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МИТРОПОЛИТ ПОЛІКАРП СІКОРСЬКИЙ, ВИДАТНИЙ 

ЦЕРКОВНИЙ ДІЯЧ УКРАЇНСЬКОЇ АВТОКЕФАЛЬНОЇ 

ПРАВОСЛАВНОЇ ЦЕРКВИ У ХХ СТОЛІТТІ 

(до 70-х роковин його упокоєння) 

 

Віктор БЕДЬ 

 

22 жовтня 2023 

року виповнило-

ся 70 років від 

дня упокоєння 

Високопреосвя-

щеннішого мит-

рополита Полі-

карпа Сікорсь-

кого, видатного 

церковного діяча 

Української Ав-

токефальної 

Православної 

Церкви у 40-х – 50- роках ХХ століття. 

Висикопреосвященніший митрополит 

Полікарп Сікорський  (20.06. 1875, с. Зе-

леньки  Канівського повіту Київської гу-

бернії, Україна під окупацією Російської 

імперії – 22.10.1953, Ольне-су-Буа біля 

Парижа, Французька Республіка)  був од-

нією з видатних постатей в історії Україн-

ської Автокефальної Православної Церк-

ви, зокрема, в період її другого відро-

дження у роки Другої світової війни та у 

повоєнний період ХХ століття, котра зро-

била значний вклад у духовне та культур-

не життя української нації. 

Полікарп Сікорський народився 20 че-

рвня 1875 року в невеликому селі Зелень-

ки на Київщині в родині священника 

Дмитра Марковича Сікорського.  

Від самого дитинства він відзначався 

глибокою вірою та потягом до духовного 

життя. Його навчання почалося у місцевій 

початковій школі, звідки він перейшов до 

духовної семінарії в Києві. Після успіш-

ного закінчення у 1898 році семінарії мо-

лодий Полікарп вирішив продовжити 

свою освіту і вступив до Київської духов-

ної академії, де отримав богословську 

освіту. Відтак, у 1908 – 1921 роках пра-

цював столоначальником Київської духо-

вної консисторії.  

Після відновлення державної незалеж-

ності України Полікарп Сікорський у 

1919–1921 роках працював віце-

директором департаменту загальних справ 

в уряді Української Народної Республіки 

(далі – УНР), а також у Міністерстві віро-

сповідань УНР. 

Після окупації та розділення Українсь-

кої Народної Республіки московським 

комуністично-радянським режимом Ро-

сійської Радянської Федеративної  Соціа-

лістичної Республіки, у 1921 році виму-

шено емігрував до Польщі.  

У 1922 пострижений у монахи і руко-

положений у ієромонахи Високопреосвя-

щеннішим Діонісієм Валединським 

(04.05.1876, м. Муром – 15.03.1960, 

м. Варшава), архієпископом Волинським і 

Кременецьким (1922 – 1923), майбутнім 

Митрополитом Варшавським і Волинсь-

ким і всієї Православної Церкви у Польщі, 

Предстоятелем Польської Автокефальної 

Православної Церкви (27.02.1923–
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15.03.1960). В тому ж році був возведений 

у сан архимандрита.  

Почергово був настоятелем монастирів 

– Дерманського і Загаєвського на Волині, 

Жировицького на Гродненщині. Активно 

займався політичною і громадською дія-

льністю, відстоював права українців у 

Республіці Польща. 

10 квітня 1932 року митрополитом Ді-

онісієм був рукопокладений на єпископа 

Луцького, вікарія Волинської єпархії 

Польської Автокефальної Православної  

Церкви (10.04.1032 – 02.08.1941).  

Після початку військової агресії наци-

стського Третього Рейху (гітлерівської 

Німеччини) проти Союзу Радянських Со-

ціалістичних Республік, єпископ Полікарп 

Сікорський указом Високопреосвященні-

шого Діонісія Валединського, Митропо-

лита Варшавського і Волинського і всієї 

Православної Церкви Польщі, Предстоя-

теля Польської Автокефальної Правосла-

вної Церкви від 2 серпня 1941 року був 

призначений архієпископом Луцьким і 

Ковельським та керуючим Луцькою єпар-

хією. 

У свою чергу Високопреосвященніший 

Митрополит Діонісій Валединський, який 

свого часу був одним із членів створеного 

Святого Синоду Української Автокефаль-

ної Православної Церкви у Києві у 1919 

році, намагався налагодити самостійне 

церковне життя на окупованих Третім 

Рейхом українських землях. Зокрема, у 

вересні 1941 року він перебуваючи у По-

чаївській Лаврі, на свято преподобного 

Йова Почаївського, скликати Собор єпис-

копів звільнених земель України за того-

часною термінологією й хотів відродити 

діяльність Української Автокефальної 

Православної Церкви на канонічних заса-

дах Томосу Вселенського Патріарха від 13 

листопада 1924 року про дарування авто-

кефалії Православній Церкві Польщі. На-

томість німецько-нацистська окупаційна 

влада категорично заборонила Митропо-

литу Діонісію Валединському вчиняти 

такі дії. Відтак, українська церковно-

громадська рада на підставі ухвал церков-

них рад на Волині, звернулася у грудні 

1941 року до Високопреосвященнішого 

Митрополита Діонісія Валединського з 

проханням призначити тимчасовим адмі-

ністратор Української Автокефальної 

Православної Церкви на звільнених зем-

лях України митрополита Полікарпа Сі-

корського. 24 грудня 1941 року, відповід-

ним указом, Митрополит Діонісій Вале-

динський погодив дане прохання та приз-

начив архієпископа Полікарпа Сікорсько-

го тимчасовим адміністратором Правос-

лавної Автокефальної Церкви на звільне-

них землях України та благословив йому 

разом з архієпископом Поліським і Пінсь-

ким Олександром Іноземцевим 

(24.08.1887, Тобольськ – 09.02.1948, 

Мюнхен) висвятити для Української Ав-

токефальної Православної Церкви нових 

єпископів. Відтак, на початку лютого 1941 

року в Пінську ними було висвячено на-

ступних єпископів: Георгія Кореністова 

(26.03.1900, Санкт-Петербург – 

16.11.1979, Лодзь), на єпископа Берестей-

ського, Никанора Абрамовича 

(08.08.1883, с. Мизове, - 21.03.1969, Карл-

сруе) на єпископа Чигиринського (9 люто-

го) та Ігоря Губу (21.06.1885, Бандурівка – 

24.11.1966, Нью-Йорк) на єпископа Уман-

ського (10 лютого). 

10 лютого на Архієрейському Соборі 

українських єпископів владику Полікарпа 

Сікорського було обрано главою (адмініс-

тратором) Української Автокефальної 

Православної Церкви у статусі митропо-

лита. 

09-17 травня 1942 року за поданням мит-

рополита Полікарпа Сікорського та з благо-

словення Блаженнішого Митрополита Діо-



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

7 

нісія Валединського у  кафедральному со-

борі Андрія Первозваного у Києві під голо-

вуванням архієпископів Никанора (Абра-

мовича) та Ігоря Губи відбулись висвячення 

чергових нових єпископів для Української 

Автокефальної Православної Церкви: Фотія 

Тимощука (14.11. 1895, Великий Правутин 

– 19.04.1974, Луцьк) (09 травня), Мануїла 

Тарнавського (14.02.1904, Бурдяківці - ве-

ресень 1943, Волинь) (11 травня), Михаїла 

Хорошого  (10.07.1885 – 18.05.1977, Торон-

то)  (12 травня), Мстислава Скрипника 

(10.04.1898, Полтава – 11.06.1993, Гримсби) 

(14 травня), Сильвестра Гаєвського 

(23.11.1876, Михиринці – 09.09.1975, Мель-

бурн) (16 травня), Григорія Огійчука 

(25.01.1893, Трубіївка – 13.02.1985, Чикаго) 

(17 травня), Геннадія Шиприкевича 

(29.09.1892, Годомичі – 27.10.1972, Чикаго) 

(24 травня), Володимира Мальця 

(23.04.1890, Херсонщина – 23.07.1967, Дет-

рой) (23 червня), Платона Артемюка 

(18.06.1891 – 05.08.1951, Торонто) (2 серп-

ня) та В'ячеслава Лисицького (08.01.1893, 

Пулини – 15.12.1952, Нью-Йорк) (13 верес-

ня). 

Після звільнення України від окупацій-

них військ нацистського Третього Рейху 

осінню 1944 року митрополит Полікарпа 

Сікорський вимушений був виїхати до 

Варшави, а відтак через Словаччину до 

Західної Німеччини. 

Після закінчення Другої світової війни 

митрополит Полікарпа Сікорський очолив 

Українську Автокефальну Православну 

Церкву (далі – УАПЦ) у Діаспорі, оскіль-

ки на теренах Української Радянської Со-

ціалістичної Республіки, яка залишилася і 

на далі під окупацією Московського ко-

муністично-радянського Союзу Радянсь-

ких Соціалістичних Республік, діяльність 

УАПЦ була черговий раз заборонена.  

13 вересня 1946 року Першоієрарх 

Української Автокефальної Православної 

Церкви у Діаспорі митрополит Полікарпа 

Сікорський надіслав від імені УАПЦ офі-

ційний меморандум до Організації 

Об’єднаних Націй у справі становища 

української еміграції на окупованих німе-

цьких землях, в якому доказово довів, що 

Православна Церква в Україні зазнала 

жорстоких переслідувань як під Москов-

ською комуністично-радянською окупаці-

єю Союзу Радянських Соціалістичних 

Республік, так і під окупацією нацистсь-

кого Третього Рейху (гітлерівської Німеч-

чини). Поряд з цим митрополит Полікарпа 

Сікорських заперечив будь-які спроби 

обвинуватити ієрархію Української Авто-

кефальної Православної Церкви з окупа-

ційним німецько-нацистським режимом 

на окупованих територіях.  

У 1950 році митрополит Полікарпа Сі-

корський переїхав на постійне місце про-

живання поблизу Парижу в Франції.  

З 15 липня 1950 по серпень 1951 років, 

на прохання українських православних 

вірних із Канади, митрополит Полікарп 

Сікорський також тимчасово очолював 

Українську Православну Церкву Канади, 

до формування її статутних органів цер-

ковного управління.  

Помер Високопреосвященніший Полі-

карпа Сікорський, Першоієрарх Українсь-

кої Автокефальної Православної Церкви у 

Діаспорі 22 жовтня 1953 у Ольне-су-Буа 

біля Парижа. Похований на цвинтарі Пер-

Лашез у Франції. 

Митрополит Полікарп Сікорський є яс-

кравим прикладом духовного лідера укра-

їнської нації, котрий, незважаючи на всі 

випробування, зберігав віру, надію та лю-

бов. Його життя та діяльність – це свід-

чення глибокої відданості Богу, Україні та 

Українській Автокефальній Православній 

Церкві, яке продовжує надихати багатьох 

віруючих на шляху духовного розвитку та 

служіння. 
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ДРУКУВАННЯ ЦЕРКОВНИХ КНИГ 

АГАПІЄМ (АФАНАСІЄМ ЛАНДОМ) 

ТА ПРЕКРАСНИЙ ЧАС ДЛЯ КРИТУ 

 

Володимир ГРЕХ 

 

Анотація: В статті описуються церковні книги Агапія (Афанасія Ланда), ченця 

критського, котрі відзначаються достойністю, багатством думок, є цікаві для читання 

і такі, що здатні давати виховання. Агапій відзначався великою повагою до людей, усім 

бажав спасіння, старався залучати людей до Церкви як такої, що навчає своїх віруючих 

любові до Бога і наближає до Божої благодаті. Тому Афанасій Ланд старався писати і 

друкувати книги для грецького населення, якому не вистачало корисної релігійної літе-

ратури. Це був прекрасний час для Криту, в якому Агапій залишив достойні свої згадки, 

духовні й світські праці. Це час ХVІІ століття, епоха духовного підйому, але разом з 

тим і час мученицьких смертей. І це був час Патріархів Кирила Лукаріса (1620 – 1638), 

при якому було засновано патріаршу друкарню в Константинополі, і який особисто іні-

ціював початок роботи над першим перекладом Нового Завіту на розмовну мову, але не 

встиг завершити, бо загинув мученицькою смертю в 1638 році; і така ж доля була при-

готована й наступним патріархам: Парфенію ІІ (1653) і Парфенію ІІІ (1657). В статті 

говориться, що Агапій (Афанасій Ланд) віддано друкував книги, і наполегливо закликав 

людей, до читання їх, і щоб багато читали. Найбільшу увагу надано книзі “Грішників 

спасіння”, що складена загальнодоступною мовою Агапієм, ченцем Критським, який по-

двизався на Святій Горі Афон в 1641 році. Книга дуже захоплююча, містить багато 

цікавого матеріалу, що надзвичайно повчальний, і приносить велику користь для читача, 

а головне, що книга володіє наданням спасіння тим, хто її читає. Агапій закликає у своїй 

книзі, щоб ніхто не лінувався з любові і прагненні до нашої Благодійниці і Захисниці звер-

татися, а піднесли особливо своє до Неї благоговіння, читаючи щоразу молитви, акафі-

сти, прохання, похвали, величання. Агапій також звертається і до дуже грішних, гово-

рить їм не впадати у відчай, але покладати усю надію на безмежну милість у всьому 

щедрого Бога і на відвагу Приснодіви Богородиці, і тоді кожний буде вірити, що Прес-

вята Богородиця не залишить їх на муки, але удостоїть небесного блаженства та про-

щення. Усі книги Агапія (Афанасія Ланда) носять велику благодать і корисні для читан-

ня, адже їх автор у всьому звертався до Бога одного по суті і в Тройці Святій, до Ісуса 

Христа і Пречистої Божої Матері, щоб ублагати їх про вилиття на його книги ко-

ристь, цінність і благодать, щоб усі хто читають ці книги отримали від них все найдо-

стойніше, а найголовніше, щоб через достойне в гріхах покаяння – викуплення. 

Ключові слова: Агапій, Афанасій Ланд, церковні книги, чернець, псалми, друкування, 

Крит, книги, вчителі, Сповідь, Причастя, Пресвята Владичиця, гріх, любов до Бога, Церква. 
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Abstract: the article describes the church books of Agapius (Athanasius Landa), a monk of 

Crete, which are noted for their dignity, richness of thoughts, are interesting to read and are 

able to give education. Agapius was distinguished by great respect for people, wished every-

one salvation, and tried to attract people to the Church as one that teaches its believers the 

love of God and brings them closer to God’s Grace. Therefore, Athanasius Land tried to write 

and publish books for the Greek population, which lacked useful religious literature. It was a 

great time for Crete, where Agapius left his worthy memories, spiritual and secular works. 

This is the time of the XVII century, an era of spiritual uplift, but at the same time a time of 

martyrdom. And this was the time of Patriarch Kirill Lucaris (1620-1638), under whom the 

patriarchal printing house was founded in Constantinople, and who personally initiated the 

beginning of work on the first translation of the New Testament into colloquial language, but 

did not have time to complete it, because he died a martyr’s death in 1638; and the same fate 

was prepared for the following patriarchs: Parthenius II (1653) and Parthenius III (1657). 

The article says that Agapius (Athanasius Landus) faithfully printed books, and strongly en-

couraged people to read them,and to read a lot. Most attention is paid to the book “sinners of 

salvation”, compiled in the publicly available language by Agapius, a Cretan monk who la-

bored on Mount Athos in 1641. The book is very fascinating, contains a lot of interesting ma-

terial, extremely instructive, and brings great benefits to the reader, and most importantly, the 

book has the ability to provide salvation to those who read it. Agapius calls in his book that 

no one should be lazy to turn to our benefactor and defender out of love and aspiration, but 

especially raise their reverence for her, reading prayers, akathists, petitions, praises, great-

ness every time. Agapius also addresses the very sinners, tells them not to despair, but to put 

all hope in the boundless mercy of the generous God in everything and in the courage of the 

ever-Virgin Theotokos, and then everyone will believe that the Most Holy Theotokos will not 

leave them to torment, but will grant them heavenly bliss and forgiveness. All the books of 

Agapius (Athanasius Landa) carry great grace and are useful for reading, because their au-

thor in everything appealed to God alone in essence and in the Holy Trinity, to Jesus Christ 

and the most pure mother of God, to beseech them for the outpouring of benefit, value and 

Grace on his books, so that all who read these books would receive from them all the most 

worthy, and most importantly, that through repentance worthy of sins – redemption. 

Key words: Agapius, Athanasius land, church books, Monk, Psalms, printing, Crete, 

books, teachers, confession, Communion, Most Holy Lady, sin, love of God, Church. 

 

Постановка проблеми. Церковні кни-

ги характеризуються благодаттю Божою 

відображати духовну сторону життя лю-

дей, описувати церковне життя віруючих, 

сакральні споруди, красу храмів, і благос-

ловенні дороги і подорожі, котрі часто 

супроводжуються чудами. В церковних 

книгах знаходимо багато порад до всіх 

напрямів діяльності і життя людини, в 

тому числі і поради про зцілення та без-

гріховного вибору в своїх напрямах. Цер-

ковні книги Агапія, Афанасія Ланда дають 

відповідь на багато питань, вони цікаво і 

легко читаються, і тому його книги так 

доповнюють брак цікавої помічної і гли-

бокої сюжетної літератури, де Афанасій 

Ланд так хоче своїми церковними книга-

ми наблизитися до людей, дати їм свої 

поради, для достойного, повноцінного і 

безгріховного життя, можливість вивчити 

і прослідкувати перші кроки життя моло-

дого Агапія (Афанасія Ланда), зрозуміти 
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його бажання та мислення, як такого, що 

жив поряд із простими людьми, знаючи 

про їх труднощі і потреби, і виробив у 

собі вміння та здатність бачити бажання 

людей, особливо віруючих. В своєму жит-

ті усім бажав спасіння, в тому числі і грі-

шникам, яким залишив свої книги, і своє 

бажання достойної благодаті Божої. 

6. Аналіз останніх досліджень і пу-

блікацій. Найважливішим дослідженням і 

публікацією є книга Агапія “Грішників 

спасіння”, надрукована у видавництві 

“Благодатний вогонь”, містечка Глибока, 

в 2016 році, у перекладі прот. Василя 

Клим’юка, під редакцією митрополита 

Чернівецького і Буковинського Данила 

(Ковальчука). Важливим дослідженням і 

публікацією є тези митрофорного протоі-

єрея Греха Володимира Івановича, докто-

ра, професора: Збирач найпрекрасніших 

слів з лугу божественного писання – Ага-

пій (Афанасій Ланд) // Perspectives of 

contemporary science: theory and practice. 

Proceedings of the 2nd International 

scientific and practical conference. SPC “Sci-

conf.com.ua”. Lviv, Ukraine. 2024. Pp. 855-

871. URL: https://sci-conf.com.ua/ii-

mizhnarodna-naukovo-

praktichnakonferentsiya-perspectives-of-

contemporary-science-theory-and-practice-1-

3-04- 2024-lviv-ukrayina-arhiv/. 

Виділення раніше не вирішених про-

блем. Виховання християнської моралі 

віруючих і надалі залишається важливим 

завданням багатьох людей, а також церко-

вних та світських громад, що ставлять 

своїм покликанням виховувати у вірую-

чих і у працівників різних рівнів, достой-

ну, братську любов. Агапій (Афанасій 

Ланд) жив і спостерігав життя тогочасно-

го суспільства, засуджував негативні сто-

рони його життя і похваляв коли бачив 

достойні діла багатьох людей. Афанасій 

Ланд наполегливо відстоює правильне 

догматичне звання Пречистої Діви Марії, 

що Вона істинна Богородиця. У своїх цер-

ковних книгах подавав поради, навчав, 

виховував мешканців свого часу, навчає і 

нас віруючих спасіння, про яке пише у 

своїй знаменитій, цінній і надзвичайно 

корисній книзі “Грішників спасіння”, яку 

наблизив до людей тоді, наближає до лю-

дей і зараз.  

Мета статті. Ознайомити віруючих з 

церковними книгами Агапія (Афанасія 

Ланда), котрі друкував, їх сюжетами, на-

прямами, життєвими ситуаціями, а також 

чудами, що відображають їх божествен-

ність і допомогу Божу в життєвих дорогах 

людей, і спасіння кожного в тих чудесних 

діяннях, які Господь застосовує, щоб по-

дати свій порятунок для своїх творінь. 

Особлива увага Агапія подана Пресвятій 

Діві Богородиці, яку він опікує своєю ува-

гою, і пише про її чуда, і тим численним 

морем чудес, які може зробити Всесильна 

Цариця, і Її ж благаннями можемо ми іс-

тинно дійти до вічного блаженства. 

Основний матеріал. За часу Агапія 

католицька й протестантська пропаганда 

активно поширювала своє віровчення, а 

грецьке населення залишалося без просві-

тницької підготовки. Вчителів, освічених 

кліриків, які би просвіщали й утримували 

народ на шляху Православ’я в грецького 

населення тут не було. І Агапій відіграв в 

цьому велику роль, заповнив відсутнє, дав 

народу Божому книги, написані простою 

мовою, що проповідували правдиву віру, і 

стали корисними посібниками для кліри-

ків. Для того, щоб виконати свій задум, 

Агапію було недостатньо, щоб тільки пе-

реписувати книги, що на Святій Горі було 

звичним явищем, але і те, що рукописні 

копії виходили дорогими, і їх була мала 

кількість. Через те він вирішив вирушити 

у Венецію, де працювали славні друкарі, 

що друкували грецькі книги і навіть у ча-
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си турецького ярма. Його трирічні поїздки 

були успішними, адже він видав більше 

десяти книг, окремі з них і навіть другим 

виданням, і брав на себе всі витрати на 

друкування [2, 5].  

Агапій вів багатогранну діяльність, ве-

лику працю провів з книгами, і вони стали 

улюбленими для народу, витрачався на 

їхнє друкування, і став одним з найбіль-

ших учителів свого часу. Перекладав старі 

праці і викладав зрозумілою мовою цер-

ковні книги, але паралельно писав і нові, 

черпаючи вчення з різних джерел. Ланд 

видавав також богослужбові тексти й пос-

лідування, щоб широко розповсюдити їх і 

наблизити народ до Церкви. 

Агапій у своїх передмовах до книг го-

ворив про нещастя, які він переносив у 

подорожах, і тому просить обов’язково 

читати книги, що так важко він підгото-

вляв, бо переніс у подорожах нещастя, а 

саме нестачу засобів. Крім цього: 

“Не було вчителів, освічених кліриків, 

які би просвіщали й утримували народ 

на шляху Православ’я. І Агапій вирішив 

сам заповнити відсутнє, дати народу 

Божому книги, написані простою мовою, 

що проповідували би правдиву віру, і 

стали би корисними посібниками для 

кліриків” [1, c. 11–12; 5]. Книги Ланда 

продавалися як у Венеції, так і у всій 

Елладі. Багато книг автор дарував [1]. 

Разом з письмовим й усним вчителю-

ванням, Ланд у своїх подорожах був і 

лікарем. 

Ланд написав багато цінних і повчаль-

них книг. Найбільше відомою і надруко-

ваною в Україні є книга Агапія (Афанасія 

Ланда) “Грішників спасіння”, що є найпе-

ршою його працею, котру він видав у 

1641 році, що стала початком його твор-

чості. В 1641 написав книгу “Рай”, що 

містить життя святих Симеона Метафрас-

та, а в 1642 – 1643 роках – “Вибір”, що є 

збіркою з найпрекрасніших, як він висло-

влюється, житій святих Симеона Метаф-

раста. “Землеробство” – його єдина книга, 

котру написав 1643 року, і перевидав в 

1647 році, що не присвячена духовному 

життю, і містить, крім землеробських 

знань, і основи лікування. Богородична 

Книга написана Агапієм 1643 року – міс-

тить збірку пісень і тропарів Богородиці. 

Книга “Піхви” (1643) – містить гімни й 

молитви Святій Тройці. У передмові до 

цієї книги благає тих, що одержали її в 

подарунок, читати щодня, тому що інакше 

вони дадуть відповідь у Судний день, що 

позбавили себе цієї книги, але головне – і 

інших, які б з радістю її прочитали, якби 

мали. “Псалтир” (1643) – містить пояс-

нення псалмів, написане святителем Фео-

доритом Кирським. “Збірки” – містять 

збірку з житій святого Симеона Метафра-

ста, що були видані 1644 року, і в 1663 

році сам відредагував друге видання “Збі-

рок”. “Літня книга” (1656) – містить збір-

ку з житій святих літа, з першого березня 

до 31 серпня. Наприкінці “Літньої книги” 

(1656) Митрополит Філадельфійський, 

чия кафедра була у Венеції, говорить про 

обов’язкове відлучення того, хто украде 

яку-небудь книгу Агапія, тому що “бідняк 

Агапій винен був 300 грошів для її друку 

й приклав багато праці. Тому личить не 

тільки платити за цю книгу, але й виявити 

милість тому, що тільки страждав і мучи-

вся на користь ваших душ” [1, с. 12]. Ага-

пій під особистою редакцією друкував 

книги з 1641 до 1656 років. “Троїчний 

Октоїх” – містить канони Тройці і Христа, 

іноді власного складання, іноді з древніх 

отців. У передмові до “Троїчного Октої-

ха” в 1656 році він писав про свою подо-

рож до Венеції по суші, через слабкість та 

старість.  

Посмертно видані книги Агапія (Афа-

насія Ланда), це – “Новий рай” (1664) – 
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містить житія святих Симеона Метафрас-

та; “Недільний шлях” (1675) – містить 56 

бесід на недільні Євангелія, перекладені 

на просту мову – праці різних письменни-

ків та “Путівник християн” (1685) – розк-

риває три великі чесноти (віру, надію, 

любов). 

Багато із цих тут зазначених книг бага-

торазово виходили після смерті Агапія, а 

також існують відомості і про його інші 

книги, що були видані вперше пізніше, 

але це ще точно не доведено. 

“Роки, у які жив і писав Агапій Ланд, 

відносяться до важкого періоду турецько-

го ярма. Поневолене грецьке населення 

розділялося на дві групи: одні перебували 

під турецьким пануванням, інші – на ке-

рованих Венецією островах (Криті й Семи 

Островах). Положення останніх було 

кращим. Страшні часи релігійної нетер-

пимості й битв пройшли. Греки жили ми-

рно з венеціанськими правителями, вене-

ціанці надавали грекам багато прав. У 

православних церквах служили без обме-

жень, у грецьких школах з’явилися осві-

чені вчителі, разом з тим культурний дух 

Заходу почав поширюватися серед освіче-

ного й простого народу. Багато письмен-

ників залишили достойні згадки духовні й 

світські праці. ХVІІ століття стало для 

Криту епохою духовного підйому. Саме 

на першу половину цього століття припа-

ла юність і час навчання Агапія Ланда” [1, 

с. 14].  

Відродження ще почалося при Патрі-

архові Кирилові Лукарісу (1620 – 1638); 

було засновано патріаршу друкарню в 

Константинополі, що не була збережена, 

а також Патріарх особисто ініціював 

початок роботи над першим перекладом 

Нового Завіту на розмовну мову, але не 

встиг завершити, бо загинув мучениць-

кою смертю в 1638 році. “Після смерті 

Лукаріса переклад Нового Завіту потра-

пив під заборону. Така ж доля була при-

готована й наступним патріархам: Пар-

фенію ІІ (1653) і Парфенію ІІІ (1657)” [1, 

с. 14].  

В 1669 році, турки захопили острів і 

вся духовна творчість зупинилася, а шко-

ли й бібліотеки переносяться на Сім Ост-

ровів і у Венецію. “Православне відро-

дження еллінів, яке почалося, припинило-

ся, так і не досягнувши справжнього розк-

віту. Поневолений грецький народ, хоча 

сповідував Православ’я, як і раніше, пос-

тупово втрачав чистоту своєї віри освіче-

ного священства. 

У ці важкі роки Ланд став єдиним пра-

вославним письменником, який видавав 

книги для простого народу, тоді як ті гре-

ки, що прийняли католицизм або протес-

тантизм, на їхні гроші друкували потрібні 

Західним Церквам пропагандистські кни-

ги для поширення в поневоленій Греції” 

[1, с. 15]. Агапій (Афанасій Ланд), у всіх 

напрямах своєї діяльності, старався поєд-

нувати освіченість із глибокою відданістю 

Христу, йому було дано бачити різницю 

життєвих умов критських співвітчизників 

та інших греків, і серцем своїм та розу-

мом, віддаючи цьому всі сили, почав ви-

світлювати важкий шлях до Господа пра-

вославного народу. “Агапій справедливо 

може носити титул учителя, тому що сво-

їми книгами відновлював і духовно зміц-

нював цілі покоління греків у найтяжчі 

роки рабства, коли віра в Христа була 

єдиною силою, що зміцнювала душі” [1, 

с. 15]. 

Найпершою свою працю “Грішників 

спасіння” Агапій (Афанасій Ланд), чер-

нець критський видав у 1641 році, що ста-

ла початком його творчості. 

Метою цієї книги “Грішників спасін-

ня”, про що і говорить сам заголовок, грі-

шникам допомогти спастися [4]. “Для 

цього повинен був існувати свого роду 
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путівник, який просто пояснював би й 

учив християн, як жити згідно з вченням 

Церкви” [1, с. 15]. Книги як “Грішників 

спасіння” вважалися рідкісними в часи 

Ланда, тому ця книга стала улюбленим 

читанням греків у роки турецького пану-

вання, і мала у всі часи приголомшений 

видавничий успіх та видається дотепер 

[4]. 

Даючи коротку характеристику книги 

“Грішників спасіння”, можемо стверджу-

вати, що: мова книги проста, але не поз-

бавлена впливу вченої й церковної мови; 

мова зрозуміла грецькому суспільству 

ХVІІ століття; стиль книги сьогодні ви-

глядає у певному вигляді і архаїчним; 

представляє старовинну форму грецької 

розмовної мови; зберігає деякі особливос-

ті діалекту Криту, батьківщини Афанасія 

Ланда; книга легко читається й сучасною 

людиною. 

В книзі “Грішників спасіння” Агапій, 

чернець критський, у світському житті 

Афанасій Ланд пише також похвалу і 

присвячення своєї цієї книги Преслав-

ній Приснодіві Богородиці, Владичиці 

всього творіння: “Є звичай у поетів і 

вчителів, коли вони створюють нову кни-

гу, присвячувати її найблагороднішим із 

князів і владик, щоб завдяки їхній достой-

ності книга схвалювалася б у суспільстві з 

пошаною й потім публікувалася б з пох-

валами у всякому місті, але мені це вида-

ється сліпим і суєтним. І я, Твій негідний 

молитвенник, Преславна Владичице, з 

усією зніяковілістю, благоговінням і сми-

ренням приношу й присвячую Тобі і від 

Тебе (за назвою образа Богоматері) імено-

вану книгу, і покладаю її перед Тобою. Ти 

воістину і є єдиним Грішників Спасінням, 

для тих, що терплять бурі – Пристанови-

щем затишним, у різних хворобах душі й 

тіла – Лікарем старанним і безплатним. 

Ти про всіх, що до Тебе вірно вдаються, 

опікуєшся благосердо й задарма. Отже, 

молю й припадаю до Твоеї благості, – уб-

лагай багатого дарами й щедрого милос-

тями Сина й Бога Твого, щоб вилив на цю 

книгу благодать Всесвятого Свого Духа, 

Начальника досконалостей, щоб усі, що 

читають цю книгу, одержували користь і, 

розчулившись душею, створили достойне 

в гріхах покаяння. Ще молю в сльозах 

Твоє благосердя дарувати мені відпущен-

ня попередніх падінь і зберегти мене не-

пошкодженим і в майбутньому від знуща-

льних стріл наклепника, нехай ніколи не 

засмучу мого Владику і Відкупителя сме-

ртним гріхом. О, Всенепорочна Мати 

Всемилостивого Царя над царями Христа, 

будь люб’язною щиросердо до мене, негі-

дного молитвеника Твого, і виконай моє 

прохання про спасіння душі, щоб, вирва-

ний з нескінченнх кар вічних мук, я оспі-

вав і прославив блаженну Тройцю, нероз-

дільну і рівнодостойну, і Тебе, Вищу по 

честі за всіх у всесвіті Преславну Царицю, 

на віки віків. Аминь” [3, 5].  

В книзі “Грішників спасіння” Агапій, 

чернець критський, у світському житті 

Афанасій Ланд, пише також і про 

рекомендації його, щодо тих, хто почи-

нає читати цю прекрасну і повчальну 

книгу. 

Агапій (Афанасій Ланд), пише, що ми 

поділили книгу на три частини. У першій 

частині написали про всі беззаконня, 

окремо про кожне, із тлумаченням і важ-

ливими прикладами, – так що кожний 

може впізнати свій зроблений гріх і знай-

ти спосіб лікування. Ще ми написали про 

скорботи, як вони корисні стражденним, 

говорить Агапій, а також різні молитовні 

звернення, щоб кожний міг непохитно 

витримувати скорботи, пам’ятаючи про 

велику користь, якою він удостоюється 

через засмучення. Потім, пише Афанасій 

Ланд, ми сказали шість слів про зневагу 

file:///C:/Users/User/Desktop/%5bАг%20Лан.%20Гре%20спа.%20О%20гр%20https:/ni-ka.%20agapij-landos-gres%5d
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до світу й усіх дочасних речей, тобто ба-

гатства, честі й інших тілесних задово-

лень. 

У другій частині, чернець критський 

нам повідомляє про таке, що ми пишемо 

повчання про Сповідь і Святе Причастя, 

приводячи страшні й приголомшуючі 

приклади. Потім, каже Ланд, наприкінці 

другої частини, ми докладно сповістили 

п’ять дуже корисних слів про “чотири 

останні речі”: про смерть безграничну, 

про страшний день Суду, про невимовну 

славу раю, про найжорстокіші кари вічних 

мук і про покаяння. 

У третій частині, повідомляє Агапій 

(Афанасій Ланд), ми записали деякі чуде-

са з багатьох і незліченних, вчинених у 

різних місцях Всесильною Владичицею на 

допомогу всім нам, християнам. 

В даних порадах, Агапій, закликає, щоб 

читали один по одному цю книгу, молоді 

й старі, залишивши всяку іншу службу, 

тому що тут ви знайдете шлях до спасіння 

душі, а нічого блаженнішого й вгоднішого 

немає [3; 4].  

Далі в своєму повчанні, Агапій, чер-

нець критський, у світському житті Афа-

насій Ланд пише, тому що до цього дня 

я не знаю в собі ніякої богоугодної 

справи, і тому й боюся братися за таке 

діяння: висловлювати й учити тому, що 

сам не дотримував. Потім висловлює, 

що бачить й страшний осуд Господом 

того ледачого раба, який одержав та-

лант і не примножив його як інші, але 

сховав, закопавши в землю, і за це він 

почув від Господа: “А негідного раба 

вкиньте у пітьму непроглядну: там буде 

плач і скрегіт зубів. Сказавши це, прого-

лосив: хто має вуха слухати, нехай слу-

хає!” (Мф 25, 30). Тому я боюся, вислов-

лює свою думку Агапій, подібного осуду 

й все таки написав те, що не виконав: не-

хай Всемилостивий Бог мені простить! 

Якщо найдеться зі сказаного якийсь 

вислів, слово або мала буква в цій книзі, 

або в іншій, мною складеній, що розхо-

диться з тим, що визнає Свята Божа Со-

борна й Апостольська Церква, зазначає 

Агапій (Афанасій Ланд), я це згладжую й 

знищую, начебто ніколи й не було. А да-

льше пише, я так говорю тому, що сказа-

не тут часто взяте, як я згадував вище, з 

різних книг на латині, і якщо попадеться 

щось невірне із цієї причини, або по моїй 

недостатній ученості, нехай учитель ви-

править, вказавши, як вірно на славу Бо-

жу, і без усякої пристрасті, змагальності 

або осуду. “Я вірую й сповідую, як про-

роки передвістили, як апостоли й “само-

видці Слова” навчили, як ми самі прийн-

яли від богоносних отців і вчителів. Пок-

лоняюсь Отцеві і Синові й Святому Духу, 

Тройці в Єдиниці неподільній і Єдиниці в 

Трійці нерозлучній. Єдина сутність і си-

ла. Єдиний Бог Предвічний,Творче усьо-

го. Йому ж належить усяка слава, честь і 

поклоніння на віки віків. Амінь” [1, 

с. 22]. 

Частина перша книги “Грішників спа-

сіння” починається першим розділом, що 

має назву: “Два корисні напоумлення”. В 

даному розділі Агапій навчає про природу 

людську, яка залишається проклятою за 

праотцівський гріх. Ця природа безплідна, 

вона погано обробляється та породжує 

колючки, осот і бур’яни, і дає поради для 

очищення: вирвати зле коріння спершу, а 

потім посадити благу й доброплідну зе-

лень. В цьому розділі Агапій наголошує 

про користь душі від Сповіді і прийняття 

священного Причастя. 

Велику цінність несуть у собі і інші ро-

зділи першої частини (таблиця 1). 

 

 

file:///C:/Users/User/Desktop/%5bАг%20Лан.%20Гре%20спа.%20О%20гр%20https:/ni-ka.%20agapij-landos-gres%5d
file:///C:/Users/User/Desktop/%5bАг%20Лан.%20Гре%20спа.%20О%20гр%20https:/ni-ka.%20agapij-landos-gres%5d
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Таблиця 1 

 

Назви розділів частини першої книги Агапія “Грішників спасіння” 

 

№ п/п Розділ Назва розділу 

1 1 Два корисні напоумлення 

2 2 Про смертоносність гріха взагалі. Скільки зла він робить тим, хто 

грішить 

3 3 Про великі гріхи по частинах 

4 4 Про легкі гріхи 

5 5 Догляд і ліки, вельми корисні, проти всякого гріха взагалі  

6 6 Про нечестиве богохульство 

7 7 Про бісівське звеличування 

8 8 Про марнославство 

9 9 Про срібнолюбство 

10 10 Про твариноподібну розпусту 

11 11 Про гнів та лайку 

12 12 Про переїдання і пияцтво (обжерливість) 

13 13 Про заздрість, з якої народжується й убивство 

14 14 Про зневіру, тобто духовну розчарованість і недбалість 

15 15 Про невдячність 

16 16 Про різні скорботи. І про те, що ті, які беруть свій хрест добровільно, 

несуть його легко, а ті, які одержують не зі своєї волі, мають багато 

скорбот 

17 17 Чому праведні скорботні в цьому світі, а грішники почувають себе 

легко 

18 18 Ми повинні сприймати скорботи, пам’ятаючи про користь, яку за-

вдяки їм одержуємо 

19 19 Перша розрада скорботних – визнання власних гріхів 

20 20 Друге переконання. Дочасними нещастями скорбний вирятовується 

від вічних мук 

21 21 Третє переконання. Вкушання небесного блаженства 

22 22 Четверте переконання. Пам’ятання Господніх Страстей 

23 23 П’яте лікування. Молитва 

24 24 Думки в скорботах, досить корисні 

25 25 У Святих Тайнах – розрада пригніченим скорботою 

26 26 Розрада для заспокоєння жебраків і бідних 

27 27 Розрада тим, хто були багаті, але зубожіли 

28 28 Розрада ослаблим і немічним у тілі 

29 29 Остання розрада в смерті 

30 30 Про нерозумність тих людей, які прагнуть першенствувати. Світ не 

пам’ятає істинних благодійників, але з похвалами поминає своїх во-

рогів 
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31 31 Про суєтність мирських речей і про презирство до світу 

32 32 Про те, що насолоди світу гіркі і треба ненавидіти їх, бажаючи Небе-

сного Царства 

33 33 Про небезпеки цього життя і його короткість 

34 34 Ніхто не повинен хвалитися тілесним благополуччям, але розуміти 

про кінець його 

35 35 Про оману, неподобство, неправдиві обіцянки і лукаві нагороди сві-

ту цього 

36 36 Про небезпеку суєти і короткочасність світських почестей 

37 37 Про пізнання самого себе та про нещастя людської природи 

38 38 Про те, що ми в житті – мандрівники і пришельці, і не потрібно пра-

гнути тілесних задоволень, тому що вони подібні до сну  

 

Частина друга “Грішників спасіння” 

починається також першим розділом, що 

має назву: “Про обов’язки стосовно бла-

годійного Бога”. В даному розділі Агапій 

пише про царя і пророка Давида, що роз-

ділив вершину справедливості на дві час-

тини, коли сказав: Ухилися від зла і твори 

добро, і пояснює як ці дві частини вико-

нувати. Агапій закликає кожного з нас 

зберігати праведність, що полягає в трьох 

основах, щоб отримати спасіння: “Стосо-

вно Бога в тебе буде серце сина. Стосовно 

ближнього – серце матері. Стосовно себе 

– серце судді” [1, с. 226]. Щоб у нас таке 

було серце у відношенні до Бога, ми по-

винні мати таких вісім чеснот (таблиця 2).  

 

Таблиця 2 

Вісім чеснот для серця у відношенні до Бога 

 

№ п/п Розділ Назва чеснот 

1 1 Любов 

2 2 Побожний страх 

3 3 Сміливість 

4 4 Прагнення (ревність) честі Богові 

5 5 Чистоту думки 

6 6 Молитву, щоб прибігати до Бога у всіх потребах  

7 7 Вдячність за благодіяння 

8 8 Слухняність, щоб бути єдиним в думках з Його святою волею, яка 

спрямована до нашого спасіння 

 

Агапій закликає кожну людину до 

найголовнішої роботи – любити Госпо-

да, від усього серця, від усієї душі і ду-

мки, усіма силами, і далі розповідає про 

всі чесноти та дає поради як їх викону-

вати. 

Велику цінність несуть у собі і інші ро-

зділи другої частини (таблиця 3). 
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Таблиця 3 

 

Назви розділів частини другої книги Агапія “Грішників спасіння” 

 

№ п/п Розділ Назва розділу 

1 1 Про обов’язки стосовно благодійного Бога 

2 2 Про любов до ближнього 

3 3 Про керування тілом і вмертвіння страстей 

4 4 Про увагу і мужність, які потрібні для доброчесних занять 

5 5  Про смиренність і розчулення 

6 6 Про сповідь 

7 7 Про чотирьох жінок, відданих на муки, тому що залишили один гріх 

невисповіданим 

8 8 Про покуту, тобто, про піст, милостиню і молитву 

9 9 Про підготовку до непорочного і святого Причастя 

10 10 Про те саме 

11 11 Молитва перед святим Причастям 

12 12 Інша молитва після непорочного Причащання 

13 13 Про тих, які негідно священнодіяли (Деякі чуда і суд Всемогутнього 

Бога) 

14 14 Про людей, які негідно причастилися і були покарані Богом у цім 

житті, і стали прикладом для нашого наставляння 

15 15 Про доброчесних жінок, які гідно причащалися 

16 16 Деякі чудеса Тіла Господнього 

17 17 Про те, що ніхто, відпочиваючи у земному житті тілом, не досягне 

Царства Небесного, яке успадковують через боротьбу з тілом і на-

слідуванням спасительних Страстей Господа 

18 18 Ми не повинні шукати тимчасове багатство, а збирати скарби на Не-

бі за допомогою бідних 

19 19 Про чотири “останні Речі” і, насамперед, – про пам’ять смерті 

20 20 Про Друге пришестя Господа і загальне воскресіння людей 

21 21 Про невимовну славу раю і блаженство праведних 

22 22 Про відплату в нескінченних муках 

23 23 Про покаяння, яке в смертну годину вже не принесе користі 

 

Частина третя починається такими 

словами: “Із надприродних чудес Прес-

вятої Владичиці нашої Богородиці і При-

снодіви Марії, нечисленні, виписані в 

різних учителів і перекладені нами на 

спільну користь” [1, с. 418], а далі Агапій 

подає поради тим, хто буде читати цю 

повчальну і корисну книгу: “Грішників 

спасіння”: “Коли хронічний і немічний 

хворий чує, що знайшовся досвідчений і 

вчений лікар, який лікує всяку хворобу, 

радіє, ледь не підстрибує і веселиться, 

сподіваючись на швидке одужання. Ті, у 

кого нездоров’я душі або тіла, веселіться, 

радійте від щастя і святкуйте духовно. 

Краще сказати, всі ми можемо бути щас-
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ливими, всі згідно радіймо, що в нас 

з’явився такий чудесний Лікар, Який 

безплатно і без винагороди буде лікувати 

всяку хворобу. Але хто цей настільки 

милостивий і мудрий у всьому Лікар? Це 

– загальний Помічник усіх нас християн, 

і Заступниця тепла до Бога, … Я називаю 

Царицю Ангелів. Вона – Чесніша і Свя-

тіша з усього творіння, Приснодіва Бого-

родиця, загальний Лікар тих, хто у хво-

робах і скорботах, до Господа Утішите-

лька і Заступниця, яка визволила і вирва-

ла по одному стільки грішників з рук де-

мона!” [1, с. 418].  

Пречиста Божа Матір, щодо роду люд-

ського, промовляла свої Материнські мо-

литви, і скільки багато народові присвя-

тила своїх чудо- творінь (таблиця 4). 

 

Таблиця 3 

 

Чудотворіння Пречистої Божої Матері для роду людського 

 

№ п/п Назви чудотворінь Пречистої Божої Матері 

1 Скільки кривих і розслаблений Вона випрямила! 

2 Скільки мертвих підняла! 

3 Скільки ув’язнених визволила! 

4 Скільки хворих на різні недуги вилікувала і повернула повністю здорови-

ми! 

 

На основі цих чудотворінь Агапій 

(Афанасій Ланд) пише: “Воістину, улюб-

лені, якби я знав усі мови людські і Ан-

гельські, не зміг би розкрити незчисленні і 

незвичайні чудотворіння, вчинені багатою 

дарами Благодійницею на загальну ко-

ристь усіх нас, християн. Що дивного, 

якщо і слуги Її творять подібні чудеса? 

Скільки зробив мироточивий Миколай 

Угодник? Спиридон Тримифунтський? 

Григорій Неокесарійський чудотворець та 

інші? І якщо вони Божественною силою 

та Її допомогою могли таке чинити, то 

скільки, як ви думаєте, могла зробити 

Владичиця, Яка народила Бога? Хіба не 

найбільше і найнезвичайніше чудо, що 

Діва народила Бога всіх? Якщо Вона об-

дарована такою величчю від Свого Сина, 

то не дивно, що Матір Божа чинить особ-

ливі чудотворіння” [1, с. 418 – 419].  

В частині третій Агапій подає також 

свої роздумування під назвою: “Коли Бог 

хоче, перемагається порядок природи. 

Коли Бог діє, “неможливе” скасовується”. 

Свої роздумування Афанасій Ланд почи-

нає словами: “Щоб було зрозуміло і відо-

мо всім, яку допомогу знаходить для душі 

і тіла той, хто визнає і побожно шанує 

Царицю Небесну, я описав деякі з незчис-

ленних чудес, вчинених Нею на користь 

цілого ряду людей. Хто прочитає мою 

розповідь, якщо вони ледачі і впали ду-

хом, нехай встануть на покаяння, на-

тхненні любов’ю до Приснодіви Влади-

чиці. А доброчесні люди нехай роблять 

усе більший подвиг з теплим до Неї бла-

гоговінням” [1, с. 419]. Агапій також пи-

ше, щоб брати в Христі прийняли цей дар, 

як вельми цінний, корисний душі і спа-

сенний. Нехай не противиться який-

небудь розумник і не говорить, пише далі 

Афанасійс Ланд, що якесь чудо неправди-

ве, а ніби моя власна вигадка, і що така 

людина волить бути супротивником Пре-
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святої Богородиці, і тому ця людина всту-

пила у боротьбу з істиною. “Бог усього – 

Свідок, я нічого не написав від себе, але 

як знайшов те надрукованим у різних кни-

гах італійських і грецьких учителів, так і 

виклав. Були деякі чудеса, де не назначе-

ний рік, або місце, де вони відбулися, або 

імена людей. Я хотів дописати це від себе, 

щоб кожний, побачивши ім’я, місце й час, 

перейнявся б більшою довірою. Але мій 

духівник не дозволив мені додати нічого 

від себе, але писати так, як є в старих за-

писах. 

Отже, нехай не лінується ніхто з любо-

ві і прагненні до нашої Благодійниці і За-

хисниці. Нехай він піднесе особливо своє 

до Неї благоговіння, читаючи щоразу 

Акафіст: Архангел з неба був посланий… 

Твоя душа одержить велику користь” [1, 

с. 419]. 

Агапій звертається і до дуже грішних, 

говорить їм не впадати у відчай, але пок-

ладати усю надію на безмежну милість у 

всьому щедрого Бога і на відвагу Присно-

діви Богородиці. Далі радить посповідати-

ся з розчуленням, дотримуватися у точно-

сті правила, яке дасть духівник, і тоді буде 

відвага, що Пресвята Богородиця не за-

лишить нікого на муки, але удостоїть не-

бесного блаженства. “Тут, серед цих роз-

повідей, показано, яку милість Вона ви-

явила грішникам, хоча їх беззаконня і бу-

ло велике, але вони зненавиділи своє па-

діння від усього серця, довго плакали про 

нього, – тому вони удостоїлися прощення  

Я написав книгу для тих, хто опоганив 

образ і подобу Божу, – щоб вони не зневі-

рилися зовсім у своєму спасінні і не вва-

жали, що не одержать відпущення. Немає 

такого беззаконня, яке перемагало б Бо-

жественне милосердя і милість. Воістину, 

беззаконня часто стається не від винахід-

ливості і навмисної хитрості, а від неува-

жності або насильства, або великої споку-

си тіла” [1, с. 420]. Тут Афанасій Ланд 

наводить приклад, що людина часто ро-

бить гріх і не підозрює в той момент про 

його тяжкість, або, що тіло її дуже споку-

шає, і вона перелюбствує. А далі наголо-

шує, або її мучать, а вона не може цього 

винести і відрікається від віри, і що такі 

гріхи стаються не від її злоби і порочнос-

ті, а від сприяння злого духа та насильства 

природи. Якщо людина покається, що так 

упала, то удостоїться прощення, пише 

далі Агапій, тому що людинолюбство 

Владики перемагає всяке нечестя. “Воіс-

тину, біль покаяння врівноважує падіння. 

Коли душі наноситься смертельний удар, 

то ліки покаяння видаються дуже гіркими 

і неприємними. Але потоки сліз загоюють 

рану. 

Якщо гріх відбувся без якоїсь спокуси, 

як ми сказали вище, а з розрахунками, – 

як роблять деякі люди, які загубили со-

вість, коли говорять: “Будемо чинити во-

лю тіла і насолоджуватися задоволеннями 

світу, а трудитися заради нашої душі поки 

не будемо”, – то такі люди не удостояться 

покаяння при передчасній смерті, тому що 

грішили проти Бога охоче і свідомо, з ро-

зрахунками і навіть по-діловому. У них 

немає відваги до Бога” [1, с. 420]. Далі 

Агапій пише для деяких простих людей, 

які як він говорить можуть помилятися, 

коли прочитають в його книзі, як спаслося 

багато розпусників, розбійники і ті, що 

відреклися від Господа, тому що благого-

віли до Пресвятої Владичиці нашої. “Ці 

наївні скажуть: “Давайте і ми будемо грі-

шити, а малим покаянням зможемо досяг-

ти прощення”. Такого не буде, і навіть не 

допускай такої думки! Хто прочитає про 

чудеса і зрозуміє у них велику відвагу до 

Бога Його Всепречистої Матері, навіть 

якщо його чеснота, як і благоговіння до 

Бога невеликі, нехай не опускає рук, але 

зрощує своє духовне благо, як може. Не-
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хай він читає щораз молитви і канони до 

Бога і його Пречистої Матері і молитви, 

щоб удостоїтися померти в мирі та пока-

янні. Є й такі, які потопають у безлічі без-

законь. Нехай вони не соромляться своїх 

гріхів зі страхом, що ніби вже пізно. – Ні, 

Владика щедрий, довготерпеливий і вель-

мимилостивий. Він платить і тим, хто 

прийшли в останню годину, нарівні з ти-

ми, що працювали з першої години. Він 

милостивий і до останнього, служачи 

першому” [1, с. 421].  

Агапій рекомендує, щоб грішник вда-

вався до спільного Спасіння всіх нас грі-

шників, – Приснодіви Богоматері. Для 

кого Вона є Порадницею і Заступницею 

до Владики, пише далі Афанасій Ланд, 

той удостоїться прощення, тому що дуже 

сильне моління Матері до милосердя Вла-

дики. 

“Ті, хто читає ці сторінки, нехай прий-

муть користь сприянням і благодаттю Бо-

жою. Помоліться і за мене, грішного, і 

моліть Бога і Його Всепітую Матір удо-

стоїти мене закінчити мій життєвий дос-

від з добрим покаянням, щоб я осягнув 

вічне блаженство в Христі Ісусі Господеві 

нашому. Йому ж належить усяка слава, 

честь і поклоніння з Безпочатковим Його 

Отцем і Пресвятим, і Благим, і Животвор-

чим Його Духом завжди нині і по всяк 

час, і на віки віків” [1, с. 421].  

В частині третій Агапій (Афанасій 

Ланд) описує і чуда, котрі створювала 

Пречиста Божа Матір, Якій Бог благосло-

вляв їх здійснювати. У чуді першому Ага-

пій розповідає про переселення Всенепо-

рочної Матері Своєї, так як забажав Гос-

подь наш Ісус Христо, в небесне і бла-

женне життя, щоб Вона, як Їй личить, ца-

рювала з Ним вічно, і тому Він повелів 

апостолам зібратися з усього світу, де во-

ни були розсіяні, щоб благовіствувати 

спасенне слово. Апостоли по Божому ве-

лінню і волі апостолів, яких підхопили 

хмари, і вони всі в одну мить зійшлися і 

явилися перед лицем Приснодіви в місте-

чку Гефсиманії, де жила Пресвята Діва, 

Яка побачивши їх дуже утішилася і сказа-

ла їм, що наблизився час Її приєднатися 

до упокоєних, щоб радіти із Сином Своїм 

і Владикою, пише в першому чуді Афана-

сій Ланд. Матір Божа сказала те, чого хо-

тів Її розум, і щоб утішити їх при Успінні 

Своєму. Афанасій Ланд також пише, що: 

“Богоматір приготувала Своє всечесне і 

присноблаженне тіло, благословила їх і 

віддала пресвяту душу в незнаючі скверни 

руки вічного Бога. Тоді, згідно з Її запові-

том, апостоли взяли святе ложе і пішли 

благопристойно та благоговійно з належ-

ним співом гімну за упокій душі. Подібно 

і святі Ангели супроводжували Владичи-

цю свою і Царицю, співали невидимо і 

восхваляли пресолодкими голосами так 

дивно, що чулося в повітрі” [1, с. 422].  

Нечестиві і заздрісні юдеї, що були не-

нависні до Господа і були зіпсуті, рушили 

проти труни, щоб опоганити святе ложе, 

але для зухвалих людей настав Божест-

венний суд: бо коли до труни наблизилися 

відразу осліпли. Один з них, пише Агапій, 

нестриманий більш за всіх, дерзнув безсо-

ромно схопити священне ложе, задумав-

ши скинути його із плечей апостолів. Але 

святі не витримали такої наруги над шат-

ром Цариці, і праведно покарали безстид-

ство та нахабність:, пише далі Афанасій 

Ланд, вони незримо відрубали його руки, 

що стало страшним і жалюгідним видо-

вищем, тому що вони виявилися підвіше-

ними до труни. “Чоловік, перетерпівши 

таке, гірко і безутішно заридав. Тоді Пет-

ро, як наслідувач Учителя свого, сердечно 

засмутився і зглянувся на його сльози. 

Наблизившись, він сказав цьому чолові-

кові: “Увіруй від усього серця свого, що 

Вона – воістину Мати Сина Божого, Який 
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народився безіменно із Цієї Приснодіви, – 

і тоді пізнаєш силу Її, одержиш назад твої 

руки”. Той зі сльозами закричав: “Вірую, 

Владичице моя, і сповідую, що істинно і 

без істління Ти народила Господа і Спаси-

теля мого Ісуса Христа, Сина істинного 

Бога і Отця!”. 

Тоді апостол Петро, підвів того юдея 

до відрубаних рук (о, дивне чудотворін-

ня!) – і руки пристали до своїх місць зно-

ву надприродним чином, як і попередньо 

були чудно відрубані! І всі прославили 

Бога і Всенепорочну Владичицю” [1, 

с. 423]..  

А всі інші, що осліпли, коли почули 

про чудо, а вони були жорстокі серцем, 

але для того, щоб отримати світло, теж 

сповідували зі сльозами свій гріх і увіру-

вали в Господа. Петро сказав їм, читаємо 

ці слова в тексті першого чуда: “Підійдіть 

і ви, щоб наблизити очі свої до Її одіяння, 

і Вона, як Мати милосердя, щиро умилос-

тивиться, щоб вас зцілити”. Вони так і 

зробили, і прозріли подібним чином” [1, 

с. 422]. 

 Хто пояснить і розповість про славу, 

пише в цьому чуді Агапій, яку воздали всі 

Богу, і про вдячність Діві! “Її вихваляли, 

поки не дійшли до Гефсиманії і не похо-

вали всепречисте тіло. Три дні було чути 

пісенні гімни Ангелів, – поки Ангели не 

взяли Її, піднесену на Небеса, і не посади-

ли праворуч від Сина Її, Спасителя нашо-

го. 

Але чи не видається комусь зайвою 

смерть богоприємного тіла Її, що Його 

поклали в могилу? Адже Матір могла не 

перетерплювати подібне тому, що перете-

рпів Син? Але належало, щоб і Вона ві-

дійшла в могилу, а звідти була приведена 

в рай, щоб увірували ми у своє вставання 

з могил, коли звелить Господь у день 

Страшного Суду” [1, с. 423]. Але ми пере-

носимо в труні руйнування тіла і тління, 

пише в кінці опису першого чуда Афана-

сій Ланд, щоб викорінений гріх, сущий у 

нашому тілі. А святе зі святих тіло Діви, 

яке від зачаття освятилося Святим Духом, 

продовжує далі роздумувати Афанасій, не 

потерпіло тління.в могилі, але негайно 

воскресло волею Її Сина, і що Вона царює 

з Ним вічно у тій невимовній славі і не-

сказанній радості, і Її ж нехай удостоємо-

ся і ми Її святою опікою. Закінчується 

опис першого чуда словом, амінь (табли-

ця 4).  

 

Таблиця 4 

Перелік кожного чуда описаного Агапієм 

 

№ 

п/п 

Номер 

чуда 
Назва чуда 

1 1 Про осліплення юдеїв і про обрубання рук – як вони були зцілені Бого-

родицею, коли увірували в Христа 

2 2 Про мертву, яка вигодувала свою дитину і через рік воскресла 

3 3 Про якогось Івана. Корисне видіння 

4 4 Про храм Богородиці в Неорії 

5 5 Про сліпого, якого просвітила вода Живоносного Джерела 

6 6 Про мудрого царя Лева 

7 7 Про фессалонікійця, який воскрес від води Живоносного Джерела 

8 8 Про святого Романа Сладкопівця, що склав кондаки на всі свята 
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9 9 Про святого Григорія, архієпископа Неокесарійського чудотворця 

10 10 Про Івана Дамаського, відрубану руку якого зцілила Всенепорочна Ца-

риця 

11 11 Про царицю Франкську, відрубані руки якої зцілила Всесильна Влади-

чиця  

12 12 Про ту, що вирвала собі очі, щоб зберегти цнотливість і дівоцтво 

13 13 Про ту, яка відсікла собі губи і ніс, щоб зберегти обіцяне дівоцтво 

14 14 Про невинних юних дівчат, яким Всепіта Владичиця послала з Неба 

вінки 

15 15 Про ченця, який напився 

16 16 Про чоловіка, якого спокушав біс блуду, і який звільнився завдяки Бо-

гоматері 

17 17 Про те, що всіма шановане ім’я Приснодіви Марії винищує і виганяє 

бісів 

18 18 Подібне 

19 19 Про воскреслого несторіанина 

20 20 Про Іоана Кукузельського 

21 21 Про святу Лавру Афонську 

22 22 Про священний монастир Іверон і шановану ікону Воротарку 

23 23 Про того, який письмово відрікся від Христа 

24 24 Подібне. Про Феофіла, який письмово відрікся від Христа 

25 25 Про того, що побачив, як Пресвята Богородиця причащає працюючих 

братів Небесним Хлібом 

26 26 Про жінку, яка народила чорну дитину і визволення їх з води допомо-

гою Богоматері 

27 27 Про певний монастир, що у крайній нужді одержав несподівану допо-

могу від Богоматері 

28 28 Про воскреслого римлянина 

29 29 Про чоловіка, який не міг вивчити букви, крім “Радуйся, Маріє” 

30 30 Про дитину, врятовану з водного потоку 

31 31 Про юдея, звільненого від ув’язнення, який увірував у Господа 

32 32 Про дитину, яку убив батько-юдей, і яка, воскресши з мертвих, спові-

дувала Пресвяту Богородицю 

33 33 Про немічного старця, який одержав силу і зміцнів, наче юнак 

34 34 Про введену у спокусу братію, умиротворену Пресвятою Владичицею 

нашою 

35 35 Про розпусного солдата, якому Господь, схилений благаннями Матері, 

дарував відпущення гріхів 

36 36 Про несказанну красу Приснодіви, яку удостоївся побачити побожний і 

доброчесний псаломщик 

37 37  Про воскреслого отрока, який визнав того, хто вбив його  

38 38 Про юдейську дитину, яка причастилася, і яку не знищив вогонь печі  

39 39 Про кровозмісницю і дітовбивцю, яку Пречиста віддала суду 
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40 40 Про дитя, віддане матір’ю при зачатті бісові 

41 41 Про того, який сумнівався в дівоцтві Богоматері і розрішеному через 

чудо 

42 42 Дивне чудо, як одна крапля Господньої Крові перевищила всі гріхи лю-

дей 

43 43 Про того, який сумнівався в Таїнстві Євхаристії, і як він побачив Хрис-

та в тілі, як Дитину.  

44 44 Про вбитого юдеями і воскрешеного Богоматір’ю 

45 45 Як образ Богоматері припинив у Римі епідемію і зцілив усіх 

46 46 Про чудо з живописцем 

47 47 Про якусь побожну жінку, вигляд якої прийняла Владичиця і визволила 

від бісівського лиходійства 

48 48 Про дівчинку, яка в видінні побачила Христа, що священнодіє в раю 

49 49 Про ту, яка удостоїлася побачити трирічного Господа в тілі, як і проси-

ла 

50 50 Про подружню пару, що зберегла дівоцтво в шлюбі 

51 51 Про отамана розбійників, який за благоговіння до Богородиці одержав 

прощення і дивовижне поховання 

52 52 Про якогось богохульника, якого Господь покарав у цім житті жалюгі-

дною смертю тіла 

53 53 Про деякого богохульника, якого вбила Божественна справедливість 

54 54 Про воскреслу з мертвих, яка розповіла про прихований гріх 

55 55 Про блудного клірика, який втопився в річці і воскрес з мертвих 

56 56 Про солдата-розбійника, який часто молився, і тому не був убитий дия-

волом 

57 57 Про бідну вдову, душу якої прийняла Всенепорочна Владичиця, і бага-

ча, при смерті якого стояли біси 

58 58 Про невидимо ураженого за малу огуду й зцілений Богоматір’ю  

59 59 Про зціленого прокаженого, який відійшов у монастир 

60 60 Про дитину не обпалену вогнем 

61 61 Про сліпого, який побачив світло 

62 62 Про врятованого з морських вод 

63 63 Подібне, про врятованих від бурі 

64 64 Бачення якогось милостивого й побожного чоловіка до Пресвятої Бого-

родиці 

65 65 Страшне і велике чудо про того, що виконав послух батькові і про Бо-

жественну літургію 

66 66 Про двох дітей, які після руйнування будинку землетрусом залишилися 

непошкодженими 

67 67 Про упалого зі стіни, який розбився і був зцілений Богородицею  

68 68 Про чудо в колодязі Трапсанскому і про надзвичайну природу деяких 

вод 

69 69 Чудодійне бачення у Господі, що змилосердився до нас завдяки благан-

ням Матері 
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В останньому реченні чуда 69 написано 

так: “Кінець із Божою допомогою, книги 

“Грішників спасіння”! [1, с. 560].  

На сторінках 560 та 561 ще надрукова-

но декілька речень під назвою: “Канон 

Святого Всесвітнього Сьомого Собору” з 

такими словами: “Тим, хто не приймають 

чистою вірою й усією душею, й серцем 

виняткові чуда Спасителя нашого Бога й 

непорочної Його Володарки, що народила 

Спасителя, нашої Богородиці й інших свя-

тих – що намагаються хитромудрими до-

казами й словами неславити їх, як на не-

можливе чи перетолковувати їх так, як їм 

видається переробляючи їх за власним 

міркуванням, – анафема” [1, с. 560]. 

Далі пишеться про те, що це визначен-

ня названого Святого Собору ми віддру-

кували тут, наприкінці книги, про чуда 

Всепітої Володарки нашої Богородиці, як 

воно дане в Постовій Тріоді на Тиждень 

Православ’я, – щоб це бачили ті, хто не-

розумно міркують й засуджують, і обмов-

ляють, і ставлять під сумнів, не вірять у 

написане, як неможливе, – для їхньої сми-

ренності, щоб вони не підпали під анафе-

му й вірили в єдиному сповіданні, що не 

тільки тут написано, але й інше безчисе-

льне море чудес може зробити Всесильна 

Цариця, Її ж благаннями хай дійдемо ми 

до вічного блаженства. Амінь. 

Кінець, і Богу слава! 

Так свято закінчилася ця свята книга 

“Грішників спасіння” Агапія (Афанасія 

Ланда), 

Висновки. Стаття починається описом 

стану життя за часів Агапія, коли католи-

цька й протестантська пропаганда активно 

поширювала своє віровчення, а грецьке 

населення залишалося без просвітницької 

підготовки. І Агапій в цьому відіграв ве-

лику роль, заповнив відсутнє, дав народу 

Божому книги, написані простою мовою, 

що проповідували правдиву віру, і стали 

корисними посібниками для кліриків. В 

статті також говориться, що Агапій вів 

багатогранну діяльність, велику працю 

провів з книгами, і вони стали улюблени-

ми для народу, витрачався на їхнє друку-

вання, і став одним з найбільших учителів 

свого часу, а також просить обов’язково 

читати книги, що так важко він підготов-

ляв, бо переніс у подорожах нещастя, а 

саме про нестачу засобів. Книги Ланда 

продавалися як у Венеції, так і у всій Ел-

ладі. Багато книг автор дарував. З статті 

дізнаємося, що Ланд у своїх подорожах 

був і лікарем. 

В статті перераховуються книги, які 

написав Агапій, і перераховуються посме-

ртно видані його книги Агапія (Афанасія 

Ланда). Багато уваги приділено рокам, у 

які жив і писав Агапій Ланд, що відно-

сяться до важкого періоду турецького яр-

ма і. що поневолене грецьке населення 

розділялося на дві групи: одні перебували 

під турецьким пануванням, інші – на ке-

рованих Венецією островах (Криті й Семи 

Островах), але ХVІІ століття стало для 

Криту епохою духовного підйому, що 

співпало з юністю і часом навчання Ага-

пія Ланда, і це все ще почалося при Патрі-

архові Кирилові Лукарісу (1620 – 1638); 

було засновано патріаршу друкарню в 

Константинополі, що не була збережена, а 

також Патріарх особисто ініціював поча-

ток роботи над першим перекладом Ново-

го Завіту на розмовну мову, але не встиг 

завершити, бо загинув мученицькою сме-

ртю в 1638 році.  

В статті розповідається і про те, що в 

1669 році, турки захопили острів і вся ду-

ховна творчість зупинилася, а школи й 

бібліотеки переносяться на Сім Островів і 

у Венецію, і що у ці важкі роки Ланд став 

єдиним православним письменником, 

який видавав книги для простого народу, 

тоді як ті греки, що прийняли католицизм 
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або протестантизм, на їхні гроші друкува-

ли потрібні Західним Церквам пропаган-

дистські книги для поширення в понево-

леній Греції. 

Дана широка характеристика найпер-

шої праці “Грішників спасіння” Агапія 

(Афанасія Ланда), ченця критського, яку 

видав у 1641 році, що стала початком його 

творчості. Подано мету цієї книги, корот-

ку характеристику: мову книги, що вона 

проста, але не позбавлена впливу вченої й 

церковної мови; зрозуміла грецькому сус-

пільству ХVІІ століття; а ще про стиль 

книги котрий виглядає у певному вигляді 

і архаїчним; представляє старовинну фор-

му грецької розмовної мови; зберігає де-

які особливості діалекту Криту, батьків-

щини Афанасія Ланда. 

В статті пишеться, що в книзі “Грі-

шників спасіння” Агапій, чернець крит-

ський, у світському житті Афанасій 

Ланд пише також похвалу і присвя-

чення своєї цієї книги Преславній 

Приснодіві Богородиці, Владичиці 

всього творіння. 

Стаття знайомить з трьома частина-

ми на які поділена книга та дається 

кожній широка характеристика, і пора-

ди читачам, де закликає читати один по 

одному цю книгу, і молодим й старим, 

залишили всяку іншу службу, і далі про-

довжує, тому що тут ви знайдете шлях до 

спасіння душі, а нічого блаженнішого й 

вгоднішого немає.  

В статті подані таблиці: Перша: “Назви 

розділів частини першої книги Агапія 

“Грішників спасіння”. Друга: “Вісім чес-

нот для серця у відношенні до Бога”. Тре-

тя: “Чудотворіння Пречистої Божої Мате-

рі для роду людського”, Четверта: “Пере-

лік кожного чуда описаного Агапієм”. 

У книзі, сторінки 560 та 561, знайом-

лять із “Каноном Святого Всесвітнього 

Сьомого Собору” з словами, які є написа-

ні в статті про виняткові чуда Спасителя 

нашого Бога й непорочної Його Володар-

ки, що народила Спасителя. 

Далі пишеться про те, що це визначен-

ня названого Святого Собору ми віддру-

кували тут, наприкінці книги, про чуда 

Всепітої Володарки нашої Богородиці, як 

воно дане в Постовій Тріоді на Тиждень 

Православ’я, – щоб це бачили ті, хто не-

розумно міркують й засуджують, і обмов-

ляють, і ставлять під сумнів, не вірять у 

написане, як неможливе, – для їхньої сми-

ренності, щоб вони не підпали під анафе-

му й вірили в єдиному сповіданні, що не 

тільки тут написано, але й інше безчисе-

льне море чудес може зробити Всесильна 

Цариця, Її ж благаннями хай дійдемо ми 

до вічного блаженства. Амінь. 

Закінчується стаття словами: Кінець, і 

Богу слава! 

І останнє речення в статті написано 

так: “Так свято закінчилася ця свята книга 

“Грішників спасіння” Агапія (Афанасія 

Ланда)”. 

 

Джерела: 

1. Агапій (Ландос), монах. Грішників спасіння. Переклад українською прот. Василь 

Клим’юк. Редактор митрополит Данило (Ковальчук). Видавництво “Благодатний 

вогонь”. – Глибока, 2016. – 568 с. 

2. Агапіт (Ландос), чернець критський – Грішників спасіння bono.odessa.ua 

https://jak.bono.odessa.ua › g... (дата звертання 19.04.2024). 

3. Агапий Ландос. Грешников спасение. и...https: // ni-ka.com.ua › agapij-landos-

greshnikov-spasenie (дата звертання 19 04.2024). 



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

28 

4. Агапій, чернець Критський. Грішників спасіння. axios.world http://uk.axios.world › 

knigi (дата звертання 21.04.2024). 

5. Грех Володимир. Благословенні бажання Агапія (Афанасія Ланда), ченця критсь-

кого / Володимир Грех // Ужгородська українська богословська академія; Карпат-

ський університет імені Августина Волошина; Міжнародна академія богословсь-

ких наук. “Богословська думка в Україні”: науковий журнал, – Ужгород, 2023. – 

Вип. № 4. – С. 68–77. 

6. Грех Володимир Іванович, доктор, професор. Збирач найпрекрасніших слів з лугу 

божественного писання – Агапій (Афанасій Ланд) / доктор, професор, Грех Воло-

димир Іванович // Perspectives of contemporary science: theory and practice. 

Proceedings of the 2nd International scientific and practical conference. SPC “Sci-

conf.com.ua”. Lviv, Ukraine. 2024. Pp. 855-871. URL: https://sci-conf.com.ua/ii-

mizhnarodna-naukovo-praktichnakonferentsiya-perspectives-of-contemporary-science-

theory-and-practice-1-3-04- 2024-lviv-ukrayina-arhiv/. 

 

⊕ ⊕ ⊕ 

  



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

29 

⊕ ⊕ ⊕ 

УДК 340.12 

 

ХРИСТИЯНСЬКА ЕТИКА ЗДОРОВОГО 

СПОСОБУ ЖИТТЯ: ПОСТАНОВКА ПИТАННЯ 
 

Павло НІНЦ  

 

Анотація: В сучасному світі, де питання здоров’я та благополуччя стають першо-

черговими завданнями, виникає необхідність глибокого розуміння та аналізу принципів, 

які формують етику здорового способу життя. У цьому контексті, християнська 

мораль і філософія відіграють ключову роль, впливаючи на рішення і практики, що 

стосуються фізичної активності, харчування, унікальних підходів до здоров’я та бо-

ротьби зі шкідливими звичками. Християнська етика здорового способу життя є ва-

жливою складовою віровчення християн, оскільки спрямована на те, щоб доглядати за 

тілом, розумом та духом, які Бог дарував людям для збереження фізичного, психічного 

та духовного благополуччя людини та глибокого есхатологічного усвідомлення себе як 

творіння Боже.  

Ключові слова: християнська етика, здоровий спосіб життя, повсякденність, мо-

тивація, християнські цінності, моральний вибір, самосвідомість, гріх, ієрархія цінно-

стей, особиста гігієна та гігієна побуту, обов’язки перед Богом, обов’язки перед со-

бою. 

 

Christian Ethics of a Healthy Lifestyle: Problem Statement 

Abstract: In today’s world, where issues of health and well-being are of paramount 

importance, there is a need for a deep understanding and analysis of the principles that form 

the ethics of a healthy lifestyle. In this context, Christian morality and philosophy play a key 

role, influencing decisions and practices related to physical activity, nutrition, unique 

approaches to health, and combating harmful habits. Christian ethics of a healthy lifestyle is 

an important component of Christian doctrine, as it aims to care for the body, mind, and 

spirit that God has given upon people to maintain physical, mental, and spiritual well-being 

and a deep eschatological understanding of oneself as God’s creation. 

Key words: Christian ethics, healthy lifestyle, daily life, motivation, Christian values, 

moral choice, self-awareness, sin, hierarchy of values, personal hygiene and household 

hygiene, responsibilities to God, responsibilities to yourself. 

 

Наука розкриває нову галузь знань 

та переконань у сучасному світі, і, зок-

рема, у світі здоров’я. Як ми можемо їх 

зрозуміти, оцінити і привести до некон-

курентного співзвуччя-артикуляції з ду-

ховним чи релігійним переконанням? На 

це загальне питання відповідає така га-

лузь богословського знання, як Христи-

янська етика. Це система моральних 

принципів та цінностей, що базується 

на християнській вірі та вченні Ісуса 

Христа. 
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Етика – це розділ філософії, який за-

ймається тим, що люди повинні робити в 

конкретній ситуації, коли нам потрібно 

прийняти важливе рішення, ми намагає-

мося взяти до уваги різні параметри: цілі 

нашого рішення, засоби, які є в нашому 

розпорядженні, і наслідки нашого вибору. 

Звичайно, ми обмежені певними заборо-

нами і скуті певними обов’язками. Етична 

рефлексія прагне визначити розумний 

курс дій з урахуванням усіх цих факторів: 

що ми повинні робити, що ми хочемо зро-

бити і що ми можемо зробити. 

Для християнина думка Бога є важли-

вим параметром його вибору та поведін-

ки. Тому його етичні рішення повинні 

включати роздуми про авторитет Бога в 

його житті. 

Християнська етична рефлексія допо-

магає нам приймати рішення згідно з Бо-

жою волею. Таким чином, це допомагає 

нам перейти від біблійних принципів до їх 

застосування в нашому повсякденному 

житті. Ми живемо під поглядом Бога. Як-

що ми приймаємо цю істину, етика допо-

магає нам відповісти на запитання: «Як же 

тоді нам жити?». Це питання важливе для 

всіх сфер життя: особистої поведінки, мі-

сцевої Церковної спільноти та громадсь-

кої сфери. Чи означає це, що етичні роз-

думи є важливими для кожного, хто бажає 

жити згідно з Богом? У жодному разі. Го-

ловне – любити Господа і бажати викону-

вати Його волю, звертаючись до Його 

Слова, до спільнотного керівництва Церк-

ви та до мудрості Святого Духа в кожно-

му християнині. 

Християнська етика визначає, як лю-

ди повинні поводитися та приймати мора-

льні рішення на підставі віри в Бога та 

вчителів Христової церкви. Ця етика 

включає в себе принципи, такі як любов 

до ближнього, милосердя, справедливість 

та самопожертва. 

Здоровий спосіб життя – це стиль 

життя, спрямований на збереження та по-

кращення фізичного та психічного здо-

ров’я. Він включає в себе правильне зба-

лансоване харчування, регулярну фізичну 

активність, відмову від шкідливих звичок, 

як от куріння чи зловживання алкоголем, 

а також дотримання режиму сну та мінімі-

зації стресу [1, с. 12]. 

Зв’язок між християнською етикою та 

здоровим способом життя може бути в 

тому, що християнські принципи можуть 

впливати на рішення людини щодо її ста-

влення до власного тіла та здоров’я. На-

приклад, ідея про те, що тіло є «храмом 

Духа Святого» може надихати людей дба-

ти про своє здоров’я та вести здоровий 

спосіб життя. «Хіба ж не знаєте, що ваше 

тіло – храм Святого Духа, який живе у 

вас?» (I Кор. 6, 19). 

Християнська етика може впливати на 

моральні аспекти людини, наприклад що 

до вибору їжі (зокрема передбаченої цер-

ковною практикою дисципліни постів), 

може підкреслювати важливість дотри-

мання міри у харчуванні та відмову від 

надмірностей. Вести активний спосіб 

життя в різних формах фізичної активнос-

ті, тренуватись що в свою чергу дисцип-

лінує та укріпляє волю і характер. Також 

християнська етика спонукає людину спо-

глядати на цей світ через призму Творця, 

де все створене Ним є прекрасне і доско-

нале, і дає нам людям натхнення творити 

рукотворні прекрасні речі, які б доповню-

вали та прославляли Господа за те що Він 

дав нам дар життя також заохочувати лю-

дей допомагати тим, хто потребує підтри-

мки. Також в людини може розвиватись 

хороший смак естетичності. В що людина 

одягається, як облаштовує простір де жи-

ве чи перебуває, яку музику слухає.  

Таким чином, християнська етика та 

здоровий спосіб життя можуть доповню-
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вати одне одного та взаємодіяти між со-

бою, надаючи людям чудовий інструмент 

для досягнення своїх моральних та фізич-

них виборів, що в свою чергу впливає на 

якість життя людини, та дає змогу бачити 

світ духовними очима. 

Далі ми розглянемо християнську ети-

ку та здоровий спосіб життя у деталях, 

розподіливши їх на пункти: 

Християнська етика: 

1. Віра та любов до Бога: Першим та 

найважливішим аспектом християнської 

етики є віра та любов до Бога, це основа 

на якій формується християнин і його мо-

ральне спрямування до істини. Віра в Бога 

надає сенс і ціль життя, роблячи з людсь-

кої долі не просто історію. Так написано у 

Старому Заповіті: «Щасливий чоловік, 

який на Господа уповає і чия надія в Гос-

поді. Він, немов дерево, посаджене над 

водою, що до потоку простягає своє ко-

ріння; як прийде спека, воно не боїться, і 

листя його зеленіє; під час посухи йому 

байдуже, воно не перестає родити» (Єре-

мії 17:7-8). Також наведемо цитату з Но-

вого Заповіту: «Ісус сказав їм: Через вашу 

малу віру; бо, істинно кажу вам: Коли ма-

тимете віру, як зерно гірчиці, то скажете 

оцій горі: Перенестися звідси туди – і во-

на переноситься; і нічого не буде для вас 

неможливого» (Мт 17,20). 

“Принцип „Пізнай себе”, як відомо, на-

лежить Сократу. Принципово нового на-

повнення він набуває у Григорія Сковоро-

ди. Він не просто стверджує думку про 

необхідність пізнання природи людини, а 

звертає увагу на пізнання природи людсь-

кої душі. Більше того, мислитель йде далі 

й розглядає віру й любов не тільки як під-

грунття душі, а й як органічний вияв ду-

ховності людини. Самопізнання дає лю-

дині ключ до вирішення всіх онтологіч-

них, гносеологічних і морально-етичних 

проблем. Сум, туга, нудьга та страх – є 

антиподами любові та віри і, за словами 

Г. С. Сковороди, протилежно діють на 

людину. Всі вони роблять душу людини 

приреченою на розслаблення, позбавля-

ють її здоров’я. Тому запорукою здоров’я 

душі філософ вважає її радість і кураж. На 

основі об’єднання любові та віри у пі-

знанні людиною самої себе складається 

категорія “щастя”. Щастя міститься в нас 

самих. Осягаючи себе, ми знаходимо ду-

шевний мир і спокій. Щастя легко досяг-

ти, якщо йти шляхом любові та віри у 

своєму серці. Всі люди створені для щас-

тя, але не всі отримують його, вважає 

Сковорода. Ті, хто задовольнився почес-

тями, земним багатством, владою та ін-

шими зовнішніми атрибутами, отримують 

не щастя, а його привид, образ, який у 

кінцевому рахунку перетворюється на 

прах. Не в насолоді щастя, твердить філо-

соф, а в чистоті серця, в духовній рівнова-

зі та радості.” [5]. 

Як зазначив папа Іван-Павло Другий: 

“Віра і розум, як два крила людського ду-

ху, що підносять до істини”. Дослідження 

Божої природи заохочує нас пізнавати та 

розуміти її через вивчення Святих Писань, 

вчення св отців, теології, духовної літера-

тури та духовних практик. Це дозволяє 

нам глибше пізнати Бога та Його волю на 

наше життя.  

Без віри християнське життя стає не-

можливим. Віра і християнське життя – це 

дві тотожні реальності, взаємозамінний 

досвід. Християнське життя не складаєть-

ся з прогресивного розвитку, починаючи з 

природного життя. Він не базується на 

«природі», не походить від неї; воно має 

цілком надприродне походження, плід 

радикальної зміни. Воно бере свій початок 

у божественній творчій роботі, воно по-

роджується Духом. Обраний благодаттю, 

віруючий християнин став новим творін-

ням. Його «серце» було відроджено, його 



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

32 

розум просвітлений, його воля перетворе-

на, його емоції очищені (Ів. 3.3; Еф. 2.5; 2 

Кор. 4.16; 1 Ів. 2.29). Ця операція, бенефі-

ціаром якої Він є, є початком духовного 

життя. Але сила, з якою Дух виконує бо-

жественний план спасіння, настільки вра-

жаюча і повна, що людина не є простим 

пасивним свідком.  

Тому віра як відповідь на Божу дію є 

першою чіткою ознакою зростання люди-

ни в духовному житті. Вірою я займаюся 

освяченою діяльністю, тому що Бог рані-

ше переміг у мені (Єр 20,7); вірою схоп-

люю, бо Він мене першим схопив (Флп. 3, 

12); вірою пізнав, бо я відомий Йому (1 

Кор. 13, 12). Крім того, дозрілий або зрі-

лий плід Духа, його відновлююча робота в 

серці людини називається «метанойя», 

видиме покаяння, смуток за гріх, відмова 

від гріха, але також і навернення до Бога. 

Покаяння – це не одиничний акт, здійсне-

ний раз і назавжди, а постійне навернення. 

Слухняність Богові, Його Слову та Його 

закону призведе до постійної відмови від 

злих вчинків (2 Кор. 12:21; Евр. 6:6). “То-

му нам варто задуматися над тим, що вря-

тувати свою душу зможемо лише тоді, 

коли будемо насамперед щиро вірити. Ми 

не відкидаємо догмати, їх дотримання 

важливе для кожного християнина, але всі 

вчинки людини мають проходити через 

призму віри, саме вона має бути основою 

всіх намірів і починань. Саме тому апос-

тол Павло й каже галатам, що «вже не я 

живу, а живе в мені Христос» (Гал. 2:20). 

[3]. 

2. Спілкування з Богом спонукає нас 

прагнути до глибокого зв’язку з Ним че-

рез молитву, медитацію та усвідомлення 

того що ми потребуємо Його, особливо ця 

потреба виникає в найважчі моменти на-

шого життя, коли ми розуміємо, що зро-

били все, що від нас залежить, і залиша-

ється тільки надіятись на Бога. 

Саме це і є глибоке навернення, коли 

розуміємо, що не все нам підвладне і не 

все ми можемо змінити чи повпливати, 

але в ці моменти Господь може найбільше 

промовляти через різні життєві обставини, 

або через інших людей тим самим пока-

зуючи нам плоди нашої віри в Нього. 

Любов до Бога вимагає покори перед 

волею Божою. Ми навчаємося довіряти 

Богу та приймати Його плани, навіть коли 

вони несподівані чи незрозумілі. Любов 

до Бога провокує наш духовний ріст. Ми 

починаємо розуміти глибше духовні істи-

ни та розвивати свою віру, яка служить 

основою для нашої духовної мудрості. 

3. Любов до ближнього – це одна з 

найбільш високо цінних та проникливих 

концепцій у християнській етиці, яка ви-

магає від нас не просто дотримуватися 

моральних правил, але також проявляти 

милосердя, турботу і співчуття до інших 

людей. Вчення Христа включає заповідь 

любити свого ближнього, як самого себе. 

«Нову заповідь даю вам, щоб ви любили 

один одного! Як Я був полюбив вас, так 

любіте і ви один одного. З того усі спі-

знають, що ви – Мої учні, коли любов вза-

ємну будете мати» (Йоана 13: 34-35). 

«Любі, любім один одного, бо любов від 

Бога, і кожен, хто любить, народився від 

Бога і знає Бога. Хто не любить, той не 

спізнав Бога, бо Бог – любов (1 Йн 4, 7-

8)». 

Святі Отці дуже часто ставили питання 

такого роду: як можна любити невидимо-

го Бога, не люблячи ближнього, який по-

руч? 

Одна з перших причин нашої любові до 

ближніх є те, що Господь Бог вважає їх 

гідними Своєї безмежної любові. Він 

створив людину на свій образ та надав їй 

безсмертну душу. І саме тому, так само, 

як ми виявляємо пошану перед священ-

ними символами, такими як святий хрест, 
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чи образи, бо вони нагадують нам про 

щось надзвичайно святе, про те що Хрис-

тос віддав своє життя за нас грішних ми 

повинні любити наших ближніх, оскільки 

вони є живими образами Бога Ісуса Хрис-

та і нагадують нам про Творця який дав 

свого сина як жертву щоб відкупити нас 

бо написано: “Так бо Бог полюбив світ, 

що дав Сина Свого Єдинородного, щоб 

кожен, хто вірує в Нього, не загинув, але 

мав життя вічне. Бо Бог не послав Свого 

Сина на світ, щоб Він світ засудив, але 

щоб через Нього світ спасся. Хто вірує в 

Нього, не буде засуджений; хто ж не ві-

рує, той вже засуджений, що не повірив в 

Ім’я Однородженого Сина Божого» (Йоа-

на 3:16). 

Наведемо приклад доброчесної любові 

з життя католицької святої Катерини Сі-

єнської, яка з величезною приязністю до-

глядала за однією хворою старою жінкою. 

Навіть при неподячному та грубому став-

ленні старої жінки, а також при образах та 

зневажені, що були нанесені їй, Катерина 

не реагувала жодним словом. Замість цьо-

го, вона продовжувала надавати їй допо-

могу з любов’ю. Своїм прикладом вона 

привела стару жінку до покаяння і таким 

чином через святу Катерину Господь змі-

нив її життя. Подібні приклад ми знахо-

димо також і в житті преподобної Анаста-

сії Київської (великої княгині Олександри 

Петрівни). 

4. Моральність: Християнська етика 

наставляє нас на дотримання моральних 

принципів. Християнська мораль закли-

кає нас бути правдивими та чесними у 

всіх справах. Це означає відмову від об-

ману, злодіянь, заздрощів, перелюбу, та 

різного роду блуду. Цей принцип також 

включає в себе відповідальність за свої 

обіцянки та вчинки. Християнська мо-

раль також закликає нас боротися за 

справедливість та допомагати потребу-

ючим. Це означає брати участь у благо-

дійних діяльностях, підтримувати соціа-

льні програми та боротися зі соціальною 

нерівністю. 

“Якщо царство Боже всередині нас і 

здібності людині надаються Богом, то лю-

дина повинна прислухатися до свого вну-

трішнього голосу. Потрібно обрати собі 

заняття не тільки не шкідливе для суспі-

льства, а й таке, яке приносило б їй внут-

рішнє задоволення та душевний спокій. 

Усі заняття хорші лише тоді, коли вико-

нуються відповідно до внутрішньої схи-

льності” [5]. 

5. Покора перед Богом: Християнська 

етика вчить нас бути смренними перед 

Богом та довіряти Його провидінню. 

Духовне життя передбачає зв’язок з 

етикою. Єдність двох заповідей – любові 

до Бога і любові до ближнього – достат-

ньо засвідчена в Євангелії. Але як ми мо-

жемо зрозуміти це посилання? Чи достат-

ньо сказати, що віра має впливати на сто-

сунки з іншими? Або що це перевіряє 

якість стосунків з Богом? Окрім доказів, 

які ймовірно підтримують обидва терміни 

у зв’язку зовнішнього, питання полягає в 

тому, чи мають духовне життя та етика 

щось отримати одне від одного; і якщо це 

не приведе кожного до глибшого розу-

міння його власної природи. 

Окремо варто зазначити, що великою 

цінністю, яка вирізняє Християнську ети-

ку, є любов. Етики як принципу недостат-

ньо для власної практики. Їй потрібен 

особистий зв’язок. У християнській вірі 

етика витікає з голосу Бога, який ми чує-

мо, що говорить у конкретних аспектах 

нашого життя. 

У цілому етика – це вибір засобів, які 

дозволяють нам втілити в очах світу 

отримані від Бога дари: благодать, віру, 

милосердя тощо. Етика без зобов’язань чи 

санкцій, вона живе згідно Євангелія та 
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діалектичного закону як любові та радості 

у Бозі. 

Християнська етика, яка визначає спосіб 

життя віруючої людини, є перш за все свід-

ченням вдячності Богові за Його дари нам. 

Як богословська дисципліна християн-

ська етика інтегрує у свій підхід особли-

вості, прийняті Церквою, зокрема ті, що 

стосуються спасіння, повернення Христа 

та природи людини.  

Отже, Християнська етика є як теоре-

тичною, так й практичною дисципліною, 

яка має на меті допомогти християнам 

гармонізувати своє духовне, особисте та 

соціальне життя. 

Наше здоров’я, зовнішність, майно, за-

хоплення – усе це вже не самоціль. Вони 

підкоряються вищій меті – прославляти 

Бога. 

Встановлюючи християнську етику, ми 

повинні уникати двох крайнощів. По-

перше, розглядати закони та застосування, 

що випливає з них, як засіб спасіння. 

По-друге, навпаки, вірити в непотріб-

ність справ, оскільки вони не є джерелом 

спасіння. 

В основі всієї моралі та закону лежать 

певні основні цінності. Під «моральною 

цінністю» ми маємо на увазі екзистенціа-

льну ситуацію, загалом порядку відносин, 

яка встановлена як ідеал. Цінності скла-

дають «фокусні точки» людського існу-

вання. Вони служать єдності та динамізму 

морального життя, будучи як би осями, 

навколо яких організовується вся поведі-

нка. Вони є першоосновою для оцінки 

ставлення, водночас вони впливають на 

найбільш спонтанні сприйняття. 

Цінності зазвичай ієрархічні. Тому що 

етична сфера – це не стільки вибір між 

«добром» та «злом», скільки рухома сфера 

вибору між кількома благами. Цінності 

справді можуть конфліктувати, коли пра-

гнення до однієї виявляється виключаючи 

повагу до іншої. Тоді ієрархія цінностей 

пропонує пріоритети, переваги вибору і, 

отже, необхідні відмови. 

Розглянемо наступні аспекти. Справж-

ня віра – це набагато більше, ніж лише 

один раз на тиждень відвідувати церкву як 

споруду чи установу, і виконувати зовні-

шні обрядові звичаї. Це включає в себе всі 

наші дії, весь наш побут та поведінку в 

цілому, що в свою чергу впливає позитив-

но на нас і на наше оточення. (Еф. 5:1-3, 

19; 2 Кор. 10:5; Левит 11). 

Коли йдеться про розваги чи хобі, щи-

рий християнин запитує себе: чи можу я 

просити Бога благословити те, як я витра-

чаю свій час? Чи ця діяльність зміцнює 

мене фізично, розумово, соціально та ду-

ховно? Чи воно корисне, повчальне, чи 

розпалює пристрасть, заохочує до поро-

ків/пристрастей та послаблює високі 

принципи? Чи це спонукає мене забувати 

Бога чи нехтувати Його словом, молитвою 

та тим, що стосується вічності? Чи живить 

це моє духовне життя, чи заохочує мої 

гріховні схильності та зменшує мій опір 

спокусам? Чи переносить це мене у світ 

мрій, який робить мене нездатним зіткну-

тися з реальністю життя? Коли я займаю-

ся цією діяльністю, чи можу я спокійно 

розмірковувати про речі есхатологічні, 

важливі, високі, чи навпаки ця діяльність 

зводить все до інстинктів та примітивного 

інертного існування? 

Людина прагне зміцнити своє фізичне 

та духовне здоров’я, а також підтримува-

ти постійний спокій і радість, вибираючи 

здорові розваги на свіжому повітрі, захо-

ди, пов’язані з природою, інтелектуально 

та духовно збагачуючі читання та програ-

ми, а також найкраще в якісній музиці. 

Якщо ми приймемо такий виклик: «Не 

пристосовуватись до цього світу, але пе-

ремінювати оновленим розумом», ми мо-

жемо вимагати виконання обітниці, 
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пов’язаної з ним: «Щоб ви розпізнали, яка 

воля Бога: те, що добре, приємне і доско-

нале». (Рим. 12.2) І ще можемо почути з 

трактат нашого видатного філософа Гри-

горія Савича Сковороди “Хвала ж бла-

женному Богові, що потрібне зробив не-

важким, а важке непотрібним” [4]. 

Воля Господня щодо нас стосується не 

тільки наших захоплень, а й зовнішнього 

вигляду. Бог хоче, щоб ми були красиви-

ми, достойними як внутрішньо так і зов-

нішньо, і тому застерігає нас від того, що 

є штучним і маскує справжню красу на-

шої особи-душі. «Так само хочу я, щоб 

жінки одягалися скромно і розумно, в те, 

що їм личить. Не варто робити розкішних 

зачісок, прикрашати себе золотом, перла-

ми чи дорогим вбранням. Натомість, як і 

личить жінкам, що присвятили себе Бого-

ві, їм слід прикрашати себе добрими вчи-

нками» (1 Тим. 2:9). 

Застосування цих принципів закликає 

чоловіків і жінок уникати одягу, призна-

ченого для привернення уваги чи захоп-

лення, часто це не відповідає їхнім справ-

жнім потребам. Зазвичай за цим стоїть 

внутрішня травма, та біль і потреба бути 

любленим, тому “яскраві” образи, чи якісь 

штучні зміни в нашому тілі немов би кри-

чать “погляньте я тут, зверніть увагу на 

мене” тому багато хто має цю залежність 

яка вимагає від них великих витрат та зу-

силь, щоб залишатися поміченим та бути 

“модним”. Християнин який пізнав Хрис-

та є самодостатнім. Такій особі не потріб-

но щось комусь доказувати, тому такі лю-

ди, спокійні виважені, щасливі вже і зараз. 

Звісно це не означає, що в них тепер нема 

труднощів в житті, однак коли людина 

відбудовує здорову правильну ієрархію 

цінностей в своєму житті де Бог є на пер-

шому місці. То віра цих людей тримає, і 

дає сили витримувати ці труднощі і не 

занепадати духом. 

Тому беручи до уваги культурний кон-

текст, повсякденний наприклад наш зов-

нішній вигляд наш одяг, він завжди пови-

нен бути простим, пристойним, чистим і 

зі смаком. Краса, якість, порядок і просто-

та – принципи Царства Небесного. «Но-

сіть не зовнішню окрасу: заплетене волос-

ся, золоті прикраси, вишукані шати, але 

приховану окрасу серця, незмінну особис-

ту окрасу лагідного і тихого духу; це ве-

лика ціна перед Богом». (1 Петра 3:3, 4). 

Гарне самопочуття також допомагає 

мати приємну статуру. Бог хоче, щоб ми 

були здорові: «Бажаю […], щоб ти був 

здоровий, а душа твоя процвітає». (3 Івана 

2). Як ці переваги доступні для всіх тих, 

хто приймає Боже запрошення: «Чи ви 

їсте, чи п’єте, і що б ви не робили, усе 

робіть на славу Божу». (1 Кор. 10:31). Бі-

льшість людей знають, що вони повинні 

жити здоровішим життям, але їм не ви-

стачає сил зробити необхідні зміни.  

Тому для того щоб християнин досяг-

нув істинного, фундаментального розу-

міння здоровʼя у всіх його аспектах, а са-

ме духовного, фізичного, психологічного 

можна так сказати істинного “щастя”, щоб 

зажити радість та повноту життя, то пот-

рібно увійти в глиб, в корінь з якого все 

походить, в серце і поглянути яке місце в 

цій ієрархії посідає Господь Бог. Якщо 

Господь в цій ієрархії на першому місці, 

то все інше теж стає на свої місця, і в та-

кому разі людина отримує істинне щастя 

самодостатність, спокій та мир. Натомість 

якщо людина відкидає Бога і кладе когось 

чи щось на перше місце, то постійно буде 

в пошуках та потребах спрагла та не змо-

же заповнити ту порожнечу яка охопила її 

серце. Можемо почути з Євангеліє від 

дуже на перший погляд різкі суворі слова, 

навіть трохи шокуючі: «Якщо хто прихо-

дить до Мене і не зненавидить свого бать-

ка та матері, дружини й дітей, братів і сес-
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тер, та ще й душу свою, той не може бути 

Моїм учнем» (Луки 14:26-27). 

Розтлумачити ці слова вимагає глибо-

кого розуміння контексту та мови, в якій 

вони були сказані. Слово «зненавидіти» у 

цьому контексті не слід розуміти буква-

льно як почуття ворожості чи ненависті. 

Воно скоріше означає "ставити нижче" 

або "надавати меншу перевагу". Христос 

використовує гіперболу, щоб підкреслити, 

що слідування за Ним вимагає абсолют-

ного пріоритету над усім іншим, включа-

ючи найрідніших людей та власні бажан-

ня. Справжнє учнівство, за словами Хрис-

та, вимагає готовності поставити Божу 

волю на перше місце, навіть якщо це ви-

магає жертв та відмови від власних інте-

ресів та прив’язаностей. Йдеться про аб-

солютну відданість, де Бог займає найви-

ще місце в нашому житті. Це не означає, 

що ми повинні буквально ненавидіти на-

ших близьких. Адже сам Ісус Христос 

вчив нас любити ближніх і поважати своїх 

батьків. Але коли вибір стоїть між волею 

Бога і будь-якою іншою прив’язаністю, і 

це не тільки про близьких осіб чи людей, а 

навіть про речі, гроші, славу, визнання в 

цілому про афекти якими ми заповнюємо 

наше серце, то ми не можемо впустити 

туди Бога бо робимо своїми ідолами “бо-

жками” інших людей, або речі і т. д. Тим 

самим ми стаємо залежними від цих афек-

тів, але учень Христовий той хто обирає 

Бога на перше місце, відбудовує здорову 

ієрархію. Це може бути важко, але така 

відданість обіцяє духовні блага, які пере-

вершують будь-які земні стосунки, статки 

та земні блага, і це не про те що тепер ми 

всі маємо стати аскетами, зовсім ні, це про 

те що маючи на першому місці в нашому 

серці Бога все інше додасться й буде на 

прославу Його і нам на радість. Таким 

чином, ці слова закликають нас до глибо-

кої самовідданості і повного посвячення 

своєму духовному шляху. Лише такий 

рівень відданості дозволяє нам стати 

справжніми християнами та виконувати 

Його волю у своєму житті. 

Християнин має обов’язки не лише пе-

ред Богом, людьми, але й перед самим 

собою. У світі, який все більше звертаєть-

ся до інших, питання обов’язків перед 

самим собою стає критичним. Якщо ми 

часто чуємо про наші обов’язки перед 

іншими, то про наші зобов’язання перед 

собою говорять менше, але не менш важ-

ливі. Чи є у нас обов’язки перед собою? І 

якщо так, то які? Це питання спонукає до 

глибоких роздумів над концепцією інди-

відуальної відповідальності та її роллю в 

нашому особистому та моральному розви-

тку християнина. Щоб зрозуміти поняття 

обов’язку перед самим собою, потрібно 

спочатку зрозуміти поняття обов’язку. 

Обов’язок, як правило, розглядається як 

моральний обов’язок або дія, які накла-

даються на нас встановленими стандарта-

ми. Для Еммануїла Канта, філософа XVIII 

століття, обов’язок – це необхідність діяти 

відповідно до моральних принципів, ви-

значених розумом. Однак коли йдеться 

про обов’язок перед самим собою, цей 

обов’язок є парадоксальним, оскільки не-

має зовнішньої влади, яка б нав’язала його 

нам, окрім нас самих. Але для християни-

на таким зовнішнім чинником є принципи 

Християнської етики. 

Але що означає мати обов’язки перед 

собою? Загалом це випливає з поняття 

поваги до власної гідності, фізичної та 

моральної цілісності та особистого розви-

тку. Обов’язок бути щирим із собою, бе-

регти своє здоров’я та благополуччя, діяти 

згідно зі своєю совістю та принципами 

віри. Таким чином, обов’язок перед самим 

собою – це не обов’язок, нав’язаний ззов-

ні, а самообов’язання, кероване християн-

ськими цінностями та ідеалами. Коли 



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

37 

йдеться про особистий розвиток, це вклю-

чає обов’язок поважати себе, піклуватися 

про своє фізичне та психічне здоров’я та 

прагнути до постійного вдосконалення. 

Підсумовуючи, очевидно, що ми маємо 

багато обов’язків перед собою, чи то щодо 

нашого фізичного, емоційного чи мораль-

ного благополуччя. Ці обов’язки є важли-

вими для нас, і вони структурують наше 

життя та те, як ми взаємодіємо з іншими.  

Недотримання цих обов’язків може ма-

ти наслідки не лише для нашого здоров’я, 

але й для нашої самооцінки та нашого 

місця в суспільстві, а також у плані наших 

відносин з Богом. Тому повага до 

обов’язків перед самим собою є важливою 

для нашого особистого та морального ро-

звитку. Важливо розуміти та пам’ятати, 

що увага, яку ми приділяємо собі, сильно 

впливає на нашу здатність бути уважними 

до інших. Крім того, увага, яку ми приді-

ляємо своїм власним обов’язкам, безпосе-

редньо пов’язана з повагою, яку ми маємо 

до себе та інших. Поважаючи себе, ми 

закладаємо міцні основи здорової самоо-

цінки та тривалого особистого розвитку. 

У цьому полягає першочергова важли-

вість обов’язків, які людина має перед 

собою. Усі звірині схильності повинні 

бути підпорядковані вищим здібностям 

душі. Любов до Бога має панувати над 

усе; Христос повинен зайняти трон нашо-

го серця як абсолютний суверен. Наші 

тіла слід вважати Його власністю, яку Він 

відкупив. 

Якщо все це розглядати в контексті 

нашого фізичного тіла то безперечно, на-

ше тіло є безцінним даром, носієм божес-

твенної любові та істини. Святий Іван Па-

вло ІІ навчав кажучи, що тіло відкриває 

нам велич Божого задуму щодо людства. 

Якщо існує ворог, що бажає відлучити нас 

від Божої любові, він неодмінно спробує 

зруйнувати цей священний зв’язок. Тер-

туліан, церковний письменник, зазначав, 

що диявол прагне імітувати Таїнства, спо-

творюючи їхнє істинне значення. Почи-

наючи з цього первісного Таїнства, супро-

тивник намагається захопити мову наших 

тіл, змушуючи людей вважати, що тіло та 

дар наприклад статевості – це останнє 

місце, де можна шукати Божу присут-

ність. Це серйозна загроза, адже втрата 

здатності розуміти мову наших тіл підри-

ває не лише подружні відносини, але й 

наше сприйняття людства в цілому. Іван 

Павло ІІ наголошував на важливості цієї 

теми, підкреслюючи, що розуміння мови 

нашого тіла є критично важливим для на-

шого загального людського досвіду. Тому 

ми повинні залишатись пильними і захи-

щати цю божественну мову від будь-яких 

спроб її спотворення. 

Визначення поняття «здоров’я» лю-

дини: 

Для цього нам потрібно розібратись що 

таке здоровʼя. Розглянемо лінгвістичний 

приклад. “Англійське слово «здоров’я» 

(health) походить від англосаксонського 

слова «hal» – цiлий. Це потребує систем-

ного визначення здоров’я людини. На 

практиці цього досягти дуже важко. I то-

му у даний час немає ще загальноприйня-

того трактування поняття «здоров’я» лю-

дини як цілісної системи. У літературних 

джерелах, присвячених тим чи іншим ас-

пектом здоров’я, міститься ряд значень 

цієї категорії, що базується на різних ме-

тодологічних підходах i критеріях. Бага-

томанiтнiсть поглядів на сутність поняття 

«здоров’я» людини та безуспішність 

спроб виробити єдину, узгоджену думку 

значною мiрою пояснюються тим, що 

здоров’я становить собою досить складне 

явище, характернi та значущi сторони 

якого важко з’ясувати коротко. Одним з 

найчастіше використовуваних є принцип 

прямого протиставлення двох якiсно 
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рiзних станів: нормального фiзiологiчного 

(якому відповідає поняття «хороше здо-

ров’я») і патологiчного (синонiми якого – 

хвороба, «погане здоров’я»). Більша час-

тина визначень здоров’я містить або має 

на увазі саме таке полярне розмежування“ 

[8, с. 14]. Широко відомим є визначення 

здоров’я, прийняте Всесвітньою організа-

цією охорони здоров’я: «Здоров’я – це 

стан повного фізичного, душевного та 

соціального благополуччя, а не лише від-

сутність хвороб і фізичного дефекту»” [7, 

с. 26]. 

Питанням здоров’я займається така на-

ука як валеологія. Як і будь-яка інша га-

лузь знань, валеологія (від латинського 

«valeo» – бути здоровим, «logos» – наука) 

розвивається відповідно до загальних за-

конів наукового розвитку, проходячи че-

рез ряд стадій у своєму становленні. На 

даний момент ця наукова дисципліна ха-

рактеризується нестійкими уявленнями 

щодо свого предмета та специфіки дослі-

джень. Аналіз існуючих підходів до розу-

міння цієї молодої науки, яка вивчає стан, 

формування та зміцнення здоров’я люди-

ни, показує дивовижне розмаїття концеп-

цій та теорій. “ В цьому розумiннi валео-

логія є найсучаснішим науковим i просві-

тницьким напрямом, наукою про фунда-

ментальні закони здоров’я людини” [6]. 

“Якщо стан усiх факторiв, якi визнача-

ють здоров’я, прийняти за 100%, то їх 

вплив на здоров’я розподіляється в такому 

співвідношенні: – людський фактор – 25% 

(фізичне здоров’я – 10%, психічне здо-

ров’я – 15%); – екологічний фактор – 

25%; – соцiально-педагогiчний фактор – 

40% (спосіб життя; матеріальні умови 

працi та вiдпочинку – 20%, поведінка, 

навички – 20%); – медичний фактор – 10% 

[2, с. 32]. Валеологія особливо тісно 

пов’язана з фiзичною культурою. Загаль-

новідома роль фізичної культури в здоро-

вому розвитку людини. Вплив засобів 

фізичної культури та спорту на організм 

людини свідчить про збiльшення життє-

здатності організму, його опір усім не-

сприятливим умовам життя [8, с. 12]. 

Дискусiя щодо визначення поняття 

«здоров’я» все ще продовжується. У 

«новiй концепцiї здоров’я робоча група 

ВООЗ пропонує таке визначення цього 

поняття: «Здоров’я – це ступінь здатності 

індивіда чи групи, з одного боку, реалізу-

вати свої прагнення i задовольняти потре-

би, а з другого – змінювати середовище чи 

кооперуватися з ним. Здоров’я тому розг-

лядається як ресурс, а не мета життя». 

Далі ми розглянемо саме визначення по-

няття «здоров’я»; це здатність до самоз-

береження, збільшення життєвої сили лю-

дини. Більш детально, здоров’я це є здат-

ність:  

1. пристосовуватися до середовища 

та своїх власних можливостей; 

2. протистояти зовнішнім i внутріш-

нім факторам, хворобам, старінню та ін-

шим формам деградації; 

3. зберiгати себе; 

4. збiльшувати тривалiсть пов-

ноцiнної життєдiяльностi; 

5. полiпшувати можливостi, власти-

востi та здiбностi свого органiзму, якiсть 

життя та середовища проживання; 

6. виробляти культурнi, духовнi та 

матерiальнi цiнностi.” [8, с.18-19; 25-27]. 

Давайте розглянемо одні з головних 

умов здорового способу життя: 

1. Фізична активність: Здоровий 

спосіб життя передбачає регулярну фізич-

ну активність, яка має бути адаптована до 

індивідуальних можливостей і потреб ко-

жної людини. Наукові дослідження пока-

зують, що регулярна фізична активність 

позитивно впливає на здоров’я серця і 

судин, м’язову масу, стан кісток і сугло-

бів, розумову активність, а також на зага-
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льний психоемоційний стан та хороше 

самопочуття. 

2. Харчування: Наукові дослідження 

вказують на важливість збалансованого 

харчування для здоров’я. Здорова дієта 

містить різноманітність продуктів харчу-

вання, багатих на вітаміни, мінерали, біл-

ки, жири та вуглеводи, а також обмеження 

вживання шкідливих продуктів, які мо-

жуть спричинити хронічні захворювання. 

3. Відмова від шкідливих звичок: 

Здоровий спосіб життя включає відмову 

від шкідливих звичок, таких як куріння та 

вживання алкоголю. Наукові дослідження 

доводять, що ці звички значно підвищу-

ють ризик розвитку серцево-судинних 

захворювань, раку та інших хронічних 

захворювань. 

4. Здоровий сон: Недостатній або 

неправильний сон може негативно впли-

вати на фізичне та психічне здоров’я лю-

дини. Здоровий спосіб життя включає в 

себе дотримання регулярного режиму сну, 

який сприяє відновленню організму та 

підтримує його оптимальну функціональ-

ність. 

5. Стресове управління: Здоровий 

спосіб життя включає в себе методи 

управління стресом, такі як медитація, 

йога, глибоке дихання та інші техніки ре-

лаксації. Ефективне стресове управління 

допомагає знижувати ризик розвитку пси-

хічних та фізичних захворювань, покра-

щує загальний стан здоров’я та підвищує 

якість життя. 

6. Регулярні медичні обстеження: 

Здоровий спосіб життя включає в себе 

регулярні медичні обстеження та візити 

до лікаря для виявлення можливих про-

блем здоров’я на ранніх стадіях та їхнього 

своєчасного лікування. 

7. Соціальна підтримка: Здоровий 

спосіб життя може бути підтриманий та-

кож за допомогою соціальної підтримки 

від родини, друзів та спільноти. Соціальні 

зв’язки і взаємодія сприяють психологіч-

ному благополуччю та покращують якість 

життя. 

Етика визначено як «набір моральних 

принципів, вивчення моралі». Таким чи-

ном, християнська етика була б набором 

принципів, похідних від християнської 

віри, які спрямовують нашу поведінку. 

Хоча Боже Слово не стосується кожної 

ситуації, з якою ми зіткаємося в нашому 

житті, його принципи забезпечують стан-

дарт поведінки, який застосовується до 

ситуацій, для яких воно не містить конк-

ретних інструкцій. 

Наприклад, у Біблії прямо не йдеться 

про заборонені наркотики, але з біблійних 

принципів можна зробити висновок, що 

це недобре. По-перше, Біблія говорить 

нам, що наше тіло є храмом Святого Духа 

і що ми повинні шанувати Бога своїми 

тілами (1 Кор. 6:19-20). Але ми знаємо, 

що роблять наркотики з нашим організ-

мом, як вони негативно впливають і які 

наслідки несуть за собою. Тому ми знає-

мо, що споживаючи їх, ми зруйнували б 

Храм Святого Духа, що, безперечно, не 

вшанувало б Бога. Біблія закликає нас 

підкорятися владі, призначеній самим Бо-

гом (див: Рим. 13:1). Оскільки наркотики є 

незаконними, вживати їх означає не під-

корятися владі, а повставати проти неї. Чи 

означає це, що вживання наркотиків не 

завдасть шкоди, якщо наркотики будуть 

легалізовані? Ні, тому що ми все одно 

порушено перший принцип. 

Біблійні принципи дозволяють христи-

янам розрізняти правильний спосіб пози-

ціонувати себе у будь-якій ситуації. У 

деяких випадках це буде просто, напри-

клад, правила християнського життя, ви-

кладені в третьому розділі Послання Ко-

лосянам, але в інших, випадках потрібно 

задаватись таким запитанням, куди мене 
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веде ця дія? Які потенційні будуть наслід-

ки від скоїного? Чи веде мене це до істин-

ного щастя, чи просто дасть миттєве задо-

волення? Коли складно і ми не можемо 

розпізнати правильний вчинок робимо чи 

ні то варто дати собі час і в простоті в мо-

литві питати щоб розпізнати куди мене 

приведе ця дія. Святий Дух живе в кож-

ному віруючому, і частина Його ролі по-

лягає в тому, щоб навчати нас, як жити: 

«Але Захисник, Святий Дух, Якого Отець 

пошле в Моє ім’я, навчить васусього і 

нагадає вам про все це. Я сказав» (Йоан 

14.26). «Що стосується вас, то помазання, 

яке ви отримали від Христа, залишається 

в вас, і вас не потрібно навчати. Навпаки, 

оскільки те саме помазання навчає вас про 

все, що воно є правдивим і позбавленим 

брехні, ви залишайтеся в ньому, як воно 

вас навчило» (1 Івана 2:27). Отже, коли ми 

молимось і роздумуємо над Святим Пи-

сьмом, Дух направляє нас і навчає нас. Це 

покаже нам принципи, які застосовуються 

до кожної ситуації. 

Здоровий стиль життя заснований на 

тому, щоб не зациклюватися на найкра-

щих «взірцях для наслідування», а адап-

тувати їх до наших здібностей. Здоровий 

спосіб життя є свідомим вибором, який 

включає в себе прийняття звичок і поведі-

нки, які сприяють фізичному та психічно-

му благополуччю. Цей підхід спрямова-

ний на підтримку балансу між різними 

аспектами життя з метою оптимального 

життя. А саме це й відповідає засадам за-

гально-християнської етики. Але при до-

триманні норм Християнської етики ви-

конання принципів здорового способу 

життя буде більш успішним, тому, що 

релігійна складова додає додаткові стиму-

ли для реалізації цієї мети. Але на завер-

шення нам потрібно розуміти нашу ієрар-

хію цінностей, це надзвичайно важливо, 

оскільки це корисний інструмент для 

спрямування та керівництва нашими дія-

ми на основі принципів. Крім того, це 

спосіб пізнати себе, оскільки найважли-

віші цінності є частиною нашої ідентич-

ності та свідомості.  

В християнському розумінні душа є 

вищою за тіло. Крім того, душа діє безпо-

середньо на тіло; вплив емоцій і пристрас-

тей на дорожній рух добре відомий. Безу-

мовно, ми краще підтримуємо себе в жит-

ті або енергійніше протидіємо причинам, 

які відволікаються, коли у нас є потужний 

мотив триматися за життя. Звідси похо-

дить ефективність для тіла моральної та 

практичної гігієни.  

Спасіння душі – це головна цінність 

для християнина, але якщо цінності тілес-

ного здоров’я з цим не входять у супереч-

ку (ми розглядаємо звичайний стан речей, 

коли мова не йде про екстремальні ситуа-

ції: про свідчення віри через мучеництво, 

або свідому жертовність, наприклад до-

норство тощо), то вони при доброму їх 

розумінні та реалізації на практиці спри-

яють цієї головній меті та сенсу життя 

кожного християнина. 
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УДК 123.1 

 

БОГОСЛОВСЬКЕ РОЗУМІННЯ СПІВВІДНОШЕННЯ 

ВІЛЬНОЇ ВОЛІ ТА ІНТЕЛЕКТУ 
 

Іван ГАЙДАМАКА 

 

В статті співставленні поняття вільної волі людини та її інтелекту в перспективі 

спасіння души. На думку автора, свобода воля, дає можливість розвиватися інтелек-

ту та йти в різних напрямках. Але це залежить тільки від нас, куди ми цей інтелекту-

альний потенціал направимо за допомогою свободи. І останнє слово стоїть за нами, як 

ми будемо віддаляти або наближати гріховну смерть і сліпоту. Дар свободи та інте-

лекту, в ідеалі повинні йти рука об руку, паралельно один одному. Воля може бути до-

брою чи поганою, обожненою або поневоленою гріхом, а інтелект є реалізатором волі. 

І одне без іншого не має своє існування. Так і інтелект без волі не мав би право на існу-

вання і людина була аморфною та безвольною, тому що не вистачало було волі для 

вільної реалізації інтелекту. Якщо ми не покладемо зберігання нашому розуму, думкам 

і дії та не будемо узгоджувати своє життя з рядками Святого Письма, і не будемо 

направляти волю в добрі вчинки та справи, то ціна життя не матиме цінності. Узго-

джуючи інтелект синергійно разом з волею в спільному творінні добра, ми залишаємо 

історичний сприятливий шлейф, для майбутніх поколінь. Без допомоги та благодаті 

Божої, то все, що б ми не робили та не винаходили, наш інтелект буде служити на-

шим ворогом і каменем спотикання. І так звана «світла прозора дорога» буде вести в 

ту сторону, де немає Божого світла, тепла благодаті і його нескінченної любові. 

Ключові слова: богословська антропологія, воля людини, інтелект, аскетика, логі-

ка, розум, відповідальність людини, обов’яязки пред Богом, любов Божа. 

 

Theological understanding of the relationship between free will and intelligence 

The article compares the concept of free will of a person and his intelligence in the 

perspective of saving the soul. According to the author, Free Will makes it possible to develop 

intelligence and go in different directions. But it depends only on us where we will direct this 

intellectual potential with the help of freedom. And the last word is behind us, how we will 

delay or bring closer sinful death and blindness. The gift of freedom and intelligence should 

ideally go hand in hand, parallel to each other. The Will can be good or bad, adored or 

enslaved by sin, and the intellect is the executor of the will. And one without the other has no 

existence. So intelligence without Will would not have the right to exist and man was amor-

hous and weak-willed, because there was not enough will for the free realization of intel-

?igence. If we do not confine our minds, thoughts, and actions, and align our lives with the 

lines of Scripture, and direct our will to good deeds and deeds, then the price of life will have 

no value. By combining intelligence synergistically with Will in the joint creation of good, we 

leave a historical favorable trail for future generations. Without the help and grace of God, 
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whatever we do or invent, our intellect will serve as our enemy and stumbling block. And the 

so-called "Bright transparent road" will lead in the direction where there is no God’s light, 

warmth of grace and his infinite love. 

Key words: theological anthropology, human will, Intelligence, asceticism, logic, reason, 

human responsibility, obligations to God, love of God. 

 

Бог, що живе поза часом та поза прос-

тором, створив людину. В руках Божих 

знаходиться вся доля людства. У Нього є 

реальна можливість зупинити життя кож-

ної людини, як всю людську історію в 

цілому. Могутність та сила Божа є реаль-

ним фактом і з цією реальністю поєдну-

ється людська діяльність й людська сво-

бода. До кінця, пізнати всю глибину цієї 

таємниці Божого задуму ми не мали б си-

ли. Свобода це невіддільний дар, даний як 

подарунок кожній людині. Вільна воля не 

є абстрактним поняття, не є матеріальною 

субстанцією, яку можна вимірювати. Вона 

є почуття всеосяжне, що дає можливість 

керуватися своїми власними рухами волі, 

бажаннями, принципами. Людина, ство-

рена за образом Божества, має таку ж вла-

стивість. Це є дар, даний кожній людині. 

Свобода – це починання всяких справ 

без будь-якого впливу зовнішнього сере-

довища. Воно є невіддільним вродженим 

даром життя, яким поблагословив Бог 

всяку людину, що приходить у світ. А 

зовнішня свобода – це не є сама мета хри-

стиянського життя. Кінцева мета, є віль-

ність у дусі, яка відсікає скорботи та дає 

правильне розуміння для здійснення доб-

рих справ. Самою метою не може бути 

вільна воля. Це лише засіб для досягнення 

вічного спасіння [2]. 

Свобода це невимушений відгук люд-

ського серця до напрямку відносно зла 

або добра. Приклад істинної свободи є 

Сам Ісус Христос. Його воля свята і ідеа-

льна у своєму прояві. Свобода людини 

проявляється в її усвідомленому виборі. 

Індикатор істинно свободи – це, перш за 

все розуміння відповідальності взятої на 

себе за себе та за оточуючих. Відповіда-

льність, яка буде вирішувати подальшу 

долю. Якщо людина створена за образом 

Божества, а Бог діє вільно і має волю по 

єству, то і людина, як Образ Божества, 

вільна за єством та має волю. Сам Бог не 

може забрати дар, дарований раніше. 

Людську свободу не долає і не робить 

спроби подолати навіть Бог. Він не в праві 

її забрати, і як не страшно це звучало б. 

Він не може забрати, як і не буде врятува-

ти нас без нашої участі. Він сам вільний і 

тому він приймає вільний вибір людини. 

Свою свободу, відобразив у свободі люд-

ської волі. І кожен вибір людства, визна-

ється цілком Богом. 

Друге – це зовнішні прояви. Наскільки 

людина здатна реалізувати цю свободу. 

Вільну волю можна порівняти з неосяж-

ним лісовим масивом, де можна пересува-

тися різними шляхами, вибирати собі ма-

ршрути для реалізації. Шляхи гинуть, від-

гукуються глухим відгуком вже в цьому 

житті. Людина вільно робить все, що за-

думано та реалізовує свій потенціал у різ-

них аспектах свого існування, керується 

різними орієнтирами. Тільки є один пра-

вильний, про який говорить вся правосла-

вна традиція, йдучи глибоко своїм корін-

ням в історію. Цей дар свободи, який тео-

ретично і практично може бути викорис-

таний в різних напрямках. Це напрямок 

добра і зла [2, c. 253]. 

Де можна визначити рамки свободи та 

де ті межі визначальну свободу? Христос 

нам дав свободу і Закон, який нам показує 

рамки та критерії істини. За відступ усві-
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домлене є і покарання гріхом. Якби не 

дано нам закон то не навіщо була і свобо-

да, вона була б обманом 

Людина з самого народження намага-

ється звільнити від кайданів гріха і не хо-

че бути поневоленою йому. Господь не 

завжди припиняє злі вчинки. І це є каме-

нем спотикання: чому, якщо Бог є любов, 

тоді не візьме і не врятує всіх одним Сво-

їм словом? 

Бог не буде порушити свободу волі 

людини. Якщо Він міг би порушити віль-

ну волю, тоді б Він не дав людству пащу, і 

Він ніс відповідальність за все зло, яке 

робиться в людстві. Святі отці висловили 

у формулі. Вона коротка і точно передає 

всю суть «Бог рятує нас, але не без нас». 

Він всіляко допомагає Своєю благодаттю, 

але не виробляє ніякого насильства. Ма-

карій Єгипетський висловлює цю думку 

так: «а ти створений за образом і подобою 

Божою, тому що як Бог вільний, і творить 

що хоче, так і ти. Тому природа наша схи-

льна і для добра і для зла і для благодаті 

Божої. Але вона не може насильно зміне-

на на добро» [4, c. 105]. Остання фраза, 

сказана преподобним, чітко розкриває 

суть цього словосполучення «не може 

бути насильно змінена на добро» вказує 

на безсилля Бога відняти свободу в люди-

ні, як би ці слова страшно не звучали. 

Коли Господь відходить з життя за вла-

сним людським бажанням, тоді ми зали-

шаємося сам на сам з собою. Людство 

тоді веде змагання, живучи за законом 

джунглів, де «перемагає найсильніший», 

хитрий та виверткий. 

Життя людини – це постійне зіставлен-

ня та порівняння своєї особистої волі з 

волею Божественною. Синергія людської 

та божественної волі, за вченням Правос-

лавної церкви є одне з головних прагнень. 

Істинному християнину на своєму життє-

вому шляху завжди доводиться зіставляти 

своє життя з євангельськими нормами. 

Покликана людина до того, щоб робити 

упор на внутрішню свободу, що спонукає 

її саморозвивається. 

Йдучи в ногу з часом і в умовах сучас-

ного суспільства, у нас розставлені різні 

акценти, життєві пріоритети та розуміння. 

Світ зміцнюється в набуття зовнішньої 

свободи, роблячи її підставу сучасного 

життя і розвитку суспільства. Тим самим 

пропагується вседозволеність, що поро-

джує свавілля. В кінцевому підсумку це 

все веде до рабства людині та до без жалі-

сності до оточуючих. Йдучи в руки зла, 

стаючи тим самим антихристиянським 

послідовникам. 

Кожен з нас потрапляв в різні ситуації, 

коли не до кінця, а то і зовсім не розумієш 

який зробити вибір. Є бажання зробити 

все правильно, але не знаєш яким чином. 

Людина вже не може самостійно впорати-

ся з гріхом. Ми заплутуємося в хаосі сві-

ту, але закликаємо благодать. Молитовно 

просимо обмежити нашу волю, обмежити 

нашу свободу дії кажучи: «Нехай буде 

воля твоя, як на небі, таки на землі». Від-

даємо себе цілком в руки Христу, щоб Він 

вів нас по шляху праведності. Спираємося 

всією своєю вагою на скелю порятунку та 

просимо Христа про допомогу. Тим са-

мим свою волю ми віддаємо в руки Бога 

та просимо вести нас. Маємо можливість 

вільно наближатися до Творця, уподібню-

ємося йому всіляко, через виконання його 

волі, виконуючи вічний задум Творця- 

обоження. 

Обоження – це нескінченний процес, це 

мета всього життя і сенс. Варто зазначити, 

що людина перестає відчувати внутрішню 

порожнечу після того, коли Бог наповнює 

її благодаттю. Все більш і більш запов-

нюючи свій внутрішній світ Божою при-

сутністю, роблячи свій внутрішній світ 

яслами для Богонемовляті та вмістилищем 
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Невмістимого, тоді почуття легкості та 

свободи не покидає віруючого христия-

нина. Присутнє усвідомлення того, що не 

дарма він прожив своє життя та виконав 

головну мету свого буття. Не мучать сум-

ніви того, що життя було безцільне, у кого 

була мета Христос. 

Сенс вільної волі – це подолання гріха 

та відкрите прилучення до Бога. Вчинення 

справи порятунку душі лежить в області 

людської волі. І Господь залишає завжди 

вирішальне слово за людиною. 

У нинішній час наш сучасний світ має 

безліч інститутів, університетів, коледжів, 

шкіл, різних навчальних закладів. Є безліч 

бібліотек, де проводять студенти свої дні, 

а кожен бажаючий може взяти для себе 

все корисне. Видаються безліч періодич-

них видань і журналів за інтересами. Ви-

пускаються газети, виходять в ефір нови-

ни телешоу. Завдяки пізнавальним про-

грамам дізнаємося багато чого цікавого і 

відкриваємо нові горизонти розуміння і 

сприйняття світу. І кожна людина має 

можливість, здобувати освіту і само-

освічуватися. І направляти свій життєвий 

потенціал, розумові сили, інтелектуальні 

можливості в різні річища. 

Всі попередні сказані слова обертатися 

навколо однієї осі, навколо одного голов-

ної сполучної ланки, яке можна схаракте-

ризувати одним словом – інтелект. Він є 

однією з центрових точок, всього навча-

льного процесу не тільки в університетах 

школах та інших навчальних закладах, але 

й у побуті та у звичайних умовах життєді-

яльності. Вчені багатьох поколінь, різних 

вікових категорій та роду діяльності, на-

магаються дати більш точне визначення. 

Всі пророблені спроби пов’язані з тим, що 

є величезне бажання дати характеристику 

і вичерпне розуміння цього слова. 

Наведемо найбільш поширене визна-

чення. «Інтелект (від лат. intellectus, пі-

знання). Загальна здатність до пізнання та 

розв’язання проблем, що визначає успіш-

ність будь-якої діяльності й лежить в ос-

нові інших здібностей, в тому числі й зді-

бностей до вивчення мов. Система всіх 

пізнавальних здібностей індивіда: відчут-

тя, сприйняття, пам’яті, уявлення, мис-

лення, уяви» [1, c. 81], тобто це розумова 

здатність, розумовий початок у людини. 

Іншою мовою, інтелект – це відносно 

стійка структура розумових здібностей 

індивіда, що охоплюють набуті знання, 

досвід і здатність до їх подальшого нако-

пичення і використання при розумовій 

діяльності. Інтелектуальні якості людини 

визначаються колом її інтересів, обсягом 

знань. З усього цього неозброєним погля-

дом ми бачимо, що інтелектуальна здат-

ність завжди реалізується за допомогою 

інших здібностей. Це є прояв та застосу-

вання накопичених знань в потрібний час 

та у необхідному місці. Ці критерії міс-

тять в собі основоположні принципи ро-

зуміння та складаються з трьох пунктів. 

Одні з них – це: «загальна здатність до 

пізнання і розв’язання проблем, що визна-

чає успішність будь-якої діяльності та 

лежить в основі інших здібностей» [5, 

с. 326]. Все це говорить нам про те, що 

пізнання і вміння розв’язувати проблеми 

будь-якої складності, є один з критеріїв 

успішності виконаної роботи. Друга міс-

тить «систему всіх пізнавальних здібнос-

тей індивіда» (від відчуття до мислення); 

[5, с. 326] з цих слів ми бачимо, що до 

роботи інтелекту включені всі рецептори 

та всі центри, які б реагували на подраз-

ники. До інтелектуального пізнання 

включаються всі аспекти для повноцінно-

го засвоєння інформації. І фінішем в цій 

тріаді є «здатність до розв’язання проблем 

без зовнішніх проб і помилок (в розумі)» 

[5, с. 11], яка об’єднана зі здатністю до 

інтуїтивного пізнання. Це вищий пілотаж, 
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який має на увазі проєктування у власно-

му розумі складні завдання, уникаючи 

всяких наслідків негативного характеру. 

Отже, інтелект визначається, як якусь 

здатність адаптації до всіх умови життя. І 

тут вже перемагає найсильніший, але вже 

не той, хто володіє фізичною силою, а ті, 

хто вміють розв’язувати наявні проблеми та 

завдання в розумі, наперед прораховуючи, 

обходячи гострі кути та незручні повороти 

долі. Тобто інтелект може бути здатністю 

пристосування до нових умов. Сам акт при-

стосування здійснюється згідно з засобів 

розумової діяльності. Істотними властивос-

тями людського інтелекту, є різні фактори. 

Це гнучкість і рухливість розуму, допитли-

вість та його глибина. Також його логіч-

ність та доказовість. До складу інтелекту 

входять такі риси розуму, як критичність та 

широта самого мислення. 

Цікавість, є бажанням бути різнобічно 

розвиненою людиною в різних напрямках. 

Це постійне нестримне прагнення пізна-

вати різні явище. Вона є почуттям, яке 

всіляко стимулює до досягнення і пізнан-

ня нових вершин. Тим самим розвиваючи 

рівень своїх можливостей, відкриваючи 

нові широти інтелекту, що дає нові гори-

зонти світорозуміння та приносить необ-

хідні плоди. 

Глибина розуму притаманна дуже ро-

зумним людям, які мають здатність розс-

тавляти правильні акценти та вибирати 

головні орієнтири. Здатність відокремлю-

вати головне від другорядного, необхідне 

від випадкового. Все це робить людину 

цілісною істотою, надає її сенс життя та 

всіляко організовує її існування. І як на-

слідок самоорганізації, все придбане при-

носить користь не тільки суспільству, а й 

власному тілу і душі. 

Гнучкість та рухливість розуму, теж 

притаманні, як один з критеріїв інтелекту. 

Більшість людей сучасності піддаються 

статичності та шаблонності. Життя набу-

ває монотонний колорит, і немає в ньому 

фарб різноманітності. Це явища, є наслід-

ком шаблонного мислення. І повноцінно 

живий інтелект, вдається до гнучкості 

розуму в тому випадку, коли відсікаючи 

від себе шаблонність думки. 

Розглянемо далі наступне поняття, яке 

теж органічно пов’язане з нашою темою. 

Слово «логіка», яке ми часто чуємо в по-

всякденному побуті: вдома, на вулиці, на-

вчанні або роботі тощо є одним з інструме-

нтів, одним зі складових, через яке себе 

проявляє інтелект. Але, що таке логіка і як 

ми її розумінням? Логіка – «наука про спо-

соби доказів та спростувань. Застосування 

законів логіки у процесі пізнання забезпе-

чує наближення до заволодіння істиною» 

[1, с. 136]; досить часто вживаємо цей тер-

мін у значенні: «логічні закони і логічні 

операції мислення» [1, с. 2]. 

Як говорить один з авторитетних дже-

рел нашого часу стверджуючи, що вели-

кий інтерес проявляє логіка до правиль-

них та досконалих висновків, які «дозво-

ляють з уже наявного знання отримувати 

нове знання» [6, с. 4]. Людина до виснов-

ків приходить самостійно, «за допомогою 

"чистого" міркування, без будь-якого зве-

рнення до досвіду, інтуїції тощо» [6, с. 5]. 

А кожне правильне міркування призво-

дить поступове до необхідної мети, крок 

за кроком наближаючи її. Як говорить нам 

підручник з логіки: «правильне міркуван-

ня як би розгортає та конкретизує наші 

знання. Воно дає стовідсоткову гарантію 

успіху, а не просто забезпечує ту чи іншу 

– можливо, і високу – ймовірність істин-

ного висновку» [6, с. 5]. 

Логіка в античному та християнському 

світобаченні завжди була пов’язано з кра-

сою та гармонією. Тому зараз нам варто 

звернути увагу на те, що почуття краси та 

гармонії сам Бог заклав в людському єст-
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ві. Потяг і тяжіння до прекрасного, є при-

родний поклик душі. Ми бачимо навко-

лишній світ і дивуємося його красою, йо-

го послідовною точністю та логічністю 

його побудови. Вся краса є наслідок логі-

чного мислення Творця. Як говорить нам 

рядки Святого Письма:» «все премудріс-

тю створив Господь». І так, як Бог сотво-

ри людину за образом та подобою своєю, 

так й людина має прагнути до дотримання 

суворої послідовності міркувань, з ураху-

ванням всіх різноманітних істотних сторін 

у досліджуваних об’єктах та всіх можли-

вих взаємозв’язків об’єктів світу цього. 

Доказовість мислення є один з критеріїв, 

фундаментальних його основ. Тут людина 

може реалізувати свій потенціал та напра-

цьований досвід. Людина навчається, має 

здатність використовувати у потрібний мо-

мент всі необхідні факти та закономірності, 

які підтверджують правильність її суджень 

та висновків. Через те, що вся теорія не ма-

ла б сенсу без її здійснення 

Критичність мислення можна назвати ще 

смиренням. Коли людина усвідомлює свою 

неміч та недоліки, тоді людина здатна до 

суворої оцінки результатів своєї розумової 

діяльності. Вона відкидає всі неправильні 

судження, висновки та рішення, які в наслі-

док редукуються, правильними вимогами 

для розв’язання певної задачі. Але завдання 

і мета кожного християнина це «життя віч-

не у Христі Ісусі, Господі нашому» (Рим. 

6:23). Людина знайшовши в собі сили, мо-

же відмовитися від розпочатих неправиль-

них дій та переорієнтувати себе на благо. 

Завдяки широті мислення, людське єство 

здатне до всебічного охоплення об’єкта 

розумової діяльності, з урахуванням всіх 

факторів. В людині є потенціал образу Бо-

жого, і його свобода, яка відобразилася на 

всіх поколіннях людства від створення. У 

нашому єстві закладені дві першооснови 

нашого буття, за допомогою чого, людина 

може творити та бути рухомою у творчому 

польоті, уподібнюючи себе Богу у своєму 

творчому акті. І немає такої сили, яка б зу-

пинила б динаміку прагнення, навіть якщо 

своїм дії ми йдемо проти Нього. Вільна во-

ля в людині не сковує її, а навпаки розкри-

ває горизонти діяльності. Людина, на коро-

ткому проміжку свого життя, є сама собі 

господарем та сама собі повелителем. Віль-

но людина може направляти свої інтелекту-

альні здібності до добра, так й до зла. 

Людина здатна вільно пізнавати добро і 

зло, і під її керівництвом знаходяться вла-

сні численні вчинки. Людина не обмежена 

у цьому житті ні чим і, ні ким, крім тим-

часових рамок своєї життєдіяльності. За 

допомогою реалізації інтелектуальних 

здібностей, людина досягала та й досягає 

інтелектуальних вершин. Раніше людина 

йшла поступово дрібними кроками до 

прогресу, всіляко наближаючись до ство-

рення подоби комфортного життя. У ни-

нішній час прогрес йде все швидше й 

швидше. Цивілізація набирає темпи та 

обороти, і все те, що могло бути створено 

та сконструйовано умами людства за сто, 

а може і більше років, то тепер все це сти-

скається в менший діапазон часу, а тимча-

совий простір становить п’ятдесят, два-

дцять, десять, а то менше років. 

Кожен день, наш погляд спостерігає 

темпи прогресу, його нестримне напру-

ження та майбутній потенціал. Все те, що 

для наших батьків, як здавалося, в далекі 

тридцять років тому як би недосяжне, то 

ми зараз приймаємо за належне й само 

собою зрозуміле. Що для дідусів і бабусь 

років п’ятдесят в минулому, було в дитя-

чих мріях та знаходилося трансцендентно 

за межами існування, перебуваючи в роз-

ділі фантастики, здавалося якимось за-

хмарним і незбагненним, то зараз ми ба-

чимо плоди у реалізації на практиці. У 

наш час все можемо бачити та бути реа-
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льно причетні. Завдяки попередньому ба-

гатовіковому досвіду і сучасному знанню, 

з кожним днем і кожною миттю, людина 

приходить до нових відкриттів у науці, 

винаходяться нові лікарські препарати, які 

ставлять на ноги численна кількість лю-

дей. Винаходи рятують дорогоцінні життя 

хворих дітей і продовжують життя людям 

похилого віку, щоб і вони могли ще лічені 

дні або роки, радіти життю і Божому дню. 

Як говорить преподобний Ісаак Сирин, 

що: «ведення (знання) є щабель, по якій 

людина сходить на висоту віри, і як скоро 

досягає цього, більше не потребує його» 

[7, с. 87]. 

Але, на жаль, ми спостерігаємо не вті-

шні картини та тенденції. Людина, не 

тільки не керується загальнолюдськими 

принципами взаємодії людини з люди-

ною, а й відсутня духовна діяльність та 

причетність до церковного життя.  

Ми бачимо подібну ситуацію не тільки 

у нашій країні, але й на заході. Для людей 

розмиваються межі добра і зла, духовний 

погляд не здатний розрізняти очевидні 

речі, біле від чорного. Людина злітає на 

крилах гордості та ширяє до небес, став-

лячи себе, як би на місце Бога, тим самим 

засліплюючи власне себе гріхом. Ми ба-

чимо як від христоцентричності, вектор 

спрямованості змінюється в бік егоцент-

ричності, витісняючи власною гордістю 

Бога з наших власних сердець. Ставати 

він тягарем і перешкодою, і тими рамка-

ми, які так звано «обмежує» наше життя. 

Гордість засліплює кожного окремо і 

всіх в загальному, відтісняє Божественні 

промені, які вказували шлях не-тварним 

світлом в потемках гріха. Тоді у людини 

пропала мета, і вона не бачить нічого пе-

ред собою, крім себе. Вона осліпла. Для 

такої людини все чорне і байдуже, все 

розмито та однотонно та немає меж пога-

ного або хорошого, через те, що все моно-

тонно та однаково. Вона не знає від куди 

йде і куди потрібно прийти. Приклади 

цього ми находимо зокрема й в художній 

літературі. 

Все це наслідки вільної волі людини. І 

як його людина направить. Як вона реалі-

зує інтелектуальний потенціал своєї здат-

ності. З якою метою вона буде творити те 

чи інше, і яке бажання конкретна особис-

тість переслідує в момент реалізації.  

Подібний приклад ми можемо бачити в 

народній мудрості, яка говорить так : «не 

рубали сук, на якому сидиш». І якщо обо-

жнена свобода не буде тотожна інтелекту, 

то шлях в нікуди призведе до незворотної 

точки повернення. Тому що Господь, коли 

хоче покарати людину за її гріх, «Бог за-

бирає розум». [3, с. 12] тоді людина все, 

що б не робила і не мудрувала, вона тво-

рить на шкоду власній душі та стає поте-

нційною загрозою суспільства, може бути 

сама цього не помічаючи. 

Свобода воля, дає можливість розвива-

тися інтелекту і йти в різних напрямках. 

Але залежить тільки від нас, куди ми цей 

інтелектуальний потенціал направимо за 

допомогою свободи. І останнє слово сто-

їть за нами, як ми будемо віддаляти або 

наближати гріховну смерть і сліпоту. 

Дар свободи та інтелекту, в ідеалі по-

винні йти рука об руку, паралельно один 

одному. Цей принцип взаємодії можна 

перенести на візуальну площину, для об-

разного сприйняття і розуміння. У прик-

лад можна взяти те, як малюються коло-

ритні картини у святоотцівській літерату-

рі, де людина перебуває в човні серед бу-

рхливого моря. Потерпілий шукає тихої 

пристані, тим самим працюючи для свого 

порятунку двома руками, двома веслами. І 

в нашому випадку – це є інтелект, а інша 

сторона іменується вільна воля. Якщо 

один з двох критеріїв буде звеличуватися 

один над іншим, то стражденний буде свої 
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зусилля вкладати даремно. Це квиток в 

один кінець, що веде в погибельне майбу-

тнє, де панує порожнеча і депривація. Ре-

зультат від таких використаних фізичних 

та емоційних засобів буде нульовий. Крім 

того, що людина буде залишатися статич-

но на одному місці, крутячись навколо 

своєї осі, як в’юн в ополонці, емоційно 

знемагаючи та ні чим не підкріплюючи 

свої сили в слідстві того, що не бачить 

плоди своєї праці. 

Приклад з човном у відкритому морсь-

кому просторі нам яскраво показує прин-

цип взаємодії та співпраці двох основних 

фундаментальних основ, у яких є одна 

спільна мета. Воля може бути доброю чи 

поганою, обожненою або поневоленою 

гріхом, а інтелект є реалізатором волі. І 

одне без іншого не має своє існування. 

Волі не існували б без способу реалізації і 

якби сили інтелекту для реалізації не бу-

ло, то воля б була б безвольна. Так і інте-

лект без волі не мав би право на існування 

і людина була аморфною та безвольною, 

тому що не вистачало було волі для віль-

ної реалізації інтелекту. Через те, що інте-

лект зароджується і розвивається в рамках 

свободи, через те, що у свободі рамок не 

існує, тому має місце бути розвитку інте-

лекту у вільному просторі волі. 

Православні отці церкви термін νους – 

«розум» (грец.), розумінню як близький 

за значенням до інтелекту. І якби не бу-

ло свободи, тоді й не було б необхіднос-

ті в існування розуму. Якби не існувала 

б воля, тоді не було б не було б й інтеле-

кту. Навіщо людині тоді думати, якщо 

вона безвольна та за неї все вирішено та 

запрограмовано наперед, а вона у своєму 

житті нічого не вирішує? Ми б тоді упо-

дібнилися безсловесним тварюкам, ру-

хомими інстинктами та не має вільної 

волі. 

Кожен момент життя ми будуємо 

свою долю. Кожна наша дія передбачає 

подальший результат. І кожен момент 

життя якщо він не з Христом, то проти 

Нього. Якщо ми не покладемо зберіган-

ня нашому розуму, думкам і дії та не 

будемо узгоджувати своє життя з рядка-

ми Святого Письма, і не будемо направ-

ляти волю в добрі вчинки та справи, то 

ціна життя не матиме цінності. Узго-

джуючи інтелект синергійно разом з во-

лею в спільному творінні добра, ми за-

лишаємо історичний сприятливий 

шлейф, для майбутніх поколінь. Без до-

помоги та благодаті Божої, то все, що б 

ми не робили та не винаходили, наш ін-

телект буде служити нашим ворогом і 

каменем спотикання. І так звана «світла 

прозора дорога» буде вести в ту сторону, 

де немає Божого світла, тепла благодаті і 

його нескінченної любові. 
 

Джерела: 

1. Азимов Г., Щукин А. И. Новый словарь методических терминов и понятий (тео-

рия и практика обучения языкам). – М.: Издательство ИКАР, 2009. 

2. Варсануфий Великий и, преп. Иоанн.: Руководство к духовной жизни в ответах. 

СПб., 1905.  

3. Гоголь Н. В. Ревизор-Спб.:Издательство «Питер», 2011.-152c. 

4. Добротолюбие. Том 1. Сретенский монастырь., 2008. 

5. Дружинин В.Н. Психология общих способностей. – СПБ.:Питер, 2007. 

6. Ивин.: А А Логика учебник для гуманитарных факультетов.М.: ФАИР-ПРЕСС, 2002. 

7. Исаак Сирин, св. Слова подвижнические. М., 1858.  
 

⊕ ⊕ ⊕  



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

50 

 

 

 

 

 

 

 

 

⧾___ ПАТРОЛОГІЯ __ 
 

 

 

 

 

  



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

51 

⊕ ⊕ ⊕ 

УДК 2-532.2 (2-335) 

ТРИНІТАРНА ВІЗІЯ ЕСХАТОЛОГІЧНОГО ВИМІРУ 

ЛІТУРГІЇ В БОГОСЛОВ’Ї МИКОЛИ КАВАСИЛИ 
 

Володимир БІЛІНЧУК 

 

У цій статті представлене містичне бачення Божественної Літургії як Царства 

Небесного, яке починається тут, на землі, у богослов’ї Миколи Кавасили. У літургії 

силою містичної реальності ми стаємо учасниками небесного бенкету, де є наше міс-

це, праворуч Отця у Тілі Христовому, яке маємо завдяки спасительним діям Христа. 

Ця реальність робить нас учасниками Божественного життя, до якого ми призначені 

від його початку. Божественна Літургія – це «постійне сходження, сходження Церк-

ви на небо, до престолу слави, у світло і нескінченну радість Царства Божого». Євха-

ристія – це «вознесіння Церкви до її небесної батьківщини». Літургія є піднесенням 

людей до неба і сама є цим «раєм на землі». У ньому людина здобуває Царство Боже, 

яке повністю буде досягнуте після Другого пришестя Спасителя.  

Ключові слова: літургія, Кавасила, есхатологія, ікономія спасіння, євхаристія. 

 

Trinitarian vision of the eschatological dimension of the liturgy in the theology 

of Nicolas Cabasilas 

This article presents the mystical vision of the Divine Liturgy as the Kingdom of Heaven, 

which begins here, on earth, in the theology of Nicolas Cabasilas. In the liturgy, by the power 

of mystical reality, we become participants in the heavenly banquet, where we have our place, 

at the right hand of the Father of the Body of Christ, which we have thanks to the saving ac-

tions of Christ. This reality makes us participants of the Divine life to which we are destined 

from its beginning. The Divine Liturgy is "the constant ascent, the ascent of the Church to 

heaven, to the throne of glory, to the light and infinite joy of the Kingdom of God." The Eu-

charist is "the ascension of the Church to its heavenly homeland." The liturgy is the elevation 

of people to heaven and is it this "paradise on earth." There a person acquires the Kingdom 

of God, which will be fully achieved after the Second Coming of the Savior. 

Key words: liturgy, Cabasilas, eschatology, economy of salvation, Eucarist.  

 

Літургія в житті Церкви займає центра-

льне місце, оскільки, саме на Літургії, 

звершується Свята Таїна Євхаристії. Святі 

отці називали Пресвяту Євхаристію «Та-

їнством Таїнств» і «Таїнством Церкви» [5, 

с. 56]. Катехизм Христос наша Пасха 

вчить: "Вершиною богослужбового життя 

церкви є Божественна Літургія (з грецької 

літургія – «спільне діло») – служіння Бога 

людям і людей Богові. На Божественній 

Літургії (або Службі Божій) Бог Отець 

уводить нас у повноту Свого життя, да-

руючи нам Свого Сина. Син же дарує нам 

Себе Самого на поживу в трапезі Слова й 

трапезі тіла й крові, щоб ми стали з ним 

«співтілесні та співкровні» й мали участь 

у Його Божестві. Церква, приймаючи цей 

дар Христовий у Святому дусі, відповідає 
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Йому приношенням себе самої, щоб Він 

жив і діяв у ній як у своєму тілі. Отак 

Христос, Глава церкви, разом із церквою, 

яка є Його тілом, приносить Отцеві у Свя-

тому дусі хвалу й благодарення за здійс-

нене спасіння." [2, с. 119]. Тому таїнство 

Євхаристії для нас є, одночасно, метою і 

початком у нашому духовному житті. Ме-

тою, тому що кожен з нас має прагнути до 

прийняття Євхаристії і поєднання із на-

шим Спасителем; а початком, бо через 

прийняття Євхаристії ми починаємо в по-

вноті перебувати з Христом та у Христі 

(Гал. 2, 20). 

У свідомості церкви Божественна Літу-

ргія постає як велике символічне дійство. 

І кожен присутній на літургії віруючий 

стає учасником всієї цієї символічної реа-

льності. Згідно з вірою Церкви, у літургії 

духовний зір віруючого відкриває перед 

собою бачення небесної дійсності, яка 

взаємопов’язана із земною. Небесна літу-

ргія, де від вічності Агнець принесений в 

жертву є звершеною жертвою божествен-

ної любові, всі небесні сили вклоняються, 

Херувими і Серафими зі страхом, прикри-

вають обличчя із трепетом, виспівують, 

викликують, взивають і промовляють: 

«Свят, свят, свят Господь Саваот», а наша 

земна літургія, на якій воістину і правдиво 

приноситься пречисте Тіло і найсвятіша 

Кров Христа, є відображенням тієї вічної 

небесної літургії, у якій ми таїнственно, за 

посередництвом символів, беремо участь, 

яка постійно відправляється поза часом і 

місцем, там, на Престолі Небесної Слави 

[5, с. 80-81]. 

Катехизм УГКЦ навчає: "Богослужіння 

церкви являє Царство Боже, яке вже є між 

нами (пор. Лк. 17, 21) і яке водночас ще 

має остаточно настати: «нехай прийде 

царство твоє». Богослужіння поєднує в 

собі вже здійснену «повноту» Царства та 

очікування його явлення в «будучому ві-

ці». Церковна спільнота вже перебуває в 

повноті Божої присутності і водночас, 

усвідомлюючи свою обмеженість і неміч-

ність, взиває до Господа: «Помилуй нас!», 

«Спаси нас!»" [2, с. 117].  

У богословському баченні світу, Боже-

ственна Літургія, постає як "ікона Царства 

Божого, – образ майбутнього". Тому по-

ширеність есхатологічного аспекту про-

являється насамперед у богослужінні. 

Причина очевидна: у спільноті, яка збира-

ється на молитву, люди збираються на-

вколо Тіла Христового і потрапляють в 

есхатологічне очікування того, що стало-

ся, між небом і землею та до чого ми пря-

муємо. Земне богослужіння нерозривно 

пов’язане з невидимим небесним: «Ми, 

херувимів тайно являючи і Животворящій 

тройці трисвяту пісню співаючи, всяку 

нині житейську відкладім печаль, щоб і 

царя всіх ми прийняли, що Його у славі 

невидимо супроводять ангельські чини». 

Невидиме небо завдяки воплоченню Хри-

ста «прихиляється» до землі, а видиме 

земне завдяки Христовому воскресінню 

сповнюється невидимим небесним. Тому 

богослужіння є небом на землі, під час 

нього ми, земні, кормимося «небесним 

хлібом», тобто Христом. Саме Пресвята 

Євхаристія є поєднанням видимого і не-

видимого, земного і небесного, людського 

і божественного, часу і вічності [2, с. 171]. 

Це не просто акт молитви, а практична 

префігурація останніх речей, того, що від-

бувається навколо пам’яті про те, що Ісус 

здійснив у минулому, раз і назавжди в 

Історії Спасіння людини [18, с. 29]. Літур-

гія – це місце і час, приготовлені в цьому 

світі для перебування вічності та для бо-

жественної присутності. У Божественній 

Літургії співіснують близькі та далекі ре-

альності – початок і кінець, бо Літургія – 

це Таємниця Христа. І як Христос є 

«Альфою і Омегою, початком і кінцем» 



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

53 

(Од. 22, 13), так і Божественна Літургія є у 

Христі синтаксисом простору і часу та їх 

перетворення у літургійний простір і літу-

ргійний час. Отже, в Літургії відбувається 

пережиття метаісторичного майбутнього 

через історичні елементи, засновані на 

історичному Втіленні Ісуса. Події в Хрис-

ті формують спільноту, яка зібралася на 

молитву в даний час, в її історико-

есхатологічному вимірі. Іншими словами 

на Божественній Літургії зустрічаються 

простір і час: початок і кінець, небо і зем-

ля, духовний світ і матеріальний, невиди-

ме та видиме, померлі та живі, минуле з 

теперішнім та майбутнім [18, с. 70], спо-

гади про Євангеліє та апокаліптичні про-

роцтва – вся повнота Нового Завіту [4, 

с. 19]. Отже, ми повинні розуміти літур-

гійну дійсність з цієї точки зору в есхато-

логічній перспективі, щоб молитовна спі-

льнота Церкви переживала справжню 

присутність Господа, що приходить у сла-

ві [18, с. 29]. 

Таким чином, Свята Літургія не є чи-

мось подібним на інтерактивну виставу, 

що включає участь глядачів, але постає 

перед нами як таїнственна реальність бо-

жественної присутності. Бог, який долає 

простір і час, приходить до нас, а ми в 

свою чергу виходимо Йому на зустріч. Це 

– Євхаристія. Таким чином, ми не тільки 

присутні у храмі на Літургії, але силою 

божественної присутності ми також дола-

ємо простір і час та через піснеспіви тро-

парів, кондаків, прокімена, читання Апос-

тола та Книги Святих Євангелій, стаємо 

учасниками тих подій, що відбулися дві 

тисячі років тому, а одночасно беремо 

участь у Небесній Літургії та маємо змогу 

на мить відчути передсмак вічності на 

бенкеті в Царстві Божому через прийняття 

Євхаристійного Христа. 

Євхаристія – це есхатологічний акт, у 

якому зустрічаються час і вічність; для 

нас це відбувається у світлотіні віри в очі-

куванні останньої зустрічі, у видінні, коли 

ми побачимо Христа таким, яким він є. 

Так, Євхаристія – це еклезіальний акт, 

після якого не залишається нічого, крім 

Його приходу, зустрічі з Ним. 

Євхаристія – таїнство Христової Пасхи, 

яке містить у собі і виражає саме Христо-

ву перемогу; на Великдень час і простір 

більше не є елементами, які розділяють і 

відділяють, тому що у воскреслому Ісусі 

вони втрачають цей характер, пов’язаний 

сьогодні з фізичними законами простору і 

часу. Євхаристія – це присутність тут і 

зараз пасхального Христа, його Розп’яття 

та Воскресіння; Євхаристія є остаточною 

подією історії, яка містить воскреслого 

Христа, якого ми зустрічаємо у вірі хре-

щення. Отже, Пасха Господня є кінцевою, 

остаточною, есхатологічною подією; тер-

мін «есхатологія» вказує саме на цю заве-

ршеність і виконання. Великдень є оста-

точною перемогою над смертю, яка є ос-

таточним плодом гріха; Великдень – це 

перемога над смертю, тріумф над гріхом; 

Великдень означає воскресіння і прослав-

лення людини і світу. 

Усі дивовижні події, здійснені Богом, 

щоб повернути людину після непослуху 

додому і знову зробити її «знайомою», 

називаються – разом – божественною 

економією: «Ікономія Бога і нашого Спа-

сителя щодо людини полягає у відкликан-

ні її з її стану тління, щоб повернути її до 

знайомства з Богом зі стану відчуження, 

спричиненого непослухом» [7, с. 134]. 

Саме в Божественній Літургії, якою жи-

вемо – творимо благодарення Богові – за 

подію нашого спасіння у Христі. «Таєм-

ниці, сповнені дарів спасіння, які ми свят-

куємо на кожній літургійній зустрічі, на-

зиваються «Євхаристією», тобто благода-

ренням, бо вони є пам’яткою багатьох 

отриманих благ і є найвищим проявом 
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Божого промислу», – нагадує Золотоустий 

[12, с. 15]. У божественній літургії – під 

таємничими знаками – знову пережива-

ється вся економія. 

Згідно зі східним християнським віро-

вченням, «звершення таїнства Євхаристії 

є проявом тринітарної економії
1
: Отець 

задоволений жертвою Сина і приймає її, 

Син є жертвою і жертвує Себе в ній, Свя-

тий Дух освячує і довершую це. ". У цер-

ковній концепції Проскомидія є «відо-

браженням небесної дійсності вічного 

Собору Пресвятої Трійці». Літургія – віч-

на, приготування жертовного агнця відбу-

вається ще до створення світу. Коли, при-

ступаючи до причастя, ми молимося: «Ве-

чері Твоєї тайної, сьогодні, Сину Божий, 

прийми мене в причасника», то цією мо-

литвою знову і знову «просимо бути при-

йнятими в лоно вічної Божественної Свя-

тої Трійці». Божественна Літургія призво-

дить до існування весь світ і діє в образі 

Трійці. Трансформує всю природу в три-

нітарну літургію. 

                                                           
1
 Юстин пише: «Тоді тому, хто головує на зборах 

братів, приносять хліб і чашу з водою та вином, 

які він бере в руки, віддаючи славу й хвалу Отцю 

всесвіту, у Ім’я Сина і Святого Духа, і вчиняючи 

довгу подяку [євхаристію] за ці блага, які Він дав 

нам Своєю благодаттю; коли він закінчив свої 

молитви і подяку, весь народ кричить, відповідаю-

чи: Амінь". [Пор. 16, с. 65]. Той самий зразок при-

сутній у Traditio Apostolica середини III століття: 

«Дякуємо Тобі, Господи, за Ісуса Христа, Твого 

улюбленого Сина, Якого Ти послав в останні часи 

як Спасителя, Викупителя і посланця Твоєї волі, 

що є Твоє нероздільне Слово, яким Ти створив усе, 

яке Ти своєю благодаттю послав з неба в лоно 

Діви і яке зачалося і втілилося, і явилося як Твій 

Син, народжений від Духа Святого і Святої Бого-

родице (...) Ми молимося, щоб Ти зіслав Твого 

Святого Духа на жертву святої Церкви, щоб Ти 

привів до єдності всіх тих, хто звертається, і щоб 

Ти наповнив їх Святим Духом, щоб зміцнити їхню 

віру в істину. Тож прославляємо Тебе і кличемо 

через Сина Твого Ісуса Христа. Через Нього слава 

і честь тобі, Отцю і Сину, зі Святим Духом, у свя-

тій Церкві, нині і повсякчас, і на віки вічні. 

Амінь». [Пор. 17. С. 53-54]. 

Літургія розпочинається великим три-

нітарним славослов’ям і закінчується 

останнім благословенням, яке також має 

тринітарну форму. У цих знаках відбува-

ється Євхаристійне богослужіння, що на-

дає літургії її традиційну виразну триніта-

рну спрямованість. Тринітарна форма і 

зміст Євхаристійного богослужіння похо-

дять із заснування християнської віри, 

умовно встановленої на центральній догмі 

про Трійцю. Тому, з одного боку, євхари-

стійну літургію необхідно помістити в 

ширші рамки християнського богослов’я, 

просякнутого тринітарною вірою. З іншо-

го боку, саме літургія дає один із най-

більш збалансованих проявів самої трині-

тарної віри. Євхаристійна літургія є одно-

часно виразом і джерелом християнської 

віри. Життя в Євхаристії розкриває при-

роду Церкви, об’єднує історію з есхато-

ном і допомагає людині зрозуміти осно-

воположні істини християнства, таємниці 

Христа, Триєдиного Бога [20, с. 39]. 

Тринітарне бачення євхаристійної літу-

ргії Кавасилою демонструється на різних 

рівнях. По-перше, він читає деякі елемен-

ти обряду як прямі одкровення божест-

венної дії, як-от Триєдиного Бога. По-

друге, є також згадки про окрему діяль-

ність кожної особи Трійці. Таким чином, у 

реченнях Кавасили чітко засвідчена від-

мінність між Богом у собі – іманентним і 

проявленим Богом – ікономічним. Через 

фундаментальну христоцентричну спря-

мованість християнської літургії чітко 

христоцентричний акцент робиться на 

божественній дії. Насправді дія Христа 

проходить через усе пояснення Каваси-

лою літургії та Євхаристії. Христоцентри-

чне читання таїнств ґрунтується на трині-

тарній ікономії, яка в розумінні Кавасили 

завершується викупом, досягнутим Ісусом 

Христом. Незважаючи на те, що Бог здій-

снює спасіння через божественний акт 
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любові, кожна з трьох осіб Божих все ще 

вносить щось унікальне в цю дію. Коли 

справа доходить до вершини божествен-

ної ікономії, Кавасила відповідно ствер-

джує, що хоча Бог як Трійця спільно хотів 

спасіння людини, саме втілене Слово, не 

Отець, ані Дух, досягло цього через своє 

втілення, страсті, смерть і воскресіння. 

Кавасила визначає це як новизну в Божо-

му способі діяльності, який до того часу 

характеризувався дією Бога як єдиної си-

ли і провидіння [19]. 

Акцент на ікономічній Трійці знову 

очевидний у коментарях Кавасили щодо 

останнього благословення літургії, остан-

нього аргументу, який він згадує в остан-

ньому розділі Пояснення Святої Літургії. 

Отже, його коментар завершується істо-

ричною точкою зору спасіння. Акцент 

робиться на вершині божественної іконо-

мії в Сині, якого Кавасила, згідно з текс-

том молитви, позначає «нашим істинним 

Богом». У Христі повне одкровення Трій-

ці стало публічним і поклоніння фальши-

вим богам припинилося. Це було 

пов’язано з відкритістю Христа до трині-

тарного бачення Бога. Останні слова Ка-

василового коментаря до божественної 

літургії мають форму тринітарного підне-

сення: «Ми зобов’язані всією славою, чес-

тю та шануванням тільки Йому (Христу), 

як Богові, разом з Його предвічним Отцем 

і Його Пресвятим і Благим і Животворя-

щим Духом, нині і повсякчас, і на віки 

віків. Амінь» [9, с. 262]. Підсумовуючи, і 

початок, і кінець літургії мають чітке три-

нітарне значення, хоча з сильним акцен-

том на одкровенні Трійці через ікону Си-

на. Новизна дій Бога в Ісусі Христі та че-

рез нього, за словами Кавасили, показує 

триєдину природу Бога. Таким чином, 

«весь людський рід» дякує повноті триє-

диного Бога, який явив себе як такий че-

рез втілення. 

Тому літургійна духовність є тринітар-

ною та теоцентричною, оскільки визнає 

першість спасительної дії Бога та Його 

безоплатної ініціативи, і, нарешті, все від-

носиться до Нього, у ставленні, де пере-

важають хвала, вдячність і безоплатність. 

Він визнає Отця джерелом і кінцем кож-

ної дії, у центрі ставить пасхальну таєм-

ницю; святкує в Таїнствах і особливо в 

Євхаристії діяльну і реальну присутність 

Христа, Який передає Свою благодать у 

своєму багатообразному багатстві, веде 

вірних до спілкування життя з Ним, Хто 

помер і воскрес; у молитві й прославленні 

він приєднується до свого священства. Це 

пневматологічна духовність, тому що в 

усіх її аспектах освячення та богослужін-

ня, у її складових – слові, таїнствах, зна-

ках – Дух Отця і Христа пронизує літур-

гію, щоб передати Себе Церкві та окре-

мим вірним, і щоб здійснити в тілі місти-

чному таємницю єдності в одному Дусі і 

досконалу приналежність до Христа. Че-

рез Христа і в Дусі остаточним джерелом і 

остаточним терміном літургійних дій зав-

жди залишається Отець, якого Христос 

відкрив нам, і Дух спонукає нас заклика-

ти: Авва, Отче [10, с. 529]! 

Божественна Літургія і Христос  

Коли Христос вперше говорив людям 

про таємницю Божественної Євхаристії, 

Він назвав себе хлібом життя, хлібом, 

який зійшов з неба, щоб пожертвувати 

Себе за життя світу. «Я, – сказав він, – 

хліб життя... хліб, що сходить з неба... Я 

хліб живий, що зійшов з неба. Якщо хто 

їсть цей хліб, той буде жити вічно, і хліб, 

який я дам, це моє тіло за життя світу» (Ів. 

6, 48-51). 

За словами Кавасили, євхаристійна же-

ртва підсумовується в трьох взаємодопов-

нюючих твердженнях: 1) Євхаристія є 

істинною жертвою; 2) приношення хліба і 

вина знаходить своє виконання в жертві 
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Христа; 3) Єдина жертва Христа сакраме-

нтально оновлюється в Євхаристійній же-

ртві [9, с. 43]. 

Отже, наш богослов наголошує, що ця 

літургійна дія євхаристійного благосло-

вення є не фізичним повторенням, але 

таїнственним представленням жертви 

Христа на хресті. Наша літургія, яку ми 

звершуємо в храмі, не змінює первинну 

жертву, але змінюється час і контекст, ми 

маємо те саме, тобто Господь є жертвою, 

він мертвий, він воскрес і живе у вічній 

славі. 

Освячення, центральна точка Божест-

венної літургії, є також знаком того, що 

жертва була приємна Отцю [9, с. 224], 

Який робить своєю власністю хліб і вино, 

дари людини та її поживу, щоб перетво-

рити їх у тіло і кров Сина Свого Єдиноро-

дного, щоб нагодувати вірних [9, с. 233-

234]. Водночас освячення містить у собі 

всю священичу діяльність Христа [9, 

с. 254]. Це він служить і освячує. Як свя-

щеник, він жертвує Себе своєму Отцю, а 

також наші дари, коли вони стають Ним 

[9, с. 244]. Як Бог, він також є тим, хто 

любить жертву: так само пропонує, про-

понується, отримує [9. с. 244]. Христос є 

водночас священиком, вівтарем і жертвою 

[9, с. 45]. 

Якщо божественна літургія – це Хрис-

тос з нами, то це пропонує пояснення, що 

насправді означає говорити про Христа. 

Святі євангелисти та отці-теофори гово-

рили нам про Христа на основі досвіду, 

який вони мали з Ним віч-на-віч. Виходя-

чи з досвіду, який вони мали про нього 

під час Божественної літургії: «Що було 

від початку, що ми чули, що бачили очи-

ма, що ми споглядали і чого торкалися 

наші руки, це є Слово життя (оскільки 

життя стало видимим, ми це бачили і сві-

дчимо про це, і сповіщаємо вам вічне 

життя)...» (1 Івана 1,1-2). Тому сьогодніш-

нє «пояснення» божественної літургії має 

виходити з бачення Христа, із слухання 

Христа, із відчутного контакту з Христом 

з боку сучасної людини. Бо й сьогодні, у 

важкі часи, які ми переживаємо, серця 

запалені Його любов’ю, хто живе його 

присутністю поруч з вівтарем. І сьогодні є 

душі, які в годину божественної літургії 

співживуть з ангелами та святими. Вони 

живуть у благословенному Царстві Божо-

му [11, с. 1-2]. 

Актуалізуючи минуле, Євхаристійне 

богослужіння також сповіщає про завер-

шення розпочатого Христом спасіння. 

Через втілення Сина Божого небесна літу-

ргія присутня в земній літургії. Гімн Три-

святого, який співають у малому вході, 

виявляє цю єдність [9. с. 40]. Гімн, який 

ми тут співаємо, передали нам безпосере-

дньо ангели, навіть якщо він частково взя-

тий із книги псалмів. Він був складений 

Церквою Христовою і присвячений Трій-

ці. Агіос (святий), повторений тричі, є 

вигуком ангелів; слова «кріпкий і безсме-

ртний Бог» взяті від пророка Давида, який 

«благає»: «Душа моя спрагла Бога силь-

ного і живого» (Пс. 42, 3 – 43, 2). Зі свого 

боку, Церква, яка є зібранням тих, хто 

сповідує та вірує в таємницю Трійці, под-

бала про те, щоб об’єднати ці дві великі 

хвали, додавши до них заклик «помилуй 

нас», таким чином показує, з одного боку, 

узгодженість між Старим і Новим Заві-

том; з іншого боку, що ангели і люди за-

вдяки подвійному явленню Христа (небе-

сного і земного) стали однією Церквою і 

одним хором [9, с. 131-132]. 

Присутність Святого Духа в Літургії 

До загальних тринітарних посилань у 

коментарі Кавасили є два пояснення, які 

розкривають його розуміння особливої 

ролі Духа в прояві божественної енергії. 

Одним з них є епіклеза або молитва прик-

ликання Святого Духа. Кавасила ствер-
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джує, що справжнє спілкування з Христом 

вимагає дії Духа: спілкування з Христом 

не було б можливим, якби Христос, згідно 

зі Своєю обіцянкою (пор. Лк. 24, 49; Ів. 

14, 17), посилає Духа для з’єднання лю-

дей. Таким чином, Дух посланий Сином 

для здійснення Євхаристійної таємниці 

через руки і уста священика [9. с. 162]. З 

точки зору традиційного східнохристиян-

ського літургійного розуміння, не дивно, 

що Кавасила особливо цікавиться пневма-

тологією літургії у зв’язку з епіклезою. 

Епіклеза – центральна молитва і місце, де 

проявляється дія другої особи Трійці. Тут 

досить просто відзначити три речі. По-

перше, Кавасила стверджує, що Дух по-

роджує євхаристійне спілкування з Хрис-

том. Таким чином, епіклезу можна розг-

лядати як освячення та створення сопри-

частя за своєю природою. По-друге, воно, 

очевидно, також розглядає Сина як творця 

зішестя Духа в літургії. Тому Христова 

обітниця Утішителя має літургійний під-

текст. Це останнє уявлення також показує, 

що епіклеза має христоцентричну приро-

ду. Нарешті, варто зазначити, що, як ка-

жуть, Дух діє через священика для здійс-

нення євхаристійного таїнства. 

Друге пояснення особливої ролі Духа в 

літургії – теплота. Отже, вживання тепло-

ти
2
 відноситься до історико-

                                                           
2
 На Божественній літургії святого Івана Золотоус-

того диякон бере тоді теплоту і каже до священи-

ка: Благослови, владико, теплоту. Священик бла-

гословляє її, кажучи: Благословенна теплота свя-

тих Твоїх, нині і повсякчас, і на віки вічні. Амінь. 

Диякон вливає її в  Чашу кажучи: Теплота віри, 

повна Духа Святого. Наприкінці чотирнадцятого 

століття, протягом останніх років життя Кавасили, 

в Константинополі був прийнятий звичай додавати 

слова під час причастя «прийми Святого Духа» до 

тих, які зазвичай говорять про тіло і кров Христа. 

Ця нова фраза підкреслила пневматологічний ас-

пект таємниці Тіла Христового. Інтерпретація 

теплоти Кавасилою робить цей аспект дуже зрозу-

мілим. Уер зауважує, що Марко Ефеський (бл. 

1394-1445) вважав інтерполяцію богословськи 

пневматологічної характеристики церкви: 

бути сповненим Духом від П’ятиде-

сятниці [9, с. 205]. Пов’язування літургії з 

історичними подіями в такий спосіб свід-

чить про те, що Кавасила має намір підк-

реслити, що те саме відбувається, коли 

церква отримала Духа після Вознесіння 

Христового і це конкретизується в літур-

гії. Пояснення Кавасилою теплоти як сим-

волу Святого Духа поєднує спасительне, 

історичне, пневматологічне та еклезіоло-

гічне значення Євхаристії. П’ятиде-

сятниця позначена як вихідна точка пнев-

матологічної повноти церкви. У Євхарис-

тії сповнена Духом реальність становить, 

з одного боку, Церковно-Містичне Тіло 

Христове, а з іншого – здійснює освячен-

ня в кожному члені Церкви, причаснику 

[9, с. 108]. Кавасила стверджує, що істо-

рично зішестя Духа відбувалося після за-

вершення плану спасіння. У літургії Дух 

сходить до завершення жертви, щоб заве-

ршити приношення в причастниках. Крім 

того, воно визначає зішестя Духа на церк-

ву як результат усієї схеми ікономії спа-

сіння. [9, с. 202-203, 204]. Як каже Крейг, 

через діяльність Духа церква входить у 

повну участь у божественній ікономії. [13, 

с. 23]. 

Для Кавасили теплота – тепла вода є 

знаком палаючих язиків Духа. Розуміючи 

частину хліба в чаші як Церкву-Тіло Хри-

стове, Кавасила конотативно пов’язує си-

мволічний акт і його посилання. На основі 

звичайної біблійної фрази (пор. Еф. 5, 23; 

30) Кавасила визначає хліб як тіло Христа 

як символ церкви, яка, до того ж, оживля-

ється Духом (символізується в теплоті). 

                                                                                         
обґрунтованою, оскільки поряд із тілом і кров’ю 

Христа Дух також приймається в Євхаристії. [Пор. 

21, с. 148]. На думку Євдокимова, теплота відно-

ситься до Духа. Тому точка опори знаходиться у 

зв’язку між Євхаристією та П’ятидесятницею. 

[Пор. 14, с. 258]. 
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Таким чином, Кавасила розуміє Євхарис-

тію як усвідомлення Божої викупної дії у 

світі. 

Мовчазна роль Отця в Божественній 

Літургії  

Молитви анафори візантійської літургії 

прямо звернені до Отця, а єктенії звернені 

до Господа (Ісуса Христа) з остаточною 

тринітарною славословією. Увага Каваси-

ли, здається, зосереджена головним чином 

на стосунках викупленого створіння зі 

своїм Творцем і Богом. Ця перспектива 

добре поєднується з ікономічною перспе-

ктивою, про що свідчить його спосіб по-

яснення розподілу роботи зі спасіння лю-

дини між Отцем і Сином. У своїх комен-

тарях до молитов, які слідують за Господ-

ньою молитвою, Кавасила стверджує, що 

Отець дозволив людям називати Його Во-

лодарем і Творцем за правом, купленим за 

кров Його Єдиного Сина. Також зверніть 

увагу, що молитви до Бога Отця запевня-

ються іменем Його Єдинородного Сина 

[9, с. 198]. Отже, Божа об’єктивна реаль-

ність проявляється через тринітарний спо-

сіб буття з чітким христоцентричним ви-

раженням. 

Оскільки літургія є святкуванням іко-

номії Сина, як це називає Кавасила, то 

природно, що Ісус Христос є центром іко-

номії. Виходячи з перспективи Нового 

Завіту, подібної до літургійної точки зору 

Кавасили, можна легко стверджувати, що 

викупна робота Сина вже є достатньо си-

льним ствердженням також щодо Отця 

(Ів. 14, 10-11). Розглядаючи читання обря-

ду для Кавасили з точки зору ікономії 

спасіння, головною роллю Отця, здається, 

є роль того, хто приймає приношення. 

Отець – це той, хто прихильно приймає 

Євхаристійну жертву, оскільки колись був 

задоволений жертвою, яку приніс на хрес-

ті Його Син. Таким чином, «Тихий» 

Отець пасивний щодо виконання посвя-

чення (здійсненого Духом і Його Сином), 

але активний у отриманні приношення. Це 

могло б пояснити, чому Кавасила все ще 

зосереджується на божественному похо-

дженні та характері служіння Христа, ко-

ли йдеться про Отця. Тому роль Отця чіт-

ко пояснюється на тлі дії Сина. Тому зо-

середження на Сині – це спосіб підкрес-

лити важливу роль Отця як підтверджува-

ча та приймача дії Єдинородного. Такий 

спосіб представлення зв’язку між Отцем і 

його втіленим Сином узгоджується з чіт-

ким акцентом Кавасили на Христі як 

центральному посереднику святості та 

спасіння для людства [9, с. 202]. Кавасила 

говорить про рівність святості і блиску 

Сина і Отця. Отець позначається для ньо-

го як Бог Отець Святого (тобто Сина), і 

гідність Бога, що став людиною, виражає 

славу Творця. Коли центральним момен-

том Божественної Літургії є жертва, яка 

символізує подяку Отцю, то Літургія – це 

молитва Христа до Отця у Святому Дусі 

[3, с. 266]. Це означає, що ми бачимо Лі-

тургію у тринітарній мірі, як монархію 

Отця в спасильних діях Сина і Святого 

Духа [6, с. 169].  

Павло Євдокімов каже, що «Під час лі-

тургії ми спрямовані своєю священною 

силою до точки, де вічність перетинає час, 

і в цій точці ми знаходимося з тимчасови-

ми біблійними подіями від Буття до Пару-

сії; ми проживаємо їх конкретно, як оче-

видці. Під час літургії, коли ми чуємо: 

«Це є моє тіло», це власні слова Христа, 

які лунають у часі. Це не людське повто-

рення: через літургійну сучасність ми спі-

лкуємося поза часом з тим, що колись 

було, і залишається для всіх; тоді священ-

ний простір бере, отже, значення божест-

венного життя, місцем якого стає храм» 

[15, с. 241-242]. 

Причастя Євхаристії є передчуттям 

Божого Царства: Христос жертвує Себе, 
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«щоб кожен, хто вірує в Нього, не заги-

нув, але мав життя вічне» (Ів. 3, 16). За-

вдяки причастю в наших душах виникає 

майбутнє царство. 

Символ царських дверей, відкритих під 

час візантійської літургії, містить літур-

гійну істину, згідно з якою Царство Боже 

між людьми, небо відкривається і сходить 

на людину, щоб освятити її, відкрити 

шлях у вічність і зробити метою людсько-

го життя, спасіння досяжне [15, с. 242]. 

Справді, вона ставить грішну людину 

«обличчям до обличчя» зі справжньою 

присутністю Бога, маючи можливість зве-

ртатися до нього зі своїми запитаннями, 

благаннями, подяками та хвалою з пере-

конанням, що вони ніколи не залишають-

ся без відповіді від Бога. Таким чином 

літургія спрямовує погляд людини до Бога 

та його блиску. 

Ми чекаємо Того, Хто має прийти, і 

водночас спілкуємося з Тим, Хто має при-

бути. Спілкуємося з майбутньою радістю. 

Таким чином, смерть є ні що інше, як пе-

рехід від ефимерного до вічного життя. 

Перехід від столу Божественної Євхарис-

тії до бенкетного столу Царства: «Справ-

ді, сила столу єдина, тільки один є той, 

хто готує бенкет в обох світах» [8, с. 257-

258]. 

Тоді, перебуваючи все більше з Хрис-

том через таїнства, живучи Його жит-

тям, ми повинні за посередництвом Свя-

того Духа бути більш подібними в діях 

до Христа. Оскільки він втілився і на-

вчав слів і дій Божественного Царства, 

ми через єдність з Ним, приєднання до 

Христа, маємо участь у майбутніх діях 

бенкету слави в Царстві, але після при-

частя ми все ще перебуваємо на початку, 

де почалося наше вознесіння на бенкет 

Христа в Його Царстві. Ми повертаємо-

ся до життя цього фізичного світу, де 

Христос дає докази і здійснює своє пок-

ликання. Кожна людина має своє покли-

кання, яке є нашим служінням, Літургія 

є єдністю для всієї Церкви, яка є життям 

у Христі вже тут, у цьому світі, і це ме-

та, онтологічний союз між минулим і 

сьогоденням з майбутнім, творіння з 

нествореним, вічності з тимчасовісттю, 

Бога зі своїм створінням. 
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УДК 111.84 

ХРИСТИЯНСЬКЕ РОЗУМІННЯ РАДОСТІ ЗА ТВОРАМИ 

БЛАЖЕННОГО АВГУСТИНА 
 

Володимир ЯКИЛЯШЕК 

 

Анотація: Стаття присвячена розкриттю сутті радості на основі аналізу творів 

блаженного Августина – християнського теолога, й церковного діяча, родоначальника 

християнської філософії історії, видатного представника західної патристики, який 

справив великий вплив на розвиток західноєвропейської філософії та суспільно-

політичне життя. 

Ключові слова: блаженний Августин, радість, християнська надія, Нагірна пропо-

відь, ап. Павло. 

 

Christian understanding of joy based on the works of St. Augustine 

Abstract: the article is devoted to the disclosure of the essence of joy based on the analysis of 

the works of St. Augustine, a Christian theologian and church leader, the founder of the Chris-

tian philosophy of history, an outstanding representative of Western patristics, who had a great 

influence on the development of Western European philosophy and socio – political life. 

Key words: blessed Augustine, Joy, Christian hope, Sermon on the Mount, Apostle Paul. 

 

Постановка наукової проблеми. Бла-

жений Теодорет Киррський писав: «Як 

старість чи смерть завдають шкоду тілу, 

так час покриває забуття подіїї, гідні хва-

ли. Отож ніхто не має права дорікнути 

мені, що я запопався записати історію 

людей, які люблять Бога. Як ті що, маючи 

завдання турбуватися про здоров’я тіло, 

приготовляють ліки, протидіють злу, до-

помагаючи хворим, так само ентузіазм 

писання є засобом запобігти забуттю і 

оживити пам’ять» [3, с. 6]. Байдужість до 

минулого для Теодорета є непростою фо-

рмою несправедливості [3, с. 8]. Якщо 

пам’ять справді гарантує особисту і спі-

льнотну ідентичність, то втрата пам’яті 

веде до втрати ідентичності. 

І навпаки, знати минуле – означає кра-

ще розуміти і використовувати історич-

ний катарсис, який звільняє від соціологі-

чної несвідомості й розширює поле вибо-

ру, оскільки, як відомо, знання минулих 

обставин модифікує їх сьогоднішні “нас-

лідки”. Тоді небажання проводити діалог з 

нашими попередниками є небезбечним 

кроком назад, який спирається на помил-

ковий висновок, що сучасність не може 

шукати відповіді на свої проблеми у ми-

нулому. Сьогодення – плід минулого. За-

бути його – значить завдати шкоди самим 

собі. Повернення до спадщини минулого, 

вслухування в нього – це шлях урятувати 

ідентичність і свободу людини [2, с. 89]. З 

такого пункту бачення варто повернутися 

до постаті Блаженного Августина (354-

430) – християнського теолога і церковно-

го діяча, родоначальника християнської 

філософії, історії, видатного представника 
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західної патристики. Він є прикладом 

вслухування в Боже Слово і передавання 

його в конкретних обставинах. Він вчить 

передавати досвід віри в конкретній куль-

турі. Хоча його відповіді на проблеми 

людини можуть різнитися від наших, все 

ж у тому, що стосується принципових 

істин, притаманних кожному буттю, голос 

Блаженного Августина надалі зберігає 

актуальність завдяки глибокій обізнаності 

в проблемах людського духа, який є 

semper iden. Досить згадати про неослаб-

ний інтерес до його «Сповіді» та інших 

праць – 93 в 232 написаних книгах майже 

15 століть тому. 

Мета цієї статті – висвітлити погляд 

святого Августина Гіпонського на поняття 

радості і тим самим відповісти на питання 

сучасності: «А чому радуватися? Чи мож-

на правдиво радуватися у часі страждан-

ня?». 

Виклад основного матеріалу. Бла-

женний Августин у творі «Сповідь» роз-

думує над питанням правдивої і фальши-

вої радості у житті християнина. Святий 

пише: «Боже збережи серце Твого слуги, 

який сподобається Тобі, що кожна ра-

дість, яку я можу відчути, зробить мене 

по-справжньому щасливим. Є така радість 

яка недоступна безбожникам, а лише тим, 

хто Тебе шанує. Це щастя: радіти в праг-

ненні Тебе, радіти Тобою, радіти через 

Тебе. Це справжнє щастя, а ті, хто все ін-

ше вважає щастям прагнуть до радості, 

яка не є справжньою» [1, с. 56]. Тим са-

мим святий Августин намагається донести 

до слухача, що наскільки він прагне Бога, 

настільки в ньому є правдивої радості. 

Для автора радість не є просто емоцією чи 

тимчасовим піднесенням, але – поставою, 

сенсом життя, бо джерелом радості є не 

предмет чи особи довкола нас, а Вічність, 

яка заспокоює перед лицем страждання, 

смерті страху. 

Радість для християнина за земного 

життя не є повною, але є надією, яка ро-

зкривається досконалою радістю у пов-

ноті у вічності. Досвід правдивої радос-

ті, що є можливий у цьому житті, бла-

женний Августин описує в контексті 

споглядання, як процес навернення люд-

ського серця. Він пише: «У молитві сер-

це навертається до Того, Хто завжди 

поруч, щоб дати те, що ми правдиво хо-

чемо. І в цьому наверненні, як очищенні 

внутрішнього ока, коли ми виключаємо 

все те, чого ми хотіли попередньо, тоді 

Божественне світло, осяює нас правди-

вою радістю» [1, с. 45]. Далі святий Ав-

густин каже, що щоденна радість допо-

магає християнину пройти через щоден-

ні страждання до вічної радості. Ранні 

християни у часі їхніх мук і тортур ди-

вували мучителів саме своєю радістю, бо 

вони пізнали щось таке, що з легкістю 

віддавали своє життя на страждання. 

Збагнувши цей феномен, святий Авгус-

тин говорить: «Неспокійне має серце, 

поки не спочине у Бозі» [1, с. 55]. 

Наші рефлексіїї щодо християнського 

розуміння радості в світлі святоотчого 

океану духовності блаженного Августи-

на будуть не повні без розгляду його 

коментаря до Проповіді Господньої – 

Нагірної проповіді – яка містить заклю-

чний висновок: «Радуйтеся і веселіться, 

бо велика нагорода ваша на небесах. Так 

гнали і пророків, які були до вас» (Мф. 

5:12). 

Блаженний Августин показує, що до-

тримання Заповідей блаженств [1. (Мф. 

5: 3-11)] створює в людях атмосферу 

радості. Вони радіють усвідомленню 

того, що їх “імена написані на небесах” 

(Лк. 10:20), бо вони в числі убогих (бід-

них), яких є Царство Небесне (Мф. 5:3), 

той скарб, за який люди з радістю від-

дають все, що мають (Мф. 3:44). 
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Блаженний Августин, маючи переко-

нання, що Ісус Христос розповів своїм 

учням про переслідування, які, скріпля-

ючи їх впевненість, повинні ще посили-

ти їх радість (Мф. 5:10), закликає возне-

сти хвалу Богу і навертати грішників до 

Спасителя, наближаючи тим самим їх до 

радісного сприйняття Його і до навер-

нення. 

У Нагірній проповіді блаж. Августин 

вбачав досконалу модель християнсько-

го життя. Тому обрав її предметом своєї 

першої проповіді жителям Гіпону, при-

йнявши священичу проповідь зверталась 

до всіх людей, хоча апостоли й були по-

кликані відігравати при цьому роль по-

середників. Він найкраще знайомить нас 

із тим як Нагірна проповідь тлумачилась 

у Церкві перших століть. Можна споді-

ватись знайти у ньому прийняту модель 

прочитання Нагірної проповіді. Думка 

блаж. Августина має ще ту перевагу, що 

він, у дусі Отців, був водночас теологом 

і екзегетом, проповідником та досвідче-

ною людиною. Його екзегеза випливає 

водночас із студій, молитви і життя – як 

його власного так і з життя його народу. 

Докладне вивчення Коментаря блаж. 

Августина до Нагірної проповіді пере-

конливо свідчить, що він є першою 

спробою викладу християнської моралі і 

відображає декілька плідних інтуіцій, які 

створили багату традицію. 

Зауважимо, що святий Тома Аквінсь-

кий, складаючи свою “Суму”, перечиту-

вав коментарі блаж. Августина особливо 

уважно, відшукуючи у ньому-краще, ніж 

це робили його попередники – пропові-

дні ідеї для своєї моральної конструкції. 

Це підтверджує фундаментальність пог-

лядів блаж. Августина на Нагірну про-

повідь, мало яка проповідь отримувала 

таке відлуння і мала настільки відчутний 

вплив у теології. 

Перевірити правильність поглядів 

блаженного Августина на християнське 

розуміння радості ми можемо через про-

екцію на святоапостольську спадщину. 

Так апостол Павло постійно згадує про 

радість і мир, поряд з іншими чеснота-

ми. «А Плід Духа є: любов, радість, 

мир…» (Гал. 5:22). Вони становлять се-

рцевину у Посланні до филип’ян: «Ра-

дійте завжди в Господі, і ще кажу: ра-

дійте… і мир Божий, який перевищує 

всякий розум, збереже серця ваші й по-

мисли у Христі Ісусі» (Фл. 4:17)]. Вони 

тісно пов’язані з вірою та надією: “Не-

хай же Бог надії сповнить вас усякою 

радістю та миром у вірі, щоб ви силою 

Духа Святого, збагатились надією” (Рим. 

15:13). Це наставлення у радості – мож-

на сказати, ця заповідь радості – є тим 

паче важливою, що вона давалась апос-

толом у час переслідувань і мучениць-

ких кончин перших християн і пропові-

дників Христа. Для ап. Павла радість і 

мир є, безумовно, властивими моралі і 

життю християнина. Це мало б стати 

наріжним каменем християнської мора-

лі. Це добре зрозумів блаженний Авгус-

тин, бо для нього радість і мир були 

прямим наслідком агапічної любові. Він 

розглядав радість як одну з ознак добро-

чесної дії. 

Висновки. В умовах сьогодення ми 

бачимо, як змінюються цінності. І дуже 

часто цінності нівелюються. Тому важ-

ливо не втратити надію на те, що лиш 

Бог може дати правдиву радість і задо-

вольнити наші найфундаментальніші 

потреби у правді й світлі, Правду гово-

рив святий Августин: «Неспокійне моє 

серце, поки не спочине в Бозі». Важливо 

не допускати жодного розрізнення мора-

лі, та духовності чи паранези, а такаж 

розокремлення трансцендентального і 

категорійного планів. 
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УДК 281.3 

ПОСАДИ АПОСТОЛІВ, ПРОРОКІВ ТА ДИДАСКАЛІВ 

В РАННЬО-ХРИСТИЯНСЬКИХ СПІЛЬНОТАХ 
 

Ігор ХМІЛЬ  

 

Початок історії формування складу церковних посад був надзвичайно складний, а 

подальший час історії не тільки не додав нічого істотного в цьому відношенні, але на-

віть скоротив церковно-службовий персонал. До цього всього, в даний час з достат-

ньою точністю вияснено, що і ієрархія в своєму історичному розвитку зазнала в ту 

пору дуже важливі зміни, про які до останнього часу майже нічого не знали. З розгляду 

цих новин в науці і почнемо огляд стану церковних посад в період часу від кінця I до 

середини Ш століття. Це період вельми важливий в історії організації духівництва.  

Ключові слова: рання християнська історія, церковна ієрархія, церковні служіння, 

апостоли, пророки, церковне вчительство, церковні посади. 

 

Positions of apostles, prophets, and didascals in early Christian communities 

The beginning of the history of the formation composition of church positions was very dif-

ficult, and the subsequent time of history not only did not add anything significant in this re-

gard, but even reduced the church service staff. In addition to that it has now been found out 

with sufficient accuracy that the hierarchy in its historical development at that time under-

went very important changes, about which almost nothing was known until recently. Consid-

ering this news in science, we will begin to review the state of church positions in the time 

period from the end of the first to the middle of the third century. This period is very im-

portant in the history of the organization of the clergy.  

Key words: early Christian history, Church hierarchy, Church Ministries, apostles, proph-

ets, church teaching, church positions. 

 

Відкриття в 1883 році древньохристи-

янського анонімного пам’ятника: «Вчення 

12-ти апостолів» та його ретельне вивчен-

ня сприяло роз’ясненню історії ієрархії в 

древній Церкві. Відмітимо ще: «Вчення 

12-ти Апостолів» пояснило сенс багатьох 

місць з найдавнішої церковної писемності 

і з творів полемістів-язичників, наприклад 

Цельса, Лукіана [9; c.215]. Хоча з найдав-

нішого часу науці відомо було, що в пер-

шохристиянську, – головним чином, апос-

тольську, епоху існували особливі особи: 

апостоли (не учні Христові), пророки і 

дидаскали, але нічого не було відомо, яке 

місце займали вони в Церкві, які були їх 

функції, чи довго існували ці особи в Це-

ркві і чому припинилося їх існування і 

служіння.  

У численних дослідженнях західних 

учених про початкову стадію церковного 

представництва досі обмежувалися єди-

ним завданням – пояснити виникнення 

посади єпископа, диякона і пресвітера, а ті 

місця в древньохристиянській літературі, 

в яких згадувалося про якихось апостолів 

(не учнів Христа), пророків і дидаскалів, 
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або зовсім залишались без уваги, або ж 

ледве удостоювалися безплідної уваги. 

Недолік знань в даній галузі був такий 

великий, що дослідники часто знаходили 

себе вимушеними відмовлятися навіть від 

тих коротких відомостей з даного питан-

ня, які зустрічалися в джерелах, – не ба-

жаючи плутатися в темних абстракціях. 

Так, наприклад, відомий язичницький са-

тирик II століття Лукіан називає Перегрі-

на, героя однієї його протихристиянської 

п’єси, «пророком». Що це означає – учені 

з’ясувати ніяк не могли, і тому допускали, 

що Лукіан, по незнанню християнських 

відносин, називав свого героя зовсім не 

належним християнським ім’ям, а якимсь 

вигаданим [8; c. 232]. 

У апостола Павла зустрічається дуже 

ясна вказівка на існування в його час в 

християнській Церкві і апостолів, і про-

років, і дидаскалів. Так, в I посланні до 

Коринфян (12, 28-29) він говорить: «І 

одних Бог поставив в Церкві, по-перше, 

апостолами, по-друге, пророками, по-

третє, вчителями», і потім питається «чи 

всі апостоли? чи всі пророки? чи всі 

вчителі?» У посланні до Ефесян (4; 11) 

той же апостол Павло пише: «Він (Хрис-

тос) поставив одних апостолами, інших 

пророками, інших євангелістами, інших 

пастирями і вчителями». Ці місця з пос-

лань Павла, особливо перше з них, давно 

вже давало ясно розуміти, що апостоли і 

пророки, про яких тут йде мова, не то-

тожні з апостолами і пророками, про 

яких говорять Старий Завіт і Євангель-

ська історія, саме числення – в такому 

порядку: апостоли, а потім пророки – 

вже вказувало, що тут йдеться про інших 

осіб. Ті ж свідоцтва показували, що чис-

лення цих осіб в такій градації: апостол, 

пророк, вчитель (дидаскал) було не ви-

падковістю, а визначалося християнсь-

ко-суспільним значенням цих осіб, оскі-

льки подібне числення міцно утримуєть-

ся, коли йдеться про них.  

Тому вищезазначені апостольство, 

пророцтво і учительство були посадами, 

що належать древньохристиянській Церк-

ві. Визначимо спочатку найголовніші за-

гальні відомості про апостолів, пророків і 

дидаскалів. Ці особи призначалися для 

служіння християнському суспільству 

«словом». Саме вони, і були ті, які «про-

повідували слово Боже» (Евр. 13; 7), тобто 

були провозвісниками християнських іс-

тин, як з місіонерською метою, так і з ме-

тою повчання тієї або іншої Церкви. Об-

рання їх до цієї справи з числа віруючих 

було особливе. 

 Як відбувалося покликання до апосто-

льства, на це маємо ясну вказівку в книзі 

Діянь; ймовірно, і в інших випадках від-

бувалося покликання до служіння апос-

тольського подібним же чином. У 13-му 

розділі книги Діянь (1-4) розповідається, 

що в Антиохії знаходилося п’ять мужів: 

Варнава, Симеон, Лукій, Манаїл і Савл. 

Коли вони проводили час в молитві і пос-

ті, Святий Дух вказав, щоб Варнава і Савл 

були визначені для подорожі – в цілях 

розповсюдження християнства. Варнава і 

Савл так і зробили після того, як інші з 

числа згаданих осіб поклали на них руки. 

Пророки теж не були обрані від общини. 

Вони були слухняним знаряддям внутрі-

шнього покликання від Святого Духа [6; 

c. 281]. 

Відчуваючи в собі покликання розкри-

вати і пояснювати істини християнської 

віри для своїх побратимів, вони за внут-

рішнім велінням робилися проповідника-

ми християнського вчення між побрати-

мами (I Кор. 14, 32, 37, 39) для того, щоб 

укріплювати їх віру і порушувати їх муж-

ність. Що стосується покликання деяких 

християн до служіння як дидаскалів, то не 

ясно, як воно здійснювалося. Проте і тут 
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можна зробити грунтовну здогадку. У 

посланні апостола Якова мовиться: «не 

багато хто ставайте вчителями, знаючи, 

що ми підпадемо під більше осудження» 

(Як. 3; 1). Звідси видно, що прийняття на 

себе посади християнського вчителя за-

лежало від особистого розташування ві-

руючого, але, зрозуміло, це розташування 

не вважалося суб’єктивним, а признавало-

ся за особливий благодатний дар. Важли-

во що, те або інше обличчя є дійсний про-

рок або дійсний дидаскал – рішення цього 

питання, як побачимо згодом, надавалося 

самому християнському суспільству. 

Звання апостола, пророка і дидаскала 

не зливалися і не змішувалися одне з 

іншим: це були різні посади, а не різні 

назви одних і тих же посад. Це ясно те-

пер відкривається як з послань апостола 

Павла, так, особливо, з вищезазначеного 

«Вчення 12-ти апостолів». Ці звання не 

були приналежністю яких-небудь неба-

гатьох церков; ні, вони були в перші два 

століття поширені по всій Церкві і скла-

дали її характеристичну межу. Якщо 

апостол Павло говорить, що «Бог поста-

вив інших в Церкві, по-перше, апосто-

лами», то він тут розуміє всю Церкву – і 

іудейські області, і Рим, і Грецію. Але 

так було не в апостольський тільки час, 

а і набагато пізніше. «Дидахе» – 

пам’ятка середини П століття – безумо-

вно говорить про апостолів, пророків і 

дидаскалів як приналежність до всіх це-

рков. Окрім «Дидахе» і в інших 

пам’ятках того періоду можна вказати 

свідоцтва про існування апостолів, про-

років і дидаскалів, як явищі, що нале-

жить всій Церкві. Так, Ерм в «Пастирі» – 

творі небагато більш ранньому, чим 

«Дидахе», часто згадує як провісників 

християнського учення – апостолів, ди-

даскалів і хоча не згадує у ряді їх про 

пророків, але це, ймовірно, тому, що він 

сам мав звання пророка, притому ж він 

вельми детально говорить про діяльність 

дійсних і помилкових пророків і указує 

спосіб відрізняти перших від останніх.  

«Пастир» Ерма і «Дидахе» – дві важли-

ві пам’ятки, описуючи церковних посадо-

вців – апостолів, пророків і дидаскалів, 

або ж одних апостолів і пророків, постав-

ляють їх на першому місці в порівнянні не 

тільки з дияконами, але і єпископами. І до 

цього всього такий авторитет їм давало 

тільки те, що вони були тими які «говори-

ли слово Боже», були насаджувачами хри-

стиянських істин, бо інших яких-небудь 

впливових обов’язків вони зовсім не мали. 

Апостолам, пророкам і дидаскалам в жод-

ному сенсі не належала адміністративна 

влада і юридичні функції в християнських 

общинах. Ні в одному джерелі немає на це 

ніякої вказівки. Та і сама природа таких 

посад, як апостольство і пророцтво, ви-

ключала можливість заняття адміністра-

тивними справами християнських церков. 

По одноголосному свідченню стародавніх 

свідоцтв, вони не були посадовцями 

окремих церков; їх місія звернена була до 

всієї Церкви, вони належали всій сукуп-

ності віруючих; від цього по основному 

правилу вони не повинні були залишатися 

на проживання в одному якому-небудь 

місці, а постійно мандрувати, переходити 

з одного місця на інше. Заснувавши церк-

ву там або тут (апостоли), виклавши уро-

ки християнського благочестя віруючим 

тієї або іншої церкви (пророки і дидаска-

ли), вони повинні були йти далі, в інші 

країни, до інших християнських общин. 

Та обставина, що ці люди були, так би 

мовити, загальним надбанням Церкви, 

мало велике значення [5; c. 164].  

Звертаємося до особистої характерис-

тики таких представників першохристи-

янського суспільства, як апостоли, проро-

ки і вчителі. Почнемо з апостолів. Апос-
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толи до самих останніх днів свого існу-

вання, до кінця II століття, залишалися 

вірні своєму призначенню – бути виключ-

но мандруючими проповідниками (місіо-

нерами). Це явно видно з наступного роз-

порядження віруючим в «Дідахе»: «Вся-

кого апостола, що приходить до вас, 

приймайте, як Господа». «Він не повинен 

залишатися у вас більш одного дня, а як-

що потрібно, то і два дні». Поза сумнівом, 

таким чином, що і в II столітті апостол не 

мав постійного місцеперебування. Апос-

толи неодмінно повинні були відрізнятися 

повною безкорисливістю. У «Дідахе» із 

цього приводу мовиться: «Апостол, що 

відправляється в дорогу (після одноден-

ного перебування в якій – небудь общині), 

не повинен нічого брати, окрім хліба сті-

льки, скільки потрібно до подальшої об-

щини; але якщо він зажадає грошей, то він 

лжепророк». Те, що повна безкорисли-

вість була потрібна від безпосередніх уч-

нів Христа, це відомо з Євангелія від Ма-

твія (10; 9-10), але що те ж було потрібне і 

від апостолів – не учнів Христа, це нове. 

Правда, Евсевій, кажучи про розповсю-

дження християнства на початку II століт-

тя, стверджує, що християнські місіонери 

відмовлялися від свого майна, роблячи 

подвиг апостольський. Це свідоцтво пока-

зує, що вимога рішучої безкорисливості 

від апостолів, – вимога, як вона виражена 

в «Дідахе» – цілком реалізовувалася на 

практиці. Ось це звістка Евсевія: «Багато 

було тоді славних мужів, що знаходилися 

в першому порядку наступників апостоль-

ських. Як богодухновенні учні таких по-

передників, вони продовжували діяти в 

Церкві на підставах, закладених усюди 

апостолами: більше і більше поширювали 

проповідь і сіяли рятівне насіння Царства 

Небесного по простору всесвіту. Багато з 

них у той час, дією Божественного слова 

сильно захоплювані до любомудрія, спе-

ршу виконували рятівну заповідь, тобто 

розділяли свої майна бідним, а потім ро-

били подорожі і здійснювали справу бла-

говістя, з ревністю сповіщаючи Христа 

людям, що зовсім ще не чули слова віри. 

Поклавши підстави віри в яких-небудь 

чужих країнах і поставивши там пастиря-

ми інших, з дорученням обробляти там 

новонасаджене, самі вони, супроводжува-

ні божественною благодаттю, відходили в 

інші землі і до інших народів». По іменах 

же таких проповідників Евсевій знає дуже 

небагатьох: з початку II століття – Кодра-

та, а з другої половини II століття – Пан-

тена. З приведеного місця Евсевія відкри-

вається, що апостоли перед відправленням 

на проповідь мали звичай роздавати все 

своє майно, тобто остаточно відмовлятися 

від всякої користі. А таким, саме, є апос-

тол і по «Дідахе». Але це місце Евсевія 

дає підставу і для інших дуже важливих 

висновків відносно діяльності апостолів. 

Апостоли, як видно з свідоцтва Евсевія, 

вели невтомне подорожуюче життя: вони 

не залишалися в общинах, ними заснова-

них, а йшли далі і далі. Очевидно, якщо 

вони заходили в організовані християнсь-

кі общини, то тільки по дорозі. Чудова 

вимога, яка пред’являється автором «Ді-

дахе» до апостолів. Апостол залишається 

в християнській общині лише один день, 

максимум – два; а якщо він захоче зали-

шитися більше, то, значить, він лжеапос-

тол. Зрозуміло це вимога: якщо апостоли, 

по самій природі своєї місії, повинні вести 

подорожуюче життя, то якби хто з них 

став проживати в якій-небудь общині, то, 

значить, він став вдаватися до лінощів і 

нехтує своїм призванням: община, де він 

зупиняється, є тільки нічліг для нього, а 

після сну ніхто не затримується. У даному 

свідоцтві Евсевія заслуговує уваги ще 

вказівка, що і в місцях їх місіонерської 

діяльності вони не затримувалися, а, на-
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вчивши основам віри, йшли в інші країни; 

піклування ж про новонавернених вони 

доручали, по особистому розсуду, іншим 

мужам, які поставлялися в пастирі нового 

стада Христова. До часу письменника 

«Дідахе», тобто в середині II століття, 

інститут апостолів був життєвим явищем: 

автор не згадує про нього як про явище 

минулого часу, а говорить про нього, як 

явище, що продовжує своє існування, і 

притому як про явище, яке користувалося 

шануванням в общині. Але, з іншого боку, 

не можна не зазначати, що інститут апос-

толів почав вже хилитися до занепаду. 

 З’явилися застереження, щоб віруючі 

зовсім не дозволяли апостолам залишати-

ся більше двох днів в общині; значить, 

були вже і такі апостоли, які, всупереч 

своєму призначенню мандрувати як місі-

онери, готові були довго проживати в 

якій-небудь общині. Далі письменник 

«Дідахе» остерігає християн від таких 

апостолів, які, незадоволені нормою ден-

ного харчування а при їх відході, вимага-

ли ще грошей; значить, з’явилися між 

апостолами і сріблолюбці. Взагалі з свід-

чень «Дідахе» можна зробити висновок, 

що інститут апостолів в II столітті почав 

вже псуватися, перекручуватися. І дуже 

ймовірно, що він скоро і зовсім припинив 

своє існування. Насправді, з III століття до 

нас не збереглося жодних слідів існування 

апостолів. Можна припустити, що апосто-

ли не перейшли межі, що розділяє II сто-

ліття від IІІ-го [3; c. 193]. 

Далі за апостолами слідували пророки. 

У апостола Павла і в «Дідахе» при пере-

численні найважливіших представників 

церковного авторитету за апостолами слі-

дують пророки. Знак, що це були дуже 

поважні особи. Від пророків, при їх слу-

жінні Церкві, була потрібна безкорисли-

вість. У «Дідахе» із цього приводу відмі-

чається: «Якщо пророк говорить: «дай 

мені грошей або що-небудь інше, не слу-

хайте його». Проте з цього, не витікає, що 

аскетизм повинен бути відмінною рисою 

пророків, як побачимо нижче. Це далеко 

не так. Від мандруючих апостолів проро-

ки відрізнялися не тільки особливим ду-

ховним даруванням – «говорити в дусі» 

(чого не пред’являється до апостола), але і 

функціями, що їм належать. Пророки не 

як апостоли, не призначалися до місіонер-

ської діяльності, не були зобов’язані йти 

до язичників з проповіддю; вони були 

проповідниками в існуючих вже христи-

янських общинах, їх завдання полягало в 

тому, щоб наставляти християн словом. 

Вони по своєму завданню ближче підхо-

дили до діяльності дидаскалів – вчителів, і 

тому пророкам дозволялося не тільки 

проповідувати в даній християнській об-

щині короткий час, але і залишатися в ній 

для тривалого перебування. Таким чином, 

були і мандруючі, і осілі пророки; і ті, та 

інші грали дуже важливу роль в церков-

них общинах I і II століття. Автор «Діда-

хе» займається описом пророчого служін-

ня – звичайно, не дарма – дуже детально 

[1; c. 135].  

Але ще важливіше самі вісті «Дідахе» 

про пророків. Пророків, автор цієї 

пам’ятки називає первосвящениками, бо 

він говорить християнам: «пророки суть 

ваші архієреї», тобто первосвященики. 

Потім «Дідахе» помічає: «пророкам до-

зволяйте говорити подяки, скільки вони 

хочуть». Отже, пророкам давалося право 

активно брати участь в богослужінні, – чи 

потрібно тут розуміти літургію або агапи, 

в джерелі не сказано; і притому пророкам 

не приписувалося вимовляти певної бого-

служебної формули подяки, вони могли 

вимовляти формулу подяки власного ви-

находу, яку хотіли. Це свідчення «Дідахе» 

цілком згідно з тим, як, по запевненню 

Лукіана, християни називали свого проро-
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ка Перегріна, а вони називали його, по 

Лукіану, тіасархом, тобто начальником 

при жертвопринесеннях. Той же Лукіан, 

бажаючи висміяти прихильність християн 

до їх пророка Перегріна, помічає, що хри-

стияни так його почитали, що «вважали 

його Богом». Звичайно, тут явне перебі-

льшення в описі християнського пророка. 

Але, попри те, висока пошана християн до 

своїх пророків – факт безперечний. Автор 

«Дідахе» заповідає віруючим шанувати 

пророка, що сповіщає слово Божіє, як са-

мого «Господа». Таке значення мав про-

рок в першохристиянській общині. Але 

його значення ґрунтувалося виключно на 

тому, що він був особою, що «говорить в 

дусі», був наставником в слові, виклада-

чем духовного повчання. Що ж до адміні-

стративних функцій, то в першохристиян-

ських джерелах пророкові вони ніде не 

приписуються. Ми сказали вище, що, бу-

дучи особами, що мали місію, – наставля-

ти віруючих, пророки іноді, для великого 

успіху своєї справи, з мандруючих пропо-

відників перетворювалися на проповідни-

ків, залишалися на більш менш тривалий 

час в певній общині, або навіть зовсім 

поселялися в ній. У подібному випадку до 

пророка застосовували слова Господа: 

«хто трудиться, достойний нагороди сво-

єї» (Мф. 10; 10), і общини вважали своїм 

обов’язком приймати на себе матеріальне 

утримання проповідника. Вказівкою, як 

поступати у такому разі, служив приклад 

забезпечення священика в Старому Завіті. 

Пророкові призначалися так звані почат-

ки, не тільки початки від плодів земних, 

але і початки від жорна і току, а також 

волів і овець, від всякої їжі, що готується, 

також частина від кожного глека з вином і 

єлеєм, а також відома частка грошей і ма-

терії, з якої шиється плаття; від всього 

слід було приділяти, згідно прийнятому 

правилу. Звідси видно, що пророк вів не 

аскетичне життя: йому давалася частина 

від всього, що потрібно людині в буден-

ному житті. Такі розпорядження, які зна-

ходимо в «Дідахе», указують, що безкори-

сливість пророка не в тому, щоб він, поді-

бно до апостола, задовольнявся прожит-

ком від общини протягом короткого тер-

міну і брав з собою хліба, скільки потріб-

но для денного прожитку, але в тому, щоб 

він не вимагав нічого зайвого, задоволь-

няючись тим, що визначене практикою [1; 

c. 141].  

«Дідахе» ставить собі питання, як пос-

тупати з першими плодами в тому випад-

ку, якщо в даній общині немає пророка – і 

вирішує його так: «плоди потрібно відда-

вати бідним». Отже, пророкові признача-

лася та частка, яка в інший час йшла на 

бідних в общині. – Такі свідоцтва «Діда-

хе» про пророка. Автор «Дідахе» ствер-

джує, що, роблячись осілим, пророк вже 

отримував утримання від общини, що це 

утримання складалося з початків від пло-

дів і від всякого майна віруючих, що дар 

цей був добровільним з боку останніх і не 

був чим-небудь на зразок певної платні, і 

що, нарешті, пророки мали засоби для 

вельми зручного, не аскетичного життя. 

Повчальну і цікаву паралель з цими 

останніми знаннями являє опис сатириком 

Лукіаном його героя Перегріна. Цей опис 

представляє єдину відому паралель до 

вістей «Дідахе» і тому заслуговує уваги. 

Лукіан розповідає, що пройдисвіт Пере-

грін, зробившись християнином, скоро 

досяг великих почестей. Християни стали, 

по словах Лукіана, вважати його проро-

ком, тіасархом, коротше, всім, чим за-

вгодно. Коли він, як християнин, був по-

саджений в темницю, віруючі забезпечу-

вали його всім в повному достатку; звіль-

нившись з темниці, він пустився мандру-

вати, – отримував від християн достатній 

утримання, християни йшли за ним на-
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товпом, і він жив в довершеному достат-

ку. Довгий час проживав він таким чином. 

Але потім він скоїв якийсь злочин, хрис-

тияни перестали надавати йому допомогу, 

і він опинився в нужді. Зображення Лукі-

аном Перегріна вихоплене прямо з життя і 

складає прекрасну ілюстрацію до слів 

«Дідахе». Лукіан дає знати, що існування 

християнського пророка за рахунок віру-

ючих було більш ніж достатнім. Пророк, 

значить, був улюбленою особою в числі 

представників християнських общин. 

Скажемо про вимоги, які пред’являлися 

пророкові відносно його поведінки. «Ді-

дахе» взагалі наказує, щоб пророк «мав 

вдачі Господа». Але що слід розуміти під 

«вдачами Господа», автор «Дідахе» не 

вказує. Проте, вказує негативні риси, по 

яких християни могли відрізняти помил-

кового пророка від істинного [7; c. 192]. 

 Ці негативні риси показують, що саме 

в моральному відношенні потрібне від 

пророка, як позитивна його відмінність. А 

оскільки про ці вимоги письменник гово-

рить негайно ж услід за словами: «пророк 

повинен мати вдачу Господа, то звідси ми 

частково дізнаємося, що розумів пись-

менник або церква його часу під «вдачею 

Господа». Письменник «Дідахе» викриває 

лжепророка в трьох випадках: по-перше, 

якщо «кажучи в дусі», тобто від імені Ду-

ха Святого, він зажадає, щоб віруючими 

була влаштована трапеза або агапа для 

бідних, і проте ж сам почне насичуватися 

від неї; по-друге, якщо він в ім’я свого 

пророчого звання зажадає від віруючих 

собі грошей або чого-небудь ще; по-третє, 

якщо він стане учити чому-небудь такому, 

чому сам він в своєму житті не слідує. 

Втім, автор додає, що якщо він вимагає 

грошей для бідних і для них же влаштува-

ли трапезу, то він не може заслуговувати 

засудження. Таким чином, під «вдачами 

Господа», якими повинен наслідувати 

пророк, можна розуміти наступне: неко-

ристолюбство, відповідність учення про-

рока з його власним життям і дбайливість 

про бідних християн. З іншого джерела 

можна бачити і ще деякі вимоги, які 

пред’являлися пророкові. Один полеміст, 

спростовувавши єресь монтаністів, помі-

чає про їхніх пророків: «потрібно випро-

бувати всі плоди пророка. Скажи ж мені: 

хіба пророк мажеться пахощами? хіба 

пророк грає в шашки і кістки і дає гроші в 

зростання? Хай вони (монтаністи) по со-

вісті скажуть – дозволено це або ні; а я 

доведу, що у них дійсно так бувало». З 

цих непривабливих рис монтаністських 

пророків відкривається, яким дійсним мо-

ральним характером повинен відрізнятися 

пророк, що належить Церкві. 

Втім, ми не позбавлені можливості вка-

зати і позитивні риси, які повинні були по 

свідомості Церкви характеризувати дійс-

ного пророка. У книзі «Пастир» Ерми мо-

виться, що «дійсний пророк» відрізняєть-

ся такими властивостями: він «спокійний, 

покірливий і смиренний»; «він віддаля-

ється від всякого зла і суєтного бажання 

цього віку»; він так мало думає про свою 

гідність, що «ставить себе нижче за всіх»; 

від імені Духа Божого він ні з ким не го-

ворить наодинці, з своїм пророчим словом 

він «звертається тільки до зібрання мужів 

праведних», тобто до Церкви; він «пропо-

відує не тоді, коли йому надумається, але 

коли він відчуває, що вимагає Дух Свя-

тий, який керує ним». Таким ідеальним 

характером повинен відрізнятися пророк 

по свідомості Церкви II століття [10; 

c. 234]. 

Що стосується питання: шлюбне або 

безшлюбне життя вели пророки? – то з 

«Дідахе» видно, що вони проводили жит-

тя безшлюбне. Безшлюбністю відрізняли-

ся всі відомі пророки християнської ста-

ровини. Це був єдиний пункт, відносно 
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якого від пророків не потрібно було, щоб 

вони учили лише тому, що самі дотриму-

ють: хоча вони і жили безшлюбними, але 

вимагати того ж від віруючих їм не стави-

лося в обов’язок. Найімовірніше з цієї 

нагоди автор «Дідахе» помічає: судити 

пророка за те, що він не робить все чого 

вчить, – надається Богові. Головне за-

вдання пророка, по самій його ідеї, поля-

гало в тому, щоб наставляти віруючих. 

Що ж до вчення яке проповідували про-

роки то, говорили вони не від себе, а від 

імені Духа Святого, говорили в екстазі. 

Свої промови вони виголошували на цер-

ковних зборах, публічно. Учити кого-

небудь наодинці вважалося не справою 

пророка. Мовою пророка були прості пов-

чання, такі, що справляли враження не 

сильне, але вірне, – вірне, головним чи-

ном, тому, що пророк невтомно вселяв те, 

що потрібно було знати християнинові. 

Ерм в «Пастирі» наступними метафорич-

ними рисами описує дію мови пророка на 

душу людини: «Вір Духу, що приходить 

від Бога і має силу. Зрозумій тепер силу, 

що зверху приходить. Град – крупинка 

дуже мала; але коли впаде на голову лю-

дини, яку заподіює біль? Або ще візьмемо 

в приклад дощову краплю, яка з даху упа-

дає на землю і пробиває камінь. Бачиш, 

що і найменше, що зверху падає на землю, 

має велику силу. Такий сильний і Дух бо-

жественний, такий, що приходить зверху. 

Цьому Духу ти вір». У автора йдеться про 

пророка [2; c. 282]. 

Джерелом, що доповнює наші відомос-

ті про проповідницьку діяльність проро-

ків, служить твір Цельса проти християн. 

Звичайно це свідоцтво не можна прийма-

ти буквально, оскільки воно належить 

ворогові християнства, але, з іншого боку, 

не можна відмовляти полемістові в тому, 

що ним схоплені достатньо вірно, при-

наймні, деякі риси даної діяльності про-

років. Цельс говорить про християнських 

пророків: «Є багато хто у них (християн), 

хоча це люди без імені і покликання, але 

вони з великою зручністю, користуючись 

кожним найближчим випадком, в святи-

лищах (язичницьких) або поза ними, всі-

ляко ламаються, нібито вони одержимі 

пророчим екстазом. Інші під виглядом 

жебраків ходять по містах і військових 

таборах і проробляють те ж видовище. 

У кожного з них не стоїть справа за сло-

вом, кожний з них моторно проголошує: 

«Я – Бог, я – Син Божий, я – Дух Святий». 

«Я прийшов тому, що скоро буде кончина 

світу і ви, люди, за свою неправду заслу-

жили покарання. Я хочу врятувати вас, і 

ви скоро побачите мене таким, що знову 

приходить з небесною силою. Блаженний 

той, хто віддає мені тепер шанування, всі 

ж інші будуть зраджені мною огню, віч-

ний вогонь пожере міста, країни і народи. 

Ті, хто не має віри в Страшний Суд, який 

чекає їх, будуть потім марно засмучувати-

ся і зітхати. Навпаки, віруючі в мене 

отримають від мене життя вічне». До цих 

страшних погроз, – продовжує Цельс, – 

вони домішували дивні, майже божевільні 

і абсолютно незрозумілі слова, сенс яких 

жодна розумна людина зрозуміти не мо-

же, – такі темні, непередавані їх слова. Та 

зате перший недоумкуватий, що попався, 

або базіка може пояснювати їх, як йому 

завгодно. Цих уявних пророків – говорить 

Цельс, – я сам не раз чув власними вуха-

ми». У цій звістці Цельса, мабуть, пере-

мішані риси пророків з рисами апостолів, 

але все таки приведене місце поза сумні-

вом характеризує проповідницьку діяль-

ність пророків. Навіть і Цельс відмітив, 

що вони говорили не від своєї особи, а від 

імені Духа Святого; він вказує, що проро-

ки старалися про роз’яснення основних 

істин віри і говорили з сильною гарячкою; 

нарешті, мабуть, що і в самому ділі про-
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роки в своїй промовах не завжди були 

ясні, що їх повідомлення були темнуваті і 

здавалися дивними, – цього можна чекати 

від тих, що говорили в екстазі. – Які, зок-

рема, думки розкривали пророки, ми не 

можемо сказати. Але якщо визнаємо «Па-

стир» Ерма твором пророка II століття, то 

можемо скласти собі ясне поняття про 

проповіді пророків [7; c. 240].  

Пророків в I і II століттях було немало, 

але імен їх ми майже не знаємо. Ймовірно, 

до них належали особи, хоч і одушевлені 

релігійною ревністю, але не видавалися 

своєю освітою. Відоміші пророки – на-

ступні: Ерм – письменник «Пастиря», Ме-

літон Сардійський, мученик Папіла 

(II ст.); до пророків причисляли дочок 

одного з семи дияконів– Филипа. Пророки 

продовжували своє існування в I і II сто-

літтях, але навряд чи вони дожили до III 

століття. В кінці, а в інших місцях навіть в 

середині II століття, інститут пророків 

почав хилитися до занепаду. Ерм в своєму 

«Пастирі», творі, що з’явився в середині II 

століття, знаходить вельми багато недолі-

ків, що вкралися в інститут пророків. Він 

говорить, що пророки стали проводити 

життя «в розкоші і задоволеннях»; брали 

гроші за своє пророкування, а у разі від-

мови в грошах не хотіли виконувати своєї 

пророчої справи; вони зробилися «зухвалі 

і балакучі»; вони почали високо думати 

про себе; повчали не тільки в церквах, але, 

всупереч правилу, вони, подібно до ора-

кулів, стали давати відповіді на приватні 

питання людей порожніх і легковажних; 

вони стали підлещуватися до осіб, які зве-

рталися до них з питаннями; вони перед-

рікали своїм клієнтам, що їх суєтні ба-

жання виконаються; взагалі вони забули, 

що пророки говорять в ім’я Духа Святого, 

не тоді, коли вони хочуть цього, а коли їх 

до цього спонукатиме моральний стан. 

Ерм називає помилкових пророків свого 

часу «порожніми горщиками», а їх мову 

порівнює з трубою, наповненою водою і 

направленою на небо – в розрахунку, що 

водяний струмінь проб’є небесне склепін-

ня. Ерм рекомендує віддалятися від таких 

помилкових пророків [4; c. 109]. 

Письменник «Дідахе» з свого боку дає 

зрозуміти, що в його час пророчий інсти-

тут вже не завжди стояв на висоті свого 

покликання. З його застережень проти 

помилкових пророків видно, що інші про-

роки настирливо вимагали собі грошей і 

інших речей в нагороду за своє служіння. 

Християнська община, за словами того ж 

письменника, почала досить скептично 

дивитися на пророків. Принаймні, тільки 

цим можна пояснити наступні напоум-

лення вказаного письменника, з якими він 

звертається до віруючих: «всякого проро-

ка, що говорить в дусі, не випробовуйте, і 

не судіть, бо всякий гріх відпуститься, а 

цей гріх не відпуститься». Очевидно, пи-

сьменник вже прагне охороняти інститут 

пророків від якихось ворогів і закликає на 

голову неслухняних страшні погрози.  

Поява монтанізма з його мрійливим 

профетизмом теж сприяла занепаду про-

років. На підставі задоволених твердих 

історичних вістей можна стверджувати, 

що пророки зовсім припиняють своє існу-

вання незабаром після 180 року. Отже, 

вони небагато чим пережили апостолів, 

існування яких закінчилося близько 150 

року. У Римській Церкві після Ерма, тоб-

то після 40-х років П століття, вже не зу-

стрічаємо пророків. Це і зрозуміло. Сам 

Ерм вказує безліч зловживань, що вкрали-

ся в діяльність пророків. Подальше існу-

вання пророків стало справою неможли-

вою і анахронізмом. У Малій Азії за часів 

розвитку монтанізму теж не бачимо про-

років церковного характеру. Полемісти 

проти монтанізму тільки виражали впев-

неність, що дійсна Церква ніколи не за-
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лишиться без пророків, але дійсних наяв-

них пророків проте вже не знають. У 

Карфагені пророки вже зовсім зникають 

за часів Тертуліана: перераховуючи осіб, 

які складали персонал представників Цер-

кви, він не згадує пророка. Пророки най-

довше трималися в Єгипетській Церкві, 

але і тут до початку III століття пророки 

зникають без сліду. Ориген, спростовува-

вши Цельса, говорить: «Навряд чи потрі-

бно вірити Цельсу, якщо він стверджує, 

що він сам чув пророків; бо в дні його не 

з’являлося ніяких пророків». Ориген вже 

не знав пророків. Ось відомості про про-

років I і II століття. Ці відомості важливі 

як для розуміння історії єпископату, що є 

спадкоємцем діяльності пророків, так і 

для пояснення багатьох древньохристиян-

ських пам’ятників, немало, мовиться на 

тему пророків [7; c. 245]. 

Третій клас осіб церковного авторите-

ту, про який з упевненістю можна було 

говорити тільки після відкриття пам’ятки 

«Дідахе», це, у власному сенсі, – вчителі, 

дидаскали. Дидаскали згадуються в «Ді-

дахе» при перечисленні осіб, які складали 

церковне предстоятельство, – після апос-

толів і пророків, отже, вони стояли нижче 

останніх. Дидаскали належали до осіб, що 

вели подорожуюче життя. Про них разом 

з пророками і апостолами мовиться: «як-

що хто прийшовши стане учити» і т.д. З 

цього видно, що вони не були осілими 

вчителями. Дидаскали навчали християн-

ським істинам ті общини, які вони відві-

дували; вони, по виразу «Дідахе», стара-

лися про «множення правди і знання Гос-

пода».  

У сенсі проповідників положення їх не 

було таке високе, як положення пророка. 

Вони складали як би доповнення до про-

рочої діяльності. Головна відмінність ди-

даскалів від пророків полягала в тому, що 

дидаскали приймали це звання по особис-

тому розсуду, навпаки, пророк брався за 

свою справу тільки тоді, коли він відчу-

вав, що його призиває до діяльності зов-

нішня сила – Дух Святий. Втім, і дидаска-

ли вважали свою діяльність проявом дію-

чого в них Духа Святого, і тому вони в 

давнину зараховувалися до осіб, які пев-

ною мірою володіли вищим благодатним 

даруванням. Дидаскал за своє служіння 

мав право отримувати матеріальне утри-

мання від общини, якій він служив, але 

точно не указується на що саме він міг 

розраховувати в матеріальному відношен-

ні. У «Дідахе» із цього приводу тільки 

сказано: «дійсний вчитель, як і всякий 

трудящийся, гідний свого прожитку». В 

цьому відношенні він помітно прирівню-

вався до пророків. Шануванням в общині 

дидаскали повинні були користуватися не 

в меншій мірі, як і пророки. Як високо 

була ця пошана до дидаскалів видно з то-

го, що в «Дідахе» наказується почитати їх 

не менше, якщо не більше – самих єпис-

копів. На високу пошану до дидаскалів 

вказує і Ерм в «Пастирі», коли говорить, 

як вчителі, свято і чисто учили Слову Бо-

жому і не ухилялися до худих побажань, 

тоді вони стануть перебувати в майбут-

ньому житті разом з ангелами [4; c. 135]. 

На таку ж високу пошану дидаскалів 

указує і та обставина, що багато древньо-

християнських письменників, даючи в 

своїх творах повчання християнам, обмо-

вляються, що вони пишуть не як дійсні 

дидаскали. Тобто зрозуміло, що вони ста-

влять дидаскалів вище за себе і їх словам 

додають особливий авторитет. Так посту-

пають автори послань Варнава, Ігнатій 

Антиохийський і Діонісій Олександрійсь-

кий. Що стосується характеру проповід-

ницької діяльності дидаскалів і властивос-

тей їх вчення, то із цього приводу ми має-

мо мало відомостей. Навряд чи, втім, їх 

вчительство було однаковим з пророчим, 
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хоча вони, подібно до пророків, учили з 

церковної кафедри. З ранніх часів немало 

було осіб в християнській общині, які не 

хотіли задовольнятися молоком і шукали 

твердої їжі, – в духовному сенсі, шукали 

премудрості, вищого знання і розуміння – 

в релігії; на них і розраховані були дидас-

кали. 

Дидаскали продовжували існувати в 

Церкві не тільки довше за апостолів, але і 

далі за пророків. Наприклад в Римі, в той 

час, як авторитет пророків почав сильно 

падати, в епоху життя Ерма, – дидаскали 

ще користувалися повною шаною. У од-

ній з своїх заповідей Ерм питає ангела, 

який керував ним, чи так потрібно диви-

тися на покаяння, як думають дидаскали, 

– і отримує позитивну відповідь. Автори-

тет дидаскалів, значить, стоїть ще високо. 

Дидаскали переступили межу, що розді-

ляє II від III століття і довго трималися в 

Церкві і в III столітті. У Єгипті, і голов-

ним чином в Александрії, дидаскали існу-

вали ще при Оригені; у його творах зга-

дуються часто: вчителі, або «учителі цер-

кви», або ж такі особи, які «у нас (у Алек-

сандрії) мудро виконували посаду вчите-

ля»; гідність священика і кафедру вчителя 

Ориген залишає на одній висоті, хоча вже 

знає і таких дидаскалів, які мало були гід-

ні свого звання. Навіть після середини III 

століття зустрічаємо вказівку на дидаска-

лів в тій же країні в Єгипті. У одному се-

лищі, розташованому поблизу Александ-

рії, Діонісій Олександрійський по одному 

випадку скликав, як він говорить в пос-

ланні, «пресвітерів і вчителів тих братів, 

які знаходилися в селищі». Але це, проте, 

останнє свідоцтво про буття дидаскалів в 

Церкві; після цього слід їх існування згла-

джується. Причиною, по якій знищується 

інститут дидаскалів, служать спотворення 

і зловживання, що вкралися в цей інсти-

тут, як це було і з апостолами, і з проро-

ками [4; c. 160]. 

У одному з послань під заголовком 

«Про дівство», що дійшли до нас під 

ім’ям Климента Римського, але що 

з’явилися на початку Ш століття, мо-

виться (I, II): «Дидаскали хочуть бути і 

виявляти себе красномовцями. Убоїмося 

того суду, який загрожує (таким) дидас-

калам. Тяжкому засудженню підлягати 

будуть ті вчителі, які проповідують, а не 

роблять» (того, про що проповідують). Їх 

харизматичне учительство перетворилося 

в мирське. Значить, в середовищі дидас-

калів з’явилася суєтність, що видаляє їх 

від їх первинного призначення. Потім, 

вони, як і пророки останнім часом свого 

існування, говорили, можливо, і добре, 

але не виконували того, чому учили. Цим 

вони провокували себе в очах християн, – 

і саме існування їх перестало цікавити 

останніх. 

Всі досі вивчені нами представники це-

рковного авторитету – апостоли, пророки 

і дидаскали – мають між собою багато 

загального і складають собою в деяких 

відносинах одне ціле. Вони складали один 

з елементів найдавнішого церковного 

предстоятельства. Елемент цей деякі захі-

дні історики на відміну від інших елемен-

тів називають релігійним або духовним. 

Але, здається, точніше буде назвати його 

першохристиянським елементом, оскільки 

в подальшій церковній історії він зовсім 

зникає [2; c. 308]. 

 

Джерела: 

1. Афанасьев Николай, протопресвитер. Экклезиология вступления в клир. Киев. 

1997. 

2. Бедуелл Г. История Церкви. М., 1996. 



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

77 

3. Евсевий Памфил.Церковная история. М., 1993. 

4. Лебедев А.П. Духовенство Древней Вселенской Церкви от времён апостольских 

до X века. СПб., 1997. 

5. Мейендорф. Иоанн, протопресвитер. Соборность Церкви // Живое Предание. 

СПб., 1997. 

6. Писания Мужей апостольских. Рига. Латвийское библейское общество. 1999 

7. Ранович А.Б. Первоисточники по истории раннего христианства. Античные кри-

тики христианства. М., 1990. 

8. Свенцицкая И.С. Раннее христианство: страницы истории. М., 1989. 

9. Свенцицкая И.С. Судьбы апостолов: Мифы и реальность. М., 2005. 

10. Спасский А.А. История догматических движений в эпоху вселенских соборов. 

Сергиев Посад, 1914. 

 

⊕ ⊕ ⊕ 

  



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

78 

⊕ ⊕ ⊕ 

УДК 94(477) 

 

ВИНИКНЕННЯ ЦЕРКОВНИХ БРАТСТВ 

В ЗАХІДНІЙ УКРАЇНІ 
 

Віталій БУРИШИН 

 

 

Анотація: У статті зроблено спробу комплексного аналізу зародження, розвитку 

та діяльності православних братств в Україні в контексті їхньої боротьби проти 

окатоличення українських земель. форми впливу церковних братств на церковно-

релігійне і політичне життя православних і методи їхньої боротьби за відновлення 

православної ієрархії та легалізацію її діяльності у XVI- XVII ст. та зв’язки православ-

них братств з козацтвом, зокрема з гетьманом Петром Сагайдачним. 

Ключові слова: православні братства, національно-конфесійні відносини, козацтво, 

Луцьке Хрестовоздвиженське братство, Львівське Успенське братство, православна 

ієрархія, Патріарх Феофан ІІІ, гетьман Сагайдачний, святитель Іов Борецький, Галь-

шка Гулечівна, церковні організації, цехова культура.  

 

The emergence of church fraternities in Western Ukraine 

Abstract: the article attempts a comprehensive analysis of the origin, development and ac-

tivities of Orthodox fraternities in Ukraine in the context of their struggle against the catholi-

cization of Ukrainian lands. forms of influence of church fraternities on the Church-Religious 

and political life of the Orthodox and methods of their struggle for the restoration of the Or-

thodox hierarchy and the legalization of its activities in the XVI – XVII centuries.  

Key words: Orthodox fraternities, national-confessional relations, Cossacks, Lutsk Holy 

Cross Brotherhood, Lviv assumption Brotherhood, Orthodox hierarchy, Patriarch Theophan 

III, Hetman Sahaidachny, St. Job Boretsky, Galshka Gulechivna, church organizations, Guild 

culture. 

 

У XVI ст., як і за часів Київської Русі, 

Православ’я лишалося синонімом культу-

ри. Його роль в українському суспільстві 

зростала: за відсутності власної держави 

церква слугувала для українців єдиним 

інститутом вираження їхньої самобутнос-

ті. Однак, саме тоді, коли відчувалася по-

треба в сильній та надихаючій Православ-

ній Церкві, вона поринула у стан глибоко-

го занепаду. Більше, ніж Католицизм та 

Протестантство, Православ’я перебувало 

під покровительством і захистом держави. 

Це мало місце за часів Київської Русі та 

Галицько-Волинського князівства, але 

підтримувати тісні стосунки між Правос-

лавною Церквою і католицькими правите-

лями Польщі та Литви було важко, якщо 

взагалі можливо. Випещуючи католиць-

кий костел, можновладці вважали Право-

славну Церкву „нерідним дитям”. За таких 

умов культурний вплив Православ’я був 

вельми обмежений. Школи, ці колись 
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найбільш привабливі установи церкви, 

були занедбані. Малограмотні вчителі 

ледве могли навчити дітей основ писання, 

читання та катехізису. Із часів середньо-

віччя мало що змінилося у програмі на-

вчання.  

Завоювання турками Константинополя 

у 1453 р. поглибило інтелектуальний та 

культурний застій і позбавило Православ-

ну Церкву як найбільш передового і нади-

хаючого взірця. Втративши внутрішні та 

зовнішні стимули, православна культура 

скотилася в обрядовість, обмеженість та 

занепад. Тим часом поляки переживали 

період культурного розквіту. Живлячись 

потужними сплесками творчої енергії із 

Заходу, в них розвивалося Відродження, а 

з ним пробуджувалась і нова думка. При-

ваблюючий приклад привілейованого 

польського шляхтича справляв величез-

ний асиміляторський вплив на українську 

знать, а його очевидна культурна вищість 

посилювала потяг до всього польського. 

Внаслідок цього українські аристокра-

ти стали католицизм, а з ним польську 

мову та культуру. Мелетій Смотрицький у 

сповненому скорботи трактаті „Тренос, 

або плач за Святою Східною церквою” 

оплакував утрату Руссю-Україною її най-

значніших родів: «Де тепер безцінні діа-

манти православної корони, уславлені 

роди таких руських князів, як Слуцькі, 

Заславські, Збаразькі, Вишневецькі, Сан-

гушки, Чорторийські, Пронські, Ружинсь-

кі, Соломирецькі, Головчинські, Коропин-

ські, Масальські, Соколинські, Лукомські, 

Пузини та інші, яким немає ліку? Де тепер 

ті, що оточували їх... благородні, славетні, 

відважні, сильні й давні доми руського 

народу, що на весь світ славилися прес-

тижем, могутністю і відвагою?» [23, 

с. 125]. За цим риторичним запитанням 

стояв загальновідомий факт переходу всіх 

цих славетних магнатських родів до табо-

ру католиків-поляків. Важко перебільши-

ти ті серйозні наслідки, що їх мала для 

українців утрата власної еліти. В суспіль-

ствах, що поклали початок сучасної Євро-

пи, з їхньою ієрархічною будовою, народ 

без знаті все одно, що тіло без голови. Це 

означало, що українці втратили клас, кот-

рий, звичайно, здійснював політичне кері-

вництво, ставив певні політичні цілі, 

сприяв культурі та освіті, підтримував 

церкву й живив відчуття етнополітичної 

самобутності суспільства. З поширенням 

полонізації серед української знаті Право-

слав’я, а також українська мова та звичаї, 

пов’язувалися, насамперед, із нижчими 

верствами. Вони, як такі, стали в очах по-

ляків предметом презирства. Відтак чес-

толюбні й обдаровані молоді українці бу-

ли постійно змушені вибирати між відда-

ністю власному народові й традиціям та 

асимілюванням у панівне суспільство і 

його культуру. Частіше перевага надава-

лась останньому. Внаслідок цього іншою 

важливою проблемою української історії 

стала проблема верхівки українського 

суспільства, або краще сказати – її куль-

турно-політичної відсутності. 

Незважаючи на свою ослабленість, 

Православ’я змогло прийняти виклик 

польського Католицизму. Борючись з во-

рогом його ж методами, невелика група 

українських магнатів, що залишались від-

даними давній вірі, заснували у своїх во-

лодіннях православні школи та друкарні. 

У 1568 р. Григорій Хоткевич надав приту-

лок у своєму маєтку відомому друкарю – 

Івану Федорову. Є свідчення про те, що в 

1570 р. заснував на території своїх воло-

дінь школу та друкарню князь Юрій Слу-

цький. Надходила також підтримка й від 

енергійного князя Андрія Курбського. 

Але найбільшим загальновизнаним пок-

ровителем православної церкви був «не-

коронований король України» – князь 
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Костянтин Острозький, один з найбагат-

ших і наймогутніших магнатів Речі Пос-

политої. 

Саме у цих умовах одним із істотних 

чинників українського релігійного і наці-

онально-культурного відродження стали 

братства і засновані ними школи та дру-

карні. 

На християнському Сході (Єгипет, 

Константинополь) релігійні «братства», 

які об’єднували кліриків та світських лю-

дей, відомі вже з IV ст. Переважно вони 

засновувалися для взаємних послуг щодо 

поховання померлих, спільних молитов та 

інших релігійних обрядів. Деякі історики 

вважають, що попередниками християн-

ських братств були колегії та інші "бра-

терські" об’єднання Стародавнього Риму. 

Приблизно з кінця XI і XII ст. у країнах 

Західної Європи поширилися братства 

світських людей, які мали писемні стату-

ти.  

Члени таких братств обирали своїх ста-

ршин, збиралися для молитов, спільно 

ховали померлих членів і були зобов’язані 

замовляти за них заупокійні богослужін-

ня, займалися благодійною діяльністю, 

опікувалися святинями та/або власними 

каплицями. Поширений був також звичай 

влаштування братерських бенкетів і від-

значення днів патрональних святих, що 

зближує братства з германськими гільдія-

ми і так званими братчинами – 

об’єднаннями для відзначення храмових 

празників, які, починаючи з XII ст., відомі 

в окремих містах на півночі Київської Ру-

сі. Ремісницькі цехи також мали форму 

релігійних братств, але крім благодійних 

та церковно-обрядових справ займалися 

також регламентацією продукції і збутом 

виробів. Багато організаційних форм, осо-

бливо способи вибору старшин, братства 

перейняли з міського самоврядування (зо-

крема, від італійських «комун»/спільнот), 

натомість такі обряди, як присяга нових 

членів і деякі інші, формувалися під впли-

вом монастирських правил [13, с. 134]. 

У православних країнах братства вини-

кли тільки в українському і білоруському 

середовищі, якщо не рахувати архаїчних 

братчин, а також братств грецької діаспо-

ри у католицьких країнах Європи. Можна 

припустити, що грунт для братств підго-

тували існуючі віддавна традиційні пара-

фіяльні організації. Відомо, наприклад, 

що в середині XV ст. майном Перемишль-

ського православного собору св. Іоанна 

управляли vitrici (опікуни). У пізніших 

документах їх називали "витрикушами". 

Правдоподібно, вони виконували такі самі 

опікунчі функції щодо святинь, як ктито-

ри (церковні меценати з представників 

місцевої аристократії) у Візантії, але ла-

тинські впливи, напевне, не обмежувалися 

запозиченням назви, а відобразилися і в 

організаційній структурі православних 

братств, принаймні якщо йдеться про За-

хідну Україну. 

Перші надійні документи про легально 

оформлені православні братства датують-

ся серединою XVI ст. Серед цих докумен-

тів – статут 1538 р. братства кушнірів у 

Вільні, статути 1542 р. братства Благові-

щенської парафії на передмісті Львова і 

1544 р. братства церкви при парафії Ми-

колая на львівському Підзамчі [11, с. 12-

14]. З 1544 р. є згадка про організацію 

парафіян при Успенській церкві на Русь-

кій вулиці, пізніше – про «руських стар-

шин», які діють від імені «співбратів і 

сусідів» – патронів церкви, з 1573 р. – про 

«старшин братства Богородиці».  

Зовнішні організаційні форми, такі, як 

вибори старшин та їхня підзвітність збо-

рам членів, наявність писемних статутів, 

врочисту обітницю при вступі, були поді-

бні у православних і католицьких братст-

вах. Однак у католиків нерідко виникало 
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при одному храмі по кілька братств, 

пов’язаних зі специфічними формами ку-

льту, поряд з цим відомі й «архібратства», 

які об’єднували однотипні братства різних 

міст і сіл. У православних, як правило, в 

парафії могло бути лише одне братство, 

рідше два – «старше» – для одружених, 

«молодше» – для неодружених. Пізніше 

з’явилися й «сестринства», які обмежува-

лися збором коштів для парафій. Проте 

найважливішим було те, що у католиків, 

починаючи з середини XVI ст., діяльність 

братств носила контрреформаційний ха-

рактер, отже, була повністю підпорядко-

вана клірові, а ті православні братства, які 

починають виникати з 80-х рр. XVI ст., 

були виявом реформаційних тенденцій та 

прагнули перейняти у свої руки управлін-

ня церковним майном і освітню діяльність 

[16, с. 14]. 

На кінець 1585 р. українські міщани 

центральної частини Львова виробили 

статут своєї організації – Успенського 

братства. Незабаром воно стало називати-

ся також Ставропігійським (патріаршою 

Ставропігією) на знак підпорядкування 

безпосередньо східним патріархам. Братс-

тво з самого початку вважало одним з ос-

новних завдань піднесення освітнього 

рівня населення. Першими його керівни-

ками і визначними організаторами брат-

ського руху на терені Львова були міщани 

з Руської вулиці Юрій та Іван Рогатинці, 

Іван та Дмитро Красовські, Лесько Мале-

цький, Лука Губа, Хома Бабич [8, с. 33]. 

Більшість їх – представники гуманістич-

ної культури, яскраві творчі індивідуаль-

ності, люди, беззастережно віддані спіль-

ній справі. Найбільшим авторитетом ко-

ристувався Юрій Рогатинець, славнозвіс-

ний по всій Речі Посполитій і за кордоном 

ремісник, винахідник (разом з братом Іва-

ном) «нового виду сідлярського мистецт-

ва», а водночас «патріарх і доктор» для 

львів’ян, громадський діяч, талановитий 

публіцист. Його помічник і однодумець – 

крамар Іван Красовський – не шкодував 

зусиль для налагодження братської друка-

рні, писав вірші і відозви, очолював боро-

тьбу за права українських міщан [12, 

с. 90-91].  

З міського середовища вийшли і визна-

чні церковні та освітні діячі, які співпра-

цювали з братствами. Так, львів’янином 

був засновник Києво-Печерської друкарні 

Єлисей Плетенецький, із західноукраїнсь-

кого містечка Потелича, яке було одним з 

осередків гончарства, походили славетні 

письменники й науковці брати Стефан і 

Лаврентій Куколі (Зизанії), Касіян Сако-

вич [6, с. 99]. 

Авторитет Львівського Успенського 

братства визнавали не лише братства, що 

діяли на передмістях Львова, а й аналогі-

чні організації, що виникали в інших міс-

тах. Наприкінці XVI – на початку XVII ст. 

братства організовувалися в більшості 

міст Галичини, Холмщини, Підляшшя. 

Так, у 1589 році організаційно оформили-

ся братства в Рогатині та Красноставі, у 

1591-му – у Бересті та Городку, у 1592-му 

– у Комарні. У 1594 році. братства засно-

вані у Більську й у Любліні, де була неве-

лика громада українців. 1594 роком згада-

не як здавна існуюче братство при парафії 

св. Миколая в Буську. Серед почесних 

членів братства були відомі релігійні і 

освітні діячі: волинський чашник Лаврен-

тій Древинський, Ігнатій з Острога, Вась-

ко з Гологір. На початку XVII ст. відзна-

чилися активною діяльністю братства в 

Галичі, Дрогобичі, Перемишлі, Більську, 

Холмі, Замості, Бережанах; виникають 

братства також в окремих селах. Близько 

1615 року стало діяти Богоявленське 

братство в Києві [19, с. 385-394], а близь-

ко 1617-го – Чеснохрестське братство в 

Луцьку [15, с. 12-16]. Виникають братства 
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і в окремих містах Лівобережної України, 

але там їхні функції залишалися обрядо-

во-побутовими. Утриманням шкіл і шпи-

талів, виборами духовенства на Лівобе-

режжі займалися не братства, а міські й 

сільські громади.  

Соціальний склад різних братств не був 

однаковим і з часом мінявся. Львівське 

Успенське братство часу найбільшої своєї 

активності (кінець XVI – початок XVII 

ст.) об’єднувало переважно представників 

середніх верств міського населення – на-

самперед ремісників та крамарів. У другій 

чверті XVII ст. керівні позиції у Львівсь-

кій Ставропігії належали вже найзамож-

нішим українським та грецьким купцям, 

які своїм багатством не поступалися като-

лицьким патриціям. На відміну від кіль-

кох найвпливовіших братств, ті братства, 

що були в малих містах та на передмістях 

великих міст, були демократичнішими за 

складом. Нерідко їхніми членами вважали 

всіх дорослих чоловіків, що мешкали на 

території тієї чи іншої парафії. Більшість 

братств не допускали до своїх рядів духо-

вних осіб. Винятки становили Київське та 

Луцьке братства, де найвпливовішими 

членами були православні ченці та шлях-

тичі. Зокрема, Київське братство змогло 

розпочати діяльність завдяки пожертві 

українською шляхтянкою Галкою Гуле-

вичівною (зараз вона канонізована як свя-

та праведна) свого двору на Подолі для 

влаштування монастиря, школи і притул-

ку для прочан [4, с. 115-116]. 

Серед засновників Київського братства 

були вчені монахи Захарія Копистенсь-

кий, Тарасій Земка, Єзекиїл Курцевич; 

найактивнішим діячем при братстві був 

Іов Борецький, який після вчителювання у 

Львівській братській школі прибув до Ки-

єва з 1610 р. був священиком Воскресен-

ської церкви на Подолі. Він був всебічно 

обдарованою людиною, здобув значний 

авторитет як громадський діяч, перекла-

дач, автор талановитих публіцистичних 

творів. 

Київське Богоявленське братство – на-

ціонально-релігійна, громадська організа-

ція київських міщан, яка виникла близько 

1615 р. на базі Києво-Братського монас-

тиря, збудованого на землі, подарованій 

святою Гальшкою (Єлизаветою) Гулеви-

чівною. Членами Київського братства бу-

ли заможні міщани, частина української 

шляхти і православного духовенства. Іні-

ціатором заснування Київского братства 

був Іов Борецький. Як один із ідейних 

керівників братства, він близько співпра-

цював з старшиною війська запорозького, 

насамперед, з гетьманом Петром Сагайда-

чним, який з усім козацьким військом 

вступив до Київського Богоявленського 

братства. Саме завдяки підтримці запоро-

жців стала можливою активна діяльність 

Київського братства [22, с. 166]. 

З ініціативи Київського братства в 

Україні було відновлено православну цер-

ковну ієрархію, ліквідовану після прого-

лошення Берестейської унії у 1596 р. З 

1615 р. братство мало школу елліно-

слов’янських та латино-польських наук. У 

1632 р. Київське братство об’єдналося зі 

школою Києво-Печерської Лаври і запо-

чаткувало Києво-Могилянську колегію. З 

1620 р. братство мало права ставропігії. 

Воно утримувалось за рахунок пожертву-

вань. У другій половині XVII ст. значення 

Київського братства занепало. В докумен-

тах XVII ст. не згадується. 

Луцьке Хрестовоздвиженське братство 

– національно-релігійна громадська орга-

нізація православних українських шлях-

тичів Волині та міщан Луцька. Засноване 

у 1617 р. Визначними діячами братства 

того періоду були шляхтичі Л. Древинсь-

кий, М. Гулевич-Воютинський, А. Пузина, 

ченці Герасим Микулич, Ісакій Бориско-
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вич та ін. До Луцького братства входили 

також окремі представники старшини вій-

ська запорізького [17, с. 78]. 

Братство вело боротьбу проти націо-

нально-політичного гноблення українсь-

кого народу, займалося громадсько-

культурною та благодійною діяльністю і 

відігравало значну роль у боротьбі за 

збереження законних прав православ’я 

на Волині у 1620 – 1640—тих рр. Брат-

чики відкрили друкарню, шпиталь і 

школу. Пам’ятками української педаго-

гічної думки є правила для учнів – «Ар-

тикули прав» і статут школи Луцького 

братства – «Порядок шкільний», запози-

чений зі статуту Львівської братської 

школи. Великий вплив на діяльність 

світського братства мав Луцький брат-

ський монастир («Братство духовне»), 

при якому у1628 р. і у 1640-их рр. діяла 

друкарня [9, с. 425]. 

З середини XVII ст. в умовах посилен-

ня національно-релігійного гніту на захід-

но-українських землях почався занепад 

Луцького братства, і наприкінці XVII ст. 

воно припинило свою діяльність. 1871 р. 

засновано нове Луцьке братство, яке мало 

офіційно клерикальний характер. 

Віленське братство було засноване в 

1585 році у Вільні при Свято-Троїцькому 

монастирі і до 1588 року остаточно сфор-

мувалося. Його завданням, крім релігійно-

виховних цілей, був захист Православ’я. 

Братство складалося з декількох сотень 

чоловік, серед яких були і представники 

аристократії, і ремісники – шевці, кравці, 

кушніри, при цьому в братство приймали-

ся особи обох статей. Згідно статуту, 

вступаючий в братство давав клятву в 

храмі перед священиком про дотримання 

вірності братству і про підпорядкування 

всім його правилам. По статуту член 

братства був зобов’язаний не допускати 

до убогості свого побратима і допомагати 

йому як з особистих засобів, так і з суспі-

льних [16, c. 87-88].  

Знаменною подією в житті братства 

став приїзд у Вільно в липні 1588 року 

патріарха Константинопольського Ієремії, 

який утвердив це братерство. В той же час 

патріарх видав йому грамоту, в якій нака-

зував мати в братському будинку школу 

для викладання грецької, латинської і ро-

сійської мов, а також друкарню для дру-

кування книг Священного Писання. 

Величезну роль в захисті Православ’я 

зіграла видавнича діяльність Віленського 

братства. Було видано багато книг і бро-

шур з викладом православного віровчен-

ня. Стараннями Зизанія в братській дру-

карні 1596 р. були видані слов’янська аз-

бука і «Граматика словенська», а в 1597 р. 

був надрукований знаменитий «Апокрі-

сис, альбо відповідь на книжку про собор 

Берестейський», 1608 р. – «Антиграф» 

Мелетія Смотрицького з граматики 

слов’янської мови, по якому згодом вчи-

лися багато поколінь семінаристів і гімна-

зистів, який піддав розбору і осоромлен-

ню інтриги діячів унії Поцея і Скарги [19, 

c. 77-78]. 

У 1610 р. Віленське братство випусти-

ло зі своєї друкарні апологію Православ’я, 

складену Мелетієм Смотрицьким, під на-

звою «Тренос», тобто «плач Східної Цер-

кви на відступ деяких синів її від грецько-

го сповідання і від покори Константино-

польському патріархові». У ній, по відгу-

ку відомого уніата Якова Суши, «що не 

слово – то жорстока рана, що не думка – 

то смертельна отрута» (для унії і папства) 

[10, с. 133]. 

У 1632 році, щоб захистити законні 

права православних, Віленське братство 

віддрукувало і в 1632 р. відправило на 

конвокаційний з’їзд зі своїми уповнова-

женими книгу, присвячену сенаторам і 

послам сейму, – «Синопсис, або короткий 
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опис прав, привілеїв, свобод, і вольностей, 

даних литовськими князями, польськими 

королями народу руському, такому, що 

знаходиться незмінно в послухові Конс-

тантинопольському патріарху». У цій 

книзі висловлювалася скарга західнорусь-

кого народу на ті несправедливості і утис-

ки, через свою віру стільки років терпить 

православний народ, і прохання, про те, 

щоб сенатори прихильно прийняли книгу, 

що підносилася, неупереджено обговори-

ли справу і надали православному народу 

належну справедливість [10, с. 132]. 

Друкарня працювала безперервно. 

Окрім вище вказаних книг, вона видала: 

Псалтир (1621 р.), Требник (1624 р.), 

Служебник (1624 р.), Напівстатут (1622 

р.), Новий Заповіт з Псалтирем (1623 р.), 

Часослов з Псалтирем (1623 р.). Віленське 

братство завжди співпрацювало з Львів-

ським Успенським братством.  

Окремою сторінкою діяльності братств 

в Україні і на Волині зокрема були так 

звані молодечі братства, або, як їх названо 

в грамоті єпископа Львівського Гедеона 

Балабана від 9 грудня 1606 року, «братст-

во младечеське». Молодече братство Св. 

Юрія постало в Луцьку при Чеснохресно-

му братстві в 1632 р. з благословення Ки-

ївського митрополита Ісаї Копинського. 

Благословив молодече братство і Конста-

нтинопольський патріарх. 

У грамоті Єрусалимського патріарха 

Феофана до Київського братства зокрема 

сказано: «Оцим посланням нашим благос-

ловляємо і наказуємо, щоб ті, хто впи-

шеться до цього молодечого братства, 

твердо стояли у вірі і мали устрій згідно з 

порядком братства старшого». Але мит-

рополит Київський Ісаія того ж 1632 р. 

затвердив для Луцького молодечого брат-

ства Св. Юрія окремий статут. 

Митрополит Петро Могила заповідав 

братчикам: «В усіх цнотах християнських 

тривати, вести життя чисте і без пороку, 

щиро виховувати братолюбіє, чим про-

славити Господа. Дух гордості, пихи, не-

нависті і помсти нехай не має до вас най-

меншого доступу, нехай же перебуває 

посеред вас дух покори і послуху Христо-

вих, особливо ж належної поваги до ста-

рших і батьків ваших» [18, с. 102].  

Тогочасна освітня діяльність займала 

чільне місце в праці об’єднаних в молоде-

чі братства юнаків та дівчат (серед членів 

молодечих братств було багато учнів і 

випускників братських шкіл). Молодечі 

братства разом зі старшими опікувалися 

хворими, каліками, вбогими, братськими 

бібліотеками, займались місіонерською 

діяльністю. 

За настановами митрополита Ісаї Ко-

пинського, юнаки мали обрати для себе 

отця духовного, який би був присутній на 

їхніх зібраннях, а також двох членів ста-

ршого братства для порядку, поради і на-

станови яких були б корисні на зібраннях. 

«Єретика-чоловіка, тобто уніата уникайте, 

не спілкуйтесь з ним», – наставляв митро-

полит Ісая [7, с. 45]. 

Молодечі братства створювались і дія-

ли і при інших православних старших 

братствах, зокрема при Київському та 

Львівському. 

Так Грамотою від 17 травня 1620 р. па-

тріарх Феофан благословив утворення при 

Київському Богоявленському братстві 

окремого юнацького братства, «старішому 

братству однодумного і підпорядковано-

го» [20, c. 21]. 

Найстаршим і провідним серед братств 

України, як ми вже зазначили вище, було 

Львівське Успенське Ставропігійське, з 

яким у різний час співпрацювали такі ви-

значні діячі культури як Лаврентій Зиза-

ній, Памво Беринда, митрополит (зараз 

вже зарахований до лику святих), святи-

тель Іов Борецький та інші. Переїхавши на 
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Наддніпрянщину, вони сприяли перетво-

ренню Києва в основний центр суспільно-

політичного та культурного життя Украї-

ни. Освітня праця київського культурного 

осередку, започаткована при активній 

участі братського руху, мала безперечний 

вплив і на формування ідеології визволь-

ної боротьби запорозького козацтва. 

Встановлення безпосередніх зв’язків 

між братством і козацтвом пов’язане, пе-

редусім, з діяльністю Іова Борецького і 

гетьмана Петра Конашевича-Сагайдач-

ного. Борецький, родом з Бірчі (поблизу 

Перемишля), з 1604 р. був ректором Львів-

ської братської школи, пізніше оселився в 

Києві. Він – один з ініціаторів заснування 

Київського братства, ректор Київської 

братської школи протягом перших років її 

існування. Як один з ідейних керівників 

братства, Іов Борецький близько співпра-

цював зі старшиною війська запорозького, 

насамперед, з гетьманом Петром Сагайда-

чним. Саме завдяки підтримці запорожців 

стала можливою активна діяльність Київ-

ського братства та його школи.  

Уже після смерті гетьмана Касіян Са-

кович, ректор Київської братської школи 

у 1620–1624 рр., згадував, що Сагайдач-

ний подав велику матеріальну допомогу 

Київському братству і навіть вступив до 

нього разом з усім запорозьким військом. 

Петро Конашевич-Сагайдачний, як пише 

Сакович, був похований при церкві Київ-

ського братства, «в котрое ся братство зо 

всім войском вписал і на него алмужну 

значную одказал» [23, с. 131]. 

Про те, що козаки записалися до ката-

логу Київського братства, згадували та-

кож у своєму Меморандумі до Риму уні-

атські єпископи, серйозно занепокоєні 

співробітництвом між керівниками братс-

тва та запорожцями. 

Відкритий вступ усього лицарства до 

братства мав велике значення. Козаки 

продемонстрували, що солідаризуються з 

програмою Київського братства і діють 

заодно з ним. Такий акт сприяв популяр-

ності братства в широких народних масах 

і одночасно охороняв братчиків від репре-

сій. 

Завдяки співробітництву Київського 

Богоявленського братства із запорозькими 

козаками в 1620 р. вдалося відновити 

українську православну ієрархію. Для 

цього було використано перебування на 

Україні Єрусалимського патріарха Фео-

фана, який повертався з Москви на бать-

ківщину. Феофан майже рік прожив у Ки-

єві. Спочатку він побоювався погодитися 

з настановленням православних єпископів 

та зважився на це лише під тиском пред-

ставників козаків, які пообіцяли патріар-

хові охорону. Феофан висвятив на пере-

мишльського єпископа Ісаю Копинського, 

на Київського митрополита – Іова Борець-

кого, на єпископа полоцького – Мелетія 

Смотрицького, який був ректором братсь-

кої школи після Борецького. Про зростан-

ня ролі братства в цей період свідчить те, 

що під час перебування в Києві Феофан не 

лише затвердив Київське братство, а й 

проголосив його ставропігійським, затве-

рдив ряд інших братств, в тому числі й 

Мінське. Були навіть заготовлені патріа-

рші грамоти про затвердження братств, у 

яких не було вказано жодної місцевості та 

назви братства, а в тексті залишалися ві-

льні місця для відповідних вставок. Це 

означає, що українські суспільно-

політичні діячі, які приймали Феофана, 

планували поширення мережі братств.  

Ставши митрополитом Борецький і да-

лі сприяв поширенню братств, розвиткові 

їхніх шкіл. У цій діяльності йому і далі 

допомагав Петро Конашевич-

Сагайдачний (теж зарахований до лику 

святих). Навчання в Острозькій колегії, 

знайомство з Борецьким та іншими діяча-
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ми культури, співробітництво з Київським 

братством, – усе це допомагало Сагайдач-

ному глибоко вивчити стан шкільної осві-

ти на Україні. Він розумів, що для забез-

печення високого рівня навчання, для за-

лучення кваліфікованих викладачів необ-

хідно мати значні кошти.  

Згідно з цим заповітом, Сагайдачний 

заповідає 1500 золотих „на школу братст-

ва львовського, на науку і цвіченє діток”, 

так, щоб з цією суми йшов щорічний при-

буток на отримання „учоного магістра в 

греческому язику біглого”. Гетьмана було 

поховано „при церкві школи словенсь-

коє”, розташованої „на Подоллі в дому 

братства церковного” [4, с. 6]. Повідом-

ляючи львів’ян про останню волю небіж-

чика, виконавці його заповіту, Борецький 

і новий гетьман Олифер Голуб, „усім то-

вариством війська Запорозького” поста-

вили вимогу, „аби тая фундація того вся-

кої ч(ес)ти і пам’яти вічное годного мужа 

пана Петра Конашевича-Сагайдачного, з 

заслуг всего рицерства Войска... Запоро-

зького через Іова Борецького митрополиту 

православного києвского учиненая на 

школу або рачей на дидаскалов, за чим би 

в школе той братской всегоднє непрерва-

не наука тривати могла вічними і потом-

ними часи, не ніщала, ані уставала”. Від 

імені нового гетьмана і всього запорозь-

кого війська було додано, що коли брат-

чики використають прибуток із вказаної 

суми не для школи, то мають подвоїти цю 

суму, а якщо і далі не виконуватимуть 

волі фундатора – пошестерити. 29 липня 

братський посланець привіз із Києва „дар 

Петра Сагайдачного – таляров мечикових 

250” і „півшкарлатну шату, підшиту ризи-

сною” (напівпурпурову гатьманську ман-

тію), яка була продана в Константинополь 

за 120 золотих [3, с. 362]. З цих грошей 

братство позичало по 200 золотих своїм 

членам із зобов’язанням сплатити школі 

річно 8 % (160 золотих), що гарантувалося 

нерухомим майном боржника. З 1630 р. 

сума, записана Сагайдачним, була в руках 

Афендиків (Янія, потім Петра), які й му-

сили сплачувати по 160 золотих щороку. 

1690 р. братство позичило 200 золотих з 

легації Сагайдачного Куртовичу, за якого 

поручився Юрій Попара, і до 70-их років 

XVIIІ ст. обов’язок сплати процентів за 

записом гетьмана покладався на власників 

Куртовичівської (пізніше Попарівської) 

кам’яниці [3, с. 22]. 

Заповіт гетьманом Петром Конашеви-

чем-Сагайдачним значної грошової суми 

мав велике значення і для підтримки укра-

їнської школи у Львові. Протягом XVII ст. 

вона інколи переживала період занепаду і 

дуже цікаво, що у 1658 та 1676 рр. брат-

чики порушували питання про необхід-

ність поставити навчання на належному 

рівні, мотивуючи тим, що на цю мету є 

фонд Сагайдачного. Розуміючи його за-

слуги, братчики називали гетьмана „год-

ної пам’яти Сагайдачний”, або „славної 

пам’яті Сагайдачним” [3, с. 580]. 

Здійснене під час гетьманства Сагайда-

чного відновлення українсько— білорусь-

кої єпархії спонукало деяких діячів, 

пов’язаних з братствами, виступити з пу-

бліцистичними творами, в яких оспівува-

лися історичні заслуги козацтва. Так, у 

книзі „Elenchus pism uszczypliwych” (дру-

карня Віленського братського монастиря, 

1622 р.) підкреслено роль запорозьких 

козаків у боротьбі українського та білору-

ського народів проти національно-

релігійного гніту. Доблесть запорозького 

війська прославляв у присвяченій Моги-

лівському браству поемі „Labiryns” (Кра-

ків, 1625 р.) Т. Євлевич, який незабаром 

став ректором Київської братської школи. 

Для перших зв’язків членів Львівського 

братства із запорожцями особливе зна-

чення мала облога Львова козацько-
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селянською армією Богдана Хмельниць-

кого восени 1648 р. За незначними винят-

ками українське населення міста допомо-

гло козакам, не лякаючись жорстоких ре-

пресій з боку польських властей. Якийсь 

маляр-українець (а малярі були тісно 

пов’язані з братством) показав козакам 

найкращий напрямок наступу на укріп-

лення кармелітського монастиря – через 

доми „схизматицьких” міщан з боку їх-

ньої церкви [2, с. 186]. Навіть в наступно-

му столітті Львівському братству закида-

ли вороже ставлення до польської влади 

під час облоги 1648–1655 рр. В ті дні 

представники братства зустрічались з 

особистим капеланом Хмельницького Іва-

ном Гоголовським, який отримав від них 

шість книг, а сам подарував псалтир для 

братської церкви і октоїх для Онуфріївсь-

кого монастиря, підпорядкованого братст-

ву [3, с. 184]. До бібліотеки Онуфріївсько-

го монастиря потрапила книга, подарова-

на восени 1648 р. козаками братству села 

Вербиці, «Пролог на місяць мархол реко-

мий сухий марець». Таким чином, визво-

льний похід козацького війська Богдана 

Хмельницького в Галичину також сприяв 

культурному єднанню між західними і 

східними землями України [26]. 

У наступні роки Львівське братство і 

діячі, що з ним співпрацювали, підтриму-

вали тісні зв’язки з запорозьким військом 

і гетьманським урядом України. У 1656–

1657 рр. член Львівського братства Фео-

досій Томкевич був при Богдані Хмель-

ницькому екзактором (збирачем податків 

та мита) і виконавцем різних доручень 

дипломатичного та економічного характе-

ру. 1657 р. Львівський єпископ Арсеній 

Желиборський, який був у дружніх відно-

синах з братством, послав своїх представ-

ників до російського уряду. 28 травня во-

ни мали аудієнцію у Богдана Хмельниць-

кого в Чигирині і отримали від нього гра-

моту з рекомендацією Желиборського як 

православного єпископа «в державе и 

царстве... Малороссийском» [14, с. 125]. 

Збереглися біографічні відомості про 

львівського купця, члена Ставропігійсько-

го братства Янія Мазаракія, який перей-

шов на службу до Богдана Хмельницько-

го. Син Янія – Дем’ян, служив у козаць-

кому війську значковим товаришем, а до-

чка Ганна вийшла заміж за лубенського 

полковника Василя Свічку. Без сумніву, 

до запорозького війська влилося і чимало 

рядових членів братства Західної України 

та Правобережжя. 

У 1659 р. Львівське Ставропігійське 

братство направило до київського митро-

полита Діонісія Балабана братчиків Ми-

хайла Сльозку і Василя Корендовича з 

дорученням повідомити про «ярмо наше і 

вщелякоє стиснення і зневолення от панов 

магістратових». Вже згадуваний Феодосій 

Томкевич у 1657–1658 рр. виступав як 

посередник між гетьманом Іваном Вигов-

ським і поляками, брав участь у підготов-

ці Гадяцької угоди. Братство доручило 

йому нагадати при гетьманському дворі 

про «тиранію» перемишльського уніатсь-

кого єпископа Хмельовського. Слід також 

відзначити, що сам Іван Виговський та 

його конкурент Павло Тетеря уже після 

закінчення свого гетьманування записали-

ся до „Альбому” братства [22, с. 143]. З 

другого боку заможна частина братчиків 

використовувала зв’язки з козацькою ста-

ршиною, щоб заручитися її протекцією у 

різних справах. У 1659 р. верхівка братст-

ва вітала у Львові генерального обозного 

запорозького війська, який їхав туди на 

переговори з Польщею, і того ж року – 

Виговського; в березні 1664 р. – колиш-

нього гетьмана Юрія Хмельницького [1, 

с. 183]. У 1669 або 1670 р. ставропігія пе-

редала близькому співпрацівникові геть-

мана Петра Дорошенка, київському мит-
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рополитові Йосифові Нелюбовичу, Ту-

кальському книгу «Полуставець», надру-

ковану в братській друкарні [3, с. 173]. 

Про торгову діяльність братчиків свідчить 

виданий гетьманом Лівобережної України 

Іваном Мазепою членові братства Михай-

лові Савичу паспорт на право їздити на 

Гетьманщину (зокрема, й «до нас в Бату-

рин з потребами») і безмитно привозити 

товари. 

Важко переоцінити значення зв’язків 

братського руху з козаками. Діячі братсь-

кого руху сприяли формуванню сприйня-

тих козацтвом ідейних засад національно-

політичного відродження, в той же час 

створювані козацтвом українські політич-

ні структури забезпечували умови для 

розгортання братського руху, відкривали 

перед ними нові горизонти. 

Військовий лист гетьмана І. Петрижи-

цького і всього війська запорозького про 

згоду на об’єднання Богоявленської брат-

ської школи з Лаврською. 12 березня 

1632 р.: «Во имя Отца и Сына и святого 

Духа, Пресвятые и Животворящія Трой-

цы, су вечной речи пам’яти станься, 

аминь. Мы, Иван Петрижицькій гетман, 

асаулове, полковники и все Войско его 

королевской милости Запорожское, видя-

чи, иж их милость господинове отцеве и 

пастыреве наши, все духовенство правос-

лавное посполу з старшим и зверхнейшим 

своим, его милостію господином отцем 

митрополитом Кир Исаіею Копинським, 

тутеж их милость Панове шляхта, обыва-

тели воеводства Кіевского, и все инныи 

уписные до Братства Кіевского правосла-

вного, послушенства святейшого архіепи-

скопа константинопольського, патріарха 

вселенського, при церкви святых Богояв-

леній в Кіеве уфундованого, згодне и еди-

ностайне просили превелебнийшаго его 

милость господина отца Кир Петра Моги-

лу, воеводича замель Молдавских, на той 

час будучого архимандриты печпрського 

кіевском на подпору всего православія 

восточного фундованій и в них будучих 

научителей, братію того ж монасыра Пе-

черского Кіевского перенести зезволим до 

Кіева, на месце при церкви выш поменен-

ной святых Богоялені брацкой кіевской, и 

там оные веспол з научительми их вечне 

фуфндовати, яко при ставропигии сятей-

шого архыепископа Константинопольско-

го, патріархи вселенского, и яко на месце 

способнейшом до выхованья учащим-

ся…» [19, с. 418]. 

Перші згадки про втручання українсь-

кого козацтва в міжконфесійну боротьбу в 

Україні належать до часів повстання 

С. Наливайка, коли його козаки погроми-

ли маєтки прихильників унії – луцького 

старости Олександра Семашка та Яроша 

Терлецького [25, с. 167]. 

Ще більш очевидно козацтво стало на 

захист Православної Церкви, коли в 1609 р. 

запорожці на чолі з гетьманом Григорієм 

Тискиневичем відгукнулися на заклик пра-

вославного чернецтва й не дозволили намі-

снику уніатського митрополита Антонію 

Грековичу взяти під свій контроль митро-

поличий Софіївський монастир. У 1613 

козаки допомогли архімандриту Києво-

Печерського монастиря – православному 

Єлисею Плетенецькому – повернути землі, 

захоплені Іпатієм Потієм. А спроба згадано-

го вище намісника Потія Грековича відібра-

ти у православних Михайлівський монас-

тир узимку 1618 р. після втручання козаків 

коштувала йому життя [21, с. 338]. 

Важливим етапом у справі долучення 

українського козацтва до боротьби за пра-

ва православної церкви став колективний 

вступ запорожців разом із своїм гетьма-

ном Петром Сагайдачним у 1616 р. до 

щойно заснованого Київського Богояв-

ленського братства. Зважаючи на той 

факт, що православне братство було за-
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сноване в часи формальної ліквідації Пра-

вославної Церкви та без дозволу короля, 

надана йому підтримка з боку козацтва 

мала неоціненне значення. 

Найрішучіше втручання Війська Запо-

розького в церковні справи відбувається в 

першій половині 1620 p., коли в Україну 

прибув Єрусалимський патріарх Феофан. 

Уже на кордоні України владику урочисто 

зустрів гетьман Петро Сагайдачний на 

чолі козацького ескорту, який урочисто і 

допровадив його до Києва. У цій духовній 

столиці Русі високий церковний ієрарх 

був підкреслено шановано зустрінутий 

братчиками, духовенством і козаками. 

Після гостин у Київському Богоявленсь-

кому братстві патріарх відвідав козацький 

Трахтемирівський монастир, де з 1616 р. 

архімандритом був князь Єзекіїл Булига-

Курцевич, високоосвічена (освіту здобу-

вав у Падуанському університеті) та ша-

нована серед православного духовенства і 

козацтва церковна особа, завдячуючи якій 

значною мірою і склалася їх співпраця. 

Крім Трахтемирова, Феофан відвідав та-

кож Канів, Черкаси, інші козацькі райони. 

А наприкінці літа в Києво-Печерському 

монастирі відбувався з’їзд духовенства, на 

якому були присутні також козацтво, 

шляхта та представники міст. На ньому 

українська сторона звернулася до Феофа-

на з проханням висвятити православних 

ієрархів, оскільки після Берестейського 

собору король передав усі кафедри прибі-

чникам унії. 

Зважаючи на той факт, що на території 

Речі Посполитої право призначити єпис-

копів на єпархії було виключною прерога-

тивою королівської влади, а та й так вель-

ми підозріло ставилася до перебування 

єрусалимського патріарха, той спершу не 

наважувався задовольнити це прохання, 

остерігаючись короля і ляхів. Лише після 

того, як Військо Запорозьке гарантувало 

безпеку владиці та свій збройний захист 

висвяченим ним руським православним 

ієрархам, Феофан погодився [22, с. 56]. 

У жовтні 1620 р. під час нічного бого-

служіння у Братській церкві на Подолі, 

при дотриманні всіх необхідних норм 

конспірації, Феофан висвятив митрополи-

том Київським уже неодноразово згадува-

ного вище Йова Борецького, а крім того – 

цілий ряд єпископів. Так, архієпископську 

кафедру в Полоцьку посів учений і публі-

цист Мелетій Смотрицький, єпископську 

у Перемишлі – письменник-філософ, пе-

рший духовний наставник учнів київської 

братської школи Ісайя Копинський. Через 

декілька днів на володимиро-берестейську 

владичу кафедру було висвячено трахте-

мирівського архімандрита Єзекіїла Були-

гу-Курцевича, на кафедру луцьку – Ісаакія 

Борисковича, а Паїсія Іполитовича – на 

холмську. Унаслідок цього на середину 

осені 1620 р. православний єпископат був 

повністю відновлений. 

Невдовзі по тому владика Борецький, 

відчуваючи за собою підтримку запорозь-

кого козацтва, виступив із широковідо-

мою "Протестацією", в якій звинуватив 

Сигізмунда НІ та польський уряд у пов-

ному нехтуванні прав руського народу, 

котрий приєднався до Корони за догово-

рами, скріпленими присягою, а тепер за-

знає насильств і утисків віри. 

Козацтво зі свого боку вимагало від 

королівської влади визнання висвячених 

патріархом Феофаном православних ієра-

рхів Київської митрополії, а також повер-

нення захопленого уніатами церковного 

майна і культових споруд, в тому числі і 

Святої Софії Київської.  

Переконливою ілюстрацією активності 

козацтва у захисті православної віри стали 

київські події зими 1625 р., коли, у відпо-

відь на спроби війта Федора Ходики та 

уніатського клірика Юзефовича разом зі 
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своїми помічниками закрити православні 

церкви в місті, на заклик городян до Киє-

ва прибули запорожці на чолі з Якимом 

Чигиринцем та Антоном. Назаренком. 

Спільними зусиллями вони не лише не 

дозволили вчинити наругу над православ-

ними святинями, а й нещадно розправи-

лися з війтом, уніатським священиком, 

урядовцями, котрі підтримували дії Ходи-

ки, спрямовані проти православних. 

Усвідомлюючи небезпеку від налаго-

дження тісної співпраці козацтва та ієрар-

хів Православної Церкви, уряд Сигізмун-

да ІІІ всіляко намагається цьому перешко-

дити. Особливо виразно дана тенденція 

проявилася після смерті православного 

митрополита Йова Борецького навесні 

1631 р., коли світська влада Речі Посполи-

тої прагнула будь-що усунути Військо 

Запорозьке від процесу посвячення нового 

владики. У листі до київського воєводи 

Януша Тишкевича король закликав висо-

кого урядовця негайно втрутитись у спра-

ву висування нового кандидата [24, с. 46]. 

Загалом же загострення з кінця XVI ст. 

міжконфесійних суперечностей та проти-

дія влади намаганням відновити в Україні 

православну ієрархію спровокували долу-

чення до цієї справи козацтва. А це, у 

свою чергу, підносило статус його визво-

льної боротьби, і якщо перед тим вона 

мала здебільшого соціальний характер, то 

тепер у ній виразно простежуються етно-

конфесійні гасла. Отже, організаторами 

захисту Православної Церкви від тиску 

католицтва стали братства, котрі взяли 

православні храми й віруючих під свій 

захист і опіку.  
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УДК 27-36:929Павло 

 

МОЛОДІ РОКИ АПОСТОЛА ПАВЛА 
 

Тетяна АНДРУСЬ 

 

Анотація: Особистість апостола Павла є однією з найвидатніших в історії раннь-

охристиянської Церкви. Попри те, що апостол був палким місіонером, в житті він 

залишався такою ж людиною, як і його сучасники: так само страждав від спокус, за-

знавав скорботи, пережив чимало несправедливості. Те, ким він став згодом, є резуль-

татом його старань, його подвигів і щоденної праці. Значення особистості апостола 

Павла для Церкви Христової і всієї історії людства важко переоцінити. У даній 

статті авторка розглядає молоді роки великого апостола, його походження, вихован-

ня та освіту, визначає, що саме за цей період були сформовані ті риси його особи-

стості, які пізніше під дією Божої благодаті перетворили  Савла на Павла, тобто 

сформулювали його як великого апостола Християнської віри. 

Ключові слова: апостол Павло, римське громадянство, рання церков,  античне ви-

ховання,  святі апостоли, учні Христа, закон Мойсея, вивчання Біблії. 

 

The young years of the Apostle Paul 

Abstract: The Personality of the Apostle Paul is one of the greatest in the history of the 

early Christian Church. Despite the fact that the Apostle was an ardent missionary, in life he 

remained the same person as his contemporaries: he also suffered from temptations, suffered 

sorrows, and experienced many injustices. What he later became is the result of his efforts, 

his exploits, and his daily work. The importance of the Apostle Paul's personality for the 

Church of Christ and the entire history of mankind cannot be overestimated. In this article, 

The author examines the young years of the great apostle, his Origin, upbringing and educa-

tion, determines that it was during this period that those personality traits were formed that 

later, under the influence of God's Grace, turned Saul into Paul, that is, formulated him as a 

great apostle of the Christian faith. 

Key words: Apostle Paul, Roman citizenship, early churches, ancient education, Holy 

Apostles, disciples of Christ, law of Moses, Bible study. 

 

Дослідження особистості апостола Па-

вла як величної історичної постаті, а та-

кож дослідження його настанов та пов-

чань, надісланих християнам світу з 

ув’язнення, вбачається нами актуальним в 

силу того, що приклад святого апостола, 

гнаного і переслідуваного але водночас 

стійкого у вірі і в своїх переконаннях, має 

силу надихати і сучасних християн до 

ревності у вірі, до стійкості перед життє-

вими випробуваннями та поступу до праці 

над собою, над проповідуванням Слова 

Божого серед тих, хто шукає правди Бо-

жої. 

Особливо зважаючи на те, що праці 

святого апостола Павла є неоціненним 

скарбом християнської богословської ду-

мки, що містить основи християнського 
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вчення, вивчення його трудів завжди за-

лишається актуальним та необхідним як 

для власного духовного збагачення кож-

ної людини, так і для розвитку сучасної 

богословської думки: не можливо форму-

вати сучасну богословську науку, не зна-

ючи в повній мірі ту спадковість, яка за-

лишена нам святим апостолом, глибина 

бачень і динаміка богословських поглядів 

якого надихала не одне покоління бого-

словів. 

На сьогодні тема вивчена недостатньо, 

особливо мало досліджень в українській 

богословській думці. Усі намагання розк-

рити тему особистості апостола Павла та 

його послань із уз здійснювалися дотепер 

навіть і вітчизняними дослідниками під 

примусом та з погляду промосковських 

шкіл.  

Людський світогляд і віра формуються 

під впливом різних чинників. Ніхто, 

включаючи і апостола Павла, – не ство-

рює богослов'я на порожньому місці. Іс-

тину про християнську віру відкрив апос-

толові Святий Дух. Але щоб знайти цю 

істинну, апостол пройшов через багато 

аспектів свого життя. Тому, щоб зрозумі-

ти особистість апостола Павла і оцінити 

широту його апостольських праць, потрі-

бно детально дослідити його біографію [8, 

с. 11]. 

Апостол Павло увійшов в історію Цер-

кви як "апостол язичників", і ця назва є 

зовсім не випадкова. Завдяки тому, що він 

присвятив усе своє життя Христу, христи-

янство змогло поширитися по всьому сві-

ту, ставши джерелом світла для усіх наро-

дів без виключення. Якщо б не було апос-

тола Павла, язичницький світ, що котився 

у темну безодню гріха та розпусти, не зміг 

би перетворитися на білий світ правди 

Христової та в майбутньому сформувати 

великі християнські держави. Сам апостол 

говорить про себе кажучи: "Я – най-

менший з Апостолів, і недостойний звати-

ся Апостолом, тому що гонив Церкву Бо-

жу. Але благодаттю Божою я є тим, ким є; 

і благодать Його в мені не була марною" 

(1Кор. 15:9-10). Попри таку скромну оцін-

ку своїх справ, апостол Павло описується 

в книзі Діянь, як людина стійкої віри, нев-

томної енергії і непохитної сили. Як від-

мічає один з дослідників Н. Н. Глубоков-

ський, «тільки через святого апостола Па-

вла Євангеліє Христове збереглося в апо-

стольському столітті і стало потім стихі-

єю, що змінила історію» [1, с. 24]. 

Основні події з життя апостола Павла 

описані в книзі Діянь святих Апостолів, 

автором якої є святий апостол та єванге-

ліст Лука, який у свій час був супутником 

апостола Павла. Опис що приводиться в 

книзі Діянь, далеко не повний, тому при 

дослідженні біографії апостола, потрібно 

брати до уваги, як послання апостола Па-

вла, так і твори святих Отців Церкви, а 

також інші джерела що мають відношення 

до апостола Павла, та характеризують 

його як особистість. Про це говорить і 

Блаженніший митрополит Володимир 

(Сабодан): "Якщо ми хочемо ближче поз-

найомитися зі святим апостолом Павлом, 

ми повинні читати його Послання" [9, 

с. 8]. 

На жаль, про дитинство і виховання 

апостола Павла відомо не багато. Встано-

вити точний час народження апостола 

Павла, досі не можливо, навіть попри ста-

ранні спроби вчених богословів. Ймовірно 

тільки те, що ця дата знаходиться недале-

ко від Різдва Христового. Як вважають 

дослідники, майбутній "апостол язични-

ків" народився приблизно на початку I 

століття – між 63 і 67 роками, на території 

сучасної Туреччини, на півдні Малої Азії, 

в столичному Кілікійському місті Тарс, 

через яке проходили важливі торгівельні 

шляхи, та віками стикалися культури 

https://uk.wikipedia.org/wiki/63
https://uk.wikipedia.org/wiki/67
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Сходу і Заходу (Діян. 21:39). Блаженний 

Єронім Стридонський повідомляє, що 

батьки Апостола переселилися в Тарс, з 

іудейського міста Гискала (Гишала) після 

того, як воно було захоплене і спустошене 

римлянами. 

Місто Тарс або Тарсус (з турецької 

Tarsus, з грецької Ταρσός, з арамейської 

Տարսոն, Тарсон), було прославлене не 

тільки як торгове місто, а насамперед як 

культурно-просвітницький центр, який 

гордився своїм університетом філософії і 

граматики, що процвітав особливо в пер-

ші століття нашої ери. Завдяки посланню 

до филипійців відомо, що рід апостола 

Павла походив з коліна Веніаміна (Флп. 

3:5). Багато хто з Отців Церкви з власти-

вою їм духовною проникливістю, знахо-

див в деяких місцях Старого Завіту (особ-

ливо в 28 вірші 67 псалма) пророцтва про 

походження Павла, саме від цього коліна. 

Вираження «Єврей з Євреїв» спожите 

апостолом в посланні до филипійців (Флп. 

3:5), щоб вказати своє походження, озна-

чає таку людину, між предками якої, не 

було жодного не обрізаного по обряду 

Мойсея – це була перевага, яка багато чо-

го коштувала за часів апостола. Коли ба-

гато хто з іудеїв походили від язичників, 

що навернулися в іудейство, або навіть 

самі колись були язичниками [1, с. 17]. 

Вважається, що своє ім'я Савл апостол 

отримав на честь знаменитого біблійсько-

го царя Саула, що означає «випрошений 

від Бога», який також був з коліна Веніа-

міна. Добре відомим є той факт, що у іу-

деїв елліністичної епохи було в звичаї 

носити два імена – вітчизняне, і грецьке 

(або римське). Саме тому апостол як і ба-

гато іудеїв носив два імені,іудейське Савл, 

або ж Саул (з івриту  שאול     Шауль – бажа-

ний), і римське – Павло (з латинської 

Рaulus – малий). Точно не відомо, коли 

саме апостол засвоїв собі останнє, при 

народженні як римський громадянин, не 

вживаючи його довгий час, чи після наве-

рнення ним в християнство проконсула 

острова Крит, Сергія Павла, тому що далі 

в книзі Діянь скрізь вживається ім'я Павло 

(Діян. 13:9) [13, с. 23]. 

Сім'я апостола мала спадкове римське 

громадянство, і поза сумнівом близько 

контактувала з язичницьким середови-

щем, проте сам апостол Павло підкреслю-

вав, що він не був: "прихильником старо-

давньої еллінської культури", а був: "єв-

реєм з євреїв" тобто зберіг знання батьків-

ської мови, і їх традиційні норми життя 

(Флп. 3:5). У ті часи римське громадянст-

во давалося рідко, і в окремих випадках 

зважаючи на виняткові заслуги, або за 

неабияку суму грошей [7, с. 18-19]. Яким 

чином його батько отримав римське гро-

мадянство, до кінця не відомо. По оповіді 

Діона Хризостома, місто Тарс за свою 

прихильність Юлію Цезарю, що коштува-

ла жителям цього міста, великого горя від 

Кассія, отримало за царювання Цезаря 

багато прав, і переваг, з чого деякі пись-

менники зробили висновок, що усі жителі 

Тарсу користувалися правом римських 

громадян [5, с. 21]. Але при перерахуванні 

цих переваг,ніде не згадується про право 

римського громадянства. Навпаки, латин-

ські письменники називають Тарс, тільки 

вільним містом, а вільність, як особлива 

перевага, стояла набагато нижче за право 

римського громадянства. До того ж, як би 

усі жителі Тарсу мали право римського 

громадянства, тоді римський трибун, як 

описується в Діяннях святих апостолів 

(Діян. 21:39), знав би що Павло походить 

з цього міста, і не наважився б піддати 

його без суду тілесному покаранню, і апо-

столу Павлу не було б потреби для уник-

нення тортур, оголошувати що він римсь-

кий громадянин [6, с. 32]. За відсутністю 

достатніх доказів, можна лише припусти-

https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%A2%D1%83%D1%80%D0%B5%D1%86%D0%BA%D0%B8%D0%B9_%D1%8F%D0%B7%D1%8B%D0%BA
https://ru.wikipedia.org/wiki/%D0%98%D0%B2%D1%80%D0%B8%D1%82
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ти, що він купив це право. Тому що у за-

можного торговця не було інших способів 

добитися цього права, окрім підкупу рим-

ського чиновника. Йосиф Флавій гово-

рить, що іудеї дуже охоче купували рим-

ське громадянство у користолюбних рим-

ських правителів [10, с. 14]. Незважаючи 

на це успадковане римське громадянство, 

згодом зіграло свою вирішальну роль в 

спорі Апостола з владою (Діян. 16:37; 

22:28; 25:10) [3, с. 21]. 

Батько апостола Павла був фарисей, а 

отже суворо дотримувався закону Мойсея 

(Діян. 23:6). Він займався плетінням на-

метів, а також виготовленням та оброб-

кою шкіри, і тканин із шерсті козлів особ-

ливої породи. Солдати, і моряки надавали 

перевагу одягу, який був виготовленій 

саме із цієї тканини. Апостол Павло також 

освоїв батьківську майстерність виготов-

лення наметів, і батьківське ремесло шкі-

ряника (Діян. 18:3). І можливо цей біог-

рафічний факт зіграє дуже велике значен-

ня для Павла, коли його ремесло дозво-

лить йому зберегти незалежність від гро-

мад,тоді коли він цілком міг би претенду-

вати на своє забезпечення від проповіді 

благочестя (1 Кор.9:14), вважає за краще 

залишатися самостійним, щоб не давати 

приводу для докору, і не йти на неприєм-

ну за тими умовами залежність, яку могли 

би використати багато людей в злих намі-

рах (1 Фес. 2:9; 1 Кор. 3:15)[10, с.63].  

Можливо, це і непряма вказівка на те, 

що апостол Павло готувався стати раби-

ном (рабин – з арам. רבין, з грец. ραββίνος, 

з івр. רַב , в буквальному перекладі «вели-

кий», «значний», «вчитель», – духовний 

лідер іудейської громади, її керівник та 

духовний наставник), тому що за навчан-

ня Тори, не можна було брати гроші, тому 

усі рабини заробляли собі на життя, ін-

шим ремеслом. У чому б не полягала ця 

майстерність, з історії подорожей Апосто-

ла видно, що він міг займатися цим реме-

слом усюди, куди б не приходив, і що ко-

штів за працю, ставало на його забезпе-

чення,разом із супутниками у справі про-

повіді [7, с.25]. 

Про маму апостола Павла нічого не ві-

домо, він ніколи не згадував про неї, мож-

ливо вона померла коли він був ще дити-

ною, або між ними з якої-небудь причини 

виникло відчуження, або просто у Павла 

не було нагоди говорити на цю тему. Про-

те ми точно знаємо, що у нього була по 

крайній мірі одна сестра, і що сім'я його 

не була бідною. 

Велика частина письменників, древніх і 

нових, говорять що апостол Павло в юно-

сті отримав хорошу грецьку освіту. На-

справді місто Тарс настільки славилося 

науками, що його жителі, по зауваженню 

Страбона, змагалися в обізнаності з жите-

лями Афін і Александрії і тому здається 

сумнівним, щоб батьки Павла не скорис-

талися для освіти свого сина тими засоба-

ми, які знаходилися у них, так би мовити, 

під руками [2, с. 33]. Набагато вірогідні-

ше, що освіта, отримана Павлом в Єруса-

лимі, не була передуюча за навчання в 

Тарсі грецької мудрості, він був знайомий 

з язичницькою філософією, про що гово-

рять приведені ним в посланнях образи 

(Діян. 17:28, 1Кор. 15:33, Тит. 1:12).  

Думки грецьких поетів, приведені Па-

влом, є такі, що могли бути відомі всякій 

людині навіть і не сильно освіченій, і без 

особливого знання грецької літератури. 

Вони схожі на прислів'я, якими часто 

стають деякі вірші улюблених письмен-

ників. Втім, Апостол міг дуже часто чу-

ти їх під час своїх подорожей по Греції, 

де кращі поети перечитувалися багатьма 

на пам'ять. Саме спілкування його з язи-

чниками, що увірували, доставляло йому 

багато подібних відомостей. Крім того, 

ми знаємо, що Апостол присвячував ві-

http://uk.wikipedia.org/wiki/%D0%90%D1%80%D0%B0%D0%BC%D0%B5%D0%B9%D1%81%D1%8C%D0%BA%D0%B0_%D0%BC%D0%BE%D0%B2%D0%B0
http://uk.wikipedia.org/wiki/%D0%93%D1%80%D0%B5%D1%86%D1%8C%D0%BA%D0%B0_%D0%BC%D0%BE%D0%B2%D0%B0
http://uk.wikipedia.org/wiki/%D0%86%D0%B2%D1%80%D0%B8%D1%82
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льний від праці час читанню книг [4, 

с. 45]. 

Вірогідніше що вже в 13 років батьки 

відправили його в Єрусалим тогочасний 

центр богословсько-юридичної науки іу-

даїзму. Тут апостол отримує освіту у зна-

менитого учителя Гамалиїла Старшого. 

Що належав до найвидатніших членів 

Синедріону, вищої урядової установи єв-

рейського народу, і був одним з лідерів 

партії фарисеїв. Йому першому був прис-

воєний почесний титул "раббан" (наш 

учитель), який присуджувався усього ли-

ше чотири рази. Деякі з його вчительсь-

ких праць дійшли і до нас, вони показу-

ють його як справедливу і розсудливу лю-

дину. Такий висновок можна зробити, і по 

його відношенню до суду над апостолами. 

Він говорить, що переслідування апосто-

лів марне, бо людська справа загине сама, 

а проти Божественного задуму усе людсь-

ке марно (Діян. 5:34-39). Готуючись до 

того, щоб стати равином, Павло вивчав 

Священне Писання, і вчився риториці [11, 

с. 41]. 

Судячи з усього, вчення давалося йому 

легко, і з простого учня Савл перетворив-

ся на лютого захисника віри. Апостол Па-

вло сам деяким чином характеризує дух 

освіти, отриманої ним від Гамалиїла, коли 

фарисейське вчення називає найсуворі-

шим у батьківському віросповіданні (Ді-

ян. 26:5). Моральність фарисеїв в Новому 

Завіті проявляється, здебільшого в потво-

рному виді, вони скрізь зображуються 

лицемірами, які під прикриттям строгої 

набожності приховують серця наповнені 

гордістю, і користолюбством ‒ ці риси, 

без сумніву, узяті з натури. Втім, заснов-

ники фарисейської секти могли справляти 

і благопристойні враження.  

У творах равинів, які зазвичай трима-

лися фарисейства, часто зустрічаються 

витончені правила моральності. У творін-

нях Йосифа Флавія, який також належав 

до фарисеїв, переважно панує здоровий 

образ думок, і чисте моральне почуття. 

Якщо в середовищі фарисеїв було багато 

людей, які жили тільки під прикриттям 

благочестя, все ж деякі з них були тими, 

чим інші тільки намагалися бути. При-

наймні не має підстав думати, що в їх 

школах учили лицемірству. А тому вихо-

вання Павла у фарисейському училищі 

при такому учителеві, як Гамалиїл, благо-

творно вплинуло на розвиток його мора-

льного характеру, принаймні не змогло 

пошкодити чистоту його характеру, як 

можуть думати деякі, ґрунтуючись на не-

гативному понятті про фарисеїв [2, с. 27]. 

Фарисейське виховання мало на меті 

передусім зробити із учня досконалого 

знавця Біблії. Учителі, подібні до Гамали-

їла, набули популярності завдяки своїй 

ролі тлумачів, і Павло явився як прекрас-

ний знавець книг Старого Завіту, і це 

сприяло його збагаченню кращих мораль-

них правил,і високих зразків благочестя 

[12, с. 35].  

Апостол Павло навчився вникати у 

священні тексти до тих пір, поки його ро-

зумовий погляд, не виявляв первинний 

сенс, таким чином він намагалися уберег-

ти євреїв від найменших можливих пору-

шень Закону. Це була улюблена вправа 

апостола, пояснювати багато місць в але-

горичному сенсі, та витягати із мертвого 

листка дух животворящий (2Кор. 3:6), 

яким ознаменовані усі його послання, 

особливо до євреїв і галатів. Згодом це 

допомогло йому розпізнавати протиріччя 

в тлумаченнях Священного Писання, і 

уміло вирішувати проблеми що виникали 

у зв'язку з такими протиріччями. 

Енциклопедичне навчання, яке було 

традиційним для фарисеїв, принесло Пав-

лу величезну користь, він отримав значну 

багатомовну і різнобічну освіту. Він роз-
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винув свої мовні знання і став справжнім 

поліглотом, що було необхідно в інтелек-

туальних кругах, в які він входив в Палес-

тині. У повсякденному житті тут говори-

ли, і читали на грецькій мові найновіші 

книги Біблії, як наприклад, апокрифи 

Старого Завіту. Але і арамейська мова 

зберігалася тут як літературна, і тому апо-

столу було необхідно вміти читати, і пи-

сати на цій мові, щоб легко користуватися 

Таргумом, (тлумаченням священних книг 

на арамейській мові) і читати такі важливі 

писання, як книги Данила, і Ездри, або 

заповіт Дванадцяти Патріархів  

Окрім всього іншого, Павло отримав се-

рйозну освіту юриста, в зрілому віці він 

з'явиться перед своїми співвітчизниками як 

професійний захисник, якому міг протисто-

яти тільки знавець цієї професії. Він добре 

знав свої громадянські права, і процедуру 

судового процесу іудейської общини. У той 

час популярним було захоплення медици-

ною: кожен прагнув отримати хоч які-

небудь знання в цій області. Він цікавився 

людським тілом і своїм власним, своїми 

хворобами, подібне захоплення було поши-

рене серед деяких греків-інтелектуалів, які 

навіть вели щоденники своїх хвороб.  

Такий розвиток особистості зробив Са-

вла полум'яним апологетом, серйозним і 

послідовним проповідником, і нарешті 

терплячим і непоступливим борцем. Тве-

рдий і прямий характер зробили молодого 

Павла незамінним знаряддям місіонерства 

[10, с. 65]. І якщо ця енергія до навернен-

ня апостола в проповіді іудейства була 

спрямована на знищення, то вже в пропо-

віді християнства – на творення. 
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ЖИТТЄВИЙ ШЛЯХ СВЯТИТЕЛЯ ГРИГОРІЯ БОГОСЛОВА 
 

Анотація: Стаття присвячена життєвому шляху святителя Григорія Богослова, 

одного з найбільших отців Церкви IV століття. У роботі розглядаються основні ета-

пи його життя, вплив на розвиток християнського богослов'я, а також його внесок у 

формування літургійної практики. Аналізуються ключові моменти його боротьби за 

православну віру в умовах аріанських викликів та значення його праць для сучасного 

християнства. Окрема увага приділяється шануванню святителя Григорія в право-

славній традиції. 
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Annotation: The article is dedicated to the life path of Saint Gregory the Theologian, one 

of the greatest Fathers of the Church of the 4th century. It examines the main stages of his 

life, his influence on the development of Christian theology, and his contribution to the for-

mation of liturgical practice. Key moments of his struggle for the Orthodox faith amidst Ari-

an challenges and the significance of his works for contemporary Christianity are analyzed. 

Special attention is given to the veneration of Saint Gregory in the Orthodox tradition. 

Key words: Gregory the Theologian, doctrine of the Trinity, pastoral care,liturgy, 

Orthodox tradition, Arianism  feast of the Three Hierarchs 

 

Якщо, говорити про найвизначніших 

отців і вчителів Церкви перших десяти-

літь опісля проголошення імператором 

Констянтином Великим Медіоланського 

Едикту, то однозначно, що одним з найбі-

льших і найвизначніших святителів був 

архієпископ Константинопольський і єпи-

скоп Назіанський святий Григорій Бого-

слов. Хоч святитель Григорій Богослов не 

був великим адміністратором чи будівни-

чим церковної структури як такої, проте 

його пастирська та проповідницька діяль-

ність носила важливий – віронавчальний, 

науковий та загальнопросвітницький хри-

стиянський характер. Цей святитель все-

ціло втілював як у своєму житті, так і за-

кликав інших архіпастирів і пастирів до 

однієї із найвозвишеніших і фундамента-

льних христових заповідей – подвиг аске-

тичного, простого і відкритого ставлення 

до людей усіх суспільних прошарків.  

Святитель Григорій Богослов (Назіан-

зин; грец. Γρηγόριος ὁ Θεολόγος, ὁ 

Ναζιανζηνός) народився приблизно між 

325 і 330 рр., в поселені Аріанз (сьогодні 

Сеферихісар, Туреччина) поблизу Карва-

ли (нині Гюзельюрт), на півдні від м. На-

зіанза, що в Каппадокії. В поемі «Про своє 

життя» святитель Григорій Богослов пи-

ше, що йому було близько 30 років, коли 

він повернувся (бл. 356-357 рр.) додому 

опісля закінчення навчання, і на цьому 
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засноване загальноприйняте датування 

його народження [4, с.7]. Згідно лексико-

ну «Суду», святитель Григорій Богослов 

дожив до 90 років, проте ця інформація 

викликає багато сумнівів [6, с.12].  

   Майбутній святитель народився в ма-

єтку свого батька – святителя Григорія, 

єпископа Назіанзського (старшого). Свт. 

Григорій, багатий і впливовий аристократ, 

в молодості належав до секти іпсістаріан. 

У віці 45 років, будучи під впливом дру-

жини, він прийняв християнську віру, зве-

рнувшись з проханням про хрещення до 

єпископів, які вирушали на Перший Все-

ленський Собор (325 р.), і був охрещений 

архієпископом Каппадокійських Леонті-

єм. У 328 або 329 роках він був обраний 

пресвітером, а потім єпископом Назіанза. 

Керував єпископ до смерті, поєднуючи 

лагідність пастиря зі строгістю адмініст-

ратора. 

Матір святителя Григорія Богослова – 

свята Нонна, підкоряючись чоловікові в 

сімейних справах, була наставницею май-

бутнього святителя в благочесті: дотри-

мувалася постів, проводила ночі в молит-

ві, займалася благодійною діяльністю, 

допомагаючи вдовам і сиротам. Саме во-

на, мабуть, зробила вирішальний вплив на 

християнське виховання дітей – Григорія, 

Кесарія і Горгонії. Залишаючись протягом 

багатьох років бездітною, свята Нонна 

дала обітницю в разі народження дитини 

присвятити її Богу. Одного разу увісні 

вона побачила майбутню дитину і почула 

її ім'я. Святитель Григорій Богослов зав-

жди пам'ятав про цю подію, вважав себе 

«новим Самуїлом» і розглядав своє життя 

як виконання обітниці, даної його матір'ю. 

Народжений первісток був названий Гри-

горієм на честь батька. Про батьків, свя-

титель Григорій Богослов, відгукувався з 

благоговінням і повагою, бачачи в батьку 

образ істинного архіпастиря, а в матері – 

образ ідеальної дружини, через яку діти 

долучилися до християнської традиції.  

Григорій Богослов виріс, оточений лю-

бов'ю батьків, домашніх і слуг. Його хри-

стиянському вихованню сприяло читання 

книг і спілкування з «добрими мужами» 

[1, с.45]. Але, можливо, вирішальним для 

нього був його власний досвід молитви і 

містичного зіткнення з Божественної реа-

льністю: Григорій Богослов згадував про 

«видіннях», за допомогою яких Бог вселяв 

в нього любов до цнотливого життя. Під 

час одного з таких видінь юному Григо-

рію Богослову з'явилися дві прекрасні 

діви – Чистота (ἁγνεία) і Цнотливість 

(σωφροσύνη): вони закликали хлопчика 

обрати незайманий образ життя, щоб на-

близитися до «сяйва безсмертної Трійці» 

[2, с.56]. Це видіння залишило глибокий 

слід в душі Григорія Богослова і багато в 

чому визначило його життєвий вибір. Інші 

подібного ж роду події – перше містичне 

бачення Божественного світла, яке було 

одночасно першим досвідом зіткненням 

Григорія Богослова з таємницею Пресвя-

тої Трійці – не тільки посилило аскетичні 

устремління Григорія Богослова, але і 

вплинуло на весь характер його богослов-

ської думки (тема споглядання Троїчного 

світла стала центральною у вченні Григо-

рія Богослова ). Глибоке містичне життя 

почалося у нього ще в дитинстві: «Коли 

був я дитиною ... я піднімався вгору, до 

сяючого престолу». Про роки юності він 

згадував: «Замість земних споглядань ... у 

мене перед очима було сяйво Бога» [2, 

с.56]. Уже в роки юності долучився до 

скарбниць язичницької вченості, Григорій 

Богослов і в християнській літературі був 

достатньо начитаний перш, ніж досягнув 

зрілості. Високо цінуючи античну культу-

ру, він тим не менше ставив на перше міс-

це «справжні науки» (тобто Християнське 

Вчення). 
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Григорій Богослов здобув блискучу на 

той час освіту. Разом з братом Кесарієм 

він почав навчання в Назіанзі; опісля бли-

зько року відвідував школу в Кесарії Кап-

падокійській, де, ймовірно, вперше зу-

стрівся зі святителем Василієм Великим. 

Тут Григорій Богослов мав пройти курс 

початкової (граматичної) освіти, що 

включав вивчення алфавіту і арифметики, 

читання вголос, письмові вправи, вивчан-

ня напам'ять фрагментів з творів старода-

вніх поетів, тлумачення вивчених текстів, 

а також курс середньої (загальної) освіти, 

що складався з математики, геометрії, 

астрономії і теорії музики, до яких могли 

додаватися інші предмети, зокрема меди-

цина. 

Риторику, що відносилася до сфери 

вищої освіти, Григорій Богослов вивчав в 

процвітавших тоді палестинських учили-

щах, тобто в Кесарії Палестинській, у ри-

тора Феспесія. Ближче до кінця 348 р. 

Григорій Богослов разом з братом поки-

нули Кесарію Палестинську і вирушили в 

Олександрію, яку святитель потім називав 

«лабораторією всіх наук»; за його слова-

ми, тут він «скуштував щось зі словеснос-

ті» [7, с. 19-20]. Як в Олександрії, так і 

раніше в Кесарії Палестинської Григорій 

Богослов мав познайомитися з літератур-

ною спадщиною Орігена, який викладав в 

обох містах; в Олександрії Григорій Бого-

слов мав змогу, ймовірно, зустрічатися зі 

святителем Афанасієм I Великим, а також 

слухати лекції знаменитого екзегета Ді-

дима Сліпця. 

Курс освіти Григорій Богослов мав за-

вершитися в Афінах, куди він в тому ж 

таки 348 р. відправився з Олександрії (вже 

без брата) на кораблі. На шляху його че-

кало суворе випробування, яке стало пе-

реломним моментом в його долі: коли 

корабель перебував у відкритому морі 

недалеко від острова Кіпр, вибухнув 

шторм. Запаси води вдалося поповнити 

завдяки проходив неподалік фінікійського 

судна, проте шторм не вщухав протягом 

багатьох днів, і корабель, на якому пере-

бував Григорій Богослов , остаточно збив-

ся зі шляху: «Ми не знали, куди пливемо, 

бо багато разів міняли курс, і вже не спо-

дівалися ніякого порятунку від Бога» [6, с. 

13]. Григорій Богослов, хоча і був сином 

єпископа, але не був хрещений в дитинст-

ві: прийняття таїнства відкладалося до 

закінчення навчання і вступу в зрілий вік. 

Опинившись віч-на-віч з розлючений сти-

хією, він не стільки боявся самої смерті, 

скільки боявся померти нехрещеним. У 

цій ситуації Григорій Богослов дав обіт-

ницю присвятити себе Богу в разі, якщо 

йому буде збережено життя: «Твоїм я був 

колись, Твоїм я є і нині... Для Тебе буду 

жити, якщо уникну сугубої небезпеки! Ти 

втратиш Свого служителя, якщо не вряту-

єш мене! Учень Твій потрапив в бурю: 

переміни це сон, чи прийди по водах, і 

припини цей жах!» [7, с.21]. Бог почув 

його молитву: шторм несподівано припи-

нився. Незважаючи на те, що Григорій 

Богослов охрестився і присвятив себе 

служінню Богу тільки опісля закінчення 

Афінської академії, вже ніщо не могло 

відвернути його від наміченої мети. 

Ще до початку навчання Григорія Бо-

гослова в Афінській академії, панівною 

філософською школою в ній став неопла-

тонізм з яскраво вираженою теургічною 

спрямованістю. Григорій Богослов опісля 

дорікав афінську вчителям за те, що вони 

«рясніють примітивним багатством (ідо-

лами), яких там більше, ніж у всій Елладі, 

так що важко не захопитися за тими що їх 

(тобто ідолів) вихваляють і захищають» 

[8, с.15-16]. Однак і вплив християн в ака-

демії ставав все більш відчутним. Христи-

яни викладали поряд з нехристиянами: 

наставниками Григорія Богослова в софіс-
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тиці були язичник Імерій і християнин 

Проересій; Сократ і Созомен згадують 

серед вчителів Григорія Богослова антио-

хійського ритора Ліванія, що малоймовір-

но. Серед учнів також були і християни, і 

язичники – кожен міг сповідувати ту чи 

іншу релігію на свій розсуд. Основними 

предметами, які вивчали в академії, були 

риторика і софістика: в Афінах Григорій 

Богослов набув риторичну майстерність, 

яка потім принесла йому безсмертну сла-

ву. Основною літературною спадщиною 

при вивченні риторики залишалися твори 

Гомера, Евріпіда і Софокла, пам'ятки ан-

тичної прози і поезії, переважно на міфо-

логічні сюжети. Великими знаннями в 

області античної міфології, якими Григо-

рій Богослов відрізнявся від інших Отців 

Церкви IV ст., він був в значній мірі зобо-

в'язаний заняттям в Афінах. Своєрідність 

його літературного стилю також багато в 

чому обумовлено професійними навичка-

ми в риториці.  

Філософії в академії приділялося мен-

ше уваги, ніж риториці. Хоча в творах 

Григорія Богослова крім Платона і Аріс-

тотеля постійно згадуються багато і інших 

античних філософів, посилання на них, як 

правило носять загальний характер. Його 

мало цікавили звичайні студентські розва-

ги: він вважав за краще тихе й відокрем-

лене життя. Головним його бажанням бу-

ло досягти успіху в риториці та інших 

науках, «придбати знання, які зібрали 

Схід і Захід і гордість Еллади – Афіни» [4, 

с.14]. Під час перебування в Афінах Гри-

горій Богослов зблизився зі свт. Василієм 

Великим. «... Шукаючи знань, знайшов я 

щастя ... відчувши те ж саме, що і Саул, 

який у пошуках ослів свого батька знай-

шов царство», – говорив Григорій Бого-

слов з цього приводу (1 Цар 9-10; в тексті 

Григорія Богослова простежуємо гру слів 

між ім'ям «Василій» та словом «царство» 

– βασιλεία). Саме в Афінах їх знайомство 

переросло в «дружбу», «одностайність» і 

«спорідненість» [11, с.147]. Це був союз 

людей, цілком відданих ідеалам філософ-

ського життя і вченості, що прагнули до 

моральної досконалості. Незважаючи на 

відносини рівності і взаємну відданість 

один одному, Григорій Богослов завжди 

сприймав святителя Василія, як старшого 

і головного: він щиро вважав свт. Василія 

«в житті, слові і моральності переважаю-

чим над усіма» [11, с.149], кого він тільки 

коли-небудь знав. В Афінах, де дух язич-

ництва був дуже сильний, святитель Ва-

силій і Григорій Богослов вели християн-

ський спосіб життя, одночасно збагачую-

чись в риторичному мистецтві. 

Григорій Богослов провів в Афінах 

близько 8 років. Він мав намір покинути 

місто разом зі своїм другом відразу ж піс-

ля закінчення курсу, однак обом було за-

пропоновано залишитися в академії в 

якості викладачів риторики. Святитель 

Василій вмовив Григорія Богослова по-

годитися на почесну пропозицію; сам же 

поїхав, ймовірно, потай від Григорія Бо-

гослова. Вчинок святитель Василія не 

вписувався в уявлення Григорія Богосло-

ва про дружбу, навіть через багато років 

він згадував про це з гіркотою. Провівши 

ще деякий час в Афінах як ритор, Григо-

рій Богослов повернувся на батьківщину, 

де також віддав данину риториці. Цей 

короткий період він розглядав лише як 

вимушену затримку, яка проте стала для 

нього підготовкою до майбутньої діяль-

ності на церковній ниві. 

Незабаром після повернення з Афін 

Григорій Богослов прийняв таїнство Хре-

щення. Намір його був вести життя «філо-

софа». В його уяві це означало напівчер-

нечий спосіб життя, що поєднує строгий 

християнський аскетизм з наукою. Однак 

на прохання батька він узяв на себе 
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управління родинним маєтком, що прине-

сло йому чимало клопоту.  

Як старший син Григорій Богослов був 

спадкоємцем майна свого батька. Поєдну-

вати обов'язки з управління маєтком з на-

уковим життям було нелегко. Деякий час 

він жив разом зі святителем Василієм в 

його понтійській самотності, вивчаючи 

Святе Письмо і твори Орігена. Крім аске-

тичних подвигів святителі займалися в 

Понтийській пустелі літературною діяль-

ністю, зокрема, Григорій Богослов допо-

магав святителю Василію в складанні мо-

ральних і аскетичних правил. У 115-му 

листі Григорій Богослов згадує збірник 

фрагментів з творів Орігена під назвою 

«Добротолюбіє»; традиційно вважається, 

що він був складений разом зі святителем 

Василем, проте деякі дослідники зокрема 

М. Харлі сумнівається в загальноприйня-

тою версією. Через деякий час Григорій 

Богослов повернувся додому. Це повер-

нення було пов'язано не тільки з його обо-

в'язками з управління маєтком і почуттям 

обов'язку перед батьками, а й з внутріш-

нім коливанням між прагненням до саміт-

ницького життя і усвідомленням необхід-

ності приносити суспільну користь. Гри-

горій Богослов шукав для себе проміж-

ний, «середній» шлях, йдучи по якому він 

би міг поєднувати аскетичний спосіб жит-

тя з вченою діяльністю, не втрачаючи 

усамітнення приносити користь людям. 

Але батько, пристарілий єпископ Назіан-

за, зробив його своїм помічником в 

управлінні єпископією. В 361-362 рр. він 

наполіг на тому, щоб Григорій Богослов 

прийняв від нього пресвітерську хірото-

нію. Опісля Григорій Богослов називав 

цей вчинок батька «тиранією», а собі до-

рікав в малодушності за те, що погодився 

на пресвітерство. Подальший життєвий 

шлях Григорія Богослова пролягав між 

церковним служінням і прагненням до 

усамітнення ( «кафедрою» і «пустелею» 

[3, с.143]). Не витримавши суєти і шуму 

великого міста, він відразу ж після руко-

положення пішов в Понт до святителя 

Василія. Після багатьох посилених про-

хань батька йому довелося повернутися в 

Назіанз і принести вибачення батькові і 

його пастві за свою втечу. 

Григорій Богослов служив в Назіанзі 

пресвітером близько 10 років, допомагаю-

чи батькові в управлінні єпископством. 

Влітку 362 р. імператор Юліан Відступ-

ник видав едикт про вчителів, що заборо-

няв християнам викладання в університе-

тах і школах. У християнському середо-

вищі релігійна політика імператора ви-

кликала обурення. У «Словах проти Юлі-

ана», опублікованих після його смерті, 

Григорій Богослов накинувся на колиш-

нього товариша по навчанню в Афінської 

академії з різкими викриттями. Імператор, 

за свідченням Григорія Богослова, послав 

в Назіанз солдатів для того, щоб захопити 

християнські храми. Однак святитель 

Григорій (старший) не тільки особисто 

протистояв начальнику гарнізону, а й на-

лаштував проти нього паству до такої мі-

ри, що якби той доторкнувся до християн-

ських святинь, то «був би розтоптаний 

ногами» [10, с.136]. В кін. 363 р. святи-

тель Григорій (старший) поставив підпис 

під оміусіанським символом віри (ймовір-

но, під формулою Антіохійського Собору 

363 р.). Само по собі подібна подія не бу-

ло чимось екстраординарним, оскільки 

святитель Григорій вкладав в термін поді-

бносущий православний зміст. Однак 

група назіанзських ченців, запідозривши 

єпископа в єресі, негайно відокремилася 

від нього. Схизма тривала недовго, проте 

Григорію Богослову довелося захищати 

батька в 6-му слові, написаному з нагоди 

повернення ченців у лоно Церкви. Григо-

рій Богослов не приховував, що, «стежа-
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чи» за батьком, він брав участь в управ-

лінні єпископства і поступово ставав так 

би мовити спів-єпископом Назіанзської 

Церкви. До подібного ж служіння був бл. 

364 р. покликаний святитель Василій: на 

прохання старого єп. Кесарійського Євсе-

вія, він прийняв священний сан і став його 

найближчим помічником. Григорій Бого-

слов відгукнувся на рукоположення свя-

тителя Василія листом, більше схожим на 

співчуття, ніж на привітання. 

Під час протиріч поміж святителем Ва-

силієм і єпископом Євсевієм, Григорій 

Богослов послав єпископу Євсевію листи, 

в яких відгукувався про святителя Василія 

самим приємним чином; він також писав 

святителю Василію, радячи повернутися 

до єпископа. Дізнавшись про бажання 

майбутнього святителя Григорія, єписко-

па Нісського, брата святителя Василя, 

присвятити життя риториці, Григорій Бо-

гослов написав йому напутнє послання, в 

якому докоряв друга за те, що той «захо-

тів бути відомим як ритор, а не як христи-

янин» [9, с.121]. З подібними ж листами 

Григорій Богослов звернувся до свого 

брата Кесарія, якого закликав відмовитися 

від придворної кар'єри. Кесарій на відміну 

від батька і брата обрав світську кар'єру і 

після здобуття вищої освіти в Олександрії 

став придворним лікарем в Константино-

полі. Він залишався при дворі навіть за 

царювання імператора Юліана. Під час 

землетрусу 11 жовтня 368 р. в Нікеї Кеса-

рійській, він займав посаду охоронця при-

дворної скарбниці в Віфінії, опинився під 

уламками будівлі, але дивним чином вці-

лів. Проте незабаром він помер, прийняв-

ши перед смертю хрещення. Передчасна 

смерть молодшого брата залишила глибо-

ку рану в душі Григорія Богослова : «Не-

має у мене більше Кесарія, – писав він 

одному з їхніх спільних друзів – і скажу, 

що, хоча страждання не властиво філосо-

фії, я люблю все, що належало Кесарію, і 

якщо бачу щось, що нагадує про нього, 

обіймаю і цілую це, немов його самого, і 

думаю, немов би його самого, перебуваю 

з ним і розмовляю з ним» [5, с.9]. Слідом 

за Кесарієм померла сестра свята Горго-

нія. Григорій Богослов присвятив обом 

надгробні слова. 

У 370 р помер єпископ Кесарійський 

Євсевій; найбільш вірогідним кандидатом 

на його кафедру був святитель Василій, 

який вже фактично керував єпархією за 

життя Євсевія. Ще до того, як новина про 

смерть єпископа Євсевія досягла Назіанза, 

Григорій Богослов. отримав лист від Ва-

силія Великого, в якому останній спові-

щав його про свою хворобу і просив приї-

хати якомога швидше. Григорій Богослов 

був глибоко засмучений, бо подумав, що 

його друг помирає, і негайно вирушив у 

дорогу. Однак в дорозі виявилося, що в 

Кесарію направляються єпископи для об-

рання святителя Василія на Кесарійськую 

кафедру. Дізнавшись про підготовку об-

рання нового єпископа і припустивши, що 

наміром святителя Василія було заманити 

його в Кесарію і примусити брати участь 

у власному обранні, Григорій Богослов 

повернувся назад. Проте він взяв участь в 

обранні святого Василія: від імені свого 

батька він послав до Кесарії 2 листи, в 

яких підтримав кандидатуру Василія. З 

цього ж приводу він писав священному-

ченику Євсевій, єпископу Самосатський, – 

теж від імені батька. Коли ж святитель 

Василій був обраний, Григорій Богослов 

послав йому привітання, в якому поясню-

вав причини свого небажання їхати в Ке-

сарію на його хіротонію: «Не поспішив я 

до тебе негайно, і не поспішаю ... по-

перше, щоб зберегти честь твою і щоб не 

подумали, що ти збираєш своїх прихиль-

ників ... а по-друге, щоб і самому мені 
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придбати сталість і бездоганність» [9, 

с.122]. 

Взимку 371/372 р. аріанином імперато-

ром Валентом було розділено Каппадокію 

на 2 провінції. Близький до імператора (в 

тому числі і в питаннях віровчення) Ан-

фім, єп. Тіани – центру новоствореної 

провінції, – вирішив використати цю си-

туацію для придбання церковної влади 

над усією Каппадокією Другою (не прете-

ндуючи ні на Кесарію, ні на інші Кафедри 

Каппадокії Першої). Чинячи опір цьому, а 

також побоюючись посилення прихиль-

ників помірного аріанства, святитель Ва-

силій вирішив збільшити число архієреїв 

серед своїх прихильників шляхом ство-

рення в Каппадокії ряду нових єпископсь-

ких кафедр. Одним з поселень, де святи-

тель Василій створив таку кафедру, стали 

Сасими, куди він призначив Григорія Бо-

гослова. Єпископська хіротонія Григорія 

Богослова (372 р.; в тому ж році святитель 

Василь висвятив на єпископа свого брата 

святителя Григорія Нісського, а в 374 р. – 

двоюрідного брата Григорія Богослова – 

святителя Амфілохія Іконійського), завдя-

ки якій замість споглядання і «філософсь-

кого» життя він був втягнутий в локаль-

ний церковно-політичний конфлікт, – 

один з найважчих епізодів у його житті, 

про який він не міг згадувати без глибоко-

го жалю. Григорій Богослов прийняв хі-

ротонію, однак, не побажавши вступати у 

війну з єпископом Анфімієм, пішов в пус-

телю і віддався безмовності. Пробувши 

деякий час на самоті, він на прохання ба-

тька повернувся в Назіанз, де допомагав 

йому до його смерті (374 р.; декілька мі-

сяців опісля померла і мати святителя). 

Незадовго до смерті святителя Григорія 

(старшого) Назіанз відвідав єпископ Ан-

фім. Метою його візиту було, очевидно, 

залучення обох Григоріїв на свою сторо-

ну: ймовірно, він намагався скористатися 

незлагодою, що виникла між Григорієм 

Богословом і святителем Василієм. Однак 

обидва Григорії підтвердили свою повну 

лояльність святителю Василію. 

Після смерті батька Григорій Богослов 

тимчасово прийняв на себе управління 

Назіанзской Церквою; переймаючись цим 

служінням, він запропонував єпископам 

сусідніх міст обрати нового предстоятеля 

Назіанза, але вони відмовилися, бажаючи 

бачити на цій кафедрі самого Григорія 

Богослова. Деякий час (ймовірно, з 375 по 

379 рр.) він провів в жіночому монастирі 

первомучиниці Фекли в Селевкії Ісаврій-

ській (деякі дослідники вказують місцем 

усамітнення Григорія Богослова Селевкію 

в Кілікії або на Тигрі), недалеко від Іконії, 

де до цього жила його сестра свята Горго-

нія і де єпископом був святитель Амфіло-

хій. У ці роки Григорій Богослов міг бли-

зько познайомитися з церковної ситуаці-

єю в Антіохії, де паства розділилася не 

тільки на прихильників аріанства і право-

славних, а й самі православні не були 

єдині – право займати Антіохійську кафе-

дру оскаржували православні єпископи 

святитель Мелетій і Павлін III. Цей конф-

лікт тривав з поч. 60-х рр. ІV ст., коли на 

місце святителя Мелетія, вигнаного з міс-

та аріанами, за підтримки Олександрії та 

Риму, був висвячений Павлін, прихильник 

жорсткішої церковної політики щодо арі-

ан, ніж святитель Мелетій. Опісля коли 

святитель Мелетій повернувся в Антіохію, 

Павлін не спілкувався з ним, через що 

утворився тривалий розкол. А тому між 

мелетіанамі і павлініанамі в Антіохії до 

поч. 380-тих рр. існувала угода, за якою 

обидва єпископи управляли паствою спі-

льно: по смерті одного, інший повинен 

був бути визнаний єдиним законним єпи-

скопом. За іншою версією, святитель Ме-

летій в 380 р. отримав від цивільної влади 

офіційне право на управління єпархією, а 
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Павлін залишився не при справах. Потім 

цей конфлікт вплинув на хід II Вселенсь-

кого Собору і на життя Григорія Богосло-

ва. 

Пiсля смертi святителя Василія Вели-

кого, святий Григорiй Богослов, виконую-

чи передсмертне прохання свого друга, 

подається в Константинополь для бороть-

би з єресю Македонiя, який заперечував 

Божество Святого Духа. 

Майже всi храми Константинополя бу-

ли під владою єретикiв. У 379 році святи-

тель Григорій почав служити й пропові-

дувати у невеликій домашній церкві своїх 

родичів, під назвою – «Анастасiя» («Вос-

кресіння»), вiрячи, що саме тут почне вос-

кресати православ'я. З чарівною перекон-

ливістю спростовував він всі доводи єре-

тикiв, натхненно розкриваючи істинне 

вчення Церкви. Слухачі гортувалися бли-

зько єпископської кафедри, голосно ви-

словлюючи знаки схвалення і записуючи 

слова святителя. Гаряча проповiдь святи-

теля Григорія Богослова, його глибоке 

знання i тлумачення Святого Письма, пра-

ведне християнське життя залучали до 

нього все більше пастви і йому вдалося 

добитися значного ослаблення єретиків. 

За підтримки Константинопольського 

імператора Феодосія (379—395 рр.) свя-

титель Григорiй Богослов був поставле-

ний Патріархом Константинопольським і 

затверджений у цьому сані II Вселенським 

Собором у 381 році. [11]. 

Однак зведення святителя Григорiя на 

Константинопoльську кафедру викликало 

невдоволення з боку Єгипетських і Маке-

донських єпископів. Це викликало неспо-

кій та незгоду в Церкві. Тоді Григорій 

Богослов вирішив піти із Константинопо-

ля, щоб вгамувати розбрат. Нi вмовляння 

імператора, ні прохання духовенства не 

зломили волi святителя. Він повернувся у 

рідний дім i перебував там в чернечих 

подвигах. 

Святитель Григорій вів строго подвиж-

ницький спосіб життя: ходив босоніж, мав 

тільки єдиний одяг, спав на землі або на 

ложі з деревних гілок; їжею для нього 

служили хліб і овочі, питтям — вода, в 

яку він іноді домішують трохи оцту. 25 

січня (7 лютого) 389 (390) року святитель 

Григорій Богослов переставився до Гос-

пода. 

Григорій Богослов, один із найбільш 

шанованих отців Церкви, був канонізова-

ний завдяки своїм значним внескам у хри-

стиянську теологію та літургію. Його 

життя і праці відіграли важливу роль у 

формуванні християнського віровчення, 

особливо в контексті Святій Трій-

ці.Канонізація Григорія відбулася в рам-

ках розвитку християнської традиції, де 

його вчення було визнано істинним і ав-

торитетним. Церква вшанувала його па-

м'ять, включивши до святців, і його свято 

відзначається 25 січня (день його упоко-

єння). Шанування Григорія Богослова 

проявляється в багатьох аспектах церков-

ного життя. Він є покровителем теологів і 

богословів, а його праці вивчаються у се-

мінаріях і богословських школах. У пра-

вославній традиції його постать вважаєть-

ся взірцем святості і мудрості. 

Церкви, присвячені Григорію, є в бага-

тьох країнах, а його іконографія часто 

зображує його з книжкою або пером, сим-

волізуючи його роль у розвитку богослов-

ської думки. У православних літургіях 

також можна знайти молитви, присвячені 

Григорію, підкреслюючи його значення 

для духовного життя віруючих. 

Отже, Григорій Богослов є не лише ви-

датним теологом, а й важливою постаттю 

в історії християнства, чия спадщина про-

довжує впливати на вірян і сьогодні. 
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Свято трьох святителів, або свято свя-

тителів Василя Великого, Григорія Бого-

слова та Іоанна Золотоустого, відзнача-

ється 12 лютого (25 лютого за новим сти-

лем) в православній церкві. Це свято при-

свячене трьом великим отцям Церкви, які 

зробили значний внесок у розвиток хрис-

тиянського віровчення, богослужіння та 

церковної дисципліни. 

Свято було встановлено в IV столітті, 

коли церква визнала важливість цих трьох 

святителів і їхні заслуги перед християнс-

твом. У IX столітті, з ініціативи патріарха 

Константинопольського Фотія, було ви-

рішено святкувати їх разом, підкреслюю-

чи єдність їхніх вчень і спільну боротьбу 

за православну віру. Свято трьох святите-

лів служить нагадуванням про глибину і 

значення спадщини Григорія Богослова. 

Під час святкових служінь особливу увагу 

приділяють його проповідям, які ілюст-

рують дух єдності та любові, які він про-

повідував. Віряни моляться про його за-

ступництво, сподіваючись на благодать, 

яку він приносив через свої вчення і прик-

лад життя. 
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ТЕХНОЛОГІЇ МАНІПУЛЯЦІЇ СВІДОМОСТІ 

В РЕЛІГІЙНІЙ ОРГАНІЗАЦІЇ СВІДКИ ЄГОВИ 
 

Денис КЛЮКОВСЬКИЙ  

 

Анотація: Свідки Єгови не вважаються частиною основного християнства, і їх ча-

сто зневажливо називають сектою чи культом. Оскільки ці терміни дещо позбавлені 

сенсу через широку природу, у цій статті конкретно розглядається, як ця релігійна 

організація  використовує надмірний рівень контролю над її членами. Зараз їхня мета 

— маніпулювати природними почуттями та страхами людства. Автор дослідження 

демонструє, як в практиці соціального життя цієї релігійної організації використову-

ють такі засоби, як  Контроль поведінки, Контроль інформації, контроль думки, 

емоційний контроль, регуляція повсякденного життя. В результаті у адептів секти 

розвивається фобія і такі компоненти стресу, як: страх перед знищенням у Армаге-

доні, і, як наслідок, страх вийти з секти або порушити в чомусь створювані нею за-

повіді; постійна психічна напруженість, яка виснажує індивіда, пов’язана з невідклад-

ністю, близьким наближенням Кінця. 

Ключові слова: тоталітарні секти, маніпуляція свідомістю, деформація особи-

стості, Свідки Єгови, Армагедон, контроль поведінки, контроль думки, емоційний 

контроль, де-соціалізація.  

 

Technologies of mind manipulation in the religious organization Jehovah's witnesses 

Jehovah's witnesses are not considered part of mainstream Christianity, and they are often 

derogated from being called a sect or cult. Since these terms are somewhat meaningless due 

to their broad nature, this article specifically examines how this religious organization uses 

an excessive level of control over its members. Now their goal is to manipulate the natural 

feelings and fears of humanity. The author of the study demonstrates how in the practice of 

social life of this religious organization, such tools as behavior control, information control, 

thought control, emotional control, and regulation of everyday life are used. As a result, ad-

herents of the sect develop a phobia and such components of stress as: fear of destruction in 

Armageddon, and, as a result, fear of leaving the sect or breaking the commandments it cre-

ates in some way; constant mental tension, which drains the individual, is associated with 

urgency, close to the end. 

Key words: totalitarian sects, mind manipulation, personality deformity, Jehovah's wit-

nesses, Armageddon, behavior control, thought control, emotional control, de-socialization. 

 

Для потенційного або нового члена се-

кта Свідки Єгови  може спочатку і зовні 

виглядати як нормальна ортодоксальна 

група з благородною метою та доброю 

внутрішньої організацією. Однак, оскіль-

ки основним мотивом  цієї секти є спочат-
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ку вербувати та підтримувати лояльного 

члена, її адепти оманливо приховувати-

муть те, у що вони насправді вірять, від 

потенційних або нових членів. Свідки 

Єгови  розкриватимуть свої фактичні док-

трини або свої суперечливі та небезпечні 

системи переконань поступово або непо-

мітно, коли вони відстежуватимуть рівень 

лояльності та прийняття нового члена. 

Отже, вони готові брехати та приховувати 

інформацію, щоб вербувати та підтриму-

вати членів. Вони також готові сказати, 

що людина хоче почути, щоб спочатку 

змусити її приєднатися та стати учасни-

ком [11]. 

Для того, щоб секта існувала далі, не-

обхідні нові люди, без приходу яких 

будь-яка секта неминуче згасає. Для 

Свідків Єгови проповідування є ключо-

вим обов’язком, закликам до виконання 

якого, власне, і присвячена вся ідеологі-

чна, виховна, організаційна та інша дія-

льність організації. Обов’язок «свідчи-

ти» цілком і повністю направлений на 

пошук і залучення в секту нових членів. 

Вони частіше, ніж члени багатьох інших 

сект, ходять по будинках, пристають до 

людей на вулицях, роздають свої листів-

ки і журнали, нав’язливо пропонують 

вивчати разом Біблію і запрошують на 

свої зібрання. Зрозуміло, обов’язок про-

повідувати в будь-якій ситуації і вико-

нувати задану організацією почасову 

норму, численні звіти, ефективні заходи 

контролю і самоконтролю – все це є не-

від’ємною умовою прозелитичної діяль-

ності [13]. 

Далі хотілося б зупинитися на такій 

особливості вербувальної тактики єговіс-

тів, як наявність обману при вербовці. Як 

зазначає О. Дворкін, «одна з перших на-

сторожуючих ознак тоталітарної секти – 

це наявність обману при вербовці» [3, 

с. 35]. 

«Свідки Єгови» активно вдаються до 

обманного використання і фальсифікації 

Біблії, спекулюючи на її безумовному ав-

торитеті – як релігійному, так і загально-

культурному. Для цього використовується 

особлива система перекладів і тлумачень з 

метою викривлення, підтасовувань і фаль-

сифікацій біблійних текстів в необхідному 

напрямі і дискредитації церковного розу-

міння Біблії. 

Ще одним різновидом обману при вер-

бовці є езотеричний розрив. Суть його 

полягає в тому, що під час вступу до сек-

ти, при вербовці, людині ніколи не пові-

домляється про справжній зміст вчення 

секти, про те, що буде потім. У єговістів 

ця методика вживається повною мірою 

[9]. 

Потенційній жертві пропонується тіль-

ки вивчення Біблії, яке можливе як по 

телефону, так і будь-якими іншими зруч-

ними для людини засобами в будь-якому 

зручному для неї місці. Не говорять лю-

дині також про те, що всі її знайомі, які 

сповідують іншу релігію, автоматично 

стають її ворогами і служителями сатани 

та ін. Таким чином, людині тільки пропо-

нують чисту добродійність, постійно вка-

зуючи на те, що вона нічого не винна ор-

ганізації. Вона не повинна ходити по ква-

ртирах, має право пропускати зібрання, не 

зобов’язана одразу розривати відносини з 

сім’єю і друзями та ін. 

Звістка про Армагедон підноситься як 

радісна, підбадьорююча новина, особливо 

для добрих людей. Жертвам обіцяється, 

що скоро наступить життя, коли Бог зни-

щить хворобу, смерть, старість, винищить 

запеклих злодіїв, і всім нещасним відпла-

титься за те, що їм довелося пережити. 

Райське життя спочатку обіцяється людям 

тільки за їх моральні якості. Далі слідують 

численні докази того, що ця обіцянка реа-

льна. Потім, коли людина вже розраховує 
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на щасливе майбутнє як на щось само со-

бою зрозуміле, вступає в дію вже згадува-

ний нами раніше логічний ланцюжок: ви-

жити в Армагедоні і отримати надію на 

вічне життя в раю на Землі доступно не 

кожному, а тільки тим, хто живе відповід-

но до Біблії; згідно з Біблією в наші дні 

живуть тільки Свідки Єгови, отже, щоб 

знайти надію на воскресіння після смерті, 

необхідно вступити до їхньої організації. 

[13] Якби люди заздалегідь знали і розу-

міли справжні практики та вірування Сві-

дків Єгови, вони б не приєднувалися до 

них. 

Продовжуючи наш аналіз зазначимо, 

що контроль свідомості культів або «про-

мивання мізків» — це поступовий процес, 

який триває місяці чи роки. Тому до того 

часу, коли адепт виявить дивні речі, у які 

група насправді вірить, він вже буде за-

надто відданим своїй справі, щоб піти 

геть; занадто наляканим, щоб залишити 

секту; або  матиме занадто промиті мізки, 

щоб усвідомити обман і небезпечні сис-

теми переконань, які він прийняв [12]. 

Першою стадією, як й у багатьох інших 

маргінальних релігійних організацій є  так 

зване  «бомбардування любов’ю», яке 

визначається як дія чи практика щедрого 

привернення до нового адепта, лестощів 

чи прихильності, особливо з метою впли-

нути на нього чи маніпулювати ним. Бом-

бардування любов’ю є підробленим, над-

мірним і перебільшеним видом емоцій. 

Його мета — емоційний контроль і змуси-

ти адепта відчути себе важливим, щоб він 

були схильні негайно довіряти групі. От-

же, новий член відчуває обов’язок перед 

групою через величезну прихильність, яку 

він відчуває. Любовна бомба триває лише 

кілька тижнів або місяців. Завдяки техніці 

бомбардування потенційний або новий 

учасник миттєво заводить «друзів». Однак 

деякі з цих миттєвих «друзів» були приз-

начені керівництвом для наближення до 

їхніх цільових «новобранців», щоб особи-

ста інформація та прогрес щодо потенцій-

них адептів могли бути передані керівни-

цтву [2]. 

Багато стосунків у секті можуть зовні 

виглядати справжніми, але більшість сто-

сунків, як правило, є штучними. Якщо 

хтось наважиться не погодитися з культом 

або мислити критично, він незабаром діз-

нається, що може бути підданий остракіз-

му або нападу з боку тієї самої групи, або 

людини,  яку він вважав своїм другом або 

навіть новою «родиною». 

Розглянемо наступний етап, коли на 

озброєння взяті  інші прийоми маніпуля-

ції. Дуже важливим для утримання адеп-

тів у секті є те, щоб сектант був відірва-

ним від світу і не мав ніякого спілкування 

з суспільством, вважаючи ворожим все, 

що не відноситься до секти. Отже в секті 

«Свідки Єгови» практикується: 

1) Заборона на спілкування з неєговіс-

тами, руйнування сім’ї. 

2) Заперечення всієї існуючої реальнос-

ті, відрив від світу, негативізм.  

3) Відмова від патріотизму, поваги 

державності. 

Розглянемо  заборону на спілкування 

поза сектою. Даний пункт є, по суті, скла-

довою частиною системи контролю інфо-

рмації. Організація до щонайменших под-

робиць регламентує відносини людини з 

рідними і друзями. Секта мають тенден-

цію ізолювати членів від родини, друзів 

або будь-кого, хто може побачити обман, 

а потім вплинути на члена, щоб він поки-

нув групу. Використовуючи техніку конт-

ролю над часом і займаючи адептів діяль-

ністю культу, група неминуче ізолює їх 

від усіх, хто не належить до неї. Крім то-

го, в рамках  секти вважається, що будь-

хто поза групою є або нижчим, або воро-

гом, або не є обізнаним і освіченим, як 
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група. Тому членів культу навчають віри-

ти, що вони вищі або освіченіші, ніж аут-

сайдери. 

Секта вимагає від адепта багато. Лідери 

непомітно вимагають лояльності адепта, 

контролюючи його час та займаючи його 

виконанням доручень та занять для групи. 

Їм байдужі  кордони пересиченого члена 

організації, натомість вони поступово й 

непомітно навчають його вірити, що група 

завжди стоїть на першому місці, а все ін-

ше у його житті — на другому. Тримаючи 

членів  секти настільки зайнятими культо-

вою діяльністю, вони не мають часу на 

самоаналіз. Оскільки їхнє життя зараз 

обертається навколо групи, члени секти 

не мають часу займатися іншою діяльніс-

тю чи стосунками поза її межами [7].  

Також ця секта Свідків Єгови надзви-

чайно негативно та навіть агресивно ві-

дзивається про всі основні релігії, що іс-

нують в світі, аж до формування в адептах 

відчуття ненависті та жорстокості по від-

ношенню до останніх. Контакти з особа-

ми, які покинули секту або є виключени-

ми з неї також заборонені. Проте цілком 

очевидно, що в добу великої кількості 

інформації сторонній вплив може виходи-

ти не тільки від безпосереднього оточення 

людини, але з безлічі інших джерел.  

Це можуть бути різні ЗМІ (теле-, радіо-

передачі, газети, журнали, ЮТУБ, тема-

тичні сайти), або витвори мистецтва (фі-

льми, книги, спектаклі). Якщо до того ж 

дані твори володіють високим художнім 

рівнем і несуть певне смислове наванта-

ження, вони можуть дуже сильно вплива-

ти на людину. Газетна замітка, що випад-

ково потрапила до уваги, або філософська 

стаття може в корінь підірвати довіру 

адепта до сектантського вчення. Тому 

щоб не допустити іншого мислення і сум-

нівів, організація строго стежить за всією 

інформацією, що отримується її членами з 

різних джерел. Звичайно, що в сучасному 

світі інформаційних технологій неможли-

во повністю захистити людину від сприй-

няття будь-яких відомостей, витікаючих з 

несектантських джерел. В цьому випадку 

єдиним способом захистити адептів від 

сторонніх впливів є формування відповід-

ного відношення до отримуваної інфор-

мації [4, c. 265]. 

Протягом усієї історії секта Свідків Єго-

ви забороняли членам переглядати та обго-

ворювати критичну інформацію або висло-

влювати думку, відмінну від думки групи. 

Інформація повинна показувати організацію 

в хорошому світлі, щоб уникнути цензури. 

Організація має прихований план, якщо 

вона бреше про свою історію або погрожує, 

щоб перешкодити людині читати критичну 

літературу про організацію. Вона також має 

приховану програму, якщо пересічний член 

не може отримати доступ до інформації про 

те, як працює організація. 

Саме тому на практиці контроль думок 

пов’язаний із нав’язуванням переконання, 

що лише Свідки Єгови навчають «істи-

ни». Це підтримується чорно-білим мис-

ленням і навантаженою мовою. Доктрини 

лідерів не можна піддавати сумніву, а 

альтернативні точки зору заборонені. 

Існує велике занепокоєння проти дис-

кусій, які не погоджуються з усім, що пу-

блікує «Вартова башта» та інші видання 

Свідків Єгови. На кожному зібранні Свід-

ків будь-яке обговорення питань та відпо-

відей обертається навколо читання публі-

кації «Вартової башти», постановки запи-

тань і відповідей на те, що написано в пу-

блікації, або посилання на відповіді з ін-

ших публікацій «Вартової башти». Ніколи 

не дозволяється дискусія, яка відхиляєть-

ся від того, що написано Товариством 

Вартової Башти. Порушувати питання для 

такого обговорення вважається відступ-

ництвом, найгіршим з усіх гріхів. 
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Хоча вчення секти суттєво змінилися, 

Свідки Єгови все ще не підлягають сумні-

ву. Заборона ставити запитання та переш-

коджати дослідженню є потужною фор-

мою контролю над розумом. Кажуть, що 

будь-хто, хто ставить запитання, ставить 

під сумнів не лише Організацію, а й само-

го Єгову. 

На практиці все це може буде реалізо-

вано за допомогу різних конкретних ме-

тодик. Наприклад, поширеною формою 

контролю думки серед груп високого кон-

тролю є «завантажена мова»,  тобто набір 

термінів, унікальних для цієї організації. 

Завантажена мова Свідків Єгови включає 

такі терміни, як «правда», «нова система», 

«світські люди», «виключення», «органі-

зація Єгови», «від дверей до дверей» та 

«теократичний». Ці слова викликають 

заздалегідь визначене розуміння в умах 

послідовників. Наприклад, кожного разу, 

коли вживається слово «світ», Свідок ав-

томатично думає про всіх, крім себе, лю-

дей, які не слідують Єгові. Тому такий 

уривок зі Святого Письма, як «світ ми-

нає», підсилює ідею про те, що «всі світ-

ські люди, усі не-Свідки незабаром будуть 

знищені». 

Завжди є форма годування членів орга-

нізації подобного роду  пропагандою. То-

му Свідки Єгови використають інформа-

ційний контроль як техніку контролю та 

маніпулювання адептами. Оскільки лідери 

секти не дозволяють критично мислити, 

не дивно, що вони не дозволяють пастві 

самостійно досліджувати будь-яку інфор-

мацію, яка може викрити справжню оман-

ливу природу організації. Натомість біль-

шість членів  секти навчаються отримува-

ти інформацію та знання від керівництва. 

Таким чином, незалежно від того, живий 

чи мертвий засновник культу, засновник є 

початковим джерелом інформації для 

групи. 

Секта також спирається на навіювання 

фобії. Замість того, щоб довіряти членам 

служити з любові до Бога, що є нормою 

для християн  різних конфесій, у Свідків 

Єгови страх використовується, щоб спо-

нукати людей робити те, що від вимага-

ється лідерами секти. Погляд на публіка-

ції «Вартової башти» показує сильну за-

лежність від страху, щоб утримати  адеп-

тів у межах своїх кордонів. Хоча наголос 

робиться на любові та радості життя в 

секті, зворотний бік є не менш сильним 

наголосом на страху перед світськими 

людьми, страху перед теперішньою сис-

темою речей, страху бути виключеним і 

страху бути знищеним в Армагеддоні [1]. 

Незважаючи на відкидання доктрини 

пекельного вогню, вчення про Армагед-

дон є не менш потужним інструментом 

контролю за допомогою страху. Це вчен-

ня дієве, тому що багато людей бояться 

смерті. Більшість людей бояться насиль-

ницької та болісної смерті, а також страху 

неіснування. Загроза насильницької смер-

ті, яка призведе до вимирання, може зро-

бити життя безглуздим. Саме цей страх 

смерті тримає людський рід у психічному 

рабстві перед усілякими забобонами та 

прикметами. А страх перед Армагеддоном 

може залишатися в членах протягом три-

валого часу після припинення співпраці з 

організацією. Багато колишніх Свідків, які 

не вірять, що ця секта вчить істини, але 

нелогічно відчувають неймовірний страх 

бути вбитими при Армагеддоні 

Існує також страх відокремлення від 

організації; бути виключеним означає бу-

ти засудженим на вічне знищення. Існує 

багато причин, за якими дана секта при-

пускає, що людині слід боятися, що її ви-

ключать або покинуть. Виключена особа 

не може розмовляти ні з ким із своїх дру-

зів, рідко може спілкуватися з родиною, 

втрачає стосунки з Єговою, кажуть, що 
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вони стають на бік сатани та демонів. За 

доктриною секти такі особи будуть зни-

щені в Армагеддоні, при тому активні 

Свідки Єгови кажуть, що їх ненавидять 

[5].  

Тиск з боку однолітків, постійне та ви-

біркове вивчення публікацій «Вартової 

башти» та знеохочення досліджувати аль-

тернативи сильно впливають на дії та ду-

мки Свідка. Страх перед відходом і страх 

перед Армагеддоном мають значний та 

великий вплив. Найбільш руйнівним ас-

пектом є уникання, яке практикується в 

десятках тисяч релігійно розділених сімей 

Свідків. Сама по собі ця практика є силь-

ним показником того, що «Вартова баш-

та» контролює своїх членів за допомогою 

деструктивних методів. 

Адепти секти цілком і повністю вірять, 

що група є «Божою організацією тут, на 

землі», і лише в ній проповідується «Божа 

Правда». Вони добровільно відчужують 

себе від діяльності та людей у «контро-

льованому дияволом світі», які всі «обду-

рені та слідують за сатаною»;  вони до-

зволяють всьому своєму життю кружляти 

навколо групи та «роботи останнього ча-

су», яка одна дає їм надію на спасіння. [8] 

Думати по-іншому означає відчувати 

дуже незручні почуття розгубленості, 

провини, страху та відчуження. Якщо во-

ни покинуть групу, вони вірять, що не 

тільки втратять «істину», але й сатана за-

володіє їхнім розумом,  вони втратять да-

ри Святого Духа, втратять Бога, втратять 

свій шанс на вічне життя та втратять мету 

життя. Їх існування стало можливим лише 

в організації. 

Людей, що її залишають, виділяють як 

особливо злих, слабких, загублених або 

інших, яких не можна жаліти; їх викорис-

товують як приклад того, як на будь-кого, 

хто залишить секту, дивитимуться знева-

жливо та публічно зневажатимуть. Таким 

чином, люди відчувають постійний страх 

бути вигнаними, і, отже, наполегливо 

працюють, щоб бути прийнятими і не бу-

ти викинутими з групи. Сторонніх, які 

намагаються переконати людину піти, 

бояться подвійно. 

Розпорядження також стосується всіх 

аспектів життя в групі. Будь-які аспекти 

існування в групі підлягають ретельному 

розгляду та контролю. Немає приватності 

і, зрештою, вільної волі. 

Оборотною стороною такої політики є 

чергове нагнітання напруженості і ситуа-

ції, близької до стресової. Людина розучу-

ється сприймати все світле і добре, що є в 

світі. Вона відсікає в своїй свідомості все, 

що її оточує, ставлячи на неї ярлик пороч-

ності і сатанізму. Таким чином, людину 

переконують, що вона живе в повністю у 

ворожому їй світі, світі, який переслідує 

мету спокусити її, збити з «вірного шля-

ху», в оточенні людей, яким «бог віку 

цього» (сатана) – засліпив розум», а тому 

вони є його прихильниками [5].  

Техніки страху, провини та залякуван-

ня можуть використовуватися у Свідків 

Єгови для контролю над адептами; їх та-

кож навчають, що залишити секту еквіва-

лентно покинути Бога. Інших членів на-

вчають, що якщо вони піддають сумніву 

лідерство або покинуть групу, Бог про-

кляне їх або покарає хворобою чи смертю. 

Таким чином, адепт повинен бути пос-

тійно обережним і уважним, в очікуванні 

нових випробувань і спокус, що виходять 

навіть від близьких йому людей. Більш 

того, загроза вбачається у всьому, чи то 

рекламні щити на вулицях міста або купо-

ли храму чи щось інше. Людина вчиться 

ненавидіти світ і з нетерпінням чекати 

його знищення. 

Зазначимо, що  потенційний навернений 

до групи переконується у вищій меті та 

особливому покликанні групи через глибо-
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ку зустріч / досвід, наприклад, через нібито 

чудо або пророче слово тих, хто в групі.  

Те, що ми розглянули вище стосується 

переважно внутрішнього життя секти, а 

інші аспекти маніпуляції свідомістю звер-

нуті назовні. І тут одним з найважливіших 

аспектів є відмова від патріотизму, поваги 

державності. Дане положення вчення Сві-

дків Єгови безпосередньо витікає з тези 

про явну порочність навколишнього світу.  

Що стосується цивільної влади, вони 

кажуть, що своєю вірністю зобов’язані 

лише «теократичному царству» та відмов-

ляються від обов’язків земного громадянс-

тва. У світі є дві групи: «теократичне царс-

тво» та «організація сатани». Це останнє 

включає всі церкви та уряди.  Оскільки 

весь світ знаходиться у владі диявола, то, 

згідно з доктриною Свідків Єгови, поро-

дженням сатани оголошуються також всі 

існуючі політичні системи, уряди, міжна-

родні організації, а також сам факт людсь-

кого правління на Землі. Влада на чолі з 

ООН порівнюються зі «звіром» з Одкро-

вення Іоана Богослова. Саме ним, як стве-

рджують єговісти, буде доручена місія по 

знищенню «Вавилону Великого» (світової 

релігійної системи), що стане символом 

початку Армагедону. Потім вони самі бу-

дуть також знищені. При цьому сектанти 

стверджують, що дані заяви цілком і пов-

ністю підтвердженні Біблією. 

Як один з найстрашніших компонентів 

«світу сатани», світова політична система, 

зрозуміло, стане основною ціллю кривавої 

розправи, яка вже наближається. Як вже 

вказувалося, згідно віровчення організації, 

знищено буде все, що не має відношення 

до об’єднання «Свідки Єгови», але про 

винищування всіх існуючих урядів у ви-

даннях єговістів постійно говориться 

окремо. 

Таким чином, організацією спеціаль-

но акцентується увага адептів на необ-

хідності швидкого знищення в першу 

чергу держави, її основних політичних 

та соціальних інститутів. В результаті 

формується негативне відношення чле-

нів об’єднання до будь-яких проявів 

людської влади.  

В порівнянні з будь-якою земною вла-

дою абсолютним пріоритетом користуєть-

ся «новий уряд», встановлений Єговою. 

Уряд цей складатиметься з «144 тисяч 

помазаних християн», тобто, з «Керівної 

корпорації», іменованою ВІБРом. Таким 

чином, члени секти орієнтуються на те, 

щоб не визнавати ні своєї державної при-

належності, ні авторитету влади, всією 

душею бажаючи знищення останньої і 

очікування дня, коли «Вірний раб» отри-

має, нарешті, реальну владу над світом. 

Звичайно, патріотизм та відданість батькі-

вщині сприймається як відмова від послу-

ху «справжньому уряду», який вже зараз 

існує на Землі у вигляді «видимої небес-

ної організації Єгови». Відповідно, якщо 

людина проявляє перераховані якості, 

автоматично вважається, що вона відріка-

ється від Бога та служить сатані. 

Коли адепт залишаєтесь у секті Свідків 

Єгови протягом певного періоду, він зре-

штою втрачає свою індивідуальність; його 

ваш характер та мислення зміняться, ста-

нуть дуже відмінними від особистості, яка 

була  до того, як він приєднався. А  зго-

дом сім’я та друзі починають помічати, як 

особистість і характер цієї людини нега-

тивно змінилися після приєднання до сек-

ти. Адепт поводиться як зовсім інша лю-

дина з моменту приєднання до Свідків 

Єгови. 

Ось чому багатьом колишнім членам 

секти може знадобитися консультування 

та депрограмування, щоб звільнитися від 

психологічного промивання мізків таме-

тодів контролю розуму під час перебу-

вання в організації. 
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Секта негативно змінює особистість за-

вдяки своїм оманливим методам контро-

лю розуму та фальшивим доктринам та 

системам переконань, якими вони жив-

лять своїх адептів [10]. 

У межах організації незалежне або кри-

тичне мислення більше не допускається. 

Адептів вчать не довіряти собі чи своїм 

власним думкам та ідеям. Натомість вони 

довіряти секті та її лідерам. 

Аналіз психологічних методів і прийо-

мів, що рекомендуються для використан-

ня при вербуванні і роботі з членами ку-

льту, представлених у виданнях «Свідків 

Єгови» також свідчить, що основним за-

вданням діяльності організації є залучен-

ня якомога більшого числа нових послідо-

вників з метою їх духовної, психічної і 

матеріальної експлуатації. Решта всіх ас-

пектів роботи є другорядними, службови-

ми. Головне – завербувати нових членів і 

розширити вплив. При цьому використо-

вуються всі методики, які відомий дослід-

ником деструктивних культів доктором 

М.Т. Сингер виділені як модельний ком-

плекс методів контролю мислення і пове-

дінки індивіду: 

- завоювання контролю над часом лю-

дини, особливо над часом мислення в ході 

щоденних обов’язкових «вивчень Біблії»; 

- створення відчуття безпорадності у 

новачка, в той же час забезпечуючи його 

новими моделями для поведінки, «слу-

жіннями»; 

- маніпуляція винагородами і покаран-

нями, привілеями в ієрархічній структурі і 

санкціями; 

- використання змінених станів свідо-

мості, що формуються на масових захо-

дах, для кардинальної переоцінки колиш-

нього життєвого досвіду [6]. 

Зрозуміло, небезпека секти не в тому, 

що вона рекомендує адептам проявляти 

деякі дійсно християнські якості, а в тому, 

заради чого вона це робить і на що напра-

вляє. Дослідники вірно відзначають, що 

тоталітарний режим подобається людям 

тому, що залучає їх до якоїсь високої ме-

ти, наповнюючи тим самим сенсом їх іс-

нування. Так було свого часу в Німеччині 

і СРСР. Також і об’єднання «Свідки Єго-

ви», користуючись високими ідеями, пе-

ретворює своїх послідовників на рабів, 

користуючись їх кращими якостями. Спе-

кулюючи християнською термінологією, а 

також «завантажену мову»,  організація 

орієнтує людей на служіння саме їй, по-

рушуючи їх права і свободи. Тому ніколи 

не можна забувати, що сектанти – в першу 

чергу жертви, притому багато в чому жер-

тви власної порядності і доброти. До 

жертв необхідно відноситися із співчут-

тям, а також з повагою, пам’ятаючи про 

те, що їх етичні норми можуть опинитися 

набагато вище за норми деяких зарозумі-

лих критиків. Інша справа, що існування 

системи, яка експлуатує і повністю підпо-

рядковує собі людей, є неприпустимим. 

Таким чином, дослідження матеріалів, 

прийнятих для вивчення в об’єднанні 

«Свідки Єгови» і публічно поширюваних 

цим об’єднанням в Україні і інших краї-

нах, дозволяє зробити певний висновок 

про те, що пропаговані в них ідеї, по сво-

єму характеру, не є релігійними, а, по суті, 

є такими, що вдягнулися в релігійну фра-

зеологію, спекулятивно релігійно обгрун-

товувану політичну програму встановлен-

ня світового панування.  

Особливою характеристикою політич-

ної програми об’єднання «Свідки Єгови» 

є її яскраво виражений антигуманний та 

антидемократичний характер, політичний 

екстремізм, «релігійний» расизм, тоталі-

таризм в ідеології і практиці і ідея війни 

як основного, необхідного засобу і шляху 

встановлення панування своєї ідеології і 

організації у всесвітньому масштабі. 
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МУЗИКА, ЯК ФЕНОМЕН КУЛЬТУРНОГО ЖИТТЯ – 

ВІД ВІЗАНТІЇ ДО СЬОГОДЕННЯ  
 

Сарантіс МАНЦУРАКІС 

 

Анотація. У публікації автор намагається дослідити визначення та інтерпрета-

цію музики в контексті історичного розвитку, проаналізувати основні етапи станов-

лення давньогрецької музики, яка займала особливе місце в культурному цивілізаційно-

му розвитку. Зміст статті також базується на визначенні класичної музики у сучас-

ному світі, меж музичної культури Стародавньої Греції. У статті систематизовано 

історію візантійської музики та візантійських інструментів, тематику та проблема-

тику народних пісень. 

Ключові слова:народна музика, давньогрецька музика, музична культура, цивіліза-

ція, композитор, мистецтво, візантійська музика, виконавець. 

 

Abstract. In the publication, the author tries to investigate the definition and interpretation 

of music in the context of historical development, to analyze the main stages of the formation 

of ancient Greek music, which occupied a special place in cultural and civilizational devel-

opment.  

The content of the article is also based on the definition of classical music in the modern 

world, the boundaries of the musical culture of Ancient Greece. The article systematizes the 

history of Byzantine music and Byzantine instruments, the themes and problems of folk 

songs. 

Key words: folk music, ancient Greek music, musical culture, civilization, composer, art, 

Byzantine music, performer. 

 

Якщо ми хочемо зрозуміти, що означає 

музика для людства, нам необхідно пове-

рнутися в давні часи. Визначення та інте-

рпретація музики – це тривалий і значу-

щий процес. Чимало композиторів і вче-

них, які займалися глибоким осмисленням 

музики, спочатку вдавалися до античнос-

ті, звідки бере свій початок культура. 

Мікіс Теодоракіс (Mikis Theodorakis) 

[20, c. 98] окремо зупинявся на інтерпре-

тації музики, в якій він визначив власний 

внутрішній світ і свій зв’язок з музикою. 

Музика як термін, згідно з творами да-

вньогрецьких поетів і філософів, походить 

від слова «муза», і в сучасному розумінні 

вона означає мистецтво звуків, на відміну 

від стародавніх греків, які надавали слову 

музика іншого значення. Для них музика 

означала нерозривну єдність звуку і мови. 

Серед стародавніх музичних культур дав-

ньогрецька музика займає особливе місце. 

Головною причиною цього, безумовно, є 

той факт, що історичних свідчень і джерел 

для вивчення давньогрецької музичної 

культури більше, ніж для будь-яких інших 

стародавніх музичних культур. Однак не-

залежно від цього давньогрецька музична 

культура [10] значно вплинула на пізнішу 

європейську та близькосхідну музичні 

культури, передусім на арабську.  
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Основними джерелами наукових дослі-

джень цього феномену є писемні. Їх мож-

на розділити на дві окремі категорії: прак-

тичні та теоретичні. Практичними джере-

лами називають збережені в нотному ви-

гляді уривки музики. З практичних дже-

рел переважно збереглися гімни у фраг-

ментах. Вони були перенесені в сучасну 

музичну писемність (два гімни Аполлону 

з Дельф, епітафія з Сицилії (надмогиль-

ний напис) та ін.). Ці розділи про давньог-

рецьку музику нечисленні і короткі, а та-

кож часто неповні та мають неповні нотні 

записи. Тексти, пов’язані з музикою, на-

зиваються теоретичними джерелами. Те-

оретичні, порівняно з практичними дже-

релами, містять багато цінної, більш пов-

ної інформації з багатьох питань, однак є 

прогалини та труднощі в їх розумінні. 

Основними роботами у даному контексті 

є твори Арістоксена, Евкліда, Нікомаха та 

Аліпія, які містять докладні таблиці дав-

ньогрецьких музичних творів (давньогре-

цької музичної нотації). 

Визначити в часовому проміжку межі 

музичної культури Стародавньої Греції 

нелегко. Основна складність полягає в 

розбіжності між часовим походженням 

різних джерел. Однак історію давньогре-

цької музики можна розділити на дві ве-

ликі епохи: 

1. Міфологічний період, до VIII століт-

тя до нашої ери, включно з часами Гоме-

ра. Про цей період є небагато джерел. За-

лишилися фрагменти інструментів, зо-

браження сцен музичного життя, різні 

міфи та традиції, що збереглися із того 

часу. 

2. Історичний період, який можна роз-

ділити на такі підрозділи: 

а) архаїчний період (VIII–VII ст. до н. е.); 

б) перший класичний період (VI – кі-

нець VII ст. до н. е.). 

Візантія та візантійська музика. 

Розвиток музики 

Візантійська музика [3, 4] відноситься 

до періоду Візантійської імперії, а також 

музики пізнішого періоду, коли застосо-

вується музична система, розроблена у 

візантійську епоху. 

У сьогоденні вона широко використо-

вується в богослужіннях православної 

церкви. Однак сучасна церковна музика 

була створена в основному після візантій-

ського періоду, але з огляду на те що вона 

дотримується традицій, системи та рівня 

стандартів візантійської епохи, її донині 

називають візантійською музикою. 

Вона переважно походить з давньогре-

цької музики, але містить також і сирійсь-

ку та єврейську релігійні музичні традиції. 

Візантійські інструменти [5, c. 3]. Ін-

струменти візантійського періоду були 

схожі на інструменти античності. Інстру-

ментами, що згадувалися в палацових ор-

кестрах, були труба, горн (буцина), флей-

та (ближче до зурни), флейти (шприци або 

труби), свистки або брязкальця, тарілки та 

барабани. У струнних ансамблях були 

візантійська лютня пандура (lant 

pandouris) [25], гуслі-гуслі-цитра-

хордофон (psaltery-psaltyri-citera-

chordofon) [25], арфа, ліра (вона ж гітара), 

тамбура (tambura), триструнна тамбура, 

понтійська ліра-каппадокійська кеменче 

(чорноморська кеменче) (ponti líra) [12], 

грушоподібні інструменти – ліри та візан-

тійські скрипки. 

Інструмент, який заміняв стародавній 

акведук (стародавній водопровід), вико-

ристовувався значно пізніше. Його у 

VIII ст. подарував Костянтин Копроніма 

Карою Великому, і таким чином він по-

ширився на захід як церковний музичний 

духовий інструмент та труба.У монасти-

рях використовували дзвони і таблички.  
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Поняття про класичну музику. Ви-

значення класичної музики [1, 6, 7,13, 

14, 21, 22, 23]у сучасному світі. У най-

ширшому розумінні сьогодні ми називає-

мо класичною (серйозною) музикою [2,15, 

29, 32,] відповідно до найзагальнішої ка-

тегорії поділу сфери музики, поряд із джа-

зом, популярною музикою, прикладною 

музикою (театр, кіно) і народною музи-

кою. У цьому сенсі це мистецтво з тися-

чолітньою історією, що володіє безперер-

вною і впевненою традицією, міцно уко-

ріненою, але з динамічною естетичною 

системою, яка фактично створює шедеври 

через своїх практиків, композиторів і ви-

конавців. Іноді наведене вище визначення 

класичної музики застосовують лише до 

західної музичної культури, посилаючись 

на її історичну важливість і вплив на інші 

музичні культури, але цьому бракує нау-

кового підходу. 

В естетичному сенсі розглядається 

будь-яка високоякісна музика в найрізно-

манітнішому значенні, відповідно до соці-

ального чи професійного консенсусу. За 

визначенням це стосується не тільки кла-

сичної музики, оскільки мова йде про 

«класичний джаз» [8; 28, c. 87], про «кла-

сиків рок-музики» та «класичні народні 

пісні». Насправді у такому розумінні ви-

користовується не як музичний термін, а 

як естетична норма: зразковий, напри-

клад, досконалий у своєму роді тощо (і це 

навіть не обов’язково в межах мистецтва). 

У найвужчому розумінні класична му-

зика – як стиль періоду в історії музики – 

є синонімом віденської класики та стосу-

ється віденських класичних [28, c. 56–160] 

композиторів: Гайдн, Моцарт і молодий 

Бетховен[17; 271, c. 61], у деяких випад-

ках також творчої діяльності тогочасних 

менших майстрів, які слідували за ними; 

позначає період стилю творчої діяльності 

композиторів приблизно впродовж 1750–

1820років [28, c. 56]. Тож безпосередньо 

попередній період віденської класики час-

то називають передкласикою. Пошире-

ною, але серйозною термінологічною по-

милкою є називати віденську класику 

«класицизмом». В основі класицизму ле-

жить відродження мистецьких ідеалів 

класичної античності, а всупереч цьому 

Гайдна [11; 28, c. 60], Моцарта[28; c. 277, 

32] і Бетховена сама історія музичної но-

тації на власному праві вважає класиками: 

першокласними, зразковими, взірцевими. 

Тому вони не класицисти, а класики в 

класичному розумінні цього слова.[13; 28, 

c. 56]. 

В історії Угорщини східні та західні 

культурні впливи поєднуються з традиці-

ями тисячолітньої держави. Культурна 

спадщина нашої країни є дуже привабли-

вою, зокрема, унікальні її традиції (на-

приклад у гастрономії), які є курйозністю 

для інших країн: «смугастий» гуляш і гос-

тра паприка назавжди запам’ятовуються 

людям, які прибувають до нашої країни. 

Поняття про народну музику. Сучас-

не визначення народної музики [18, 

c. 25–128; 24]. Народна музика – мимові-

льно створена народом музика, де автори, 

місце, час чи інші обставини її виникнен-

ня сягають глибокої давнини. Народну 

музику також можна визначити як проти-

лежність штучній художній музиці [27, 

c. 47], що означає свідомо створену, ки-

мось вигадану музику. 

Народна художня музика та насичена 

фольклором художня музика тісно переп-

літаються. Народна художня музика – це 

художня музика, натхненна народною 

музикою, а багата фольклором художня 

музика – це художня музика, яка після 

входження у світ народної музики була 

переформована та популяризована відпо-

відно до смакових потреб спільноти. Ко-

жна розвинена цивілізація створила влас-
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ну народну та художню музику. Обидва 

різновиди доповнюють одне одного. На-

родну музику грають наївні митці, а міс-

цеві спільноти формують її за власними 

смаками. Художню музику творять елітні 

професійні виконавці, композитори, арти-

сти, а також традиції та мода еліти. Тра-

диційну народну культуру, від якої не 

можна відокремити народну музику, за-

звичай називають органічною культурою, 

мотивуючи це тим, що в її основі лежить 

органічний, цілісний світогляд. 

У нашому сучасному трансформовано-

му суспільстві в розвинених країнах 

з’явилося поняття популярної музики [16, 

c. 2–6], котре сприяє розпаду місцевих 

культурних спільнот, які формують на-

родну музику, і створенню нового єдино-

го суспільства. Однак вона не може стати 

народною музикою через вплив засобів 

масової інформації, індустрії розваг [309, 

c. 2] і розпаду місцевих культурних спіль-

нот. Водночас, народна музика поступово 

вимирає, як і та суспільна форма, в якій 

вона закорінена. Усвідомлення цих про-

цесів спонукало інтелектуалів записувати 

та зберігати зникаючі традиції. Дослі-

дження народної музики[26, c. 45] розгля-

дає лише частину від усієї народної куль-

тури. Збирачі (записувачі) народних пі-

сень – це особи, які фіксують і записують 

репертуари наївних митців від інформато-

рів. Дослідники народної музики вивча-

ють і аналізують ці записи. 

Порівняльні дослідження народної му-

зики [24; 27, c. 69] простежують зв’язок 

між народною музикою окремих народів, 

таким чином намагаючись пролити світло 

на взаємозв’язок та походження народної 

музики. 
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БОГОСЛОВСЬКИЙ АСПЕКТ ІНАГУРАЦІОНИХ 

ЦЕРЕМОНІЙ МОНАРХІВ (У ЗВ’ЯЗКУ З РІЧНИЦЕЮ 

КОРОНАЦІЇ КАРЛА ІІІ) 
 

Євген НІКОЛЬСЬКИЙ, 

Віталій АНТОНЕНКО 

 

Стаття присвячена історичному та богословському аналізу інагаруційних церемо-

ній монархів. Приводом до написання даного нарису стала коронація Короля Карла ІІІ, 

яка відбулася у Вестінстерському абатсві 6 травня 2023 року. Традиційно початок 

правління християнського государя починається з його зведення на прабатьківський 

престол, із церемонії вінчання на царство, яка історично мала різний сакраментальний 

й процесуальний зміст та, відповідно, різні найменування: вокняжіння, вінчання (пома-

зання) на царство, коронація. Останній термін одержав найбільше поширення. Покла-

дання на голову якого-небудь яскравого предмету (діадеми, вінка, спеціальної шапки 

і т. п.) зазвичай супроводжує так звані обряди переходу, як про це неодноразово писали 

класичні дослідники. У статті розглянуті думки теологів синодального періоду про 

скараментологичну сутність коронації ; бо в більш пізній період дані питання просто 

не піднімалися Автори приходять до висновку, що миропомазання монарха є таїнст-

вом, а всі супутні дії – обрядами. Розглянуто критерії, завдяки яким вінчання на царс-

тво може бути визнано недійсним. 

Ключові слова: коронація, вінчання на царство, миропомазання, сакраментологія, 

монархія, благовір’я, дійсність таїнств, недійсність таїнств, Карл ІІІ, королева Камі-

ла, Вестімінстерське абатство, династичне право, візантійська монархія, «шапка 

Мономаха», узурпація влади, законна влада, престонаслідування, легітимність влади, 

екуменізм. 

 

Theological analysis of the inaugural ceremonies of monarchs (about the coronation of 

Charles the Third). The article is devoted to the historical and theological analysis of the 

inaugural ceremonies of monarchs. The reason for writing this essay was the coronation of 

King Charles ІІІ, which took place at Westminster Abbey on May 6, 2023. Traditionally, the 

beginning of the reign of the Christian sovereign begins with his elevation to the ancestral 

throne, with the ceremony of the wedding to the kingdom, which historically had different 

sacramental and procedural content and, accordingly, different names: voknyaz’ennya, wed-

ding (anointing) to the Kingdom, coronation. The latter term is most widely used. Putting a 

bright object on your head (tiara, wreath, special hat, etc.) usually accompanies the so-called 

transition rites, as researchers have repeatedly written about it since ancient times. The arti-

cle considers the opinions of theologians of the Synodal period about the scaramentological 

essence of the coronation; for in a later period these issues were simply not raised.the author 
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comes to the conclusion that the chrismation of the monarch is a sacrament, and all the ac-

companying actions are rites. The criteria by which the wedding to the kingdom can be de-

clared invalid are considered. 

Key words: Coronation, chrismation, sacramentology, monarchy, faith, validity of sacra-

ments, invalidity of sacraments, Charles ІІІ, Queen Camila, Westminster Abbey, dynastic law, 

Byzantine monarchy, Monomakh’s cap, usurpation of power, legitimate power, succession, 

legitimacy of power, ecumenism. 

 

Незважаючи на бурі історії, монархія 

продовжує своє існування. І ось 6 травня 

2023 року у Вестмінстерському абатстві у 

Сполученому Королівстві відбулася коро-

нація їх Величностей, Короля Карла Тре-

тього та Королеви-Консорта (соправите-

льниці), леді Камілли. Але під час класич-

ної церемонії були використані деякі су-

часні штрихи. «Я прийшов не для того, 

щоб мені служили, а щоб самому служи-

ти», – сказав король Карл. 

Розглянемо послідовно деякі аспекти 

того, що сталося. Відразу відзначимо глу-

зування, знущання, у цілому погане став-

лення до монархії (як до одного з історич-

но сформованих інститутів влади) – це 

банальний наслідок або комуністичного 

виховання, або просо низької гуманітар-

ної культури. А вже якщо Україна прагне 

до де-комунізації, то всім нам необхідно 

формувати нейтральне, або позитивне 

ставлення до монархії. Хоча б тому, що 

поки в так званих «демократичних» краї-

нах судили-рядили, чи варто допомагати 

Україні у перші місяці війни, саме тендіт-

на, вмираюча жінка Єлизавета Друга та її 

кузен, прем’єр-міністр Борис Джонсон, 

надали реальну допомогу. Так що древо 

пізнається по плодах. Політику підтримки 

України продовжує і нині вінчаний на 

царство Карл Третій.  

Коронація короля Карла III відбулася в 

Вестмінстерському абатстві в Лондоні. 

Його дружина, леді Камілла, Королева-

консорт, також була коронована разом з 

ним. Карл зійшов на престол після смерті 

його матері, королеви Єлизавети II, 8 ве-

ресня 2022 року. А саме коронація знаме-

нує офіційне наділення його королівською 

владою; це найстаріший монарх (74 роки), 

коли-небудь коронований. Згідно із зая-

вою Букінгемського палацу, церемонія 

«відображає сьогоднішню роль монархії»; 

також сказано, що коронація «буде диви-

тися в майбутнє, спираючись на давні 

традиції та видовищність». Під час тради-

ційної англіканської служби, злегка змі-

неної для сучасності, Карл Третий, був 

одягнений у пурпурний оксамит та обля-

мовану горностаєм мантію. 

Опишемо більш детально всі етапи йо-

го вінчання на царство. Карл і Камілла 

прибули до Вестмінстерського абатства 

об 11-тій ранку за місцевим часом, щоб 

розпочати церемонію, яку очолив ниніш-

ній архієпископ Кентерберійський Джас-

тін Велбі. Англійська коронація зазвичай 

складається з шести частин. 

По-перше, це благословення. Архієпи-

скоп представив монарха народу, який 

зібрався в абатстві. Всі проголошують: 

«Боже, храни короля!», звучать труби. По-

друге, архієпископ склав присягу, в якій 

монарх обіцяє дотримуватися закону кра-

їни та догматів англіканської церкви. 

Третій етап- найважливіший, це пома-

зання, коли архієпископ помазав Карла 

святою олією, що означає його посвячен-

ня як монарха Самим Богом. Король, був 

помазаний мирром з Оливної гори зі Свя-

тій Землі. Необхідно дати невелике пояс-

нення: зважаючи на свої симпатії до Схід-
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ного Християнства новий Король замовив 

мирро для коронації на Святій Землі. 5 

березня 2023 року в базиліці Гробу Гос-

поднього Єрусалимський Патріарх Фео-

філ III у співслужінні з англіканським ар-

хієпископом Єрусалиму Хосамом Наумом 

освятили мирро (суміш запашних олій на 

основі оливкової) для помазання на царс-

тво Короля Карла III. Помазання тради-

ційно вважається занадто священним, щоб 

показувати його публіці, тому Карл був 

прихований від камер за навісом із золотої 

тканини під час цієї частини процесу. 

Четверта- це інвеститура, в якій мо-

нарх сидить на коронаційному кріслі, щоб 

отримати королівську державу, йому вру-

чають два скіпетри суверена та поклада-

ють на голову корону. Тут необхідно дати 

невелике пояснення історичного характе-

ру. Коронаційне крісло було побудовано 

Едуардом I в 1300 році для розміщення 

блоку пісковика, який традиційно викори-

стовувався при коронації шотландських 

монархів. Едуард викрав його у шотланд-

ців у 1296 році та помістив у дубовий сті-

лець, де з тих пір він служить централь-

ним елементом церемоній коронації. (Він 

також був магнітом для політичних про-

тестів: суфражисти бомбили його в 1914 

році, а шотландські націоналісти забрали 

камінь у 1950 році). У 1996 році британ-

ський уряд повернув камінь до Шотландії 

з додаванням, що він буде повертатися до 

Англії для використання лише на корона-

ціях. 

Коли Карл сів у крісло (тобто на той 

самий камінь), він приєднався до низки 

англійських та шотландських монархів, 

що йде корінням в глиб століть. Крісло, 

обшарпане та зношене, з вивітрюванню 

давньою позолотою, є безсловесним нага-

дуванням про те, наскільки стара наспра-

вді британська монархія і як багато вихо-

дить від країн, які вона колонізувала. 

Король Карл був увінчаний короною 

Святого Едуарда, як і його мати до нього. 

Вона названа на честь останнього англо-

саксонського короля Англії, святого Еду-

арда Сповідника, але сама корона фактич-

но була зроблена в якості заміни серед-

ньовічної корони для Карла II в 1661 році. 

Вона являє собою шапку з обробкою з 

горностая, а зверху держава і хрест, що 

символізують християнський світ. 

Наприкінці служби Карл зняв корону 

Святого Едуарда та одягнув імператорсь-

ку державну корону, зроблену для коро-

нації його діда, Короля Георга VI, в 1937 

році. Справа в тому, що англійські монар-

хи надягають її на відкриття парламенту і 

на інші урочисті державні заходи. 

Королева-консорт Камілла також 

отримала свою корону. Протягом останніх 

двох століть коронацій дружина монарха 

традиційно замовляла з цієї нагоди нову 

корону. На цей раз, вирішили використо-

вувати ту, що вже існує. На неї була одяг-

нена корона Королеви Марії, виготовлена 

в 1911 році з нагоди коронації її чоловіка 

Георга V. Камілла також додала до прик-

раси кілька улюблених діамантів Єлизаве-

ти II, підкреслюючи спадкоємність між 

двома поколіннями монархів. 

По-п’яте, настає інтронізація, коли ко-

роль залишає коронаційне крісло і пере-

ходить на трон. Шостий і останній етап 

церемонії-заключна процесія, в ході якої 

Карл та Камілла покинули Вестмінстерсь-

ке абатство і повернулися до Букінгемсь-

кого палацу. Це стало кульмінацією сім-

десятирічного шляху короля від спадко-

ємця до монарха.  

Коронація стане історичним моментом 

у житті англійської нації, часом для роз-

думів про історію та погляду в майбутнє. 

Така коронація, що відбулася на наших 

очах, але яка історія вінчання на царство 

христанських монархів, і який богослов-
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ський сенс цієї церемонії? Розглянемо всі 

ці аспекти детальніше. 

Найдавніший, перший відомий преце-

дент інавгураційній церемонії монарха – 

це увінчання голови фараона Нармера, 

який правив наприкінці XXXII ст. до Р. Х. 

(близько ІІІ тис. до н. е.) верхнім та ниж-

нім єгипетськими царствами. Нармер у 

багатьох джерелах також названий 

об’єднувачем країни. У Каїрському музеї 

на знаменитій палетці Намір є пряме тому 

підтвердження. Цей монарх у білій короні 

Півдня на зображенні готується вдарити 

уклінно бранця булавою по голові. Це 

символізує, що саме Нармер завоював 

Дельту Нила. На зворотному боці палетки 

перший єгипетський монарх вже зображе-

ний в подвійній короні – білій та червоній.  

У давнину в німецьких племенах ново-

го короля (точніше, правителя, або вождя 

племені, союзу племен) піднімали на щиті 

на плечах воїнів, щоб всі могли його по-

бачити та проголосити сувереном. Подібні 

церемонії у багатьох країнах у наш час 

замінені особливим кріслом –троном, на 

якому урочисто сидить монарх. Трон за-

звичай встановлюється на узвишші, щоб 

монарха могли бачити всі присутні.  

Франки значно раніше (на декілька 

століть), чим візантійці, ввели у себе 

миропомазання, починаючи з Хлодвіга. 

Із 1173 р. до Людовіка XVI французьких 

королів помазували і коронували в Рей-

мсі. 

У Середньовіччі монархів Франції ко-

ронували практично негайно, протягом 

декількох днів, рідше тижнів, після почат-

ку царювання. Причиною цього було те, 

що некоронований монарх у багатьох се-

редньовічних країнах вважався незакон-

ним, неблагодатним; натомість істинний 

король повинен був бути коронований в 

Реймському соборі і помазаний миром, 

що зберігалося в Святій Склянниці [11].  

У Візантії коронація імператорів приу-

рочувалася до Великодня. Пізніше після 

смерті попередника став оголошуватися 

багатомісячний або річний траур, який 

перешкоджав негайній коронації. Із мір-

кувань щодо сприятливих ознак, корона-

цію з цього часу приурочували до весни 

або до літа [10, c. 156]. Починаючи з V 

століття, покладання корони на голову 

монарха зазвичай робив вищий церковний 

ієрарх, але багато монархів (майже всі 

російські, Наполеон I, деякі британські) 

тільки брали у ієрарха корону і одягали її 

на себе самі. 

Вже одружений до вступу на престол, 

монарх зазвичай коронував разом з собою 

і дружину, в ході менш детальної і «обтя-

женої» обрядами церемонії. Монарх, що 

вступав у шлюб після укладення власної 

коронації, коронував дружину окремо. 

Чоловік самостійної королеви зазвичай не 

коронувався (якщо сам не проголошував-

ся королем-співправителем). 

Знаменний акт коронування Карла Ве-

ликого стався на Різдво 800 р. у базиліці 

святого Петра. Після того, як Карл взяв 

участь в богослужінні та звершив молит-

ву, папа поклав на нього корону 

і вигукнув: «Хай живе і нехай буде благо-

словенний той, що вінчається Богом, – 

великий і миролюбний Римський імпера-

тор Карл Август», що тричі повторили усі 

присутні в храмі. Після коронування папа 

римський приніс новому імператору клят-

ву вірності як старший з єпископів в його 

імперії. 

Із Середньовіччя до 1963 року включно 

коронувалися (спеціальною короною – 

тіарою) також римські папи, які водночас 

були монархами (спершу Папської облас-

ті, потім Ватикану). На коронації Пія XII в 

1939 році з’явилося кілька нововведень: 

вона була першою церемонією такого ро-

ду, знятою на кіноплівку, і першою, пере-
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даною у прямому ефірі по радіо. Останнім 

коронованим папою римським був Павло 

VI, при цьому він припинив носити тіару 

через кілька тижнів після свого обряду, 

поклавши її власноручно на вівтар собору 

Святого Петра в якості жесту смирення. 

Докладний розгляд інавгураційних це-

ремоній монархів не входить в наші за-

вдання. Цій темі присвячено чимало літе-

ратурних джерел. При аналізі коронації 

важливо відзначити той факт, «що легіти-

мними і повновладними царі стають по 

праву народження, а не по праву корона-

ції або миропомазання» [8]. Інакше (є ряд 

дуже сумних прецедентів у візантійській 

історії), слід було б вважати законним 

будь-якого авантюриста, вінчаного на 

царство продажними ієрархами, а сам об-

ряд коронації не буде можливості визнати 

фальшивим.  

Вінчання на царство законного пред-

ставника царюючої в країні династії 

(в іншому випадку, коронація –це фарс 

та блюзнірство) підносить його на недо-

сяжну духовну висоту, робить його рів-

ним Апостолам і долучає до небесного 

світу. Влада, освячена подібним чином, 

є найдорогоцінішим надбанням народу» 

[8]. 

Отже, помазання на царство – у право-

слав’ї, католицизмі, а також в англікансь-

кій Церкві священнодійство, в ході якого 

на трон вступає монарх (імператор, цар, 

король) та помазується з метою передачі 

йому дарів Святого Духа, потрібних для 

управління країною. Помазання зазвичай 

включалося до складу складного бого-

службового чину коронації. 

Цей чтн має свою довготривалу істо-

рію. У Біблії помазання єлеєм є символом 

обдарування людини вищими дарами; це 

застосовувалося при зведенні на вище 

відповідальне служіння первосвященика, 

пророка та царя. 

Першим біблійним прикладом такого 

помазання є історія зведення Аарона до 

сану первосвященика (Вих. 28, 41). Неод-

норазово в Старому Заповіті зустрічають-

ся вказівки щодо помазання царів (напри-

клад, Саула та Давида пророком Самуї-

лом), так що згодом саме висловлювання 

«помазання на царство» стало традицій-

ним під час сходження монарха на пре-

стол. Пророки, як вищі служителі правди, 

також помазувалися на своє служіння (на-

приклад, Ілля помазав свого наступника 

Єлисея (3 Цар. 19, 16). 

У Візантії і подальшій православній 

традиції вживалося помазання миром, у 

західному християнстві воно згодом було 

замінене, з благоговіння перед святістю 

мира, на помазання освяченим єлеєм, най-

частіше так званим «єлеєм оголошених» 

[7, c. 35]. Королі Франції (аж до Карла Х у 

1824 р.) помазувалися особливим миром, 

в яке додавали невелику кількість мира зі 

«Святої Ампули», принесеної, за леген-

дою, голубкою з небес під час коронації 

Хлодвіга у 496 році. 

У розвиненому візантійському і росій-

ському чині миропомазання відбувалося 

після коронації, під час наступної літургії 

перед причастям у той час, як у західньо-

му чині (включаючи чин коронації англій-

ських королів) воно передує коронації. У 

1204 році хрестоносці захопили Констан-

тинополь і, засновуючи замість Візантій-

ської Латинську імперію, миропомазали 

та коронували у храмі Святої Софії латин-

ського імператора Балдуїна Фландрсько-

го. Уже в 1208 р. в Нікеї помазання при 

вінчанні на царство повторив грек Феодор 

Ласкар – імператор Нікейської православ-

ної імперії, яка виникла на руїнах Візан-

тійської. 

Відомо, «первісний обряд коронування 

візантійських імператорів полягав у тому, 

що вони урочисто одягалися в порфіру та 
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діадему і при особливому обряді відбува-

лося покладання на голову імператора 

вінця, прийняття в одну руку хреста, в 

іншу – скіпетра» [6, с. 11]. 

Іншими словами, ця церемонія у тра-

диції античного («старого») Риму носила 

більш світський, ніж релігійний характер. 

Християнський символізм проявлявся в 

тому, що при своїй «інавгурації» государ 

брав у руки хрест як знак свого служіння і 

посвячення Христу, а також у тому, що, 

починаючи ще з імператора Гонорія (384- 

423), хрест був вмонтований у діадему. 

Цим підкреслювалося, що після Костян-

тина Великого (272 – 337), імперією ке-

рують християнські монархи. До 450 року 

існував лише цивільний (язичницький за 

генезисом) обряд коронування – надяган-

ня вінця на спадкоємця або новообраного 

імператора. Свята цариця Пульхерія (грец. 

Πουλχερία; 399–453, літургічний спомин 

10 вересня) побажала «воцерковити» цей 

акт. Вона попросила архієпископа Анато-

лія (літургічний спомин 3 липня) церков-

но коронувати її чоловіка Маркіяна. Це 

був перший у Візантійській історії акт 

церковного вінчання імператора [10].  

Вінчання на царство стало надбанням 

візантійської культури тільки до межі 

першого тисячоліття християнської ери. 

«Мабуть, вперше здійснив патріарх Полу-

ект над імператором Нікіфором-Фокою 

(963–969)» [6, с. 11]. 

На Русі коронації, що проводяться в 

соборі, увійшли до церковно-державного 

вжитку пізнього Середньовіччя. Перші 

князі-християни були некоронованими 

монархами. Спадкоємці Володимира Свя-

того – «Ярослав Мудрий, Ізяслав, Всево-

лод I і Святополк II були християнами, 

але в літописах немає жодних згадок про 

їхні коронації та миропомазання при 

вступі на великокнязівський престол. 

Принаймні з XII століття вступ на князю-

вання на Русі супроводжувався актом 

«посадження на стіл» [6, с. 14]. 

У XV столітті складено легенду про те, 

що візантійський імператор Костянтин 

Мономах передав своєму онукові (синові 

позашлюбної дочки), великому князю Ки-

ївському, вінець, золотий ланцюг і барми, 

які Володимир Мономах потім викорис-

товував у часи великокнязівського посвя-

чення. Однак підтвердити справжність 

цього переказу в сучасних дослідників 

можливостей немає. Головний убір тра-

диційно називається «шапкою Мономаха» 

і має не візантійське, а золотоординське 

походження, так як він був подарований 

ханом Узбеком великому князю Івану Ка-

литі. Пізніше через політкоректні та «бла-

гочестиві» міркування сам акт дарування 

був, швидше за все, переадресований у 

більш давні часи і приписаний «правиль-

нішому» государю. 

Вступ князя на престол супроводжува-

вся спеціальною церемонією. Новий госу-

дар «урочисто вступав у місто, його зу-

стрічали жителі, єпископ і духовенство з 

хрестами і хорунгвами. Він рушав у собо-

рну церкву, де його з честю саджали на 

князівське крісло. Такий обряд відбувався 

у Києві, Новгороді, Володимирі, Суздалі 

та в столицях інших князівств» [6, с. 17]. 

Пізніше князь отримував благословення 

від правлячого в його столиці єпископа. 

«Саджання на престіл» було на Русі 

ритуальною церемонією прийняття вели-

кокнязівської влади і відбувалося в Ус-

пенському соборі Московського Кремля. 

Серед найдавніших атрибутів государево-

го «чину» – «шапка золота» з хутряною 

обшивкою (її поява пов’язана з впливом 

тюркських традицій, де такий головний 

убір служив символом васалітету). У міру 

звільнення московської держави від зале-

жності з боку Золотої Орди великокнязів-

ська шапка втрачала колишній статус; 
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свою назву «Мономахова спадкова шапка 

золота» отримала при Івані IV Грозному. 

У чині поставлення на велике князювання 

фігурували також великокняжі барми і 

пояс «золотий великий», за часів князя 

Василя I до них приєднано так званий 

«животворящий крест», на якому прави-

телі Московії складали хресне цілування 

при Вінчанні на царство. 

У монголо-татарську епоху інавгурації 

в столиці передувала церемонія в Орді, 

коли великий хан вручав руському князеві 

меч як символ його влади та васальної 

залежності від Орди. Після повалення яр-

ма церемонія посадження на великокня-

жий стіл здійснювалася і в Московському 

великому князівстві, і в тих князівствах, 

які пізніше були анексовані (наприклад, 

Тверське князівство до втрати незалежно-

сті у 1480 рр.) Москвою. 

Вінчання на царство – церемонія коро-

нації російських монархів, відома з часів 

Івана III, провідника ідеї «правонаступни-

цтва» московської та візантійської держа-

вності. У Візантії та Московії чин вінчан-

ня на царство носив яскраво виражений 

сакральний відтінок і включав в себе таїн-

ство миропомазання – надзвичайного дару 

Святого Духа, який передавався лише 

пророкам, апостолам і государям. 

Поставлення на велике князювання у 

Середньовіччі відбувалося шляхом перво-

настольництва або інтронізації. Візантій-

ський обряд вінчання на царство, швидше 

за все, принесла на Русь царівна Софія 

Палеолог. Уперше на Московії вінчання 

на царство мало місце в 1498 році, коли її 

чоловік Іван III посадив на царський пре-

стол свого онука Дмитра Івановича як 

спадкоємця. Однак згадок про помазання 

ми не зустрічаємо аж до коронації Федора 

Іоановича, сина Грозного. 

Отже, в православній традиції корону-

вання проводив патріарх або у синодаль-

ний період – перший митрополит. При 

коронації російських царів та імператорів 

під час помазання використовувалася так 

звана «августова крабиця» – посудина, 

імовірно, західноєвропейської роботи, 

яка, згідно з пізньою легендою, належала 

римському імператору Октавіану Августу; 

вона була втрачена після Жовтневої рево-

люції 1917 р [11, c. 94]. 

Цей акт детально регламентував чин 

Вінчання на царство (початковий чин пос-

тавлення на велике князювання), характе-

рною рисою якого було поєднання світсь-

кого і духовного обрядів. Останній поля-

гав у таїнстві миропомазання. Цим обря-

дом затверджувалася сакральність персо-

ни («помазаника Божого») як земного на-

місника Бога, якому притаманні божест-

венні атрибути: престол (трон) і посох.  

Остаточно «спадкоємство» російським 

государем візантійської корони було за-

кріплене соборною грамотою духовенства 

східної православної Церкви, присланою 

«за благословенням» патріарха Констан-

тинопольського цареві Івану Грозному у 

1561 р. разом із книгою царського вінчан-

ня візантійських імператорів. Тоді ж у 

соборній грамоті 1561 р. був затвердже-

ний сан царя на Русі, а також викладений 

весь порядок священного дійства («чин 

вінчання на царство»). 

Уперше обряд вінчання на царство в 

цілісному вигляді по чину вінчання візан-

тійських імператорів був здійснений 31 

травня 1584 р. при вінчанні на царство 

Федора Івановича. Головною складовою 

частиною церемонії був «великий» вихід 

государя зі свитою у кафедральний Ус-

пенський собор Московського Кремля 

(для «великих» виходів при вінчанні при-

значався Золотий, пізніше Червоний ганок 

Грановітої палати). Усередині Успенсько-

го собору з боку західних дверей було 

облаштоване спеціальне царське місце 
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(«чертог з 12 щаблів») для покладання 

митрополитом Діонісієм царського вінця 

на голову царя. Тоді ж вперше в якості 

коронаційної регалії російського государя 

була використана держава («державне 

яблуко») з вершиною у вигляді хреста як 

символ влади над усіма землями правос-

лавного світу. 

Після миропомазання та причастя у ві-

втарі відбувся хід государя з Успенського 

в Архангельський собор для поклоніння 

мощам предків. Вінчання на царство су-

проводжувалося військовим святом на 

Дівочому полі. 3 вересня 1598 р. відбуло-

ся вінчання на царство Бориса Годунова 

(обряд здійснив святий патріарх Іов). Він-

чання на царство та миропомазання, згід-

но з якими трон мав успадкувати Федір II 

Борисович Годунов, не були здійснені 

через короткочасність його царювання 

(два тижні).  

Вінчання на царство (Лже)Дмитрія I 

проходило 22 липня 1605 р. (спочатку в 

Успенському соборі на нього було покла-

дено вінок патріархом Ігнатієм і вручені 

скіпетр і держава, потім в Архангельсько-

му соборі архієпископ Арсеній вінчав йо-

го шапкою Мономаха). 8 травня 1606 р. 

патріарх Ігнатій всупереч протестам здій-

снив миропомазання і вінчання на царство 

Марини Мнішек, яка відмовилася від 

хрещення і причащання за православним 

обрядом. Пізніше був мав місце преце-

дент (у зв’язку з коронацією 

(Лже)дмитрія та Марини Мнішек) ви-

знання коронації недійсною, якщо вона 

здійснена над людиною, чиє царське по-

ходження і відповідно права на престол 

сумнівні. 1 червня 1606 р. митрополит 

Новгородський Ісидор вінчав на царство 

Василя Івановича Шуйського.  

Через відсутність патріарха обряд він-

чання на царство Михайла Федоровича 

Романова (11 липня 1613 р.) звершив мит-

рополит Казанський Єфрем. 28 вересня 

1645 р. патріарх Йосип вінчав на царство 

Олексія Михайловича, для якого в Конс-

тантинополі були виготовлені нові регалії: 

1658 р. – золотий скіпетр «другого вбран-

ня», у 1662 р. – держава, в 1665 р. – «діа-

дема» (барми). При вінчанні на царство 

(16 червня 1676 р.) Федора III Олексійо-

вича знову був ретельно регламентований 

обряд вінчання у відповідності з чином 

вінчання візантійських імператорів. 25 

червня 1682 р. відбулося вінчання на цар-

ство двох братів-співправителів Івана та 

Петра Олексійовичів. Для цього обряду 

був спеціально виготовлений подвійний 

срібний трон, для Петра Олексійовича 

зроблена за зразком шапки Мономаха так 

звана шапка Мономаха «другого наряду». 

Відколи Петро І прийняв титул «Імпе-

ратора Всеросійського», обряд вінчання 

на царство був замінений коронацією, що 

спричинило суттєві зміни як у церковній 

церемонії, так і в складі регалій. Коронації 

Катерини І (Марти Скавронской) та Петра 

ІІ проходили у відповідності з колишньою 

практикою. Імператриця Анна Іванівна 

стала першою царюючою государинею, 

яку причастили згідно з царським чином. 

Її внучатий племінник імператор Іоан Ан-

тонович, будучи усуненим від трону в 

малолітньому віці, не коронувався. 

Церемонія коронації Єлизавети Петрі-

вни проходила в тому ж порядку, що і 

коронації її попередників, окрім одного 

важливого моменту: государиня змінила 

хід самої коронації. На очах знаті та ви-

щого духовенства Єлизавета сама поста-

вила корону на свою голову, тим самим 

підкресливши, що владою вона зо-

бов’язана лише самій собі. Під час її він-

чання на Царство в коронаційний чин до-

дали єктенії, тропар, паремії і Євангельсь-

ке та Апостольське читання. Петро III 

виявився останнім до революції російсь-
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ким некоронованим государем, оскільки 

він був скинутий. Символічна коронація 

останків убитого імператора була здійс-

нена його сином Павлом I, що все-таки 

потрібно розглядати як дещо екстраваган-

тний вчинок цього царя, який прагнув, з 

одного боку, віддати належне пам’яті без-

винно потерпілого батька, а з іншого – 

покласти край блюзнірському самозванст-

ву численних Лжепетрів. Коронування 

імператриці Катерини II нічим не відріз-

нялося від попередніх [12, c. 130]. 

Починаючи з Павла I, коронувалися 

також подружжя російських імператорів: 

корону (меншу за розміром) покладав 

сам государ, а не священнодіючий архіє-

рей, причому імператриця ставала перед 

своїм чоловіком на коліна. При корону-

ванні Олександра I відмінністю було те, 

що імператриця Єлизавета Олексіївна не 

ставала перед своїм чоловіком на коліна, 

а стоячи прийняла на свою голову коро-

ну. Звичай ставати на коліна був віднов-

лений при коронуванні Олександра II [3, 

c. 103]. 

Отже, в європейській християнській 

культурі коронація – це релігійна церемо-

нія, яка супроводжувала обряд помазання 

на царство (старозаповітного походження) 

[1, c. 115]. Таким чином, ритуал носить 

особливий сенс благословення Богом на 

царство, містичного вінчання з державою 

і т. п. На сьогоднішній день коронація як 

особлива церемонія в Європі не прово-

диться ніде, крім Великобританії (Карл ІІІ 

– єдиний помазанний монарх Європи). 

Інші традиції ми спостерігаємо на са-

мому краю світу, в поинезийском королів-

стві Тонга. У 2008 році відбулася корона-

ція Джорджа (Георга) Тупоу V, в ході якої 

60-річний монарх, одягнений у червоний 

оксамит та горностаєву мантію сів на 2,5-

метровий (8 футів) високий позолочений 

трон, спеціально виготовлений в Китаї, 

коли хор співав генделевський коронацій-

ний гімн. Король приніс свою царствену 

присягу тонганьцям та був помазаний ми-

ром перед отриманням символів правлін-

ня – кільця, скіпетра і корони. Архієпис-

коп Полінезії Джеймс Брайс (James Bryce) 

побажав новому королю правити «розум-

но, справедливо і правдиво». 

Всі сучастні монархічні країни Євро-

пи, включаючи Ватикан, замінили ри-

туал коронації на коротку або більш-

менш практичну інавгурацію чи інтро-

нізацію монарха (супроводжувану чи ні 

сходженням на трон, спеціальною цер-

ковною службою, але без покладання 

корони і помазання). 

Після короткого огляду історії корона-

ції закономірно постає питання: це таїнст-

во чи обряд? Як відомо, таїнства Нового 

Завету встановлені Христом. Їх є всього 

сім: Хрещення, Миропомазання (Конфір-

мація), Євхаристія, Покаяння, Єлеопома-

зання хворих (Єлеосвячення, Соборуван-

ня), Священство, Шлюб. Сім таїнств сто-

суються всіх етапів, усіх важливих моме-

нтів життя християнина: вони дають на-

родження і зростання, зцілення і місію 

християнського життя у вірі. У цьому іс-

нує деяка подібність між етапами духов-

ного життя та життя фізичного.  

Розглянемо специфіку таїнства Миро-

помазання. При його здійсненні за допо-

могою молитви та помазання святим ми-

ром частин тіла новохрещеного Святий 

Дух зсилає йому дари, завдяки яким зрос-

тає духовне життя і зміцнюється святість 

віри. На перших порах після вознесіння 

Христа святі Апостоли, не маючи свя-

щенного мира, передавали під час хре-

щення дари Святого Духа за допомогою 

покладання рук. Зараз це має місце при 

зведенні в ієрейський сан. Однак наступ-

ники Апостолів замінили рукоположення 

Миропомазанням [див: 2]. 
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У православній традиції таїнство Ми-

ропомазання відбувається не тільки над 

охрещеними дитиною чи дорослим. Воно 

здійснюється також над тим, хто з якихось 

причин хрещений без священика і Миро-

помазання. Відбувається над тим, хто 

приходить у Православ’я з протестантсь-

ких віросповідань, тобто над тими, кого 

приєднують до Православної Церкви з 

Протестантизму, а також над тими, хто 

відрікся від віри, але знову вирішує вести 

християнське життя. Це спосіб і знак при-

єднання до Христової Церкви. 

Особливо промовистим це таїнство 

стає тоді, коли воно здійснюється при 

вінчанні монархів на царство, при цьому 

не є особливим таїнством, ні повторен-

ням раніше вчиненого. Святе помазання 

государя означає лише більш високий 

ступінь зіслання дарів Святого Духа, 

необхідних йому для виконання служін-

ня, на яке він покликаний Богом. При 

коронуванні монархи християнських 

країн помазувалися св. миром не в сенсі 

повторення цього таїнства, але для того, 

щоб повідомити про сугубу благодать 

Св. Духа, потрібну для проходження 

надзвичайно важливого служіння вітчи-

зні та Церкві. 

Зазначимо, що «неважко помітити, що 

чин вінчання на Царство складається з 

трьох основних частин, які символізують 

етапи розвитку царської влади. Перша дія 

– власне коронація – є образом праістори-

чного походження, спільним для всіх ре-

лігій, лише засвоєним і освяченим Хрис-

тиянською Церквою. Миропомазання – 

старозаповітний символ, який отримав 

значення церковного таїнства, що передає 

дари Св. Духа. Зрештою, причастя по 

Царському Чину стає кульмінацією він-

чання, остаточним визнанням Церквою за 

Православним Государем особливих прав 

в його життєдіяльності» [8]. 

Відзначимо, що самі по собі звичаї ко-

ронації різні: не завжди вінчання на царс-

тво включало в себе помазання. Але наяв-

ність помазання при цьому ритуалі не ро-

бить всю церемонію таїнством. Історично 

мала місце контамінація різних традицій, 

деякі з яких мають язичницьке (а точніше 

цивільне) походження. 

Як відомо, таїнства передають благо-

дать всій психофізичній природі людини 

та виробляють глибокий вплив на її внут-

рішне, духовне життя. Натомість обряди 

зсилають благословення лише на зовніш-

ню сторону земного людського життя. 

Здійснення кожного таїнства несе з собою 

особливий дар благодаті. У Хрещенні да-

ється благодать, що очищає від гріха; в 

Миропомазанні – благодать, яка зміцнює 

людину в духовному житті та служінні, у 

випадку з монархом (за традиційними 

уявленнями, думками окремих теологів) 

це дається на управління державою та 

піклування про Церкву Христову; єлео-

помазання – дар, який зцілює недуги; у 

покаянні – прощення провин. 

Повертаючись безпосередньо до на-

шої теми, зазначимо, що вінчання на 

Царство, помазання святим миром мона-

рха означає те, що він відповідає насам-

перед перед Богом, а вже потім перед 

людьми. Монарх, який взяв на себе таку 

відповідальність, краще інших людей 

розуміє сенс своєго служіння. Тому лю-

дина, яка прийняла на себе дар Духа 

Святого, при помазанні святим миром, 

відрікаючись від свого особистого бла-

гополуччя, всього себе віддає на служін-

ня країні і Церкві. Він стає батьком усіх 

своїх підданих, другом та братом своїх 

соратників, які здійснюють його волю в 

керівництві країною, довгоочікуваним 

заступником хворих і убогих, грізним 

суддею всіх тих, хто прагне послабити 

або зрадити батьківщину. 
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У богослов’ї точаться суперечки щодо 

того, чи коронація монарха є обрядом чи 

таїнством. Історичний огляд, наведений 

нами вище, показує, що самі традиції іна-

вгурації християнського монарха зводять-

ся до релігійних і етнічних традицій. З 

одного боку, ми спостерігаємо беззапере-

чну рецепцію старозаповітної традиції, 

коли государ перед вступом на престол 

користується священним єлеєм, з іншого – 

«воцерковлення» соціальних ритуалів, які 

побутували і в Римській імперії, і в інших 

язичницьких монархіях й існували чи не з 

самого зародження цивілізації. 

Інтеграція обох традицій в єдине ціле 

була покладена в основу коронації хрис-

тиянських монархів. Сам чин вінчання на 

царство, пов’язані з ним ритуали і обряди 

протягом християнської історії еволюціо-

нували і видозмінювалися. Схід та Захід 

надихали один одного на вдосконалення 

коронаційних церемоній. 

Потрібно розглянути коронацію з по-

зицій сакраментології. Одне з можливих 

трактувань було поширене в синодаль-

ний період. Вінчання імператора на цар-

ство вважалося таїнством. Такі думки 

висловлювали і ієрархи церкви, і право-

славні публіцисти. За словами святителя 

Феофана-Затворника, «святе помазання 

означає, що імператор отримує владу від 

Бога, приймає від Нього і дар правління, 

і водночас як намісник Божий» [281], 

стає недоторканним і немов недосяжним 

для інших членів царства; це є вінчання 

в ознаменування, що Божественне Пома-

зання, що сходить «на голову царствену, 

або освячує, або вилучає з неї вінець 

доброти – сонм чеснот…; воно є вінчан-

ня на царство в ознаменування, що ві-

нець, як колір в рослині, розвивається з 

духа самого царства, переплітається із 

прагненнями сердець самого народу» 

[13]. 

Святитель Феофан у своїй проповіді 

підтверджував думку про те, що сам Бог 

встановлює монархів над народами для 

улаштування щастя людських суспільств. 

При помазанні монарх отримує благодать 

від Бога, дар мудрого правління в христи-

янському дусі для виконання того, що 

перевершує природні людські сили. У 

цьому священно-урочистому акті, на його 

думку, по-перше, виражений історичний 

союз государя зі своєю державою, по-

друге, його заповіт з Церквою, по-третє, 

союз царя і народу з Богом. Монарх під 

час вінчання представляє образ ідеального 

християнина – істинного царя, про що 

повідомляє найвищий ієрарх. Отже, Бог 

накладає на государя велику відповідаль-

ність за свій народ, тож він повинен вико-

нувати свої обов’язки з любов’ю до вітчи-

зни та зі страхом Божим, оскільки є пома-

заним більше на правління. Однак народ 

повинен зберегти в собі добру народну 

або державну волю. 

Звернемо увагу на те, що зазначав вла-

дика Феофан, – плодом коронації є зміна 

особистості, її перетворення в Бозі, тобто 

імпліцитно святитель висловлює думку 

про те, що вінчання на царство – це не 

обряд, а таїнство. 

Та чи всі богослови того часу були з 

ним солідарні? На це запитання на рубежі 

XIX–XX ст. представники церковної ієра-

рхії висловлювали діаметрально протиле-

жні судження. Звучали як позитивні, так і 

різко негативні думки. Були й ухильні 

відповіді. 

Необхідно відзначити і той факт, що не 

у всіх дореволюційних підручниках (у 

першу чергу, догматичного богослов’я) 

говорилося, що миропомазання імперато-

рів є таїнством. Наприклад, це питання 

обходив мовчанням відомий ієрарх 

XIX ст., архієпископ Чернігівський і Ні-

жинський Філарет (Гумилевський), який 
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до рукоположення у єпископський сан він 

декілька років був ректором Московської 

духовної академії. У його підручнику, 

допущеному до друку Київським духов-

ним цензурним комітетом, у пункті «Над 

ким має здійснюватися миропомазання?» 

православні імператори не згадувалися 

[14, с. 226–245]. Фактично, читачам зали-

шалося самим вирішувати: чи відноситься 

царське миропомазання до церковних та-

їнств, чи ні.  

Одна з думок зводилося до того, що 

миропомазання здійснюється над госуда-

рями «при коронуванні. Миропомазання, 

в даному випадку треба розуміти як вищу 

ступінь таїнства миропомазання, а не по-

вторення таїнства миропомазання, що 

здійснюється при хрещенні». Іншими сло-

вами тут висловлюється думка про те, що 

помазання на царство вищої ступенем 

таїнства, що входить в число семи, при-

чому навіть не повторенням його, а свого 

роду завершальною стадією, яка застосо-

вується лише до монархів. У "Настільній 

книзі священнослужителя" С.В. Булгакова 

зазначалося, що «миропомазання не є 

особливе таїнство або повторення миро-

помазання, яке чиниться над кожним пра-

вославним християнином після хрещення 

(подібно до того, як, наприклад, хіротонія 

в єпископа не є повторення попередньої 

хіротонії у священика), а лише особливий 

вид або вища ступінь таїнства миропома-

зання, в якій, у вигляді особливого приз-

начення православного государя в світі і 

Церкви, йому повідомляються особливі 

вищі благодатні дари царственої мудрості 

і сили. Скоєне в нашій Церкві царське 

миропомазання буває під час літургії, піс-

ля причащання священнослужителів, пе-

ред відкритими царськими вратами» [2, 

с. 995]. 

Ця точка зору нам здається не виправ-

даною тому, що посвячення у сан дияко-

на, потім у пресвітера і в архієрея відо-

бражають стадії таїнства священства, по-

внотою якого має тільки єпископ. У той 

час як наївно вважати, що тільки монар-

хові судилося повнота миропомазання. 

Якщо прийняти цю точку зору, то логічно 

можна прийти до обожнювання царів. На 

наш погляд, вторинне помазання государя 

– це благословення церкви на його слу-

жіння, що відбувається на увазі специфіки 

становище монарха у світі та у церкві. 

При цьому помазання не дає государю 

надмірної сакралізації та приносить плід, 

як і всі та інші таїнства, при наявність га-

рячої віри і волі, спрямованої до Бога. 

На рубежі XIX-XX ст. теологі та ієрар-

хи у питанні про те, чи є миропомазання 

імператорів церковним таїнством, діамет-

рально розходилися в думках. Очевидно, 

аналогічні «незгоди» мали місце серед 

професорсько-викладацького складу ду-

ховних академій і семінарій, серед учнів 

духовних навчальних закладів, серед пас-

тви, яка вслухалася у проповіді своїх пас-

тирів. Виникнення розглянутих розбіжно-

стей, на наш погляд, було обумовлене 

«вакуумом» в таких питаннях, як церков-

не вчення про царську владу і права імпе-

ратора в Церкві. 

Деякі богослови вже в XIX столітті на-

магалися якось пояснити вторинне миро-

помазання царя, і говорили про те, що це 

не таїнство, а обряд Апологети цезаропа-

пізму, які вважали главою Церкви імпера-

тора, навпаки, прагнули бачити у вінчанні 

і помазанні на царство виключно таїнство. 

Але в даному аспекті існує небезпека пот-

рапити в полон тих чи інших ідеологічних 

пасток і власних симпатій чи антипатій, а 

не слідувати за вченням Церкви, тобто за 

богословською сакраменталогією. На на-

шу думку, це не окреме Таїнство, а, ско-

ріше, продовження Таїнства Миропома-

зання, коли людині подаються особливі 
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дари Духа Святого для управління держа-

вою. З цим чином пов’язана окрема скла-

дна історія його розвитку і розуміння, досі 

до кінця не досліджена в богословській 

науці. 

Існують критерії того, щоб визнати не-

дійсною хіротонію священика, шлюб (у 

разі обману чи інших чинників), а також 

хрещення дорослого (якщо воно було 

вчинене насильно, або теж було пов’язане 

з оманою). Не всі здійснені в Церкві акти 

виключно відповідають волі Отця Небес-

ного, тому ієрархам та богословам треба 

буде з часом виробити критерії дійсності 

та недійності таїнств, включаючи й таке 

рідкісне і специфічне явище як вторинне 

помазання християнина при вінчанні його 

на царство. Якщо помазання не відбува-

лося, а був лише обряд коронування, то 

справа вирішується простіше – недійс-

ність і пустопорожність обряду довести і 

обґрунтувати простіше.  

Можна констатувати, що в розглянутий 

проміжок часу (кінець ХIX і, на наш пог-

ляд, початок XX ст.) серед православних 

не було, строго кажучи, єдності у вірі та 

богословській думці. Показником цього 

стало різне ставлення церковних ієрархів 

до миропомазання імператора. Від цього, 

відповідно, залежало їхнє ставлення до 

самого царя. Дійсно: якщо над ним здійс-

нюється додаткове, не повторюване біль-

ше ні над ким таїнство, то він – помазаник 

Божий. Натомість якщо «вторинне» ми-

ропомазання не є таїнством, а лише яки-

мось благочестивим звичаєм, то напрошу-

ється висновок, що і цар не є по суті сак-

ральною фігурою, іконою стрижневого 

принципу буття, своєрідним про-образом 

Христа. Відсутність «віросповідної єднос-

ті» церковних ієрархів позначилася на 

їхньому ставленні до монарха. Якщо сак-

ральність монарха не є наслідком таїнст-

ва, то тоді недалеко і до язичницького 

обожнення особистості чи самої царської 

крові. Тут ми зустрічаємось із повільною, 

але вірною деконструкцією христоцентри-

зму як базовим принципом теології взага-

лі. 

У зв’язку з питанням про сутність вто-

ринного миропомазання монарха відзна-

чимо, що історично Церква допускала 

вторинне (третинне) здійснення таїнства 

Миропомазання при посвяченні людини 

на служіння. Про це частково згадував у 

своєму «Догматичному богослов’ї» прото-

ієрей Олег Давиденков [4, с. 550]. Це мало 

місце під час хіротонії священиків та єпи-

скопів. Тому, незважаючи на нерозробле-

ність цього питання у богослов’ї, ми ви-

словимо обережне припущення, що пома-

зання миром на царство є таїнством, яке 

дає при наявності глибокої віри сили го-

сударю здійснити своє довічне служіння, 

змінює його особистість, передає йому 

дари Святого Духа. 

Отже, ми, по-перше, розглядаємо ті но-

рми і процедури офіційного зведення на 

вищу державну або церковну посаду, які 

були прийняті в тому чи іншому державі в 

період існування монархій та затверджен-

ня церковної влади. По-друге, аналізуємо 

церковню рецепцію щодо ціх церемоній. 

У даному аспекті ми змушені констатува-

ти, що єдиної думки немає серед теологів. 

Жоден із Вселенських чи Помісних со-

борів не дав щодо цього визначення ані 

на Заході, ані на Сході християнського 

світу. Ми спостерігали також і різницю 

традицій в країнах Європи: тільки королі 

Англії [9] та Франції були помазані, інші 

монархи тільки проходили обряд вінчання 

на царство (покладання на голову госуда-

ря освяченої корони). 

Іншою думкою щодо помазання мона-

рхів на царство – це «людська єресь», яка 

придумана для того що б узаконити через 

напівтваринний страх владу однієї люди-
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ни над іншими. І не більше того. На ко-

ристь цієї здогадки можна розглянути і 

числені пропозиції активістів-едристів 

про коронацію кремлівського узурпатора 

В. В. Путіна, яка не може бути дійсної 

через нелегітимність його влади та його 

нецарське і навіть неаристократичне по-

ходження. Історично, у Візантії, були 

прецеденти зведення на престол осіб неа-

ристократичного та нецарського похо-

дження, які іноді здійснювали царевбивс-

тва, і потім були вінчані на царство. Але 

це було обумовлено відсутністю у Візантії 

династичного права. Ідея про те, що успа-

дковувати престол і прийняти обряди ко-

ронації може лише особа царської крові у 

відповідності з династичним правом ви-

никла пізніше в Європі. Тому коронація 

Путіна чи іншого президента буде в будь-

якому випадку недійсною. Але тут (при 

аналізі думки про єресь, без прив’язки до 

конкретних особистостей та прикладів), 

на наш погляд, відбувається неприпусти-

ме з позицій наукового мислення поєд-

нання онтологічного і гносеологічного 

рівнів пізнання.  

Помазання при коронації легітимного 

(у тому числі благородного) монарха – це 

таїнство (онтологічний факт), але його 

оцінки і трактування можуть бути різними 

(гносеологічний аспект). Деякі з них мо-

жуть навмисно порушувати гармонію 

християнської думки та використовувати 

вінчання на царство для надмірної скара-

лізації монарха та формування на основі 

збоченій релігійності неправильного від-

ношення до нього (від обожнювання до 

зневаги). Як відомо єресі, завжди сопус-

товали здорової релігійності протягом 

всієї історії християнської церкви. Кут ж 

нашого зору в якійсь мірі аскетичний.  

Тут важливе ставлення самого монар-

ха до цієї церемонії. Воно може бути і 

християнським, то є адекватним, а може 

бути і єретичним, майже до самеобожню-

вання. Так самий одіозний російський 

монарх Іван Грозний був вінчаний на 

царство та помазаний миром, але як лю-

дина психічна хвора та вкрай екзальтова-

на, він таїнство другого миропомазання 

сприймав вкрай неадекватно. Самого се-

бе він вважав не помазаником Божим, 

зобов’язаним, як і будь-який інший хрис-

тиянин у своїй діяльності сподіватися на 

благодатну підтримку Вседержителя, а 

вважав себе «земним богом», тобто істо-

тою чия воля ідентична волі Творця [див: 

5]. Таке було його ставлення до викона-

ного над ним миропомазання. Цілком 

закономірно, що воно не принесло пози-

тивних плодів і замість уподібнення Хри-

сту в мудрості та милосердя, перший ро-

сійський цар уподібнився сатані в його 

жорстокості та гордині.  

Коронація Короля Карла Третього – це 

знакова подія не тільки для Британської, 

але і світової історії, ми сподіваємося, що 

таїнство, яке над ним здійснилося, дасть 

йому сили для множення добра в цьому 

світі. А хід подальшої історії покаже, чи 

будемо ми вивчати специфіку коронації 

як явище суто історичне (археологічне), 

або як важливий момент сучасності. На 

все воля Божа. 
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ЗНАЧЕННЯ ОБЧИСЛЕННЯ ДАТИ ПАСХИ В РІЗНИХ 

ХРИСТИЯНСЬКИХ ТРАДИЦІЯХ 
 

Юрій ДУБ  

 

Анотація. Ця стаття досліджує глибокий символізм і культурне значення святку-

вання Пасхи в різних християнських традиціях. Вона розкриває, як центральна подія 

християнського календаря – Воскресіння Христове – відзначається по всьому світу 

через різноманітні ритуали, звичаї та символи. Аналізуючи історичне походження та 

сучасне втілення цього свята, стаття висвітлює як духовні, так і культурні аспекти 

Пасхи, її роль у формуванні спільнот та зміцненні сімейних зв’язків. Автор досліджує 

також міжкультурний діалог та взаєморозуміння, які сприяються спільним святку-

ванням Пасхи, підкреслюючи її універсальність і важливість для християн різних кон-

фесій. 

Ключові слова: Пасха, Воскресіння Христове, християнські традиції, символізм 

Пасхи, культурні звичаї, великодні традиції, релігійні свята, духовне відновлення. 

 

Abstract. This article explores the deep symbolism and cultural significance of Easter cel-

ebrations in various Christian traditions. It shows how the central event of the Christian cal-

endar – the resurrection of Christ – is celebrated around the world through various rituals, 

customs and symbols. Analyzing the historical origin and modern embodiment of this holiday, 

the article highlights both the spiritual and cultural aspects of Easter, its role in shaping 

communities and strengthening family ties. The author also explores the cross-cultural dia-

logue and mutual understanding that contribute to the joint celebration of Easter, emphasiz-

ing its universality and importance for Christians of different faiths. 

Key words: Easter, Resurrection of Christ, Christian traditions, symbolism of Easter, cul-

tural customs, Easter traditions, religious holidays, spiritual restoration. 

 

Виклад основного матеріалу. Обгово-

рення дати святкування Пасхи не обмежу-

ється лише астрономічними та календар-

ними аспектами. Воно тісно переплетене з 

історією, традиціями та віровченнями різ-

них християнських громад. Сучасний під-

хід до цього питання може враховувати не 

тільки історичні відомості та астрономічні 

розрахунки, а й сучасні реалії, такі як мі-

жконфесійний діалог та екуменічні зусил-

ля. 

Міжконфесійний діалог відіграє клю-

чову роль у пошуках спільного розуміння 

та святкування Пасхи. Зусилля, спрямова-

ні на досягнення консенсусу щодо дати 

Пасхи, включають в себе не тільки бого-

словські обговорення, але й культурні та 

соціальні аспекти, які формують віруван-

ня та практики віруючих. У цьому кон-

тексті важливе значення мають наукові 

дослідження та астрономічні спостере-

ження, які можуть надати точніші методи 
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для визначення дати Пасхи, зберігаючи 

при цьому її традиційне значення. 

Екуменічні ініціативи, такі як зустрічі 

представників різних християнських 

конфесій, спрямовані на вирішення роз-

біжностей і пошук спільних шляхів у 

віровченні та практиці. Ці зусилля пока-

зують бажання християнської спільноти 

знайти гармонію та єдність, навіть у та-

ких складних питаннях, як дата Пасхи. 

Це також відкриває шлях для глибшого 

взаєморозуміння та поваги між різними 

традиціями. 

У контексті глобалізації та міжкульту-

рного зближення, питання єдиної дати 

Пасхи набуває особливої актуальності. У 

світі, де люди різних віровчень та тради-

цій взаємодіють тісніше, ніж будь-коли, 

можливість святкувати основоположні 

релігійні свята разом може стати потуж-

ним символом єдності та миру. 

Враховуючи вищезазначене, можна 

сказати, що обчислення дати Пасхи є на-

багато більшим, ніж просто визначення 

конкретного дня у календарі. Це питання 

втілює в собі глибину і розмаїтість хрис-

тиянського духовного життя, історичне 

багатство традицій і глибоку взаємопова-

гу між різними конфесіями. Це питання є 

прикладом того, як історичні рішення 

продовжують впливати на сучасні релі-

гійні практики, і як сучасні спільноти шу-

кають шляхи до взаєморозуміння та спів-

праці, не втрачаючи при цьому власної 

ідентичності. 

Важливим аспектом у визначенні дати 

Пасхи є збереження глибокого символізму 

та теологічного значення цього свята. Па-

сха не просто відзначає воскресіння Хрис-

та; вона також є часом відновлення, надії 

та духовного очищення для віруючих. 

Тому будь-які зміни в обчисленні її дати 

повинні враховувати не тільки календарні 

та астрономічні аспекти, а й глибоке ду-

ховне значення, яке Пасха має для хрис-

тиян у всьому світі. 

З огляду на ці розмірковування, диску-

сія про дату Пасхи стає не просто обгово-

ренням технічних деталей, а розглядом 

більших питань, пов’язаних з тим, як ми 

живемо своєю вірою, як ми поважаємо 

наші відмінності та як ми можемо знайти 

спільні точки у наших релігійних практи-

ках. Це питання відображає ширший кон-

текст релігійного плюралізму, інтеркуль-

турного діалогу та пошуків глобальної 

духовної єдності. 

В контексті ширшої екуменічної перс-

пективи, пошук консенсусу щодо дати 

Пасхи може стати взірцем для вирішення 

інших розбіжностей між християнськими 

конфесіями. Він може показати, як розу-

міння, повага та співпраця можуть допо-

могти подолати старі розділи і побудувати 

мости між різними традиціями. У цьому 

процесі важливим є не лише досягнення 

консенсусу щодо конкретної дати, але й 

спосіб, яким різні спільноти можуть пра-

цювати разом, поважаючи та цінуючи вза-

ємні відмінності. 

Таким чином, обчислення дати Пасхи 

в різних християнських традиціях відк-

риває можливості для більш глибокого 

взаєморозуміння та взаємоповаги між 

християнськими конфесіями. Це стає 

платформою для діалогу та обміну ідея-

ми, які можуть сприяти зростанню та 

взаємній підтримці серед віруючих різ-

них деномінацій. 

У цьому контексті, важливо пам’ятати 

про роль традиції та її вплив на релігійні 

практики. Традиція несе в собі не лише 

історичну спадщину, але й духовні зна-

чення, які впливають на вірування та жит-

тя віруючих. Збереження цих традицій, 

при цьому будучи відкритими до змін та 

діалогу, є важливим аспектом у розгляді 

питання обчислення дати Пасхи. 
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Оновлення у підходах до визначення 

дати Пасхи, які враховують сучасні аст-

рономічні знання та екуменічний діалог, 

можуть сприяти створенню єдиної дати 

святкування для всіх християн. Це може 

стати символом єдності у різноманітті, де 

різні традиції та віровчення можуть знай-

ти спільну точку зустрічі у святкуванні 

найважливішої події християнської віри. 

Обчислення дати Пасхи в різних хрис-

тиянських традиціях є складним і має дов-

гу історію. Значення цього процесу поля-

гає не лише в календарній відмінності, а й 

у символічному та духовному аспектах 

святкування. 

Історично, розходження в датах свят-

кування Пасхи серед різних християнсь-

ких спільнот виникли ще в античні часи. 

Спочатку євреї святкували Песах на осно-

ві місячного календаря, і перші християни 

приєднувалися до цього святкування. Од-

нак, уже в III столітті відбулися спроби 

створити окрему християнську пасхалію, 

яка була б незалежна від юдейського ка-

лендаря. Це призвело до "Пасхальних су-

перечок", які були вирішені на Першому 

Вселенському соборі в Нікеї в 325 році. 

Тут було вирішено, що Пасха має святку-

ватися в першу неділю після першого по-

вного місяця, що настає після весняного 

рівнодення, але ніколи раніше єврейсько-

го Песаху. 

Однак, значні відмінності у святкуванні 

Пасхи між різними християнськими кон-

фесіями почалися з впровадженням Гри-

горіанського календаря в XVI столітті, 

який замінив Юліанський календар. Гри-

горіанський календар був точнішим з аст-

рономічної точки зору, але Православні 

Церкви його не прийняли, продовжуючи 

використовувати Юліанський календар 

для обчислення дати весняного рівноден-

ня і, відповідно, Пасхи. Це призвело до 

різних дат святкування Пасхи між правос-

лавними і католиками, а також між інши-

ми християнськими деномінаціями, які 

прийняли Григоріанський календар. 

Спроби досягти консенсусу щодо єди-

ної дати Пасхи серед різних християнсь-

ких традицій були здійснені протягом ХХ 

століття. Однією з ключових подій була 

міжконфесійна нарада в Алеппо в 1997 

році, де було погоджено дотримуватися 

принципу, встановленого на Першому 

Соборі в Нікеї, але при цьому враховувати 

сучасні астрономічні дані для визначення 

дати Пасхи. Такі зусилля показують ба-

жання різних християнських традицій до 

екуменічного діалогу і зближення, хоча 

практичне досягнення консенсусу все ще 

залишається складним завданням. 

Особливість обчислення дати Пасхи 

також лежить у її зв’язку з юдейським 

Песахом. Ісус Христос, за Новим Завітом, 

був розп’ятий і воскрес під час Песаху, 

що дало початок християнському святку-

ванню Великодня. Перші християни, як і 

євреї, використовували місячний календар 

для визначення дати святкування, але з 

часом християнство відокремилося і по-

чало використовувати власні методи для 

визначення дати Пасхи, щоб підкреслити 

свою ідентичність і незалежність. 

Роль астрономічних обчислень в ви-

значенні дати Пасхи не можна недооці-

нювати. Методи, засновані на місячних і 

сонячних циклах, такі як Метонів цикл, 

відіграють ключову роль в обчисленнях. 

Метонів цикл, що враховує відповідність 

між місячними і сонячними роками, до-

зволяє вираховувати дату Пасхи з вели-

кою точністю на довгий період. Такі аст-

рономічні обчислення дозволяють хрис-

тиянським спільнотам підтримувати 

зв’язок між своїми календарями та космі-

чними циклами. 

Різноманітність в обчисленні дати Пас-

хи між різними християнськими традиці-
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ями також відображає більш широке роз-

маїття практик і вірувань у християнсько-

му світі. Незважаючи на ці відмінності, 

Пасха залишається одним з найважливі-

ших і найулюбленіших свят у християн-

ському календарі, символізуючи воскре-

сіння Ісуса Христа і перемогу життя над 

смертю. Спільне бажання відзначати це 

ключове подія християнської віри є міц-

ною основою для діалогу та розуміння 

між різними конфесіями, попри існуючі 

розбіжностях у святкуванні. Питання ка-

лендарних реформ і змін у традиціях зав-

жди було непростим, особливо коли 

йдеться про таке фундаментальне свято, 

як Пасха. Проте, ініціативи, такі як зу-

стріч у Алеппо, демонструють можливість 

знаходження спільної мови та взаєморо-

зуміння між християнами різних традицій. 

Сучасність ставить нові виклики перед 

християнськими церквами у питанні об-

числення дати Пасхи, враховуючи глоба-

лізацію, міграцію та зближення культур. 

Важливість цього питання полягає не ли-

ше в літургійних аспектах, але й у збере-

женні культурної ідентичності віруючих у 

різних частинах світу. Можливість свят-

кувати Пасху в один день може стати по-

тужним символом єдності християнства, 

попри існуючу різноманітність традицій і 

розумінь. 

Розробка науково-обгрунтованих мето-

дів для обчислення дати Пасхи, що б вра-

ховували як історичні, так і астрономічні 

аспекти, є одним із шляхів до досягнення 

консенсусу. Використання таких методів 

може допомогти уникнути розбіжностей і 

сприяти гармонізації календарів різних 

християнських конфесій. 

Святкування Пасхи в християнській 

традиції має глибокі коріння та значен-

ня, що охоплює багатогранні аспекти 

віри, культури та спільноти. З часів II 

століття, коли до практики входить раді-

сна Пасха на честь Христового Воскре-

сення, виникає дискусія між християна-

ми щодо дня святкування. Суперечки, 

що тривали віками, були вирішені на 

Соборі в Нікеї у 325 році, де було вста-

новлено, що Пасху треба святкувати в 

неділю після першої повені місяця, після 

весняного рівнодення, відокремивши 

тим самим християнське святкування від 

юдейського Песаху. 

Пасха починається з Великої Суботи, 

де богослужіння та проповіді святих отців 

присвячені воскресінню Христовому та 

Його перемозі над смертю. Центральним 

зображенням цього свята є ікона Воскре-

сіння Христового, де Христос знищує пе-

кло та смерть, звільняючи душі. Ця пере-

мога співзвучна з біблійними пророцтва-

ми про знищення пекла і є основою для 

розуміння глибинного сенсу Пасхи. 

Традиції, що супроводжують святку-

вання Пасхи в Україні, багаті та різнома-

нітні. Вони включають печення пасок, 

фарбування крашанок, виготовлення пи-

санок, а також особливі звичаї, як-от вог-

нища, запалені в ніч під Великдень, що 

символізують світло воскресіння. Свячене 

яйце, печиво, та зелень (хрін) вважаються 

важливими елементами великоднього 

столу, символізуючи радість воскресіння 

та гіркоту Христових страстей. 

Святкування Пасхи охоплює не лише 

певний день, але й увесь тиждень, званий 

"світлим тижнем", який є часом радості та 

святкування воскресіння Христа. Цей ти-

ждень протиставляється "Страсному тиж-

ню", періоду перед Великоднем, коли від-

значаються муки Христа. Церковні закони 

та постанови з давніх часів регулювали 

цей період, забороняючи працю, судові 

розправи та публічні видовища, щоб наго-

лосити на значущості цього періоду для 

духовного життя віруючих. Церква закли-

кає вірних провести цей час у молитві, 
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роздумах та радості через участь у святих 

Тайнах. 

Пасхальна утреня, яка проводиться в 

цей період, заслуговує особливої уваги. 

Це богослужіння символізує радість Вос-

кресіння та єдність християнської спіль-

ноти у святкуванні цієї піднесеної події. 

Серцем пасхальних традицій є відтворен-

ня історії Воскресіння через літургію, піс-

ні та читання Святого Письма, що допо-

магає віруючим глибше зрозуміти та від-

чути суть цього свята. 

Святкування Пасхи є також часом, ко-

ли віруючі звертають увагу на благодій-

ність і допомогу ближньому. Великодня 

традиція поділитися свяченим з нужден-

ними, відвідати хворих та самотніх, є ви-

раженням християнської любові та мило-

сердя. Це час, коли віра і добрі діла пере-

плітаються, нагадуючи про головне хрис-

тиянське послання про любов і відданість. 

У сучасному світі, де швидкість життя 

та численні виклики часто відволікають 

від духовного, Пасха залишається важли-

вим періодом для зосередження на духов-

них цінностях, внутрішньому відновленні 

та зміцненні віри. Це свято нагадує про 

перемогу життя над смертю, світла над 

темрявою, добра над злом, пропонуючи 

надію та втіху всім, хто вірить у Воскре-

сіння. 

Таким чином, Пасха у християнстві є 

не лише нагадуванням про історичні події, 

а й глибоким символом віри, що охоплює 

всі аспекти життя віруючої людини, від 

особистого духовного зростання до спіль-

ноти та благодійності. Це свято, що підк-

реслює єдність у вірі та спільноті, пропо-

нуючи кожному шлях до внутрішнього 

перетворення та відновлення. 

Аналізуючи значення святкування Пас-

хи в християнських традиціях, ми бачимо, 

що це свято вбирає в себе широкий спектр 

символів, традицій і звичаїв, кожен з яких 

несе глибоке духовне значення. Пасха є 

святкуванням перемоги життя над смер-

тю, світла над темрявою, що відображає 

основоположну віру християн в воскре-

сіння Ісуса Христа як фундаментальний 

акт спасіння. 

Особливість Пасхи полягає також у її 

здатності об’єднувати різні культурні та 

регіональні вираження віри через універ-

сальні теми воскресіння, надії та віднов-

лення. У кожній культурі та кожній цер-

ковній традиції ритуали та звичаї святку-

вання Пасхи мають свої унікальні особли-

вості, але всі вони спрямовані на відзна-

чення центрального події християнства. 

Святкові звичаї, такі як освячення па-

сок, фарбування яєць, підготовка святко-

вих страв, несуть в собі багатошарові си-

мволи. Паска символізує тіло Христа, яєць 

– нове життя та воскресіння, а фарби і 

орнаменти на писанках мають свої відпо-

відності в християнській символіці. Ці 

традиції, походженням з дохристиянських 

часів, були переосмислені і включені в 

християнську практику, ставши неодмін-

ною частиною святкування Пасхи. 

Важливим аспектом Пасхи є її спромо-

жність до духовного відновлення і перет-

ворення. Через роздуми, молитви та літу-

ргійні участі, віруючі мають можливість 

поглибити своє розуміння віри, зміцнити 

духовні зв’язки з Богом та спільнотою, а 

також переосмислити власне життя у сві-

тлі Воскресіння Христового. 

Соціально-культурне значення Пасхи 

також не може бути недооціненим. Це 

свято сприяє зміцненню сімейних зв’язків, 

відновленню спільнот та поглибленню 

взаєморозуміння між різними покоління-

ми. Спільні підготовки до свята, поділ 

радості Воскресіння з рідними, сусідами 

та друзями, відвідування церковних служб 

створюють міцну основу для суспільної 

згуртованості та культурної ідентичності. 
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З іншого боку, Пасха має важливе місі-

онерське значення. Через практику відк-

ритих богослужінь, залучення до релігій-

них традицій людей, які можуть бути від-

даленими від церковного життя, Пасха 

стає можливістю для евангелізації та за-

лучення нових віруючих. Свято нагадує 

всім про основну християнську ідею спа-

сіння та вічного життя, що має універса-

льний вимір. 

В контексті глобалізації, Пасха є також 

часом, коли християнські спільноти різ-

них країн та культур обмінюються своїми 

традиціями та досвідом святкування. Це 

сприяє міжкультурному діалогу та розу-

мінню, допомагаючи побудувати мости 

між різними народами та культурами, за-

сновані на спільних духовних цінностях 

та переконаннях. 

Пасхальні святкування також нагаду-

ють про важливість ставлення до приро-

ди та необхідність її охорони. Весняний 

час, коли зазвичай святкується Пасха, 

символізує відродження природи, що 

резонує з християнським вченням про 

воскресіння та нове життя. Таким чином, 

Пасха надихає на відповідальне став-

лення до довкілля та відновлення приро-

дних ресурсів. 

В підсумку, Пасха у християнстві – це 

не просто релігійне свято, а складний ба-

гатовимірний феномен, що охоплює різні 

аспекти людського життя від духовного 

до соціального. Через свої унікальні тра-

диції, символи та звичаї, Пасха відіграє 

ключову роль у формуванні християнсь-

кої ідентичності, сприяючи розвитку спі-

льнот, культурного діалогу та духовному 

зростанню. 

Висновки. У аналізі значення святку-

вання Пасхи в християнських традиціях 

виявляється її величезне багатогранне 

значення, що простягається від релігійних 

аспектів до культурного впливу. Пасха 

відзначається як символ перемоги життя 

над смертю та воскресіння Христа, стаю-

чи центральною подією у християнстві, 

що єднає віруючих у всьому світі. Свято 

переплетене з різноманітними традиціями 

та звичаями, що відображають культурне 

розмаїття християнських громад. 

Традиції, пов’язані з Пасхою, як-от пе-

чення пасок та фарбування яєць, несуть 

глибокі символічні значення та сприяють 

зміцненню сімейних та громадських 

зв’язків. Це також час для духовного від-

новлення та особистого роздуму, коли 

віруючі можуть поглибити своє розуміння 

віри та зміцнити відносини з Богом. 

Пасха відіграє важливу роль у форму-

ванні культурної ідентичності та збере-

женні культурних традицій, слугуючи 

мостом між минулим і сучасністю. Вона 

також сприяє міжкультурному діалогу та 

розумінню, демонструючи, як спільні ду-

ховні цінності можуть об’єднувати людей 

різних культур. 

У світлі сучасних викликів і глобаліза-

ції, Пасха нагадує про важливість спіль-

ноти, духовності та співчуття до інших. 

Це свято є втіленням надії та віри в май-

бутнє, нагадуючи кожному про значення 

жертви, любові та відродження у своєму 

житті. 
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ОСНОВНІ ПОНЯТТЯ ТА ПРАВОВА ПРИРОДА 

СУРОГАТНОГО МАТЕРИНСТВА. ТЕХНОЛОГІЯ 

ШТУЧНОГО ЗАПЛІДНЕННЯ ЗІ СТОРОНИ БІОЕТИКИ 
 

Орест ТУРКЕВИЧ 

 

Анотація. Ця стаття досліджує складну тему сурогатного материнства, заглиб-

люючись у його основні поняття та правову природу. Вона надає глибокий аналіз тех-

нології штучного запліднення, розглядаючи її з точки зору біоетики. Автор розглядає 

етичні наслідки та юридичні тонкощі, пов’язані з сурогатним материнством, проли-

ваючи світло на те, як ця репродуктивна технологія перетинається з суспільними но-

рмами та правовими рамками. У статті також критично оцінюються біоетичні ас-

пекти штучного запліднення, пропонуючи комплексне розуміння цієї передової репро-

дуктивної технології. Ця анотація слугує коротким оглядом змісту статті, надаючи 

потенційним читачам уявлення про глибину і широту дискусії в ній. 

Ключові слова: Сурогатне материнство, Штучне запліднення, Біоетика, Правова 

природа, Репродуктивні технології, Етичні наслідки, Правові рамки, Суспільні норми, 

Тілесна автономія, Права дітей, Ризики для здоров’я, Психологічний вплив, Комерціалі-

зація, Експлуатація, Нерівність. 

 

This article explores the complex topic of surrogacy, delving into its basic concepts and 

legal nature. It provides an in-depth analysis of artificial insemination technology, examining 

it from the perspective of bioethics. The author navigates the ethical implications and legal 

intricacies associated with surrogacy, shedding light on how this reproductive technology 

intersects with societal norms and legal frameworks. The article also critically evaluates the 

bioethical considerations of artificial insemination, offering a comprehensive understanding 

of this advanced reproductive technology. This annotation serves as a brief overview of the 

article’s content, providing potential readers with insight into the depth and breadth of the 

discussion within. 

Key words: Surrogacy, Artificial Insemination, Bioethics, Legal Nature, Reproductive 

Technologies, Ethical Implications, Legal Framework, Societal Norms, Bodily Autonomy, 

Rights of Children, Health Risks, Psychological Impact, Commodification, Exploitation, Ine-

quality 

 

Деякі жінки не можуть виносити дити-

ну до терміну через певні захворювання 

репродуктивного або соматичного харак-

теру. Іноді спадкові захворювання ускла-

днюють зачаття та пологи. Усиновлення є 

найбільш логічним рішенням, але для ба-

гатьох жінок біологічний зв’язок з дити-

ною дуже важливий.  

Двадцять років тому єдиними репроду-

ктивними методами, доступними для без-
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плідних пар, були штучне запліднення та 

екстракорпоральне запліднення. За остан-

ні два десятиліття відбувся вибух у ре-

продуктивних і генетичних методах, які 

тепер пропонують безліч варіантів як для 

безплідних пар, так і для тих, хто не бажає 

передавати спадкову хворобу своїм дітям. 

Ці прориви піднімають багато запитань, 

тому загальною метою стає вирішити по-

винні вирішити наукові, медичні, юриди-

чні та етичні аспекти цієї проблеми. 

Сурогатне материнство дає парам, які 

страждають безпліддям або проблемами зі 

здоров’ям, що унеможливлюють зачаття, 

реальний шанс стати батьками власної 

дитини. Але ця практика, яка зростає в 

усьому світі, не регулюється міжнародни-

ми стандартами права та моралі. Ці тех-

нології допоміжної репродукції виявля-

ються ще більш проблематичними на ети-

чному та правовому рівнях, оскільки су-

рогатне материнство може мати «оплачу-

ваний» або «альтруїстичний» характер. 

Питання права, етики, науки та публічної 

політики змушують держави займати різні 

позиції щодо спірного питання. 

У сурогатному материнстві є як труд-

нощі, так і позитивні сторони, які слід 

враховувати всім майбутнім батькам або 

особам, які їх замінюють.  

Далі ми розглянемо переваги сурогат-

ного материнства для майбутніх бать-

ків. Сурогатне материнство забезпечує 

генетичний зв’язок – багатьох батьків 

приваблює сурогатне материнство через 

один головний фактор: це дозволяє їхній 

дитині мати генетичних батьків (це особ-

ливо стосується родин, які мають значну 

культурну традицію). Хоча це не завжди 

можливий варіант – деякі батьки також 

використовують донорів сперми та яйцек-

літин – багатьох це приваблює. Завдяки 

сурогатному материнству майбутні батьки 

можуть спілкуватися зі сурогатною ма-

тір’ю, відвідувати прийом лікаря та бути 

присутнім на пологах. Це водночас заспо-

кійливий і захоплюючий спосіб залиша-

тися залученим і дозволяє більш плавно 

переходити, коли з’являється дитина. 

Але варто зазначити, що існують також 

певні недоліки сурогатного материнст-

ва для майбутніх батьків. Це може бути 

дорогим – сурогатне материнство не є 

безкоштовним. Бо потрібно пам’ятати 

великі витрати, починаючи від судових 

зборів і закінчуючи витратами на саму 

процедуру ЕКО та все, що між ними. Не-

зважаючи на те, що процес сурогатного 

материнства добре організований, для 

деяких він може бути непосильним. Спів-

праця з юристами, медичними працівни-

ками та самою сурогатною матір’ю для 

деяких може бути важким завданням.  

Існують також емоційні складнощі – 

фертильність і планування сім’ї є емоцій-

ною темою, яка може винести на перший 

план усі види почуттів. Під час сурогатно-

го материнства можуть бути емоційно 

складні моменти, розмови та рішення. 

Зазначимо, що в сучасних умовах по-

ширені такі репродуктивні технології, які 

допомагають вирішити цю проблему:  

1) запліднення яйцеклітини дружини 

генетичним матеріалом чоловіка;  

2) аналогічна операція, але з викорис-

танням донорської сперми;  

3) імплантація дружині ембріона, за-

чатого поза її організму шляхом заплід-

нення яйцеклітини з використанням гене-

тичного матеріалу подружжя або донора;  

4) повне (генстаційне) сурогатне ма-

теринство, коли запліднена яйцеклітина 

переноситься в тіло сурогатної матері для 

виношування і народження;  

5) часткове (традиційне) сурогатне ма-

теринство (штучна інсеменаціі сурогатної 

матері з використанням генетичного мате-

ріалу замовника – чоловіки чи донора). 
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Достатньо давно розроблена методика 

штучного запліднення та імплантації емб-

ріона і в розвинених країнах подібного 

роду процедури застосовуються досить 

широко. Такі процедури користуються 

попитом, хоча і породжують велику кіль-

кість правових проблем.  

Одним із виявів допоміжної репродук-

тивної технології (ДРТ) є метод сурогат-

ного материнства. 

Застосування явища сурогатного мате-

ринства в зарубіжжі є неоднозначним. В 

одних країнах такі процедури дозволені 

(Індія, Іран, ПАР), а в інших заборонені 

(Франція, Італія, Китай). У деяких країнах 

законність процедури залежить від штату 

(Сполучені Штати, Австралія, Канада). У 

Норвегії, Іспанії, Швейцарії дозволене 

лише некомерційне сурогатне материнст-

во. І хоча законодавці намагаються пев-

ним чином вирішити юридичні проблеми, 

вирішення морально-етичних проблем 

набагато складніше. 

Із правового погляду відносинами су-

рогатного материнства є правовідносини 

щодо виношування сурогатною матір’ю 

дитини, зачатої біологічними батьками 

(повна сурогатність), або донором і жін-

кою з використанням її яйцеклітини (час-

ткова/гендерна сурогатність), чи за допо-

могою донорського ембріона (який не має 

генетичного зв’язку з батьками), застосу-

вання до сурогатної матері відповідних 

процедур, подальшого передання дитини 

біологічним батькам і визнання батьківст-

ва в установленому законодавством по-

рядку на підставі договору, укладеного 

між батьками цієї дитини та сурогатною 

матір’ю або між зазначеними особами й 

медичним закладом[10]. 

Шляхом використання сучасних засо-

бів ДТР сурогатне материнство є одним з 

методів лікування безпліддя, при якому 

ембріон від генетичного батька перено-

ситься в порожнину матки іншої жінки. 

Це відносно нове явище для нашого сус-

пільства, але йому вже вдалося завоювати 

прибічників і супротивників. 

Існує два різновиди сурогатного мате-

ринства: гестаційне (сурогатна мати не 

має генетичного стосунку до дитини) і 

тендерне (жінка виношує генетично свою 

дитину). 

Репродуктивні технології зі сторони Біо-

етики поділяються на дві великі групи: (і) 

інтракорпоральні та (іі) екстракорпоральні. 

До інтракорпоральних технологій на-

лежать: 

 штучна інсемінація (введення чо-

ловічого сімени) – на сьогодні, це є одні-

єю з найбільш використовуваних техноло-

гій в Україні; 

 GIFT (Gamet Intra Fallopian 

Transfer) – перенесення гамет всередину 

маткової труби – це, радше, заміна под-

ружнього акту: хоч саме запліднення від-

бувається в лоні матері, але гамети певний 

час перебувають поза людським організ-

мом. Інструкція Donumvitae не висловлю-

ється ні на захист, ні в осуд GIFТ, позаяк 

новизна цієї методики і способи її засто-

сування залишають місце для певних сум-

нівів, у яких ще треба розібратися; 

До екстракорпоральних технологій на-

лежать: 

 FIVET (Fecundation in vito and 

embryo-transfer) – ЗУП і ПЕ (заплідення у 

пробірці і перенесення ембріона – це дещо 

«нові» види, як наразі активно використо-

вуються в Україні; 

 ICSI (Intra Cytoplasmic Sperm 

Injection) – введення сперматезоїда всере-

дину яйцеклітини – це дещо «нові» види, 

як наразі використовуються в Україні [8, 

c. 110]. 

В Англії в 1978 р. з’явилася перша ди-

тина, яку народила сурогатна матір [7]. У 
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1985 р. у світі був перший випадок геста-

ційного сурогатного материнства, а в 

Україні – у 1993 р. Це сталося, коли бабу-

ся виносила свого онука, через те, що в її 

доньки була відсутня матка [13, c. 6]. 

Перед тим як перейти до моральної 

оцінки штучного гомологічного екстрако-

рпорального запліднення, слід нагадати 

дві основні етичні вимоги, пов’язані з 

людським дітонародженням. Перша вимо-

га: життя ембріона треба захищати і обе-

рігати, друга: зачаття повинно бути ре-

зультатом особового стосунку законних 

супругів. Свідоме знищення ембріонів, як 

і штучне переривання вагітності, є мора-

льно недопустимим. На противагу цьому 

посилаються на те, що і у природному 

заплідненні, внаслідок різних аномалій, 

відбувається велика кількість спонтанних 

абортів і до, і після імплантації. Зокрема, 

висловлюється думка: якщо сама природа 

виконує селекцію (відбракування) і з чис-

ла різних ембріонів імплантуються і роз-

виваються тільки ті, які мають найбільшу 

життєздатність, то і в лабораторних умо-

вах також допустимо застосовувати ряд 

спроб з метою досягнення кращого ре-

зультату. В цьому випадку лікар лише 

«копіює» те, що відбувається в самій при-

роді. 

У разі дотримання певних умов у таких 

країнах як Данія, Ізраїль, Канада, Велико-

британія, це явище є легальним. У Німеч-

чині спроба імплантації ембріона жінці, 

яка надалі має намір відмовитися від такої 

дитини, є злочином при цьому відповіда-

льність буде нести лікар, котрий здійснив 

перенесення ембріона.  

Г.Б. Романовський зазначив, що зару-

біжне законодавство детально регламен-

тує всі етапи програми сурогатного мате-

ринства, чого не можна спостерігати в 

Законодавстві країн східної Європи. Ос-

новними моментами, що потребують пра-

вового втручання, є такі: 

 медичні показання до сурогатного 

материнства. Така процедура має винят-

ковий характер, а не є заміною традицій-

ному виношуванню та народженню дити-

ни; 

 спеціальні вимоги до кандидатури 

сурогатної матері. Наприклад, у Бразилії 

цю роль може виконати лише родичка 

генетичних батьків; 

 попереднє санкціонування конкре-

тної угоди між подружжям і жінкою-

донором. Так, в Ізраїлі така угода має 

отримати схвалення комітету що склада-

ється із працівників соціальної сфери, лі-

карів і релігійних діячів; 

 оцінювання здатності батьків за-

безпечити майбутнє дитині [12, c.276]. 

Найпрогресивнішою є система регулю-

вання правовідносин сурогатного мате-

ринства, за ствердженнями деяких вчених. 

Наприклад, така система наявна в більшо-

сті штатів США, де законодавцем дозво-

лене комерційне сурогатне материнство. 

Для жінки, яка є сурогатною матір’ю, 

процедура сурогатного материнства є 

складним біологічним та психо-

емоційним процесом, що завжди 

пов’язане з певними фізичними, фізіоло-

гічними та ментальними навантаженнями. 

На міжнародному рівні питанню регу-

лювання відносин у сфері допоміжних 

репродуктивних технологій не присвячено 

окремих нормативно-правових актів. Але 

ДРТ пов’язані з різними правами людини, 

а саме з правом на охорону здоров’я, на 

батьківство та материнство а також з ре-

продуктивними правами. Тому, при розг-

ляді правового регулювання досліджува-

них відносин необхідно звертатись до мі-

жнародних нормативно-правових актів, 

які захищають права людини. 
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Наприклад, до числа міжнародних ак-

тів, які стосуються регулювання відно-

сини у сфері ДРТ належить Конвенція 

ООН Про права дитини від 20 листопада 

1989 року Вона ратифікована Постано-

вою Верховної Ради України № 789-ХІІ 

від 27 лютого 1991 року. Конвенція 

ООН Про права дитини забезпечує за-

хист дитини від усіх форм дискриміна-

ції, а також захист інтересів дитини та 

вживання всіх необхідних законодавчих, 

адміністративних та інших заходів для 

здійснення визначених прав.  

У ДРТ Конвенцією Про права дитини 

визначаються і захищаються основні пра-

ва дитини, такі як: право на забезпечення 

захисту дитини від усіх форм дискриміна-

ції або покарання на підставі статусу, дія-

льності чи переконань її сім’ї або батьків 

(ст. 2); право дитини на першочергову 

увагу якнайкращому забезпеченню інте-

ресів дитини в усіх діях щодо неї (ст. 3) 

[11]. 

А далі ми розглянемо моральну оці-

нку  

Оцінка репродуктивних технологій з 

позиції католицької біоетики. 

Римо-Католицька Церква в Україні по-

чала дослідження питань репродуктивних 

технологій раніше ніж Православні Церк-

ви в Україні. Католики вважають практи-

ку сурогатного материнства, її предмет, 

мету та засоби досягнення морально не-

прийнятними. Це ж стосується й т. зв. 

альтруїстичного сурогатного материнства, 

яке не може мати іншої моральної оцінки, 

бо навіть якщо намір сурогатної матері є 

добрим, то недобрими є засоби та сам 

предмет. Комерційне підґрунтя сурогат-

ного материнства з моральної точки зору 

заслуговує на ще жорсткішу оцінку, адже 

додається моральне зло купівлі-продажу 

функцій тіла та самої особи новонародже-

ної дитини. Жодні обставини та наслідки 

не можуть виправдати практику сурогат-

ного материнства. 

Далі ми розглянемо оцінка гомологіч-

ної штучної інсемінації. Загалом, цей тип 

інсемінацїі є дозволеним, оскільки мова 

іде про лікувальну допомогу подружній 

парі, щоб її стосунок, цітсш1й у всіх своїх 

вимірах (фізичному, психологічному та 

духовному), міг закінчитися зачаттям ди-

тини. 

Вже папа Пій ХІІ (понтифікат – 1939-

1958), потім святий Павло VI (понтифікат 

– 1963 -1978). 

В енцикліці «Humanae vitae» («Людсь-

ке життя» від 25 липня 1968 року), а піз-

ніше і Конгрегація у справах віровчення в 

Інструкції «Domіnus vitae» («Пан життя) 

наполягають на одному важливому аспек-

ті: обов’язковому збереженні духовно-

фізичної єдности подружнього акту. (По-

дружній акт -по своїй внутрішній струк-

турі подружній акт, якнайтісніше поєд-

нуючи cупругів між собою, чинить їх од-

ночасно здатними до зачаття нового жит-

тя, відповідно до законів, вписаних у при-

роду чоловіка і жінки. Якщо шанувати 

обидва суттєві аспекти – любовне єднання 

та продовження роду, то подружнє спіл-

кування зберігає зміст взаємної та справ-

жньої любові, рівно ж як і його призна-

чення для величного завдання батьківства, 

до якого людина покликана).  

Втручання гінеколога можна вважати 

дозволеним за умови, що це сприятиме 

ефективності такого акту (у здійсненні 

його дітородної функції), але в жодному 

разі не замінятиме його. Зачаття та наро-

дження дитини зберігає свою доскона-

лість і повноту лише тоді, коли є плодом 

як фізичного, так і духовного поєднання 

подружжя[8, пункти 2375-2379].  

Як висновок, штучна гомологічна інсе-

мінація в рамках подружжя може бути 

допустимою виключно у тих випадках, 
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коли технічні засоби не підміняють собою 

подружнього акту, але служать для поле-

гшення і допомоги, щоб акт досяг своєї 

природної мети. 

Розлянемо оцінку гетерологічної штуч-

ної інемінації. Штучне гетерологічне за-

пліднення суперечить єдності подружжя, 

гідності супругів, властивому покликанню 

батьків і праву дитини бути зачатою і 

приведенню на світ у подружжі із под-

ружжя. Воно спричинює і проявляє роз-

рив між генетичним батьківством і відпо-

відальністю за виховання дитини [8, пунк-

ти. 2375-2379].  

Наслідки цьоrо проявляться і на дитині, 

яка буде змушена дізнатися і прийняти цю 

«нездорову» ситуацію. Перед дитиною 

постає важке завдання встановити особу 

біологічного батька. 

Розглянемо оцінку інтракорпорального 

запліднення. Застосування GIFТ-

технології може бути пов’язане з бажан-

ням оминути етичні проблеми знищення 

«зайвих» ембріонів. На думку деяких мо-

ралістів, GIFT не можна вважати формою 

допомоги. Інструкція Donum vitae не ви-

словлюється на захист, ні в осуд GIFT. 

Далі мова піде про оцінку штучного 

гомологічного екстракорпорального за-

пліднення. Що стосується збереження 

життя людського ембріона при FIVET на 

даному етапі розвитку технологій, то тут 

ми натрапляємо на поважні труднощі. 

При сучасній технології відбувається за-

пліднення декількох ембріонів. Оскільки 

відсоток вдалої імплантації та успішного 

розвитку вагітности доволі низький (один-

два випадки з десяти), то заради досяг-

нення більшого успіху створюють більше 

ембріонів – щоб мати можливість повто-

рити спробу в разі неуспіху. 

Крім цього, створення «запасних» емб-

ріонів необхідне тоді, коли треба подола-

ти проблему несинхронности між овуця-

ційним і менструальним циклом жінки, – 

а це часто трапляється в жінок, які вдава-

лися до посиленої стимуляції. Для цього в 

багатьох лабораторіях дедалі частіше 

вдаються до кріо-консервації ембріонів. 

Утворюється «надлишок» ембріонів, і це 

стає серйозною етичною і юридичною 

проблемою: «надлишок» можна знищити, 

використати для експериментів чи для 

виробництва косметичних засобів, пере-

нести в іншу жінку (в цьому випадку, оче-

видно, відбувається не гомологічне, а ге-

терологічне запліднення [1; 2; 3 ;4 ; 5] Па-

па Римський Франциск закликав до зага-

льної заборони «підлий» практики сурога-

тного материнства, засуджуючи «комерці-

алізацію» вагітності в щорічному звер-

ненні, в якому перелічуються загрози сві-

товому миру та людській гідності; 

за його словами, становлять загрозу 

миру та людській гідності, включаючи 

сурогатне материнство. Папа Римський 

сказав, що життя ненародженої дитини 

потрібно захищати, а не «пригнічувати чи 

перетворювати на об’єкт торгівлі». 

«Я вважаю практику сурогатного мате-

ринства гідною презирства, яка являє со-

бою серйозне порушення гідності жінок і 

дітей, засноване на експлуатації ситуацій 

матеріальних потреб матерів», – сказав 

він. [6].  

Далі ми розглянемо аргументи проти 

договорів про сурогатне материнство. 

Деякі люди вважають, що контракти суро-

гатного материнства, особливо контракти 

комерційного характеру, ризикують приз-

вести до експлуатації жінок. Про це гово-

рить й папа Франциск. Як правило, ці ко-

нтракти укладаються між парами певного 

віку, які є освіченими та забезпеченими 

фінансово, та молодими жінками, які є 

малоосвіченими та бідними. А тому така 

практика призведе до експлуатації жінок, 

які будуть приваблені запропонованою 
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винагородою, але не зможуть оцінити ри-

зики, як фізичні, так і психологічні, такої 

вагітності. Світовий досвід також свідчить 

про те, що жінок можуть «імпортувати» з 

інших (незаможних) країн виключно для 

того, щоб служити сурогатними матеря-

ми, після чого їх повертатимуть у свої 

країни. 

Інша проблема, яку піднімають ті, хто 

виступає проти цієї практики, – це «пере-

ведення дітей в товар». Дійсно, вони стве-

рджують, що комерційний договір про 

сурогатне материнство – це не що інше, як 

комерційна операція, в якій дитина є про-

дуктом, який продається сурогатною ма-

тір’ю та купується парою або особою, яка 

користується її послугами. Багато людей 

вважають, що пари, які використовували 

сурогатних матерів, неминуче відмовлять-

ся приймати дитину, якщо вона не відпо-

відає їхнім вимогам. 

Дехто розглядає контракти про сурога-

тне материнство як спосіб комерціалізації 

діто-народження. Практика намагається 

надати комерційну цінність репродуктив-

ному процесу та, шляхом екстраполяції, 

репродуктивній здатності жінки. Отже, ті, 

хто засуджує сурогатне материнство, вва-

жають, що комерціалізація репродукції, 

серед іншого, шкодить окремим особам, 

родинам і суспільству. Вони вважають, 

що узаконення цієї практики підірвало б 

святість життя. 

 У якості конт-тези дуже часто вислов-

люються аргументи на користь догово-

рів про сурогатне материнство. Одним 

із них є те, що ця практика є цінною мож-

ливістю для жінок, які за медичними по-

казаннями не можуть виносити дитину. 

Багато хто вважає, що сурогатне материн-

ство – це просто ще один спосіб боротьби 

з безпліддям. Інші вважають, що пари 

мають право на розмноження без втру-

чання уряду, і що жінка може вибрати 

роль сурогатної матері, якщо вона надасть 

інформовану згоду. 

Дехто вважає, що слід розрізняти гос-

подарські договори та некомерційні уго-

ди. Вони стверджують, що, незважаючи 

на те, що комерційні контракти про суро-

гатне материнство можуть бути неприй-

нятними, альтруїстична практика повинна 

бути дозволена, якщо вона не призводить 

до «перероблення» дітей і не експлуатує 

бідних жінок, як комерційні контракти. 

Висновок: позиція Християнської біо-

етики стосовно репродуктивних техноло-

гій основується на цінності та гідності 

людської особи. В сучасному суспільстві, 

демократичному та плюралістичному, 

існує чимало думок та поглядів; але навіть 

той, хто не поділяє вчення Церкви та вва-

жає допустимим екстракорпоральне за-

пліднення, мусить поставити перед своїм 

сумлінням питання: де є той етичний мі-

німум, за межею якого фундаментальні 

людські цінності виявляються вже потоп-

таними?  

У даній ділянці цей незаперечний ети-

чний мінімум вимагає збереження ціліс-

ности та ідентичности ембріона, а також 

охорони сім’ї як соціальної структури, 

природним завданням якої є передавати та 

приймати людське життя. 
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УДК 37 (091) 

ЗАГАЛЬНА ХАРАКТЕРИСТИКА ТРЕБНИКА СВЯТИТЕЛЯ 

ПЕТРА МОГИЛИ 
 

Андрій СТУДЗІНСЬКИЙ  

 

На думку автора статті «Требник» святителя Петра Могили 1646 р. хоча насамперед 

є джерелом церковної практики, яка зафіксувала всі існуючі на той час церковні звичаї, 

також вміщує у собі значну кількість і наукових статей, що ретельно розтлумачують 

норми церковного права, розкривають головні ідеї та значення обрядів, містять вимоги і 

поради для священнослужителів. Нині ця праця не втратила своєї актуальності. Вона 

постійно перевидається та широко використовується у церковній практиці. 

Ключові слова: Петро Могила, Требник, літургійна спадщина, інославні, таїнств, 

обряд, Євхаристія, освячення Святих Дарів, епіклеза, канонічне право, Церковна прак-

тика, парафіяльне життя. 

 

General characteristics of Metropolitan Peter Mogila’s Breviary 

According to the author of the article "Breviary" by St. Peter Mogila of 1646, although it is 

primarily a source of church practice, which recorded all the existing church customs at that 

time, it also contains a significant number of scientific articles that carefully explain the 

norms of church law, reveal the main ideas and meanings of rituals, contain requirements 

and advice for clergy. Now this work has not lost its relevance. It is constantly reprinted and 

widely used in church practice. 

Key words: Metropolitan Peter Mogila, Breviary, liturgical heritage, non-Orthodox, sac-

raments, Rite, Eucharist, consecration of Holy gifts, epicles, canon law, Church practice, par-

ish life. 

 

Сама постать Петра Могили ніколи не 

переставала цікавити як його сучасників, 

так і пізніше істориків, викликаючи при 

тому полярні думки й судження. Але на 

яких би рисах характеру чи особливостях 

діяльності вони не зупинялися, всі однос-

тайні в тому, що це був вольовий, автори-

тетний, твердий керівник, покликаний 

своєю добою та її звичаями. В той же час 

неодмінно відзначаються і його здібності 

досвідченого організатора, доброго пора-

дника, мудрого наставника. З дитинства 

сформовані православні погляди на життя 

дали в майбутньому Православній Церкві 

новий поштовх для подальшого її розвит-

ку. 

Пріоритетність ієрархічної побудови в 

українському тогочасному суспільстві 

визначалася специфікою церковно-

релігійного становища в цілому, зокрема, 

міжконфесійною богословською і церков-

но-політичною полемікою, спробами фі-

лософських та богословських синтезів 

напрацювань західної та східної христи-

янських традицій. Усе це спричинило до 

появлення провідного твору митрополита 

– «Требника», що став «зразком світогля-

дних перемін у співвідношенні церковно-
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теологічного та світського спрямувань в 

українській культурі»
 
[9, c. 13]. 

«Евхологіон, альбо Молитослов или 

Требник», відомий також під назвою «Ве-

ликий требник Петра Могили», видано у 

друкарні Києво-Печерської лаври 1646 р. 

Ця об’ємна книга охоплювала 1760 сторі-

нок великого розміру, прикрашена гравю-

рами майстра Іллі. У ній було вміщено 

чимало всяких текстів церковних служб і 

впорядковано проведення молитов і та-

їнств, що мали назву «треби», – від чого 

власне й бере початок назва книжки, що 

виконувала функцію своєрідної церковної 

енциклопедії [2, c. 1]. 

Підготовляючи до друку «Требник», 

Петро Могила і його однодумці виконали 

титанічну редакційну роботу, досліджую-

чи церковнослов’янські та грецькі тексти, 

доповнюючи їх перекладами з католиць-

ких, і теж створюючи деякі елементи са-

мостійно. Так, із «126-ти чинів, 37-м були 

новими, а 20-ть з них – невідомі, ні в гре-

цьких, ні в слов’янських традиціях та 

уставах». [1, c. 334]. 

«Требник» мав широке поширення в 

усьому православному світі та лишається 

актуальним і у наш час. І. Огієнко зазна-

чав, що «Требник» 1646 р. став основою 

усіх наступних аналогічних як українсь-

ких, так і російських творів, а значна час-

тина матеріалів передруковувалось у Росії 

та інших слов’янських країнах, зокрема 

так зване «Ізвестіє Учительне», тобто цей 

твір «приніс Православній Церкві в Укра-

їні славу й авторитет» [10,c. 380]. 

Відроджена у 1620 р. Православна Це-

рква поєднала намагання українців у про-

тиборстві проти наступу католицизму і 

насильної полонізації. Цю високу місію 

втілював в життя київський митрополит 

Петро Могила, осмислюючи, що для реа-

лізації поставленої мети потрібно, щоб 

Церква піклувалася про освіту і мораль-

ний стан духовенства та мирян, формува-

ла їхню свідомість [11]. 

 З цього приводу В. Нічик зазначала, 

що борючись супроти насилля над право-

славними й захищаючи рідну церкву, Пе-

тро Могила «бажав вирішити дискусійні 

догматичні питання з католиками шляхом 

культурного діалогу» [9, c. 16] 

У повчальному змісті вступу до «Треб-

ника», Петро Могила аргументовано до-

водив, що головним його завданням є «за-

цікавлення всіх православних християн 

збереженням рідної віри, дотримання 

єдиних норм богослужіння, шанування 

святих тайн і церковних обрядів» [7, c. 7]. 

Причиною до друкування Требника 

стала поява 1642 р. полемічного трактату 

Касіяна Саковича «Перспектива» 

(«Eparnothosis, seu Perspectiva et Declaratio 

errorum haeresum ac. superstitionum, quaein 

Graeco-Ruthena ecclesia disunita reper-

?untur»). В своїй роботі автор різко крити-

кував численні погрішності в православ-

них богослужбових книжках і коли він 

жив із «схизматиками» – не знав у що ві-

рити: він показував, що православні ма-

ють три точки зору на те, коли саме хліб і 

вино перетворюються на Тіло і Кров Хри-

стові. Одні говорять, що під час проскомі-

дії, другі – під час виголошення слів ін-

ституції, а треті – що це відбувається під 

час епіклези. Православні також не знали, 

що саме є матерією таїнств, і відправля-

ють їх без відповідного наставлення. То-

му, складаючи Требник, митрополит Пет-

ро Могила брав до уваги цю критику і 

забезпечив свою працю вичерпними пояс-

неннями відносно літургійної практики, 

догматичних та етичних аспектів, задля 

спростування закидів з боку неправослав-

них. 

У передмові до Требника митрополит 

Петро Могила сам зазначив причини 

складання цієї фундаментальної праці: 
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оскарження випадів з боку неправославних 

у різних гріхах та помилках, спростування 

звинувачень у єресі «Православна Русь 

упала в єресь і не знає ні числа, ні форми, 

ні матерії, ні інтенції, відсутність однос-

тайності у виконанні Таїнств, не спромож-

ність пояснити Таїнства. З передмови мо-

жна виділити шість завдань написання 

Требника: введення правильного способу 

звершення Таїнств; поширення науки про 

те, що саме є Таїнство і в чому важливість 

його; настанова про підготовку священика 

перед виконанням Таїнств; повчання свя-

щеника до мирян про гідність при прийн-

ятті Таїнств; навчання відносно всього це-

рковного уставу; спроба уніфікації бого-

служіння по всіх храмах Православної Це-

ркви на українських землях під владою 

Речі Посполитої. Весь комплекс пояснень 

Петра Могили до Требника займають до 50 

сторінок і умовно їх можна розділити на 

три частини: перша частина пояснює зна-

чення таїнства; всі вимоги, потрібні для 

правильного виконання (час, місце, потрі-

бні речі), відповідне внутрішнє і зовнішнє 

наставлення священика; друга – казуїстич-

на частина – перелік можливих проблем і 

вказівки, як чинити, якщо вони стануться; 

третя – пастирська частина – інструкції 

священикам, як пояснювати кожний чин 

парафіянам і як поводитись у випадку мо-

жливих непорозумінь» [7, c. 10] 

Требник складався з передмови та трьох 

частин і містив виклад правил здійснення 

різних чинів, таїнств та обрядів. До того ж 

Требник мав монастирський варіант, з чи-

нами та настановами для чернечої бого-

службової практики. Требник Петра Моги-

ли не обмежився простим викладом обря-

дів. Він був збагачений численними коме-

нтарями про значення та сутність обрядів з 

погляду вчення Східної Церкви. Наводи-

лися також численні практичні поради 

священикам. Требник містив 37 суто русь-

ких чинів, невідомих у Грецькій Церкві. 

Для впорядкування було використано й 

римські джерела, зокрема «Ритуал» папи 

Павла V 1614 р. та «De defectibus» [5, c. 2]. 

Проте запозичення були не сліпим копію-

ванням, а скоріше збудником для повнішо-

го розвитку традицій Східної Церкви та 

матеріалом для усталення самобутніх тра-

дицій руського (українського) православ’я 

[4, c. 185]. 

Требник поділявся на три частини таким 

чином:  

1. Частина І – всі таїнства і важливі 

функції в житті християнина, від наро-

дження до смерті; вона складається з ін-

тродукції та 42 секцій.  

2. Частина ІІ – служби для освячення 

різних речей у церкві та в домі; ця частина 

має 60 служб.  

3. Частина ІІІ – служби для загального 

вжитку: молебни і моління, всього 24 слу-

жби. 

4. Додаток – має деякі форми метрич-

них книжок: народження, одруження, жит-

тя і смерть.  

Тепер охарактеризуємо найбільш супе-

речливий аспект праці Могили. Вихований 

у латинській системі, він беззастережно 

приймав латинське сакраментальне бого-

слов’я в формулюваннях Тридентського 

собору 1586 р. Тому в своїх поясненнях 

кожного Таїнства митрополит Петро ува-

жно вказував на матерію і форму кожного і 

наполягав, щоб, звершуючи таїнство, свя-

щеник усвідомлював священнодію. «Якщо 

одного з цих елементів немає, тоді й таїнс-

тво недійсне, а священик припускається 

тяжкого гріха» [7, c. 238]. Так, у випадку 

Євхаристії матерію становлять хліб і вино, 

а формою є слова інституції (встановлення 

Таїнства). Петро Могила нагадував, що тут 

перетворення хліба і вина в Тіло і Кров 

Христові станеться в час вимови слів ін-

ституції: «Приимите, ядите – сие есть Тело 
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Мое, яже за вы ломимое во оставление 

грехов; Пийте от нея вси – сия есть Кровь 

Моя, яже за вы и за многия изливаемая во 

оставление грехов». В Таїнстві Шлюбу 

матерією є молода пара, формою – їхнє 

погодження – присяга на шлюб, яка впер-

ше була внесена в православний чин шлю-

бу Петром Могилою. У Таїнстві Покаяння 

матерією є визнання гріхів, а формою – 

молитва розгрішення. В це таїнство мит-

рополит вніс латинську індикативну фор-

мулу розгрішення і вимагав покаяння для 

важливості Таїнства [7, c. 337]. 

Незважаючи на все, Требник Петра Мо-

гили – не просте наслідування латинських 

книжок. Він вживає грецькі та руські кни-

ги, хоч підхід до них з боку митрополита 

дещо вільний. Деколи він використовує 

грецькі видання, щоб усунути деякі місцеві 

звичаї, як то, причастя свяченою або йор-

данською водою. Коли ж він використовує 

щось, чого в грецьких книгах нема, то вда-

ється до детальнішого роз’яснення пред-

мету. Так, він усуває потрійне обходження 

аналою та спільну чашу під час шлюбу 

тому, що це вело до всіляких надуживань, 

або заводить використання дзвіночка, коли 

священик йде з Святими Дарами до хворо-

го та латинське привітання «Мир дому 

сему при вході до дому» [7, c. 358]. 

Чи не найбільший вклад митрополита 

Петра Могили, і такий, що безперечно має 

значення і для сучасної літургійної практи-

ки і канонічного права, – введення різних 

чинів прийняття до Православної Церкви. 

До Петра Могили Візантійська Церква 

практикувала миропомазування католиків, 

хоч у Руській Церкві на території Москов-

ського царства тоді всіх неправославних 

охрещували. Основуючись на переконанні, 

що хрещення і миропомазування познача-

ються на душі людини незгладним впли-

вом, митрополит виробив підхід у своєму 

Требнику:  

1. Для нехристиян, соцініан-

анабаптистів: п’ятиденний чин катехізації; 

сповідання віри, відмінне для іудеїв, сара-

цинів і соціан (в Требнику– аріан);  

хрещення; миропомазування; причастя;  

2. Для протестантів: сповідання віри, 

екзорцизм і подавання на кандидата; розг-

рішення; миропомазування; причастя;  

3. Для римо-католиків, уніатів і апос-

татів: сповідання віри; сповідь; причастя;  

Для апостатів, від яких раніше вимага-

лося постування до трьох років, тепер по-

легшено до постування тільки три дні, і 

митрополит Петро заохочував тут подаль-

ші пом’якшення [2; 8].  

Щодо римо-католиків, то миропомазу-

вали тільки неконфірмованих. Вся ця нова 

система вважалася пастирським відгуком 

на тогочасні обставини зважаючи на те, що 

тоді православні та неправославні прожи-

вали разом. Толерантне трактування цих 

обставин митрополит допускав з розрахун-

ком на заохочення навернень, і це цілком 

розходилося з тим, що практикували в Мо-

сковському царстві: там римо-католиків, і 

навіть православних, що були хрещені че-

рез окроплення, а не занурення, піддавали 

повному чину хрещення. І лише у 1759 р. 

Священний Синод Російської Православ-

ної Церкви прийняв заведений митрополи-

том Петром Могилою потрійний підхід 

(подібна практика наприкінці ХХ ст. була 

відмінена).  

Правила прийому знаходяться в повній 

відповідності до 7 правила ІІ Вселенського 

собору, 19 правила І Вселенського собору, 

95 правила Трульського собору, 7 та 8 пра-

вила Лаодікійського собору, 1, 5 та 47 пра-

вила свт. Василія Великого. 

Стосовно Таїнства Вінчання, то Київсь-

ка митрополія за довгі роки свого існуван-

ня виробила собі ряд цікавих звичаїв, які 

щоправда не були єдиними у використанні. 

Так, митрополит Петро Могила у передмо-
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ві до Требника зазначав, що між Требни-

ками немає узгодженості в питаннях міс-

цевих традицій. І тому, щоб покласти край 

подібним розбіжностям, він запровадив 

єдиний зразок здійснення Таїнства. Після 

Літургії, коли священик стоїть у Вівтарі, 

приходять молоді, що бажають заручитися, 

до церкви і стають перед церковними две-

рима: молодий праворуч, молода ліворуч. 

Священик, облачений у єпитрахіль та фе-

лонь, виходить з Вівтаря, йде до молодих, 

бере з рук їхніх два персні, золотий та срі-

бний, кладе їх на правому боці Престолу – 

срібний праворуч, золотий ліворуч. Ви-

йшовши до молодих знову, ієрей тричі 

хрестить їхні голови, по цьому дає їм запа-

лені свічки, заводить в церкву, ставить пе-

ред Святими Вратами, молодого праворуч, 

молоду – ліворуч. Покадивши їх навхрест, 

питає спершу молодого, чи має він намір 

одружитися з цією дівчиною і чи не обіця-

вся він іншій. Потім задає питання моло-

дій, аналогічні тим, що питав у молодого. 

У цьому вінчанні маємо особливий звичай, 

якого не знали інші Православні Церкви, – 

це обряд присяги молодих на вірність один 

одному. Цю присягу до свого Требника 

митрополит Петро взяв із західних требни-

ків, і відбувалася вона по молитві свяще-

ника «Благословен еси, Господи Боже 

наш», перед словами «Венчается раб Бо-

жий». В Требнику цей звичай описаний 

наступним чином: «По молитве же абие 

Иерей, взем шуицею своею десницу жени-

хову, десницею же десницу невестину, и 

обоя сопряг вкупе, подемлет епитрахиля 

конец паки обвязуе крестообразно, обвива-

ет я тем, и сице придержа, повелевает има 

обет друг другу творити пред Богом, сло-

веси сими, брак законный составляющи-

ми…» По цьому вінчання триває далі [7, 

c. 427]. 

Але це не єдиний варіант такого роду 

присяги. Так, І. Огієнко у своїй монографії 

з історії Церкви зазначає, що схожа прися-

га є у рукописному домогилянському Тре-

бнику з Полісся кінця ХVІ ст. В ньому 

присяга подана після покладання вінців на 

голови молодим: «Та ж воздев руци их 

правы, в левыя ж дав свеща, глаголет же-

ниху, а он Иерея наследуя, то ж глаголет: 

Я, [имярек], беру тобе собе за одною влас-

ную правдивую жону и помощницу, шлю-

бую тебе часу щасливого и нещасливого 

никогда не опускати до смерти моей ал’бо 

твоей; так ми пане Боже помози и все свя-

тые. Потому лобызает Евангелие и Крест. 

Тоє ж и девица мает мовити за иереом» 

[11, c. 274].  

Як зазначив С. Рождественський: «Пра-

вда при том нам могут заметить, что в 

Требнике Петра Могилы есть и такие 

взгляды, которые не согласны с правосла-

вною наукой и приняты в Латинской Цер-

кви, а именно: про форму таинства Евха-

ристии, про безусловную необходимость 

епитимии в таинстве покаяния и другие. 

Но такие взгляды первый раз появились в 

Южной России не в Требнике Могилы. 

Они существовали тут еще раньше.., обли-

вания, допущеные Могилой при крещении 

наравне с окунанием. Таким образом, если 

Требник Могилы имеет в себе несколько 

взглядов, которые принадлежат Римской 

Церкви, то этого не следует объяснять 

влиянием Римского Требника» [12, c. 124]. 

Досить високо оцінив значення Требни-

ка, як джерела канонічного права Лотоць-

кий О. Він, зокрема, зазначив: «Требник 

митрополита Петра Могили мав значення 

історичне в церковному праві. Це най-

більш повний і систематичний з усіх Треб-

ників православних, і він став основою для 

видання Требників надалі – у нас, на Укра-

їні, та на Московщині». [6, c. 57]. 

Отже, із наведеного вище матеріалу ви-

дно, що «Требник» митрополита Петра 

Могили був не просто книгою, де було 
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вміщено чинопослідування таїнств та об-

рядів. Окрім цього там міститься досить 

багато вказівок стосовно того як має звер-

шуватись те чи інше таїнство або обряд. Ці 

вказівки канонічного характеру лишаються 

цінними і в наш час. Хоча потрібно і конс-

татувати той факт, що деякі тези є не пра-

вославними (момент перетворення Святих 

Дарів) з канонічної точки зору. 

Але незважаючи на все це «Требник» 

митрополита Петра Могили був не просто 

книгою, де було вміщено чинопослідування 

таїнств та обрядів. Він містив систематизо-

ваний виклад чисельних вказівок нормати-

вного характеру стосовно того, як має зве-

ршуватись те чи інше таїнство або обряд. Ці 

вказівки канонічного характеру є досить 

цінними і зберегли свою актуальність до 

теперішнього часу. Водночас потрібно кон-

статувати, що деякі сформульовані ним не в 

повній мірі відповідають православному 

вченню (момент перетворення Святих Да-

рів) з канонічної точки зору. Всі ж інші ас-

пекти із требника Петра Могили знаходять-

ся у повній відповідності з Корпусом кано-

нічного права Православної Церкви. 

«Требник» Петра Могили, хоча насам-

перед є джерелом церковної практики, яка 

зафіксувала всі існуючі на той час церковні 

звичаї, також містить значну кількість і 

наукових статей, що ретельно розтлума-

чують норми церковного права, розкрива-

ють головні ідеї та значення обрядів, міс-

тять вимоги і поради для священнослужи-

телів. На даний час ця праця не втратила 

своєї актуальності. Вона постійно переви-

дається та широко використовується у це-

рковній практиці. 
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ДУХОВНІ ТА ХРИСТИЯНСЬКІ ЦІННОСТІ 

У ЗМІСТІ ФОРМУВАННЯ МОРАЛЬНО-ЕТИЧНИХ 

НОРМ ПОВЕДІНКИ ОСОБИСТОСТІ 
 

Роман БАРАН  

 

Анотація. У даній науковій статті досліджено поняття «цінності», «духовні цін-

ності» та «християнські цінності» у контексті формування морально-етичних норм 

молодої особистості.  

Ключові слова: цінності, духовні цінності, християнські цінності, етика, мораль, 

особистість, ціннісна парадигма.  

Abstract. This scientific article examines the concepts of "values", "spiritual values" and 

"Christian values" in the context of the formation of moral and ethical norms of a young per-

son. 

Key words: values, spiritual values, Christian values, ethics, morality, personality, value 

paradigm. 

 

Постановка проблеми. У контексті 

сучасних викликів, які стоять перед украї-

нською державою та суспільством форму-

вання загальнолюдських норм суспільної 

поведінки особистості повинно відбувати-

ся на засадах ціннісної парадигми, в осно-

вах якої мають лежати християнські духо-

вні норми. Такий стан речей обумовлює 

об’єктивну потребу наукового аналізу 

таких понять як «цінності», «духовні цін-

ності» та «християнські цінності». Це пи-

тання є важливим, оскільки  складна при-

рода цінностей формує в науковому дис-

курсі різноманітні підходи до їхньої сис-

тематизації та класифікації, характеру і 

специфіки їхнього функціонування у різ-

них сферах життєдіяльності людини. 

Аналіз останніх досліджень і публі-

кацій. Варто зауважити, що окремі пи-

тання, які стосуються визначення місця, 

ролі та змісту духовних та християнських 

цінностеq, виступали предметом наукових 

досліджень у галузі психології, філософії, 

філософії права, богослов’я, соціології. 

Ґрунтовні наукові дослідження у цій сфері 

здійснили такі вітчизняні та зарубіжні 

науковці як: В. Антоненко, І. Бех, О. Богі-

ніч, Є. Верещак, В. Вовк, В. Жуковський, 

Н. Золотарьова, А. Колодний, В. Лаппо, 

С. Лозко, І. Луцький, Г. Пирог, Т. Тюріна, 

Є. Яковлєв та інші. Проте, окремого нау-

кового дослідження потребують питання, 

які стосуються філософського аналізу мо-

рально-етичної основи цінностей в сучас-

них умовах. 

Постановка завдання. Враховуючи 

усе зазначене вище, метою даної наукової 

статті є дослідження поняття духовних та 

християнських цінностей у історичному 

розрізі, їхній вплив на морально-етичні 

норми поведінки молодої особистості у 

суспільному житті. 

Виклад основного матеріалу. Аналіз 

ціннісного виміру як наукової категорії є 

предметом досліджень філософів, психо-

логів, педагогів, соціологів, оскільки відк-

риває шлях до розуміння природи людини 

у соціальному та культурному середови-

щі. Необхідно зазначити, що сьогодні у  

наукових працях не існує єдиного підходу 

до визначення поняття «цінність». У на-

шій статті ми спробуємо, зокрема, зроби-
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ти генезис та визначення духовних цінно-

стей, оскільки вони є продуктом духовно-

го розвитку, а, отже, формують напрямки 

свідомості особистості у контексті вироб-

лення нею певних норм, ідеалів, ставлень 

до оточуючого світу, що зумовлюють ду-

ховний розвиток не лише індивіда, а й 

суспільства. 

Щоб чіткіше зрозуміти сутність окрес-

леного феномена спробуємо визначити 

понятійний апарат та розглянемо поняття 

«цінність», «духовні цінності», «христи-

янські цінності». 

Проблемою цінностей у філософії за-

ймається – аксіологія – наука, що розгля-

дає об'єктивну дійсність і як людина ста-

виться до неї. Проблему цінностей дослі-

джують  у контексті сутності людської 

поведінки, її творчої природи й здатності 

впливати на оточуюче середовище і саму 

себе відповідно до своїх норм поведінки. 

Кожна людина у процесі становлення сво-

єї ціннісної парадигми  постійно перебу-

ває у вже сформованому світі цінностей, 

як основного чинника формування влас-

них поступків. 

У процесі аналізу наукових досліджень 

із зазначеної проблеми можемо виокреми-

ти низку моментів, навколо яких зосере-

джені сьогодні теоретичні дискусії: 

- «перший вузловий момент торкається 

розгляду в якості цінності деякого об’єкта 

чи атрибута, тобто чи є об’єкт цінністю 

або чи має він якусь цінність; 

- другий вузловий момент поділяє 

точки зору, відповідно до яких 

цінностями вважаються оточуючі людину 

предмети, які мають для неї значення, або 

такі, що задовольняють її потреби, або ж 

цінностями визнаються особливі 

абстрактні сутності; 

- третій вузловий момент проходить 

між розумінням цінності як індиві-

дуального і розумінням цінності як 

надіндивідуального (цінності утворення 

великих соціальних груп, соціальних 

систем та ін.) утворення; 

- четвертий вузловий момент поділяє 

свідомий і несвідомий способи включення 

цінностей до структури особистості. Тут 

соціальна регуляція вже не розглядається 

як дещо зовнішнє по відношенню до 

індивіда, скоріше як елемент структури 

соціалізованого індивіда; 

- п’ятий вузловий момент торкається 

функцій індивідуальних та надіндиві-

дуальних цінностей і описується за 

допомогою протиставлення норми й 

ідеалу» [1, с. 50]. 

Аналізуючи поняття «цінність» в істо-

ричному розрізі, можемо акцентувати ува-

гу на тому, що даний термін вживається 

ще в древній філософії та характеризуєть-

ся емпіричністю, коли аксіологічна думка 

відзначається розвитком філософських 

учень, щодо вдосконалення внутрішнього 

світу особистості та її поведінки в системі 

суспільних взаємовідносин. 

Можемо погодитися із думкою дослід-

ників даного питання, що джерела теорії 

цінностей слід шукати, передусім, у філо-

софській думці античності де в центрі 

уваги постає не лише природа, але й лю-

дина, яка почала досліджувати і вивчати 

саму себе: власну поведінку, переживан-

ня, світобачення. Відтоді було запрова-

джено поділ на цінності і норми, а також 

було розпочато аналіз їхньої ролі у стано-

вленні доброчесності та мудрості. Саме в 

той час видатний грецький учений Сок-

рат, який вважається засновником захід-

ної філософії та одним із перших філосо-

фів етичної традиції намагався відповісти 

на питання, що таке благо, доброчинність 

та краса незалежно від учинків чи речей, 

позначених цими поняттями. У «центрі 

філософії Сократа – людина. Але вона 

ним розглядається насамперед як мораль-
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на істота. Філософія Сократа народжува-

лася під двома основними девізами: "Пі-

знай самого себе" і "Я знаю, що я нічого 

не знаю". На його думку, знання, яке до-

сягають за допомогою визначення цих 

основних життєвих цінностей, є основою 

моральної поведінки. Сократ висунув ду-

ховні цінності на перший план вважаючи 

їх створення головною метою життя лю-

дей. За Сократом діалогичний метод пи-

тання-відповідь являеться необхідним для 

пошуку істини причому не самому а спі-

льно з кимось. Цей метод передбачає сво-

буду людини і те що вона здатна пізнати 

істину» [2, 39]. 

Давньогрецький філософ Аристотель у 

праці «Етика» вперше вводить термін 

«ціноване» («тіміа»). Він говорить, що 

«блага є ціновані та такі, що викликають 

похвалу, а також можливості мати владу, 

матеріальні достатки, красу), які можуть 

бути використані як для добра, так і для 

зла. За твердженням філософа, етичні 

цінності є найвищим благом, які він кла-

сифікує на мисленнєві та моральні відпо-

відно до його протиставлення розумової 

та чуттєвої частин душі [3, с.198]. Аріс-

тотель першим починає розбудовувати 

систему розумових чеснот, які повинні 

бути  головною мето особистості, а мора-

льні цінності мають виступати тільки 

засобом досягнення розумових у найріз-

номанітніших вимірах. 

У «Філософії права» Г. Гегеля цінність 

виступає «еквівалентом необхідності, ви-

раженої у вартості. При цьому філософ 

зауважує, що цінність речі може бути ду-

же різною в ставленні до потреби, конкре-

тної ситуації але якщо ми хочемо вирази-

ти не специфічну, а абстрактну сторону 

цінності, то це будуть гроші... Можна бу-

ти власником речі, але не бути власником 

її цінності». Вчений велику увагу приді-

ляє проблемі моральності в контексті іс-

торії саморозвитку духу. Зокрема філософ 

зазначає, що «якщо людина здійснила той 

чи інший добрий поступок, вона не стає 

доброчинною; доброчинною, Особистість 

стане тоді позитивною, коли ця манера 

поведінки буде постійною рисою її харак-

теру» [4, с. 52]. 

Як ми вже зазначали у нашій статті, 

складна природа цінностей формує в нау-

ковому дискурсі різноманітні підходи до 

їхньої систематизації та класифікації, ко-

ли одні вчені характеризують «цінність як 

об’єктивний зміст речей, другі – як власне 

цінність, грошову вартість предмета, треті 

– ототожнюють із поняттям блага, корис-

ності для особистості, четверті – 

пов’язують із суб’єктивною значущістю 

даного предмета для життєдіяльності лю-

дини, п’яті – з його властивостями задо-

вольняти потреби, інтереси, бажання» [5, 

с. 84]. 

Тлумачення цінностей християнства у 

богослов’ї відбувається шляхом оцінки 

системи навколишнього світу, яка форму-

ється крізь призму релігійної свідомості 

особистості. Всі ідеї християнства вико-

нують функцію регулювання людських 

стосунків, формують духовно-моральні 

засади міжособистісної комунікації на 

ідеалах культурних здобутків християнст-

ва, в яких відобразились цінності інтегра-

льного порядку, створені попередніми 

поколіннями. У даному контексті можемо 

зробити висновок, що релігійну свідо-

мість особистості необхідно розглядати як 

сукупність цінностей християнської куль-

тури, виражених через конфесійну самоі-

дентифікацію особистості. Відомий дослі-

дник цього питання О. Гавеля у моногра-

фії «Цінності української християнської 

молоді початку XXI століття: релігієзнав-

чий аналіз» зазначає, що  «аксіологія хри-

стиянства не лише узагальнює цінності, 

які зберігалися впродовж тривалої історії 
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християнства, а також визначає способи 

за допомогою яких людина створює та 

засвоює нові ідеї та цінності, встановлює 

можливості реалізації творчих здібностей 

в сфері духовної діяльності тощо. Іншими 

словами аксіологія християнства вивчає 

не тільки релігійні цінності, а й допомагає 

людині визначитися з ціннісними орієнта-

ціями, розкрити власні дарування та здіб-

ності в духовній сфері, формує її релігійну 

свідомість. Вона виступає дієвим спосо-

бом згуртування молоді за допомогою 

спільних ідей та цінностей. За своїм зміс-

том аксіологія християнства пов’язана з 

загальнолюдськими цінностями, такими 

як: мир, любов, людське життя, дружба, 

довіра, уявлення про справедливість, 

обов’язки і права людей, сімейні цінності, 

свободу, цінності діяльності і самореалі-

зації, тощо» [6, с. 84]. 

У процесі аналізу наукових джерел із 

досліджуваного питання ми хочемо зазна-

чити, що мораль і релігія завжди знахо-

дяться у тісній взаємодії, вибудовуючи 

цілісну недиференційовану форму соціа-

льної свідомості, практичної поведінки 

людей, норм співжиття. Моральна «свідо-

мість виникає в умовах, коли релігійні 

домінанти у психіці вже існували. Врешті-

решт, упродовж багатьох століть моральні 

ідеї та норми розвивалися в оболонці ре-

лігійної свідомості та лише згодом виок-

ремилися в один із виявів людської духо-

вності. Впливаючи на сучасну релігійну 

свідомість, мораль переймає всі аспекти і 

зміст релігії знаходить втілення у міфах, 

притчах, образах богів, у мотивуванні ку-

льтової діяльності, утворюючи цим ком-

плекс релігійно-моральних цінностей» [8, 

c. 40]. 

У змісті взаємовідносин між усіма чле-

нами суспільства домінантою має бути 

віра у пріоритетність загальноприйнятих 

моральних цінностей у всіх сферах життя. 

Досконалим «суспільством може бути 

тільки те, що своєю політичною незаан-

гажованістю не суперечить моральному 

вченню християнства. Християнські цін-

ності, вироблені тисячолітнім досвідом, 

перевірені часом, вистояли у протистоянні 

з іншими світоглядними доктринами, 

отримали широке розповсюдження серед 

людства» [9, с. 118]. 

У контексті аналізу змісту християнсь-

ких цінностей важливу роль відіграє Нагі-

рна проповідь Ісуса Христа, яка прониза-

на возвеличенням таких моральних ідеа-

лів, як любов, миролюбність, доброта. У 

ній ми знаходимо надзвичайно ціннісне 

для людської спільноти «висловлювання 

Ісуса: «Тож усе, чого тільки бажаєте, щоб 

чинили вам люди, те саме чиніть їм і ви». 

Пізніше, у науковій етиці, це високогу-

манне Господнє судження отримало назву 

«золотого правила» моральності, яке, ра-

зом з ідеями добра та справедливості, є 

загальним гуманістичним еквівалентом 

людських стосунків» [7, с. 75-76]. 

Висновки. Духовні та християнські 

цінності являють собою систему мораль-

них норм поведінки особистості. Духовні 

цінності є продуктом духовного розвитку 

особистості. Вони формують напрямки її 

свідомості у контексті вироблення певних 

норм, ідеалів, ставлень до оточуючого 

світу, що зумовлюють духовний розвиток 

не лише індивіда, а й суспільства. Хрис-

тиянські цінності визначають відношення 

людини до Бога, інших осіб, природи та 

оточуючого середовища. 
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ХРИСТИЯНСЬКІ ЦІННОСТІ У ТВОРЧІЙ СПАДЩИНІ 

АВГУСТИНА ВОЛОШИНА 
 

Антоніна ВЧОРАШНЯ 

 

Історія Закарпаття XX ст. пов’язана з 

іменем о. Авґустина Волошина (1874 – 

1945), Президента Карпатської України, 

Героя України. Ця світла постать є в не-

розривному зв`язку з історичним проце-

сом краю та України, як одного з найви-

датніших борців за українську національ-

ну ідею, активно присутня і в подальшому 

історичному процесі краю. 

Громадський діяч, політик, відданий 

народові духівник, педагог, науковець, 

редактор, літератор. 

У березні 1897 висвячений на священи-

ка активно виступав проти мадяризації 

українського населення та проти переве-

дення богослужіння на угорську мову, 

зокрема, виступав проти заміни кирилич-

ного алфавіту на латинський. 

Протягом 1900-1917 рр. був професо-

ром, а в 1917-1938 рр. – директором Уж-

городської учительської семінарії. 

Із 1921 р. почав видавати релігійну га-

зету «Благовісник» і стає активним захис-

ником видання всіх підручників релігії 

для народних шкіл українською мовою. А 

у 1933 р. власний будинок передає під 

сиротинець (тепер вул. А.Волошина в м. 

Ужгороді ). 

Виникає питання, а навіщо в цьому бу-

ла потреба, вже на той час перспективно-

му молодому священникові, бо прагнув 

працювати на загальну освіченість закар-

патських українців – розумів, що лише 

освічений народ може протистояти поне-

волювачам, зможе зберегти свою націона-

льну ідентичність. Отець – ректор викла-

дав в Ужгородській учительській семіна-

рії фізику, математику, граматику, стиліс-

тику, педагогіку, дидактику, логіку, пси-

хологію, методику, педагогічну психоло-

гію та ін. Із усіх цих напрямків писав шкі-

льні підручники (яких видав понад 40) і 

став провідним ученим-педагогом краю. 

Він не перекладає вже на той час видані 

чеські та угорські підручники, а пише 

власні, стверджуючи і доводячи, що, усі 

підручники для початкових і середніх 

шкіл Закарпаття повинні бути оригіналь-

ними, написаними місцевими авторами, з 

основою місцевого матеріалу і , звичайно 

ж, рідною українською мовою. Як педа-

гог, упродовж усього свого життя він вбо-

ліває за майбутнє української школи і 

української педагогіки. Одна з останніх 

опублікованих ним праць мала назву "Про 

шкільне право будучої Української дер-

жави". Як вчений мав віру, що колись бу-

де Українська незалежна держава, тому 

вважав за потрібне подати свої роздуми 

про шкільне право цієї держави. 

Будучи священиком, о.Волошин велику 

увагу приділяв релігійній освіченості лю-

дей, видавав численні катехитичні пропо-

віді: "Малий катехизис", малу і середню 

Біблії. Всі ці праці були підпорядковані 

потребам навчання і морального вихован-

ня особистості. 

Августин Волошин виконував свої ду-

шпастирські обов'язки до свого трагічного 

арешту, прищеплюючи своєму народу 

високі моральні якості, навчаючи його 

працелюбності, добру, справедливості й 

милосердю, патріотизму. 

Із цією метою Августин Волошин ви-

ступав і як письменник, писав вірші, опо-

відання, п’єси, давав оцінки, як літерату-
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рознавець. Художнім словом боровся про-

ти пияцтва, народних забобонів, закликав 

до морального вдосконалення людей. 

Уже як професор і директор семінарії 

пише і публякує 63 підручники, зокрема 

граматики, читанки, букварі, методичні 

праці. Стає видавцем і журналістом, орга-

нізатором виходу в світ щорічних «Міся-

цесловів». А. Волошин редагував газету 

«Наука», реорганізував її у «Свободу» (у 

липні 1938 р. вона стала «Новою Свобо-

дою»). Був дописувачем багатьох газет 

краю, які видавалися у 20-30-х роках, а 

також літератором: публікувався під псе-

вдонімом Андрій Верховинський та Іва-

нович. 

А. Волошин писав вірші, оповідання, 

повісті, п’єси. Деякі з його художніх тво-

рів надрукувала «Свобода», інші вийшли 

окремими виданнями. Як письменник, 

Волошин видавав окремі свої твори під 

псевдонімами. Найбільш поширені з них: 

Іванович і Андрій Верховинський. Назве-

мо найвідоміші і популярні його художні 

твори і книжки: «Робінзон». «Сорок ка-

зок». «Ілько-Яцько». «Наш страшний во-

рог». Історична драма «Фабіола». Драма 

«Марійка- Верховинка». Драма на мора-

льну тематику «Без Бога ні до порога». 

«Князь Лаборець», «Син Срібної землі», 

оповідання: «Паленка – згуба», «Анцька 

освідомилась», «Народна свідомість». 

Історична драма «Фабіола» ставилася 

не тільки на закарпатській сцені, але і в 

Празі, а про драму «Марійка – Верховин-

ка» Августин Штефан писав, що це – 

«найкраща дотеперішня карпато-

українська драма». 

У 1931 - 1936 рр. в Ужгороді вийшли 

друком дві п`єси на три дії: "Маруся Вер-

ховинка» та «Без Бога ні до порога» під 

псевдонімом Андрій Верховинський. На 

підставі цих двох п’єс можна цілком впе-

внено говорити про А. Волошина, як пи-

сьменника, автора п’єс-мораліте. Обидві 

п’єси написані українською літературною 

мовою. 

П’єсу «Маруся Верховинка» називають 

закарпатським варіантом «Наталки Пол-

тавки». Той же «любовний трикутник»: 

сільський писар Стефан Вернер, який ро-

змовляє таким же чудернацькою мовою, 

як і Возний, залицяється до Марусі, сіль-

ської вчительки, котра кохає молодого 

кооператора Івана Петрівського. Вони 

разом гуртують молодь, проводять на селі 

культурно-освітню роботу. А Михайло 

Русин, самотній сільський п’яничка, чи-

мось нагадує виборного Макогоненка. Дія 

розгортається навколо Марусі Тисовської, 

котра відстоює рідномовну школу, сміли-

во дає відсіч писареві й корчмареві, яким 

не до вподоби, що молоде покоління, за-

сновує в селі кредитну касу, читальню, 

кооперацію. Смілива і діяльна Маруся їде 

до міста і в уряді добивається зміщення 

писаря. У п’єсі показано реальну розста-

новку сил на селі - писар Вернер разом з 

корчмарем мають намір створити у селі 

«панську» школу, у якій би вчили дітей 

«образованным языком», та Маруся бо-

реться за рідномовну школу і просвіту для 

села. 

Підхід до зображення складних, а іноді 

й драматичних явищ народного життя 

характерний для просвітянської літерату-

ри, морально-повчальних оповідань, п’єс, 

поезії, де й перемагають християнські че-

сноти. 

У П‘єсі «Без Бога ні до порога» дії від-

буваються у підкарпатськім селі 30-их 

років. Саме зміст твору - це важливість 

змін, пов‘язаних із появою молодого по-

коління інтелігенції, намаганні організу-

вати товариста самопомочі, відмовою від 

лихварських «послуг» корчмарів, роллю і 

значенням християнства. В центрі подій 

бачимо родину Павловичів: син Петро, 
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якому батьки допомогли здобути освіту, 

відвертається від родини і залишає в селі 

свою кохану – Анну Петрович; сестра 

Олена, душа родини, намагається повер-

нути брата до сім‘ї; водночас вона сприяє 

зародженню товариства самопомочі, коо-

перативного склепу, батьки, Василь і Гафа 

всіляко підтримують доньку; долучаються 

до прагнень Олени вчитель Іван Світлун 

та Михайло Петрович (батько Анни); 

зрештою, Петро стає на бік Павловичів, 

Петровичів та вчителя Світлуна й присвя-

чує своє життя рідній землі. 

Августин Волошин вважав, що театр, 

«має бути храмом, котрий проповідує 

правду, чистоту обичаїв, благородні ідеа-

ли культурного життя, має бути школою, 

в якій можно богато доброму навчитися и 

котра вказує на наші хиби і на способи, 

як маємо їх усунути, має бути громадян-

ською институцією, котра благородно 

має впливати на маси, проводити думки 

духового цивилизованого житя, котра раз 

сміхом, другий раз слезами примушує 

людей думати, розсуджовати над їх вчи-

нками, котра слабшого подкріпляє, а за-

блудившого направляє на праву дорогу» 

Усі ці принципи віддзеркалені у п‘єсі 

«Без Бога ні до порога», та «Маруся Вер-

ховинка». 

Обидві п’єси А. Волошина закінчують-

ся щасливо. Молоді пари одружуються, а 

закладена у них ідея доведена до логічно-

го завершення. У цих п`єсах - мораліте 

вдало відтворено сільське життя з його 

тогочасними проблемами, лунає заклик до 

освіти, модерного ведення госродарюван-

ня і, звичайно, морального самовдоскона-

лення. 

А. Волошин відстоює єдність галиць-

ких і підкарпатських русинів. Його моло-

дий кооператор Іван Петрівський з «Ма-

русі Верховинки», що прибув сюди з-за 

гір, не має громадянства, та чесно тру-

диться для цього краю, одружується з Ма-

русею. Маруся - патріотка свого народу, 

пропагує ідеї «Просвіти», відповідає пок-

ручам: "...ми русини, сини великого наро-

ду, й довіка будемо ними, хоч би тут де-

сять шкіл мадярських, ци москальських, 

ци інших поставили!" Олена з п’єси "Без 

Бога ні до порога" також підтримує свого 

нареченого, вчителя Світлуна, і бажає, 

щоб він залишився назавжди "чесним, 

характерним народовцем". 

А. Волошин повертається до нас як вче-

ний – педагог, філолог, письменник і пуб-

ліцист, залишивши творчу спадщину, яка 

зайняла належне місце в науковому, вихо-

вному та ідейно – естетичному значенні, та 

посіла високе місце в культурно – історич-

ному і політичному розвитку Закарпаття та 

України ХХ ст. Як громадсько-

політичного діяча Закарпаття і України, 

який в умовах чужоземного поневолення 

консолідував і підняв закарпатських украї-

нців на боротьбу за свою державність та 

утвердження української національної ідеї. 

Від подій 1938-1939 рр. Карпатської Укра-

їни на Закарпатті, в епіцентрі яких був А. 

Волошин, розпочинається новий відлік в 

історії закарпатських українців, який заве-

ршився у 1991 р. проголошенням віднов-

лення незалежної Української Держави. 
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КИЇВ ТА СОФІЯ КИЇВСЬКА 

У ПОЕТИЧНОМУ СВІТІ ВАСИЛЯ СТУСА 
 

Антоніна ВЧОРАШНЯ 

 

Василь Стус – видатний український по-

ет, перекладач, публіцист, прозаїк, мисли-

тель, літературознавець, літературний кри-

тик, правозахисник, політв`язень СРСР, 

член Української Гельсінської групи, лау-

реат Державної премії ім. Тараса Шевченка 

(посмертно), Герой України (посмертно), 

борець за незалежність України у ХХ сто-

літті. Він був одним із найактивніших та 

найяскравіших представників українського 

дисидентського руху, людина твердої і не-

зламної волі, яка жодного разу у своєму 

житті не скорилася обставинам, які б вони 

не були: ані у своїй творчості, чи на кадебі-

стських допитах , ані в ув`язненні. 

Україна для Василя Стуса була найбіль-

шою святинею, його духовним порятунком 

і відповідальністю за землю, на якій ти мав 

щастя або нещастя народитися. Він нею 

жив, він нею дихав. Він кував і перековував 

свій біль у слові. При обшуках, у неволі 

збірки вилучали і знищували та Василь знов 

і знов їх з пам`яті відновлював. Біль за долю 

землі рідної, почуття гіркоти і смутку спов-

нюють серце поета, який все своє життя 

віддав боротьбі за власні переконання. Не-

скорений Василь Стус не може миритися з 

безправним становищем українців у Радян-

ському Союзі та кидає виклик тоталітарній 

системі. Він говорить про те, про що мов-

чать мільйони. Незважаючи на постійний 

тиск і погрози, Стус не припиняє боротьбу 

навіть у засланні. Для нього було неприйня-

тним змиритись з тим, що пропонувала 

офіційна ідеологія і відсутність будь – якої 

національної гордості, духовного рабства, 

продажності національної еліти, 

роз`єднаності нації. 

Тоталітарна система немилосердно і жо-

ростоко гнітила Василя – провокації, мора-

льно – психологічний терор, приниження, 

арешти і заслання та найголовніше, вона 

безцеремонно зазіхнула на внутрішню сво-

боду поета. « Чорна хлань» вимагала одно-

славного схвалення її пропагандистського 

тріумфу і торжества «демократії покори» 

[1, с. 95]. 

До Києва Василь Стус приїхав навчатись 

в аспірантурі Інституту літератури імені 

Тараса Шевченка Академії наук УРСР. Брав 

участь у літературних вечорах, зустрічах, 

підписував протести проти переслідування 

діячів української культури, був активним 

членом Клубу творчої молоді. Сам себе 

поетом не любив називати, проте писав 

постійно й натхненно: «Поетом себе не 

вважаю. Маю себе людину, що пише вірші. 

Деякі з них – як на мене – путящі… Ще – 

ціную здатність чесно померти» [2, с. 20]. 

Більшість своїх віршів написав у радян-

ських «політичних» таборах. Інтелектуал 

та людина з такою внутрішньою силою, 

яку ніхто не міг подолати. 

«Номінативний націопростір В.Стуса 

обмежений: це, практично, Дніпро й Софія 

Київська, дуже рідко Київ, ще рідше – бать-

ківська оселя. Софійський собор як сакра-

льна точка українського світу, його краса й 

унікальність; Дніпро як еквівалент свободо 

простору. Ці національні святині, що є сво-



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

169 

єрідними кодами до розуміння міфоносної 

України, стали топосами Стусової духовної 

автобіографії» [6, с. 40]. 

У поезіях В.Стуса топоніми становлять 

клас онімів. Перелік цих власних назв 

включає лексеми, різні за частотністю, гру-

пуваням та семантичним наповненням. До-

слідження стверджують, що власні геогра-

фічні назви посідали важливе місце в пое-

тичній творчості: «В дитинстві він полюб-

ляв гратися з сестрою Марією в «географіч-

ні піжмурки»: по черзі«ховалися» в найне-

відоміших містах світу. Василь блискуче 

знав географію, від нього неможливо було 

сховатися» [6, с. 21]., то ж у Стусовому пое-

тичнному спадку топоніми виконують різ-

номанітні функції, –не тільки денотативні, а 

й конотативні. 

Київ, як назва, у поезіях В.Стуса семан-

тично багатопланова – виконує адресну 

функцію, що вказує на місце дії, як місце, 

пов`язане з емоційними переживаннями 

ліричного героя – на віях з сльозами(Новий 

рік. Прокляття. / Святковий Київ вироста в 

цю мить/ На пів фужера[7, т.1, кн. 2: с. 165]. 

Трагічним є звучання: «Не можу я без 

посмішки Івана…», написане після арешту 

Івана Світличного [4,с. 188]: В проваллях 

ночі, коли Київ спить, / а друга десь оббрі-

хують старанно, / склепить очей не можу ні 

на мить [7, т.1, кн.2 : с. 93-94]. Колись мене 

ти, Київ, визубриш / на ребрах прибереж-

них круч, / від рук, в конвульсії покручених, 

/ і до очей, для смерті визрілих [7, т.1, кн. 2: 

с.62], чи у вірші«Пригадуєш своє метро?»: 

А Київ спав / у нас над головою [7, т.2,: 

с. 28], де відбиваютьсябіографічні моменти 

поета- після виключення з аспірантури Ін-

ституту літератури В.Стус не міг влаштува-

тися на роботу за фахом і працював прохід-

ником у Київському містобуді [7, т. 2: 

с. 393]. 

Топонім Київ набуває семантично-

емоційних забарвлень і у поезії періоду 

ув`язнення. Саме на нього дивиться лірич-

ний герой, будучи за гратами (Київ за ґра-

тами. Київ – / весь у квадраті вікна [7, т.3, 

кн. 1: с. 32/, він віддаляється від нього / в 

експресивному порівнянні/ Відбіг, як пес, – 

/ за мур і просто в рів – коханий Київ, / а 

замість себе пугача лишив [7, т. 2, с. 138]. 

Він прощається з Києвом, прощається з 

Україною, з життям : Моє життя, мій Києве, 

прощай! / <…> / Дай віри, Києве! [7, 

т. 2:с. 174]. Але там, у засланні, Київ прихо-

дить у снах і спогадах ліричного героя: За 

мною Київ тягнеться у снах [7, т. 3, кн.101]; 

Київ нічний ряхтить, ніби на білім шклі, / 

мертвий мій сон летить на молодім крилі 

[СВ, т. 3, кн. 2: 178]; І пригадався Київ. Ніч 

морозна, / і профіль твій – чорніє на стіні [7, 

т. 3, кн. 2:с. 294]. 

Київ у Стусових поезіях може виступати 

і як представник усієї України: Лиш билася 

об браму віхола /білоголова. Об Кремля 

шпичасті зазубні. Мулькі / сни сновигали. І 

під Києвом / оглохла горбилась земля [7,т. 

3, кн. 2:с. 228]. 

Там, в неволі, в тюрмах та таборах, Київ 

часто згадується з Софійським собором: 

Роєм птиць / благословенна сяйнула Софія, 

/ і на Київський топос поширюються ознаки 

колимського топосу: він представлений як 

снігово-білий та холодний, цей холод по-

ширюється й на постіль білу. Входження 

назви Софія Київська у творах– це відобра-

ження особистісних життєвих його вра-

жень. Адже неподалік Софійського собору 

поет працював, [7, т. 2: с. 390], [7, т.3, кн. 1: 

с. 422], та з вікон камери попереднього 

ув`язнення Київського КДБ, де перебував 

під слідством Стус, було видно дзвіницю 

собору, що і є болючим спомином про 

Україну. [7, т.3, кн. 1: с. 429]. 

Погляд з неволі на Софію зафіксовано у 

рядках: В віконних ґратах майне Софія / 

тонка, як шклянка. Лякливий дзвін / і сяйво 

леза осердя гріє / живим подзвінням живих 
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годин [7, т. 3, кн. 1:с. 159] – спогад, вражен-

ня побаченого під час ув`язенення, а серп-

нем 1972 р. у вірші Софія виступає тим сві-

том поза неволею, котрий вже десь там, 

далеко і поволі втрачає свою реальність: 

Десь цвіте Софія,мов бузок,<,…>, / десь під 

нею мева походжає, / та сумний у меви ко-

жний крок. / <…> Стало меві житии осору-

жно, / бо розтав зелено-синій мир [7, т. 2: 

с. 171]. З бузком Софію поріняв і у вірші і: 

Уже Софія відструменіла, відмерехтіла буз-

ковим гроном [7, т.3, кн. 1: с. 153]. 

Софія в київскому топосі виступає не 

тільки як символ Києва, а й як символ Укра-

їна – Київ– Софія: Отак собі й живу, позбу-

тий часоплину, / і рідну Україну не кличу, 

не зову. / В невільницьких шляхах відмари-

лось поволі, / вже не шумлять тополі у мене 

вголовах. / І рідний Київ мій у золото гуч-

ливе / не вдарить шанобливо і не окрилить 

мрій, / медяні гуки бань стар-княжої Софії / 

не оживлять надії і чару повертань [7, т. 3, 

кн. 2: с.131]. Софійський собор настільки 

звеличено сприймається, що знаходиться 

зверху, порівнюється з жайворонком, що 

злетів у небо– жайвірна Софія (Аж ось і я: 

заліз на сьоме небо / і звідти надокола зази-

раю: / оце Дніпро, це жайвірна – Софія, / а 

це Ярила вичамрілий яр [7, т. 3, кн. 2: 

с. 195], а дзвіниці собору– це уособлення 

злету людського духу: Над цей тюремний 

мур, над цю журу / і над Софіївську дзвіни-

цю зносить / мене мій дух [7, т.3, кн. 

1:с. 47], чи: Зелена, блакитна, прозора дзві-

ниця / так світиться щедро, так ясно сві-

титься. / <…>Бубнявіє золото гроном кали-

ни, / тут Бог ся рождає, Господь України. / 

Злотогук цяткований гроном калини, /бо 

тут ся рождають сини України [СВ, т.3, кн. 

2: 64]. До зазначених вище рядків бачимо 

відображення і колимського топосу: На 

колимськім морозі калина/ зацвітає рудими 

слізьми/Неосяжна осонцена днина, / і собо-

ром дзвінкимУкраїна / написалась на мурах 

тюрми [7, т. 3, кн. 2:с. 77]. 

У публікації нами розглянуто фраг-

мент ономастичного простору поезій Ва-

силя Стуса, вживання та особливості 

значень топонімів Київ та Софія Київсь-

ка. 
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ЗАПОВІТ ДУХОВНИЙ ПРЕПОДОБНОГО 

ФЕОДОСІЯ МАНЯВСЬКОГО 
 

ігумен ІОАСАФ 

(Стасюк Василь Васильович) 

 

Анотація: Публікація Уставу Манявського скиту має своєю ціллю не лише віднови-

ти пам’ять про існування «Українського Афону», своєрідної «іночеської академії», а і 

розбудити у серцях, як мирян, так і духовенства, ревність для наслідування велико-

скитських подвижників. Сьогодні монастирі продовжують залишатись оплотом Пра-

вослав’я. Саме в монастирях повинні знаходити своє втілення усі моральні чесноти. 

Ченці мають бути прикладом для наслідування, зразком в духовному житті. 

Ключові слова: Манявський скит, преподобний Феодосій Манявський, монастирські 

статути, духовні заповіти, чернече життя, практики благочестя. 

 

Abstract: The publication of the Charter of the Manyavsky Skete aims not only to restore 

the memory of the existence of the "Ukrainian Athos", a kind of "non-Czech Academy", but 

also to awaken in the hearts of both lay and clergy zeal for imitating the great Skete ascetics. 

It is in monasteries that all moral virtues should find their embodiment. Monks should be a 

role model, a model in spiritual life. 

Key words: manyavsky Skete, St. Theodosius of Manyavsky, monastic charters, spiritual 

precepts, monastic life, practices of piety. 

 

Ієромонаха Феодосія – ігумена цієї обителі (монастиря) святого скита для розу-

міння і сприйняття, духовному настоятелю мені – сьогоднішньому ігумену і всім свя-

щеникам і монахам моїм і дітям духовним, яких об’єднала Божа благодать (любов). 

Я проникнутий каяттям і натхненний, виплеканий дарами любові в святому мона-

стирі, чесного і життєдайного Хреста Господнього, які в пустелі живуть життям пусте-

льників, це написав не з переказів, а з Господніх писань, та все більше євангельських і 

апостольських заповітів, пам’ятаючи, за якими монаше життя облаштоване – коротко 

викладене. 

Благослови, Отче святий це прочитати. 

 

ПЕРЕДМОВА 

Во ім’я Отця і Сина і Святого Духа. Амінь. Тому, що зазвичай повинні бути всі Отці 

батьками дітям своїм поки живемо турбуватись про них і виховувати їх в волі, любові та 

страсі Божому: відходити від них помираючи, залишати їм заповіти написані, тому, що 

повинні після нас жити і майном і домом володіти; при цьому опікунами бути усім, хто не 

дойшов до віку та розуму дорослого. Не лише батьки-родителі це повинні робити, але і 

духовні залишають дітям своїм заповіт та повчання після себе, коли відходять у світ ін-

ший, як Феодор Студит та Авва Дорофей, і Ніл та інші отці Господні. Про це і ми дбаємо 
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грубі та недостойні тому, що блаженний Старець і Отець всевишній, у якому живе Благо-

дать Духа заклав це місце святе і славу Божу у ньому оспівав, і нас повсякденно, повчав 

життю монашому та страхові Господньому; Також мене нікчемного привів у стан священ-

ства і доручив мені Церкву та обряд її, а після цього і мені чин ігумена і монахів усіх під 

опіку та на учіння надав. Сам Він нічого не писав, але все вірі моїй мовчазній та покірній 

доручив. Во імя цього я недостойний (жалюгідний) ієромонах Феодосій супротив немічі 

моєї, доклав зусиль у праці духовній для обителі святої впродовж 10 років старанно нама-

гався творити благочесть за допомогою Святого Старця, постригаючи в монахи, наставля-

ючи та повчаючи і облаштовуючи все на їх користь, бо так повинно бути за велінням Гос-

пода Бога та Отця мого. Сьогодні підходить старість та сили згасають і хвороби свідчать 

про незадовгу чашу мою смертну та страшний суд Владики мого Хреста загрожує іспитом 

дарованої мені долі – тому цього ради поки ще живу, після роздумів спішу коротко уклас-

ти заповідь щодо виховання для того, хто після мене буде духовним наставником, а також 

усім браттям моїм во Христі від першого до останнього. Супротив слабкості розуму мого, 

заради любові, користі та спасіння їх, пропоную не слова всесвітньої мудрості, а лише мої 

роздуми та повчання і звертаюсь я до заповідей Господніх Євангельських та Апостолів 

Святих та Святих отців – ними бо все укладається, будується та вдосконалюється життя 

наше духовне, монаше. Та не від природи нашої, та не від плоті та крові, але від розуму 

людського наше життя та монаше служіння особливо научіння Боже складається, але від 

заповідей Божих і Духа святого, так про це пише благословенний Євангеліст: «… всі ка-

жуть, прийнявши його, надається їм влада дитяти Божого, бо не від крові і не від похоті 

тілесної, ні від похоті чоловічої, але від Бога народився». Вони ж від Хреста 12 апостолів, 

від апостолів 70 учнів, потім ще п’ять тисяч тих, хто увірували, у них було серце і душа 

єдина і усі вони були разом, а пізніше скільки їх? Від них бо Отці та провідники наші мо-

наші і від них діти-монахи та послушники. До наших днів благодать Божа і віра і діяння 

заповітів Його творять і будують Церкви, монастирі, спільне життя та монаше братство 

будує; во імя цього говорю, як благодать святого Духа і сьогодні (але ж у останні часи – 

наповнені бідами та смутком, особливо у митарствах та гоніннях на благочестя і руйнації 

моралі – життя благочинно-монаше, з тих часів почали за своєю мудрістю та волею жити, 

зі слабістю тілесною та пристрастю до речей матеріальних)…Через раба свого Отця нашо-

го, і той святий монастир в пустелі, в місцях, позбавлених життя, наче давнє Шатро через 

Мойсея раба свого, у свому новому Ізраїлю від витоків Його встановив і огорнув славою 

Божою і світлом небесним покрив, так як Богові цього хотілося. Так і цей монастир святий 

славою своєю прославив і примножив нею благодать не переказами людей, не премудрос-

тями слів людських, але силою Духа, справ божих та заповідей. Про них і я недостойний 

вашої братської любові, як дітям своїм, про це говорю. Наше ж бо життя монаше і монахи 

усі за чотирма основними заповідями укладаю: 

1) в любові та злагоді спілкуватися; 

2) в смиренні та послухові та (кротости) 

3) у цноті та чистоті 

4) у терпінні смутку та спокус: так бо заповідано Хрестом. 

Про ці чотири начала із заповідей Божих і зібраннях Апостольських коротко про це 

було написано і заповідано любов братню; побачивши та пізнавши любов божу та смирен-

ня і послух хрестоподібний, чистоту і терпіння, бо саме цим Хрестові ми і подобаємось, і 
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справжніми учнями Його є. Все більшими намаганнями та прагненнями робимо послугу і 

зобов’яжемося виконувати заповіді Божі і подбаємо про спасіння своє. До того вже існую-

чого, але невеликого вогню додати полум’я у тій печі, якою є обитель свята – більше буде 

життя євангельського і розповсюдиться по світі усьому і сильним воно буде. Інколи я мов-

чав по доброї волі вашій, але боюся мук та терзань, бо почуті слова свідчать: «рабе лука-

вий та ледачий, тобі хочеться торгівцям срібло моє віддати, але я прийду і запитаю тебе 

надмірно». Але саме цього Давид боючись говорив: «не заперечу це устам моїм – Господи, 

ти розум; правду твою не заховаю у серці моїм, але про істину твою і спасіння твоє розпо-

вім; і не сховаю милість твою і істину твою, бо великою вона є». Вірно і отці наші святі від 

страху господнього, інші від відторгнення світу та не стяжіння майна, а від научіння жит-

тю монашому, яке починається від слів христових, який сказав: «Той, хто хоче слідом за 

мною йти зречеться себе і хто хоче досконалим бути – продай майно своє та, взявши хрест, 

йди за мною». Так Святий Дорофей з любов’ю почав, а також багато інших, так і я нерозу-

мний слідом пішов і в любові словом дорогу проклав у смиренні та терпінні, також на 

цьому (спокусу пізнавши) монастирське наше життя держиться. А крім цього і інші справи 

життю нашому потрібні необхідно всіляко берегти і во ім’я цього молю отців і братів, ді-

тей святих, як ваш раб і слуга спасіння вашого. І ще стверджую усіма цими малими глава-

ми нагадую Вам заповіді Божі та батьківські зберегти для збереження життя євангельсько-

го спільного, безіменного в любові, покорі, терпінні; у дбайливому старанні та молитві; у 

послухові та скромності; у мовчанні та утримуванні перед спокусами; у милуванні і сльо-

зах та інших подвигах духовних та тілесних…, бо саме їх, спочатку прийняли, прожили і 

спочили багато Отців та монахів трудолюбивих, сподвижників наших. Бережіть до кінця 

та великодушно про це дбайте, бо користолюбство швидкоплинне. Тіла….. наше – від 

кращого іде до гіршого; від звитяги до безсилля, навколо ж бо краси та гармонії слабкість 

та пристрасть дарують; чистота зневажена, спорожніла та вичерпалась любов; добро збід-

ніло… це значить, що йдуть останні часи і царство Антихриста шириться і він скоро при-

йде – бо сьогодні все так, як сказано це в Апостолі. Заради цього благаю як скарбу знайде-

ного, як дарунку від Бога знову подарованого святого спілкування, і нехай у тій святій лю-

бові вас згуртує Дух Святий. А також заповітів Христа Бога нашого міцно держіться і не 

кінчиком пальця і бо якщо без прагнення та без віри та не усією міццю душі, і прагнень 

любові, тим більше, що зле слово вороже пакостить і то зречешся Христа, вірніше його 

любові, дружбу радить його і не надмірно старатися – відповідай йому, що це думки воро-

жі, бо Петро святий казав: Якщо справедливо слухати Вас перед Богом більше ніж самого 

Бога, то подумайте: «Бог бо сказав, це заповідаю вам – любіть один одного і душу покла-

діть за це; а думки погані говорять вам – возненавидьте один одного та відійдіть від них. 

Але, заради Бога, боріться з ними та перемагайте їх, а самі перебувайте в любові, згоді та 

спілкуванні; покірливо терпіть усе, і вінками переможними від Хреста увінчаймося з усіма 

хто весь вік свій йшов вузькою дорогою скорботи, ввійдіть в життя і воцариться з Христом 

во віки». Амінь. 

 

ГЛАВА ПЕРША 

ПРО ЛЮБОВ 

У спільноті і об’єднанні духовного братства і складанні хвали тілові Христовому і 

побудові церкви його, тому, що братія во Христі любов випромінюють і спілкування; і 
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угода ця свята є основою та фундаментом, коренем та началом всього – божим запові-

том. Перша заповідь – Бога любити всією душею, і від усього серця та помислів. Друга 

– ближнього свого любити як самого себе. На цих двох заповідях вся будівля стоїть, бо 

сам Христос говорить про ці дві заповіді, старий заповіт та слова пророків стоять. Хри-

стос свої святі заповіді Євангельські побудував і подав Апостолам, кажучи: заповідь 

нову даю вам любіть один одного. І коли здійсниться зв’язок цей, він і буде любов’ю, 

яку Апостоли заповідали, кажучи, над усіма іншими доброчинствами збирайте любов, 

бо вона є єднання і світ Божий воплотиться в серцях ваших; цим же звані будете і ста-

нете тілом єдиним і вершиною благодіяння, до якої приведе лестивця. Інакше кажучи, 

Бог – це сама любов, бо про це свідчить Іоан: Бог є любов і, перебуваючи в любові Гос-

подній – тому знали любов, бо він за нас душу свою поклав також і ми повинні по-

братньому душу віддати. Апостоли же звеліли: «живіть в любові і возвеличуючи діяння 

його казали: любов говорить, вона довготерпелива, милосердна, не заздрить, не є пиха-

тою та горделивою, не чинить безчинства і не шукає та не старається для себе і таке 

інше. Любов є терпеливою і ніколи не зникає: але пророцтва усі збудуться і язики замо-

вкнуть, а також розум зведеться не все бо розуміємо: сьогодні ж є віра, надія, любов з 

усіх трьох найбільшою є любов, бо у плодах духовних першим є плід любові; і пізнаю-

чи сутність цю в учнів своїх Христос сказав: про це говорю вам, всі ви знаєте це, бо 

учнями моїми є і любов маєте». 

Усі отці в своїх писаннях говорили про інші доброчинства та як їх задовільнити, 

особливо говорив про це святий Василій: «заради цього, казав блаженні, і що душам і 

тілам є найвищою радістю, люди з країн різних та родів зібралися і з’єдналися великою 

любов’ю та союзом, як одна душа висвітлюється в багатьох душах; один з іншим тру-

диться, один іншому кориться, – такими ж бо з покон віку нас хоче бачити Бог». Небез-

печне уподібнення до Бога, кому життя тілесне є милим цей життя надбано та інше. В 

іншому май любов, Бога в собі виношуй і ненависть май до диявола. Во ім’я цього бла-

гаю вас священнослужителі і монахи, і діти мої возлюблені, во ім’я любові Господа 

нашого Ісуса Христа, який приніс себе у жертву во ім’я гріхів наших; і заради цього 

тримайтеся та перебувайте і до кінця бережіть; не ставте ніщо вище любові ні мир, ні 

їжу, навіть саму душу – тому, що це все здоров’я і життя, а це є покликання Ваше. Про 

збереження цього Апостоли молили: «молю вас, будьте вартими цього високого звання, 

в цьому імені і званні будьте; з усім смиренням та покорою терпіть і живіть з любов’ю; 

намарне не єднайтеся духом з світом цим». Про єднання і дружбу світу і любові дбайте, 

прошу Вас; заради заповідей Божих і Апостолів і Отців святих – тут написано, і нехай 

за заповідями в любові і молитвах проживемо і ввійдемо в царство небесне молитвами 

святих Отців. Амінь. 

 

ГЛАВА ДРУГА 

ПРО СМИРЕННІСТЬ, СКРОМНІСТЬ ТА ПОСЛУХ 

Друге смирення подібне до Христа скромність та послух; бо сам він каже: учіть-

ся у мене моєї скромності і смирення і отримаєте спокій вашим душам; і в смиренні 

вознесіться, бо смиренним Бог дає благодать. Сам Христос каже Апостолам: «усмири 

себе, будь послушним до смерті; ні до кого не говори з презирством – ні на скромного 

ні на смиренного». Смиренний і скромний він же є і послушним і на усі справи мона-
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стирські принагідним. Каже бо Святий Василій великий – життя спільне – сітями є, 

доброчинство від усіх родин май. Найважливіше за все – це смирення таке, як у Хрис-

та. І в осягненні та пізнанні святому сказано було – велика віра процвітає у серці, ко-

ли тіло спішить служити Богові, а найбільше труд віддавай свій у юні роки во ім’я 

Христа і потішиш у старості багатством та силою душі; бо у юності зібране та надба-

не у старості немічній годує та тішить. І ще: трудімося юні тілом, живімо у тверезості 

– смерть бо незвідана. Говорить бо Святий Пімен – монах, який живе життям спіль-

ним повинен три речі мати: смирення, послух і піст во благо обителі (монастиря). Ін-

ший старець каже: послушник не повинен мати жодних справи та потреби тільки 

смирення, послух та труд тілесний. Каже святий Єфрем – це є начало гордині та пихи. 

Якщо ви не хочете потрудитись з монахами працею своєю посильною; таким чином 

началом смирення, скромності та послуху є праця рукодільна та реміснича. І насправ-

ді різними зусиллями та стараннями уникайте безсоромності, пустослів’я та багатос-

лів’я, але мовчання та посту смиренно дотримуватись, як сіллю пам’яті Ісусової усі 

справи наповнювати (приправляти), серцем кажучи: Господи Ісусе Христе Сину Бо-

жий, помилуй мене – так бо казав святий Василій Великий: всякої наруги, блудослів’я 

уникати потрібно монахам: бо багато стається у тих, хто злосно змагається гріхів; і 

багато хто іде цією поганою дорогою, і в лихослів’я впадаємо, але казав нам колись 

блаженний старець, коли це творимо завжди можемо впасти у пустослів’я і сказати 

два чи три слова; сказавши один від надихненних смиренням скаже: пробачте прос-

тіть бо примножили – так і руйнується мовлення пусте. Велика бо шкода є від багато-

слів’я; пустою душу нашу робить і душу, зігріту молитвою, студить і пам’ять про Го-

спода виснажує і страх перед Богом відганяє і сміх та непокору породжує… і це все є 

початком повернення душі монахові. Каже святий Єфрем, якщо бачиш себе серед мо-

нахів – то подивись на себе в час останній, передсмертний. Заради цього благаю Вас, 

виженіть доконечно той звичай та уподібнюйтесь до творця і скажемо: це не святі 

наші уста безсоромні і безчесні та лихослівні слова кажуть, але з них Христос витікає 

і краще молитву та слова вдячності скажімо – користь від них буде ближньому, а не 

шкода пристрасна. Так злиденні зазвичай кажуть ближньому про нетерпіння та непо-

слух, а також про втечу з обителі (монастиря) – це ще більший гріх є, шкодить душі 

ближнього; нехай і не стане це справою, але багато смути наробить. Про це каже про-

рок: горе тим, хто заставляє служити ближнього свого і служіння це паскудне, але 

краще підтримуйте один одного та потішайте в скромності та смиренні духу; бо про 

це каже Господь розбитим і розчуленим серцем, смиренні духом врятуються, і змири-

вшись спасуться. І лише смиренням та покірністю Христову наслідуючи, змиримося 

та послух творимо усердно разом з ігуменом нашим і трудимося на святу обитель; і в 

покорі нашій пом’яне нас Господь і позбавить нас від ворогів наших – пристрастей та 

задумів нечистих та подарує нам мир. Амінь. 

 

ГЛАВА ТРЕТЯ 

ПРО ЧИСТОТУ ТІЛЕСНУ 

Чистота тіла монахам найпотрібніша за все і справа ця – більш ніж очевидна, 

хай ангелоподібною вона буде. Для духа святого обитель та, де чисто і там де чистота 

– там Бог; задля цього постів дотримуймося та до долівки кланяймося і всенощні че-
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мно служімо – бо це є наш труд і не будемо плоть нашу нечисту берегти – бо вона від 

лукавого. Так, як лева з його риком проженемо і пристрасті похітливі затамуємо та 

загасимо і бунтуючи пристрасті юначі втамуємо і заради цього та найбільше від про-

вин гріховних уникати, бо провин гріховних багато є: вино, жінки, пристрасті тілесні, 

а також зі справами світськими перейматися. Заради цього кажуть отці, що монахам, 

особливо юним та сильним зовсім не варто пити вина та напитки інші, але воду лише 

і теж небагато. Зустрічатись та бачити жінок не варто та слів їх уникати тому, що 

споріднитись тілесно можна; але відвертатися та у землю глядіти, якщо це вже ста-

неться, а особливо монахинь. Каже бо про це Святий Ісаак: якщо змушений будеш 

говорити з жінками – відведи обличчя своє від очей їх – і так з ними говори. Від хиб-

них та невірних сахайся як від вогню, та так як від сітей диявольських. Від зустрічей з 

ними та спілкування нехай не захолоне серце твоє в любові Господній і ім’я Його не 

буде покрито сквернотою пристрастей – так і чини. Вони ж бо юнача необачливість та 

пустослів’я – тікай від них, як від диявола – тому що краще тобі спожити отруту сме-

ртельну, ніж з жінкою їсти, хіба що вона буде тобі матір’ю або сестрою. Блаженний 

Маринян каже: краще з дияволом спілкуватись, ніж з жінками безсоромними; і з дия-

волом інколи зустрічатись ніж з жінками миловидними та гарно підфарбованими. 

Оскільки непостійною та мінливою є сутність людська – доброчинність нехтує, а доб-

ро переводить у зло; про це добре сказано у святій проповіді: «утікаючи тікаємо для 

того, щоб не бачити та не чути та грішного плоду забороненого не скоштувати та 

уникнути». Ще пророк Давид зарікся сильно, бо слабким є: краще шукай тих, хто не 

творить нічого крім доброчинності і ніколи не зганьбить Господа, але спочатку стань 

дитиною і позбав їх лиця женоподібного та ніжного. Каже бо Святий Єфрем: велика 

біда у суспільному житті підлітковому що про чистоту говоримо з ним, але серце вже 

скалічене. Також Святий Василій говорить: юний ти тілом чи думками та уникай то-

вариства ровесників своїх; і коли сідаєш, то сідай подалі від нього і коли досту відій-

деш, то нехай одяг його не наближається до одягу його – багато бо так стали ворога-

ми; не роби нічого надаремно і не звертайся до нього з повчальними докорами. Душа 

ж бо у нього і за неї Христос помер. Тому, що у цій обителі святій нашій, перш ніж 

брати юних на послух, дозволу питай у Старця; і я смиренний у звичаї святому Афон-

ської гори та інших трьох і заради цих вин немає гіршого від упивання вином, стри-

мування, бо у них немає тіла живого Христового; друга – обережність велику, бачен-

ня та мудрість на це маємо; третя – для юних та незіпсуті тіла до кінця на службу Бо-

гові та в повазі до таїнств Господніх виховати – бо це було і є божою благодаттю. По-

трібно бо вперед дивитися і наспіх не брати, а вже існуючих стерегти. Заради цього 

молюся до вас, діти святі, бережіть себе від всілякої скверни і усією душею та старан-

нями своїми повинуйтесь заповітам Свят Отців, та бережіть себе від малих (бо вони є 

від сказаного та побаченого) гріха, та не впадіть у великий і так збережете чистоту 

ангельську і зможете врятуватись і з іншими ста сорока чотирма тисячами будете, бо 

вони мають ім’я Отця, написане на чолах своїх ягнячих; і уподібнитись до ягняти, і 

чути іншу музику і іншу пісню співають перед престолом і старці, так як у одкровенні 

Іоановому. Амінь. 
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ГЛАВА ЧЕТВЕРТА 

ПРО ТЕРПІННЯ І СПОКУСУ ТА СМУТОК, ЯКИЙ ЗНАХОДИМО 

У ЗВИТЯЗІ ПРИ ВІДПУСКУ БОЖОМУ ТА СПОКУСАХ БІСІВСЬКИХ 

ТА ШКОДИ ТІЛЕСНОЇ 

Терпіння невеликим є, бо є інше, лише хрест та смерть, до яких прикуті порухи 

страстей. Незначний гнів та злу похоть, та убиваємо на ньому (на хресті) наші лихі пра-

гнення, бо схильна вона до цього також до бажань світу цього і плоті не дає їй линути 

(хрест святий). Сам Христос про це казав: але хто хоче слідом за мною йти, нехай зре-

четься себе, візьме хрест свій і тоді слідом за мною йде; але хто не несе хреста свого за 

мною хай не йде, бо не є вартим він мене. І нагадуючи та закликаючи до терпіння та 

страждання учням своїм каже: терпи до кінця – той врятується і в терпінні вашому зці-

ліє та врятується душа ваша. Також Апостол святий, звеличуючи терпіння святих, ка-

же: також і ми, скільки ми маємо оточує нас гурт свідків, гординю покинь та блага усі – 

великий бо це гріх; терпінням своїм прилиньмо на неминучий подвиг, поглядаючи за-

конодавця віри і досконалість – Ісуса, бо замість радісної покори Йому, зазнає сорому 

та негідності. А ще, туга творить терпіння, терпіння спокуту, спокута – надію і до Ти-

мофія каже: наслідуєш, дитино, життя моє, вітаєш віру, терпіння – довготерпіння нехай 

буде плодом духовним. Так і в псалмах: у терпінні терплячи почуєш Господа, і почуєш 

молитву мою і відведеш мене від прірви страстей та багновиння болотного і перебува-

ючи у скорботі прославив мене; скорботу і хвороби отримав, покликаючи ім’я Господ-

нє. Усі святі Апостоли, Пророки та мученики та преподобні Отці наші монахи цим 

шляхом страждань та бід, хрест несли, ідучи. Слухаючи Хреста казали: вузький та сум-

ний шлях, що веде до життя та намагайтеся ввійти в тісні ворота, бо широкі ворота і 

широкий та легкий шлях до погибелі веде. І сам прийде у цей світ зі своїм хрестом. Го-

ворить Святий Ісаак: важко хто йде шляхом правди і не зустріне нас зі своїми скаргами 

і тіло не страждатиме хворобами, але йтиме наполегливо. Та чини: коли знайдеш щось 

від засмучених, не гоже уникати цього, але з радістю та натхненням взяти та подякува-

ти Богові, бо послана ця благодать, але не впасти в спокусу і разом прийняти муки. 

Пророки та Апостоли та інші Святі, ті, що прийшли цей шлях скорботи, з любов’ю до 

людей прийдуть і не до сил поганих, до справ тілесних але по велінню божому і загу-

бити це не варто. Засвідчує це і Апостол Павло, освітлений благодаттю Божою, каже: 

це від Бога нам послано, не лише в Христа вірити, але разом з ним страждати. І Святий 

Петро писав: якщо ви заради правди страждаєте та є блаженними молитвою мукам 

Христовим будете. Продовжує Ісаак: споконвіку з хрестом і смерть, що є стежиною 

його неминучою і тому, що це веління Духа і в трудах є прихильники його і не Дух Бо-

жий живе в мирі, але диявол: але один боголюбець каже, бачу це і кожен день живу 

нині помираю. Усього зрікаються сини Божі та інших і вони у скорботі живуть, а світ 

же у харчах земних перебуває: не казав бо Бог, та інші улюбленці його, тому, що все 

тілесним є, але найбільше захочу бути з тими, хто перебуває у мирі, скорботі, в труд-

нощах та скромності (у пості), але не у приниженні, бридоті та спокусах сердечних і 

тілом зломлені зречений ближнього. І подивись, одні плачуть (це сини Божі), а світ смі-

ється і одні скарги мають, а світ перебуває у благах і одні постять, а світ насолоджуєть-

ся. І слово Боже на них відіб’ється, бо сказано: ви в мирі скорботу приймете і у мені 

утішитесь і блаженні ті, хто плаче, бо утішаться вони. І ще, найбільше потрібно царство 



«Богословська думка в Україні» _ Вип.5 / 2024 _ ISSN 2707-2363 

179 

небесне і страждучі заберуть його. Святий Василій каже на це: спокусу та потребу на-

зиває Євангельське слово: тілесне насильство та наруга, що переживають учні Христо-

ві, у відверненні своїх прагнень і тілесного утамування і дотримування наказів Божих. 

Якщо чоловік заради Бога покине світ цей, батьківський дах, славу і солодощі життя і 

буде злиднем, уподібнюючись до Христа і смирення прийме во ім’я Хреста – господаря 

свого та заради любові Божої почне любити ближніх своїх, злийтеся з ним в любові 

своїй; заради любові ближніх та послуху відкине, але цього ради даремно дбатиме про 

чистоту тіла свого, і цього заради поститись буде, ничком на діл підлоги лягатиме, а тру-

ди його будуть плідними – тоді диявол не матиме спокою у ньому і, розлютившись силь-

но піде геть, з усілякими словами лихими та лайливими. У Бога запитуючи, як у Якова: 

тіло одержиме і похіттю своєю знесилено, пристрасть та збентеження відкидає прагнення 

свої і душу пристрастив, хоч для любові своєї жене військо своє; і Бог відпускає, не для 

потіхи бісівської, але щоб показати мужність подвижника Божого і прославити його пра-

гне: якщо дозволив міцно та неухильно подати Богові і без сумніву терпіти з подякою, 

взявши молитву на підмогу закликав, кажучи: не покинь Боже мій бо не сотворив я добра 

тобі, але дай мені по благодаті своїй сотворити початок справ добрих. А ще, почуй мене 

Господи на порятунок мій, та допоможи мені господи у пості перебувати та молитвах 

інших, та уникнути зажуреного серця зі слізьми зневоленими, і смиренним духом безі-

менно у скорботі та молитві. Тоді збагнеться потреба та насильство тілесне і у зневазі 

своїх прагнень та бажань за святим Василієм, та Бог побачивши терпіння його і хвороби, 

зміцнить його і молитви його почує, подарує перемогу над дияволом і згнобить його, а 

переможця свого прикрасить вінком, а також пошле йому благодать для утіхи та допомо-

ги та на інші муки зміцнить його. Заради цього благаю вас возлюблені отці та браття, 

будьте міцними та непохильними у битвах і скорботах ворожих, і терпінням перемагайте 

ворога свого та з довготерпінням пройдіть вузьку та мученицьку стезю до життя вічного, 

і терпінням прикладіться до мук Христових і зійде Апостол і Пророк і мученик а також з 

ними і мир, і слава вічна зійде, у якій полюбить Вас Бог. 

 

ГЛАВА П’ЯТА 

ПРО РІЗНІ СПРАВИ ТА ОБОВ’ЯЗКИ І ПРО МОЛИТВУ, 

І ЩО ПРИЙМАТИ ВІД СВІТУ ЦЬОГО 

Казали про необхідні чотири доброчинності на яких життя монаше опирається; і 

монахами стаємо за велінням Господа та батьків; і во ім’я чого шлюб та клятви чи обіця-

нки перед Богом і Ангелами та перед братією усі даємо, і коли дотримаємося обіцянок 

спасемося, але якщо не збережемо як зрадники, то засуджені будемо. Сьогодні про різні 

справи згадуємо, і клятви наші, це зберігати усердно намагаємось; бо спілкування – це є 

єднання і погодьмося, якщо не тільки борошно та одяг та інші речі спільними будуть, але 

і серця і душі, а крім цього розум, манери, воля та прагнення буде єдине, бо про це пра-

вило духовне та Патріарше благословення нагадує та вчить, а також Василій Святий, як 

законодавець життя нашого спільного. Більше того, бо у житті та спільноті апостольській 

сказано: у більшості тих, хто вірить, серце і душа єдині, не один, будучи одним, говорячи 

про це, буде, але буде їм все спільним і згода у цьому буде великою для всіх них. Це на-

ше життя євангельське та апостольське – є началом життя християнського, від Хреста та 

Духа Святого і святих Апостолів задумано: цього заради тримаймося міцно, возлюблені, 
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як надійного і сущого та життєдайного, у цьому імені життя закладено і спротив прогна-

ний. Любовна єдність храму, де є любов, там і Бог; Бог є любов і хто в ній перебуває, той 

у любові Господній є; це перебування Духа Святого і Святих Апостолів усі збережемо: 

це властивість життя нашого, на це життя обіцянками та клятвами перед Христом та Це-

рквою клянемося, це і до кінця вірно клятвами, обіцянками та присягами перед Христом 

та Церквою зобов’язуємося цього до кінця вірно дотримуймося, і на це та інше у цьому 

житті та у майбутньому надіймося, бо іншого не сотворимо та недопустимо, бо це життя 

Святе. Якщо монахові доведеться піти і побачити іншу обитель і пожити у ній, то така 

благочинність повинна бути непоказною до єдиної монетки (те, що могло би статися у 

світському-спаплюженому житті) повинен берегти її, як учень Апостола, під загрозою 

втрати свого спасіння: також і пости, смиренність, послух та покора старійшому так, як 

Христові і браттям усім, знай, усі обіцянки наші берегти у постах. Молитви, зазвичай, 

справа обов’язкова та спільна, а також келійна, тобто співання псалмів, поклони, земноу-

клінне покаяння та усердну молитву до Ісуса зосереджено без лінощів та смутку, без по-

мислів химерних та намарних намагаймося; і ще – якщо не вдається у намаганнях, в дум-

ках чисто молитися, ти не сумуй та не впадай у відчай, але з більшою старанністю нама-

гайся: того лише хоче Бог, хто з молитвою щоденною, надією та вірою до нього лине – і 

побачивши він твій труд, незримо допомогу подасть; і коли побачить користь і до кінця 

позбавить тебе і свободу в думках в час молитви подасть тобі; бо каже Ліствичник (Іоан 

Сінайський) – послушникам краще з добрим помислом приступати ніж у сумнівах. Кра-

ще навчаймося життєдайним молитвам, тобто у якій буде пам’ять про Ісуса, стоячи, си-

дячи, лежачи – в келії та церкві, у роботі ремісничій і під час трапези, у дорозі – постійно 

з думками, помислами та устами говоріть: Господи Ісусе Христе сину божий помилуй 

мене грішного: відганяючи усі припливи дивних думок та помислів. Тому що благосло-

венними думки повинні бути і недоречне під час молитви виривай та викидай як щось 

зле і терпи страждання в молитві і в ночі і в день, докоряючи собі в думках і в серці, – 

бруд, землю та попіл задумуючи собі – бо не вартий милості, бо найгрішніший за усіх 

людей, брудніший за усіх тварин, мерзеннішим за усіх бісів, недостойний жити зі святою 

братією, – про утіху турбуватися. І ще, не через відчай говори (молися), але надією на 

безмірну милість та любов до людини, бо спастися можна через подвиг Сина Божого – 

смерть та кров пролиту, бо він дарував спокуту та спасіння нам. 

Я лише вірити, слухати і робити проти цього, бо покликанням моїм любити його як 

творця і спасителя мого і він врятує мене благодаттю своєю, обдарувавши. Ця справа є 

розумною, бо від великої дитя ти до Христа коротко написав, і благаю не знехтувати ци-

ми скромними думками, а смирення та покору Бог відкриється і наснаги додасть. Амінь. 

 

ГЛАВА ШОСТА 

ПРО МУДРІСТЬ У МОВЧАННІ 

Мовчання розумно та повсякденно дотримуватись, як корінь безгрішності, як нача-

ло очищення розуму за Ісааком святим. Оскільки наша Свята обитель богоподібною є, 

наголошуючи на спільному апостольському житті та пістного пустельного безмовного 

усамітнення: тому що багато хто у давнину та сьогодні, інші мовчання та усамітнення 

прагнуть заради чистої молитви: особливо через недуги тілесні, жорстокості життя та 

злиденності страждущих. І особливо заради слабкого у вірі та слабкості нинішнього роду 
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губляться (гинуть) деякі і повертаються з соромом, великий гріх знайшовши; інші, ті, що 

спільного – це загального посеред усієї братії жити можуть заради справ і потреб тілес-

них, і словами і стараннями – це означає з розумом та мудрістю до усього – тоді пристра-

сті будуть подолані, муки неумиренні та лютуючі, будуть усюди, життю складуть хулу, 

яка на нього ляже від незнання; нерозуміючий, що не життя винним є, а наші недуги (ду-

ховні), слабкість, не утримування та не бережливість. 

Другий, третій (інший) життя собі задумує без правил, законів (заповіту), але за ве-

лінням своїм тільки не зі свідчень святого письма – з прелюбострастями. І про це каже 

Святий Касіян, монахи-сарабаїти, про них говорити не буду, і стерегтися усім заповідаю. 

Так, як я вже вище сказав, ця свята обитель Скитська, від неї велике життя Отців поча-

лось і во ім’я цього молю отців, монахів, дітей божих, спішіть, наслідувати життя спіль-

не, у благодіянні церковному і у трапезні; і утіштеся піснями соборними та богослужеб-

ними, величию храму святого, і шатів святих і посудин, і трапезою помірною без надмір-

ностей: та інших справ тілесних, помірність маючи Божу; одяг та взуття, харчі та напит-

ки краще доброю святою громадою єдинодушною та єдиновірною разом користуйтеся, 

знайшовши надію та утіху. Також надалі піст пустельника та обітницю мовчання прохо-

дячи, схими (скитський спосіб життя) та дотримуйтесь мовчання уст повсюди: в келії, у 

справах ремісничих і по за монастирем мовчання та увагу з думками про Ісуса, благаю, 

бережіть та не намагайтеся один до одного благоговіння нести і, згадуючи один про од-

ного, не впадати у пустослів’я; і не застудимо серця свої скаламученою (нещирою) моли-

твою, та інше, на зразок того, як про це в главі другій про це написано. І ще, бо про це 

деякий час мовчали, дивлячись на ваших новоначальників не уникайте пустелі і життя в 

праці (дбайливому старанні) над крівлею обителі; і смуток свій у трудах та старанні – усе 

само собою під опікою благодаті Божої, – ви зростете та звикнете, а будова спорудиться і 

я спочину; монаха ж в опіку та розбудову обителі вкласти сподіваюсь. Молю, ніг ваших 

торкаючись, остерігайтесь та бережіть життя, мовчання, смирення, благоговіння, терпін-

ня та послух і про чистоту очищення, – молитви, пильність, увага, нехтування усім тілес-

ним і лише прагнення вищого – там бо і є життя наше, там, куди пішли Отці і браття на-

ші – першоцвіти життя нашого, бо і ми скоро підемо слідом за ними. Давайте думати та 

говорити про мандрівні поневіряння (скитське життя) ніж про відлучення, порушення 

обіцянок, та злочини, – подумай про смерть, домовину і день страшного суду, про одкро-

вення та обіцянки, царство небесне – за подвиг духовний та непорочність, але муку вічну 

за лінивство та зневагу; про це неодмінно та постійно думаймо, цим серця наші зажури-

мо і Дух утихомиримо; і це для життя спільного, труд наполегливий докладемо – суспі-

льну плату приймете від Христа з Апостолами, зі скитниками, схимниками та усіма от-

цями преподобними та молитвами їх і усіх святих. Амінь. 

 

ГЛАВА СЬОМА 

ПРО ЖИТТЯ БЕЗ ГНІВУ ТА ЗЛОБИ 

Живучи таким життям, де труд тілесний – це послух, бо у справах тілесних, так і в 

справах духовних, а також у службах спільно, церковних, співцям та іншим терплячим 

– скорбота та утримування пістне, і особистих потугах зміцнений наш союз, нехай, за-

звичай, звучать скарги та гнівні обурення; але заради Бога молю, нехай цього не буде 

страждання за любовну єдність та віддяку чи утіху за це від Христа Бога у майбутньо-
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му очікувати. І ще, кому потреба та хвороби будуть вимагати підтримки, але не потяг 

до солодощів, – нехай він смиренно іде до ігумена та сповістить про свою потребу та 

нехай ігумен благословить їжу чи напиток його. І ще – нехай загальною трапеза буде та 

здійснюється з благословіння отця-ігумена та всі нехай будуть на трапезі цій. Нехай 

молодший брат (монах) не цурається цього чи чогось для себе прагне чи чогось справе-

дливішого та нехай не засуджує діяння та потреби ці. Крім цього, нехай не дозволяє 

ігумен смуткові, злобі та гнівові бути, бо дуже згубною є пристрасть гніву: також, якщо 

хто у комірника чи скарбника просити буде, але він не подасть йому тут таки, то не 

допускай гніву, потерпи та згадай Христові злидні та свій хрест, а також всілякі інші 

речі, якщо просиш і не отримаєш – то все без злості та гніву сприймай і успіх матимеш. 

І далі, – якщо тобі хтось сказав грубе (жорстоке) слово і докірливе хтось із братів тобі 

щось сказав, або старший по вині чи безвинно докорив (посварив, вилаяв) і ти засму-

тишся, то стримай гнів свій та запитай, – для чого ти мене не за звичаєм монашим (мо-

настирським) свариш та докоряєш мені, хоча міг би до мене з братньою любов’ю звер-

нутись, але не у такий самий спосіб будеш відповідати йому. Ні, рабе Христовий, не 

кажи цього не ставай супротив цього у той час та кажи: я згрішив, моя вина…, та не 

сьогодні згрішив, бо кожен інколи перед Богом грішить. І Бог мені це послав на споку-

ту душі моєї; а також дорікни мені, так, як про це пише Святий Дорофей і нехай це да-

сться мені: скільки Христові заради мене переживати гіркоту, не гніватись та перетер-

піти? – але ж я є учнем його і заради мене та Христа чи не стерплю я докірливе слово 

брата мого? І тому помолися так: Господи Ісусе Христе, помилуй брата мого і допомо-

жи йому у молитвах його. А також, коли знову сильне бажання, знову повторюй цю 

молитву частіше: так благодаттю божою буде подоланий спротив твій та швидко зці-

лить рану гніву і прийду до життя без злості, чистоти сердечної та до любові доскона-

лої – бо це є вінець усіх доброчинностей. У такий спосіб з іншими спокусами та при-

страстями потрібно боротись, а це – тілесною (утробною, солодколюбною), смутком та 

відчаєм але найбільше з марнослав’ям та гординею. Бога моли і знаходи у молитвах і 

відкидай все, що перешкоджає їм, пестощі та зваби відхиляй і супроти них іди. Також 

хочете бути безпристрасним та царство небесне збагнути та осягнути, і найбільше – 

вселити в душі свої самого Христа. Про це Отців та братів наполегливо молю, усім ста-

ранням та намаганням, особливо деяких закликаю: повчання Отців наших шануйте, а 

про інше писати не хочу. Моліть за мене, усі муки та намагання ділом завершуйте і ва-

шими святими молитвами, діти мої – і простоту (чистоту) сердечну (духовну) подарує 

нам Бог і безкінечності гріховної допоможе уникнути також пристрасті гріховні у вито-

ках докорінно позбутись Молитвами святих Отців наших і святого отця мого Іова і усіх 

святих. Амінь. 

 

ГЛАВА ВОСЬМА 

ПРО ПОМІРКОВАНІСТЬ ТА ОБМЕЖЕННЯ ХАРЧІВ ТА НАПОЇВ 

Ця свята обитель (монастир) пістне та скитське та схимницьке життя обирає, а також 

з того часу звичай інших – Святогорських (Афонських) та інших монастирів – без масла, 

сиру та вина укласти життя. Так склалося, цього і до сьогодні дотримуємось, бо це дуже 

добре та корисно. Але найбільше корисно у останній час, коли їжа у монахів хибною є та 

насолодою, а ненаситність немає меж і не надто дбають про міру, чистоту та перемогу над 
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пристрастями, – задля цього вина дуже корисні. Бог через святого Старця нам подає і та-

кою буде назавжди правило буде та наказ на піст – на зерні, овочах, які з землі пророста-

ють та ярих харчуватись і нехай так буде аж до кінця світу (до наступного потопу). 

Кажемо про їх поміркованість. Найбільше в усіх справах поміркованість та зва-

жена середина є; у Святому писанні сказано про користь її, а крайності всілякі – є зли-

денністю та приношенням зла та шкода всіляка, – каже про це Ліствичник: не відхиляй-

ся направо чи наліво, але гордо йди царською дорогою. Василій святий велів проти 

пристрастей тілесних іти, приборкати та усмирити потяги різні. Також Авва Дорофей 

каже: потребу обмежувати у їжі, це означає – їси свою міру (частку) і бачиш, що сили 

мало у тебе – додай ще; коли ти їси свою міру – то у ній є сила твоя тілесна, вгамуй 

потребу – так і споживай скільки потребує тіло, і не більше. Також Петро Дамаскін 

проти намагань та побажань наказує та інші Отці пишуть про поміркованість та вгаму-

вання пристрастей, а також про пересичення як прірву духовну та скверноту та уникати 

цього наказує. Сам Христос – владика нагадує, кажучи: не обтяжуйте серця ваші 

об’їданням та піятикою, горе вам ситим – бо спраглі ви. Цього ради і я смиренний у 

святій обителі моїй, за велінням Святих Отців, помірковане обираю і передаю дітям і 

братам моїм во Христі. І ще, дуже строго в харчах та напитках уподібнемось до бла-

женних старців, однаковою на щодень, крім суботи та неділь і свят великих: невелико-

го за обсягом, риба якщо на олії, то рідко коли, хіба що в неділю та у свята великі. Хіба 

тільки новоприбулим монахам, та ще хворим та немічним, або коли побачимо, що над-

мірно покидають сили, і очевидно, впадатимуть у безсилля багато хто, та не зможуть 

робити спільні справи, тобто, служби монастирські не зможуть чинити, як вважали 

Святі отці і Василій Великий, то ослаблих підтримайте дещо та дайте їм сили, бо ще 

блаженний Старець, сьогодні живший, це благословив. Власне це писанням моїм пере-

даю на пам’ять та зберігання на майбутнє, Отцям і братіям і дітям нашим вірним в Гос-

поді. Нічого нехай не буде змінено гостинністю чи пристрастю до їжі, хіба що випадко-

ва потреба і то за розсудом (рішенням) ігумена. 

 

ГЛАВА ДЕВ’ЯТА 

ПРО ЇЖУ НА ТРАПЕЗІ, ПРО ЇЇ КІЛЬКІСТЬ, ЯКА НА ЩОДЕНЬ ДАЄТЬСЯ 

Від неділі святої Пасхи (один тиждень) в седмицю і по сходженню Духа святого і та-

кож після Різдва дві седмиці (два тижні) і маслянку і сирну їжу дозволяємо на щодень двічі 

та рибу, олія нехай буде і лише в середу та п’ятницю сирну дозволити лише сир після слу-

жби вечірньої. Від неділі святого Фоми, всю п’ятидесятницю – в понеділок, середу та 

п’ятницю один раз трапезу подавати з медом та затиркою (мнутим тістом) за традицією 

пістною. У вівторок, четвер та суботу і в неділю двічі з олією їжу подавати, а також рибу 

для одужання; так як в пустелі голодно було і не було цього і не варто цього шукати тим, 

хто у пості перебуває – постійно два варива (блюда) на обід та одну на вечерю і добавка 

або огірки чи рижики (гриби квашені), або те, що залишилося від сніданку; також крім 

переліченого можна невелику кількість приготувати бобів чи капусти небагато чи якогось 

сухого коріння – на чотирьох осіб одну мірку (ковш). Також коли трапеза буде спільною: 

два блюда і добавка; в піст святих Апостолів – в понеділок, вівторок та середу – один раз 

два харчі без масла (олії) та добавки; в четвер двічі з медом чи мнутим тістом, – два блюда 

ранком, ввечері і одно та добавка. В п’ятницю, оскільки піст, було б добре без їжі пригото-
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вленої, але є традиція овочі запарювати (парою готувати) для того, щоб не перенасичувати 

задля посту і дуже мало їсти потрібно у п’ятницю, нехай утроба (тіло) теж відпочинок та 

волю і відпустити усіх. Але, той зробить справу добру хто не піде, скориставшись свобо-

дою. Також у вівторок та четвер, коли буває вечірня трапеза можна лише піти лише за бла-

гословінням до отця духовного або Ігумена, бо буває по-різному, лише не через самолюбс-

тво та надмінну думку про себе, не самовільно. Каже Святий Василій, хто прагненням сво-

їм слідуватиме та грішитиме більше ніж спокутуватиме, також, хто від їжі хоче утриматись 

і про потребу свою скаже Отцю (Ігумену) і він благословить його: піст – це не бажання 

когось, а необхідність, – каже Святий Василій. Цим правилам (настановам) будемо дотри-

муватись у їжі – небагато та в міру будемо споживати та з утримуванням будемо жити, 

благаю, отці святі та браття, щоденно та неухильно. 

 

ГЛАВА ДЕСЯТА 

РОЗКАЖУ ПРО ВИПАДКОВІ ПОСТИ ТА ЗЛІКВІДОВАНІ 

Якщо буде потреба поститись більше, ніж звичайно комусь одному чи усім, бо 

станеться (спаде) якийсь гнів Господній, військо прийде, голод чи моровиця чи гоніння 

єретиків, чи то таїнства господні будуть під загрозою – тоді заповів отець найбільше 

усім посту дотримуватись, потрібно його (піст) усією вірою та любов’ю прийняти і до-

тримуватись його, бо господній піст; стільки, скільки буде потрібно, а також духовне 

зцілення для монаха є більшим ніж звичайне, бо його потрібно берегтися та дотримува-

тись пильно (ретельно) – це і є випадковий піст. 

 

ПРО ДЕЯКІ ДОЗВОЛИ 

Коли бачить Ігумен братію (монахів) та їх потреби, або до посту готуються чи на 

якісь справи, то дещо додасть – тобто, попри звичайну їжу, на свій розсуд, так інколи 

буває, або поминаючи покійного брата (монаха), або щодо гостя, (який з чистими намі-

рами з далекої) дороги прийшов – за його розсудом, – можна доповнити харч, окрім 

середи, п’ятниці та посту сорокаденного. Такі порушення посту нехай будуть, але од-

норазово на день. Але може брат (монах) у далеку дорогу іде зрання і, зрозуміло, що 

дозволяється все, що дозволяє ігумен – і це називається дозволом випадковим. 

Сум (скорботу, муки) зазнає та муки Господні згадаємо. Також належить монахам 

займатись справами та трудитись, у вівторок вислухати усі роздуми настоятеля нале-

жить. Цією настановою і інші пости – пресвятої Богородиці та різдва Христового, не-

хай відбудуться. У м’ясопістну неділю, впродовж усього літа, тобто у понеділок, середу 

та п’ятницю один раз два блюда з затиркою або медом, а також добавкою. У вівторок 

та четвер – одне харчування з двох блюд, де одне із них з олією, а інше пісне; або одне 

з пісними зерновими (тависним зерном) або маком, а на вечерю – одне блюдо також 

приправлене і добавка. В суботу та неділю рибу ще можна споживати. Також, хочу ска-

зати, на споживання більше риби чи оселедця у четвер може благословити Ігумен на 

благо братії (монахів). Крім цього, хочу сказати, не гоже в суботу та неділю обурюва-

тись та скаржитись на старшого, особливо на Бога, а за все, що дається, дякувати. Так 

само у свята та великі коли неспання (всенічне) буває, то в неділю дозволяємо (харчі 

споживати). Також святкуючи, багатомилостиво та прославляючи, дозволяємо олії (ма-

сла) двічі. Крім цього о п’ятій вечора подати трохи харчів, оголосити. 
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ГЛАВА ОДИНАДЦЯТА 

ПРО ХВОРИХ МОНАХІВ ТА НЕХОДЯЧИХ 

Хворого монаха, який не може ходити, того у лічниці утримувати харчем та напи-

тками і усіма іншими потребами забезпечити і не ображати його. Коли чого потребує 

хворий, то йому потрібно подати, не ображаючи, і, подаючого не повинно дратувати то, 

що під час хвороби своєї він не зауважить та не віддячить тому, хто допомагає; той, хто 

доглядає нехай не каже, що хворий не виживе. Котрий хворий ходить, а на харчування 

до трапезної не з’являється, нехай про це відомо стане ігумену – правдиво, а не з обма-

ном, – всілякий бо обман є від диявола і покарай, Господи, усіх, хто каже неправду. 

Нехай ігумен усім, хто служить, звелить, попри інші справи для хворих готувати, а та-

кож, хто з братії (монахів) спроможний повинен доглядати хворого або до лічниці (лі-

карні) відправити і робиться це все з благословення ігумена. 

 

ГЛАВА ДВАНАДЦЯТА 

ПРО РІЗНОМАНІТНІСТЬ ЇЖІ ТА ТРАПЕЗУ 

Роздумувати про це повинен настоятель, щоб на трапезі завжди була одна їжа рід-

кою, а друга густою; одна кислою, а друга солодкою, різного походження та від різних 

недугів. Якщо якийсь із братів (монахів) якусь їжу не споживає, то нехай їсть щось одне та 

доповнить їжу хлібом. Якщо готуватиметься лише одна їжа, а він (брат) її не споживає, то 

нехай йому дадуть щось інше замість їжі приготовленої; нехай оберуть одну із їжі та зла-

ків, а якщо не буде потрібної, то знову подати ту ж: радше нехай борщ і майже на щодень 

кашу. Про пиття. Пити інокам годиться воду, а краще борщ (кислий напій) тому, що в тру-

дах монаха мучить спрага, – про це говорить Ліствичник. Хоча споконвіку вариться пиво, 

але нехай час та міру воно має. У вівторок, четвер, суботу та неділю чи у свята великі мо-

жна дозволити чашу – одну або дві на день. В понеділок, середу та п’ятницю воду пити, 

хіба що задля праці якоїсь чи хворому, так, як про це у сьомій главі сказано – задля великої 

потреби та за благословенням Отця. Що ж до меду (медовухи) чи ракії (слив’янки) тільки 

якщо хтось її принесе, то тільки через хворобу шлункову, перед святами після посту вели-

кого можна дозволити, але не захоплюватись нею: але краще згадувати прах і сльози про-

років. Не про прах (мощі) говорять, коли хліб їв та пиття (напиток) мій з плачем споживав, 

і були сльози мої хлібом вдень і вночі, і Христа гіркий та кислий напиток; особливо усіх 

святих і преподобних отців прагнення і спраги повсякденної та не надто цього прагнути 

будемо, – краще про це подумаймо (згадаймо). 

 

ГЛАВА ТРИНАДЦЯТА 

ПРО РІЗНОМАНІТНІСТЬ ХЛІБА 

Хліб є для нашого життя. Найчастіше житнім повинен бути, а паляниці (колачі) 

пшеничні випадково (нечасто), і то якщо Бог пошле кимось; або спекти самим перед 

святом, або на тиждень буханців напекти та не збільшуючи удвічі та невеликими вони 

повинні бути. Але ж бо насолоду монах отримає та переїдання уникне. Якщо ж не на-

ситився, то житнім хлібом можна доповнити їжу, але в усьому насолоди та об’їдання 

уникати. Наповнених (начинених) колачів, це значить пирогів (пляцків), звичайно, уни-

кати. Уникнемо того, що осудив Іван Золотоустий, бо бесідах своїх засуджує мирян, 

сластолюбцями та хлібоїдцями називає їх. Нехай випадково інколи настоятель братію 
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(монахів) потішить (добрим хлібом), але не вони цього шукатимуть та вимагатимуть. 

Все ж нехай поглядаючи на прихід та комору, – але попри достаток Бог і бідність 

(скромність) дарує, тому будьте готові вдячно терпіти недостатки та голод. 

 

ГЛАВА ЧОТИРНАДЦЯТА 

ПРО НАСОЛОДУ МЕДОМ ЧИ ОЛІЯМИ 

Насичення та наповнення оліями в казані нехай буде, щоб для усіх однаковою їжа 

була чи змащеною, чи незмащеною – як для найстаршого, так і для наймолодшого – усі 

подання солодкі. Також риба, оселедець та колачі – усім порівну та по совісті роздаю-

чий нехай ділить: і послушникам і монахам (постриженим). Але, якщо не вистачає їжі 

якоїсь (одної), хліба чи риби, тоді по потребі чогось іншого можна подати, щоб задові-

льнити потребу. 

 

ГЛАВА П’ЯТНАДЦЯТА 

ПРО ОДЯГ ТА ВЗУТТЯ 

Одяг, як велів святий Василій, в усіх повинна бути однаковою – простою, грубою 

та довгою. Різниця лише у тому повинна бути, що малому дістається, відповідно, одяг 

малий, а великому – великий (бо неможна навпаки), так само і взуття. А оскільки у нас 

немає єдиної скрині та не разом одяг знаходиться, та не від різної роботи заздрість ви-

никає, але всяка злість та неправда від задумів появляються – за розсудом ігумена з 

монахом та ключником (дворовим, двірним) дозволити це: вони ж як осуд цього мо-

жуть зробити це – позбавити брата свого (монаха) та образити думати повинні і пиль-

нують сумління своє. Коли ж кому-небудь через брак (недостачу) чогось дістанеться 

остання (стара, зотліла) одежина – прийняти смиренно та вдячністю і не скаржитись. 

Так само стосується це і теплого одягу – тобто кожухів, – неможливо усім подати нові, 

бо старих багато, а нових придбано два-три і не можуть вони бути одинаковими. Заради 

цього благаю Отці та братія, діти святі, терпіть це все без скорботи та скарг; на розсуд 

старших і дякуйте Богу, що в такий-то час, в пустелі мандруючи не голі та не голодні 

життя проживаємо. Нехай во ім’я нових чеснот перед вівтарем моляться за нас молоді 

(рукоположені) монахи, а ми стали похилого віку і знаходимось у бідноті та смиренні 

Христовім, вони ж бо нам подарують спасіння але не пристрасть, якою задовольняємо 

тілесний потяг, а також одягом та їжею. Натомість прислухаймося уподібнюймося до 

святих Отців і святих Апостолів та їх бідність, – каже про це Святий Апостол Петро 

Климентієві своєму учневі: «не розумієш ти, Климентіє, життя мого, того що я лише 

хлібом, оливами та пісним зіллям харчуюсь і тому, що моя риза старою і зотлілою, а 

іншої не потребую». Тим, усім, хто прожив життя у овечих та козячих шкірах, – позба-

влені скорботи, обізлені – не їм буде належати світ. І каже Отець Ісаія: одягом не мар-

нослався, але згадай овечину Ілії та рубище (мішковиння, верстину) Ісайї; також оде-

жину Іоана Хрестителя із шерсті верблюжої, – пам’ятай про це. Також Святий Єфрем 

каже, – той хто любить одяг світлий – оголеним він є і це є господній одяг, і про мило-

сердя (любов) цей одяг сповпадає, але він спільного немає з царством небесним. Свя-

тий Сімеон Богослов каже, пристрасті та примхи великі залиште, входячи в монастир, 

ми ж бо одяг ніжний (гладкий) любимо також пояси (ремені) шкіряні, піхви, взуття та 

інші обладунки; також солодощі та напитки, яблука та інші плоди червоні (спілі) – з 
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ними ми втрачаємо всіляку любов Христову і не захищеними стаємо. Кажуть бо святі 

Отці, кажуть ще святі Отці, як блудний біс стереже одяг монахові, також поспілкува-

тись любить про це – не інакше як взірцем облуди це є. Заради цього, отці та браття, 

додаю свідчення святих Отців, коли згадаємо, тоді зосередимось на старому та убого-

му, бо обитель має свій вік (час), так і світ; не тягар та осуд старших приносіть, але самі 

будьте охоронцями заповідей божих та отчих, бо у цьому є спасіння. Амінь. 

 

ГЛАВА ШІСТНАДЦЯТА 

ПРО МОВЧАННЯ ПІСЛЯ ВЕЧІРНЬОЇ СЛУЖБИ 

Після вечірньої (служби) заповіли нам святі Отці і устави святих та давніх монас-

тирів, не годиться взагалі говорити один з одним монахам і стояти (знаходитись) задля 

бесіди, ні в келіях сходитися, тільки ігумену за потреб монастиря сказати і то лише в 

келії задля благочинства якогось; також воду пити лише хворим. Вечірня ж є усталена 

святими Отцями, як ключ та підсумок для закриття усього дня, а також. Якщо ж комусь 

доведеться як простолюдинові згрішити в цей день і заради цього з сердечною журбою 

та смиренно зробити це уклінно перед ігуменом подібно як до ніг христових, сповідаю-

чись про свої справи, слова та помисли. Також знайте хто згрішив цього дня, особисто 

про це скаже і прийме прощення, але без сповіді та без прощення нехай не іде спати під 

страхом смерті. Якщо усі звечора заснуть, а зранку не встануть, про це каже Господь, 

тоді звинувачую та засуджую тебе за це. Утіха є інша в час смерті – покаяння та спо-

відь, після прощення в мовчанні іти в келію як в могилу і не розмовляти з братом (мо-

нахом) тільки про найнеобхідніше в келії казати мало і дуже тихо, не співати голосно 

та не грюкати і не шуміти будь-чим. В молитві зосереджено знаходитись та в мовчанні 

зі скорботою серця та сльозами, у ремеслі та читанні безсловесному бути і так провів-

ши час заснути, дати трохи спокою тілові, заради природи людської та готуватись до 

турбот завтрашніх. Цей мій заповіт та розуміння (бачення) моє скромне прийміть з лю-

бов’ю та бережіть. Бог з вами. Амінь. 

 

ГЛАВА СІМНАДЦЯТА 

ПРО ТЕ, ЯК НЕ ГОДИТЬСЯ МОНАХАМ ВИХОДИТИ З МОНАСТИРЯ 

БЕЗ БЛАГОСЛОВЕННЯ НАСТОЯТЕЛЯ 

Без благословення настоятеля, навіть якщо велика потреба є, виходити з монасти-

ря не годиться монахам. Якщо ж велика потреба буде то за благословенням звернутись 

потрібно, бо добре, а швидше зле може статись, якщо відлучення буде без благосло-

вення. Також задля добра та потреби без благословення не годиться іти, хто ж піде – то 

це назло, також глумитися, сміятися та пустолів’ям займатись; якщо ж це станеться, то 

на погибель це все. Якщо якийсь інок (монах) почне зухвало себе поводити, поза мона-

стирем плентатись без благословення ігумена то тоді на нього полюватиме диявол та до 

гріха його схиляти, або до смерті його доведе і радісно йому (дияволу) буде за непо-

слух інока, про це писав старець. Він, Старець, один вісім років прожив, не покидаючи 

монастиря і був хорошим монахом. Це позаздрив диявол і спокусив його вийти з мона-

стиря без благословіння. Замислився та розбив ногу об камінь і, стікши кров’ю помер. 

Сказали про це, про смерть, Ігумену. Він (Ігумен) не здогадувався як ворог спокусив 

його вийти з монастиря без благословення і звелів всім монахам, щоб з ним помолили-
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ся за померлого брата. Молячись за нього день і ніч монахам почувся голос: хто не збе-

ріг обіцянок своїх, того не примислюйте до братії (монахів), але шнурком за ногу 

прив’язавши, зіштовхніть у рів – так і зробіть. Во ім’я цього Отці не веліли такого хо-

ронити ні дари за нього приносити бо зрадником своїх обіцянок він є – бо клявся зрек-

тися цього світу перед ангелами та людьми і перебувати у монастирі до останнього по-

диху, також послух до останніх днів своїх вірно берегти. Відомо, що страшним є Суд 

Божий і Отців святих хто на це спромігся. Ті хто боячись відважимось не тільки піти 

без благословення за межі обителі, але і відлучитись проти обіцянок своїх в іншу краї-

ну і за море, звичайно їх очікує смерть, бо зробили це без благословення ігумена чи 

духовників так багатьом уже смерть настала. Ця непокора та немудрість. Заради цього 

молю Вас, Отці та браття, як смороду та жала смертельного самочинства та непокори 

уникайте, а найбільше непослушного виходу – без благословення настоятеля, до самої 

смерті дотримуйтесь цього, бо особлива смерть спіткає такого як порушника своїх 

клятв. 

 

ГЛАВА ВІСІМНАДЦЯТА 

ПРО ВИБОРИ ІГУМЕНА 

Після моєї смерті, всі монахи, а особливо священики та діакони і з поміж себе по-

винні обрати ігумена. Особливо від священників, у кому побачите особливі надбання, 

смиренність, скромність, терпимість, утримання, любов до ближнього і особливо, у 

кого є любов до Бога та дотримання завітів Його, а також хто шанує закон (устав) мо-

настирський і дотримується звичаїв та традицій, нехай візьме святу обитель. Про це на 

великому соборі (зібранні) розповісти бо благочинною та потрібною для обителі та 

спасіння братнього цей вибір є і усі на це дозвіл повинні дати, остерігаючись розбрату 

та розколу. Але ж хто у пристрасті ворожій не дозволятиме здійснити цей вибір, то бі-

льшості братії молити його про це. Але, якщо він не прислухається та не скориться. Як 

винуватця смути не прислухатись до нього, але більшості (більшому загалу) слідувати. 

Його (ігумена) обирають (усі повинні обрати) на рік по чину святої Афонської гори і за 

звичаєм духовного права, тобто повноваження Патріаршого і благословенням божим і 

святішого Патріарха Константинопольського і святого собору нашого, і заради молитв 

святого Отця нашого основоположника і старця преподобного Іова і молитвами всіх 

святих Отців наших нехай буде благословенний. Благодать божа нехай буде на ньому 

та отець-намісник нехай віддасть йому жезл та печатку. Зазвичай, як це повинно бути – 

цілування; усі брати (монахи) повинні віддати уклін та послух. Покору повинні та шану 

мати до настоятеля (усі монахи) як до намісника Христового – отця ігумена і пастиря. 

Усе потрібно будувати та лагодити за порадою, як це водиться, старців – бо на цьому 

стоїть свята обитель та нічого не робіть, що руйнує. Також те, що поганим є виправити 

– тільки за поради старійших та отця-намісника, бо він повинен бути після ігумена пе-

ршим, який дбає та береже (так, як у завіті про це сказано) і буде це пам’ятати про нас. 

У рік згадати (попередника) повинні – він (настоятель) і усі монахи, бо це необхідно їм, 

монахам усім на наступний рік, та на третій у покорі та послуху і не повинен він лая-

тись, бо корисні речі ці для нього та для усіх. Все, що є непотребом та некорисним по-

винен побачити він і відвертатись від цього, але ж у традиціях та звичаях церковних є 

те, що у харчуванні благочестивого не дотримуватись, та всіляке утримування не бере-
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гти – не сказано у Отців соборних. Також тим самим судом божим і правом духовним, 

зібравши святий собор раз на півроку (не лише раз у рік) жезл, печать через отця-

намісника або присутнього священномонаха в соборі взяти або самому віддати, як чес-

но взяв владу ту святу. Надалі нехай не буде потягу та ворожнечі ніякої; ніщо ж бо без 

випробування та довготерпіння і теплої молитви до Бога не буває – весь час і молитва 

зцілити може, – благодать божа та молитва святих отців та наша бідність тілесна нехай 

буде з вами. Амінь. 

 

ГЛАВА ДЕВ’ЯТНАДЦЯТА 

ПРО ВИБОРИ ЕКОНОМА ТА ІНШИХ СЛУЖБ І ЇХНЬОЇ ПРИСЛУГИ 

Так, як говорили про вибори ігумена також економа з поміж себе потрібно обира-

ти вишукано та надійно обирати на рік. Як говориться, будівельником, упорядником та 

вольовим господарем святого господарства є економ. Необхідність бути богобоязним, 

вірним, дбайливим та уважним спостерігачем придбань та витрат, розсудливому в ре-

чах та облаштувати не як своє але боже – з усіляким старанням та приязню та страхом 

божим і до кожної речі дбайливість та опіку мати, так як Богові наглядаючому, так ка-

же Святий Василій: роби справу своєї служби (служи) доброчинно та дбайливо, так, 

ніби Христові служиш, бо проклятий той, хто робить справу Господню недбало. Бійся 

нечемного недбальства у надмісній потребі тому, що зло безперечно виходить із рук 

твоїх у час твого служіння, – бо немає нічого малого чи неважливого, що во ім’я Бога 

робиться. Заради цього багато старань та дбайливості мати необхідно економу так само 

як і іншим служникам – тобто кухарям, пекарям, кухонним, та нехай не спустошують 

спільне надбання своєю слабкістю та не піддаються спокусам усі ті, хто нагодилися 

служити. Ні їсти, ні пити окремо від усього загалу не варто, але ж якщо станеться так, 

що доведеться одноосібно споживати їжу, тоді ж можна їсти з благословення усім бра-

там, що ж до додаткового, то хіба одяг чи взуття можна мати. Заради цього благаю вас 

– дотримуватись посту не є ганебним, але ж робити все так, як сказано (заради цього 

благаю) і надалі усі нехай дотримуються та бережуть та іншим підлеглим вказують та 

повчають: усе написане берегти та дотримуватись та не потрібно вільнодумно вирішу-

вати що їсти та пити, тому що служба усіх, хто прийде пізніше, теж повинна бути слу-

жбою. Варто монахові також спостерігати за речами, які споживаються в коморі, тобто 

пшеницею, мукою та іншим насінням, нехай не пропаде це через неувагу та нехлюйст-

во; та нехай міль не зточить та миші нехай не пошкодять. Нехай нічого, що розсипано 

службою через необережність буде побаченим та нехай одна зернина та найменша річ 

буде доглянута бо усе господнє не є малим і згадане словом пекаря сміло чи кухаря, 

кажучи йому: брате, але як смієш совість свою та зневажливі речі чи борошно, які ру-

ками божими даються для життя працівникам, знаважаючи та викидати? І самому сте-

регтись так як, про це пише у похилому віці (), який згадував кухаря та про два зерна 

сочевиці чи бобів вкинутих і дасть йому, кажучи про заборону тому, що зневажив слу-

жбу божу. Також і інші речі особливо меду, олії, перцю та інших насолод їстівних, за-

стерігаючи кухаря, щоб помірковано лише по потребі щоденно, а надмірність та зайве 

споживання є гріховним та надмірною насолодою – цього нехай не буде. Ігумену про 

це варто пам’ятати та забороняти і кажуть про це Отці у спасінні своєму, що всіляка 

надмірність є гріхом і суть господня у тому, щоб у людей забирати, бо якщо ми не го-
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тові та не в силі терпіти голод, то не придатними є. Заради цього благаю та заповідаю 

як дітям улюбленим, – дотримуватись цього ретельно, так як Божого воління від Бога 

доручено на зберігання та впорядкування дітей та слуг божих, бо задля цього і служи-

мо. Оскільки зробите раз для молодших братів моїх, то це для мене ви робите – каже 

Христос. Але якщо з неповагою та без страху Господнього та поради і благословення 

настоятеля службу монашу здійснювати будь-яку – кухарську чи затрапезну (так, як 

про це натхненно написано у житії святого Єфимія про монахів) – без страху божого 

здійснювати службу у трапезній, бо буде одержимий бісом і зазнав він мук бісівських. 

Брати (монахи) молили за нього біля Святого гробу його і явився їм святий і зі злістю 

говорить: зневажаєте віру, ніщо ж бо не може бути від Бога приховати, побачили ж яка 

біда – не зневажай подвиг Христа. Збагніть, що в монастирі все є святим і Богом освя-

чено і хто не береже (не шанує) все це неминуче чекає смерть і лише покаявшись став 

зцілений він. Сказано в заповітах Отців: монах запитав у Отця Зинона, скажи мені От-

че, чи є моє служіння Богові миле? Відповів старець: перший знак (образ) для того, хто 

служить, думки благі, любов господня та страх; другий – благомудрість до усіх – не 

думати, що людям служиш, але ангелам та Богові і так ніби перед престолом Христо-

вим стати – як по велінню господньому – де є я, там і слуга мій буде. Третій – слова 

любові, без скарг, сердечні зітхання, сльози пролиті, страх перед Богом, прагнення всі-

лякого добра, уникнення зневіри – ніщо ж бо не є вічним і нехай надмірних потреб не 

буде, але нехай з вірою та страхом божим все буде. Коли це бачиш і відчуваєш у собі – 

приємною є тобі служба та гідною Господа, ангелів та людей. Неприємна ж погану від-

плату має. 

Також про інші служби, як про це пише Іосиф Московський в шостій главі, де 

сказано: це, що мною коротко згадане – від любові до вас окреслилось, ті, хто після нас 

житимуть благаю сердечно, шануйте любов мою. І послух, який вам довірено думайте 

та сприймайте та виконуйте з любов’ю, і творячи ці справи, мене, відійшовшого у ін-

ший світ, у молитвах святих не забувайте. Нехай полюбить нас Христос та дозволить 

по правицю його стати, та царство небесне його успадкувати бо це його сила і слава з 

Отцем і Духом святим і нині і завжди на віки віків. Амінь. 

 

ГЛАВА ДВАДЦЯТА 

ПРО ІНШИХ СЛУГ ТА ЇХ СЛУЖБУ 

Є традиція інших слуг трапезної – кухаря, пекаря кожних три місяці міняти для 

задіяння їх у справах інших та позбавлення їх смутку, а палатного – щороку також і 

економа, але не надто часто, щоб обурення не викликати. Стосовно благочинств церко-

вних – стояння (під час служби), співу в ходінні та зібраннях і в страхові Божому та 

мовчанні та іншому спрямовую до книги Іосифа Московського бо багато він надбав у 

цьому. Найбільше ж велів стерегти та не руйнувати, що зазвичай є благочинністю, яку 

незмінно ствердженою святою обителлю цією та завжди (незмінно) недбальство безсе-

рдечність, відвагу (відсутність страху Божого) поборіть та рятуйтеся. Слава Господу, 

який все облаштовує на користь нашу! Амінь. 

Усі ці настанови та описані обов’язки, які я взяв від євангельських та апостольсь-

ких заповідей Христа Бога і взірцевого життя його, устави святого Василія (в цьому ж 

завіті) коротко зібрав та написав на пам’ять отцям і братіям моїм і дітям по духу, які 
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потрібно берегти. Для цього всього написаного потрібні натхненні вчителі, судді та 

сторожа, також незмінні правителі, тобто ігумени, пастирі, справжні провідники та на-

ставники пастви, а також ті, хто постійно нагадуватимуть божі заповіді та мої заповіти 

після Божих. Писання є (як один мудрець каже) німий філософ, який багато розуміє, а 

сказати розумним людям не може. Також і писання – багато розумних заповітів мають, 

а самі сказати (промовити) не можуть. Для цього потрібні слуги та провідники, щоб до 

справ доводив заповіді учням. І нехай буде написане слово – ділом спасіння. Продов-

жуючи, скажу – я грішний багато років, скільки було сил, трудився у цій святій обителі, 

укладаючи ці заповіді божі та святих отців, учив, наставляв. І скільки сил біля витоків 

наших потрібно було докласти, здебільшого у справах загальних. І сьогодні, думаючи 

про гріб та смерть мою, але ще маючи добру пам’ять та усвідомлюючи смисл, рукою 

моєю написаний завіт або закон (добра вість) дітям моїм, як повинні жити в домі Бо-

жому – бо він є обитие Його свята. Помічником і свідком самого Бога даю настанову 

підопічним – Пречисту Богоматір чесного Хреста – хоронителя та заступника цієї свя-

тої обителі і тим, хто у ній живе. У цьому заповіті моєю рукою написаному кладу перед 

Богом, щоб на вічно були збережені та доглянуті дві речі, щоб після моєї смерті добре 

ладились справи та існували вічно з божою допомогою та молитвами святих Отців та 

благословенням святих Патріархів їх бо укладені благословіння маємо, а також моїм 

смиренням, молитвою та благословенням. 

Перше, що хочу сказати, наставляючи брата мого вірного та улюбленого за духом 

сина Господнього Отця ієромонаха Дорофея, якого я при житті тлумачу як успішного 

спадкоємця та намісника моєї влади. Нехай буде на ньому благословення Боже і моє, 

також молитва моя і отця мого на віки; і нехай зійде на нього благословення Іакова, 

нехай буде у ньому той дух, що і у мене. Разом у ньому як Іллі та Єлисея був, як в Ісуса 

та Мойсея, у Соломона та Давида у роздумах своїх. Щоб те, що я у муках почав та Ду-

хом порадив він ділом збагатив та спасінням втілив. Йому ж я доручаю перед Богом та 

Церквою благословенне своє місце, обитель та братію всю, а також труди усі та доро-

бок – бо я його носив на собі, а братії усій заповідаю, щоб серцем усім та душею усією 

смиренно покорялись і послух та покору йому віддавали як повелителя свого та як уря-

дника божого, успішного творця та нащадка мого і Старійшину слухали та поважали і в 

усьому підкорялися заради заповіді божої, у якій сказано – слухаючи вас, мене слухає. 

Заради моєї заповіді, які повинні нерозривними бути і по правицю Хреста в судний 

день наших молить мати підтримку і він також повинен і Богові, мені, святій обителі не 

просто усно засвідчувати, але брати на себе труд послуху та усіма силами дбати (до-

тримуватись) про заповіді Божі та отців. Василій святий говорить про спільне життя, та 

як усі закони та традиції обителі святої берегти та міцно утримувати надбання церковне 

та трапезної. Утримання якщо приймемо, то його непорушно дотримуватись, як Божого 

закону, а також інші веління Божі та отців своїх пильнувати і усім братам заповідати та 

повчати веліти та виправляти духом покори та різним довготерпінням. Також по совісті 

їх приймати, судити та вирішувати і все, що я мав йому нехай буде від Бога та від мене: 

наказом цим залишаю і даю – благословення Боже і наше з ним на віки і не лише йому, 

але і тому, хто після нього захоче бути – наступному, третьому… Божим судом та бра-

тнім нехай це благословення і молитва від Господа Бога нехай буде і благословить не-

хай Господь від Сіона, від нині і на віки віків. Амінь. 
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Друга річ, або спосіб укладання святого життя нехай буде від братів та старців 

(які жили спільно) закладаю, щоб за наказом постійно у своїй кількості існували. Якщо 

один із них помре чи занеможе (чи у інший спосіб відійде) – іншого на його місце при-

вести – як Апостоли Матвія для поповнення числа учнів – які як старших 12 братів, що 

найперше повинні мати у відповідальності перед Богом і перед духовним отцем та пе-

ред собором повинні давати обіцянки як перед святими іконами та чесним хрестом. А 

також як перед наставником нашим усталити необхідність всілякої вірності та правди 

до Бога і спільне братське життя впроваджувати і не допускати всілякої роздвоєності 

чи сумніву, а терпляче та вірно служити в тій обителі та спілкуванні євангельському та 

апостольському у терпінні будувати, заступати (захищати) від негоди та хвороб неміч-

них братів (за Апостолом) та усе переносити і таким чином виконати наказ Христа. Са-

ме у цьому спасіння своє знайти, і з дією, вірою та прагненням трудитись до самої сме-

рті або до вигнання єретичного у цій святій обителі непохитно та невичерпно повинно 

бути. Усі отці браттям (монахам), вірні старці та радники зі спільниками присягали От-

цю ігумену – спільному очільнику і спільно радились спільно як про тіло, так і про ду-

шу братів. Про благочестя церковне та трапезне, про прибутки та видатки, про речі мо-

настирські знати потрібно, про церковні та житлові, про пересувні та харчові – знати та 

берегти і про справи та послання на та напучування судити. Задля цього та во ім’я вір-

ності на шляху благочестя та статечності, утримання не втратити, щоб слава Божа у 

святій обителі нашою непорадністю не була забруднена. І з тих потрібно обирати еко-

нома та маєткового, хто присягу давав Старцям і ставити на визначений час керуючим 

у тому числі і церковного керуючого. Який із чинів в упорядкуванні старцями з самого 

початку, ще від блаженного старця Ізекеїля закладений є, і впродовж усіх моїх років 

ігуменства дзвонарем був – там, де смиренний найдовше тримав та інших навчав та 

давав настанови і у такий спосіб інших зміцнював, навчав та давав настанови і надихав 

послушників. Сьогодні ж божою благодаттю та молитвами святих Отців обитель збі-

льшиться та братія прибуде. Впродовж багатьох щоб років ця справа уклалася і допо-

мога Божа і загальна користь для братії всієї відбулася та стала очевидною. 

Мені також після трудів та недбалому моєму житті годиться побиття смертне та 

відійти від вас тілом належить, і з волі божої, дбаючи про вас, чада (діти) мої та про 

обитель святу у житті Євангельському. Як основоположник цього святого місця та не 

володар земний та предок ваш, закладаю заповіт мій духовний вам, дітям моїм, та про-

шу, зі сльозами благаю, щоб усе написане в заповіті моїм було надійно дотримано. Та-

кож щоб пильно стереглися та вічно тривало, (тобто) тих дванадцять основоположників 

братів, які заприсяглися і вірним життям, яких як старців (старійшин) інші брати по-

винні шанувати та слухатись як справжніх суддів та порадників духовних та старійшин 

обителі святої. Також сам ігумен повинен зазвичай шану мати до них та поради їх та 

нагадування не нехтувати, але з любов’ю слово їх та пораду приймати і своєю добро-

чинною згодою підтверджувати. Також вони повинні поміж собою як Христа ігумена 

лічити та отцем (з належною пошаною) поважати як пастиря та очільника свого слуха-

ти та не зневажати та посеред братії пильно стерегти його честь, а в скорботі як людину 

утішати та з добродушністю до нього приходити. Крім цього спільної правди законної 

дотримуватись та завжди в соборі покірно згадувати і також не допускати розбещення, 

що у таких випадках інколи стається. Надалі чесно, але не волелюбно та з образами 
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приступати до нього. Але старших за віком та розумом не кадити нагадування – так, як 

про це сказано у Василія святого – глава восьма. І що буде виправленню підлягати і 

заради своєї користі та заради себе когось обговорювати та зводити наклепи – нехай 

цього не буде – цей бо це є гнівом, ненавистю та спокусою – не чим іншим. 

Сам отець-ігумен, думаючи про справи спільні не повинен зі сваркою та докорами 

нападати на них чи гніватися, як зазвичай це буває у пристрастях і користуючись вла-

дою сказати: «Та нехай як собі знають». Але задля союзу любовного прийняти слово 

смиренно, вислухати, а, вислухавши, виправити словом розумним виступити – сотво-

рити любовну звитягу перед загалом показати, що непорочним є, а інших помирити – 

але кидати справу невирішеною через нетерпіння своє, залишивши її без благословення 

свого та Отців наших. 

Також, якщо інколи Ігумен на когось із служителів чи на усіх посварить чи запі-

дозрить у чомусь, чи викриє щось та накричить або заборонить щось, а без цього життя 

не буває, – не засмучуватись та не сумувати не потрібно уникати від цього життя та 

поради, але подібно до наймолодшого змиритись і згадати неминучість страшного суду 

(за листвицею), але приклад молодшим показати та попросити прощення і з миром жи-

ти надалі і признатись наодинці або привселюдно, а не вперто сперечатися, задоволь-

няючи свою волю та гординю. Про це прошу і молюся отці і братія мої, бо набрався 

досвіду за многі літа, щоб в терпінні та смиренні творили справу Божу та впорядкову-

вали дім цей (якщо є Церква свята) дбайте про спасіння ваше та братнє. Не смирення 

ради чи непослуху старших, чи до нетерпіння послушників, – всюди життя зіпсується, а 

спілкування апостольське чи братній союз Духа розірветься і своєю хибною дорогою 

(волею) життя святе монаше піде. Нехай не буде цього у Вас, заради Господа благаю, за 

якусь дріб’язкову причину чи за малу образу, чи задля особистого спокою не варто від-

ступати від святого спілкування. Не благословляю я це і не прощаю і до страшного су-

ду закликаю та заклинаю – хіба ще хтось після трудів довголітніх і службах спільних, у 

клопотах спільних за благословенням та судом соборним хоче помовчати та про гріхи 

свої Бога помолити зі сльозами, то йому не варто забороняти чи на час чи назавжди 

осібно жити і борошна та інші потреби від монастиря йому дати і нехай благословен-

ним буде це відлучення. Має він право – порадою і словом життя спільне надалі засвід-

чувати та користуватись повинен, а особливо молитвами своїми немічним та братіям, 

які в трудах перебувають допомагає. Особливо молю Отці та братія, перейдемо з Пав-

лом святим ріку: благаю Вас, я вже старий щоб достойно носити звання і у ньому пок-

ликані будьте з всіляким смиренням та покорою, з довготерпінням – терплячи один 

одного з любов’ю, старайтеся берегти єдність Духу в мирному союзі. Тому, що без збе-

реження свого звання, без смирення та мудрості, без покори, терпіння та любові немо-

жливо утримати духовну злагоду та спільне умиротворення. А тому намагайтеся попри 

мої скромні настанови в любові жити, бо сказано хто в Божій любові перебуває, то Бог 

в ньому є. За послух ваш, смирення та терпіння недругів і благодать божа і молитви 

наші смиренні, також отця мого Іова – молитва та благословення нехай буде з вами на 

віки. Амінь. Поспішіть у справах та звитязі вашій, благословення від Господа нехай 

буде Вам на віки. Амінь. 

Після моєї смерті дванадцять старців соборних нехай мають владу та силу від Го-

спода і благословення моє ігумена з поміж себе обрати назавжди, а кого оберуть – не-
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хай всім братам про це розкажуть і не потрібно обговорювати та між собою загальному 

рішенню спротив чинити. Але послух господній потрібно прийняти і старатися для спі-

льної справи. Також і інших служителів ці старці разом з отцем-ігуменом повинні обго-

ворити та обрати тобто: економа, ключника, трапезника, кухаря, пральника та ключни-

ка церковного та інших служителів. Обраний старійшинами (старцями) не повинен ві-

дмовлятися від праці та обов’язків бо заради Бога це, але з вірою усердно прийняти і як 

самому Христові служити за словами його, – оскільки сказано – зробіть одному з цих 

менших братів моїх – це значить для мене зробили. Хто захоче бути вищим, усім нехай 

буде слугою і нехай змириться як дитя і тоді він буде великим у царстві небеснім. Не-

хай для царства небесного надихне нас Христос, во ім’я молитв наших святих Отців. 

Амінь. 

Ці настанови мої нехай після смерті моєї в соборі часто читають, як нагадування 

соборним братіям та отцю-ігумену, щоб ці накази та повеління завжди пам’ятали. 

При цьому щоб дотримувались та виконували: 

1. Як тільки вдарить дзвін, повернувшись до келій, готуватись до служби. Поки 

перестане бити дзвін усі в церкві повинні стояти. 

2. Щоб усі в церкві поклін віддавали як один, щиро та усердно рукою до землі з 

молитвою віддавали. 

3. Щоб благочиння церковне ні у чому – ні у співі, ні у дзвоні, ні у палінні лампад 

чи свічок не було, – хіба в окремому випадку браку речей чи служителів. 

4. Коли почуєте дзвін який кличе на справу спільну, зразу ж усім встати, навіть 

хто хворий чи у роботі буденній з’явитися, але самовільно не покидати все від лінивст-

ва. 

5. Щоб монастирем чи в келію до брата, а особливо в присутності гостей без пок-

риття голови не ходити. 

6. Щоб у келіях не засиджуватись, ремесла (рукоділля) пильнувати та навчання 

дотримуватись. 

7. Без дозволу (благословіння) нікому не дарувати рукоділля свої, чи інвентар 

(майно) якийсь. 

8. У келіях не провадити без потреби пусті бесіди без благословення. 

9. Келіями не ходити без особливої потреби, також без брата та без благословення 

в келії речі не брати. 

10. Якщо якась посудина дерев’яна чи залізна буде взята для якоїсь потреби, то 

зразу ж на те місце повернути, але не в будь-яке інше місце. Під загрозою кари духов-

ної тому ж брату повернути. 

11. Щоб одяг чи взуття не на свій розсуд обирати, але у відповідності до думки 

старших. 

12. Старійшинам, які на послух посилаються, щоб себе та братів пильно стерегли 

від спокус світу цього. В дім, де люди п’ють не ходити і пиття берегтись. 

13. Посту та утримання пильнувати до кінця життя і покидати піст ні в дорозі, ні в 

обителі. 

14. Повернувшись з дороги, у відповідності до святого Василія, лічбу грошей 

влаштувати і за погрішності своєї у духовника щиро попросити прощення. 
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15. Усі служителі та ремісники, щоб посудини та інші речі спільні як Богові були 

покладені (повернуті) та пильно стереглись та береглись. Якщо ж будуть повернуті 

будь-як, то епітимію (духовне покарання) на це повинен бути покараний. 

16. Якщо ж випадково пошкодити чи поламати щось, то зразу ж чесно про це роз-

повісти та прощення попросити. 

17. Після вечірньої не спілкуватись та голосно не грюкати – так, як про це уже на-

писано вище. 

18. Вогонь в келіях обережно та у малій кількості палити, а також пильно за ним 

слідкувати. 

19. Зайвих речей у келіях не тримати, але старшому чи до майна спільного відда-

вати. 

Завершив завіт Отця нашого Феодосія – фундатора обителі Скитської та Ігумена. 

 

ПОРЯДОК, СТАТУТ ЧИ ПРАВИЛА АСКЕТИЧНОГО ЧЕРНЕЧОГО ЖИТТЯ 

У СКИТКУ, ХРАМІ ПРЕЧИСТОЇ БОГОРОДИЦІ, ДЕ Є МІСЦЕ ПЕРЕБУВАННЯ 

ПРЕПОДОБНОГО ОТЦЯ НАШОГО ОНУФРІЯ ВЕЛИКОГО 

Во ім’я Отця і Сина і святого Духа, хай утвердиться і сприяє в намірі прагнучим 

перебувати в скорбному житті. Амінь. 

Оскільки благодаттю Божою наше скитське, чернече життя, яке почалося від бла-

женного Старця і Отця нашого, з двох чи трьох перейде в загальне спільне життя бага-

тьох, де будуть благочинство і творча праця, загальна турбота про всіх і спільні клопо-

ти, де заради іншого треба буде поступитися в їжі, дотримуватися загальних правил, 

бути уважним, я, смиренний начальник Феодосія, сумуючи за попереднім мовчазним, 

відокремленим, скорбним життям, якого я зазнав на початку в ту другу постницю, об-

новив Скиток, який почався від преподобного Старця, і узаконюю в ньому церкву Пре-

святої Богородиці як нагороду, щоб дотримувалися в ньому попереднього аскетичного 

життя і берегли мовчазність ті чотири чи шість братів, які там житимуть під владою, 

благословенням і промислом отця ігумена великого Скиту. Однак один із них має бути 

старший – чи це священик, чи старець, – котрий повинен перестерігати і наставляти в 

усьому інших. Йому ж повинні всі підкорятися, слухати його і від нього благословення 

і поради отримувати, про все ігуменові доповідати. 

Але найперше – зберігати мовчазність, один з одним не розмовляти, зайвих бесід 

не проводити, лише в чотирьох випадках можна з бесід користати: 

1.Співати і молитися, взивати до Бога. 

2. Прочитати собі чи іншому і говорити про користь. 

3. Повчати і говорити про любов до ближнього. 

4. Про розумне життя говорити, що і як робити, про правила і відправи церковні, 

які можуть бути і без співу. Вечірня, повечірня, утреня і „часи“. Літургія може бути раз 

або два рази на тиждень, проспівати її тихо й розчулено. Якщо ж немає півчого, то про-

читати херувимську пісню тричі протяжно й узгоджено: двічі перед входом, раз по 

вході, так само під час причастя, але з вірою і зі страхом Божим. Повечірні, Стихирі 

разом з присутніми монахами, деколи Акафіст, деколи храмову відправу, а також Окто-

їх або Мінею, коли бувають за розкладом. 
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На Утрені ж, як звичайно, кафізми сідальні, канон один від присутніх на шість чи 

на вісім. Якщо ж неділя чи празник великий, то в мінеї все читати зворушено, не квап-

лячись, і поліеліос читати, припил можна проспівати, Тропар і славослів’я на втіху ду-

шевну, „Бог Господь“ і „Слава і нині“ на Стихирах проспівати. 

 

ПРО ХАРЧУВАННЯ І ПИТТЯ 

НА ВСІ ДНІ І НА КОЖНИЙ ДЕНЬ ОКРЕМО 

У понеділок – один (раз) кисіль, а другий затирка. У вівторок також одне вариво 

насухо, друге з медом чи затиркою. Так само і в четвер. У середу ж та в п’ятницю – 

насухо або овочі парені і біб відварений, можна додати присутнім (ченцям) редьку, огі-

рки, рижики або якісь овочі, але завжди зі стриманням, оберігатися від перенасичення, 

щоб не погубило користь усамітнення. В суботу і в неділю, у великі свята – двічі. Один 

раз вариво насухо, а другий – з олією, а ввечері тільки з медом чи затиркою на додаток. 

У седмицю дозволяється по два рази (їсти) або якась страва з олією, якщо буде, однак у 

середу та п’ятницю лише по одному разу. Для пиття ж завжди тільки вода або борщ, 

але зі стримуванням. Що ж до пива чи риби, то вони там ніколи бути не можуть. 

На свята чи в неділю, прийшовши в скит, те саме їмо, якщо ігумен і братія з лю-

бові дозволять відвідати його. Від них пошлють за благословенням і дозволом до духо-

вного отця чи отця ігумена причаститися цією їжею. Якщо хтось знемагає, знесилений і 

страждає, його знімають зі строгого посту та старання. 

 

ПРО ОДЯГ ТА ВЗУТТЯ 

Одежа бідна, полатана і груба, яку носять і в келіях і поза ними. Влітку завжди 

ходять босими, наслідуючи давніх пустельників. 

ПРО КЕЛІЙНІ ПРАВИЛА І РУКОДІЛЛЯ 

В келіях правило передбачає відправляти два псалтирі на тиждень, паракліст або 

інший якийсь канон, на кожний день один. Бити поклони увечері і вдень, по триста або 

більше – кожному відповідно до його сил і можливостей, і все це з відома духовного 

Отця. Молитва до Ісуса – шість вервиць удень і шість уночі – з великою увагою, набо-

жністю, в свідомості і розчуленні, з жалем серця і не збіднену молитву говорити, а пос-

тійно пам’ятаючи про Господа Ісуса і повторювати: „Господи Ісусе Христе, Сине Бо-

жий, помилуй мене грішного“. За Василієм Святим, який казав пам’ятати Його, як висів 

на хресті, за Єфремом Святим, який казав: болить біль боляче, хай мимо протікає біль. І 

Святий Златоустий казав, хай поїсть серце твоє Господа і Господь серце. І інші святі 

про те говорять. 

 

ПРО РУКОДІЛЛЯ 

Рукоділля ж хто яке уміє, ложки, хрестики чи з вовни що робити в мовчанні з 

пам’яттю про Ісуса. Після прочитання трьох чи шести годин до години дев’ятої, о 

дев’ятій же годині завжди має співатися про половину дня і прийняття їжі. Після трапе-

зи знову рукоділля чи праця келійна, тобто приготування дров, прибирання двору, по-

тім вечірня. Відправивши її, трохи почекати, води попити і читати повечірню, після 

повечірні не сходитися і не розмовляти один з одним про потреби, але кожен дотриму-

ється встановлених для нього правил, бути уважним один до одного пам’ятати про 
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смерть і могилу. Якщо є необхідність ще позайматися ручною працею, то можна при 

свічці ще одну годину попрацювати у мовчанні. Потім, після молитви, заснути і відве-

дений час для сну віддати для підтримання організму, знову з тверезою і чистою голо-

вою встати і обов’язок свій щодо північних молитов виконати, і перші думки свої, свій 

розум весь віддати Богові, серце і дух свій скрушити, підкоритися йому. Потім на зага-

льну молитву ранкову прибути й уважно стояти і слухати того, хто читає. А той, хто 

читає, повинен повільно, виразно і розчулено читати, оскільки це бесіда з Богом. Після 

утрені знову, ще вдосвіта, прийнятися за рукоділля, а коли настане ранок і розвиднить-

ся, тоді згідно з правилом повинні бути поклони, вервиця, треба відправити псалтир і 

до трьох чи навіть шести годин рукоділлям не займатися. Після читання також брат, 

який займався приготуванням трапези, який уважно і старанно ставиться до своєї спра-

ви, разом з іншими на дев’яту годину стає до загальної служби. Рукоділля, яке приготу-

вали, в суботу чи в неділю треба віддати отцеві ігумену до збереження і одержати не-

обхідні продукти для харчування. Якщо ж котрогось із братів вибере ігумен для того, 

щоб послати його по живність чи на якусь іншу службу для монастиря, той не повинен 

відмовлятися, має бути послушним. Кожен повинен з вірою у час свого послушництва 

служити, щоб молитви і загального благословення не втратити, мати спокій мовчазнос-

ті. Ті хто цими правилами живе, будуть мати користь, любовний союз у них не пору-

шиться, а ще більше хвала Божа і молитва примножаться. І за мене моліться і спасайте-

ся. Амінь. 

⊕ ⊕ ⊕  
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