая врагами христианства в опровержение факта Воскресения Христова:
Христос якобы не умер, а просто находился в состоянии сильного обморока. Его приняли за умершего, сняли с креста, похоронили, а ночью от холода и воздействия ароматов пришел Себя, поднялся, попытался выйти из пещеры. Его крик и стук испугали стражу, которая убежала, садовник или кто-либо из учеников, отвалил камень, а появлений Христа в белом саване могло быть истолковано, как явления Ангела вестника Воскресения.
Но здесь все построено на вымысле, противоречащем не только Евангельскому повествованию, но и здравому смыслу:
· еще до распятия на кресте Христос был в состоянии упадка сил после допросов, и, главным образом, после бичевания; не мог даже нести крест;
· распятие на кресте сопровождалось прибиванием рук и ног ко кресту и сильнейшими страданиями;
· перед снятием со креста воины ударом копья пробили грудную клетку - одного этого удара хватило бы чтобы убить и совершенно здорового сильного человека;
· от удара копьем вытекли «Кровь и вода», что уже само по себе свидетельствовало не только о том, что смерть наступила, но и указывало на остановку тока Крови и ее разделение на части;

· при погребении присутствовали самые близкие Ему люди и они, конечно же, обнаружив самое слабое присутствие жизни не совершили бы погребального обряда;
· тело было завернуто в ткань, обильно пропитанную липкими благовониями, которых было много (около ста литров); даже если совершенно здорового сильного человека завернуть в ткань, пропитанную липким составом, а голову дополнительно обернуть тканью пропитанной таким же составом, он задохнется в течение нескольких минут;
· да и разбежались ли бы воины, закаленные в битвах с врагом, постоянно смотревшие в смерти в глаза, от слабых стонов изможденного Человека или от Его жалкого вида;

· стали бы ученики проповедовать, если не были бы уверены, в истинности Воскресения?
Второе лживое измышление заключается в том, что ученики якобы украли Тело Христа. Эта возникла сразу. Ее измыслили фарисеи и они же подкупили сбежавшую в испуге стражу. Солдаты должны были сказать, что они заснули на посту и ученики украли Тело.
Но и здесь имеются очень серьезные противоречия все с тем же здравым смыслом:
· солдат нужно было не подкупать, а наказывать-ведь если они заснули на посту, они совершили воинское преступление и их по законам того времени следовало очень старого наказать вплоть до смертной казни, но раз им дали денег состава преступления не было и в такой ситуации можно было оплачивать только заведомую ложь;
· никто не разыскивает Тела; и похитителей;
· никто не производит следствия, которое дало бы неопровержимые доказательства факта Воскресения;
· но, пожалуй, самым серьезным опровержением является дальнейшая жизнь Апостолов, которые не только проповедовали Учение Христа, но и все, кроме Иоанна Богослова, приняли мученическую кончину за веру, а ведь достаточно было одного слова отречения от Христа, и они обрели бы свободу и жизнь. Найдется ли хоть один человек, который согласится пострадать за свои собственный вымысел?
Третья версия противников Воскресения. Явления Христа были галлюцинациями.
Следует иметь в виду, что Тело Воскресшего Христа имело свойства, отличающиеся от свойств наших тел, но недоверие учеников, их стремление убедиться самим, полностью исключают возможность галлюцинаций или чего-либо подобного:
· Христос, хоть и являлся «дверем затворенным», но ел хлеб, сотовый мед, куда это пропало, если явление было галлюцинацией или призраком?
· Апостол Фома осязал раны, не ведь призрак нельзя пощупать!
· Христос преломил хлеб Еммауским путникам Луке и Клеопе. Такие действия мог совершить только Человек, обладающий реальным Телом!!!.
Такие вымыслы не имеют ни малейшего основания в исторических свидетельствах. Приводя произвольно выдуманные псевдоаргументы можно поставить под сомнение любой факт! Но ни одного факта или серьезного аргумента, опровергающего Воскресение не приведено. Есть только неверие и нежелание верить.
Прочтите дома:

Мф. XXVIII гл., 1; 
Мк. XVI гл., 1;
Мф. XXVIII гл., 2-4;
Ин. XX гл., 1-3;
Лк. XXIV гл.,1-9;
Ин. XX гл., 4-18;
Мк. XVI гл., 2-7;
Лк. XXIV гл., 9-12;
МК.XVI гл., 9-11;

Лк. XXIV гл., 13-49;

Ин. XX гл., 26 - XXI гл., 25;

Мк. XVI гл., 14-49;

Деян. I гл., 1 - 2гл.21.
Занятие 22
История Церкви

Первые годы христианства
Периодизация
· Сначала в Иерусалиме

· Потом среди евреев рассеяния и прозелитов в иудейство по общинам на территории одного государства в основном

· Оснобые знамения перед Апостольским Собором

· Ход и значение Собора

· Результаты Собора распространение по всему миру сняты ограничения Закона

· Апостол Павел Апостол язычников

· Гонения

· Тальберг, Александров

После сошествия Святаго Духа на Апостолов в День Пятидесятницы, они оставались в Иерусалиме приблизительно 10 лет до 40 года.
Они проповедовали учение Христа, собирались на молитву в Иерусалимском Храме.
Проповедь апостольская сопровождалась обилием чудес. Нравственная жизнь первых христиан также отличалась чистотой, единодушием и взаимным единением. Они жили общиной, в которой было общее имущество и, поэтому не было ни бедных, ни богатых, а общее имущество давало возможность широко заниматься благотворительностью.
Это был период формирования христианской общины со своими правилами и обычаями. 
В день Пятидесятницы Апостол Пётр и Иоанн исцеляют у входа в храм хромого от рождения, собиравшего милостыню. Это чудо привлекает огромную толпу, и Апостолы проповедью привлекают ко Христу около 5000 человек. 
Их заключают под стражу и отдают под суд синедриона, где им запрещают проповедовать и отпускают с угрозами домой. Но Апостолы отвечают, что лучше повиноваться Богу, чем людям.
В той проповеди, о которой я только что говорил, Ап. Пётр говорит, что простые иудеи, которые участвовали в осуждении Спасителя, делали это по неведению, напоминая слова Спасителя, которыми Он, умирая на кресте, молился за распинателей! «Отче, отпусти им, не ведят бо что творят.» Видимо, в этой толпе были те, кто стоял в толпе и криками требовал у Пилата распять Иисуса Христа. Но это было совершено по неведению и для этих людей был открыт путь к спасению через покаяние и веру.
Но не все христиане стремились к совершенству. Одна супружеская пара Анания и Сапфира, вступая в христианскую общину утаили от Апостолов часть имущества. Не передали, как это было принято, всё имущество христианской общине. Они ещё и солгали Апостолу, за что были обличены и наказаны смертью. У многих вызывает недоумение, почему наказание было таким строгим.
Сначала разберёмся, в чём суть их проступка?
Анания хотел, прикрываясь маской лицемерия, сохранив имущество, казаться добродетельным, выставляя напоказ мнимую готовность жертвовать собой ради блага общества. Это была не только в высшей степени бессовестная ложь, но это была попытка обмануть Самого Бога. Именно за это они были наказаны.
Такое нравственное безобразие могло омрачить нравственную чистоту других членов общества. И вместо незаслуженной славы и похвал они лишаются и славы, и жизни. Лишаются за попытку обмануть Бога, за лицемерие.
Это событие является еще и свидетельством того, что и в апостольские времена не все члены христианских общин соответствовали своему призванию.
Христианская община увеличивалась и Апостолов снова приводят на суд синедриона, запрещают проповедовать и, избив, отпускают. Очень интересно выступление в синедрионе Гамалиила. Он предлагает оставить Апостолов в покое, потому что если их дело человеческое, оно расстроится само по себе, а если Божие, то состоится, несмотря даже на самые сильные меры.
Может быть в этом совете невольно чувствовалось сознание того, что в деле Иисуса члены синедриона оказались богоборцами.
Конечно же, Апостолы не прекратили проповедовать, и число христиан возрастало. Апостолам уже трудно стало справляться с заботами о всех. Некоторые не всегда исправно получали милостыню, появилось недовольство. И тогда Апостолы поставили семь диаконов для служения на трапезах. Диаконы также проповедовали. 
Особенно ревностным проповедником был архидиакон Стефан, которого иудеи убили, забросав камнями. Архидиакон Стефан был первым христианским мучеником.
За описанием мученической кончины святого архидиакона Стефана в книге Деяний Апостольских приводится повествование о призвании Апостола Павла, бывшего одним из самых жестоких преследователей христиан и носившего имя Савл.
После убийства Св. Стефана Савл жестоко преследовал Иерусалимских христиан, а после того как они рассеялись из столицы Иудеи, испросил письмо в Дамаск к синагогам, чтобы там продолжить преследования.
И вот во время этого путешествия в Дамаск, предпринятого с жестокой целью, Бог призывает гонителя.
Обращение Савла - одно из важнейших чудес в христианской Церкви апостольского периода.

Лютый гонитель превращается в ревностнейшего Апостола гонимой Церкви. Обращается непосредственно действием силы Божией.
Это событие постоянно привлекало внимание критиков, пытавшихся дать иное объяснение этого чуда. Высказывались предположения, что обращение не было внезапным, а произошло постепенно, под влиянием совета данного Гамалиилом во время суда синедриона над Апостолами.

Я только что об этом упоминал. Влияние могло оказать и стойкое поведение святого архидиакона Стефана и других христиан во время мучений.
Но эти соображения нельзя считать обоснованными, потому что сомнения не позволили бы с такой жестокостью и неотступностью преследовать христиан, а уж тем более испрашивать у первосвященника письмо и отправляться преследовать в Дамаск. Да и мог ли юноша, привыкший вместе с другими смотреть на христиан как на нарушителей Закона, а на синедрион, как на высшее поставленное Богом судилище, усомниться в правоте синедриона?
В этой связи хочу обратить Ваше внимание на один момент, который проходит обычно мимо нашего внимания. Когда читаем книгу Деяний Апостолов, возникает впечатление, что Апостол вскоре после призвания отправился в Иерусалим. Но Евангелист Лука в книге Деяний отмечал только основные моменты проповеднической деятельности Апостола Павла, а в послании к Галатам (Гал. I гл., 17-18) уточняется, что путешествие в Иерусалим состоялось через три года после обращения.
Срок продолжительный, но все его боялись, не веря, что он ученик Христов. Это можно объяснить только тем, что гонения были очень жестокими и обращение Савла представлялось им совершенно невероятным. Вот поэтому-то изменение убеждений Апостола Павла можно объяснить только чудом, только призванием Божиим.

1
Первые годы (приблизительно до сорокового года, когда апостолы жили в Иерусалиме,) вера распространялась только между иудеями и прозелитами т.е. язычниками, уже принявшими иудейскую веру. После сорокового года Апостолы отправились проповедовать в другие страны.
Огромное значение для распространения христианства имело крещение сотника Корнилия, который не был ни иудей, ни прозелит. Был просто язычник.
Перед крещением Корнилия Апостол Петр в особом видении узнаёт, что не следует считать нечистым то, что Бог очистил. Как вы знаете, иудеям запрещалось употреблять в пищу нечистых животных, но это постановление имело специальное и временное значение. Его целью было научить евреев чистоте сердца, а также было внешним средство отличия и отделения от других народов. С пришествием Мессии это сделалось излишним. Все народы были искуплены Страданиями Христа и все призваны в Царство Благодати. 
Но в те времена этого ещё не понимали, поэтому и понадобилось особое видение Апостолу Петру и даже сошествие Святаго Духа на Корнилия и бывших с ним язычников ещё до крещения, чему очень удивились бывшие с Апостолом верные из обрезанных.
По возвращении в Иерусалим Апостол Пётр дает Церкви отчет о совершённом крещении язычников. После подробного рассказа о происшедшем все прославили Бога, давшего и язычникам покаяние и жизнь. Так было положено начало распространения веры среди язычников.
Обратите внимание: - Апостол даёт Церкви отчёт в своих действиях, несмотря на то, что имел особое указание Духа Божия. Он не ставил себя выше Церкви. Это показывает, что ничто не должно совершаться в Церкви по личному усмотрению её членов, какое положение они бы ни занимали. Даже, если они руководствуются озарением Духа Божия. Поэтому Церковь не принимает никаких учении, противоречащих постановлениям Соборов и учению Святых Отцов, потому что в них содержится учение Церкви во всей его полноте.
Название «христиане» появилось в Антиохии, вероятно, в 43 году.
Проповедь христианства встречала противодействие, сопровождалась гонениями со стороны иудеев даже за пределами Палестины.
Распространение христианства среди язычников встречало возражения со стороны тех евреев, которые считали Ветхий Завет вечным.
Даже не все Апостолы и проповедники Евангелия решались отвергнуть Ветхий Завет, отменить обрезание и обрядовый Закон, признать их необязательными для христиан из язычников.

По Ветхозаветному Закону, Закону Моисееву, необрезанные истреблялись из Богоизбранного народа, то есть исключались из народа, а не соблюдавших покой субботы следовало побивать камнями (Числ XV гл., 32-36).
Для решения этого вопроса собрался в Иерусалиме Апостольский собор. На нём присутствовали Апостолы Пётр, Иаков брат Господень, Павел, Варнава и пресвитеры Иерусалимские. Собор состоялся в 50 году.
Было привито решение о том, что христианам из язычников не нужно соблюдать Закон Моисеев, а также приняты правила, касающиеся церковной жизни. Это был первый Собор в истории Церкви, и с тех пор положено начало решать все важные вопросы церковной жизни на Соборах.

Этим Собором завершился период распространения христианства в основном среди иудеев и началась широкая проповедь среди язычников.

Святые Апостолы своей проповедью просветили, можно сказать, весь тогда известный мир. Они проповедовали, учреждали христианские общины, поставляли епископов и пресвитеров.

Некоторые Апостолы написали послания к христианам разных Церквей, разъясняя возникавшие вопросы. 

Знание языков, дарованное Апостолам в день Сошествия Святаго Духа, дало возможность проповедовать в разных странах и разным народам.
Были просвещены народы не только в Палестине, Италии, Греции, на территории теперешних Турции, Грузии, Армении, Сирии, Египта, Ирана, на севере Африки, в Ливии, в Индии. Апостол Андрей Первозванный, по преданию, прошел по территории будущей Руси.
В истории человечества уже был случаи, когда люди стали говорить на разных языках, но тогда при строительстве Вавилонской башни произошло разделение народов, а происшедшее в День Пятидесятницы смешение языков, вело к соединению всех народов в одну семью, имеющую одного Небесного Отца.
В апостольский период начало складываться богослужение. До нас дошел чин литургии Апостола Иакова. Эта литургия по продолжительности намного превышает Златоустовскую.
При сравнении литургий Апостола Иакова, Иоанна Златоуста и Василия Великого, оказывается, что совершаемые в наших храмах литургии берут начало от Апостольских времен.
Сведений об апостольском времени у нас очень мало, но мы знаем, что отличалось оно сильной верой и высоконравственной жизнью.
Предание донесло до нас известия о жизни Пресвятой Богородицы. Она жила в Иерусалиме, и Господь охранял Ее людей, от людей, преследовавших христиан. Дева Мария решила посетить Лазаря. Помните Христос воскресил четверодневного Лазаря. Он был в то время епископом на Кипре.
Матерь Божия отправилась на корабле на Кипр, но поднявшаяся по Промыслу Божию, буря унесла корабль к берегам Греции к Афонской горе, где в то время было много идольских капищ. Пресвятая Дева проповедью и чудесами просветила верой во Христа тамошних язычников. Перед отбытием с Афона Она благословила народ и сказала, что это место будет ее жребием.
Со временем на Афоне стали селиться монахи, образовались монастыри.
Посетив на Кипре Лазаря, Божия Матерь вернулась в Иерусалим, где жила, посещая, как и прежде Елеонскую гору, Гефсиманский сад. Она подолгу молилась в Гефсиманском саду и па Голгофе.
Незадолго до кончины к Пресвятой Богородице явился Архангел Гавриил, сообщивший Ей о грядущем исходе из этого мира.
Пресвятая Дева хотела перед смертью видеть Апостолов, проповедовавших в разных отделенных странах. Они были чудесным образом доставлены в Иерусалим. Но Апостол Фома прибыть не успел.
В час кончины Пресвятой Богородицы необыкновенный свет осиял горницу, где лежала Божия Матерь и Сам Господь Иисус Христос, окруженный Ангелами, принял Ее Пречистую Душу.
По завещанию Божией Матери Ее Тело было погребено в Гефсиманском саду.
Через три дня после погребения в Иерусалим прибыл Апостол Фома. Он был опечалены тем, что не смог попрощаться с Пресвятой Богородицей и желал поклониться Ее Пречистому Телу. Гроб открыли, но Тела там не нашли. Остались только погребальные пелены.
Апостолам было открыто, что Господь воскресил Божию Матерь и взял Ее на небо с Ее Пречистым Телом.
Эти события мы отмечаем как праздник Успения Пресвятой Богородицы.
По Преданию, Ангелы перенесли Апостолов в Иерусалим на облаках. Поэтому на некоторых иконах Успения Апостолы изображены летящими на облаках, которые несут Ангелы.
До самой смерти Девы Марии о ней заботился любимый ученик Спасителя Апостол Иоанн Богослов, который прожил дольше всех других Апостолов и мирно скончался в глубокой старости.

Занятие 22
О храме
Сегодня поговорим о храме и о его устройстве.
Новозаветный православный храм устроен по образцу ветхозаветного и так же состоит из трех частей.
Вспомним, какие части были у ветхозаветного храма. Кто скажет?
· Святое святых, а что в нем было - ковчег Завета.
· Чем отделялось Святое Святых от храма завесой. 
· Кто и как часто мог входить во Святое Святых? - только первосвященник и только один раз в год!
· Какая следующая часть храма? - Святилище.
· Что там находилось? - жертвенник, на котором приносились жертвы.
· Кто мог входить в Святилище? - священники.
· Какую еще часть ветхозаветного храма Вы помните? - двор.
· Кто мог там находиться - простые иудеи.
Этим трем частям ветхозаветного храма соответствуют и три части новозаветного храма.
Алтарь, заменивший Святое Святых - самая важная часть храма. Как и Святое Святых, он символизирует Царство Небесное.
Алтарь - святейшее место храма, место особого благодатного присутствия Божия. В алтарь могут заходить только священнослужители, и лица, прислуживающие при богослужении. Мужчины миряне могут заходить в алтарь только в случае крайней необходимости и то только по особому разрешению священнослужителей. Женщинам заходить в алтарь нельзя.
Справка. В Ветхом Завете быть священниками Бог избрал мужчин - речь идет о священнике только в мужском роде. Моисею предписано посвятить в священники Аарона и сынов его (Исх. XVII гл., 41; Лев. I гл., 7,8,11). Здесь нелишне вспомнить положение об обрядовой нечистоте женщин (Лев. XV гл., 19-31). Апостольское требование к кандидату в епископы, в диакона и пресвитера - муж одной жены (1 Тим. III гл., 6,12; Тит. I гл., 6). Эти апостольские постановления однозначно указывают на то, что о женском священстве не может быть и речи. Божие установление, дано Моисею, установлено и через Апостолов. Положение об обрядовой нечистоте и отношение к нему в Ветхом Завете, хотя он и «до Иоанна», объясняет, почему женщина не должна входить в алтарь - для сохранения святости и чистоты алтаря. 
Впрочем, в редчайших случаях в порядке исключения женщины допускаются в алтарь, если некому убирать, но это разрешает только епископ и то только в том случае, если по возрасту прекратилась физиологическая функция. Обычно это старые монахини или вдовы преклонных лет известные высоконравственной жизнью. Причем они могут находиться в алтаре только когда не совершается богослужение.
Средняя часть храма, соответствующая ветхозаветному святилищу - собственно храм или помещение, где находятся молящиеся.
Центральные двери, через которые входит в храм назывались в древности красными и около них стояли оглашенные, которых называли «стоящие с верными», или «купно стоящие». Это была высшая степень оглашенных.
Перед собственно храмовым помещение находится притвор, соответствующий двору ветхозаветного храма. Иначе притвор называют нартексом. Здесь в древние времена стояли оглашенные, которых называли «припадающие». Сюда иногда допускали еретиков, раскольников и язычников для слушания слова Божия и поучений.
Внешний открытый притвор - часто открытое крыльцо, называют паперть. Иногда эконартекс. Там стояли оглашенные низшего разряда.
Православные храмы обычно строят алтарем на восток. Это древнейший обычай, переданный от апостолов в виде устного предания.
Мы обращаемся на восток в молитвах, потому что ожидаем пришествия Господа Иисуса Христа с Востока: - «Как молния, исходящая от востока и видна даже до запада, так будет и пришествие Сына Человеческого». (Мф. XXIV гл., 27)
Еще мы при молитве обращаемся к востоку, потому, что Бог есть духовный свет. Его называют в Священном Писании Востоком (1 Ин. I гл., 5; Пс. LXVII гл., 33-34  слав. текст; Лк. I гл., 78; Зах. III гл., 8 слав. текст)
Справка. Русский перевод Библии брал за основу еврейский масоретский текст, который, к сожалению, уступает по качеству греческой Септуагинте. Отсюда разночтения, в которых Вы можете сами убедиться. Именно поэтому, славянский текст предпочтителен для цитирования.
В видении пророку Иезекиилю Храм был обращен к востоку, хотя этот Храм и был прообразом Пресвятой Богородицы, его ориентация на восток несомненна. На восток был ориентирован и ветхозаветный храм.
Бог насадил рай на востоке, а изгнав из него прародителей, «и всели его прямо рая сладости» (Быт. III гл., 24 слав. текст!) то есть напротив, а если рай на востоке, то люди напротив него на западе.
Каждый храм посвящается Богу и освящается в честь какого-либо праздника или в честь одного из святых.
Планировка храмов отличается от простых зданий. 
План в виде креста указывает на то, что этот храм посвящен распятому за нас на Кресте Господу и что Крестом Господь Иисус Христос избавил нас от власти диавола. (назвать известный храм в виде креста).
Храмы, построенные в виде корабля - это продолговатые храмовые здания. Они символизируют, что Церковь, подобно кораблю, как когда-то Ноев ковчег, ведет нас по бурному житейскому морю к тихой пристани в Царстве Небесном. (назвать известный храм).
Построенные в виде круга храмы напоминают о вечности Церкви Христовой, а построенные в виде восьмиугольника, подобно звезде символически изображают Церковь Христову, которая, подобно путеводной звезде, сияет в этом мире. (назвать известные храмы, следует вспомнить, что восьмиугольник характерен для деревянного зодчества севера).
Здание завершается сверху куполом, символизирующим небо. 

Купол зaвершается главой, увенчанной крестом в славу Господа нашего Иисуса Христа. Крест напоминает о Крестной Жертве Сына Божия, под знамением которой находят покой страждущие.
Справка. Следует четко различать понятия «купол» и «глава». Купол перекрывает храмовое пространство в идеале полусферой, как, например, в Софии Константинопольской. Глава же представляет собой «луковицу», поставленную на барабан. На главе водружен крест. У нас принято называть главу куполом, но это совершенно неверно.
Количество глав на храмах бывает разным.
Одна глава ставится в честь Господа Иисуса Христа, две главы символизируют два естества Господа Иисуса Христа - Божеское и человеческое.
В честь Святой Троицы ставят три главы, а пять глав в честь Господа Иисуса Христа большая и четырех евангелистов.
Семь глав в честь семи Таинств, девять в честь девяти чинов Ангельских, тринадцать в честь Иисуса Христа и двенадцати Апостолов.
Иногда бывает и больше глав.
Преподавателю следующую часть рассказа о храме целесообразно провести, входя с группой учащихся в храм и рассказывая noказывая по дороге применительно к архитектуре Вашего храма.
Мы находимся перед нашим храмом. (подняться на паперть).
Вопрос. где мы находимся? - на паперти.

Вопрос, кто здесь стоял в древние времена? - оглашенные низшего разряда, то есть только что пришедшие в храм для обучения вере, еще не крещеные. (войти в притвор).
Вопрос. Где мы находимся? – в притворе. 
Вопрос. Кто здесь стоял в древности ответ см. текст выше. (войти в храм).
Вопрос. Как называется эта часть храма? -собственно храм. 
Вопрос. Кто стоял в древности около этих дверей из притвора? см. выше.
В центральной части храма могли находиться только крещеные люди - члены христианской общины или, нашими словами, прихожане.
Раньше мужчины и женщины стояли отдельно. Мужчины справа (показать), женщины слева (показать).
В храме много икон, перед которыми мы молимся, благодаря за помощь, прося помощи у Господа, Пресвятой Богородицы, святых. Некоторые иконы в киотах показать.
Назвать наиболее чтимые в приходе иконы, показать их, сказать несколько слов о житии святых, чьи иконы особенно чтят в приходе.
Перед иконами стоят подсвечники, на них мы ставим свечи, воздавая тем самым честь изображенным на иконах. (Догмат VII Всел. Соб.)

Свеча является нашей жертвой за себя, своих близких живых и усопших.
Справка. Свечи символизируют пламенеющую любовь к Богу и святым, служат нам напоминанием «духом пламенеть» (Рим. XII гл., 11). Светом своих светильников, зажигаемых за богослужением, негасимых лампад, которые во многих храмах горят непрерывно, Церковь напоминает, что Она - единственный светильник спасения в этом мире, выражает духовную радость и торжество. Обычай приносить масло в храм для светильников упоминается в Апостольских правилах (3 правило).
Перед иконами висят лампады - светильники, светом которых мы воздаем честь изображенным на иконах. А лампадное масло наша жертва Богу.
Когда мы молимся за усопших, мы ставим свечи на специальный столик, называемый в народе канун, канонник. Правильное название тетрапод (показать). Перед ним совершаются заупокойные богослужения.
Некоторые иконы лежат на специальных столиках, называемых «аналой» (показать).
В храме висит люстра (показать) ее называют паникадилом. Это название пришло из греческого языка. Слово «кандило» переводится как светильник.
Средняя часть храма завершается возвышением - солеей (показать). В переводе с греческого солея - возвышение.
Солея разделяется на три части. На средней части, которую называют амвоном, стоит диакон и произносит ектеньи, причащаются верующие, отсюда произносят проповеди.
Справка. В древности амвон представлял собой площадку с ограждением, стоящую на четырех столбах посередине храма. На него вели две лестницы. Из-за громоздкости и несуразности такие амвоны вышли из употребления. Сначала их передвинули к стене храма, а потом их приделали к стенам храма или к колоннам, и они превратились в кафедры для проповедников, которые широко распространены в католических и лютеранских храмах, а у нас встречаются редко.
Правая и левая части солеи называются клиросами, где размещались чтецы и певцы. В настоящее время в некоторых приходских, монастырских и семинарских храмах на клиросе так же находятся чтецы и певцы.
Солея завершается иконостасом, отделяющим алтарь от средней части храма.
Иконостасы появились в храмах не ранее X века. Они выросли из древних алтарных преград. Нечто подобное древним алтарным преградам мы видим в католических и лютеранских храмах, правда, католики и лютеране в последнее время стали эти преграды упразднять.
Со временем на преграды стали ставить иконы и так вырос иконостас.
В иконостасе трое врат. Средние самые большие называются Царскими вратами, потому что через них в Святых Дарах проходит Сам Царь Славы Господь Иисус Христос. За Царскими вратами висит завеса по-гречески катапетасма, имеющая так же древнее происхождение.
На Царских вратах находятся изображения Благовещения Божией Матери и образы четырех Евангелистов. Над Царскими вратами располагается икона Тайной Вечери.
Через Царские врата могут проходить только епископы, священники и диаконы, но ни в коем случае не миряне.
Двое других врат называются северными и южными вратами (показать). На них помещают изображения Ангелов или святых диаконов.
Иконостасы бывают разными по высоте и отличаются количеством размещенных в них икон. Иконы расположены по ярусам, количество которых так же неодинаково в разных храмах.
Сначала о том, каким должен быть иконостас, сооруженный в духе древних правил, бытовавших в России.
Примечание. Преподаватель перед занятием должен ознакомиться с иконостасом храма и продумать, как рассказывать на занятии.
В нижнем ярусе справа от Царских врат располагается икона Спасителя и справа от нее икона Праздника или святого, в честь которого освящен храм. Эта икона называется праздничной.  Правее праздничной иконы размещают образа чтимых в этом приходе святых или праздников. Слева от Царских врат находится икона Божией Матери и далее образа чтимых в этом приходе святых или праздников.
Иконы нижнего яруса называют местными.
Второй ярус называется «Деисус или Деисис» - греческое слово «моление» 
взятое без перевода. В середине деисусного ряда изображение находится икона Спасителя в образе Великого Архиерея, сидящего на Престоле. Слева и справа от иконы Спасителя иконы Божией Матери, Предтечи, апостолов, обращающихся с молитвой к Господу.
Третий ярус, составленный из икон, изображающих праздники и Евангельские события, называется праздничным.
В центре четвертого яруса икона Божией Матери с Богомладенцем и по сторонам изображения ветхозаветных пророков, поэтому ярус называется пророческим.
В центре пятого яруса изображение Господа Саваофа с Предвечным Словом Сыном Божиим. Справа и слева иконы ветхозаветных патриархов и отцов. Это праотеческий ряд.
Венчает иконостас Изображения распятия с предстоящими Божией Матерью и Иоанном Богословом.
Но иконостасы так устроены в небольшом числе храмов. Знание порядка построения иконостаса поможет понимать литературу об иконах.
За иконостасом находится алтарь.
В центре алтаря находится престол. На престоле невидимо присутствует Сам Господь, как Царь и Владыка Вселенной и как Глава Церкви. Прикасаться к престолу и прикладываться к нему могут только священнослужители. По своей конструкции престол представляет четырехугольный стоп.
На нем нижнее из простого белого полотна, которое никогда не снимают, и верхнее облачение из красивой ткани. В некоторых храмах престол покрыт металлическим окладом, бывают и покрытия из камня, например, из мрамора.
На престоле находится дарохранительниц, в которой хранятся запасные Святые. Обычно дарохранительницу делают в виде церкви. Дары сохраняют на случай, если срочно понадобится причастить тяжело больного человека или на другой подобный экстренный случай.
На престоле лежит евангелие. Оно обычно украшено металлическим украшением - окладом. Это евангелие называют напрестольным.
Под ним лежит антиминс - прямоугольный плат, на котором изображено положение во гроб Иисуса Христа. Название происходит от двух греческих слов «анти» и «минсион», что в переводе значит «вместо стола» или вместо трапезы - престола. В древние времена литургию совершали на могилах мучеников, которые исполняли роль престола. Появились антиминсы во времена гонений и преследований со стороны язычников и еретиков, когда при нападении на церковь нужно было быстро скрыть святыню от поругания. С тех пор они постоянно употребляются при совершении литургии. В каждый антиминс вшита маленькая частица мощей одного из святых в воспоминание того, что в древнейшие времена литургии совершали на могилах мучеников. Без антиминса нельзя совершать литургию.
Антиминс заворачивают в специальный плат илитон, символизирующий сударь, то есть плат (платок), которым была обвита голова Спасителя при погребении.
На престоле лежит крест, который выносят верующим для целования, на исповедь, для освящения воды. Этот крест называют напрестольным.
За престолом стоит семисвечник, а за ним запрестольный крест.
Место за престолом называется горним, то есть высоким местом. 
Обычно на горнем месте делается возвышение, на которое во время богослужения поднимается архиерей, символически изображая Христа, сидящего на Престоле Славы. 
На горнем месте может сидеть только архиерей. Священники во время богослужения сидят справа и слева от горнего места, символически изображая Апостолов.
Справка. В некоторых храмах над престолом устраивает сень - своеобразный навес или балдахин из дерева или металла. О его значении нет общего мнения. Существует мнение, что она символизирует небо. В ряде случаев над престолом у греков устраивали небо в виде растянутого над ним куска ткани. 
Престол находится в центре алтаря, а слева от него находится другой стол жертвенник. На жертвеннике приготавливаются дару для преложения, которое совершается на престоле. На жертвеннике совершается часть литургии, называемая проскомидией.
При архиерейском богослужении употребляются рипиды - металлические круги с изображением херувимов. Круги укреплены на ручках (показать, если есть, если нет, показать рисунок). Рипиды символизируют присутствие при совершении Таинств херувимов, изображенных на рипидах.
При архиерейском богослужении епископ, благословляя молящихся использует специальные светильники дикирий и трикирий. Дикирий светильник с двумя свечами, символизирует два естества Иисуса Христа Божеское и человеческое, а трикирий светильник с тремя свечами, символизирует нашу веру в Пресвятую Троицу.
Во время богослужения совершается каждение. Оно было установлено еще в ветхозаветные времена, апостолы так же утвердили этот обычай.
Это благовонное курение фимиама является нашей жертвой Богу, а если оно совершается пред престолом или иконами, то выражает еще и наше уважение, и благоговение перед ними. Когда кадят молящихся, то этим самым еще и выражается пожелание, чтобы людей молитвы так же легко возносились к Богу, как дым кадильный возносится к небесам. Каждением молящихся выражается так же пожелание, чтобы Благодать Божия окружала их как дым кадильный.
На каждение молящиеся отвечают поклоном, наклоняя голову (показать).
Каждение при погребении тела усопшего это наша жертва, принесенная за него Богу, чтобы Господь помиловал его.
А сейчас немного о колокольном звоне.
Колокола обычно размешали на колокольнях - специальных башнях, построенных около храмов. Или пристроенных к храму. 
В некоторых местах строили не колокольни, а звонницы. Звонницей
называется стена, на которой колокола размещают в специальных проемах. (Показать фотографии)
Колокольный звон созывает верующих в храм, извещает тех, кто не мог прийти, о наиболее важных моментах богослужения. Звон предназначен и для отгнания злых духов и их напастей от верующих.
Колокола появились не сразу. Сначала использовали била - деревянные доски и клепала -металлические полосы.
Первые колокола появились в Европе, и вошли там в обиход в VIII - IX веках. В Греции колокола появились в IX веке.
В Росси колокола появились вместе с принятием христианства, но вместе с ними употребляли била и клепала.
Справка. Изобретение колоколов приписывают Св. Павлину епископу Ноланскому. По преданию он увидел во сне полевые цветы колокольчики, издававшие приятные звуки, правда, колокола были известны еще грекам и римлянам. Видимо они в церквах были применены в Италии в провинции Кампань с главным городом Нолан. Отсюда идет и древнее название колокола кампан и сказание об изобретении Павлином Ноланским.
Сначала колокола у нас были маленькими. Их отливали в Европе и нужно было привезти практически по бездорожью на лошадях. 
В России колокола начали отливать в XV веке и с тех пор колокольный звон получил широкое распространение.
На колокольнях обычно подвешивают несколько колоколов разных размеров. Большой колокол часто весит несколько тонн, а самые маленькие несколько килограммов.
Колокола отливают так, чтобы высота звучания их составляла гармоничный ряд. Колокола даже настраивают по тональности, чтобы звучание было мелодичным. Комплект колоколов называют «звон».
Звонят в колокола по-разному.
Чаще всего можно слышать благовест и трезвон.
Благовест мерные удары в самый большой колокол сообщает благую весть о том, что начнется богослужение, отсюда и название звона.
После благовеста сразу обычно начинается трезвон - звонят во все, главным образом, малые колокола, выражая этим праздничным красивым звоном нашу радость и торжество по случаю начала богослужении.
В Великую Пятницу во время выноса плащаницы, при крестном ходе с плащаницей вокруг храма, а также во время выноса креста в неделю Крестопоклонную и на Воздвижение совершается перезвон - удары по очереди во все колокола начиная с самого большого до самого маленького. символизирует собою “истощение” Господа нашего Иисуса Христа ради нашего спасения.

Похоронный звон называется перебором и совершается медленными ударами во все колокола по очереди, начиная с самого маленького до самого большого и в конце во все колокола сразу, многократно повторяя эту последовательность. В конце перебора полагается непродолжительный трезвон. Перебор выражает грусть и скорбь об усопшем и символизирует жизнь человека в возрастании от младенчества до зрелости. Одновременный удар всех колоколов означает прекращение земной жизни. В конце перебора обязателен краткий трезвон, выражающий радостную христианскую веру в воскресение усопшего.

Существует так называемый «красный звон» во все колокола или, как еще называют «во вся тяжкая». Он бывает в дни двунадесятых праздников, великих праздников, при приветствии архиерея, в дни церковных торжеств.
Набат совершался частыми ударами в колокол для извещения об опасности или беде. Обычно звонили в так называемый набатный колокол.
Литература. Л. 7 стр. 451-460; 66; 49-52; Л. 1 см. сноски; Л. 8 стр. 218-219; Л. 9 стр. 609-624, 699-712; Л. 11 стр. 1-50, 81-91, 46; Л. 12 стр. 32-44, 5-32, 416; Л. 13 стр. 107-120; Л. 14 стр. 24-40, 102-248.
Занятие 23
Степени церковно и священнослужителей, общее о богослужении
В совершении богослужений участвуют не только священнослужители, но и церковнослужители.

Церковнослужители не получили благодати Святого Духа, но служат в алтаре и помогают священнослужителям.
В Ветхозаветной Церкви обязанности церковнослужителей исполняли левиты.

Церковнослужители имеют несколько степеней и в зависимости от исполняемых обязанностей из называют:
· дьячками от греческого слова «диакос» служитель; их иногда называют пономарями, эта же степень называется иногда в литературе кандиловжигателями, параекклесиархами, свещеносцами;

· чтецами и певцами;
· иподиакон высшая степень церковнослужителя.
Дьячки или пономари убирают в храме, носят в алтарь просфоры, воду, теплую воду, вино, ладан, подают священнику кадило, следят за порядком и чистотой в алтаре, зажигают и гасят свечи и лампады, звонят в колокола. В просторечии их называют прислужниками и алтарниками. В эту степень посвящения нет. Они получает благословение и приступает к своему служению.
Следующая степень чтец и певец в древние времена была почетной. В нее посвящались за особое благочестие и твердость, в вере.
Певца называют иногда псаломщик или канонарх. Поставление чтеца и певца совершает архиерей.
Высшая степень церковнослужителя иподиакон или помощник диакона. Его так же посвящает архиерей.
Справка. В настоящее время посвященные чтецы, певцы и иподиакона практически отсутствуют в составе церковнослужителей из-за требований предъявляемым к ним. Посвящение в чтеца, певца и иподиакона совершается обычно перед рукоположением в сан диакона.
Низшая степень священнослужителя диакон. Диакона самостоятельно богослужений не совершают, а только помогают епископам и священникам. Само названий переводится с греческого слуга, служитель.
Старших дьяконов называют протодиаконами. Диаконов из монахов называют иеродиаконами, а старших диаконов монахов называют архидиаконами.
Священники так же различаются по степеням. Священников еще называют пресвитерами, что с греческого переводится «старец» и иереями, что переводится с греческого как священнослужитель, священник.
Старших священников называют протоиереями, а настоятеля патриаршего собора называют протопресвитером.
Священников монахов называют иеромонахами. Следующая степень священника монаха игумен, но теперь в эту степень начинают возводить только руководителей монастырей.

Высшая степень священника монаха архимандрит. Из среды архимандритов поставляют епископов.
Высшая степень священства епископская. Здесь так же есть разделение на степени. Начальная степень епископ. Старший в области или в государстве епископ возводится в степень архиепископа, митрополита или патриарха.
Митрополиты являются старшими в большей области, чем архиепископы, а патриархи стоят во главе еще больших Поместных Церквей.
Во время богослужений церковно и священнослужители облачаются в священные одежды, называющиеся еще облачениями.
При посвящении в священный сан человек проходит последовательно посвящение во все степени сначала церковнослужителя, а потом и священнослужителя. При этом сохраняются облачения предыдущих степеней, к ним только добавляются облачения присущие последующему посвящению или рукоположению.
Дьячки облачается в стихарь (показать, а если нет, показать фотографию) длинную широкую одежду с широкими рукавами, покрывающую всего человека. Он символизирует «ризу спасения и одежду нетления», потому что надежда на спасение и духовное веселие должны быть у лиц, принимающих участие в совершении богослужений и помогающие священнослужителям.
Стихарь напоминает нешвеный хитон Иисуса Христа (Л. 14 стр.254). Обшивка лентой по рукавам и нижнему краю (показать) символизирует узы, которыми был связан Иисус Христос, а лента по груди и спине - раны от бичевания. Ленты по бокам вниз - потоки лившейся на Кресте крови. (все показать)
Крест на спине помещен в честь Господа Иисуса Христа в знак того, что и на земле служащие Богу несут свой крест. (показать)
Чтецы и певцы облачаются так же в стихарь, различие в том, что в чтеца и певца посвящает архиерей.
Иподиакон при посвящении получает орарь - длинную ленту, которой крестообразно обвязывается по груди (показать орарь) в знак готовности к служению при молитве и Таинствах, напоминает, что проходить служение нужно в смирении, целомудрии и чистоте сердца, чтобы заслужить чистоту одежды для своей души.
При посвящении в первую степень священнослужителя диакона сохраняются священные одежды иподиакона, только орарь уже не перевязывается крестообразно по груди, а висит на левом плече и символизирует крылья ангельские, поэтому иногда на нем написаны слова ангельской песни «Свят, Свят, Свят» (Ис. VI гл., 3).
Поднимая правой рукой конец ораря перед собой, диакон подает молящимся знак, что нужно быть внимательными к тому, что произойдет или происходит на службе, этим жe знаком он призывает к вниманию не только мирян, но и чтецов, певцов и священников.
Справка. Примечание такой обычай привлекать, внимание молящихся существовал ещё в ветхозаветных синагогах, когда давали знак полотенцем. В позднейшей литературе упоминается, что орарь так же символизирует благодать, полученную диаконом в при хиротонии (Л. 9), но в более глубоких исследованиях эта символика так резко не выражена или вовсе не упоминается (7,11,12,13,14). Это подтверждает и то, что, облачаясь перед литургией налагая орарь на плечо диакон не читает никакой молитвы.
Следующая принадлежность облачения диакона поручи - узкие нарукавники, стягиваемые шнурками. Они символизируют узы, которыми был связаны руки Иисуса Христа, укрепляют руки, чтобы сделать их более способными совершать священнослужения, напоминают надевающему их, что нужно надеяться не на свои силы, а на помощь Божию. 
Протодиаконы носят орарь препоясываясь через грудь и особые головные уборы - камилавки. Название происходит от слова «камилос» - верблюд по-гречески. В древности камилавки делали из верблюжьей шерсти.
Она символизирует то умерщвление плоти, которое должно быть по слову апостола Гал. VI гл., 14.
При посвящении священник сохраняет из облачений стихарь, который носит на литургии под облачением (этот стихарь белого цвета и называется подризником). Сохраняет священник и поручи.
Висящий со спины у диакона конец ораря перегибается вперед и соединяется с висящим спереди концом ораря и образует епитрахиль. (показать).
То, что диаконский орарь у священника спускается обоими концами впереди показывает, что у священника не отнимается то служение, которое выполнял, будучи диаконом. Служа один, священник совершает не только свое, но и диаконское служение, при этом и добавляются дополнительные обязанности совершать Таинства и все обязанности священника.
Этим показывается преимущество служения священника перед диаконским.
Епитрахиль так же символизирует излияние благодать Святого Духа на священника для совершения Таинств. 

Справка. Смотри слова молитвы на возложение епитрахили при облачении священника перед литургией.
Следующее облачение священника пояс. Пояс, напоминая, что Господь препоясался на Тайной Вечере, чтобы послужить Апостолам и что Господь всегда готов помогать любящим Его. Пояс имеет и чисто практическое назначение - подпоясанному легче совершать священнодействие. Именно поэтому пояс еще символизирует силу и готовность идти по трудному пути спасения и с быстротой оленя убегать от грехов, символизирует силу Божию, укрепляющую в служении, наставляющую к непорочной жизни и помогающую убегать от грехов.
Поясом был препоясан Аарон (Исх. XXVIII гл., 4) и препоясаны Ангелы, которых видел Иоанн Богослов в Откровении (Откр. XV гл., 6).
Поверх подризника священники надевают фелонь. В древние времена фелонь была обычной верхней одеждой палестинских евреев как бы плащ и ее носил Иисус Христос и Апостолы, в ней же Спаситель совершил Тайную Вечерю и был в нее же одет, когда иудеи и воины издевались над ним. В те древние времена она выглядела немного иначе: - была одинаковой длины со всех сторон в виде колокола и при богослужении передний край поднимали руками. Современную форму фелонь приобрела после XVII века.
Фелонь напоминает священнику, что Господь принес себя в жертву для искупления и спасения людей. Фелонь еще называют ризой.
Широкие ленты (показать) символизируют потоки крови, тёкших по багрянице Спасителя, а нашитая внизу звезда (показать) указывает, что служение священника выше диаконского- на стихаре звезды нет.
При крещении на каждого надевается крестик, который носим под одеждой. Священники еще носят крест поверх облачения. Крест, который мы все носим под одеждой, называется нательный, а священнический – наперстный, то есть нагрудный (перси – грудь). Он напоминает священнику что нужно не только носить веру в сердце, но и перед всеми открыто исповедовать свою веру в Господа Иисуса Христа.
За примерное служение священники получают награды - дополнительные облачения.
Первая награда набедренник (показать) - прямоугольный с крестом. Он символизирует меч духовный, который нужно использовать для борьбы против ересей, неверия, греха, порока. Является отличием за христианскую ревность, благочестие, бодрость и смелость в борьбе со всеми врагами истинного Христианства.

Следующая награда камилавка, имеющая то же значение, что и протодиаконская.

После камилавки священник награждается четырехконечным крестом и уже после этой награды следующая ступень возведение в сан протоиерея, когда архиерей читает специальную молитву.
Протоиереев награждают сначала палицей, имеющей то же значение, что и набедренник, но имеет вид квадрата или ромба и прикрепляемая за один угол. (показать)
Далее следует крест с украшениями и потом митра - головной убор священника в виде украшенной парчой и вышивкой, иконками шапки. Она символизирует сударь, плат бывший на голове Спасителя, когда Он находился во гробе. 

Митра является в основном принадлежностью архиерейского облачения. Еще Апостол Иоанн Богослов носит головной убор в виде венца. Митра архиерейская берет начало от головного убора еврейских первосвященников кидара - длинного платка, обернутого вокруг головы наподобие тюрбана или чалмы.

Архиерейская митра напоминает о терновом венце Спасителя, поэтому по нижнему краю вышивают изображения тернового венка.
Следующая награда священника право служить литургию с открытыми Царскими вратами до Херувимской, потом второй наперстный крест с украшениями и потом право служить литургию с открытыми Царскими вратами до Отче наш.
Епископы сохраняют те же облачения, что имели при посвящении в сан священника - подризник, поручи, епитрахиль, палицу, пояс, митру.
В древние времена епископы облачались и в фелонь, как это мы видим на древних иконах. Но со временем ее вытеснил саккос. Название саккос происходит от еврейского слова, означающего рубище или вретище, то есть одежду покаянии и смирения. Саккос напоминает хламиду или препряду, в которую одели Спасителя воины, когда издевались над Ним. (Ин. XIX гл., 2) 

Значение саккоса то же что и фелони. Он похож на стихарь, только по бокам привешены звоночки наподобие того, как это было у ветхозаветных священников. Звоночки символизируют благовестие слова Божия, возвещаемого епископом.
Отличием епископского облачения является омофор, символизирующий заблудшую овцу - заблудший род человеческий. Облаченный в омофор святитель изображает Иисуса Христа, Который, как Добрый Пастырь взял на плечи заблудшую овну и принес ее в дом Отца небесного. 

Иконка Божией Матери, которую носит на груди епископ рядом с крестом называется панагия или Всесвятая.
Архиерейский жезл или посох означает пастырскую власть над паствой. Змеевидные головы напоминают, что архиерею нужна мудрость змеи. (Мф. Х гл., 16)
Под ноги епископу во время богослужения кладут орлецы - круглые коврики с изображением орла, летящего над городом. Они напоминают о том, что архиерей, имеющий кафедру в городе, своей жизнью и учением должен подобно орлу возвышаться над всем дольним и стремиться к горнему.
При входе в храм Архиерей облачается в мантию, символизирующую благодать Божию, покрывающую архиерея. К ней пришиты прямоугольники, символизирующие Ветхий и Новый Заветы, из которых архиерей должен черпать учение. Разноцветные ленты, нашитые по краям, изображают струи учения, исходящие из уст архиерея.
Цвет мантии у епископа фиолетовый, у митрополита голубой, а у патриарха зеленый.
А теперь несколько слово богослужении.
Собственно говоря, богослужение представляет собой совместную молитву православных христиан. Оно состоит из чтения и пения молитв, чтения слова Божия, а также из священнодействий, совершаемых священником или епископом.
От домашней молитвы оно отличается тем, что оно возглавляется священнослужителем.
Цель богослужения не только молитва, обращенная к Богу с нашими просьбами, это и наша благодарность, слава, которую воздаем Творцу.
Православное богослужение очень поучительно. Чтения и песнопения не только побуждают нас к молитве и покаянию. В богослужении обличаются человеческие пороки, прославляется Бог. В молитвы напоминают важнейшие моменты священной истории. Прославление святых приводит прекрасный пример тому, как нужно и в силах человека жить. Обличение грехов напоминает, чего следует избегать.
Именно поэтому православное богослужение очень полезно и поучительно. Нужно только внимательно вслушиваться в слова молитв, песнопений и чтений.
Некоторые богослужения особенно важны для каждого из нас. Во время их совершения совершаются Таинства, и мы получаем дары Святого Духа. Соединяемся с Богом в Таинстве Причащения.
Православное богослужение берет свое начало от богослужений апостольского времени. На протяжении многих веков оно развивалось, пополнялось. Оставалось только наилучшее из того, что было в молитвенной практике многих стран и народов. 

Наряду с чтением Священного Писания Нового Завета и Ветхого Завета, в том числе псалмов, в нашем богослужении очень много молитв, чтений и песнопений, составленных христианами на протяжении почти двух тысячелетий. Церковь отобрала из того, что было написано наилучшее.

Составителями молитвословий были не только образованнейшими людьми своего времени. Это были в основном люди высокой духовной жизни – святые. Например, святые Иоанн Дамаскин, Косма Маиумский, Андрей Критский и многие другие. В богослужебных текстах, составленных ими не только прекрасное знание Священного Писания, не только литературный талант, но и огромный личный духовный опыт. Именно благодаря этому наше богослужение настолько глубоко и проникновенно.
Порядок богослужений формировался в монастырях. День там всегда начинался с молитвы - утрени, которая начиналась на исходе ночи и кончалась службой первого часа в семь часов утра по древнему
счислению времени это был первый час дня. На службе первого часа вспоминается, как Иисуса Христа вели связанного от Каиафы на суд к Пилату.
В третий час дня (по нашему времени девять часов утра) совершалось богослужение третьего часа. Это богослужение установлено в память того, как в третий час Спаситель был судим у Пилата и в память издевательств и мучений, которые Иисус Христос там претерпел. Вспоминается и снисшествие Святого Духа на Апостолов, бывшее в третий час. 
В шестой час дня (по нашему времени в 12 часов в полдень) совершалась служба шестого часа в воспоминание того, как Спаситель, был веден на Голгофу, распят и тьма была по всей земле. (Ин. XIX гл., 14-18; Лк. XXIII гл., 44)
В девятый час дня по нашему времени в 15 часов coвершалась служба в память Крестной Смерти Спасителя.
Вечерня совершалась вечером после 18 часов, когда в древности начинался следующий день. После нее следовало повечерие и в полночь полунощница.
Литургия совершалась обычно утром.
В такое время богослужения могли совершаться только в монастырях, а в приходских храмах уже на протяжении многих веков порядок совершения дневных служб изменился. Девятый час соединяется с вечерней, утреней и первым часом и все это служится вечером.
Третий и шестой часы соединяются с литургией и служатся утром. Полунощницу служат только в Пасхальную ночь.
В Великом посту богослужения объединяют иначе, но служат также только утром и вечером.
Накануне вечером пере большими праздниками совершается всенощное бдение. Оно состоит из вечерни, литии во время которой освящают пшеницу вино и елей, утрени и первого часа. Уже само названий говорит о том, что в древности эта служба продолжалась всю ночь приблизительно 11-13 часов.
Такая распорядок и продолжительность служб не отвечали возможностям мирян и потому уже много веков назад началось сокращение богослужений. Это абсолютно необходимый момент и поэтому разговоры о полном соблюдении богослужебного устава в приходских храмах просто бессмысленны.
Существует уже многовековая традиция сокращений богослужений и она несколько изменяется в зависимости от приходских традиций. Поэтому даже в одном городе в соседних храмах порядок богослужения может немного отличаться. 
В настоящее время всенощное бдение занимает по времени 2-3 часа.
Справка. В древние времена на Руси желание полностью без каких-либо сокращений совершить богослужение привело к поразительному явлению - многогласию. Заключалось оно в том, что в храме во врем богослужения одновременно несколько человек читали и пели разные богослужебные тексты. Иногда доходило до шести и даже восьми гласов.
Все богослужения, совершаемые на протяжении суток, называют суточным кругом богослужений.
Существует еще недельный круг богослужений. Каждый день недели посвящен какому-либо событию или чтимому святому:
· в воскресенье прославляется Воскресение Христово;
· в понедельник бесплотные силы-Архангелы и Ангелы;
· во вторник память Иоанна Крестителя;
· в среду вспоминаем предательство Иуды и предание Господа на страдания и смерть;
· четверг посвящен Апостолам и Святителю Николаю архиепископу Мирликийскому;
· в пятницу вспоминаем страданию и крестную смерть Спасителя;
· в субботу прославляются все святые и совершается поминовение усопших.
Кроме суточного и недельного кругов богослужения есть еще и годовой круг. Он начинается 1 сентября по старому стилю. Это церковный новый год.
Годичный круг богослужений включает Пасху, двунадесятые праздники, праздники в честь Пресвятой Богородицы, святых на протяжении всего года.
Те праздники, которые празднуют каждый год в одно и то же число, называются неподвижными, а те, которые вместе с Пасхой каждый год переходят с одного числа на другое, называются переходящими.
В годовой круг богослужений входят и посты.
Указания о совершении богослужении содержатся в богослужебном уставе. Эта книга называется Типикон. Сами тексты богослужебных чтений и песнопений находятся в специальных богослужебных книгах.
Службы неподвижным праздникам собраны в месячные минеи. Их двенадцать по числу месяцев.

Богослужебные тексты, связанные с периодом Великого поста, находятся в Триоди постной, а период от Пасхи до Воскресения Всех Святых отражен в Цветной триоди.
Тексты служб недельного круга объединены в октоих или осмогласник.
Дело в том, что в Православной Церкви есть восемь напевов, употребляемых за богослужением. Их называет гласами, и они меняются каждую неделю. Одну неделю дневные напевы поют на первый глас, в следующую на второй и так далее до восьмого, а потом снова первый и так далее.
Служебные Апостол и Евангелие отличаются от обычных тем, что в них текст разделен на зачала - отрывки, читаемые за богослужением. Там же есть некоторые уставные указания
Справка. Часто встречающиеся, особенно в литературе и официальной церковной хронике, обращения к священнику «преподобие», протоиерею «высокопреподобие», епископу «преосвященство», архиепископу и митрополиту «высокопреосвященство», патриарху «святейшество» в отличие от принятых обращений в светском обществе указывают не на высокое положение человека, а напоминают носящему священный сан, каким он должен быть в жизни, напоминают о степени духовного совершенства, которая должна быть у носящего этот сан.
А сейчас о языке богослужения. Время от времени поднимается вопрос о переводе богослужения на русский язык. Богослужение можно совершать на любом языке. Вопрос догматически безразличный.
Основанием для таких перемен выдвигается сложность понимания богослужебных текстов на церковнославянском языке. На самом деле это далеко не так, что мне известно по личному опыту.
Я родился в православной семье, сколько себя помню, ходил в церковь. Уже наступают преклонные годы.
Да, понимание богослужения пришло только с возрастом, и огромное значение имело то, что, ещё учась в школе и в институте, я полностью прочёл Библию, катехизис, догматическое богословие и изучил литературу по истории Церкви – всё, что мог получить в советское время. Только самообразование помогло в понимании богослужебных текстов.
Богослужение можно совершать на любом языке. Вопрос догматически безразличный. Но введение переработанных текстов коснётся каждого прихожанина.
Языковая реформа очень сложна с точки зрения практической реализации и может иметь негативные, далеко идущие последствия.

Люди привыкли молиться на церковнославянском языке. Таких людей многие миллионы. Перевод затронет не только общественное богослужение, но и все молитвы, в том числе, ежедневно читаемые дома: «Отче наш», «Царю Небесный», «Верую» и все остальные.
Человек, с детства воспитанный в Церкви, знает почти наизусть все основные песнопения и чтения не только литургии, но и всенощного бдения. Часы, шестопсалмие, многие Евангельские зачала настолько известны, что иная малограмотная старушка замечает даже неправильные ударения!

Общественная молитва (песнопения, чтения за богослужением) воспринимается не только через осмысление разумом, она идёт прямо в душу, Создаётся неповторимая молитвенная гармония, которая будет нарушена введением нового текста и потребует многолетнего привыкания.

Часто текст молитвословия воспринимается не в точном его значении, а, в зависимости от состояния человека, понимается индивидуально, применительно к состоянию души!
Дискомфорт, вызванный новыми текстами молитв, вызовет массовое отвержение языка и неизбежно приведет к расколу.
Народ отверг русский язык у обновленцев, определяя по языку, в какой храм не ходить, и люди старшего поколения это помнят.
Меня очень беспокоит игнорирование того факта, что сами прихожане не поднимают вопросы о создании нового перевода или о модификации богослужебных текстов. Этот факт выпал из рассмотрения, а ведь хранителем веры является христоименитая полнота Церкви – православный народ!

Директивное введение новых текстов вопреки воле православного народа будет воспринято как насилие над душой человека, каждого православного, - его заставят молиться иначе. Кто может представить реакцию большинства православных прихожан?

Последствия для строя духовной жизни.

Ни разу не читал в предлагаемых текстах и комментариях о том, что молитва формирует строй духовной жизни, а ведь это важнейший момент. Любые ошибки в правке текстов неизбежно отразятся на строе духовной жизни.
Последствия для русской культуры.

Мало кто задумывается о роли церковнославянского языка в формировании разговорной речи и литературного языка. 

На слуху простого народа красивейший язык с огромным количеством синонимов, люди слышат правильное ударение (в богослужебных книгах ставится на каждом слове), что в быту бывает нечасто, а, главное, привыкают к нему.
Отказ от церковнославянского языка неизбежно негативно отразится на современном разговорном и литературном русском языке и вызовет обеднение речи, приведет к ухудшению понимания языка классиков русской литературы. Это особенно важно в наше время, когда даже язык, используемый на телевидении, радио и в других средствах массовой информации, не только крайне беден, но и насыщен просторечиями, словами из обихода представителей криминальной среды и даже нецензурными выражениями. Литературный язык не слышен практически нигде.

Существующая практика модернизации богослужебного языка.
Утверждения о застылости церковнославянского языка совершенно не соответствуют действительности.
Постоянно происходит русификация текстов. Но она делается настолько обоснованно и осторожно, что не вызывает неприятия и органично вписывается в существующий строй языка.
Пожалуй, все знают об изменении слов утренней молитвы: архаизм «Напрасно Судия приидет...» заменен на «Внезапно Судия приидет...». Таких примеров немало.

Сложности перевода.

Почему-то не принимается во внимание, что церковнославянский язык является специфическим языком, содержащим уникальную догматическую и литургическую терминологию, которой практически нет в русском языке. А то, что есть в русском языке, - в значительной мере заимствованные церковнославянские слова.
Перевод на русский язык отразится на содержании текстов по причине отсутствия в современном русском языке ряда грамматических конструкций, например, аориста и плюсквамперфекта.
Даже перевод Псалтири Юнгеровым на русский язык нельзя отнести к полноценному переводу – значительная часть слов церковнославянского языка перенесена в русский текст.

Ряд широко употребляемых слов церковнославянского языка не имеет не только синонимов, но и даже подходящих аналогов в современном русском языке. Например, слова «благодать», «горохищное», «независтноподательная» не могут быть переданы одним словом, хотя их значение понятно. Замена многих слов словосочетаниями только усложнит восприятие текста на слух и его понимание, а специфическая терминология вообще непереводима.
Вызывает глубокую озабоченность влияние на правку и перевод личных качеств переводчиков. Необходима глубокая церковность, любовь к церковнославянскому языку, умение дорожить каждым словом, его значением, знание Священного Писания, догматики, истории Церкви. Причину беспокойства можно выразить словами В.С. Черномырдина: «Хотели, как лучше, а получилось как всегда».
Тревожнейшим симптомом представляется желание править по греческому оригиналу. Здесь необходим очень внимательный подход: нет качественных словарей; древнегреческие слова имеют много значений, и эта многозначность не совпадает не только с многозначностью русских слов, но и с многозначностью церковнославянских. Древнегреческую фразу можно понять и так, и эдак, поэтому церковнославянский текст имеет огромную ценность, так как в нём зафиксировано понимание греческого текста греками, жившими в давние времена, что для нас недоступно.

Пересмотр всех нотных композиций.

Практически все нотные композиции, включая произведения Бортнянского, Архангельского, Чайковского, придётся перерабатывать из-за изменения текста. Во что это может вылиться, можно только гадать, но очевидно, что при переводе певучесть языка и распевность текстов будут утеряны навсегда, а сокровища церковной музыки выйдут из богослужебного обихода. 

Главная причина непонимания богослужения.

Причина непонимания богослужебных текстов на церковнославянском языке кроется не в незнакомых архаичных словах и грамматических оборотах, а в незнании священной истории Ветхого и Нового Заветов, истории Церкви, содержания отмечаемых праздников, житий святых. 
Тексты в богослужебных книгах очень содержательны и лаконичны. Иногда одно слово, географическое название или имя собственное должно напомнить о важнейшем событии, описание которого может занимать несколько страниц. Поэтому бессмысленно делать новый перевод, он ничего не даст. Нужно обучать прихожан. Для этого необходимо разрабатывать программы и литературу, доступную неподготовленному читателю.

Другим вопросом, поднимаемым в нецерковных кругах, является переход на новый календарный стиль. 

Если новый стиль для непереходящих праздников применяется в некоторых Православных Церквах, то переход на новостильную пасхалию невозможен. Господь ниспосылает благодатный огонь на старостильную Великую Субботу. Это есть выражение Воли Божией. Можно ли ей противиться? Нельзя!

Наши прихожане не требуют перехода на празднование непереходящих праздников по новому стилю. Вводить новый стиль для непереходящих праздников против воли православных людей недопустимо, а с духовной точки зрения преступно.

Литература. Л.7 стр. 260-265, 329, 342-348; Л.9 стр. 608, 618-630; Л.11 стр. 51-74, 331-334, 701; Л.13 стр. 121-133; Л.14 т.1, ч.2, стр. 251-276, стр. 269 прим. 4; Л.12. стр. 64, 130-139, 267; Л.15 стр.15-16; Л.16; Л.17; Л.18.т.2. стр. 428-451.
Занятие 23

История Церкви
После принятия Миланского эдикта отношения между Церковью и государством резко изменились. Христианство стало государственной религией и охранялось законом.
Церковь получила право приобретать земельные участки, поместья, поля, леса, дома, что давало возможность шире помогать нуждающимся.
Но главным, конечно была возможность строить храмы, свободно собираться на молитву. Епископы получили право надзирать за тюрьмами, посещать заключенных, наблюдать за их содержанием в тюрьме и за своевременным рассмотрением их дел в суде.
Церковь и духовенство были освобождены от налогов. Очень важным моментом для людей было право политического убежища в христианском храме, когда человека, преследуемого по политическим мотивам, не могли арестовать, если он укрылся в храме.
Сами храмы стали приобретать благолепный вид. В первые века места совершения богослужений в большинстве случаев не имели внешнего вида храма. Это были или простые жилые помещения, или катакомбы. Специально устроенных зданий было мало, так как во время гонений их конфисковывали и разрушали. Но теперь, когда эта опасность миновала. Повсюду, где были христианские общины, строились здания, специально предназначенные для совершения богослужений. 
Храмы строили, как общины, так и богатые люди, и императоры. Внешний вид храма определился еще в древнейшие времена, когда первые христианские храмы строились в виде продолговатых зданий в виде корабля. Этот вид храмов в те времена стал достаточно распространенным, так как по распоряжению императора под храмы отдавались общественные здания, которые тогда называли базиликами. Это были продолговатые четырехугольные здания, вытянутые с Запада на Восток. И вот их-то и приспособили под христианские храмы. Такие храмы называли базиликами.
Особенно распространены были базилики во время императора Юстиниана. 
Со временем храмы стали строить в виде креста, круглые, появились и другие типы храмов.
Как правило, рядом с храмовыми зданиями возводили несколько построек. Это были баптистерии (крещальни) представляли собой главным образом, круглые здания с бассейном в середине. Часто при крещальнях были комнаты для поучения оглашенных. Там же бывали дома для кормления бедных, приюты для сирот и стариков, лечебницы. Все здания обносились оградой. Часто кладбища так же находились в церковной ограде. 
Храмы украшались росписями и иконами, а с девятого века появился колокольный звон. Постепенно решетка, отделявшая алтарь от храма, превратилась в иконостас.
Говоря о храмах нельзя не упомянуть о величайшем христианском храме Софии Константинопольской - храме Святых Апостолов, построенном при императоре Юстиниане 527-565гг.
Это был величайший храм, отличавшийся особым величием и красотой. Он и поныне стоит в Стамбуле, обращенный турками в мечеть. Прекрасные росписи и мозаики частью уничтожены, частью замазаны или покрыты штукатуркой. В начале нашего века некоторые мозаики были расчищены из-под штукатурки, сфотографированы и снова замазаны.
Нужно отметить, что до разделения Церквей на Православную и Католическую очень многие храмы как на Востоке, так и на Западе были построены и украшены мастерами из Греции. Поэтому не нужно удивляться тому, что некоторые древние католические храмы в Италии украшены так близкими нам росписями и мозаиками.
Основное назначение храмов совершение богослужений. И время с начала 4 в. и до конца первого тысячелетия было временем становления христианского богослужения. Наш богослужебный устав не появился вдруг. Он сложился как обобщение богослужебной практики различных Церквей и монастырей. 
О богослужении Апостольских времен мы знаем очень мало, главным образом то, что состояло оно из пения псалмов и общих молитв. Предполагают, что основа богослужений была установлена Господом в период от Воскресения до Вознесения.

Со временем были составлены прекрасные по содержанию песнопения. Их написали люди высокой духовности, образованнейшие люди своего времени.
Так же постепенно в течение веков устанавливались праздники христианской Церкви. Например, праздник Воздвижения Креста Господня был установлен в 4в., а Введение во Храм Пресвятой Богородицы установлено праздновать в 8в.
Справка. Обрезание установлено в IV в., Преображение в VI в. После победы над несторианами, уничижавшими достоинство Богоматери, усилилось Ее почитание: - в V в. установлены Благовещение и Рождество Богородицы, а в VI в. Успение.
Многие праздники были установлены в Честь Святых. Эти праздники устанавливались на протяжении многих веков и устанавливаются и в наши дни.
Ну и, конечно же, богослужебные тексты, прославлявшие эти праздники, появились так же не сразу, а были написаны в течение многих веков и пишутся и в наши дни. 

Процесс установления новых праздников не прекращался и продолжается и сейчас. В наше время устанавливаются новые праздники в честь вновь прославляемых Святых, составляются богослужебные тексты, прославляющие этих Святых.
Но вернемся ко времени Миланского эдикта. 
В начале 4в. образовались центры богословской мысли и духовного просвещения, которые называют катехическими школами
Справка. Катехические школы были в Александрии, Антиохии и в Эдессе. Эдесская школа сначала была в Низибии, а после завоевания Низибии персами перенесена в Эдессу, поэтому ее называют Эдесско-Низибийская. Но это были не только места обучения, а главным образом, это были центры развития богословской мысли.
В те времена еще не было такого большого количества Святоотеческих трудов, ещё не были уяснены многие важнейшие моменты вероучения. Поэтому при толковании Св. Писания в разных школах придерживались разных направлений. Например, в Антиохии больше увлекались аллегорией, другие больше тяготели к выяснению буквального, исторического смысла Св. Писания. Богословы как бы дополняли друг друга. Но вот предпочтение какого-то одного направления то ли аллегорического, то ли буквально - исторического приводило к тому, что, слишком углубившись в свое направление, пренебрегая всесторонним рассмотрением Священных текстов, богословы иногда уклонялись от истинного пути и становились еретиками. Начинали провозглашать неправильные учения. В общее, единое русло богословие вошло только в середине V в.
Из этих школ вышли многие выдающиеся богословы и защитники православия: - Иоанн Златоуст, Василий Великий, Григорий Богослов, Афанасий Великий и многие другие. Были и известные богословы и в Западной
Церкви (Блаж. Августин), но их было меньше, так как основное культурное наследие, античная философия были в Греции и в эллинистическом мире и это стало причиной того, что именно там возникли центры богословской мысли. 
Но в пятом в. начинается упадок духовного просвещения и причин тому было несколько. Императоры вмешивались в вопросы вероучения, предрешая своими указами богословские вопросы, навязывая свою точку зрения, а несогласие каралось, вплоть до пыток и увечий.

В VI веке императором Юстинианом были закрыты языческие школы, в которых многие христиане получали философское и литературное образование, христианские же школы не открылись. В восьмом веке императоры иконоборцы закрывали христианские храмы и монастыри, уничтожали библиотеки. Мусульманское нашествие погасило богословскую мысль в Александрии, Антиохии и в Иерусалиме. Правда и в это время жили, и творили величайшие светила православия, но их были единицы, например, Иоанн Дамаскин, живший приблизительно в период от 675 до 753 г.
Его перу принадлежат не только богословские труды, но и богослужебные тексты, прекрасные по форме и содержанию, например, стихиры на отпевание мирян.
Так в общих чертах можно описать судьбу богословия в период от издания Миланского эдикта до конца тысячелетия.
Но в это же время устраивалась и церковная жизнь. Я уже говорил о том, что Церковь получила имущественные права, появилась возможность строить храмы, заниматься благотворительностью. Но было и негативное влияние императоров на церковную жизнь. Помните? - вмешательство в догматические вопросы? Поэтому появление некоторых ересей в христианской Церкви было результатом вмешательства Византийских императоров в вопросы вероучения. Особенно ярко это проявилось в иконоборческой ереси, когда сторонников истинного вероучения государство преследовало, бросало в тюрьмы, убивало.
После издания Миланского эдикта возник и стал укрепляться союз Церкви и государства. В связи с чем возникла необходимость, чтобы границы церковных и государственных округов совпадали. Поэтому в течение некоторого времени церковное управление стали повторять систему государственного устройства. 

Епархии, которых было очень много стали объединяться под каноническим управлением епископов кафедры которых находились в главном городе гражданского округа. Главные города римских провинций в Греции назывались митрополиями, поэтому главные епископы больших округов стали называться митрополитами, которые упоминаются уже на первом Вселенском Соборе в 325 г.
Проходят приблизительно два века и главы четырех наиболее важных митрополий Востока получили титул Патриарха. Это произошло на IV Вселенском Соборе в 451г.
На Востоке это были Константинопольский, Иерусалимский, Александрийский и Антиохийский Патриархаты, но были и еще малые независимые автокефальные Церкви, например, Кипрская Церковь.
На Западе выдвинулся епископ Рима с титулом папа, правда, на Западе сохранялись и некоторые малые независимые автокефальные Церкви, которые были впоследствии подчинены Риму. 
Мы сейчас говорили о внешней жизни Церкви, а теперь обратим внимание на духовную жизнь христиан того времени.
Христианство произвело очень большие изменения в жизни людей. Особенно это заметно в семейной жизни и в положении женщин в семье, ставших полноправными членами христианской общины. В то время как в языческом мире члены семьи были в полнейшей зависимости от главы семьи. Христианство запретило многоженство, не одобряло развод, не допускало более трех браков.
Но так-как христианство стало государственной религией, часть людей принимало христианство без веры, поэтому жизнь духовная утратила строгость и чистоту апостольских времен.
Многие посещали богослужение не ради молитвы, а из любопытства к службе и к красноречию проповедников. Проповеди слушали так внимательно, что этим даже пользовались карманные воры.

К сожалению, уйдя из храма люди не старались жить так, как призывали проповедники, а в храме во время богослужения многие занимались болтовнёй. Об этом говорил еще Иоанн Златоуст в своих проповедях. Это было характерно не только тогда, но и сейчас у нас происходит то же самое.
Упадок духовной жизни и просвещения был не только на Востоке, но и на Западе. В таком состоянии Церковь подошла к тому времени, когда произошло разделение Востока и Запада, состоявшееся в 1054 году.

Разделение стало результатом процессов, происходивших на протяжении многих веков. Причины разделения можно отнести к двум большим группам: 

· борьба римских пап за руководство всей христианской Церковью;

· ереси, допущенные Западной Церковью.
Эти две группы очень сильно переплетены, но мы их рассмотрим по отдельности, так будет проще.
Начнем с вероучения. Наиболее неприемлемым положением стало изменение Символа Веры. Помните, я говорил, что Третий Вселенский Собор запретил изменять Символ? Западная же Церковь внесла дополнение в учение об Исхождении Святого Духа и от Сына, утверждая, что Святой Дух исходит от Отца и от Сына. 
Правда, это учение на Западе привилось не сразу. Впервые это прибавление сделано в Испании в 589 г. Но папа Лев 3 в начале IX века, хотя и соглашался с таким богословским мнением, все же не решился изменить Символ Веры и даже приказал выгравировать на двух медных досках Символ Веры без добавок на греческом и латинском языках.
Доски были помещены в соборе Святого Петра. И только в 1014 г. добавка была внесена в Символ Римской Церкви.
Были и другие изменения, внесенные Западе в совершение обрядов, но изменение вероучения было наиболее важным.
Справка. Основание филиокве: - «Егда же приидет Утешитель, Его же Аз послю вам от Отца, Дух истины, Иже от Отца исходит» (Ин. XVI гл., 26) сначала понималось как предвечное исхождение от Отца и временное посылание от Сына, так объяснил Максим Исповедник (580-662). Это нововведение пошло от Блаженного Августина. Со временем о послании через Сына перестали говорить и утвердилась ересь.
Совершение литургии на опресноках, изъятие из чинопоследования литургии благословения Даров, совершение Миропомазания только епископами, пост в субботу, догмат о непорочном зачатии Богородицы, индульгенции не имели такого большого значения, как ересь филиокве.
Не меньшее значение, чем ереси в вероучении имела борьба пап за власть над всей христианской Церковью.
Основной предпосылкой, основой, на которой католики строят утверждения о главенстве папы над всей христианской Церковью являются слова Спасителя: - «ты Петр, и на сем камне Я создам церковь Мою, и врата ада не одолеют ея» (Мф. XVI гл., 18).
Эта фраза сложна для понимания, особенно на русском языке, но на греческом в ней есть существенное отличие от других мест, указывающее на то, что основанием Церкви является Христос. Имя Апостола, которое на русском языке значит камень, передано греческим словом «Петрос», а камень, на котором будет создана Церковь, передан греческим словом «петра», которое переводится на русский язык как скала. уже даже сами слова показывают, что речь идет о разном. 
И эти слова Христа надо понимать, как похвалу Апостолу Петру за исповедание веры, что вера Апостола Петра тверда как камень и указание на то, что Христос – скала, которая будет основанием Церкви.
Сама история Апостольского их времени, изложенная в Деяниях Апостолов, очень ярко свидетельствует о там, что Апостол Петр никогда не ставил себя выше других Апостолов или Церкви и этому есть два очень ярких примера.

Апостол Петр крестит сотника Корнилия, язычника. В то время апостолы еще язычников не крестили до того, как язычники не принимали иудейства. Не крестили без обрезания. Апостол крестит без обрезания. Крестит по особому откровению Божию, но придя в Иерусалим держит ответ перед Церковью, не ставя себя выше, а наоборот, подчиняясь Церкви! 
Второй момент. На апостольском Соборе председательствует Апостол Иаков Брат Господень по плоти, не входивший в число двенадцати Апостолов, а Апостол Петр только выступает.
Вот на таких - то искаженных толкованиях Священного Писания построено учение католиков о главенстве папы.
Для возникновения этого мнения были и внешние условия, в которой находилась Римская Церковь. Рим в первые три века по Рождестве Христове был величайшим и великолепнейшим городом, а Константинополь стал возвышаться только с четвертого века. Рим был единственной кафедрой на Западе, основанной Апостолом, поэтому имел особый авторитет у других западных Церквей.
Ни один из Западных епископов не мог и помыслить о том, чтобы сравниться с Римским. За разрешением всех неясных вопросов западные епископы обращались в Рим. Это постепенно привело к их подчинению Риму
На Востоке притязания Рима на главенство были безрезультатны, так как там было много Церквей, основанных Апостолами, которые общались между собой на равных. Поэтому все папские притязания на главенство встречали на Востоке отпор.
Восточная Церковь, строго хранившая православную веру, не прекращала общения с католиками, несмотря на допущенный Западом отступления в вероучении. Но отступления в Римской Церкви стали грозить чистоте и свободе православия.
Распространяя свое влияние, Рим исподволь внедрял у православных свои обычаи. В XI веке латиняне стали распространять совершение литургии на опресноках - хлебе, испеченном без дрожжей, а в православии употребляли всегда квасной хлеб просфоры.
Иисус Христос совершил пасху на квасном хлебе, и в этом очень глубокая символика: Опресноки хлеб как бы неполноценный, несовершенный он не поднимается, как бы мертв, бездушен, поэтому он был дан в Ветхом Завете, не имевшем полноты, не могущем дать жизни.

Квасной же хлеб, как совершенный, не имеющий никакого недостатка, поднимающийся силою своей внутренней закваски, представляет полноту и совершенство жизни под благодатию пришедшего Христа.
Вопрос стоял очень остро, так как совершение литургии на опресноках проникло даже в Константинополь.
Гордость пап, бестактное и высокомерное поведение римских легатов, прибывших в Константинополь для переговоров разбивались о твердость Патриарха. Раздраженные его твердостью, легаты пошли на безобразную выходку. Они положили на престол Софийского собора во время богослужения отлучительную грамоту на Константинопольскую Церковь, а выходя из храма, отрясли пыль со своей обуви со словами «Господь да судит вас».
Это произошло 16 июля 1054года, а через восемь дней 24 июля 1054 года собор, созванный в Храме святой Софии осудил Римскую Церковь и предал анафеме папских легатов.
Разрыв отношений о Римской Церковью подтвердили все Восточные Патриархи. Так состоялось разделение.
Закреплению разделения способствовало разграбление Константинополя крестоносцами в 1204 году. Поход организовали католики - крестоносцы, в войсках были католические священники. По мнению историков, этот акт вандализма был совершен с молчаливого согласия папы, который хотя и осудил впоследствии бесчинства, но не предпринял ничего для возвращения хотя бы части награбленного, хотя, как отмечали современники, не осталось вероятно, ни одного монастыря или церкви, которые не обогатились бы украденными реликвиями. (Заборов М. А. Крестоносцы на востоке М. Наука 1980. стр. 249)
По свидетельству очевидцев «убитым и раненым не было ни числа, ни меры». Алчность рыцарей поистине не знала границ. Знатные бароны и венецианские купцы, рыцари и оруженосцы словно состязались друг другом в расхищении богатств византийской столицы. Они не давали пощады никому и ничего не оставляли тем, у кого что-нибудь было. Потревожены были даже могилы византийских василевсов, в той числе саркофаг императора Константина, откуда унесли различные драгоценности Жадных рук крестоносцев не избежали ни церкви, на предметы религиозного почитания. Воины разбивали раки, где покоились мощи святых, хватали оттуда золото, серебро, драгоценные камни, а сами мощи ставили ни во что: их попросту забрасывали в места всякой мерзости. Не было сделано исключения и для самого собора Софии. Рыцари растащили его бесценные сокровища. Оттуда были вывезены священные сосуды, предметы необыкновенного искусства и чрезвычайной редкости, серебро и золото, которыми были обложены кафедры, притворы и врата. Войдя в азарт, пьяные взломщики заставили танцевать на главном престоле обнаженных уличных женщин и не постеснялись ввести в церкви мулов и коней, чтобы вывезти награбленное добро.
Даже сарацины бывали более милосердны. Католические завоеватели опустошили город как никто. Массовое уничтожение веками накопленных культурных ценностей, совершенное в Константинополе, нанесло серьезный ущерб европейской цивилизации. Безграмотные и невежественные рыцари сжигали в бивачных кострах произведения древних философов и писателей, церковные произведения, рукописи Евангелий.
(Заборов М. А. Крестоносцы на востоке М. Наука 1980. стр. 248-252)
Этот погром не мог не отразиться и на отношении Церквей.
Но оценивая разделение Церквей следует отметить, что оно имело огромную положительную роль для сохранения православия. После падения Константинополя был уничтожен главный духовный и богословский центр православия. Только наложенные взаимно клятвы поставили заслон от проникновения ложный католических учений в православие.

В настоящее время католицизм настолько деградировал в отношении вероучения и строя духовной жизни, что единение невозможно. Может иметь место только совместное отстаивание общих интересов христианства, что является очень важным.

Занятие 24
Богослужение, всенощное бдение
Сегодня расскажу с всенощном бдении, но, сначала, объясню некоторые термины, встречающиеся в названиях частей богослужений
Ектении - это краткие молитвенные прошения, которые произносит диакон или священник, после каждого прошения хор поет «Господи помилуй» или «Подай Господи». 
Будьте особенно прилежны в молитве, когда читается ектения. Ведь мы просим для себя и для наших близких очень много хорошего, благодарим Бога.

Может быть не все обращают внимание на слова прошения в конце многих ектений: - «сами себе и друг друга и весь живот наш Христу Богу предадим.» Это очень важное и глубокое по содержанию прошение. Мы передаем заботу о себе Спасителю. Насколько это важно, можно представить на простом примере. Как часто в сложных жизненных обстоятельствах ничего не можем сделать, переживаем, даже сон не идет! И тогда вспомним об этом прошении. Своими словами попросим Спасителя, Божию Матерь помочь, попросим их взять на себя заботу о нас и больше не будет думать о сложных обстоятельствах, надеясь на Господа и Пресвятую Богородицу. Так же будем возлагать заботу о наших ближних. Только не забывайте каждый день молиться и просить о помощи и заботе! А как помолились, не думайте о больше трудностях. 
А теперь слова об ектеньях
Наиболее употребительных ектений пять:
1. Великая или мирная называется великой или большой из-за большого числа прошений, а мирной называется по первому слову первого прошения «миром Господу помолимся». Мирная ектения бывает и за усопших.
2. Малая ектения начинается словами «Паки и паки миром Господу помолимся» и состоит всего из двух прошений.
3. Сугубая ектения начинается словами «Помилуй нас Боже...», в некоторых ектеньях перед этим прошением возглашаются несколько прошений. Первое из которых начинается словами «Рцем вси от всея души…».
На прошения этой ектении хор отвечает «Господи помилуй» три раза, поэтому ее называют сугубой, то есть усиленной.
4. Просительная ектения начинается словам «Исполним утреннюю (или вечернюю молитву нашу Господеви». На прошения этой ектении, кроме двух первых, хор отвечает «Подай, Господи».
5. Заупокойные ектении содержат прошения о том, чтобы Господь упокоил души умерших, простив им все прегрешения.
Ектении завершаются возгласам священника, краткой молитвой, побуждающей нас воздавать Богу славу, надеяться на Его милость, напоминающей что в Его власти исполнить наши просьбы. Возглас составляет единое целое с ектеньёй.
Значительную часть богослужения занимают чтения псалмов. 
Вопрос. В какой книге Библии находятся псалмы?
Ответ. В Псалтири.
Для чтения во время богослужения псалтирь разделена на части, которые называются кафизмами. В переводе с греческого это слово означает сидение. Сами псалмы в древности пели, а после них, в большинстве случаев было положено или чтение, во время которого сидели, или сидя пелись песнопения – седальны (Л.11.стр.183).
Краткая песнь, содержащая описание праздника или жизни святого, называется тропарем. (Л.12 т.1 стр. 110)
Краткая песнь, заключающая в себе содержание праздника или похвалу святому и заключающая в себе общую мысль, которая развита в службе, называется кондаком. (Л.11 стр. 300; .Л.12 стр. 120) 
Стихирами называются песнопения, составленные из многих стихов, написанных одним размером стихосложения и более расширенно прославляющих праздник, чем тропарь и кондак. В большинстве случаев перед стихирами поют стихи из Священного Писания. (Л.11 стр. 196; Л.12 т.1 стр. 86).
Стихира, написанная в честь Пресвятой Богородицы, называется еще и «Богородичен», а если в ней излагается догматическое учение о воплощении Иисуса Христа, о Иисусе Христе, то такая стихира называется догматиком. (Л.11 стр.206-207).
Очень важной частью богослужения является канон – пространное песнопение, составленное по определенному правилу из большого числа тропарей. Название канон с греческого переводится как «правило». (Л.9 стр. 638)
Канон делится на песни. Полный канон состоит из 9 песен, но есть каноны и из меньшего числа песен - двоепеснцы, трипеснцы, четверопеснцы.
Особенно красивы и глубоки по содержанию великопостные каноны, призывающие нас к покаянию.
Песни канонов состоят из ирмоса, который поется, и из тропарей, которые читаются.
Слово ирмос означает связь. В древности перед песнями канонов пелись специальные стихи из Священного Писания и ирмос связывал предшествующие стихи с тропарями канона. (Л.11 стр. 296)
Каноны написаны на протяжении многих веков. Их авторы в большинстве своем, люди высокой духовной жизни, образованнейшие люди своего времени. Поэтому, составленные ими каноны не только несут в себе их личный духовный опыт, но они еще и прекрасны по языку и литературной форме. 
Каноны писались в течении всего времени со дня их появления пишут их и в наши дни, но не все включается в богослужебные книги. То же, что дошло да нас прошло наилучшую проверку - проверку временем.
В молитвенниках есть прекраснейший молебный канон Божией Матери. Это очень глубокая и сердечная молитва Божией Матери. Многие читают этот канон и в радости, и когда трудно.

Тропарь празднику или святому выражает краткое содержание празднуемого события, а тропарь канона, посвященного празднику, подробнее прославляет праздник, или призывает к покаянию или выражает нaшу просьбу Господу, Божией Матери, святым.
А теперь перейдем к всенощному бдению. Оно совершается накануне больших праздников и состоит из вечерни, утрени, первого часа. Во время всенощного бдения бывает так же и лития.
Уже само название говорит с том, что в древние времена — это богослужение совершалось всю ночь. Так оно совершалось в монастырях, но уже очень давно бдение было сокращено и приспособлено к возможностям людей живущих в миру. Не только сократился объем чтений и песнопений, но и некоторые тексты, которые раньше пели, стали читать, например, кафизмы.
Поэтому в наше время практически никто не присутствовал на совершении всенощного бдения полностью по уставу, а ревнители полного соблюдения устава не имеют даже отдаленного представления о том, чего хотят.
В конце прошлого века была предпринята попытка в Киевской Духовной Академии полностью по уставу отслужить всенощное бдение. Потребовались полтора месяца спевок. Служба по времени заняла семь часов пятьдесят минут. (Л.19 вып. 2 стр. 330-336)
Поэтому не нужно удивляться, что в разных приходах порядок всенощного бдения немного отличается. Так сложились приходские традиции сокращения.
В возгласе, которым начинается всенощное бдение, «Слава Святей и Единосущней и Животворящей и Нераздельней Троице всегда, ныне и присно и во веки веков. Аминь» прославляется Святая Троица.
Священник выходит из алтаря и при пении 103 псалма кадит храм. В древности этот псалом пели полностью. В нем говорится о сотворении мира, его красоте, прославляется Премудрость Божия. Мы вспоминаем дни творения, а кадильный дым, наполняющий храм, напоминает о том, как Дух Святой носился над бездной. Мы вспоминаем, блаженную жизнь прародителей в раю, а открытые Царские врата символизируют то, что вход в рай был открыт для прародителей. Ведь алтарь символизирует рай. Но блаженство прародителей в раю было недолгим. После грехопадения Адам и Ева были изгнаны из рая, и врата рая были для них закрыты, поэтому затворяются и Царские врата, напоминая нам об изгнании из рая. (Л.11 стр. 179)

На повседневной вечерне священник при чтении 103 псалма молится, стоя перед затворенными Царскими вратами, изображая Адама, каявшегося перед вратами рая. (Л. 9 стр. 179-180)
После напоминания о грехопадении Церковь обращается к Богу с молитвой о людях - следует великая ектения, а после нее поются стихи из первого псалма «Блажен муж» 
Далее малая ектения и полная скорби о грехах и надежды на милосердие Божие песнопение стихов 140 псалма «Господи воззвах» и поются стихиры, прославляющие праздник или святых.

Стихиры самим своим содержанием свидетельствуют, что скорбь о грехах не безысходна, что нам даровано спасение и глубокая скорбь ветхозаветного псалмопевца сменяется радостью о пришествии Христа, открывшего всем путь к спасению.
Во время пения последней стихиры в честь Пресвятой Богородицы (Богородична), совершается вечерний вход, изображающий, что для людей воссиял тихий свет пришествием Спасителя. 

В знак того, что с пришествием Господа открылся людям вход в Царство Божие, отверзаются Царские врата. Из алтаря, как с неба, изображая пришествие Господа, идет священник, а перед ним, как бы Предтеча - диакон, держащий в руке кадило, изображающее, что через ходатайство Господа наши молитвы, как фимиам, возносятся к Господа и Святый Дух присутствует в храме. Свеча символизирует свет, принесенный Господом на землю.
Словами «Премудрость прости» диакон призывает молящихся стоя внимать молитвам.
Священник крестообразно благословляет вход. Изображение креста показывает, что через крестный путь Господь открыл нам путь в рай. (Л. 11. стр. 208 – 210)
В песнопении «Свете тихий» Сын Божий называется тихим Светом Отца Небесного. Нам напоминается, что Он, подобно тихому вечернему свету, явился на землю, дает нам жизнь и Его воспевать должны люди преподобные, то есть достигшие высоты подобия Богу, святые. Каждому из нас напоминается, какими нам следует быть.
После прокимна в большие праздники читаются паримии-отрывки из Ветхого Завета, далее ектения, молитва «Сподоби Господи», снова ектенья и стихиры.
На праздничных всенощных бдениях совершается лития е после стихир духовенство вы ходит в притвор или ко входу в храм. Это очень древний обычай. Желательно это для того, чтобы и. оглашенные могли принять участие в молитве.
Слово лития означает усердное моление. Литии служат по самым разным случаям, даже вне храма особенно во время бедствий. Мы привыкли к тому, что совершаются литии о усопших -  усердное моление за них. (Л.11 стр. 224-225)
После литии поются стихиры, молитва «Ныне отпущаеши», «Отче наш» тропари.
После тропарей, если была лития, совершается освещение хлебов.

В молитве содержится просьба не только благословить хлеб, пшеницу, вино и елей (растительное масло), но ещё и просим у Бога плодородия земли. В древности хлебы были большими, их разделяли на куски и давали молящимся для подкрепления ведь всенощное бдение было очень длинным! Во время, когда молящиеся кушали, читали Апостола. (Л.11 стр. 227-228) 

После пения части 33 псалма «Благословлю Господа на всякое время чтением шестопсалмия начинается утреня. Уже само название говорит о том, что читаются шесть псалмов. В них выражается осознание нашего греховного состояния, множества врагов, желающих погубить душу и тело, а также надежда на Господа и на Его избавление. Во время чтения трех последних псалмов священник молится перед Царскими вратами, изображая Христа Ходатая, обещанного Адаму и всему человечеству. (Л.11 стр. 268, 269)
После шестопсалмия, исполненного скорби и сокрушения о грехах, и великой ектении поется славословие, Господу, пришедшему в мир для спасения людей. Далее тропари и чтение кафизм.
После кафизм ектения и начинается наиболее торжественная часть всенощного бдения - полиелей и чтение евангелия.
Греческое слово полиелей переводится на русский язык многомилостивое. Полиелей состоит из 134 и 135 псалмов. От частого повторения в псалме 133 слов «Яко в век милость Его» и возникло название полиелей. В настоящее время поются только несколько стихов из этих псалмов. (Л.11 стр. 279)
На праздничных бдениях поется величание празднику - краткое песнопение в честь праздника, начинающееся со слов «Величаем, величаем, …» (прочесть одно из величаний).
На воскресных бдениях поются тропари «Ангельский собор», прославляющие праздник воскресения и готовящие молящихся к слушанию Евангелия. (Л.11 стр. 281)
После величания или тропарей Ангельский собор малая ектения и пение степенн. Название произошло от слова степень – ступень. В ветхозаветном храме псалмы пели на ступенях храма.
Наиболее известна степенна 4 гласа «От юности моея», так как она поется по всем праздникам, а в обычные воскресения поются степен рядового гласа. Далее прокимен, чтение Евангелия и канон гласа.
Ирмосы канона поются, тропари читаются, а те ирмосы, которое повторяются после чтения тропарей называются катавасиями по способу исполнения. В древности их пели два хора, сошедшись на центр храма, а по-гречески схождение - катавасия.
После 6 песни канона читается кондак праздника. После 8 песни канона поется хвалебная песнь Богородице «Величит душа моя Господа».
После канона поется хвалебный гимн Богу «Всякое дыхание да хвалит Господа» и стихиры. (Л.11 стр. 316)

После возгласа «Слава Тебе, показавшему нам свет» великое славословие, тропарь, ектении и завершается всенощное бдение отпустом - благословением на выход из храма. (Л.11 стр. 234)
К всенощному бдению присоединяется первый час.
Повседневные вечерня и утреня не объединяются в одну службу, хоть и служатся сейчас вместе. От вечерни и утрени, составляющих всенощное бдение, они отличаются меньшей торжественностью. 

На вседневной вечерне не поется, а читается 103 псалом, нет входа, паримий, литии освящения хлебов. На утрене нет полиелея, не читается Евангелие, не поется великое славословие.

Занятие 24
История Православия
Прошлый раз мы говорили о нашествии крестоносцев на Константинополь. Оно не прошло бесследно. В памяти народной остался глубокий след. Греки стали ненавидеть латинян, как еретиков и своих притеснителей. Но, несмотря на это, предпринимались попытки к единению Церквей. Причем причиной этого было стремление императоров получить военную помощь от Запада. 
В XI-XII веках одряхлевшая империя представляла собой колосс на глиняных ногах. Она была неспособна выдержать нападения турок и крестоносцев. Власти всеми правдами и неправдами пытались получить помощь латинского Запада. Чтобы заинтересовать пап, императоры ставили вопрос о соединении Церквей. Дело в том, что папы имели большое влияние на политику в Европе и могли помочь Византии. Получалось, что предлагалось объединение Церквей в обмен на военную помощь. Это устраивало Рим. Появилась возможность подчинить Восточную Церковь. 
Все это уже говорило, о том, что союз прочным не будет. Искренности на переговорах об объединении не было. Каждая сторона преследовала свои цели. К тому же, что особенно важно, греческие епископы, священники и народ были против унии.
Попыток было много, но наиболее известны две - Лионская и Флорентийская унии.
Лионская уния была заключена в 1274г. на coбоpe в Лионе. Собору предшествовали переговоры императора с папой. Духовенство возражало, но были подобраны люди из духовенства согласные на унию. Патриарх был вынужден оставить кафедру и удалиться в монастырь.
Единомышленники императора Михаила Палеолога из духовенства заготавливают грамоту от греческого духовенства в папе.
Направляется делегация для заключения унии. Требования папистов были: признание филиокве, признание главенства папы, правда император в письме просил оставить грекам символ Веры без еретической добавки, но это не было принято во внимание. Приняты все условия латинян. Послы получают богатые подарки.

По распоряжению папы заключен мир между Византией и Карлом Анжуйским, угрожавшим войной Византии.
Введение унии в Греции сопровождаюсь насилиям. Людей пытали, ослепляли, отсекали руки, сажали в тюрьму.
Все эти преступления вершились Византийскими императорами ради политических целей. 
Но греки унии не приняли. Власти пытались обмануть Рим. Какое-то время это удавалось, но потом, конечно же, правда узналась. Папа отлучил Михаила Палеолога от Церкви.

Карл Анжуйский начал войну против Византии, но потерпел поражение. За это Византийского императора пап в 1282 году еще раз отучает от Церкви.

В том же году Михаил Палеолог умирает и с его смертью кончается Лионская уния и через несколько десятилетий на Востоке от нее не остаётся и следа.
Проходят годы, десятилетия. Положение империи сложнее. Неумолимо надвигаются новые враги турки. И опять поиски помощи на Западе. Императоры ездят на Запад, но помощи не получают. И вот император Иоанн VI Палеолог, предвидя скорое падение империи от турок, решается использовать последнее средство для спасения государства.

Он решает под предлогом объединения Церквей подчинить православие католикам и получить взамен военную помощь от западных правителей в борьбе с турками.
Начинаются переговоры с папой, который соглашается на предложение императора. Они договариваются созвать Вселенский Собор с участием представителей Греческой и Латинской Церквей для решения вопроса о соединении. При этом предполагается убедить западных государей помочь Византийской империи.
В конце 1437 года в Ферраре собрался собор. На него кроме латинян прибыли император Иоанн Палеолог, Патриарх Константинопольский, греческие епископы и представители Восточных Церквей. Был даже представитель Русской Церкви Митрополит Исидор, родом грек, согласный на унию.

При встрече папа потребовал, чтобы Патриарх по обычаю латинскому поцеловал туфлю папы (в наше время на туфле рубиновый крест), но Патриарх отказался.

Перед открытием собора состоялись совещания между греческими и латинскими отцами о вере. Особенно стоек в православии был Марк митрополит Ефесский, не сделавший никаких уступок католикам. 
Почти год совещались. Наконец, собор открылся, но в вопросе о филиокве православные были стойки, особенно Марк Эфесский.
Началась эпидемия чумы и собор продолжил работу во Флоренции. 
Православные не соглашались на латинские прибавления и тогда император угрозами заставил греческих отцов согласиться с филиокве и с главенством палы. Этот акт подписали все, кроме Марка Эфесского и Патриарха, который умер.
Папа, не увидев подписи Марка, сказал: - «мы ничего не сделали». Акт прочли в соборной церкви, греки и латиняне в знак общения и единения обнялись и поцеловались. Вернувшись домой те же греческие епископы, которые подписали унию, не хотели ее придерживаться. Они не скрывали, что их заставили подписать акт.
Греческий народ и духовенство объявили униатов еретиками. Марк Эфесский собрал вокруг себя защитников православия. Патриархи Антиохийский, Иерусалимский, Александрийский унию не приняли и созвали в Иерусалиме через пять лет в 1443 году Собор, отлучивший от Церкви всех приверженцев унии.
Император помощи с Запада не получил, поэтому к унии относился прохладною. После смерти императора на соборе в Константинополе в 1450 году уния была также осуждена. Когда через три года Константинополь был взят турками, стало совсем не до унии и о ней уже не вспоминали. 

В 1496 году состоялась Брест-Литовская уния. На Руси в Литве, Белоруссии и на Украине это событие еще не один век отзывалось кровью православных, проливаемой униатами, страданиями народа, насильственным привлечением в унию.
Да и в недавние годы и сейчас на Украине происходят горестные события, когда униаты, которых называют греко-католиками, притесняют и изгоняют православных из храмов, а пана Римский якобы не может повлиять на униатов, а может быть и не хочет, ведь папская политика очень двулична!
Так православный народ до сих пор расплачивался за политику императоров Византии, за вмешательство в дела Церкви, за то, что греческие епископы в те дальние времена не были стойки в вере.
Это были тяжелее годы, предшествовавшие турецкому завоеванию Византии.
Те времена были наполнены противоречиями. Была и истинно благочестивая жизнь монахов и пастырей, но масса народная, а особенно богатые люди, знать, придворные, императоры верили разным гадателям, волшебникам, прорицателям, а особенно астрологам.
Люди благочестивые были не очень заметны на этом фоне упадка религиозной жизни, но известно, что многие терпели преследования за веру от сарацин, турок, латинян, а некоторые принимали даже мученичество.
Писались в это время каноны, акафисты. Например, в 14в. патриарх Константинопольский Исидор Бухарис составил акафист Николаю Чудотворцу. К 14в. Иерусалимская, Антиохийская и Александрийская Церкви были под игом мусульман, их паствы были малочисленны, поэтому их участие и авторитет были меньше, чем в делах общецерковных были у Константинопольской, но в подчинении Константинопольского они не были. Это был союз равных по достоинству и власти иерархов.
Наступил 1453 ГОД. 29 мая Константинополь был взят, последний император погиб в бою. Его смогли опознать только по туфлям с императорской эмблемой. Часть населения разбежалась, часть была продана в рабство, были ограблены храмы. 

Софийский собор был разграблен и превращен в мечеть, погибла и Константинопольская библиотека, современники рассказывали, что погибли около 120 тысяч рукописей. В первый же день султан взъехал в город и объявил все здания своей собственностью. Это спасло город от полного уничтожения. Была завоевана вся империя и на огромных пространствах воцарились магометане.
Положение христиан было сложным, оно во многом зависело от расположения султана. Захватчики были турки-османы, они с уважением относились к Христу, верили в чудесное рождение от Девы, допускали непорочное зачатие не только Христа, но и Богоматери.

Справка. Непорочное зачатие Богоматери является католическим неверным учением. Непорочное зачатие пророка Магомета они не признавали.
Они признавали Христа за великого пророка, принесшего с неба Евангелие, вознесшегося на небеса и воссевшего с Богом Отцом, правда, по их верованиям Магомет сидит к Богу ближе, молится за турок, и молитва Магомета всегда бывает услышана. Но магометане не признают Христа Сыном Божиим. За оскорбление Христа наказывали не только иноверцев, но и даже магометан! Ко многим христианским обычаям они относились с почтением - верили в святость святой воды, ходили к гробам христианских святых, брали от них елей и верили, что от этого елея получат помощь и исцеление, во время бедствии просили молитв Патриарха. 
В начале турецкого ига греки-христиане были нужны государству, так как их образованность была намного выше, чем у завоевателей. Было запрещено закрывать православные храмы, запрещено было и насильственное обращение христиан в магометанство. Но были запрещены крестные ходы, с храмов были сняты кресты, запрещен колокольный звон.
Ежегодно совершался чин торжества Православия, где в присутствии турок провозглашалась анафема на агарян, то есть именно на турок, но, если христианин называл турка нечестивым вне храма, его привлекали к суду. Но эти законы, дававшие хоть какую-то свободу христианам с самого начала, очень часто нарушались и не выполнялись. На народ были наложены самые разные подати. Наиболее унизительной была подать «харадж» - подать за право дышать турецким воздухом и ходить по турецкой земле. Христианских детей забирали на государственную службу и омусульманивали. Храмов было очень мало, они были очень бедны.
Храмы и Патриархия должны были платить большие налови, часто оказывались в долгу. Огромные деньги были нужны для подкупа турецких чиновников, а когда в пожаре сгорели фирманы, определявшие права Церкви, чтобы обеспечить хоть какие-то права христианам, чтобы не отбирали бы храмов, чтобы можно было бы беспрепятственно совершать богослужения, пришлось раздать большие суммы денег приближенным султана, чтобы получить новый фирман.
Денег нужно было много и большую помощь оказывали Русские цари и жертвователи, помогая Греческой Церкви и другим Восточным Церквам.
Турецкое правительство смещало и заточало в тюрьму патриархов.
Простые люди так же терпели страдания за веру. Например, в 1764 году умерла мученической смертью девушка по имени Акилина. Ее отец, чтобы избавиться от казни за убийство турка, принял мусульманство. В те времена христианин, совершивший преступление, освобождался от наказания, если переходил в мусульманство. Он хотел и дочь обратить в магометанство, но она отказалась, и отец отдал ее на произвол мусульманам. За стойкость в вере ее привязывали к столбу и били палками так жестоко, что пол покрывался кровью и кусками ее тела. Девушка от веры не отреклась и ее отправили в матери-христианке, которая прежде мучений убеждала дочь не отрекаться от веры. У матери Акилина умерла от перенесенных жестоких истязаний.
Тяжкая участь постигала не только простых верующих, но и патриархов. Один из наиболее выдающихся патриархов Кирилл Лукарис был предан смерти турецкими властями в 1638г.
Подобная же участь постигла патриарха Григория. Когда началось восстание греков против турок, он был обвинен в сочувствии восставшим. 10 апреля 1821 года в первый день Пасхи в патриархию явился правительственный чиновник, созвал синод и потребовал от имени султана избрать нового патриарха.

Когда новоизбранный патриарх отправился к великому визирю за утверждением, на патриарха Григория напала вооруженная толпа. Его схватили, допросили и повесили на воротах патриаршей резиденции. 
Новый патриарх, вернувшись от визиря с ужасом должен был смотреть на повешенного предшественника. Тело Григория висело три дня, потом было отдано евреям, долго влачившим его по улицам и, наконец, бросившим в море. Греки тело достали, переправили в Одессу. Только через 50 лет оно была перезахоронено в столице свободного греческого королевства в Афинах.
Таково было положение христиан в Турецкой империи. В некоторых случаях только боязнь вмешательства или политическое влияние христианских государств мешали туркам расправиться с христианами.
Особенно ярко это проявилось в 1923 году, когда правительство Турции потребовало удалить патриархию из Стамбула и стало угрожать полным изгнанием греков из Турции. Только благодаря настоянию западных государств Патриархия осталась в Турции.
Но, несмотря на такое стесненное положение, Константинопольская Патриархия и другие Восточные церкви, бывшие под турецким игом не только получали пожертвования из России, но и помогали решать сложные вопросы церковной жизни на Руси. Из Греции и других стран Востока приезжали люди, помогавшие в развитии образования. Неоценимая помощь была оказана в борьбе с унией на территории Белоруссии и Украины.
В XVI веке Максим Грек много способствовал развитию просвещения на Руси.
В 1620г. Иерусалимский патриарх Феофан восстановил высшую церковную иерархию в Западнорусской Церкви, которая была под властью Литвы. Там была насильственно введена уния и не оставалось православных епископов.
Таковы взаимоотношения Церквей Востока и Русской Церковью.
В настоящее время Константинопольской Церковью управляет Патриарх с Синодом. Патриархия находится в Стамбуле. На территории Турции в 1982 г. были 5 епархий, в которых 88 приходов объединяющих 65 тысяч верующих.
Константинополь считает, что все православные, живущие за пределами своих Церквей, должны быть в юрисдикции Константинопольского Патриархата, правда это не всегда соблюдается.
За пределами Турции Константинопольская Церковь имеет в Европе, Азии, Австралии, Северной и Южной Америке 23 епархии, ей же подчиняется Святая Гора Афон и Финляндская автономная Церковь.
Всего в численность верующих в Патриархате вместе с Турцией 4 700 000 человек.
Тяжелая судьба постигала и другие Восточные патриархаты. Александрийская Церковь, основанная Св. Апостолом и Евангелистом Марком, попала под власть арабов в VII веке. С этого времени началась исламизация населения, а с XIII века начал распространяться еще и католицизм.
Сейчас на территории Египта Александрийский Патриархат имеет 5
епархий, включающих 55 приходов и 3 монастыря. В 1982 году насчитывалось 30 000 верующих. Вне Египта имеет 9 епархий в Африке. Всего в Патриархате 350 000 верующих и 176 храмов.
Антиохийская Церковь основана Апостолом Петром, здесь проповедовали Апостолы Павел и Варнава. Этот Патриархат страдал не только от мусульман, но ереси и униатская политика Рима затрудняли жизнь христиан. Правда, унию удалось присоединить к православию во второй половине XIX века.
В 1860 году Ливанские магометане начали войну против христиан.
Была уничтожена библиотека в Дамаске, разграблены храмы, уцелевшие христиане скитались без крова и пищи. Только за один месяц арабы друзы убили 17 000 мужчин, сожгли 10 000 детей, мясо которых заставляли есть их родителей, изрубили на куски 7000 женщин. Только вмешательство французских войск спасло христиан.
Резиденция Патриарха в Дамаске. Патриархат расположен на территории Сирии и Ливана, число приходов в этих странах близко к 400. Паства проживает на территории не только Сирии и Ливана, но и в Турции, Ираке, Иране, Северной и Южной Америке. Всего имеется 18 епархий, 20 монастырей, верующих 370 000 человек.
Иерусалимская Церковь. И на ее долю выпали тяжкие испытания. Огромные налоги, наложенные мусульманами, отягощали Патриархию, попавшую под власть мусульман в VII в. Завоеватели крестоносцы насильственно насаждали латинство, а после неудачного восстания 1821 года для уплаты контрибуций пришлось превращать в слитки церковное золото и серебро. Пришлось перелить даже сосуды, подаренные Гробу Господню Византийскими императорами. Но все равно оставались долги. Только после завоевания Палестины Египтом права христиан были восстановлены, хотя завоеватели то же были мусульманами!
Располагавшие большими средствами католики все время пытались отобрать у православных право на владение Святыми Местами. Особенно добивались этого католики, подкупая турецких чиновников. И только стойкость православных и материальная помощь из России, где собирались пожертвования, позволили сохранить святыни у православных.
Турки были очень сребролюбивы и пользовались любым поводом, чтобы нажиться. Но отношения с католиками — это тема для отдельного разговора. 
Сейчас в Иерусалимской Церкви 2 митрополии, 1 архиепископия и Святая гора Синай с Архиепископии, 17 мужских и 5 женских монастырей. Приходов 55, а храмов с учетом монастырских около 100. Верующих около 80000.
Такова история и положение Восточных Патриархатов. 
Конечно же, здесь упомянуты только некоторые события. Невозможно в таком кратком курсе рассказать историю Церквей. Ведь история Церкви включает и Вселенские Соборы, и деятельность прославленных иерархов.
Необходимо отметить, что бывали времена, когда Константинопольский Патриархат огорчал православных, томившихся под турецким игом, притязаниями на главенство.
Ну, а помощь Русской Церкви заключалась не только в деньгах, но и в том, что в России получали образование будущие священники и иерархи Восточных Церквей.

Занятие 25

Монашество

Говоря об истории Церкви, нельзя не упомянуть о монашестве. Из монахов произошло много подвижников, святых, духовные наставления, написанные иноками, вошли в святоотеческую литературу и во все времена пользовались признанием верующих, побуждая их к укреплению в духовной жизни.

Но монашество с монастырями не появилось вдруг, не сразу. Веками складывались правила монашеской жизни.

А началось все с первых веков христианства, когда люди, стремившиеся в высокой духовной жизни, к подвигам благочестия. Не находя в мире благоприятных условий, они удалялись от житейской суеты в пустынные места, предаваясь молитве, посту. Этих подвижников называли отшельниками.

Уже в IV в. наметились два направления в монашестве - отшельническое и общежительное.
Отшельники селились неподалеку друг от друга вели свою жизнь по собственному усмотрению. Сами заботились о получении средств к существованию и распоряжаясь своим имуществом. Правда, все они находились под руководством своего духовного руководителя аввы (с еврейского отец).
Общежительное монашество отличалось более строгими порядками.
Вся жизнь иноков определялась уставом монастыря. Собственности обычно у монахов не было. Все принадлежало обители, в которой каждый монах получал все необходимое - и питание, и одежду.
Родиной монашества был Египет.
Основатели общежительного монашества Св. Пахомий Великий (292 – 346 г.) и основоположник отшельничества Св. Антоний Великий (251-356 г.) жили на границе 3 и 4 вв. в Египте. Монашество распространилось в Малой Азии, особенное развитие получило на Синае, в Сирии, в V веке монашество стало распространяться и в Константинополе.
Наряду с этими, если так можно выразиться, организованными формами, были люди стремившиеся к совершенно уединенной жизни. Они жили совершенно отдельно от людей, часто о них даже ничего не знали. Наиболее известен пример Св. Марии Египетской.
Были и особые формы подвижничества. К ним относится столпничество. Столпники жили на столпе - башне, часто проводя многие годы на маленькой площадке на вершине башни под открытым небом.
Много мы слышали о Христа ради юродивых, которые будучи совершенно здоровыми, принимали образ людей умственно больных, одевались в лохмотья, перенося оскорбления, ненастья.
Мы же с Вами знаем о монашестве в виде общежительных монастырей. О многих прославленных подвижниках мы знаем из житий Святых, где описываются не только подвиги насельников монастырей, но и столпников, юродивых, отшельников. Это настолько обширная тема, что мы ее даже не коснемся, а немного поговорим о том, что же это за люди монахи.
Издавна монашескую жизнь выбирали те, кто желал, удалившись от мира, идти по пути нравственного самосовершенствования. Среди избравших этот путь бывают и люди, которым Бог открыл глаза на их греховную, иногда преступную жизнь. Поэтому среди насельников монастырей бывают люди, достигшие как очень высоких степеней духовной жизни, так и начинающие, только вступившие на путь самосовершенствования, ничем не отличающиеся от тех мирян, которые нас часто огорчают.
Человек, решивший вступить на путь монашества, не сразу становится монахом, а проходит путь послушания, когда, будучи еще по сути мирянином, проверяет, сможет ли он принять на себя монашеский подвиг. Послушник никаких обетов не дает и в любой момент может вернуться к мирской жизни. 
По прошествии времен, послушания, когда послушник удостоверится в своей решимости и способности вести монашеский образ жизни, когда руководитель монастыря игумен, наместник, или игуменья так же удостоверятся, что этот человек сможет вести жизнь монашескую, происходит постриг, во время которого послушник становится монахом, давая при этом обеты. Как мы знаем, монахи живут безбрачно, не употребляют в пищу мясо, особенно строго соблюдают посты, им положено большое молитвенное правило и, конечно же, монахи должны работать, работать много, не предаваясь лени и праздности. Об этом пишут Святые отцы.
Монахи, достигшие высокой степени совершенства, удостаиваются пострижения в схиму, давая при этом обеты вести особенно строгую жизнь Таких монахов называют схимниками. Они носят специальное одеяние схиму.
Таковы, вкратце несколько слов о монахах.
Но говоря о монастырях нельзя не сказать об Афонских монастырях. По преданию Божия Матерь отправилась на корабле на Кипр, но поднявшаяся по Промыслу Божию буря, унесла корабль к берегам Греции к Афонской горе, где в те времена было много идольских капищ.
Пресвятая Дева проповедью и чудесами просветила верой во Христа тамошних язычников, а перед отбытием с Афона благословила народ, сказав, что это место будет Её жребием.
Со временем на Афоне стали селиться монахи, образовались монастыри. Издавна на Афоне были только мужские монастыри. Со временем создалась совершенно неповторимая общность монастырей, основанных православными монахами разных стран. Есть там и русский монастырь. В дореволюционное в 1914г время на Афоне было 6000 русских монахов. Сейчас в русском монастыре монахов очень мало. 
Во все времена было в обычае посещать монастыри с целью пожить там, помолиться, очиститься душой в обстановке монастырской жизни. Очень много паломников ездило и на Афон, правда, женщин на Афон не пускают.
Афонская гора управляется Священным Кинотом - советом из представителей всех монастырей по одному представителю от монастыря.
Русские монахи появились на Афоне с древнейших времен, а в XI веке основывается первая русская обитель монастырь «Святыя Богородицы - Ксилургу».
Афон разделил скорбную судьбу восточного Православия под гнетом турок. За сохранение автономии ежегодно приходилось платить дань туркам. Приходилось бороться и с католиками.
На Руси монашество началось с Киево-Печерской Лавры. Лаврами называют большие общежительные монастыри.
Монастыри были разные. В больших монастырях бывало до тысячи монахов, а были и маленькие - всего несколько человек.
Чаще всего монастыри возникали с одного подвижника, жившего в пустынном, отдаленном от людей месте. О нем узнавали другие люди, стремившиеся к уединенной монашеской жизни, приходили, селились рядом. И на протяжении десятилетий и веков возникали иногда большие монастыри. Так возникла Киево-Печерская лавра, Троице-Сергиева лавре и иные известнейшие обители. 
Бывало, что благочестивый инок, стремящийся к подвижничеству, по благословению игумена удалялся из монастыря, селился отдельно, со временем около него собиралась братия и возникал скит — небольшой монастырь, находившийся под влиянием обители, из которой отделился подвижник. Уставы жития в скитах были обычно более строгими, чем в большом монастыре. Некоторые лавры имели по нескольку скитов.
Иногда скиты называли «пустынями». Так называли пустое уединенное место. Некоторые пустыни со временим разрастались, приобретая всеобщую известность, например, Оптина Пустынь.
Монастыри играли огромную роль в жизни нашей страны. Они были центрами просвещения, письменности, в них писались летописи, переписывались книги в те времена, когда не было книгопечатания. В голодные годы некоторые монастыри ежедневно бесплатно кормили до тысячи человек. 
Вы, наверно, обратили внимание, что некоторые монастыри обнесены крепостными стенами. Дело в том, что они играли роль крепостей, охранявших подступы к городам, например, Троице-Сергиева Лавра, Новодевичий, Донской и другие подмосковные монастыри.
Но главным в монастырях было сохранение высокой степени духовной жизни, которая в миру была невозможна. Монашествующие своим примером показывали людям, как надо строить свою жизнь, как работать над душой.
Были светильниками благочестия. И многочисленные паломники, посещавшие монастыри, уезжали оттуда духовно обновленными.
Занятие 25
Богослужение Великого поста.
Великий пост единственный многодневный пост, к которому Церковь предварительно готовит своих чад в течение нескольких недель. Этот же пост, когда все призываются к покаянию и достойной встрече Праздника Воскресения Христова, отличается особыми богослужениями, о которых и немного поговорим сегодня.
Особенности богослужения подчеркивают важность этого поста, ведь он по продолжительности ненамного дольше Рождественского и даже продолжительность Петрова поста в некоторые годы приближается к длительности Великого.
Начнем с подготовительных недель. Их три: - о мытаре и фарисее, о блудном сыне и мясопустная.
Название первых двух происходит от содержания евангельских притч, читаемых в эти воскресения, а в мясопустную прекращается употребление в пищу мяса.
Когда мы говорим «неделя о мытаре и фарисее» обычно имеем в виду воскресение. 

Дело в том, что в церковнославянском языке день недели, называемый по-русски «воскресенье», называется «неделя».
На всенощном бдении накануне недели о мытаре и фарисее начинается пение покаянной молитвы «Покаяния отверзи ми двери Жизнодавче», продолжающееся в течение всего Великого поста на всенощных бдениях.
В неделю о блудном сыне начинается пение 136 псалма «На реках Вавилонских», присоединяемого к полиелейным псалмам. В псалме описываются страдания еврейского народа в вавилонском плену, их скорбь об утраченном отечестве. Псалом напоминает нам, что и мы находимся в плену греха и должны стремится к своему духовному отечеству - Небесному Царству. Мы подобно древним иудеям должны осознать свое положение и раскаяться. (Л. 11стр. 574). Это песнопение мы слышим только три раза - в это и в два последующие воскресения.
Со следующего воскресения - недели мясопустной прекращается употребление в пищу мяса, и седмица называется маслянике или сырной.
В это время употребляется только молочная и растительная пища. По русской традиции на масленицу пекут блины.
И опять мы сталкиваемся с церковно-славянским термином. То, что по-русски называется неделя-семь дней, по-церковнославянски называется седмина.
Завершается масленица прощеным воскресением. Еще это воскресение называется сыропустным - с этого дня прекращается yпoтребление молочной пищи. В этот день в приходских храмах после литургии, а в соборных вечером совершается особый чин прощения, когда священник просит прощения у прихожан, а потом, прихожане, прикладываясь ко кресту просят прощения у своего священника. Мы просим прощения обязательной и у своих родных и близких.
Делается это так. Мы обращаемся со словами «прости меня грешного» и слышим в ответ «Бог простит», а потом, уже у нас просят прощение «прости меня грешного» и мы в свою очередь отвечаем «Бог простит».
И с понедельника начинается великий пост. Вечером первых четырех дней первой седмины Великого поста совершается великое повечерие с чтением великого покаянного канона святого Андрея Критского.
Великим, то есть, большим этот канон назван за большой объем. Люди всегда старались прийти в храм на это богослужение и многие причащались в первое воскресение Великого поста, потому что на этой неделе усердно посещали храм.
Справка. Эти службы называют иногда «мефимон», «ефимон», «ифимон». Судя по литературе, это название относится не только к службам первых дней Великого поста, так называлось великое повечерие (Л. 11 стр. 243, 244). Название могло произойти от многократного повторения слов «снами Бог» - «мефимон», возможно, само слово произошло от слов «с нами» -так переводится это название. (Л.7 стр. 291-292).
В будние дни Великого поста не совершается литургия, а по средам и пятникам положена литургия Преждеосвященных Даров.
В праздники, случившиеся в будние дни, в зависимости от их значимости, положена литургия Преждеосвященных Даров или полная литургия.
По субботам служится литургия Иоанна Златоуста, а по воскресеньям - Василия Великого.
На будничных службах читается молитва «Господи и Владыко живота моего» с земными поклонами.
В пятницу первой седмицы после Преждеосвященной литургии совершается освящение колива. Этот обычай установлен в память событий, произошедших в Константинополе в правление Юлиана отступника, который, зная, что христиане особенно чтят Великий пост, распорядился окропить идоложертвенной кровью все продукты на городских рынках, чтобы вкушавшие их осквернились.
Но святой Феодор Тирон явился архиепископу Евдоксию, предупредил об этом злом умысле и сказал, что нужно употреблять в пищу коливо - вареную пшеницу с медом. (Л. 18 кн. 6 февр. стр. 313- 315)
Справка. Архиепископ Евдоксий умер в 370 г. (Л.18 т. 4 стр. 104). Юлиан царствовал с 361 по 363 гг.
Так христиане не осквернились, а Юлиан был вынужден отменить свое распоряжение.
Первое воскресение Великого поста посвящено воспоминанию прекращения иконоборческой ереси. Это была последняя ересь, получившая широкое распространение. В этот день в кафедральных соборах архиерейским служением совершается особый молебен, называемый «Чин Православия». Именно за этим богослужением возглашается анафематствование. (Л. 11 стр. 586-589)
Во второе воскресенье отмечается память святого Григория Паламы, который защищал учение о божественности Фаворского света.
В третье воскресение на всенощном бдении выносится для поклонения крест Господень для укрепления постящихся. Поклонение кресту совершается всю неделю.
Четвертое воскресенье посвящено памяти святого преподобного Иоанна Лествичник, написавшего Лествипу - книгу, обобщившую духовный опыт монахов в борьбе с грехом. Название книг переводится на русский язык как лестница. Название связано с содержанием. Поборов какой-либо вид греха человек как бы поднимается на следующую ступеньку по лестнице, ведущей на небо.
В среду утром на этой неделе читаются 24 стихиры в честь Марии Египетской, а вечером совершается служба, называемая стоянием Марии Египетской или «Мариино стояние». За этой службой полностью прочитывается канон Андрея Критского, который читался четыре вечера на первой неделе, канон Марии Египетской, а также ее житие. Этим богослужением Церковь поддерживает стремление христиан к духовным подвигам. Канон Андрея Критского призывает подражать подвигам святых, а канон в честь Марии Египетской и ее житие призывают к покаянию и показывают, что чистосердечное покаяние очищает даже от тяжких грехов.
Суббота посвящена празднованию в честь Пресвятой Богородицы и накануне в пятницу вечером совершается служба с чтением акафиста Пресвятой Богородице. Празднование установлено в воспоминание неоднократного избавления Константинополя от врагов помощью Пресвятой Богородицы. Это день еще называют Похвалой Пресвятой Богородицы и субботой акафиста.
В Пятое воскресение совершается память святой Марии Египетской (Л. 12 стр. 234).
В пятницу на этой неделе кончается сорокадневный Великий пост, бывший по образу поста Спасителя в пустыне и на последующие дни установлен пост в воспоминание Страстей Господа.
В субботу на этой неделе вспоминается воскрешение Лазаря и этот день называют Лазаревой субботой.
Шестое воскресенье называется Вербным. Это великий двунадесятый праздник в память входа Господа Иисуса Христа в Иерусалим, когда его встречали с пальмовыми ветвями как Мессию. В воспоминание этого события на всенощном бдении в субботу вечером освящаются вербы.
Существует в некоторых местностях традиция освященную вербу отнести в вербное воскресение на кладбище на могилки близких, а некоторые помещают букетик вербы дома у икон.
Следующая седмица Страстная. Из-за важности вспоминаемых событии дни этой недели называются Великими.
Великий понедельник посвящен прославлению страдания и смерти Господа, прообразом которых был Иосиф сын Иакова, брошенный завистливыми братьями в ров, проданный в Египет, а потом властвовавший над Египтом. А синедрион, предавший Христа на смерть, изображается бесплодной смоковницей.
С вечера воскресенья по вечер вторника поется тропарь «Се Жених грядет в полунощи...». С вечера воскресенья по вечер среды поется светилен «Чертог Твой».
В Великий вторник песнопения напоминают нам притчу о десяти девах и побуждают приготовиться в встрече небесного Жениха, Который вводит в Свой чертог только имеющих брачную одежду добрых дел, встречающих Его со светильниками веры и добрых дел.
В Великую среду вспоминается вечеря у Симона прокаженного, когда Мария возлила миро на голову и на ноги Спасителя, отирала ноги Господа своими волосами, а Иуда, побуждаемый сребролюбием, пошел предавать Учителя.
В эти три первых дня совершаются литургии прежде освященных Даров. В Великую среду утром последний раз совершаются земные поклоны. Этим оканчивается время, особо отведенное для покаяния.
В Великий четверг вспоминается установление Таинства Причащения Тела и Крови Христовой, моление в Гефсиманском саду и предательство Иуды.
Служится литургия святого Василия Великого, вместо херувимской песни, а также вместо «Да исполнятся уста наша» поется «Вечери Твоея Тайныя...». (Л. 11 стр. 583-603)
В Великую пятницу вспоминаются страдания Спасителя.
Накануне в Великий четверг вечером совершается богослужение с чтением двенадцати Евангелий о страстях Господних. Молящиеся стоят с зажженными свечами, зажигая их на чтение каждого Евангелия и гася при завершении чтения. За этой же службой поется эксапостилларий «Разбойника благоразумнаго ...». Перед каждым Евангелием ударяют в колокол. Количество ударов соответствует тому, какое по счету Евангелие читается.
В саму Великую пятнику литургия не совершается в память того, что в этот день Жертва была принесена на Голгофе. Этим подчеркивается скорбь Церкви Невесты Христовой, у которой отнят Жених.
Справка. В случае, если Благовещение совпадает с Великой пятницей, совершается Златоустовская литургия.
Утром в Великую пятницу читаются великие Царские часы с чтением Евангелий.
В Великую субботу вспоминается погребение тела Господа и сошествие во ад.
На вечерне, совершаемой в Великую пятницу днем, из алтаря выносится плащаница и полагается на середине храма.
В Великую пятницу вечером совершается служба с похвалами, прославляющего Господа, умершего и погребенного. Эта служба называется чин погребения. В конце службы плащаница крестным ходом обносится вокруг храма.
После крестного хода читается паримия, апостольское и евангельское чтение, поется стихира «Приидите ублажим Иосифа приснопамятного...».
В саму Великую субботу утром литургия Василия Великого соединяется с вечерней. На вечерне читаются паримии. Вместо Аллилуйя поется «Воскресни Боже, суди земли, ...». Во время этого песнопения духовенство переоблачается в белые облачения. Вместо херувимской песни поется песнь «Да молчит всяка плоть человеча...».
После литургии освящают хлеб и вино, Это очень древний обычай. Хлебом и вином в древности подкреплялись перед чтением Деяний Апостольских. (Л. 11 стр. 610-623)
Днем, освящают пасхальные яйца, куличи и пасхи.
В половине двенадцатого ночи начинается полунощница, после которой плащаница уносится в алтарь. 
В полночь пасхальный крестный ход, к ряду заутреня и литургия. В конце литургии освящается артос.
Артос это квасной, то есть дрожжевой хлеб, просфора с изображением наверху креста или Воскресения Христова. Освящается в воспоминание Воскресения Христова, чтобы вкушающие от него сподобились душевного и телесного благословения и здоровья. 

Артос раздробляют и раздают людям в субботу на Светлой седмице так называется неделя после Пасхи.
Справка. Существует благочестивый обычай сохранять артос до следующей Пасхи и употреблять его при болезни или в сложных житейских обстоятельствах (Л. 7 стр.270). Однако, обычай хранить артос до следующей Пасхи не находит подтверждения в чине освящения и раздробления артоса, так как при раздроблении указано раздавать артос вместо антидора (Л. 11 стр. 631-634; Л. 21 часть 2, лист 9-11).
На Пасху пекут дома куличи, как бы домашний артос и приносят освящать с пасхами и яйцами. (Л. 11 стр. 634-635). Пасхальное яйцо символ возрождения, а красный цвет символизирует наше возрождение кровью Иисуса Христа (там же).
Обычай приветствий словами «Христос Воскресе» и дарить красные яйца очень древний. Мария Магдалина пришла к императору Траяну, поднесла ему в дар красное яйцо со словами «Христос Воскресе» и начала проповедовать о воскресении Христовом.
Творожные пасхи ни в коем случае не могут названы Пасхой или Агнцем, это просто кушанья, благословленные к употреблению после поста (там же в сноске). Поэтому нужно с осмотрительностью относиться к мнениям о пасхальных яствах сравните (Л.7 стр.268-269).
На Пасху мы христосуемся – поздравляем с Праздником Пасхи. Делается это так. Говорим: «Христос воскресе», нам отвечают «Воистину Воскресе» и трижды целуем друг друга. Обратите внимание на правильное произношение слова «Воскресе». Это церковнославянское слово и неправильно говорить «Воскрес» - это уже на другом языке – по-русски!!!
Принято праздновать Пасху особенно первые три дня, а отдание праздника Пасхи совершается в среду накануне Вознесения.
В течение первой пасхальной или Светлой седмицы Царские, северные и южные врата алтаря не закрываются в знак того, что Господь Своим Воскресением открыл нам врата Царствия Божия (Л.11 стр. 631).
До дня Святой Троицы не читается молитва «Царю Небесный» и не совершаются земные поклоны, которые возобновляются в день Троицы после чтения на вечерне специальных молитв с коленопреклонением. Эта вечерня служится сразу после литургии в день Троицы.
Занятие 26
О Божественной Литургии
Самое важное значение среди богослужений Православной Церкви занимает Божественная Литургия. Ее значение определяется тем, что во время литургии совершается Таинство Причащения.
Литургия отличается от всенощного бдения значительно большим количеством воспоминательно - символических моментов, которые в определенной степени затрудняют понимание богослужения.
На этом занятии мы рассмотрим лишь основные моменты, которые вызывают затруднение. Тем, кто хочет узнать больше, могу рекомендовать книгу И. Дмитриевский «Историческое, догматическое и Таинственное изъяснение Божественной Литургии».
Справка. С точки зрения содержания обычная воскресная литургия очень простая. Поют два псалма, заповеди блаженства, тропарь и кондак праздника и храма, читают отрывки из Апостольских деяний или посланий, из Евангелия, после херувимской молящиеся исповедуют свою веру пением Символа Веры, потом несколько коротких молитв, Отче наш, причащение - и все! Ектении просты и практически не требуют пояснения. Богослужение очень простое, но его сложно понять из-за глубочайшего содержания, заключенного в священнодействиях. Именно поэтому так сложно понимать литургию. Ведь она содержит:
· воспоминание о земной жизни Спасителя (Л.13 стр. 28-29);
· принесение хлеба и вина в жертву Богу (Л. 13 стр. 22-23);
· Таинство Преложения хлеба и вина в истинное Тело и Кровь Спасителя (Л. 13 стр. 305-306).
Такая концентрация содержания делает совершенно невозможным в рамках воскресной школы дать полное объяснение всех ее аспектов.

Мы остановимся в основном только на главных исторических воспоминаниях о жизни Спасителя и немного о Таинстве, а глубже просто не хватит времени. Желающие должны обратиться к литературе сами.
Православия Церковь имеет три литургии - Иоанна Златоуста, Василия Великого и Преждеосвященных Даров. 

Собственно литургии, во время которых совершается Таинство Преложения хлеба и вина в Тело и Кровь Христа - это Иоанновская и Васильевская, литургия же Преждеосвященных Дуров - только причащение уже ранее освященными Дарами.

Литургии Василия Великого или Иоанна Златоуста отличаются в основном только молитвами, которые священник читает про себя.

Одинаковое значение имеют символические действия обеих литургий, поэтому мы будем рассматривать Литургию Иоанна Златоуста, попутно отмечая особенности литургии Василия Великого, которая, к тому же совершается только несколько раз в году.
Литургия состоит из трех частей: 

· проскомидии, когда приготовляется хлеб и вино для совершения Таинства;

· литургии оглашенных, за которой могли молиться оглашенные;

· литургии верных, когда совершалось Таинство Евхаристии. 
Название «проскомидия» произошло от греческого слова проскомисо - приношу.
В древние времена верующие приносили в храм хлеб и вино, чтобы они были принесены в жертву Богу за тех, кто их принес или за того за чьи грехи они были принесены. (Л.13. стр. 150-151; Л.11 стр. 156).
Хлеб для проскомидии называют просфорой от греческого слова, означающего «приношу». (Л. 7 стр. 229)
Простора состоит из двух частей, изображающих два естества Иисуса Христа - Божеское и человеческое (Л.11 стр. 362).
Просфора выпекается из дрожжевого по-славянски квасного хлеба. На ней отпечатан крест и слова «Иисус Христос Ника» в переводе Иисус Христос побеждает. Этим изображается виденное на небе Константином Великим пред победой над Максентием (Л. 13 стр.161-162; Л.11 стр. 362).
Проскомидия совершается не жертвеннике, который символизирует вертеп, в котором родился Спаситель, а также Голгофу в зависимости то того, какой момент воспоминается (Л.13 стр. 119)
Приготовленный хлеб кладут на дискос - тарелочку на ножке, которая символизирует, в зависимости от того, какой момент земной жизни Спасителя вспоминается, ясли, в который был положен Богомладенец, или одр, на котором покоилось Пречистое Тело Господне, снятое со Креста.
Потир символизирует чашу, которую Спаситель использовал при установлении Таинства Причащения. Звездица-две металлические изогнутые полоски, скрепленные посередине символизируют Вифлеемскую звезду (Л.13 стр.135-136).
Покровцы символизируют пелены, которыми был запеленат Младенец Христос (Л.12 стр. 25). Большой покров - воздух символизирует плащаницу или камень, приваленный к Гробу Спасителя в зависимости от воспоминаемых событий (Л.12 стр. 25; Л. 13 стр. 136-137). 

Совершая проскомидию, священник пользуется копием, символизирующим то копье, которым воин нанес рану умершему Спасителю (Л. 13 стр.141).
Примечание. Желательно, чтобы, приходской священник или диакон показывал те священные предметы, о которых идет речь, если такой возможности нет, желательно показать хотя бы их изображения есть даже в альбомах по искусству!
На жертвеннике в определенном порядке расставляются священные предметы, о которых только что говорилось, пять просфор и ковшик с вином, куда добавлено немного воды в воспоминание того, что из прободенных ребр Спасители истекли Кровь и вода (Л.13 стр. 163).
А теперь несколько слов о том, как совершается проскомидия, во время которой в молитвах и священнодействиях вспоминается Рождение, страдания и смерть Спасителя (Л.13 стр.161-167).
Из первой просфоры, обычно большей по размеру, чем остальные, священник копием вырезает середину в форме куба. Эта вырезанная часть называется Агнцем и прелагается в Тело Христово на литургии.
Просфора, из которой вынут Агнец называется Агничной, а ее остатки - антидором. Это греческое слово переводится – «вместодарие». В древности антидор после литургии раздавали не причастившимся. Этот обычай иногда и в наши дни встречается в монастырях (Л.13 стр. 363).
После приготовления Агнца в потир вливают вино, соединенное с водой.
Из второй просфоры, называемой Богородичной, копием вынимается частица в честь Божией Матери и кладется на дискос. Частицы из всех просфор вынимают копием.
Из верхней части третьей просфоры вынимаются девять частиц в честь Предтечи, Апостолов, Пророков и святых.
Из четвертой вынимают частицы за живых и из пятой за мертвых.
Частицы, вынутые из просфор, приносимых прихожанами, так же кладутся на дискос. Именно поэтому поминания с просфорой принимают только до херувимской, когда дискос еще на жертвеннике. А лучше всего подавать просфоры к началу службы.
В конце проскомидии священник кадит звездицу, покровцы и накрывает сосуды.
Проскомидия совершается до или во время чтения часов. После ее завершения начинается собственно литургия и начинается с литургии оглашенных - той части литургии на которой могли вместе с крещенными присутствовать и готовящиеся ко крещению.
После возгласа священника следует великая или мирная ектения, затем пение стихов 102 псалма, малая ектения, пение стихов 145 псалма и молитва «Единородный Сыне» составленная Византийским императором Юстинианам. Поводом написания была ересь Нестория.
Справка. Несторий учил, что от Пресвятой Девы Марии родился простой человек, а не Богочеловек, поэтому он называл Матерь Божию на Богородицей, а Христородицей. (Л.13 стр.199-200)
После малой ектении поются заповеди Блаженства, после которых совершается малый вход.
В двунадесятые праздники поются специально составленные антифоны, а заповеди Блаженства заменяются пением тропаря праздника.
После этого совершается малый вход, символизирующий шествие Спасителя на проповедь. В древние времена он имел и практическое значение, когда приносили евангелие из хранилища, которое иногда располагалось вне храма в башне (Л.13 стр. 207, 211 прим. «б»; Л.11 стр.379; Л.14 т.1 ч.2 стр.72-75 и примеч.).
Возглас «Премудрость прости» призываете нас стоя внимательно следить за символическими действиями богослужения ведь в древности в православных церквах сидели за богослужением (Л.13 стр. 208- 209).
После входа поют тропари и кондаки праздника и храма, а потом трисвятое – «Святый Боже, Святый Крепкий, Святый Безсмертный, помилуй нас.»
На Воздвижение Креста и в неделю крестопоклонную вместо «Святый Боже» поется «Кресту Твоему поклоняемся Владыко...», а на Рождество, Крещение, Лазареву, Великую субботы, во все дни светлой седмицы и в Троицу поется «Елицы во Христа крестистеся...». «Елицы» в эти дни поется потому, что в древности в эти дни преимущественно крестились новообращенные. (Л. 11 стр. 389)
После этого читается отрывок из Деяний Апостольских, или посланий Апостолов и отрывок из Евангелия. Эти отрывки называются «зачала».
Справка. Разделение на отрывки для чтений известно уже с III века (Л.19 вып.1 стр.111; стр.180-184).
Порядок чтения зачал определяется богослужебным уставом.
Перед чтением Апостола и Евангелия молящихся призывают к вниманию возгласами «Премудрость», «Премудрость прости», «Вонмем». (Л. 11 стр.393; Л. 13 стр. 232 – 233).
Евангелие нужно слушать стоя, наклонив голову в знак покорности Богу. 

Во время чтения Евангелия при
Архиерей снимает омофор, возложением которого епископ изображает принявшего человеческое естество Христа, несущего заблудшее овча. Этим подчеркивается присутствие Самого Господа при чтении Евангелия, а несение омофора перед Евангелием не только указывает на высокое значение епископского служения, но и на смирение Архиерея перед благовестием слова Христова (Л.11 стр. 232-233; 124-125).
 Свеча, а при архиерейской службе еще и дикирий и трикирий не только символизируют Евангельский свет, просвещающий слушающих, но и выражают наше благоговение перед Божиим словом (Л. 13 стр. 236-237).
Во время чтения Евангелия нужно стоять и внимательно слушать чтение, не болтать, не ставить свечек.
Далее следует сугубая ектения, ектения о усопших, ектении оглашенных, после которых оглашенным предлагается выйти из храма. На этом кончается литургия оглашенных и начинается литургия верных.
Справка. Оглашенным разрешалось присутствовать за литургией до окончания литургии оглашенных. В настоящее время эти прошения об оглашенных не отменены, так как существует, правда, используется крайне редко, практика согрешивших тяжким грехом подвергать епитимии и переводить в разряд кающихся, которые должны были покидать храм вместе с оглашенными (Л. 12 стр. 36-42;181-182).
Посла двух ектений во время пения Херувимской совершается Великий вход, установленный для перенесений Даров с жертвенника на престол. В древности жертвенник был вне алтаря. Великий вход символизирует погребение Иисуса Христа, когда Тело Его было перенесено с Голгофы в сад, где и было погребено (Л. 13 стр. 263-264, 408; Л.12- стр. 184).
Справка. В литературе встречается мнение, что Великий вход символизирует шествие Спасителя на страдания (Л. 11 стр. 421; Л. 9 стр. 654) но обоснованность этого мнения представляется недостаточной, так как при положении Даров на престол вспоминается погребение Тела Спасителя во Гробе, о чем говорят и тропари, читаемые священником.
При поставлении Даров на престол вспоминается погребение Спасителя в пещере, а воздух, которым они покрываются, символизирует камень, приваленный к двери Гроба. (Л. 13 стр. 263-264 и примеч.; Л.12 стр. 184-189). При этом вспоминается сошествие во ад и стража у гроба (литер. см. выше).
Архиерей перед Великим входом совершает омовение в знак того, что он сам, священнослужители и все молящиеся в храме должны быть свободны от грехов и иметь чистую совесть.
Омофор, на котором вышит крест, несут на Великом входе как знамение Христа, Которое явится на небе при Втором Пришествии Господа, и его увидят все люди. Символическое значение Великого входа не ограничивается воспоминанием о погребении Спасителя, но еще и напоминает о Втором Пришествии (Л. 13 стр. 407; Л.12стр.186) Закрытие завесы символизирует стражу у гроба (Л. 12 стр. 188).
Слова херувимской говорят о том, что нам, таинственно изображающим херувимов и прославляющих Бога трисвятыми песнями, следует отложить все земные заботы (Л. 13 стр. 254-255).
Вторая часть херувимской «Яко да Царя всех подымем Ангельскими невидимо дориносима чинми». Слово «дориносима» греческое, образовано от слов «дори» - копье и носимый. Одно греческое слово без перевода, другое переведенное на славянский с греческого. Этим указывается на вид торжественной процессии, когда император или важный сановник шел в окружении стражи, несшей копья. Шествие же Сына Божия сопровождают воинства небесных сил (Л.13 стр.255 примеч.). Во время Великого входа не положено стоять на коленях и делать земные поклоны (Л. 11 стр.419 примеч.).
Рипиды, которые несут на Архиерейской службе, символизируют присутствие херувимских воинств (Л. 13 стр. 255 примеч.).
Далее после ектении следует возглас «Двери, двери, премудростию вонмем». В древности этим возгласом давали знать служителям, стоявшим у дверей храма о том, что двери нужно закрыть и никого не впускать и не выпускать (Л. 13 стр. 272). Когда опаздываем на службу вспомним об этом и будем приходить пораньше! 
Открывание завесы символизирует бегство стражи. В это время священник снимает воздух с даров, что символизирует отваливание камня от дверей гроба. После этого священник веет воздухом над сосудами, и это напоминает о землетрясении при Воскресении Христа (Л.12 стр.191-192; Л.11 стр.429).
Во время пения Верую архиерей преклоняет голову под воздух, показывая, что он спогребается со Христом, чтобы воскреснуть с Ним (Л. 12 стр.192). Это веяние воздухом так же означает осенение Духа Божия Его силою и благодатью, а преклонение головы архиерея под воздух совершается, чтобы он был приосенен благодатию Пресвятого Духа и укреплен силою свыше к совершению Таинства (Л.13 стр.275-276).
С пения «Верую» начинается самая важная часть литургии, когда нельзя ни ходить по храму, ни болтать, ни передавать или ставить свечки. Все это можно сделать после. До окончания пени «Достойно есть» или задостойника нужно с благоговением стоять на месте и молиться.
Возглас «Станем добре, станем со страхом, вонмем, святое возношение в мире приносити» призывает нас стоять со страхом и трепетом перед Богом (Л.13 стр. 277), чтобы мы принесли жертву возношения в мире (Л.11 стр.429).
Хор поет «Милость мира, жертву хваления» свидетельствуя о нашей готовности совершить принесение жертвы не только в мире и единодушии с ближними, но и с чувством милости и милосердия к ним (Л.13 стр.277- 278).
Слова «Горе имеим сердца» - то есть наверх, призывают нас устремить сердце, все свои мысли от всего земного к небесному (Л.12 стр. 429).
Возглас «Победную песнь поюще, вопиюще, взывающе и глаголюще» напоминают нам о четырех животных, находящихся около престола Славы Господней.

За этим возгласом хор поет песнь этих таинственных животных (Откр. IV гл., 8). К этим словам добавлены слова, которыми еврейские дети приветствовали Иисуса Христа при входе в Иерусалим. (Л.13 стр. 286-289; Л.12 стр. 200-201; Л.11 стр. 430).
Возгласами «Приимите, ядите, сие есть Тело Мое, еже за вы ломимое во оставление грехов» и «Пийте от нея вси, сия есть Кровь Моя Новаго Завета, яже за вы и за многия изливаемая во оставление грехов» священник вспоминает Тайную Вечерю (Л.11 стр. 431 примеч.).
Во время возгласа «Твоя от Твоих Тебе приносяще о всех и за вся» священник или диакон возносит сосуды, подобно тому, как это делалось ветхозаветным священником при принесении Богу жертвы возношения. Эта жертва возношения приносится Богу в умилостивление за все грехи и благодарность за все благодеяния (Л.11 стр. 432; Л.13 стр. 295-297).
Во время пения молитвы «Тебе поем» совершается преложение хлеба и вина в Тело и Кровь Иисуса Христа.
Потом поется хвалебная песнь в честь Божией Матери «Достойно есть».
В большие праздники и за литургией Василия Великого вместо нее поются другие песни в честь Божией Матери, называемые задостойниками.
После поминовения Патриарха и Правящего Архиерея хор поет «и всех и вся» то есть помяни, Господи всех мужчин и женщин (Л.11 стр. 438).

Возглас «Святая Святым» напоминает, что приступать к причащению могут только имеющие чистую совесть, имеющие же нечистую совесть недостойны (Л.13 стр. 333-334).
Потом духовенство причащается в алтаре, который в это время напоминает собой Тайную Вечерю (Л.11 стр. 442; Л.12 стр.207).
В алтаре причащаются только священнослужители архиереи, священники и дьякона, а иподиакона и другие прислужники причащаются с народом на солее (Л.12 стр. 221).
Когда священник выносит Святые Дары после возгласа «Со страхом Божиим и верою приступите» вспоминается Воскресение Христово. Спаситель Воскрес, явился Апостолам и всему миру (Л.12 стр. 220; Л. 11 стр. 449).
Причастники вполголоса стоя повторяют за священником молитву «Верую, Господи, и исповедую...», делают на своем месте земной поклон подходя к чаше не крестятся, руки складывают крестообразно на груди в знак рабства Христу и в память Распятия Господа (Л.13 стр. 349 примеч.).
После причащения миряне целуют край чаши и отходят, держа руки крестообразно и не крестясь. Руки опускаем через несколько шагов. Отойдя на несколько шагов можно, при желании перекреститься. Около Чаши нужно быть особенно осторожными и внимательными, чтобы не задеть Потир и не расплескать Святые Дары.
Особенно осторожно нужно приносить к причащению младенцев. Ребенка нужно положить головкой на сгиб локтя правой руки так, чтобы ротик был бы обращен наверх, а не вбок. Придерживайте у ребенка ручки. Чтобы не ударил Чашу или лжицу.

Детей постарше держат сидя на правой руке и Особенно нужно быть внимательными, если ребенок непослушный. Не забывайте придержать его ручки.
Причащайте детей почаще. Тогда они будет спокойно причащаться. Если ребенок постарше и никогда не причащался, нужно его подготовить. Расскажите, что значит причащение, как происходит. (Л. 9 стр. 660-661; Л.13 стр.349-350)
Причастившись, отходим в сторону столика и запиваем – съедаем кусочек просфоры и запиваем водой. В ряде приходов принято в воду для запивки добавлять вино, но это местная традиция. Типикон (церковный устав) устанавливает запивать просто теплой водой (Типикон гл.32). До запивания нельзя сплевывать.
Когда все причастятся, Дары уносят в алтарь и в потир влагают частицы вынутые из простор, которые были поданы за здравие и за упокой с молитвой «Отмый, Господи, грехи поминавшихся зде Кровию Твоею честною, молитвами святых Твоих». (Л.11 стр. 446; Л. 13 стр. 345-347)
Перенесением Даров на жертвенник вспоминается Вознесение Господа на небо (Л.13 стр.353). Слова «всегда, ныне и присно и во веки веков» напоминают нам слова Спасителя о том, что Он всегда пребывает с нами. (Л. 13 стр. 352-353).
После ектении и заамвонной молитвы, которую священник читает, спустившись с солеи, литургия завершается краткой молитвой - отпустом. 
Словами пред заамвонной молитвой «с миром изыдем» дается нам знать, что служба подошла к концу и скоро можно выйти из храма. Заамвонная молитва вкратце передает основное содержание молитв, которые священник читает про себя. (Л.12 стр. 226; Л.13 стр. 357-359)
В отпусте священник молится, чтобы Господь по молитвам Пресвятой Богородицы и всех святых даровал нам все благое (Л. 13 стр. 369).
После отпуста все прикладываются ко кресту.
Во Время литургии может совершается хиротония епископа, священника или диакона. Хиротония греческое слово, взятое без перевода, означает руковозложение (Л.7 стр.326).
Диаконская хиротония бывает после освящения Даров, так как диакон не принимает участия в освящении Даров (Л. 11 стр.), священника рукополагают после херувимской, чтобы он мог участвовать в освящении Даров. Архиерейская хиротония совершается перед чтением Апостола, так как Епископ может совершать хиротонию священника и диакона. (Л.11 стр.710,716).
При хиротониях поется «Кирие елейсон» - Господи помилуй по-гречески. Слово «Аксиос» означает достоин (Л.12 стр. 283-284). Это отголоски древнего обычая, когда епископ спрашивал народ достоин ли рукополагаемый и народ, а в нашем случае хор отвечал - достоин.
Литургия Преждеосвященных Даров служится только в Великом посту. За ней Дары не освящаются, а сохраняются с воскресения в специальном ящичке, поэтому Кровь не сохраняется - ее столько, сколько впитал Агнец. По этой причине младенцев, которые не могут уверенно кушать твердую пишу за преждеосвящённой литургией не причащают.
А теперь вспомним, в чем суть Таинства Причащения:
· во время литургии хлеб и вино Таинственным образом прелагаются в истинное Тело и Кровь Христову;
· причащаясь человек теснейшим образам соединяется с Богом, присоединяется к Церкви, получает залог вечной жизни и получает питание для души (Л. 22 т. 2 стр. 315-316; 149);
· причащаться нужно потому, что так заповедал Христос: - «если не будете есть Плоти Сына Человеческого и пить Крови Его, то не будете иметь в себе жизни; ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь имеет жизнь вечную и Я воскрешу его в последний день» (Ин. 6 гл. 33-54; Л.22 стр. 311). Здесь идет речь о духовной жизни.
· Грехами отдаляемся от Бога, а блаженство вечной жизни в единении с Богом и это единение, которое начинается на земле, восстанавливается в причащении.
· Чтобы попасть в Царство Небесное надо стяжать в себе святость хоть в малейшей степени. Как бы праведно человек ни жил, ему необходимо получить освящение от Бога. Это освящение мы так же получаем причащаясь.

Но причащаться нужно достойно, чтобы не причаститься в осуждение, поэтому к причащению следует приготовиться и сейчас поговорим об этом.
Причащаться нужно не реже раза в год, а желательно четыре раза в год. Причащаемся обычно в многодневные посты, а если один раз в год, то в Великий пост (Л. 23 стр. 63).
Но этом минимум, а причащаться нужно, когда душа этого просит. Существует благочестивый обычай причащаться в дни в дни рождения и именин.
Причаститься нужно при тяжелой болезни, если человек приближается к исходу из жизни, если впереди обстоятельства угрожающие жизни.
Приготовление к причащению называется говением и заключается в посте в течение семи дней. В это время нужно воздерживаться от мясной и молочной пищи, читать полностью утренние и вечерние молитвы, даже если обычно их читаем не полностью. 
В эти дни нужно продумать свою жизнь от предыдущей исповеди, вспомнить свои грехи, раскаяться в них (Л. 7 стр.154). При необходимости время поста может быть сокращено до трех дней (там же). В дни говения нужно по возможности чаще ходить в храм на богослужение.
Накануне нужно с вечера ничего не кушать. Последнее принятие пиши может быть не позднее полунощи, но эта пища должна быть постной и умеренной (Л.7 стр. 218).
Супруги должны воздержаться от телесной близости 5 пр. Тимофея еп. Александрийского (Л. 8 т. 2 стр. 482).
Не должны причащаться и женщины в период месячных и до истечения 40 дней после рождения ребенка.
Дети до того дня, когда им исполнится семь лет, причащаются без подготовки, положенной для взрослых, и исповеди (Л. 24 стр. 210).

Справка. Существует неписаный обычай причащая детей до достижения семи лет не требовать обязательного непринятия пищи с полуночи. Особенно это касается младенцев. Когда же возраст приближается в семи годам, родители обычно сами решают кормить ребенка или нет. Очень важно не перекормить ребенка.
И лучше дать ребенку немного поесть дома, чем мучиться с плачущим ребенком в храме или чем-то покормить во время литургии. Младенцев приносят причащать обычно незадолго до причащения, особенно если ребенок маленький и беспокойный.
Пред причащением читают специально дополнительные молитвы - «Последование ко Святому Причащению».
Справка. Нет полной ясности об объеме молитв перед причащением
Единственное указание содержится в учительном известии служебника, причем смотреть следует не в разделе «Правило готовящимся служити...», а в разделе «О подаянии, приятии, хранении же и поклонений Божественных Таин». Там указывается порядок подготовки мирянина и предписывается «в молитвах же, поклонах, и духовных размышлениях да упразднятся, елико мощно, готовящийся...».
«По утренних же обычных молитвах церковных, вси причащатися имущии, не умеющий же чести, да останутся в церкви, во еже слушали от иерея чтомое ко святому причащению правило, и обычные часы. Умеющий же чести, и сами во своих домах сия прочести себе могут.» В правиле готовящимся служити ясно указано, что «воутрие же литургисающим должно глаголати часы 3-й и 6-ой, и по молитве Боже и Господи сил ко святому причащению канон и молитвы. Дневные же каноны читаются накануне вечером». Это позволяет сделать вывод о том, что мирянам повечерие и каноны не определены к чтению (см. так же Л.7 стр.221).

Конечно, мирянин может прочесть и каноны, но это уже от усердия.
Если с непривычки сразу трудно прочесть все последование, прочтите хотя бы канон и некоторые молитвы, но со временем нужно начать читать все последование. Желательно, чтобы и дети были приучены к этому, чтобы при достижении совершеннолетия, воспитывающиеся в православных семьях юноши и девушки, знали, как следует готовиться к причащению и исполняли молитвенное правило.
Правда, в вопросе молитвы нельзя быть очень категоричными. Каждый человек индивидуален. Иногда лучше прочесть меньше молитв, но от всего сердца, чем много и невнимательно. Ведь молитва не просто набор слов, а наше обращение к Богу!

Итак, подготовка к причащению - говение заключается в семидневном посте в случае необходимости его можно сократить до трех дней, а в крайнем случае до одного дня (см. служебник «О подаянии, приятии, ...»). В эти дни читаем полностью утренние и вечерние молитвы. Накануне причащения или утром перед службой прочитываем «Последование ко Святому Причащению». Приходим в храм к началу часов, приступаем к исповеди. Без исповеди, взрослым причащаться нельзя. В дни говения мы готовимся к исповеди. Вспоминаем свои грехи, раскаиваемся в них, но об исповеди и покаянии на следующем занятии.
Занятие 26
Инославие. Католицизм.
Нам часто приходится слышать о других неправославных исповеданиях. Это католицизм, протестантизм, баптизм, англиканство, старообрядчество. Кроме старообрядчества остальные секты произошли в основном от католицизма, поэтому сегодня остановимся на католиках.

Чем же они отличаются от православных? Ведь в первые века христианство было единым, не было разделения на православных и католиков. Был общий порядок совершения Таинств, не было различий в вероучении. Но уже в этой благоприятной обстановке христианского единства со временем стали появляться признаки расхождения. Пожалуй, одним из самых печальных отклонений Запада стало мнение, что Римский епископ является главным епископом всей христианской Церкви, которому должны подчиняться все Поместные Церкви.
Это мнение стало развиваться с IV века, когда его стали широко распространять католики. Оснований для такого мнения у них не было никаких кроме властолюбия и честолюбия. Главенство пап основывалось на неверно истолковываемом изречении Евангелия. Помните, говорил об этом, когда рассказывал о разделении Церквей? Основывались латиняне и на некоторых подложных документах так называемых лжеисидоровых декреталиях.
Большую роль в формировании паства имело то обстоятельство, что Рим был единственной апостольской кафедрой на Западе и епископы Западной Церкви всегда обращались к Римскому иерарху за разрешением спорных вопросов. В этом очень существенная разница между Востоком и Западом. На Востоке было много Церквей, основанных Апостолами, а все споры и вопросы вероучения решались при обмене мнениями между равноправными Церквами или на соборах.
На Востоке не было какой-то главной кафедры. Константинополь возвысился сравнительно поздно, да и главным он не стал! 
На Западе выдающееся место занимал Рим. Даже богослужение во всей Западной Церкви совершалось на латинском языке.
Справка. Сначала это был язык интеллигенции, его знали жители всех Западных провинций. Это был язык, употреблявшийся в официальный отношениях между народами Запада.  Но со временем он стал непонятен людям. Образовывались новые языки, пришедшие германские племена тем более не знали латыни, но несмотря на все это упорно вводилось богослужение только на латыни. Бытовало мнение, что прославлять Господа можно только на латинском, греческом и еврейском языках, так, как только на этих языках сделана была надпись на Кресте.  Но в Пятидесятницу Апостолы обрели дар говорить на разных языках! А это игнорируется!
Очень отрицательную роль сыграла тенденция католиков делать нововведения, не советуясь с другими Церквами, поэтому некому было предостеречь от ошибок.

Пожалуй, самым печальным стало формирование на Западе схоластического метода формирования вероучения. Мы не всегда задумывается о том, почему основываясь на Священном Писании могут быть разные вероучения. Конечно, в латинской Библии есть отличия от той, что имеет Православная Церковь, но не этим объясняются различия в вероучении.
Догматы являются ответами на вопросы вероучительного характера, возникавшие по мере жизни Церкви. 

Православный метод формирования вероучения называется патристикой. Суть патристики в том, что все догматы, то есть ответы на вопросы вероучительного характера находятся в Библии, где их и надо искать. 
Предполагаемый ответ на вопрос вероучительного характера создается на основании цитат из Библии и должен быть проверен на правильность по Библии и по Преданию. Правда, проверка по Преданию является только дополнительным свидетельством истинности предлагаемого учения.
Нельзя взять фразу из Библии и понимать, как захочется. Следует определить, как понимать слова Священного Писания – в прямом смысле или это притча. Нельзя трактовать слова в отрыве от контекста – то есть в противоречии с текстом, в котором это фраза употреблена. Нужно проверить предполагаемы вывод по параллельными местам, то есть надо посмотреть на все места, где пишется по этой теме. Если предполагаемый вывод не противоречит ни одному месту, он правилен, а если есть хоть одно противоречие, вывод неверен.
В православии философские умозаключения не являются аргументами в формировании вероучения. Из философии используется только логический метод и только как инструмент для выяснения истинного учения Божия.

В православии догматы правильны не потому, что так проголосовал Собор, а потому что Собор своим голосованием подтвердил, что так действительно учил Бог. Может быть немного необычная фраза, но в ней очень глубокий смысл.

В отличие от православной патристики католическая схоластика допускает философские выводы в качестве самостоятельных аргументов в вероучении. Это ни что иное, как отход от Библейского Учения, данного Богом. Еще в католическом методе формирования вероучения аргументами являются постановления пап и решения католических соборов по вероучительным вопросам. Все это не только приводит к возникновению неправильных вероучений и неверных догматов, но и делает саму вероучительную систему неспособной противостоять нападкам в диспутах. Только по этой причине католицизм в вероучительном плане не смог противостоять в годы реформации протестантам. Философские мнения богословов, буллы пап, волевые решения соборов в диспуте не воспринимаются как неоспоримые аргументы, против них выдвигаются философские контраргументы и получается просто базар – кто кого переговорит.
С православным вероучение сложно дискутировать. Против правильно понятых слов Священного Писания возражать невозможно. Это уже диспут с Богом, а не с людьми!

Метод формирования вероучения имеет фундаментальное значение. По этой причине сближение православия и католицизма в сфере вероучения невозможно. Причина разногласий в методе формирования вероучения, а изменение метода само по себе изменит все вероучение. Католическая догматика не устоит и неизбежно заменится православной. С этим католики никогда не согласятся. 
Уже в IV веке в 385 году папа Сириций декретальным указом вводит обязательное безбрачие для духовенства, что противоречило всей церковной практике. Восточная Церковь осудила это решение на Трулльском Соборе. Но католики не приняли этого во внимание. Только в XI веке принудительными мерами им удалось ввести у себя целибат - безбрачие духовенства. Результаты этого были печальны. Среди Западного духовенства стало распространяться безнравственность.

На неприятие безбрачия духовенства не Востоке решающее влияние вызвало выступление святого Пафнутия Фиваидского, который сам был строгим девственником. Именно его возражения имели решающее значение.
Справка.  Незаконное сожительство духовенства стали называть конкубинатом, и оно даже перестало вызывать осуждение в обществе! Чтобы поднять нравственность попытались ввести особые правила жизни клириков, когда все клирики прихода должны были жить вместе в одном помещении, иметь общее содержание, собираться в определенные часа на молитву и для чтения Писания. Этот образ жизни стали называть каноническим, а собрания капитулами, но это не привилось.
С 8 века у католиков стала входить в употребление за богослужением органная музыка. Применение музыки за богослужением не было чем-то необычным: - еще царь Давид «скакаше и играше». Но музыка отвлекает от молитвы, от ее содержания, больше действуя на чувства.
Если целибат и органы вполне могли оставаться традицией поместной Церкви, то изменения в вероучении - помните, филиокве? А также пропускание на литургии молитвы об освящении Даров-это уже были существенные отличия, которые смогли войти в практику из- за нежелания считаться с мнением Вселенской Церкви.
Неправильной является практика, что совершать миропомазание могут только епископы. Поэтому люди сразу при крещении не могли получать миропомазания. Приходилось ждать, когда епископ сможет совершить Таинство. Случалось, что дети умирали без миропомазания.

Еще более печальной является практика не причащать младенцев. Дело в том, что у католиков причащение совершается только Телом Христовым. 

Кровью не причащают даже взрослых, что тоже неправильно.

Есть и еще некоторые отличия, но я хотел бы остановиться на том, что часто называют папизмом. На стремлении подчинить всю Церковь Риму.
Все отличия, о которых только что говорилось, появились не сразу! Но православные Восточные Церкви не возбуждали по этим вопросам особых споров, до тех пор, пока не появилась угроза для чистоты православия. Вспомните Филиокве, употребление католиками опресноков в Константинополе. Попытки католиков заменить соборное управление Церквами единоличной властью пап стали угрожать свободе Вселенской Церкви.
Очень ясно стремления пап были выражены в XI веке при папе Гильдебранде. Тогда было выражено мнение, которое всеми силами проводилось в жизнь, что Римский первосвященник:

· есть вселенский епископ;

· только он может помимо собора низлагать епископов, причем даже в их отсутствие;

· пересматривает все приговоры и апелляции;

· на его приговоры не может быть апелляции;

· он сам выше всякого суда;

· составляет законы Церкви;

· папа по заслугам Ап. Петра становится святым;

· имеет право низлагать императоров;

· имеет право освобождать подданных от присяги.

Утверждалось, что Римская Церковь никогда не заблуждалась и никогда не будет погрешать. И это были не пустые слова! Этой политики придерживалась Римская Церковь многие века и придерживается и сейчас!
Пожалуй, наиболее ярко и безнравственно стремление подчинить Вселенскую Церковь выразилось в отношении к Восточному православию, страдавшему под турецким игом.
Очень характерно поведение иезуитов по отношению к одному из лучших Константинопольских Патриархов Константину Лукарису, боровшемуся против унии и иезуитов. Патриарх рассылал обличительные послания. Не насилием боролся, посланиями! Еще не будучи патриархом, Кирилл Лукарис помог православным в Литве в борьбе с унией, но помогал словом, а не насилием.
Иезуиты же, видя воздействие посланий патриарха на христиан, дали великому визирю взятку 20000 талеров, оклеветали патриарха Кирилла в измене, добились его низложения, а за другие 20 000 добились ссылки и заточения в 1623г. Но по ходатайству английского посланника по поручению английского короля патриарх Кирилл был восстановлен на кафедре и продолжил проповеди. Посланиями и книгами боролся с заблуждениями латинян. 
В 1638 году в отсутствии в Стамбуле султана Мурада IV приходит известие, что казаки захватили Азов и подступает к Константинополю. Иезуиты убеждают, визиря, что казаков призвал патриарх. Об этом доносят султану, который приказывает убить патриарха Кирилла.
Патриарха схватили, посадили на корабль, будто для отправки в ссылку, но на корабле его задушили и бросили в море.
Очень характерней политика пап в отношении святынь Святой земли. Православные, владея святыми местами, всегда допускали в них иноверцев, в том числе и католиков, для поклонения и совершения богослужения. Верующие других христианских конфессий имели в Храме Воскресения Христова свои малые престолы, но Риму этого не хватало.
В XVI веке французские монахи отняли у православных храм Рождества Христова в Вифлееме, устроенный над пещерой, где родился Христос.
И это происходило на территории другой страны! Захватывали то, что не строили, захватывали храмы, где им не мешали молиться!
И как захватывали! Чтобы заполучить Храм Воскресения и Голгофу, подкупают визиря, который на основании поддельных документов убедил султана отдать храм латинам.
Иерусалимский патриарх отправляется в Константинополь и при содействии патриарха Кирилла Лукариса (помните, как с Кириллом разделались иезуиты?) получает указ, подтверждающий права православных на святые места. Так были возвращены Храм Воскресения, Голгофа и Вифлеемский храм. Мусульмане оказались лучше папистов!
Но на этом католики не остановились. Через несколько десятилетий под давлением Австрии и Франции после войны с австрийцами по Карловацкому миру святые места были отданы католикам, которые разрушили главный престол православных, стоявший над Гробом Господним, а в Вифлеемском храме разрушили православный иконостас.
Когда католики в 1756 году напали на церковь православных в Иерусалиме и ограбили церковные украшения, патриарх обратился с жалобой к султану, который будучи недоволен давлением западных стран рассмотрел фирманы, данные на владение, нашел, что греческие древнее и отдал православным их храмы. И опять мусульмане лучше католиков.
Были и еще притеснения со стороны католиков, да обо всем не расскажешь. Так в 1808 сгорел Храм Воскресения. Православные добилась разрешения восстановить храм, что и сделали вопреки противодействию Рима!
Эта политика продолжается и сейчас, когда униаты, конечно же с благословения папы бесчинствуют на Украине. Особенно это было в восьмидесятые и девяностые года ХХ века. 
В духовной жизни католической Церкви были святые подвижники, но было и немало темных сторон. Были и есть люди, не принимавшие многих безобразий, творимых папами. Многие требовали духовного обновления, но Рим ничего не делал, разве что противодействовал всем изменениям. 
И вот в 1520 году произошла реформация. Возник протестантизм. Поводом послужило распространение индульгенций.
Индульгенции стали возможны из-за ложного католического учения о сверхдолжном совершенстве, сокровищнице святых, чистилище. 
Католики учат, что кроме рая и ада есть еще и чистилище, где согрешившие отбывают временное наказание за грехи перед тем как попасть в рай. На самом деле в Священном Писании для этого нет никаких оснований. Чистилище просто выдумка.

Суть этих учений в том, что святые совершили больше добрых дел и подвигов, чем нужно для их спасения. Эти добрые дела составляют сокровищницу святых, из которой папа может взять и дать людям то, что нужно им, чтобы избавиться от чистилища. Это называется получить индульгенцию. 
Индульгенции и сейчас являются повседневной практикой католиков, но это не бумажки, а епитимии или просто молитва в определенные дни в храме, когда поются особые песнопения. Чтобы получить индульгенцию можно носить крестик или медальон и многое другое. Индульгенцию католики могут получить и для умерших.
Православие не знает ни чистилища, ни индульгенций.
Но вот папе понадобились денежки для поддержания роскоши своего двора, и он объявляет продажу индульгенций под предлогом ремонта собора Святого Петра. Против этого восстал Лютер и стал во главе движения, которое называют лютеранством или протестантизмом.

Католические правила о постах существенно отличаются от православных установлений. Например, в посты у католиков допускается употреблять мясо кроме пятниц и суббот, допускаются свадьбы, но не пышные.

В последние десятилетия католики активно вводят медитацию.

Православная Церковь активно борется с медитациям, так как они приводит человека только к контактам с бесовским миром.
Отличия в строе духовной жизни настолько велики, что единение с католицизмом уже совершенно невозможно.

Все разговоры о соединении православия и католицизма бессмысленны и враждебны православию.

Другое дело совместная деятельность в плане отстаивания общих интересов православия и католицизма в сферах защиты положения церкви в государстве, защиты нравственности. Эта совместная деятельность не касается области вероучения и духовной жизни, но важна и необходима для обеспечения жизни церкви и общества.
В наше время Римско-католическая Церковь объединяет 739 миллионов католиков по всему миру.
Однако, последние печальные события на Украине показали, что политика пап не претерпела существенных изменений по сравнению с тем, что было в средние века.
Завершая разговор о католицизме, хочу обратить Ваше внимание на то, что необходимо отделять политику пап от простых верующих католиков, отличающихся часто глубокой верой и христианской жизнью. Наши отношения с католиками должны быть доброжелательными.
Занятие 27
Чинопоследование Таинств, молебны, заупокойные требы
Сегодня мы поговорим о том, как совершаются Таинства.
Вопрос. Что такое Таинство? 
Ответ. Таинство - это священнодействие в котором тайным, то есть невидимым для нас образом, действует на человека благодать или, нашими словами, спасительная сила Божия (Л. 4 о десятом члене веры).
Вопрос. Сколько Таинств?
Ответ. Семь.
Вопрос. Какие Вы помните Таинства? 
Ответ. Крещение, Миропомазание, Причащение, Покаяние или Исповедь, Священство, Брак, Елеосвящение или Соборование.
О Причащении мы говорили прошлый раз, а сегодня начнем с Taинства Покаяния, так как оно обычно предшествует причащению и исповедь неотъемлемая часть подготовки к причащению. Дети начинают исповедоваться с семилетнего возраста (Л.11 стр. 698-699 примеч.1).
Прежде чем говорить о Таинстве Покаяния, немного остановимся на понятии термина «покаяние». Дело в том, что в литературе под этим словом часто понимаются два совершенно различных момента духовной жизни. Во-первых, покаяние — это раскаяние перед Богом в своих грехах, когда, совершив греховный поступок мы сразу после его осознания просим у Бога прощения, сожалеем о совершенном и просим Бога нас простить, примиряемся с человеком, которому причинили зло. Во-вторых, покаяние — это Таинство, когда на исповеди получаем прощение совершенных грехов. (Л.22 т. 2 стр. 325 и примеч. 642)
Мы имеем обозначенные одним термином два совершенно разных момента духовной жизни, которые по сути неразрывно связаны между собой. Поэтому иногда возникает неправильное мнение, что каяться нужно на исповеди, что именно на исповеди должно проявляться покаянное чувстве. На исповедь мы приносим плоды покаяние, то есть названия грехов, которые совершили и осознали. 
Нужно помнить, что есть покаяние повседневное и чем от него отличается исповедь. Каемся постоянно, а на исповедь приносим плоды покаяния.
Покаяние в смысле сожаления о грехах и раскаяния перед Богом должно происходить постоянно, как только поняли, что соделали грех, совершили плохой поступок, сразу раскаиваемся в душе, просим у Бога прощения, сожалеем о совершенном, анализируем, нечему так совершили. Определяем черту характера, из-за которой так поступили.

Запоминаем происшедшее и стараемся запомнить не только случаи, но и обязательно черту характера, вызвавшую грех. В дальнейшем стараемся воздержаться от таких поступков и работаем над характером, но об этом поговорим на последнем занятии.
Повседневное покаяние, анализ поступков, в которых нас обличает совесть, изменение собственного характера - неотъемлемая часть покаяния и христианской жизни (Л. 5 т.4 стр. 10 -19; 45-46).
Без такого покаяния мы не сможем правильно подготовиться к исповеди. Но раскаиваясь в грехах особенно в начале духовной жизни нужно ни советов богомольных старушек слушать, не столько литературу читать, а прислушиваться к голосу совести.
Литература описывает покаяние людей прошедших большой путь духовной жизни, люди часто делятся своими переживаниями, а ведь каждый из нас индивидуален! Не может быть одинакового покаяния! 
Нужно совершенно отчетливо представлять, что покаяние, осознание грехов развивается в человеке постепенно, на протяжении вceй жизни. Здесь недопустима спешка или подражание. Только серьезное отношение к себе и к голосу совести.
Сначала обращаем внимание на наиболее
те грехи, на которые указывает голос совести. Доброжелательно воспринимаем критику окружающих. Стараемся понять, почему огорчили человека и с годами это процесс все углубляется. Покаяние нельзя искусственно ускорять.
Повседневное осознание грехов, в которых обличает нас совесть, не только помогает уменьшать число грехов и бороться с ними, но и позволяет лучше готовиться и исповеди - Таинству Покаяния.
Мы не только будем знать свои грехи, у нас не будет непонятной кучи мелких поступков. Иногда записывают грехи на записочку, но это делают только если не могут положиться на свою память. Постараемся зря записочек не писать. Их ведь важно и не потерять. Не думаю, что будет приятно, если посторонний прочтет. Святой Феофан Затворник пишет - «... заметки: совсем лишнее дело...» и советует «...тетради собрать и все в печку...» (Л. 25 собрание писем т.5 стр.21 -23).
Если уж написали записку, ни в коем случае не просите священника ее порвать. Это совершенно бессмысленное действие, суеверие, возникшее на основании слов молитвы «рукописание грех наших, растерзай». Но не о бумажке идет речь! Это образное выражение, смысл которого в просьбе к Богу совершенно простить грехи.

При подготовке к исповеди иногда могут помочь (Л. 2 стр. 386-388) перечни грехов, предлагаемые в последованиях исповеди старцев. Но не следует этим увлекаться. Там обобщен опыт большой духовной жизни, а для начинающих жизнь в Церкви — это даже может оказаться вредным (Л. 5 т. 1 стр. 110-112). Лучше прочесть просто объяснение заповедей Моисеевых и заповедей Блаженства в Катехизисе, сравнить с ними свою жизнь и раскаяться в своих грехах.
 Наши грехи — это не только тяжкие проступки или даже клевета, преступления, убийства, грабежи, воровство, супружеская неверность, не хранение чистоты вне брака, прерывание беременности. Тяжкие грехи люди обычно осознают и помнят.
 

Но наши грехи еще и поступки, слова приносящие огорчения близким и окружающим, а также греховные мысли. У нас множество мелких повседневных грехов, которые невозможно и запомнить. Поэтому, готовясь к исповеди, в повседневном покаянии следует найти причину этих мелких грехов в чертах своего характера. Это гордость, раздражительность, несдержанность злопамятство, злоба, самолюбие, лицемерие и тому подобное. Это и есть наши основные грехи.
Это вкратце о покаянии, как христианской добродетели, которая предшествует Таинству Покаяния. 
А сейчас поговорим о Таинстве Покаяния или об исповеди.
Начнем с порядка исповеди, записанного в требнике. Сначала читаются молитвы общие для всех исповедников, а потом каждый поодиночке подходит к священнику, и священник спрашивает его о совершенных грехах. Вопросы записаны в требнике. Исповедующийся отвечает утвердительно или отрицательно. В требнике перечислено много грехов, в том числе, тяжких. У большинства прихожан такие грехи не случаются. Священники обычно не упоминают тяжкие грехи. Поэтому если священник не упомянул что - либо, это нужно сказать отдельно.
В завершении исповеди священник кладет епитрахиль на голову исповедника и читает разрешительную молитву. После чего исповедующийся целует евангелие и крест.
Иногда в случае совершения тяжкого греха священник накладывает епитимию, заключающуюся в более строгом или продолжительном посте, увеличенном молитвенном правиле или в запрещении некоторое время причащаться. 

Цель епитимии не наказание, а исправление грешника. 
На исповеди не в коем случае не следует рассказывать об обстоятельствах совершения греха. По сути это попытка самооправдания. Простит ли Бог такое лукавство?
На исповедь мы приносим плоды покаяния и говорим о грехах, которые совершили в период от предыдущей исповеди.
Ничего нельзя скрывать. Грехи прощает Бог, священник только свидетель, а Бога обмануть невозможно.
Иногда исповедь ещё называют вторым крещением, потому что восстанавливается чистота души, обретенная в Таинстве Крещения.
Если приходим к исповеди без раскаяния и желания исправить свою жизнь, прошения грехов не получим и причастимся во осуждение.
А сейчас остановимся на том, как совершаются Таинства Крещения и Миропомазания. Эти два Таинства объединены в одно чинопоследование.
Сначала несколько слов о том, как нужно подготовиться к крещению.
Детей в возрасте до семи лет крестят по вере крестных, поэтому нужно, уже заранее выбрать крестных родителей ребенку.
Минимальный возраст для крестного отца 15 лет, а для матери 13 лет (Л.11 стр. 663 прим.1). При крещении младенца мужского пола обязательно должен быть крестный отец, а женского пола крестная мать (там же).
Крестные должны не только произнести при крещении символ Веры, но и в дальнейшем они должны, заботиться об обучении нравственности и вере своих крестников.
Крестные должны быть православными. Главная задача крестных научить крестников вере и благочестию, поэтому крестные должны быть православными.
Детей обычно крестили на сороковой день после рождения, а если ребенок рождался слабым или больным, крестили сразу после рождения, чтобы он не умер некрещенным и не лишился Царствия Божия. Это нужно помнить всегда и не откладывать крещение, даже если ребенок крепкий и здоровый. 
При крещении даем имена в честь святых. Давая имя ребенку для записи в свидетельство о рождении, не забудьте проверить есть ли выбранное имя в православном календаре. Если уже дано неправославное имя, заранее выберите православное имя и с этим именем будет совершено крещение. Данное при крещении имя нужно всегда помнить и называть в церкви.

Имя ребенку выбирают родители по своему усмотрению (Л. 11 стр. 657 прим. 2; Л. 26 стр. 46).
Взрослые перед крещением должны прочесть и усвоить Катехизис или прочесть и усвоить материал учебника по закону Божию прийти на беседы перед крещением.
Познакомившись с заповедями Божиими, взрослый человек должен в душе раскаяться в своих грехах, особенно в тяжких, если таковые случились. Запомнить свои грехи и начать жить так, чтобы хотя бы тяжких не было. Крещение освобождает от всех грехов и христианину нужно хранить чистоту своей души.
Справка. Перед крещением исповеди быть не может в принципе и не допускается расспрашивать о совершенных грехах. Правило 5 святого поместного собора Неокесарийского (315) (5). Оглашенный, входящий в церковь, и стоящий в чине оглашенных, обличен быв во грехе, аще сопричислен был преклоняющим колена, да низведется в разряд слушающих писания, престав от греха. Аще же и пребывая между слушающими согрешит: да изгонится из церкви. 20 правило Василия Великого (20). Аще которыя из женскаго пола, бывши в ереси, дали обет девства, но потом избрали брак: о таковых мню, яко не подобает осуждати их, елика бо закон глаголет, сущим в законе глаголет (Рим.3,19). Но те, которыя еще не взяли на себя ига Христова, не знают и законоположения Господня. Посему оне могут со всеми приемлемыми быти в церкви, и получают в сем случае прощение, чрез принятие веры во Христа, и вообще все, соделанное в житии оглашенных, не подвергается истязанию. Явно же есть, яко церковь не приемлет таковых без крещения: посему необходимейшую для них потребность составляют преимущества возрождения.  

Суть в том, что Таинства только для крещеных. Вышеприведенные правила нужно понимать вместе. Оглашенных о грехах не расспрашивать, но, если во время оглашения замечены в тяжких грехах, принимать меры к исправлению.

Крещение начинается с того что крещаемому дается христианское имя, и священник его благословляет.
После этого начинается оглашение. Священник в знак того, что оглашаемый получает благодать и воссоздается, кладет руку на его голову (Л. 12 стр. 341).
После этого читаются молитвы е просьбой к Господу отогнать от оглашаемого злых духов и запрещается диаволу нападать, на этого человека. В следующей молитве священник просит Господа приставить оглашенному Ангела хранителя
Священник для того, чтобы прогнать злых духов от человека дует на него (Л. 7 стр. 90-91; Л.12 стр. 340).
Повернувшись к западу, как к стороне, где находится диавол, (Л. 12 стр. 342) оглашенный и крестные отрицаются от сатаны и всех его дел и дует и плюют на сатану этим на деле доказывая, что порывают с диаволом и делами тьмы. Этот момент «и дуни и плюни на него» редко практикуется, так как иногда крестные и на крестников плевали. Нужно просто даже не столько плевком, сколько действием плюнуть без слюны, как это иногда делаем, когда эмоционально говорим о чем-либо неприятном. Дунуть и плюнуть надо в западную сторону (Л. 12 стр. 343-344).
Отрекшись от сатаны оглашенный или крестные при крещении младенца, совершающие все действия за крестника заявляют, что сочетаются Христу, то есть обещают быть покорными Ему (Л. 11 стр. 666).
Оглашенный или крестные читают символ Веры. Этим они открыто перед лицом Церкви исповедуют свою веру. Совершенно неправильной является практика, когда священник сам читает Символ Веры. Этим завершается чин оглашения.
Возгласом «Благословено Царство...» начинается Крещение.
После ектений священник освящает воду и елей. На практике очень часто пользуются уже ранее освященными водой и елеем, освящая их по мере надобности.
В знак милости и безмерной благости Божией священник трижды крестообразно добавляет в воду освященный елей и помазывает елеем крещаемого для получения силы к духовным подвигам - борьбе с диаволом. (Л. 12 стр. 354-356; Л.11 стр. 100). В древности помазывали елеем все тело, как это делали борцы (Л. 26 стр.67).
После этого совершается крещение. Оно должно совершаться в три погружения, но, так как не всюду есть возможность крестить взрослых погружением, мы крестим обливанием. Такое крещение допускалось и в древности в особых случаях (Л. 12 стр.100-101).
В знак чистоты души на крещаемого надевали белые одежды, а для постоянного напоминания о служении Иисусу Христу надевают крестик, который, будучи освящен священником, охраняет человека от напастей диавола (Л. 12 стр. 102-103; требник чин освящения креста).
Миропомазание совершается помазанием Святым Миром, при этом священник говорит: «Печать дара Духа Святаго», а помазуемый или крестный отвечает «Аминь».
Затем крещаемый и крестные обходят трижды вокруг купели. Круг символизирует вечность и это троекратное обхождение купали символизирует вступление в вечный союз со Христом, светом мира (Л.11 стр. 675).
После чтения отрывка из послания Апостола Павла к Римлянам и отрывка из Евангелия от Матфея священник водой смывает места, помазанные Святым Миром, чтобы Святое Миро не было уничтожено (Л.7 стр. 111-112).
Заканчивается крещение пострижением волос, это символизирует, что крещеный предает себя в послушание Богу. В древности пострижение волос было знаком подчиненности, рабства (Л.11 стр. 677; Л.7 стр. 112; Л.26 стр. 71-73).
Сейчас поговорим о Таинстве Брака. В православной Церкви допускаются три брака не более. Брак практически нерасторжим. Развод допускается только в случае нарушения супружеской верности, и то развод необязателен. Нужно уметь просит прощения и прощать.
Запрещены браки в близких степенях родства. Категорически запрещены браки в кровном родстве по нисходящей линии, а также во всех видах боковых родственных связей до четвертой степени включительно. То есть брак между двоюродными недопустим.
Запрещен брак между крестными родителями между ними и между крестными и крестниками (Л. 24 стр. 211-229; Л. 11 стр. 722, прим.1).
Примечание. Брак между кумом и кумой возможен с Архиерейского разрешения (Л. 7 стр.723 прим.1; Л. 24 стр. 227).
Вступающие в брак должны быть крещены. Допускаются браки православных с католиками, лютеранами, староверами. Но не допускаются браки с христианами неправильно крещенными. Например, баптисты крестят в одно погружение и это крещение считается не совершившимся.
Невозможен брак между христианином и не христианином. Но брак с нехристианами, если в него вступили до принятия христианства до крещения не расторгается (Л. 24 стр. 238-246).
Минимальный возраст вступления в брак в настоящее время определяется гражданским законом, а по церковным правилам для невесты 16, а для жениха 18 лет. Предельный возраст 80 лет (Л. 24 стр.211).
Не допускается венчать без совершения юридической регистрации брака, которая возможна не только в отделах ЗАГС, но и в храме с соблюдением требования нормативных актов.

Перед венчанием всегда было принято жениху и невесте исповедаться и причаститься.
Венчание не совершается во вторник, четверг, субботу и в посты. Подробнее это напечатано в церковных календарях.
Раньше существовал обычай, по которому родители не присутствовали при венчании своих детей, но этот народный обычай не имеет оснований в церковной практике (Л. 24 стр. 235 прим. 1).
По обычаю, молодые во время венчания стоят на белом полотенце. Венцы держат молодые люди. Их называют шаферами, они должны быть крещеными. Шаферов может быть несколько пар.

Если в храме совершается юридическая регистрация брака нужны двое свидетелей. Свидетелями могут быть как шаферы, так и другие лица.
Венчание состоит из двух частей обручения и собственно венчания. Обручение еще называют помолвкой. Раньше обручение совершалось отдельно от венчания и, иногда, задолго до него, но уже давно запрещено совершать обручение отдельно от венчания. Дело в том, что, если молодые люди обручены, но они уже не могут быть обвенчаны с другими (Л. 24 стр. 232; Л.11стр. 724 и прим.).
Раньше перед свадьбой существовал «сговор» (см. Л. 11 стр. 724; прим.2) Это семейный обычай.
Обручением утверждается перед Богом решение вступить в брак (Л.11 стр.724). Кольца освящаются, когда священник кладет их на престол (Л.12 стр. 373).
Священник благословляет жениха и невесту свечами и дает им свечи как знак супружеской любви, чистоты брака (Л. 12 стр.374), чистоты жизни молодых, сияющей светом добродетелей и света благодати совершаемого Таинства (Л.11 стр.726).
Потом, благословив жениха кольцам, надевает ему на безымянный палец правой руки кольцо, которое будет носить невеста. Затем, благословив кольцом невесту, священник надевает ей кольцо, которое будет носить жених. Шаферы трижды меняют кольца и у молодых остаются кольца, которые будет носить каждые из них.
Кольцо носят на безымянном пальце правой руки. Кольца служат символом взаимной любви, согласия и видимым знаком обручения (Л. 11 стр.727; Л.7 стр.391).
Невеста получает кольцо жениха, чтобы женской слабости передать мужественный дух, свойственный жениху, дать ей понять, что во всех делах мужа должна входить, в согласие с ним. Кольцо невесты, переданное мужу, символизирует нежность и чистоту жены (Л. 26 стр. 353).
Отдавая друг другу кольца, молодое перед лицом Церкви свидетельствуют, что вверяют друг другу свою честь, права и спокойствие (Л.7 стр.391).
Обручение совершатся у входа в храм. После его завершения молодые проходят на середину храма, становятся на заранее положенный белый плат.

Священник задает вопросы, желают ли они вступить в брак, получив утвердительный ответ, спрашивает не обещали ли вступить в брак с другим или другой, получив отрицательный ответ, священник приступает к венчанию.
Если кто-либо из молодых не хочет вступить в брак или обещал другому, то есть был обручен с другим или другой, венчание не совершается.
Священник по очереди благословляет молодых венцами. Жених и невеста целуют венцы и их держат шаферы над их головами. Если шаферов нет, венцы надевают молодым на голову.
Принято, что шаферы держат венцы белыми платками. Когда шаферы устают, то берут венды другой рукой, а если шаферов несколько пар, передают венцы другой паре.
Венцы возлагаются на молодых, как почесть за их целомудренную жизнь и чистоту (Л. 11 стр. 730). Жених венчается, как глава жены и начальник всего потомства. (Л.12 стр. 377).
Священник трижды благословляет молодых со словами «Господи Боже наш, славою и честию венчай я». Это самый важный момент, когда совершается Таинство.
Благословив чашу с вином, священник трижды дает молодым пить из нее. Вино подается в воспоминание чуда на браке в Кане Галилейской, а также в знак того, что молодые должны вместе разделять радости и скорби (Л.11 стр.730).
В знак неразрывного соединения супругов священник, соединив правые руки супругов, покрывает их епитрахилью как бы связывая перед Богом, обводит молодых трижды вокруг аналоя (Л. 7 стр. 394).
Круг символизирует вечность, поэтому молодые троекратным обхождением вокруг аналоя показывают обет вечно хранить свой супружеский союз, пока живы не расторгать его ни по каким причинам.
Обходят трижды в честь Святой Троицы, Которая, таким образом призывается в свидетельство обета (Л. 11 стр. 730-731).
После многолетия родные и гости поздравляют молодых.
Таинство Елеосвящения или соборования совершается, если человек серьезно заболел телесно или душевно. Запрещается совершать соборование над здоровыми и над младенцами (Л. 11 стр. 732-733 и примечу; Л. 26 стр. 363).
Существуют две крайности в отношении соборования. Католическая практика соборовать только перед смертью (Л. 26 стр. 364-366) и мнение, что собороваться, могут и здоровые. (Л. 12 стр. 383). Эти взгляды не согласуются с самой сутью Таинства (Л.23 стр78). Из католицизма, похоже, идет мнение, что после соборования нужно вести чуть ли не монашеский образ жизни. Все это ничем не обоснованные крайности.
Соборование совершают семь священников, но при необходимости могут совершить и меньшее число и даже один (Л.11 стр. 734).
В этом Таинстве при помазании тела елеем на больного призывается благодать Божия, исцеляющая душевные и телесные немощи (Л. 11 стр. 732). Это Таинство может быть совершено неоднократно. К нему подготавливаются покаянием и исповедью (Л.11 стр. 733).
Соборующийся получает прощение грехов, которые забыл и которые не были, поэтому, исповеданы (Л. 22 стр. 362).
На стол ставится блюдо с пшеницей, зерна которой символизируют зародыш новой жизни, выздоровление и жизнь после смерти - воскресение.
В сосуд наливается растительное масло (по-славянски елей), являющийся видимым знаком благодати исцелений. К елею добавляется вино, символизирующее Кровь Христову, пролитую на кресте для спасения людей (Л. 11 стр. 734).
Соборование начинается молебном, потом совершается освящение елея и собственно соборование. Семь раз читается Апостол, Евангелие, совершительные молитвы. После каждого чтения совершается помазание елеем лба, щек, ноздрей, рта, груди и обеих сторон рук. Помазываются те части тела, через которые грех легче всего проникает в человека (Л. 11 стр.736).
В конце соборования на голову больного кладут раскрытое Евангелие страницами на голову, как бы руку Самого Спасителя, исцеляющего больных через прикосновение (там же).
Маслом, оставшимся после соборования, возливали в гроб, если больной умирал, а если выздоравливал, сжигали в лампаде (Л. 11 стр. 737-738; см. Л. 26 стр. 366-370).
Кроме Таинств в Церкви совершаются молитвы за живых и усопших.
И сейчас поговорим о молитвах за живых. Эти молитвы называют молебнами. Основанием для церковных молитв за людей являются слова Спасителя: - «Где двое или трое собраны во Имя Мое, там и Я посреди них» (Мф.18гл. 20).
Поэтому с древнейших времён христиане молились друг за друга.
Такая совместная молитва особенно сильна и действенна.
Молебны бывают Спасителю, Божией Матери, Святым. Заказные молебны служат обычно утром после литургии.
Заказывают молебен обычно Божией Матери и тому святому, которого особенно почитаем. Существует практика служить молебны святым, помогающим в особых обстоятельствах. Основанием этому служит житие святого. Святитель Николай Мирликийский спасал путешествующих, святой великомученик и целитель Пантелеимон был врачом. 

Молебны заказываем за себя, родных, близких, знакомых.

Благодарственные молебны служат только Спасителю, потому что только Господь помогает людям. Божия Матерь и святые молятся за нас.
Молебен бывают:
· о здравии, если человек оказался в сложных обстоятельствах и нуждается в помощи Божией, так как в прошениях содержится просьба о даровании милости и помощи Божией.
· если человек болен на записке, подаваемой в свечной ящик перед именем пишут «бол.» сокращенно славянское слово «болящего» и священник помянет этого человека на особых прошениях за больных 

· о путешествующих перед именем пишут «пут» и священник поминает на специальном прошении о путешествующих. Мы молимся не только за себя, но из-за близких, когда они куда-либо отправляются.
· перед началом доброго дела особенно важно отслужить, если собрались начать что-либо важное, например, начать бизнес, устроить магазин. Такой молебен служат, когда только принято решение начать какое-нибудь дело, чтобы оно принесло благо всем.
· о учащихся детях служим молебен перед началом учебного года и когда дети или внуки не справляются с занятиями;
· умирении вражды, когда кто-нибудь плохо относится к нам мы просим помощи у Господа, так как что невозможно для людей возможно для Бога.
· благодарственный молебен служим, когда Господь помог нам в важном деле, избавил от опасности, исцелил от болезни, часто служат благодарственные молебны в дни рождения, именин, юбилеев, благодаря Господа за мирную жизнь, за спасение от опасностей и врагов. К сожалению, люди не всегда осознают, что тихая мирная жизнь величайший дар Божий!
· молебен с освящением квартиры или помещения служат, когда въехали в новый дом или квартиру, построили магазин, предприятие, а также, когда спокойной жизни или работе мешает нечистая сила.
Молитвы за усопших так же бывают разными и совершаются в разное время.
Поминовения усопших называются панихида и лития. Панихиды служат в храме обычно после литургии, а литии на могиле.
Подавая поминания на панихиду, иногда отмечают, написав перед именем «нов.». Так поминают усопшего до сорокового дня со дня кончины. Если человек погиб насильственной смертью, перед именем пишут «уб.».

Поминовения усопших совершаем в день, когда человек умер, на девятый и сороковой день после смерти, в годовщины смерти, дней рождения, именин.

В день смерти заказывают панихиду, сорокоуст и желательно годовое поминовение. В день отпевания подаем заказную литургию. Было принято накануне отпевания отслужить по усопшему парастас.

Самое важное совершить отпевание усопшего, которому мы можем помочь только своей молитвой.
Отпевание совершается чаще всего на третий день после смерти, иногда раньше, иногда позже, как это принято в соответствии с местными обычаями (Л. 24 стр. 279-282).
На отпевание приходят не только родственники и близкие, но и знакомые. Поэтому об отпевании сообщаем не только родственникам и близким, но и знакомым. Цель нашего пребывания за отпеванием помолиться за усопшего. Это совершенно бескорыстное благое дело. Если усопший нас огорчал, молитва наша должна быть особенно сердечной и теплой! Это ведь и еще наше примирение!
Приходя на отпевание не только приносите цветы, но и обязательно поставьте свечку на подсвечник у гроба. Свеча наша жертва Богу за усопшего.

Во время отпевания молящиеся стоят с зажженными свечами, символизирующими Божественный свет, которым человек был просвещен при крещении, и символизируют будущий невечерний свет. Свечи ставят и на четыре подсвечника вокруг гроба (Л. 11 стр. 50).

Свечи зажигают, когда начинается отпевание и гасят при его завершении.
Очень важна разрешительная молитва, в которой испрашивается прощение грехов, особенно забытых и потому не сказанных на исповеди, снимается, если была, неисполненная епитимия, свидетельствуется, что человек находится в общении с Церковью (Л. 24 стр. 278; Л. 7. стр. 522).
Обычай вкладывать разрешительную молитву в руки умершего очень древний. Начался со времени святого Феодосия Печерского (Л. 7 стр. 522), а святой Александр Невский при погребении принял разрешительную молитву, как живой, разогнув правую руку (Л.11 стр.775).
Икону кладут на руки усопшего образом к лицу в знак того, что он веровал во Христа и предал Ему душу (Л. 26 стр. 524). Мужчине кладут иконку Спасителя, а женщине кладут иконку Божией Матери.
Прощаясь мы целуем усопшего. Многие целуют венчик, лежащий на лбу или иконку, которая на руках. Иконку берем в руки, целуем и ставим на место. Обычай последнего целования восходит ко времени Дионисия Ареопагита (Л. 7 стр. 523). Оно является знаком прощания с умершим и знаком общения и единения. Умирая мы не разлучаемся друг от друга и все пойдем тем же путем (Л. 7 стр. 523).
Могилу располагают так, чтобы усопший лежал головой к западу ногами к востоку в знак того, что умерший ожидает пришествия Христа и идет к востоку вечности. Христа называют Востоком свыше (Л.11 стр. 776). К сожалению, не на каждом кладбище можно правильно ориентировать могилу. Крест ставят в ногах.
Возглашение и пение молитвы «Вечная память» выражает нашу просьбу к Богу, чтобы отшедшие соединились со святыми и были в достойны их удела в раю, как бы посвящаем усопшего Богу и молимся за него (Л. 26 стр. 534), отсылаем усопшего к наслаждению с Богом, предаем Богу душу и тело усопшего (там же).
Предание земле, когда священник посыпает крестообразно останки умершего землей, обозначает нашу покорность Божию повелению, «земля еси и в землю отыдеши» и этим преданием земле мы исполняем это повеление (там же; Л. 11 стр.776).

Кроме отпевания за усопших служат панихиды. В переводе с греческого значит всю ночь. Это моление за умерших. По построению служба соответствует утрене с молитвами за умерших.
Заупокойная лития краткое моление за уперших. Входит в состав отпевания, панихиды, совершается так же отдельно.
Справка. Лития является усердным молением. Совершается на всенощном бдении, может служиться с крестным ходом. Во время литий совершаются моления о помощи людям. Заупокойная лития частный случай литийной практики. (Л. 7 стр. 214-215, 505-507).
Поминая умерших христиане с древнейших времен варят кутью или коливо. Зерна пшеницы или риса (как, в основном, принято теперь) символизируют, что как семя погребается в земле и потом вырастает, так и человек, погребенный в земле, воскреснет. В древности приносили для поминовений и разные плоды, видимо, отсюда обычай добавлять в кутью изюм. В кутью кладут мед, символизирующий сладость будущей жизни (Л.11 стр.766; Л.26 стр. 537).

Очень большое значение имеет поминовение живых и усопших, совершаемые за Божественной Литургией.
К этим поминовениям относятся сорокоусты, годовые поминовения, поминовения за проскомидией без просфоры, поминовения за проскомидией с просфорой, заказные литургии.
Сорокоусты, годовые поминовения, поминовения за проскомидией без просфоры совершаются во время проскомидии за живых и за усопших.
Поминовения за проскомидией с просфорой и заказные литургии отличаются тем, что из просфор вынимаются частички за поминаемых и после причащения мирян частички влагаются в потир с молитвой «Отмый, Господи, грехи поминавшихся зде Кровию Твоею Честною, молитвами святых Твоих». На заказных литургиях на ектеньях поминаются имена тех, за кого поданы поминания на заказную литургию. Поминания с просфорой и заказные литургии самые важные молитвы. Вдумайтесь! Мы просим Господа отмыть грехи людей Его Честной Кровью и погружаем частицы в потир в Кровь Христову!
Эти поминовения совершаются в алтаре, и миряне в них непосредственно не участвуют. Только на ектеньях мы слышим молитву за себя за наших близких и знаемых.

Молебны и панихиды дают нам возможность особенно усердно помолиться за себя, за наших близких и знаемых. Именно поэтому несмотря на всю важность поминовений на литургии для нам необходимы молебны, панихиды, литии.

Просфоры мы получаем на свечном ящике и съедаем.
В сложных обстоятельствах иногда совершают сразу несколько поминовений. Заказывают поминание с просфорой или заказную литургия, молебен, сорокоуст. Как того просит душа.
Занятие 27
Инославие, протестантизм, баптизм
Недовольство отрицательными сторонами в католицизме сильно проявлялось уже в XIV веке, но папство сумело сделать бесплодными все выступления реформаторские требования соборов Пизанского 1409, Констанцкого 1414, Базельвкого 1431, Джона Виклифа, Иоанна Гуса, Савонаролы. 

Но реформационное движение остановить не удалось, требования реформ стали раздаваться и из Германии.
Главой германских реформаторов стал Лютер. (1483-1346).
Он был сыном рудокопа, воспитывался в бедности, образование получил в католических школах и в Эрфуртском университете. Был глубоким и искренним католиком. Служил в должности профессора Виттенбергского университета. В 1510 году побывал в Риме и был поражен неверием и богохульством среди римского духовенства.
А когда в Германии стали продавать индульгенции, Лютер, возмущенный таким кощунством над отпущением грехов, прибил к дверям Виттенбергского храма 95 тезисов против такого способа спасения душ. Тезисы облетели всю Германию и привлекли к автору всеобщее сочувствие.
Сначала Лютер не выступал против папского авторитета, думая, что именем папы прикрываются злоупотребления и тот не станет защищать их.
Но когда папа отлучил Лютера от Церкви как еретика. В тезисах опровергалось учение о сверхдолжном совершенстве и чистилище.
Лютер разорвал с католической Церковью, назвал папскую буллу буллой антихриста и торжественно сжег ее. Это произошло в 1520году.
Собственно, с этого событие берет начало Реформация. Последователей Лютера называют лютеранами или протестантами, ибо в 1529 году подали письменный протест против притеснений со стороны католиков.
В протестантизме есть несколько различных течений. Сюда же входит и баптизм.
Особенности вероучения Лютера следующие.
Он считал, что человек оправдывается только верой, но вера свободное чувство, она дар Божий. Добрые дела, порождаемые верой, являются делами Божиими и не составляют никакой заслуги человека, и не имеют никакого значения для спасения.
Лютер отверг видимую Церковь, как хранительницу благодатных даров.
Лютер отверг иерархию. Обратите на это особое внимание! Духовные лица в протестантстве- просто миряне, уполномоченные совершать те или иные обряды. Они даже называются пасторами, то есть пастырями, а латышское слова «мацитайс» переводится как учитель.
Некоторые баптистские проповедники называют себя пресвитерами, пытаясь создать впечатление, что они такие же священники, как православные или католики, у которых сохранилось Апостольское преемство Благодати. 

Но это не так. Безблагодатными протестантские общины всех направлений стали со времени реформации, когда прекратилось преемственная передача Благодати от Апостолов. Поэтому если они и сохраняют названия пресвитеров или епископов, благодати Святого Духа эти лица не имеют. Они простые миряне и не могут совершать никаких Таинств.

Лютер, кстати, отверг Таинства, как особые действия, в которых люди получают Благодать Св. Духа. Отверг он и преложение хлеба и вина в Тело и Кровь Христовы, считая, что в хлебе и вине присутствует Христос всем Своим Существом. Причащающийся в верой, вместе с хлебом вкушает Тело Христово, а приступающий без веры вкушает только хлеб.
В этом принципиальная разница между православный и лютеранским учением. Православное учение основано на словах Спасителя «приимите, ядите: сие есть Тело Мое…; пейте от нея все, ибо сие есть Кровь Моя…» (Мф. XXVI гл. 26-28). Эти слова не допускают никакого другого понимания, кроме прямого.
Но для совершения Таинства Евхаристии нужен правильно рукоположенный священник, а его-то у лютеран и не было! Они отвергли иерархию! И им ничего не остается, как довольствоваться суррогатом христианства! То же самое можно сказать и о баптистах.
Отсутствие священства и Причащения лишают протестантов и баптистов спасения и вечной блаженной жизни: «если не будете есть Плоти Сына Человеческого и пить Крови Его, То не будете иметь в себе жизни» (Ин. VI л. 53).
Это слова Христа. Они сказаны на все века для всех людей! Их никто не отменял и отменить не может!
И если человек не причащается, ни вера, ни добрые дела его не спасут! Все зря! Все напрасно!
И это является величайшей трагедией протестантов, баптистов. Среди них много людей, у которых и мы могли бы поучиться. Но они лишены спасения так как не причащаются, а то причастие, которое им дают их наставники Телом и Кровью Христа не являются, так как у них нет епископов и священников, получивших Благодать Св. Духа в Таинстве Священства.
В отсутствии Апостольского священства, Таинств, а, следовательно, и спасение фундаментальное отличие протестантизма от православия.
Отсутствие священства, отсутствие Таинств, в том числе Причащения является величайшей трагедия.
Отверг Лютер и Предание, иначе, наверно не мог бы он отбросить всю суть христианства!
Нет у протестантов и почитания Святых. Не чтят они иконы, не постятся.
Такого богослужения как у нас у них нет. Они собираются для пения псалмов, духовных стихов, слушания проповедей.
Православная Церковь всегда предостерегала своих чад от общения и тем более посещения инославных храмов. Дело в том, что Вы прослушали только обзорный курс Закона Божия, слабо знаете Священное Писание и поэтому не сможете разобраться в том учении, ложном учении, которое Вам будут предлагать. Поэтому же воздерживайтесь от чтения неправославной литературы, ведь у Вас дома нет Православных богословских книг, в которых смогли бы найти ответ на интересующие Вас вопросы.
Но помните всегда, нет ни у баптистов, ни у лютеран Таинств, нет священников и епископов в православном понимании, нет там спасения души. Величайшая же ценность Православия в сохранении чистоты вероучения, священства. Таинств.

Занятие 28
Основные моменты
уклада семейной жизни христианина.
Мы уже говорили, что христианство не набор знаний, а вера и образ жизни, о котором сегодня немного поговорим.
Дома у нас должны быть иконы в каждой комнате. Если их не было, они должны у нас появиться, но по взаимному согласию домашних. Особенно в помещениях общего пользования - в столовой, гостиной, на кухне.
Церковные заповеди – это основные правила, которым должны следовать православные христиане. Их девять. 

Основные моменты этого образа жизни определяются Церковными заповедям (Л. 23 стр. 61-65).

Первая церковная заповедь предписывает нам молиться. Нужно молиться утром и вечером, если никогда не молились, сначала читаем несколько молитв, постепенно переходя к чтению утренних и вечерних молитв в полном объеме.
Очень важно начать молиться до и после еды всей семьей.
И, конечно же, надо ходить в церковь вечером накануне воскресных и праздничных дней и в сами эти дни к литургии.
Вторая церковная заповедь – мы должны поститься.

Мы должны поститься, причем не только четыре многодневных поста, а и однодневные посты, эти посты и постные дни перечислены в церковных календарях.
Особенно важны однодневные посты. Они помогают нам привыкнуть к постной пище и переход к многодневному посту становится намного легче. 

Если в семье никогда не постились, введен е постной пищи должно быть постепенным, по взаимному согласию. Одним из путей может стать постный стол по средам и пятникам, так мы сами для себя незаметно научимся готовить разнообразную и вкусную постную пишу и подготовимся к многодневным постам.
Сначала в многодневные посты многие отказываются от мясного, иногда постясь только первую и последнюю неделю, а со временем, воздержание от скоромной пищи содержат уже во все время поста. Но, если никогда не постились, на это потребуются несколько лет, так как организм не привык к постной пище и ее еще и не умеем готовить так, чтоб она была разнообразной и не приедалась.
Третья церковная заповедь предписывает уважать священнослужителей и советоваться с ними в вопросах духовной, заботиться об их благосостоянии и не вмешиваться в руководство духовной жизнью и в духовные дела.
Четвертая церковная заповедь говорит о том, что нужно причащаться четыре раза в год, желающим особенно благочестиво жить причащаться раз в месяц, но не реже чем раз в год в великом посту, больные должны исповедоваться, собороваться и причаститься.
Пятая церковная заповедь запрещает читать неправославную духовную литературу и запрещает общаться с неправославными. Это предохранительная мера. Если человек недостаточно хорошо знает православное вероучение, он не всегда сможет найти правильный ответ неправославному. Самому будет неприятно и доставит удовольствие противнику православия, укрепит, его тем самым в его заблуждении, да и сам может поколебаться в вере.
Шестая церковная заповедь говорит о нашем долге молиться за духовенство, власти, воинство, неправославных, чтобы Господь привел их в Православную Церковь и молиться за умерших.
Седьмая церковная заповедь предписывает обязательно участвовать в особых молениях и постах, назначенных местным архиереем по поводу бедствий, эпидемий, за скорбящих.
Восьмая церковная заповедь запрещает присваивать или употреблять для своих нужд церковное имущество, пожертвованные или завещанные храм средства.
Девятая церковная заповедь запрещает венчание браков, в дни, когда это не установлено церковью, запрещает присутствовать на недозволенных играх, зрелищах, запрещает следование языческим обычаям. И это очень актуально для нас. Ведь очень много безнравственного стало нормой жизни, а так называемые эротическое искусство - на самом деле продолжение традиции языческой безнравственности.
Эти церковные заповеди регламентируют некоторые стороны нашей жизни, но очень важной является домашняя атмосфера, в которой мы живем.
Только православный уклад домашней жизни поможет нам стать православными и поможет воспитать в вере детей и внуков.
Семейное православное воспитание и привычка к православной жизни, чего было практически лишено поколение, жившее при коммунистическом режиме, имеют огромное значение в жизни человека.
Многие на своем опыте знают, как трудно в зрелые годы менять весь уклад жизни. Поэтому надо постараться, чтобы у детей и внуков не было бы этих трудностей.
Вот почему так важно молиться утром и вечером, до и после еды, вместе ходить в храм, вместе причащаться, ходить на кладбища, отмечать дома церковные праздники, воскресные дни, не говоря уже о великих и двунадесятых праздниках.
Празднуя новый год, будем помнить, что это происходит во время Рождественского поста и подарки детям под елкой появляются на Рождество.
На Рождество сходите в храм на богослужение, перед Пасхой сходите на богослужение вечером в Великий Четверг, Великую Пятницу, на Пасхальную заутреню, только избегайте толпы. Станьте в сторонке, чтобы избежать несчастного случая. А то наши старушки как приналягут, то и задавить могут. Многие только освятят на Пасху куличи и яйца, а в храм на службу не сходят, в посту не причастятся, так не должно быть.
Особенно важна семейная атмосфера, когда рождается и воспитывается ребенок.
В нескольких словах попытаюсь рассказать про жизненный путь человека, вернее основные моменты пути жизни православного христианина.
Рождается ребенок и его нужно крестить. Конкретных правил о сроках крещения нет. Но обычно крещение не откладывали надолго. Как это ни трагично, но умирают и младенцы. Нет более тяжелого греха для родителей, если они, откладывая крещения ребенка в случае смерти младенца лишат его вечного блаженства. Поэтому детей обычно крестили до или в сороковой день после рождения об этом свидетельствует хотя бы соединение в требнике молитв жене родильнице в сороковой день с воцерковлением младенца (см. так же Л. 7 стр. 80-81; из Л. 7 следует, что детей крестили именно в этот период, хотя прямо об этом не сказано).
Если ребенок родился слабым или заболел, его крестят немедленно.
Это очень важно! Родители сами выбивает имя ребенку, не нужно стремить к модным нетрадиционным именам, на забывайте традиций своего народа.
Мать в течение сорока дней не может входить в церковь и причащаться. Исповедаться и причаститься она может в случае тяжелой болезни, пригласив священника домой или в больницу (Л. 11 стр. 658).
На сороковой день после рождения ребенка мать обязательно приходит в храм, и священник читает очистительные молитвы, положенные в 40 день. Если ребенок крещен, его воцерковляют, то есть вводят в Церковь (Л. 11 стр. 659).
Ребенка в возрасте до семи лет причащают без исповеди и его можно покормить, поэтому причащайте детей почаще, чтобы они привыкали к храму.
Когда ребенок начинает разговаривать, учим креститься, учим начальным молитвам - «Во Имя Отца, и Сына, и Святаго Духа. Аминь», потом Богородице Дево, Отче наш.
До семи лет дети не постятся.
Если в семье принято поститься, дети постепенно привыкают к постной пище.
Совместная молитва перед едой и после еды незаметно приучит их самих молиться перед едой и после нее.
Многие вешают над кроваткой ребенка иконку.
Не забывайте читать детям Евангелие, рассказывайте о заповедях, водите на занятия в воскресную школу.
Если болеем, сказались в сложной ситуации, сходите в храм помолиться, подайте поминание с просфорой, отслужите молебен. Когда выздоровели, трудности кончились, не забудьте отслужить благодарственный молебен. Придите с ребенком в храм накануне и в день его именин, отслужите в этот день благодарственный молебен. Пусть и ребенок помолится. Обычно дни именин отмечали в семьях более торжественно, чем день рождения, и на именины дарят подарки!
Ходите с детьми в храм.
А как важно правильно воспитать детей в нравственном отношении. Они должны самостоятельно разбираться, какие развлечения, какая литература полезна или вредна. Они сами сознательно должны решать с кем и в каком обществе им проводить время. Важно, чтобы авторитетом для них был ни диктор телевидения, радио, артист или политик, а Христос, Его Учение.
А этого можно достичь только собственным примером!
Нужно постепенно внушать серьезное отношение к христианскому браку. Молодые люди должны понимать, что супруги соединяются на всю жизнь. Только такой серьезные взгляд на брак поможет в выборе спутника или спутницы жизни, поможет при размолвках быстрее примириться. 
Очень важно, чтобы браки заключались меду православными. Семья, в которой один из супругов неправославный, язычник или атеист может оказаться непрочной, а церковные правилами запрещены браки с нехристианами (Л. 24 стр. 238-246).
Если человек серьезно заболел, или предстоит операция, необходимо исповедаться причаститься. Если сам больной не думает об этом, наш долг тактично и вежливо напомнить. Это наш христианский долг.
Если человек не может прийти в храм, необходимо пригласить священника домой или в больницу. Это крайне необходимо, чтобы достойно предстать перед Господом.
Причаститься нужно при любых сложных обстоятельствах, особенно, если они угрожает жизни.
В случае тяжелой болезни, если больной желает, очень хорошо собороваться.
Когда человек умер, хоронят, обычно, на третий день, на девятый и сороковой день служат панихиду, обычно, в день смерти подают сорокоуст за упокой, и служат панихиду,
 В день отпевания принято подать поминание с просфорой и заказную литургию за упокой.
Панихиды служим в годовщину смерти, многие служат панихиду в день именин умершего родственника.
Обычно служат литию на могиле на радоницу, в Троицкую родительскую субботу, в те дни, когда это принято местными обычаями.
Многие заказывают панихиды по своим усопшим родственникам в особые дни поминовения усопших - родительские субботы. Накануне родительских суббот в пятницу вечером служат парастас. Не забудьте прийти на парастас и подать поминание за своих близких и знакомых.
Ходите с детьми и внуками на кладбище не только в дне поминовения усопших, а и в другие дни, чтобы они знали где родные могилы, чтобы знали, как ухаживать за могилами. А то умрем, и никто к нам на могилку не придет.
Занятие 28
О молитве Иисусовой, чтении святых отцов, о прелести о видении духов
о смиреннословии и ложном смирении

Одна из важнейших молитв - молитва Иисусова «Господи, Иисусе Христе, Сыне Божий, помилуй мя грешнаго».
Это одна из древнейших и очень действенных молитв.
О ней написано очень много и людям порой трудно в этом разобраться. Поэтому сначала несколько слов о том, какие произведения святых отцов наиболее полезно читать мирянам.
Чтение святоотеческой литературы очень полезно для каждого христианина, особенно сейчас, когда уменьшилось число духовных наставников, достигших высот духовной жизни.
Но святые отцы писали о монашеской жизни отшельников и эти труды предназначены для чтения избравшими такой подвиг, писали для монахов, живших в общежительных монастырях, но они еще оставили труды и поучения, обращенные ко всем христианам.
Так вот, нам, мирянам, следует читать святоотеческую литературу предназначенную для всех христиан - труды Иоанна Златоуста, других святых отцов, где содержатся толкования на Священное Писание, поучения в виде проповедей или слов. Очень полезны творения святого Паисия Святогорца и других подвижников нового времени.
Чтение святоотеческой литературы не соответствующей нашему образу жизни, труды аскетические, предназначенные для монахов, может принести нам даже вред. Там описываются дала и труды, духовные подвиги, недоступные нам потому, что ведем иной образ жизни! Мы узнаем много о святых делах, которые не сможем совершить из-за образа жизни, будем мечтать о них, а того, что можем сделать в миру, не увидим. Мечты будут невыполнимы, и от этого можно погубить свою духовную жизнь (Л. 5 т. 1 стр. 110- 112).
О молитве Иисусовой написано много прекрасных святоотеческих трудов, предназначенных для монахов, но те правила чтения молитвы не думаны для мирян. Одним из основных моментов является наличие духовного наставника, имеющего большой личный духовный опыт, а у мирян таких наставников нет. Углубленный молитвенны подвиг без руководства воспрещается монахам, а тем более, мирянам, так как может привести человека в состояние прелести (Л. 5 т.2.стр. 259-261).
Нам, живущим в миру, можно прочесть Иисусову молитву вместе в утренними и вечерним и молитвами несколько раз. Необходимо прочесть несколько раз, когда оказались в сложном положении и нуждаемся в помощи Божией, когда согрешили и просим прощения у Отца Небесного, когда досаждают назойливые греховные мысли! Хорошо соединить Иисусову молитву с земными поклонами.
Усиленная неконтролируемая молитва и духовные подвиги, совершаемые без духовного отца, почти неминуемо приводят человека в состояние прелести. В наше время найти действительно святого наставника очень сложно.
Слово прелесть обозначает состояние человека, когда, обманутый диаволом, он считает себя достигшим высот духовной жизни, а на самом деле, оказался в состоянии далеком от Бога, подчинился влиянию злых духов.
Причиной прелести служит гордость и тщеславие, когда человек не прислушивается к советам окружающих (Л. 5. т. 1 стр. 238).
Собственно, прелесть рождается от неконтролируемых духовных подвигов и может проявляться двумя основными видами, которые, конечно же, не исчерпывают всех заблуждений, а часто сосуществуют одновременно в человеке.
Первый вид возникает на почве углубленной молитвы, сопровождаемой особо эмоциональными порывами, воздеванием рук, собственными молитвами. Люди имеют видения, чувствуют благоухание, видят свет, чувствуют сладость. И все это наяву! Появляются способности усиленно поститься, молиться, носят вериги, но можно сказать, что типичным является в какой-то момент стремление к самоубийству, которым, нередко все кончается.
Второй вид, возникающий на той же почве выражается в том, что человек приходит к заключению, что он достиг святости, становится с виду смиренным, набожным. Такие люди способны на любое лицемерие, обман, злодеяния. Произвольно или на основании учения неправославного рассуждают о догмате или о предании.
Прелесть особенно опасна тем, что она есть в каждом человека. Никто не любит замечаний, каждый считает, что он довольно хороший человек, не видим мы своих недостатков (Л. 5 стр.228-256).
Эти зачатки прелести развиваются в человеке, если он не прислушивается к советам священника и окружающих.
Чтобы избежать прелести нужно понимать свои возможности, а они минимальны. Живем в миру, не имеем святых духовных отцов. Поэтому должны довольствоваться утренними и вечерними молитвами, готовиться к причащению, как уже говорилось, чтением не более чем последования ко святому Причащению. Соблюдать умеренность и осторожность в чтении Иисусовой молитвы, соблюдать постепенность и неторопливость
В приведении своего образа жизни в соответствие с нормами православия, не переусердствовать с постами.
Лучше пусть пройдут долгие годы возрастания в духовной жизни, чем покончить жизнь самоубийством.
Я лично знал одного молодого человека по имени Георгий, который повесился, впав в прелесть - замолился.
Конечно, важно правильно выбрать духовного отца, с которым советоваться. Многим трудно отличить человека, идущего правильным путем от совершающего ошибки. Очень интересный пример приводит Святой Игнатий Брянчанинов. 

Пришел в город старец с учеником. Старец не понравился горожанам, потому что делился с ними своим духовным опытом, а ученик всем низко кланялся, поражался красотой и величием домов.
Смирение заставляет человека скрывать свои добродетели, а есть так называемое смиреннословие, когда человек выставляет на показ свои подвиги, которых, обычно, не бывает. Мы не должны пытаться изображать себя особо святыми, благочестивыми, наоборот, нужно быть естественными и скромными, иначе ударимся в смиреннословие, а это лицемерие, но ни в коем случае не признак духовности (Л. 5 т. 1 стр. 312-313).
Крайне опасным и совершенно недопустимым с точки зрения православия является стремление к общению с духовным миром. Здесь человека подстерегают смертельные опасности.
Одним из видов прелести является стремление к общению с духами.
Вы много слышали о медитации. Так вот, это способ усиленным молением достичь видений и общения с духовным мигом.
Нужно понимать, что в общение с духами люди вступают либо по неопытности и любопытству, либо намеренно для достижения самых порочных целей, например, это колдуны, гадалки, экстрасенсы и тому подобные.
В Православной Церкви возможен только случай неопытности и любопытства.
После грехопадения люди были лишены возможности непосредственного общения с духами. И это было сделано только для их же блага. Если бы мы видели вокруг себя столько злых духов и общались бы с ними, зло уже давно поглотило бы все человечество.
Поэтом мы наяву не можем видеть духов, хотя они находятся вокруг нас.
Если человек вдруг увидел духов или стал вступать с ними в контакт, то он оказался в опаснейшем состоянии и должен молиться Богу, чтобы избавиться от этого. Необходимо часто причащаться, пока состояние не превратится.
Даже святые не всегда могли различать духов. Диавол явился иноку, проводившему высокодуховную жизнь, поставил его на вершину горы и сказал, чтобы тот взошел на колесницу, чтобы попасть в рай. Только тот ступил вперёд, как упал в пропасть и погиб, а святой Симеон Столпник спасся только потому, что осенил себя крестным знамением.
Если святые не могли отличить истину от бесовского искушения, то тем более не сможем мы.
Вещие сны, явления, умерших, голоса, стуки, пророчества гадалок - все это действия сатаны. Диавол знает намного больше нас и часто легко может прогнозировать наступающие события, но это только прогноз, поэтому не нужно удивляться, что иногда предсказания гадалок сбываются.

Если мы увидели неприятный сон не к гадалке пойдем, а не будем обращать внимания, усерднее помолимся, чтобы избавиться от нападений сатаны, причастимся.
Мы сейчас говорили о видении духов наяву или прямых воздействиях их на людей. Это очень опасно для нас. Но Господь ограничил возможность злых духов и мы обязательно избавимся от них молитвой и причащением.
Есть еще один момент, о котором мы не всегда думаем и даже не знаем. Если мы только что говорили и видении духов телесными глазами, то есть наяву и явных контактах с ними. 

Нужно знать, что добрые Ангелы обычно не вступают в контакты с людьми - ведь мы очень грешны.
Но бывает появляется навязчивая греховная мысль, поднимается в нас волна злобы, ненависти, раздражения и мы не осознаем, что это то же воздействие диавола! Умение распознать такие воздействия называется духовным видением духов. Мы должны постепенно научиться распознавать такие влияния. Поднялась волна злобы, появилась греховная мысль, прочтите несколько раз Иисусов молитву и станет легче!
Любая мысль, привносящая в душу хотя бы малейшее смущение или тревогу не от Бога. Это нужно помнить всегда и быть внимательнее к своему сердцу.
Любая мысль, которая не сопровождается тишиной и смирением не от Бога. Легко определить мысль от сатаны, а когда приходит умиротворяющая душу мысль, решение сложной ситуации несущее облегчение душе, нужно быть вдвойне осторожным, чтобы не попасться на обман. Помните, что и святым было трудно отличить истину от лжи. Поэтому всегда свои решения принимайте не эмоционально, не полагаясь только на внутренние мысли, а оцените их с точки зрения совести, любви к ближнему. Только эти критерии помогут не попасться в сети лукавого, потому что как только появится малейшее смущение - значит враг рядом! (Л. 5 т. 3  стр.1-67).
Поэтому будем особенно осторожны во всех вопросах духовной жизни, чтобы не попасть в очень сложное состояние. Будем внимательны к замечаниям окружающих.
Очень важно правильно относиться к чудесам. Дело в том, что о них говорят очень много. 
Разные исцеления у христианских проповедников, экстрасенсов, колдунов и, конечно же чудеса, совершаемые через святых подвижников.
Слушая эти рассказы, необходимо знать, что чудеса бывают истинными, то есть от Бога и ложными, которые совершены диаволом. Мы не будем касаться обмана и фальсификаций. Там так все ясно.
Но мы, православные, должны правильно относиться к сверхъестественным явлениям.
Зачем нам нужны чудеса? Обычно люди ищут исцеления от болезней, помощи в сложных, трагических обстоятельствах. 

Но мы должны понимать, что часто Бог попускает и болезни, и страдания, и опасности для нашего же блага. Иногда, а бывает и очень часто, болезни и страдания и опасности несут пользу для нашей души, побуждая обратиться к Богу. На все трудности мы должны смотреть не с точки зрения атеистического мировоззрения, когда человек живет только на земле, а с точки зрения вечности нашего бытия.
Иногда люди ищут и страстно желают, даже требуют чуда от Бога не понимая, что мы требуем знамения от Бога, то есть чуда, которого не получили фарисеи «для чего род сей требует знамения? истинно говорю вам, не дастся роду сему знамение» (Мк. VIII гл. 12).
Истинные чудеса совершаются, но их очень мало. Истинные чудеса обычно оказывают очень глубокое воздействие на человека, который после этого обычно ведет благочестивый образ жизни. О основной целью истинного чуда является не столько исцеление или спасение человека, а его духовное благо. Именно это в значительной степени отличает истинное чудо от ложного. Истинные чудеса совершаются через святых людей и не по предварительной записи, а очень редко и, обычно, неожиданно для человека.
Термин «ложные чудеса», как обозначение сверхъестественных явлений, совершаемых сатаной, введен Апостолом Павлом (2 Сол. гл. II, 9).
О лжехристах и лжепророках говорил и Христос, указывая, что они будут совершать чудеса и знамения (Мф. XXIV гл, 24).
Исходя из только что рассказанного, мы должны строить и свое отношение к чудесам.
Мы не должны стремиться получить чудесное исцеление или помощь, потому что не в этом цель христианина. Мы душу должны спасти, а Господь помогает своим чадам часто незаметно, а часто в тех же стесненных обстоятельствах дает нам силы переносить их и уменьшает наши переживания.
Мы должны сторониться всяких чудотворцев и целителей, даже если они ходят в церковь и причащаются. Я сам знал случай, когда экстрасенс приходил в храм причащаться.
Очень важно внимательнейшим образом присмотреться к чудотворцу соответствует ли он нашему пониманию о святом, нет ли в нем гордости.
И при очень внимательно рассмотрении мы практически всегда увидим, что до святости далеко, гордость и сребролюбие налицо, а, следовательно, и чудеса ложные - от диавола или даже просто обман.
Святых практически среди нас нет, не в каждом монастыре есть старцы или старицы, удостоенные дара чудотворения. За всю историю Церкви их было очень мало!
Поэтому в сложных обстоятельствах нужна вера в Бога, надежда на Него. Когда трудно чаще причащайтесь, но не ищите целителей, не ищите чудес. Ведь мы часто не задумываемся о своей греховности, о том, что недостойны.
Не удивляйтесь чудесам в неправославных общинах. Таких стало много, но это ложные чудеса или мистификация, потому что проповедники и чудотворцы очень далеки от идеала святости.
Искушение чудесами одно из самых сложных, потому что, когда мы больны и нам трудно, невозможно удержаться от желания улучшить свое положение чудом, но это неверный путь. Это требование знамения от Бога! Но мы должны устоять, чтобы не причинить вреда своей душе.
(Л. 5 т. 3, стр. 296-330).

Занятие 29
О работе над характером
Как уже говорилось, духовная жизнь включает в себя веру в Бога и Церковь, Крещение, Исповедь, Причащение, нравственную жизнь, нравственное самосовершенствование. Она преобразует человека с тем, чтобы он стал святым. Да, каждый из нас должен стать святым! Очень высокое призвание! Но на этом пути можно достичь величайших высот святости, которых достигли прославленные Церковью святые, а можно пройти лишь небольшой отрезок пути в меру своих сил, но пройти должен каждый, желающий спасти свою душу.
Апостол Павел писал, что в воскресении мертвых одни будут сиять как солнце, другие как луна, другие как звезда, и звезда от звезды отличается светом (1Кор. XV гл., 40-50).
Вот и каждому из нас воссиять бы на духовном небе хотя бы самой маленькой звездой.
А для этого будем помнить всегда слова из послания Апостола Петра «по примеру призвавшего вас Святого, и сами будьте святы во всех ваших поступках, ибо написано: «будьте сваты, потому что Я Свят» (1Петр.I гл., 15-16).
Рекомендация преподавателю. Сначала необходимо прочесть святоотеческую литературу, на основании которой написано занятие. Черты характера даны в виде развернутого плана-конспекта, который должен стать основанием для текущего рассказа. Для наглядности можно на классной доске по ходу изложения писать черты характера в порядке возрастания отрицательного и положительного. Очень важно вести свободный рассказ, иначе материал просто не будет воспринят!
Для этого каждый из нас, идя путем духовной жизни должен реализовать все ее стороны. И сейчас мы поговорим только об одной из сторон духовной жизни нравственном самосовершенствовании.
Мы уже много слышали о том, что основанием христианской нравственности является любовь к Богу и к людям, что нужно помогать другим, делать добрые дела, не делать другим того, чего не хотим, чтобы делали нам, не должны совершать грехов.
Вопрос. Как Вы думаете, достаточно ли добрых дел и не делать другим того, чего не хотим себе?
Ответ. Нет, только добрых дел, только не делания людям зла, недостаточно. Этого можно достичь, оставаясь в душе злым, черствым человеком! Может быть, Вы иногда встречались с человеком, помогающим другим, не делающим плохого, но производящим неприятнее, отталкивающее впечатление. И причина тому часто в том, что, искренне желая стать добрым, человек все внимание уделил только внешнему деланию добра и не работал над своим характером, не боролся с грехом в своем сердце. Дело в том, что грех не только дела и слова, приносящие зло и огорчение людям, но и мысли и черты характера, содержащие зло! А это невольно проявляется в поступках и словах, это часто неосознанно чувствуют окружающие.
Такое состояние совершенно противоположно тому, к чему должна привести нас духовная жизнь. Оно противоположно святости, а святость даже в состоянии только зачатка несовместима с состоянием зла, царящим в душе, с плохими чертами характера.
Вот поэтому работа над характером, над изгнанием зла из своего сердца очень важная часть духовной жизни. И на этом мы немного остановимся.
В людях сосуществуют два начала злое и доброе. Нужно помочь увеличиться доброму и подавить злое.
А для этого очень полезно знать отрицательные черты характера, встречающиеся в людях. Особенно умение отличать добро и зло важно потому, что в жизни многое стало нормой, хотя на самом деле с этим нужно бороться, многого из того, что есть в каждом из нас просто не замечаем.
Положительные черты характера нужно знать для того, чтобы их развивать в себе. Вспомнить о них полезно ещё и потому, что кое-что повседневная жизнь сочла ненужным и даже вредным.
Мы растем к взрослеем и развивается характер и чем раньше начнем обращать внимание на его формирование, тем лучше будет наш характер, тем легче будет работа над собой.
Начнем с отрицательных черт характера какие же они? (написать на доске называя черты).
Раздражительность, гневливость, злопамятство, тщеславие гордость 
· Раздражительность начинается: 
· вспыльчивость, резкие, грубые ответы;

· долго переживаем, что нам сказали или сделали, мечтаем отомстить;
· кричим, спорим, ругаемся, подкалываем;

· бывает, ударим, драки, взрослые иногда до убийства
Гнев (обычно сопровождается злопамятством)
· желание зла огорчившему, желание отомстить;
· не может успокоиться в уме, а, иногда, наедине даже вслух продолжает ругаться с оскорбившим;

· некоторые оправдываются - вспыльчивы, но быстро отходчивы;

Злопамятство обычно сопровождает гневливость, развиваются параллельно, не безобидное.
· храним зло;

· накапливаем его в душе;

· уничтожает любовь к людям;

· постоянная злоба;
· неприятное чувство, но когда обидел, приятное: «ну, я тебе покажу!»;
· считаем человека плохим, плохо говорим о нем, обсуждаем его плохие поступки;
· находим возможность осмеять добродетели;
· часто отрицательно говорим о недостатках других, а сами хуже!
Эта тройка - раздражительность, гневливость, злопамятство, развиваются, если не умеем прощать!!!! 
Тщеславие существует одновременно с гневливостью и злопамятством в каждом из нас.
· любовь к похвалам;

· нелюбовь к замечаниям (добра желают делающие нам замечания, а враг вместо замечания промолчит или похвалит, чтобы нам стало хуже);

· радуемся хорошим отзывам; 
· постепенно перестаем замечать свои недостатки (один плюс затмевает все наши минусы);
· любим говорить умные вещи, рассказывать;
· стремление к вниманию и похвалам;
· хвастовство;
· стремление казаться особо красивым (не в меру);

· самооправдание;
· лицемерие (на людях показываем свои положительные стороны, отрицательные скрываем, а люди видят!);
· лесть
· желание унизить других, чтобы возвысить себя;
· унижает себя пред высшими, чтобы получить похвалу; дерзок с равными и низшими;

· бесконечное желание похвал;
· лживое оправдание себя, когда сделал нехорошее (благими намерениями);

· двусмысленные слова и выражения;

· привычка лгать превращается в природу;

· упорство в своем мнении;

· улыбка при обличении (критике);
· бесовское житие.

Гордость переходит в:
· презрение к окружающим;

· считает себя выше других;

· следует своим низменным чувствам;

· колкие насмешки;

· потеря любви к Богу и ближним;

· верный знак пустого человека раба страстей (люди достигшие многого трудом очень просты);

· самохвальство в сердце;

· ненависть обличения;

· уничижение других;
· хвастовство своими трудами (а они часто невелики);

· неправильно гордится тем что имеем от рождения (не наша заслуга - от Бога внешность, фигура);

· гордость признак крайнего убожества души;

· гордый - яблоко, сгнившее внутри, а снаружи красивое!
С такими людьми неприятно общаться, иногда производят неосознанное отталкивающее впечатление.
Отрицательные черты характера появляются не сразу, не в самых крайних формах. Они нарастают постепенно и незаметно. Чем раньше начнем обращать на них внимание, тем легче будет сформировать характер.
Но только борьбы с отрицательными чертами недостаточно. Нужно знать положительные черты характера и целеустремленно их укреплять и это позволит легче и избавиться от плохих черт.
Так о чем же идет речь? Эти черты (называя писать на доске) 
Кротость, безгневие, терпение, смирение.  Очень важны кротость и безгневие, как основа для укрепления положительных черт характера (излагать в дискуссии)
Кротость
· уклонение от раздражения и гнева;
· не ощущение оскорблений;

· незлобие;
· одинаковое отношение к похвале, критике, оскорблениям;
· начало кротости и безгневия не отвечать словами на обиду;
· не раздражаться в мыслях.

 К этому должны стремиться. Не любим критикующих, а ведь они часто хотят нам добра, поэтому всегда, когда нам сделали замечание нужно подумать, в чем неправы, что сделали не так.
Терпеливость не только терпеливо переносить огорчения и оскорбления.
· постепенно научиться видеть свои недостатки укорять себя за них (иными словами самокритика).

Постепенно переходим к смирению.

Смирение. 

· сознание, что сами грешны, не лучше других;
· умение понять, что другие часто лучше нас;

· нелюбовь к похвалам;

· благодарность за критику;

· неоправдание себя;

· доброжелательное отношение к людям;

· любовь к Богу и людям (причем труднее всего любить людей, доброжелательно к ним относиться).
Развитее положительных черт характера очень важно ведь именно они помогают бороться со злом в самих себе, помогают его увидеть, а это очень важно.
Это только небольшая часть духовной жизни. Нужно понимать, что, если решим работать над характером, мы не добьемся сразу заметных результатов. В этом деле очень важна постепенность, отсутствие спешки, спокойное отношение. Это труд на всю жизнь!
Самое главное не спешить, но и быть неотступными.
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