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(Ðèì. 5, 1—10)

Áратия, оправдавшись верою, мы имеем
 мир с Богом через Господа нашего Иису-

са Христа, через Которого верою и получили
мы доступ к той благодати, в которой стоим и
хвалимся надеждою славы Божией.

И не сим только, но хвалимся и скорбями,
зная, что от скорби происходит терпение, от
терпения опытность, от опытности надеж-
да, а надежда не постыжает, потому что
любовь Божия излилась в сердца наши Ду-
хом Святым, данным нам.

Ибо Христос, когда еще мы были немощны,
в определенное время умер за нечестивых. Ибо
едва ли кто умрет за праведника; разве за бла-
годетеля, может быть, кто и решится умереть.

Но Бог Свою любовь к нам доказывает тем,
что Христос умер за нас, когда мы были еще
грешниками. Посему тем более ныне, будучи
оправданы Кровию Его, спасемся Им от гне-
ва. Ибо если, будучи врагами, мы примири-
лись с Богом смертью Сына Его, то тем бо-
лее, примирившись, спасемся жизнью Его.

Ñказал Господь: светиль-
ник для тела есть око.

Итак, если око твое будет чи-
сто, то всё тело твое будет
светло; если же око твое бу-
дет худо, то всё тело твое бу-
дет темно. Итак, если свет, ко-
торый в тебе, тьма, то какова
же тьма? Никто не может слу-
жить двум господам: ибо или
одного будет ненавидеть, а
другого любить; или одному
станет усердствовать, а о
другом нерадеть. Не можете
служить Богу и маммоне.

Посему говорю вам: не за-
ботьтесь для души вашей, что
вам есть и что пить, ни для
тела вашего, во что одеться.
Душа не больше ли пищи, и
тело одежды? Взгляните на птиц небесных:
они ни сеют, ни жнут, ни собирают в житни-
цы; и Отец ваш Небесный питает их. Вы не
гораздо ли лучше их?

Да и кто из вас, заботясь,
может прибавить себе росту
хотя на один локоть? И об
одежде что заботитесь? По-
смотрите на полевые ли-
лии, как они растут: ни тру-
дятся, ни прядут; но говорю
вам, что и Соломон во всей
славе своей не одевался так,
как всякая из них; если же
траву полевую, которая се-
годня есть, а завтра будет
брошена в печь, Бог так оде-
вает, кольми паче вас, мало-
веры!

Итак не заботьтесь и не
говорите: что нам есть? или
что пить? или во что одеть-
ся? потому что всего этого
ищут язычники, и потому

что Отец ваш Небесный знает, что вы име-
ете нужду во всем этом. Ищите же прежде
Царства Божия и правды Его, и это все при-
ложится вам.


(Ìô. 6, 22 — 33)
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Сказал Господь: светильник
 для тела есть око. Итак,

если око твое будет чисто, то
всё тело твое будет светло;
если же око твое будет худо,
то всё тело твое будет тем-
но.  (Мф. 6, 22-23). Перед этим
Спаситель дал Своим служите-
лям урок – искать себе сокро-
вищ не земных, а небесных, и по
сему случаю заметил: где со-
кровище ваше, там будет и
сердце ваше (Мф. 6, 21). А по-
том вот прибавляет: светильник
телу есть око и т. д. Как то за-
мечание относится ко внутрен-
ней жизни сердца нашего, так,
очевидно, и эти последние слова
нужно понимать в применении ко
внутреннему состоянию души.
Око души, светильник ее, есть
разум или разумное сознание че-
ловека: и как чувственный глаз
имеет великое значение для тела
нашего, потому что через него
дается телу свет; так и разум
наш служит внутренним оруди-
ем просвещения души. У кого
испорчен глаз, тот видит предме-
ты неправильно; у кого глаза со-
всем закрыты, тот не видит вов-
се ни себя, ни других и, даже
ходя среди ясного дня, весь ос-
тается во тьме. Так, если у кого
и разум омрачен, то, обращаясь
среди светлых указаний истины,
он имеет ошибочные представ-
ления о вещах или вовсе не ви-
дит истины; и ум его, и вся душа
остаются во тьме. Итак, если
свет, который в тебе, тьма,
то какова же тьма?(Мф. 6,
23). Если, говорит, свет, находя-
щийся в тебе, сделается тьмою,
то что сказать о самой тьме – о
всей т. е. душе, которая освеща-
ется уже при посредстве разума?

Это служит для нас побужде-
нием заботиться о просвещении
ума своего; но и в то время, ког-
да мы трудимся над развитием

разумного сознания своего и уте-
шаемся успехами ума, нам нуж-
но каждый раз, и еще больше,
иметь в виду замечание Спаси-
теля. Что, если самый свет об-
разования, которым мы гордим-
ся, на приобретение которого
употребляем столько времени и
сил, окажется под конец
тьмою?.. А следуя евангельско-
му показанию, должны мы зак-
лючать, что подобное явление
возможно. Нам дарован чистый
и незамутняемый источник ум-
ственного просвещения – в сло-
ве Божественного Откровения: в
его-то указаниях, при возбужде-
нии от Духа Истины, ум наш дол-
жен черпать себе начало истин-
ного здравомыслия и, пользуясь
усердно ими, изощрять и укреп-
лять свой взор; сюда же нужно
направлять нам и естественные
средства умственного образова-
ния, которые во всяком случае
имеют свою важность в глазах
человека богомыслящего. Но
чтобы нам успешно, при его по-
средстве, можно было усвоить
себе внушения истины Божией,
нужно, чтобы сам он с чистотою
и обильно озарился светом ее. А
взор его может сделать лука-
вым, т. е. худым, когда вместо
истины действительной, которая
ему дается, будет нам переда-
вать неверные и самодельные
представления о ней, как быва-
ет у больного глаза; может и вов-
се сделаться невидящим, когда
упорно станет закрываться от
живых ее впечатлений.

Но чтобы ум наш мог избе-
гать всех этих недостатков и при-
обретать себе живую восприим-
чивость к внушениям небесной
истины, для этого нужно прежде
очищать его от страстных по-
мыслов, потому что страсти и
пороки – первое омрачение ума.
Нужно, чтобы светлый взгляд

его у нас выразился прежде все-
го в чистых и возвышенных
стремлениях сердца, которое
всегда находится в тесной связи
с нашими убеждениями: иначе
здесь-то угрожает уму нашему
опасность – завести себя во
тьму неисходную. «Если разум-
ное сознание, которое есть свет
души, – говорит блаженный
Иероним, – затемнено в тебе
душевными пороками, то как
мрачна должна быть в тебе са-
мая тьма?»

Нужно, чтоб это разумное со-
знание обнаружило себя в здра-
вом, по возможности, и основа-
тельном различении добра и свя-
тых наклонностей от греха и гре-
ховных пожеланий; нравственно-
практическое здравомыслие –
вот необходимое условие для
целости и чистоты ума, во всей
его разумной деятельности. Го-
воря об этом здесь, мы хотим
указать на то, что и в Евангелии
называется то же самое. Когда
Спаситель учит нас обращать
сердца свои к небесным благам,
а вслед за этим непосредствен-
но внушает нам заботиться о
чистоте взглядов своих, то не
напрасно, без сомнения, то и дру-
гое поставляет Он в ряду одно с
другим. А еще прежде, в ином
месте, Он и прямо чистоте сер-
дечной усвояет видение Бога,
которое и составляет венец ум-
ственного совершенства: бла-
женны чистые сердцем, гово-
рит Он, ибо они Бога узрят
(Мф. 5, 8). Следовательно, когда
сердце человека отделилось от
земных нечистых пожеланий, это
значит, что и умственное око его
чисто. Но этого мало: далее Спа-
ситель снова обращается к уче-
нию о беспристрастии к земным
стяжаниям, о котором начата
была речь у Него прежде. Ник-
то не может служить двум



- 3 -

господам: ибо или одного бу-
дет ненавидеть, а другого лю-
бить; или одному станет усер-
дствовать, а о другом нера-
деть. Не можете служить
Богу и маммоне. (Мф. 6, 24).
Слово «мамона» означает богат-
ство; так назывался у сирийцев
бог богатства. Человек не мо-
жет работать Богу и мамоне од-
новременно, потому что служе-
ние тому и служение другому не
примиряются одно с другим:
одно для неба, а другое для зем-
ли; одно обращается на пользу
души, а другое лишь к выгодам
тела и во вред душе. Здесь-то, в
благоразумном выборе между
ними, в предпочтении Бога и не-
бесных благ богатству, предсто-
ит христианину возможность об-
наружить свое здравомыслие и
показать, что светильник ума его
не помрачился.

Человеческая привязанность
к богатству может находить для
себя благовидное основание в
потребностях телесной жизни
нашей, для обеспечения которых
самим же нам приходится выис-
кивать и средства. Поэтому Спа-
ситель обращает Свое слово к
этому предмету и здесь же в
самом основании подрывает
нашу неразумную привязанность
к имущественным приобретени-
ям. Так Он в самых даже край-
них нуждах ограничивает нашу
любовь к приобретениям; после
этого для нее уже более не ос-
тается благовидного предлога.
Что же? Неужели дело клонит-
ся к тому, чтобы оставили мы
всякие заботы о земном, даже те,
к которым взывает вопиющая
потребность?

Но можно ли так совсем бро-
сить попечение о земном, когда
через это расстроился бы пра-
вильный порядок общежития,
были бы уничтожены общепо-
лезные труды, которые сближа-
ют нас? Мы не знаем еще, что
сталось бы с земной нашей жиз-
нью, если бы вдруг все пришли

в такой возраст веры, что отка-
зались бы решительно от всех
житейских попечений ради Хри-
ста и Евангелия: ведь нам же не
следует упускать того из виду,
что наступит некогда такое со-
стояние, когда все достойные
участники спасения будут жить
как Ангелы Божии на небесах
(Мф. 22, 30). А лучше спросим
вот о чем: все ли мы теперь спо-
собны к таковой вере в Промы-
сел Божий, какая обнаружива-
лась иногда у святых избранни-
ков? Вот причины, в соединении
одна с другой, побуждают нас
искать в словах Христовых бо-
лее снисходительного примене-
ния их к жизни, которое могло бы
быть для всех доступно, а вмес-
те и для всех уже составлять
прямую обязанность. И действи-
тельно, они имеют применение
ко всем нам. Заметим, что Спа-
ситель не освобождает нас от
честного труда на пользу внеш-
ней жизни и не благословляет нас
отдаваться лени и бездействию,
в праздном ожидании пособий
Промысла.

Нет, что сказано Адаму – в
поте лица твоего будешь есть
хлеб твой (Быт. 3, 19), – то ос-
тается неизменным законом и
для нас, пока мы живем здесь.
И святые отшельники, бросая
все мирское, тем не менее тру-
дились в своем удалении от лю-
дей и даже другим нередко по-
могали трудом рук своих. Но
Христос говорит нам: не пецы-
теся, т. е. не дозволяйте себе
лишних беспокойств, не суети-
тесь. «Трудиться мы должны, –
говорит один учитель Церкви, –
но беспокоиться не должны».
Что мы имеем право так объяс-
нять слова Евангельские, это
можем вывести и из последую-
щих слов: кто из вас, заботясь,
может прибавить себе росту
хотя на один локоть? (Мф. 6,
27). Очевидно, здесь устраняют-
ся от нас те именно заботы, ко-
торые несовместимы с нашей

ограниченностью и должны
быть предоставлены уже само-
му Промыслу, которому един-
ственно принадлежит оконча-
тельное распределение средств
жизни между нами и устройство
ее, окончательное преодоление
всех трудностей ее, обеспечение
всех случайностей ее.

При всей обязательности че-
стного труда в жизни много у нас
останется такого, чего мы сами
наперед не можем с верностью
определить или устроить соб-
ственными силами и что нахо-
дится в руках Верховного Вла-
дыки всех, так же как в Его ру-
ках ежеминутно состоит и самое
существование души нашей и
тела. А это последнее обстоя-
тельство служит для нас и посто-
янным обеспечением для надеж-
ды на Промысл Божий; на это
нам указывает и Христос: душа
не больше ли пищи, и тело
одежды?  (Мф. 6, 25). То есть
если Бог нам даровал душу и
тело, в которых обнаружено та-
кое богатство жизни, тем более
не затруднится Он помогать нам
во второстепенных, внешних
средствах жизни.

Пусть только явится в нас эта
крепкая уверенность в Промыс-
ле Божием и обратится в посто-
янный навык души; тогда мы
сами каждый раз узнаем без тру-
да, где нужно будет нам употре-
бить собственные усилия, где
должно отдаться непосредствен-
но на волю Божию.

Общее же заключение Еван-
гельского чтения такое: нужно
держаться такого правила, что-
бы не внешнее благоденствие
жизни, а Царство Божие с его
святыней и правдой составляло
нашу прямую и неотлучную за-
дачу в жизни, тогда Сам Бог не
лишит нас ни малейшего из да-
ров земных, если только они ока-
жутся пригодными для главной
цели нашей.

Протоиерей Григорий
Дьяченко
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Расписание Богослужений в храмах города
Â ÍÈÊÎËÜÑÊÎÌ ÑÎÁÎÐÅ Áîãîñëóæåíèÿ ñîâåðøàþòñÿ åæåäíåâíî — Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ â 9 ÷., Âå÷åðíåå

Áîãîñëóæåíèå â 17 ÷. Â âîñêðåñåíüå âå÷åðîì — Âå÷åðíÿ ñ Àêàôèñòîì ñâÿòèòåëþ Íèêîëàþ â 17 ÷.
Â ÃÐÀÄÎ-ÀÁÀÊÀÍÑÊÎÌ ÊÎÍÑÒÀÍÒÈÍÎ-ÅËÅÍÈÍÑÊÎÌ ÕÐÀÌÅ Áîãîñëóæåíèÿ ñîâåðøàþòñÿ â ïÿòíèöó,

ñóááîòó,  âîñêðåñåíüå è â ïðàçäíè÷íûå äíè â 9 ÷. è íàêàíóíå ýòèõ äíåé âå÷åðîì â 17 ÷. Â âîñêðåñåíüå âå÷åðîì —
Âå÷åðíÿ ñ Àêàôèñòîì Ñïàñèòåëþ â 17 ÷.

Â ÁËÀÃÎÂÅÙÅÍÑÊÎÌ ÕÐÀÌÅ Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ ñîâåðøàåòñÿ â ñóááîòó â 9 ÷.
Â ÕÐÀÌÅ ÑÂßÒÈÒÅËÅÉ ÌÎÑÊÎÂÑÊÈÕ Áîãîñëóæåíèÿ ñîâåðøàþòñÿ åæåäíåâíî — Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ

â 9 ÷., Âå÷åðíåå Áîãîñëóæåíèå â 17 ÷. Â âîñêðåñåíüå âå÷åðîì — Âå÷åðíÿ ñ Àêàôèñòîì Ñïàñèòåëþ â 17 ÷.
Â ÊÍßÇÜ-ÂËÀÄÈÌÈÐÑÊÎÌ ÕÐÀÌÅ Áîãîñëóæåíèÿ ñîâåðøàþòñÿ â ñóááîòó è â âîñêðåñåíüå â 9 ÷. è íàêàíóíå

ýòèõ äíåé âå÷åðîì â 17 ÷. Â âîñêðåñåíüå âå÷åðîì — Âå÷åðíÿ ñ Àêàôèñòîì ñâÿòîìó ðàâíîàïîñòîëüíîìó êíÿçþ
Âëàäèìèðó  â 17 ÷.

Â ÕÐÀÌÅ ÏÐÅÏÎÄÎÁÍÎÃÎ ÑÅÐÀÔÈÌÀ ÑÀÐÎÂÑÊÎÃÎ Áîãîñëóæåíèÿ ñîâåðøàþòñÿ â âîñêðåñåíüå â 9 ÷. è
íàêàíóíå âå÷åðîì â 17 ÷.

Â ÇÍÀÌÅÍÑÊÎÌ ÕÐÀÌÅ Áîãîñëóæåíèå ñîâåðøàåòñÿ â âîñêðåñåíüå â 9 ÷.
Â ÕÐÀÌÅ ÄÂÅÍÀÄÖÀÒÈ ÀÏÎÑÒÎËÎÂ Áîãîñëóæåíèå ñîâåðøàåòñÿ â âîñêðåñåíüå â 9 ÷.

22 èþíÿ, ïîíåäåëüíèê. Святителя Кирилла Александрийского. Принесение в Свято-
Троицкую Сергиеву Лавру образа Святой и Живоначальной Троицы, написанного прп.
Андреем Рублевым.

Óòðåíÿ è Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ â 7.30.

23 èþíÿ, âòîðíèê. Священномученика Тимофея, епископа Прусского. ÑÎÁÎÐ
ÑÈÁÈÐÑÊÈÕ ÑÂßÒÛÕ.  СВЯТИТЕЛЯ ИОАННА, МИТРОПОЛИТА

ТОБОЛЬСКОГО.

Íàêàíóíå, â ïîíåäåëüíèê âå÷åðîì, — Âñåíîùíîå áäåíèå â 17 ÷. Óòðîì — Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ â 9 ÷.

24 èþíÿ, ñðåäà. Èêîíû Áîæèåé Ìàòåðè, èìåíóåìîé «Äîñòîéíî
åñòü». Свв. апостолов ВАРФОЛОМЕЯ и ВАРНАВЫ.

Íàêàíóíå, âî âòîðíèê âå÷åðîì, — Âñåíîùíîå áäåíèå â 17 ÷. Óòðîì — Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ â 9 ÷.

25 èþíÿ, ÷åòâåðã. Преподобного Онуфрия Великого. Преподобного Петра Афонского.
Íàêàíóíå, â ñðåäó, — Âå÷åðíåå Áîãîñëóæåíèå â 17 ÷. Óòðîì — Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ â 9 ÷.

26 èþíÿ, ïÿòíèöà. Св. мученицы Акилины. Святителя Трифиллия, епископа Левкусии
Кипрской.

Íàêàíóíå, â ÷åòâåðã, — Âå÷åðíåå Áîãîñëóæåíèå â 17 ÷. Óòðîì — Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ â 9 ÷.

27 èþíÿ, ñóááîòà. Св. пророка Елисея. Святителя Мефодия Константинопольского.
Íàêàíóíå, â ïÿòíèöó, — Âå÷åðíåå Áîãîñëóæåíèå â 17 ÷. Óòðîì — Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ â 9 ÷.

Ïîñëå Ëèòóðãèè — Ïàíèõèäà.

28 èþíÿ, âîñêðåñåíüå. ÍÅÄÅËß 4-ÿ ÏÎ ÏßÒÈÄÅÑßÒÍÈÖÅ.
Св. пророка Амоса. 

Íàêàíóíå, â ñóááîòó âå÷åðîì, — Âñåíîùíîå áäåíèå â 17 ÷. Óòðîì — ðàííÿÿ
Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ â 7.30, ïîçäíÿÿ Áîæåñòâåííàÿ Ëèòóðãèÿ — â 10 ÷. Âå÷åðîì —
Âå÷åðíÿ ñ Ïàðàêëèñèñîì Ïðåîáðàæåíèþ Ãîñïîäíþ è Àêàôèñòîì Ñïàñèòåëþ â 17 ÷.

Àðõèåðåéñêèå ñëóæåíèÿ ïðåäïîëàãàþòñÿ âî âòîðíèê è â âîñêðåñåíüå â Ñïàñî-
Ïðåîáðàæåíñêîì ñîáîðå, â ñðåäó — â õðàìå Äâåíàäöàòè àïîñòîëîâ â çäàíèè
åïàðõèàëüíîãî Äóõîâíî-ïðîñâåòèòåëüñêîãî öåíòðà.


