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Й о г  Р а м а н а н т а т а
Каждый младенец мужского пола, который выйдет из чрева матери своей, назовётся сыном Божиим. (1)

В бессмертном усматривать человеческое, в человеке доведываться Божественного. (2)

По всему пространству Писания ублажаются одни идущие узким путём; вступившим же на путь широкий и пространный везде предсказывается горе. Оставим же путь широкий, ведущий в пагубу, и вступим на узкий, чтобы, потрудившись немного здесь, царствовать в бесконечные веки. (3)

Разве ты не знаешь, что настоящая жизнь есть путешествие? Разве ты – гражданин? Ты – путник. Не говорите: у меня такой-то город, а у меня такой-то. Ни у кого нет города; город – на небесах; а настоящее есть путь. И мы путешествуем каждый день, пока движется природа. (4)

Наше гражданство на небе, а не на земле. (5)

О проходящем деятельную жизнь говорится, что он временно проживает во плоти, как пришлец, имеющий целию деланием добродетелей отсечь от души своей сочувствие к плоти и отторгнуть себя от вещественных прелестей. (6)

А о том, кто проходит жизнь созерцательную, говорится, что он в самой добродетели пришельствует, как в зерцалах ещё и в гаданиях созерцающий истину. Ибо ещё не узрены им чрез вкушение, как бы лицом к лицу, подлинные виды чаемых благ, как они есть. (7)

Состоишь из души и тела, и давай душе – душевные снеди, а телу – телесные. Не дай душе умереть, но питай её словом Божиим, пением и песнями духовными, чтением душеспасительных писаний, постом, бдением, молитвами, слезами, надеждою и помышлениями о будущих благах. Всё сие и подобное сему есть пища и жизнь для души. (8)

Человеческая душа стóит множества народов, а лучше сказать – дороже множества народов. (9)

Писание не отнимает у нас ничего, данного нам от Бога для употребления, но обуздывает неумеренность и исправляет безрассудность. Т.е. оно не запрещает ни есть, ни рождать детей, ни иметь деньги и правильно их расходовать; но запрещает чревоугодничать, прелюбодействовать и прочая. Не запрещает даже и думать об этом, но запрещает думать страстно. (10)

Жизнь жительствует. (11)

Блажен человек, не привязанный ни к какой вещи тленной или временной. (12)

Разумное употребление помышлений и вещей доставляет целомудрие, любовь и ведение, а неразумное – невоздержание, ненависть и неведение. (13)

Не злоупотребляй мыслями, чтоб по необходимости не злоупотребить и вещами; ибо, если прежде не согрешим мысленно, то никогда не согрешим делом. (14)

Понимая свободу как приумножение и скорое утоление потребностей, искажают природу свою, ибо зарождают в себе много бессмысленных и глупых желаний, привычек и нелепейших выдумок. (15)

В грядущем и в настоящем, и в минувшем давно ты верно узришь, что и услада и горечь твои столь же надёжны, как призрак и дым. (16)

На всех путях, какими ходят люди в мире, не находят они мира, пока не приблизятся к надежде на Бога и уверенности в Нём Едином. (17)

Без удаления от мира никто не может приблизиться к Богу. Удалением же называю я не переселение телом, но устранение от мирских дел. Добродетель удаления от мира состоит в том, чтобы не занимать ума своего миром. (18)

Любящему суетную славу, или привязанному к чему-либо вещественному, свойственно досадовать на людей за временное, или злопамятствовать на них, или ненависть иметь к ним, или рабствовать срамным помыслам. Боголюбивой же душе всё сие чуждо. (19)

Печаль ради Бога производит неизменное покаяние ко спасению, а печаль мирская производит смерть. (20)

Мудрость мира сего есть безумие перед Богом. (21)

Одухотворённый и щедрый муж хоть и недолго проживёт, но к долгожителям причисляется, а тот, кто житейской суетою и убогостью существует, кто не способен ни себе, ни другим пользы принести, тот кратковечен и несчастен будет, даже если и доживёт до глубокой старости. (22)

Одухотворённый муж назначен к тому, чтобы восходить, а ничтожный – всегда опускаться. Ведь очень трудно снизу забраться наверх, но сверху спускаться легко, не то, что восходить. (23)

Тщеславие есть неразумная страсть и удобно примешивается ко всякому делу добродетели. (24)

Человек нередко бросается в бездну, чтобы только другие удивлялись ему. (25)

Не ищи славы, избегая её. (26)

Какая это слава, если она заставляет искать чести от низших? Честь состоит в том, чтобы пользоваться славою от высших. (27)

Сколько и теперь людей, которые долго исполняют свои обязанности, а между тем не более как повапленные гробы, наполненные костями мёртвых? (28)

Старайтесь неотступно уничтожать в себе всякое желание властвовать, не ищите славы и похвал, – всё это может лишь погубить вашу душу. Остерегайтесь мысли, что у вас есть такие добродетели, каких нет у других. (29)

Мы обращаемся к оскорбителям как бы к каким великим людям, когда говорим: ты кто, что оскорбляешь? А следовало бы говорить, напротив: ты оскорбляешь? – оскорбляй; ведь ты – ничто. Скорее к тем, которые не наносят оскорблений, следовало бы говорить: ты кто, что не оскорбляешь? Ты выше естества человеческого. (30)

Всегда ненавидят безумные мудрых, неучи – учёных, скверные – нескверных, а испорченные – хороших. (31)

Народ составляют святые, а не толпа народа. (32)

Что такое толпа? Нечто шумное, многомятежное, большею частью глупое, без цели носящееся туда и сюда, подобно волнам моря составляемое часто из разнообразных и противоположных мнений. Кто имеет у себя такого владыку, не будет ли тот жалок более всякого другого? (33)

Если каждый из толпы сам по себе достоин презрения, то, когда таких много, они заслуживают ещё большего презрения. Глупость каждого из них, когда они собраны вместе, становится ещё большею, увеличиваясь от многочисленности. Поэтому каждого из них порознь, конечно, можно бы исправить, но нелегко было бы исправить всех их вместе, – оттого что безумие их в таком случае увеличивается. (34)

Пёс возвращается к своим испражнениям, и вымытая свинья идёт валяться в грязи. (35)

Светить слепому, говорить глухому, вразумлять бессмысленного – труд напрасный. (36)

Тот, кто смешивает драгоценные камни и жемчуг с оловом, больше бесчестит себя, чем жемчуг. (37)

Кто почитает себя чем-нибудь, будучи ничто, тот обольщает сам себя. (38)

Хоть и много в царском дому мышей, но нет в них нужды, пусть и близко оне; птица же по имени сокол хоть и дика, но за свойства свои призывается, принимается и на царской руке сидит. (39)

Если бы кто взглянул на наш мир, сколько увидел бы он безрассудства, сколько пролил бы слёз, каким посмеялся бы смехом, сколько почувствовал бы ненависти! Мы, действительно, поступаем так, что наши дела и смешны, и глупы, и жалки, и ненавистны. (40)

Вот один кормит собак, чтобы ловить диких зверей, и сам при сём впадает в зверство; другой кормит волов и ослов, чтобы возить камни, а презирает людей, умирающих от голода; тратит бездну золота, чтобы соорудить каменных людей, а настоящих, которые от бедствий сделались каменными, оставляет в небрежении. (41)

Иной собирает драгоценные камешки и с большим трудом убирает ими стены, а, видя нагие члены нищих, нисколько не трогается. Одни к своим одеждам придумывают ещё одежды, а другие не имеют, чем покрыть и нагого тела. (42)

Иной расточает всё на блудниц и тунеядцев, другой на комедиантов и плясунов, иной на пышные постройки, на покупку сёл и домов. Один вычисляет проценты, другой – проценты на проценты; иной сочиняет бумаги, наполненные многими убийствами, даже ночью не имеет отдыха, неусыпно бодрствуя на пагубу других. Едва настал день, один бежит на прибыль неправедную, другой на трату распутную, а иные на кражу государственную. Вообще об излишнем и преступном много заботы, а о необходимом нет и мысли. (43)

Люди, увидав светлые дома, множество полей, толпы слуг, серебряные сосуды, большое собрание одежд, – всячески стараются иметь ещё больше, так что самые богатые бывают причиною этого зла для менее богатых, а эти для ещё менее достаточных. Между тем если бы богатые не собирали богатств и не расточали их, то не были бы учителями сребролюбия для менее богатых и бедных. (44)

Пристрастие к богатству хуже всякого тиранства: оно порождает заботы, зависть, коварство, ненависть, наговоры и бесчисленные препятствия к добродетели, – беспечность, распутство, любостяжание, пьянство. А это и свободных делает рабами, даже хуже рабов: рабами не людей, но ужаснейшей из страстей и болезней души. Такой человек решается на многое, что противно и Богу и людям, из опасения, чтобы кто не исторг его из-под этого владычества. (45)

Горькое, рабское, дьявольское владычество! В особенности пагубно здесь то, что, находясь в столь несчастном положении, мы лобызаем свои оковы и, обитая в узилище, исполненном тьмы, не желаем выйти на свет, но привязываемся к злу и услаждаемся болезнью. Потому-то не можем и освободиться и находимся в худшем положении, чем те, которые работают в рудниках, так как подвергаемся трудам и бедствиям, но не пользуемся плодами. (46)

Хуже же всего то, что, если бы кто и захотел избавить нас от этого тяжкого плена, мы не только не позволяем, но ещё гневаемся и негодуем, и таким образом являемся ничем не лучше безумных и даже гораздо несчастнее всех их, – потому что не хотим расстаться с своим безумием. (47)

Ужели для того родился человеком, чтобы только собирать золото? Не для этого создал тебя Господь по образцу Своему: Он создал тебя для того, чтобы ты исполнял Его волю. (48)

Пусть мы не похищаем золота и стольких-то десятин земли; но всё же посредством какого-нибудь обмана и утайки делаем то же самое в меньших размерах и сколько можем. Когда, например, в торговых обязательствах и при покупке или продаже чего-либо мы спорим и усиливаемся заплатить меньше, чем следует, и всячески стараемся об этом, – не разбой ли это? Не варварство ли и хищение? (49)

Не говори мне, что ты отнял не дом, не рабов. Несправедливость определяется не ценностью того, что  похищается, а намерением похитителей. Несправедливость и справедливость имеют одинаковую силу, как в большом, так и в малом. И я одинаково называю вором того, кто, отрезав кошелёк, возьмёт чужие деньги, так и того, кто, покупая что-нибудь на рынке, удержит часть настоящей цены. И грабитель не тот только, кто разломает стену и похитит что-либо из дому, но и тот, кто нарушит справедливость и отнимет что-либо у ближнего. (50)

Люди развращённые умом противятся истине. Злые люди и обманщики будут преуспевать во зле, вводя в заблуждение и заблуждаясь. Но они немного успеют; ибо их безумие обнаружится пред всеми. (51)

Проходит образ мира сего. А я хочу, чтоб вы были без забот. Неженатый заботится о Господнем, как угодить Господу; а женатый заботится о мирском, как угодить жене. (52)

Всякая плоть – как трава, и всякая слава человеческая – как цвет на траве, засохла трава, и цвет её опал. (53)

Не имеем здесь постоянного града, но ищем будущего. (54)

В последние дни умножатся лжепророки и губители, и овцы превратятся в волков, и любовь превратится в ненависть. Потому что когда возрастает беззаконие, возненавидят друг друга и будут гнать, предавать, и тогда явится искуситель мира, как сын Божий, и сотворит знамения и чудеса; и земля будет предана в руки его, и сотворит беззакония, каких нигде не было от века. (55)

Преступники возвысятся над героями, мудрецы будут молчать, а глупцы будут говорить; ничто из того, что люди думают, не осуществится. (56)

Придёт время, когда миром овладеет такое заблуждение, что люди, потерявшие разум, будут мудрых считать безумными, а себя мудрыми. (57)

Взирая на мир, не будем думать, будто отреклись мы от великого чего, ибо и вся эта земля очень мала перед целым небом. Поэтому, если бы и над всею землёю были мы господами и отреклись от всей земли, то и в этом не было бы ничего равноценного царству Небесному. (58)

Благо для человека переносить несчастия этой земной жизни, ибо это влечёт его в священное уединение его сердца, где он находит себя как бы изгнанником из своей родной земли и обязанным не доверяться никаким мирским радостям. (59)

Благо для него также встречать противоречия и упрёки, когда о нём дурно думают, говорят, хотя бы намерения его были чисты и поступки правильны, ибо такой образ действий держит его в смирении и является противоядием пустой славе. В этом благо, главным образом, потому, что в такие минуты, когда нас в мире презирают, не уважают и лишают любви, мы можем беседовать с тем Богом, который живёт в нас. (60)

Если в человеке не будет крайнего смирения – смирения всем сердцем, всем умом, всем духом, всею душою и телом, то он царствия Божия не наследует. (61)

Когда подумаю о себе, что достиг уже верха добродетелей, окажусь только в начале пути. (62)

Единственное совершенство для людей в том, если они сознают себя несовершенными. (63)

Будьте младенцами по сердцу, но не по уму. (64)

Чем глубже спускается человек в самого себя и чем ничтожнее от представляется себе, тем выше он поднимается к Богу. (65)

Лучше овладеть с смирением малой долей здравого смысла, чем с самодовольством величайшими сокровищами наук. Нет ничего дурного в учёности, и всякое знание чего бы то ни было приятно само по себе, но добрая совесть и добродетельная жизнь всегда должна быть поставлена впереди знаний. (66)

Нет ничего великого в том, если мы сделаемся праведными; ибо, в таком случае, мы станем такими, какими созданы мы от Бога в начале – добрыми зело. (67)

Грех не в нашей природе; мы сподоблены воли и свободы. Ты мытарь? Можешь сделаться евангелистом. Ты богохульник? Можешь сделаться апостолом. Ты разбойник? Можешь приобрести рай. Нет такого греха, который не изглаживался бы покаянием. (68)

Для чего моей свободе быть судимой чужою совестью? (69)

Тот, кто в ссоре с товарищем своим, тот пусть не сходится с вами до тех пор, пока не примирится с ним, чтобы не осквернена была жертва ваша. (70)

Обличайте друг друга не во гневе, но в мире, как это сказано в благовествовании; и со всяким, кто дурно поступил с ближним своим, пусть никто не говорит. И не услышит он слова от вас, пока не покается. (71)

Ни уклоняться от битвы нельзя, ни самому искать битвы: тогда и победа будет славнее. (72)

Безумствует мир во взаимном кровопролитии, и убийство, считаемое преступлением, когда люди совершают его поодиночке, именуется добродетелью, если делается скопищем. (73)

Затевающие войну сами попадают в свои сети. (74)

Даже когда враг бессилен, мудрый царский первосоветник не позволяет царю идти на бой, если можно миром уладить. (75)

Всякий, кто строит козни против ближнего своего, упадёт в ров, который вырыл. (76)

Если враг твой голоден, накорми его; если жаждет, напои его: ибо, делая сие, ты соберёшь ему на голову горящие уголья. (77)

Если Бог за вас, кто против вас? (78)

Для чистых всё чисто; а для осквернённых и неверных нет ничего чистого, но осквернены и ум их и совесть. Они говорят, что знают Бога; а делами отрекаются, будучи гнусны и непокорны и неспособны ни к какому доброму делу. (79)

Всё наше благочестие единственно в том, что осуждаем нечестие других. (80)

Без греха самого человека нельзя злым духам схватить человеческую душу. (81)

Неизвинителен ты, всякий человек, судящий другого, ибо тем же судом, каким судишь другого, осуждаешь себя, потому что, судя другого, делаешь то же. (82)

В оправдание собственной виновности думают: нет святых, все достойны порицания. (83)

Вы видите слабость ближнего, но не знаете, что, может быть, один из его поступков приятнее Богу, чем вся ваша жизнь. Если даже ваш ближний имел несчастие пасть, то вы не видали слёз, пролитых им прежде, ни последующего затем раскаяния, и между тем, как Бог, свидетель его скорби и сокрушения, уже оправдал его, вы продолжаете осуждать его. (84)

Мы ловим грехи друг друга не для того, чтобы оплакивать их, но чтобы пересудить, не для того чтобы уврачевать, но чтобы ещё уязвить, и раны ближнего иметь оправданием собственных своих недостатков. (85)

Мы праведны тогда, когда исповедуем грехи наши. (86)

Стыдись грешить, но не стыдись каяться. (87)

Ты грешишь? Не отчаивайся; и если каждый день согрешишь, каждый день кайся. Для божественного милосердия меры нет. Твоя злоба, какова бы она ни была, есть злоба человеческая, а человеколюбие Божие неизреченно. (88)

Для похоти недостаточно наслаждаться настоящим злом, – нет, она хочет через зрелище усвоить себе и то, чем грешили ещё в давние времена. (89)

Соприкосновение с грехами чужими заразительно. (90)

Запрещено и смотреть на то, что запрещается делать. (91)

Какое зрелище без идола? Какое игрище без жертвоприношения? (92)

Удобнее грешить мыслью, нежели делом. (93)

В заповедях для большей пользы необходимо умалчивать о некоторых предметах; а то ведь часто увлекаются тем, что запрещается. (94)

У всякого есть свой враг-искуситель. Есть воистину. Враг непрестанно подсовывает то мысли, то желания по роду своему. У всякого особый враг: у иного – похотный, у иного – корыстный, у иного гордостный, с разными оттенками. (95)

Одна из хитрых уловок злого духа – скрывать себя, т.е. наводить на грешника уверенность, что его нет, вследствие чего он и самовольничает со свирепостью в грешной душе. (96)

Кто падает, падает по собственному решению. (97)

Тяжко не падение, а то, чтобы упавши, лежать и уже не вставать, помыслами отчаяния прикрывать слабость воли. (98)

Отчаиваться бедственнее, чем согрешать. (99)

Знаем, что закон духовен, а мы из плоти, преданы греху. (100)

В самом устройстве не дано нам безгрешности, так что нельзя было бы не согрешить, хотя бы и хотели. (101)

Страдающий плотию перестаёт грешить. (102)

Грех не должен над вами господствовать, ибо вы не под законом, но под благодатью. (103)

Не плачь об умершем, но плачь о живущем во грехах. (104)

Имей простоту голубя, чтобы не злоумышлять против кого-нибудь, и мудрость змеи, чтобы самому не пасть под ковами других. Небольшая разница в пороке – обмануть ли или быть обманутым. (105)

Меньше греха следовать злу, которое признаёшь добром, чем не сметь защищать того, что верно знаешь за добро. (106)

Одни привыкли пренебрегать вразумлениями, сделанными наедине, но приходят в чувство, если укорять их при многих; другие же при гласности обличений теряют стыд, но их смиряет тайный выговор. (107)

Отец вразумляет только того, кого любит; учитель наказывает только того ученика, в котором замечает более сильные способности; врач уже отчаивается, если перестаёт лечить. (108)

Как преступлением одного всем человекам осуждение, так правдою одного всем человекам оправдание к жизни. (109)

Один час в блаженном жилище праведных даст более радости и превосходнее, чем тысяча лет между грешниками. Ибо стоны и жалобы их не прекратятся и слезам их не будет конца, и ни на минуту они не найдут ни утешения, ни покоя. (110)

Смерть установлена в пресечение греха, чтобы зло не стало бессмертным. (111)

Всякий грех есть смерть души. (112)

Когда человек полностью и совершенно становится на путь вечной правды или, наоборот, полностью отворачивается от неё, он больше не живёт и должен умереть. Он прошёл через всё, что может ему дать эта жизнь, и он созрел для будущего. (113)

Каждый, кто спасся от влияния порчи человеческой жизни, каждый, кто не сожжён грехом, должен за это благодарить Бога не меньше, чем те, кто, будучи в огне, чувствовали прохлаждающую росу. (114)

Бог избавляет нас от скорбей не таким образом, что более не посещают нас никакие скорби, но так, что Божиею помощью мы никогда не оказываемся в скорбях в положении затруднительном. (115)

Сами кормчие часто не решаются признать, что корабль спасён благодаря их предусмотрительности, но всё приписывают Богу не потому, что сами они будто бы ничего не сделали, но потому, что зависящее от промысла несравненно больше того, что зависит от искусства. И в нашем спасении зависящее от Бога несравненно больше того, что находится в нашей власти. (116)

Всякий, мнящийся быть мудрым, потому что прошёл все науки и сведущ во внешней мудрости, никогда не сподобится проникнуть в тайны Божии и увидеть их, если прежде не смирится, вместе с самомнением отвергая и приобретённую учёность. (117)

Отречение от мира и совершенное из него удаление, если воспримем при сём и совершенное отречение от всех житейских вещей, нравов, воззрений и лиц с отвержением тела и воли своей, в короткое время великую принесёт пользу тому, кто с таким жаром ревности отрёкся от мира. (118)

Если уж помнить грехи, то помнить должно только свои. (119)

Простота неосторожна; человеколюбие не без слабостей; и кто далёк от зла, тот всего менее подозревает зло. (120)

Не будьте дети умом: на злое будьте младенцы, а по уму будьте совершеннолетни. (121)

Если в вашем сердце вы имеете горькую зависть и сварливость, то не хвалитесь и не лгите на истину: это не есть мудрость, нисходящая свыше, но земная, плотская, бесовская. (122)

Плод же правды в мире сеется у тех, которые хранят мир. (123)

Кто незлобив, тот совершен и богоподобен, он исполнен радования и есть покоище Духа Божия. Как огонь сожигает большие леса, когда пренебрежёшь о нём, так злоба, если допустишь её в сердце, погубит душу твою и тело твоё осквернит, и много принесёт тебе неправых помышлений, возбудит брани, раздоры, молвы, зависть, ненависть и подобные злые страсти, отягчающие самое тело и причиняющие ему болезни. (124)

С злопамятством неразлучна печаль. (125)

Где зависть и сварливость, там неустройство и всё худое. (126)

Не вино зло, а пьянство. (127)

Не говори, будто всё зло оттого, что едим и пьём: не от этого оно, а от нашей беспечности и жадности. (128)

Алчная душа всем злым делам начало. (129)

Другие виды зла имеют предел, и всякий грех оканчивается совершением греха; зависть же не имеет предела: это зло, пребывающее непрерывно; это грех без конца! (130)

Невозможно, чтобы право и чисто умствовал ум, который омрачён осквернённою совестью. (131)

Боязливой и нетвёрдой бывает душа в невежестве, а не по сути. Если же встречу некогда храброго, а теперь боязливого, понимаю, что это случилось не по природе порока, ибо природа так сильно не изменяется. (132)

Что такое кротость и что малодушие? Когда мы, видя других оскорбляемыми, не защищаем их, а молчим, это – малодушие; когда же, сами получая оскорбления, терпим, это – кротость. (133)

Что такое дерзновение? Когда мы ратоборствуем за других. А что дерзость? Когда мы стараемся мстить за самих себя. (134)

Кротость есть признак великой силы; не погрешит тот, кто назовёт такое расположение к ближним даже мужеством. (135)

Мы не так скорбим, обличаемые со стороны других, как обличая других за грехи, в которых мы сами виновны. (136)

Какого ты достигаешь успеха чрез то, что не исповедуешься? Хотя бы ты не сказал, Господь знает; если же ты скажешь, Он забывает. (137)

Ещё нет смиренномудрия в том, чтобы грешник считал себя грешником. Смиренномудрие состоит в том, чтобы, сознавая за собою много великого, ничего великого о себе не думать. (138)

Бог утешает смиренных. (139)

Печаль ради Бога производит неизменное покаяние ко спасению, а печаль мирская производит смерть. (140)

Никогда не хвались суждением друзей. Истинно то свидетельство, которое произносится враждебным голосом. (141)

Как же ты, уча другого, не учишь себя самого? (142)

Истинный учитель, как всякий работник, достоин своего пропитания. (143)

Обуздывать свой язык есть признак великой добродетели. (144)

Если кто вас опечалил или оскорбил, остерегайтесь возражать пока вы встревожены, а если необходимо оправдание, то прежде всего успокойте своё душевное волнение. (145)

Не утверждайте того, в чём вы не совершенно уверены. Не верьте легко всему, что слышите. (146)

Не говорите никогда того, чего вы не чувствуете. Да не омрачится никогда ложью ваша душа. (147)

Не пересказывайте обидных и оскорбительных слов, не говорите ни другу, ни недругу о недостатках ближнего и не открывайте того, что знаете дурного в его поведении. Слушая осуждение ближнего, старайтесь заглушить его. (148)

Из тех же уст исходит благословение и проклятие. Не должно так сему быть. (149)

Если кто из вас думает, что он благочестив, и не обуздывает своего языка, но обольщает своё сердце, у того пустое благочестие. (150)

Безмолвник тот, кто существо бестелесное – душу свою – усиливает удерживать в пределах телесного дома. Подвиг редкий и дивный. Безмолвник тот, кто говорит: «Аз сплю, а сердце моё бдит». Затворяй дверь келии для тела, дверь уст для бесед, а внутреннюю дверь души – для лукавых духов. (151)

Пребывающий в безмолвии легко возносится к Богу: рассеяние и пустые разговоры влекут за собою скуку и раздражительность. (152)

Кто не согрешает в слове, тот человек совершенный, могущий обуздать и всё тело. (153)

Вот мы влагаем удила в рот коням, чтобы они повиновались нам, и управляем всем телом их; вот и корабли, как ни велики они и как ни сильными ветрами носятся, небольшим рулём направляются, куда хочет кормчий; так и язык: небольшой член, но много делает. Посмотри, небольшой огонь как много вещества зажигает; и язык – огонь, прикраса неправды. (154)

Никакое гнилое слово да не исходит из уст ваших, а только доброе для назидания в вере, дабы оно доставляло благодать слушающим. (155)

Благоразумного и красноречивого мужа до беседы с ним не всегда и заметишь – как и огонь, скрытый в зарослях, лишь когда выйдет наружу, производит на воздухе пламя. (156)

Нет ничего сильнее хорошего совета и ничего вреднее скверного дела. (157)

Дерево, даже и подрубленное топором, снова срастается, и рана от стрелы излечивается и зарастает. Но стрела словесная неисцелима, ведь она попадает в самое сердце. (158)

Надобно избегать бесполезных бесед, и не иметь обращения с небрегущими о страхе Божием, потому что ничего не говорят они полезного, ничего не делают для Господа: не говорят ни о добродетели, ни о благоговении, ни о чистоте. Речи их – смерть смертная; совет их – бездна адова; сообщество их – душевная пагуба. (159)

Кто не принимает наставлений, не говори их тому. (160)

Если кто берёт на себя подвиг молчания, пусть не думает, что проходит какую добродетель, но пусть держит в сердце, что потому молчит, что недостоин говорить. (161)

Многоречивый человек не оставляет в себе места Духу Святому. (162)

Побудим себя крепкую приставить стражу к устам своим, чтобы о ком-либо не сказать чего-либо худого, ибо худая речь хуже всякого яда. Все раны залечиваются, а рана от языка не имеет врачевания. (163)

Язык неосторожного осуждателя, движимый лукавым и злым духом, ядовитее языка змеиного, потому что он возбуждает свары и горькие враждования среди человеков; сеет мятежи и злодейства между мирными и рассеевает многолюдные общества. (164)

Любящий молчание пребывает близ Бога и ангелов Его и в вышних место его. (165)

В собеседованиях не должно быть никакой грубости; ибо умных людей обыкновенно украшают скромность и целомудрие более, чем дев. (166)

Слово есть слуга ума. Что хочет ум, то и слово выражает. Говорящий несмысленно не имеет ума, ибо говорит, ничего не думая. (167)

Помни, что от слов и слава и унижение. (168)

Слово умное и душеполезное есть дар Божий; напротив, слово пустопорожнее есть изобретение человека, всуе трудящегося, который по пустому самомнению ищет того, что никакой ему не приносит пользы, как бы желая решетом зачерпнуть воду. (169)

Те, которые говорят всё, что ни приходит им в голову, походят на двор без ворот, на который входит кто ни захочет, подходит к стойлу и отвязывает осла. (170)

Лучше смолчать, чем худое молвить. (171)

Говорящий плохое – всегда в убытке. (172)

Изрекать могут многие – понимают не все. (173)

Душе израненной доброе слово – лекарство. (174)

Беседы, долго идущие, пожирают жизнь. (175)

Кто обвиняется во многом и, оправдываясь в обвинениях, что-нибудь опускает, тот сознаётся в том, о чём умалчивает. (176)

Не сообщай другому, чего сам не испытал, чтобы не было тебе стыдно себя самого, и по сличении жития твоего не открылась ложь твоя. (177)

Когда на одну сторону положишь все дела жития сего, а на другую молчание, то найдёшь, что оно перетягивает на весах. Молчание есть тайна будущего века, а слова суть орудия этого мира. (178)

Когда начинает кто при тебе пересуждать брата своего, ты не слушай его, а потуть лицо своё. Как скоро сделаешь это, и пред Богом и пред ним окажешься осторожным. (179)

Как от чревоугодия рождается мятеж помыслов, так от многословия и бесчинных бесед – бессмыслие и выступление ума из своего чина. (180)

Облака закрывают солнце, а многоглаголание потемняет душу, которая начала просвещаться молитвенным созерцанием. (181)

Если и полезные речи, когда нет им меры, производят омрачение, то кольми же речи суетные. Душа делается ничтожною от множества продолжительных бесед. (182)

Надо не хулить верования других людей, а утверждать собственное, и не писать против веры или исповедания, кажущихся нехорошими, но – в защиту истины. (183)

Когда что пишется, пишется или для себя на память, или для пользы других, или для того и другого, или ко вреду некоторых, или на показ, или по нужде. Кто же пишет из человекоугодия, для славы и показности, тот теряет мзду свою и никакой от того пользы не получит ни здесь, ни в будущем веке, но осудится, как человекоугодник и лукавый похититель слова Божия. (184)

Столько же создать может слово, сколько разрушить страх. (185)

Завидующий не может не быть и клеветником. (186)

Во всём показывай в себе образец добрых дел, в учительстве чистоту, степенность, неповреждённость, слово здравое, неукоризненное, чтобы противник был посрамлён, не имея ничего сказать о тебе худого. (187)

Вымыслу легче верить, его охотно слушают и даже побуждают придумать его, когда он ещё не существует. (188)

Бог не свёл с небес ангелов и не приставил их учителями к человеческому естеству, дабы по причине превосходства своей природы и по причине неведения человеческой немощи они не делали упрёков против нас очень беспощадно. Но Он сделал смертных людей, облечённых немощию, учителями и священниками, дабы одно и то же, виновность в том же самом и говорящего, и слушающих сделалась уздою для языка говорящего человека, не позволяющею делать обвинений сверх меры. (189)

Свойство учителя – не колебаться в том, что сам он говорит. (190)

Неужели я сделался врагом вашим, говоря вам истину? (191)

Наставляемый словом делись всяким добром с наставляющим. (192)

Учить – дело великое, но учиться – дело безопасное. (193)

Учись тому, чему сам учишь. (194)

Учение есть пища и для питающего. (195)

Есть люди, всегда учащиеся и никогда не могущие дойти до познания истины. (196)

Есть люди гордые, ничего не знающие, но заражённые страстью к состязаниям и словопрениям, от которых происходит зависть, распри, злоречия, лукавые подозрения, пустые споры между людьми повреждённого ума, чуждыми истины. Удаляйся от таких. (197)

Старайся представить себя Богу достойным, делателем неукоризненным, верно преподающим слово истины. А непотребного пустословия удаляйся; ибо болтуны ещё более будут преуспевать в нечестии. (198)

От глупых и невежественных состязаний уклоняйся, зная, что они рождают ссоры. (199)

Есть много и непокорных, пустословов и обманщиков, каковым должно заграждать уста; они развращают целые домы, уча чему не должно из постыдной корысти. (200)

Говорите и поступайте, как имеющие быть судимы по закону свободы. (201)

Не сетуйте друг на друга, чтобы не быть осуждёнными: вот, Судия стоит у дверей. (202)

Не воздавайте злом за зло, или ругательством за ругательство; напротив, благословляйте, зная, что вы к тому призваны, чтобы наследовать благословение. (203)

Кто любит жизнь и хочет видеть добрые дни, тот удерживай язык свой от зла и уста свои от лукавых речей. (204)

Если вы языком произносите невразумительные слова, то как узнают, чтó вы говорите? Вы будете говорить на ветер. (205)

Сколько различных слов в мире, и ни одного из них нет без значения; но если я не разумею значения слов, то я для говорящего чужестранец, и говорящий для меня чужестранец. (206)

Когда я молюсь на незнакомом языке, то, хотя дух мой и молится, но ум мой остаётся без плода. (207)

Молитва есть собеседование с Богом. (208)

Вся жизнь христианина должна быть непрерывной великой молитвой. (209)

Следует обращаться к Богу с молитвами, только достойными Бога. (210)

Не следует молиться о пустяках. (211)

Господу надобно молиться с искренним вниманием и умолять не звуком голоса, но сердцем и чувством. Как ты требуешь, чтобы Бог услышал тебя, когда ты сам себя не слышишь? Как хочешь, чтобы Бог во время твоего моления помнил о тебе, кода ты сам о себе не помнишь? (212)

Многие приходят в церковь, произносят тысячи стихов молитвы, и выходят, не зная, что говорили они; уста их движутся, а слух не слышит. Ты сам не слышишь своей молитвы: как же ты хочешь, чтобы Бог услышал твою молитву? (213)

Где бы ты ни был, молись. Ты – храм Божий: не ищи же места; нужно только душевное расположение. (214)

Разве церковь – в стенах? Церковь – во множестве верующих. (215)

Не множество тел мы желаем видеть в церкви, а множество слушателей. (216)

Мы умываем же руки, когда входим в церковь; зачем же не омываем сердца? (217)

Не подражай злу, но добру. Кто делает добро, тот от Бога; а делающий зло не видел Бога. (218)

Время скорби не то, когда зло страдаем, но когда творим зло. (219)

Смотри, чтобы не было с тобою так: доброго, которого хочу, не делаю, а злое, которого не хочу, делаю. (220)

Скорбь и теснота всякой душе человека, делающего злое. Напротив, слава и честь и мир всякому, делающему доброе. (221)

Уклоняйся от зла и делай добро, ищи мира и стремись к нему, потому что очи Господа обращены к праведным и уши Его к молитве их, но лице Господне против делающих зло. (222)

Кто сделает вам зло, если вы будете ревнителями доброго? (223)

Но если и страдаете за правду, то вы блаженны; а страха не бойтесь и не смущайтесь. (224)

Будьте всегда готовы всякому, требующему у вас отчёта в вашем уповании, дать ответ с кротостью и благоговением. (225)

Имейте добрую совесть, дабы тем – за что злословят вас, как злодеев – были постыжены порицающие ваше доброе житие. (226)

Многих, творящих зло, оправдает их чин. (227)

Кто разумеет делать добро и не делает, тому грех. (228)

Очень часто не остаётся для нас следа одолжений, оказанных нам другими, но никогда не останутся бесследными услуги, которые мы оказали другим. (229)

Делая добро ближним, мы, сами того не замечая, делаем гораздо более для себя, чем для других. (230)

Мужу, в беду попавшему, не сотвори зла – и тебя не постигнет зло. (231)

Делать добро и требовать награды – значит уничтожать действие и силу добра. (232)

Истинно богомудрые и боголюбивые любят общение с добром ради самого добра, не ради почестей, уготованных за гробом. Ибо это уже вторая степень похвальной жизни – делать что-либо из награды воздаяния; и третья – избегать зла по страху наказания. (233)

Кто стремится к добру, должен быть готов терпеть зло. (234)

Зло не является сущностью, добро же сущностью является. (235)

Не будь побеждён злом, но побеждай зло добром. (236)

Лучше пострадать за добрые дела, нежели за злые. (237)

Никакая вещь сама по себе не должна считаться злом, но она делается такою от злоупотребления пользующихся ею. (238)

Если зло не является несотворённым и не является сотворённым Богом, откуда берётся его природа? То, что зло существует, не станет отрицать ни один из живущих в мире. Что же нам тогда сказать? Что зло есть не живая одушевлённая сущность, но состояние души, противоположное добру, и берёт оно начало в легкомысленных людях из-за их отпадения от добра. Каждый из нас должен признать, что он сам и есть создатель всего зла в себе. (239)

Зло есть не что иное, как отклонение от добра, а посему зло вторично по отношению к добру. (240)

Зло – не живая и одушевлённая сущность, но состояние души, происходящее через отпадение от добра. Поэтому не доискивайся зла вовне, не представляй себе, что есть какая-то первородная злая природа, но каждый да признает себя самого виновником собственного злонравия. (241)

Человек может решать и наперекор всем противоположным понудительным побуждениям, из каких бы источников они ни происходили и как бы они ни были могущественны. (242)

Человек может сделаться и ангелом, и зверем. (243)

Для ходящего по высоко натянутому канату небезопасно уклоняться в стороны, и малое повидимому уклонение влечёт за собою большее, безопасность же его зависит от равновесия. (244)

Умозрение, если его не обуздывать, может в пропасть низвергнуть. (245)

Всё мне позволительно, но не всё полезно. Всё мне позволительно, но не всё назидает. Всё мне позволительно, но ничто да не имеет власти надо мною. (246)

Отвергни незнание! Да не ошибёшься ты в своих раздумьях, не погубишь себя ради призраков, да не лишишься ты благодати. (247)

Дерзнуть и простые люди могут не раз, но не все способны в нужное время так поступать. (248)

Да будет совершен Божий человек, ко всякому доброму делу приготовлен. (249)

Начало плодоносия – цвет, а начало деятельной жизни – воздержание. (250)

Все мы бедны и имеем нужду в благодати Божией, хотя и кажется один превосходнее другого, когда измеряем людей малыми мерами. (251)

Да не обольщает нас горделивое усердие, побуждая прежде времени искать того, что придёт в своё время. (252)

Мы всегда должны быть уверены, что никак не можем достигнуть совершенства своими трудами и подвигами, если Сам Господь не будет нам в этом содействовать. (253)

Всего труднее познать самого себя. Не только глаз, рассматривающий внешнее, не может быть употреблён к рассмотрению самого себя, но и самый ум наш, проницательно усматривающий чужую погрешность, медлителен в познании собственных своих недостатков. (254)

Внимание к чужим недостаткам происходит от нерадения о себе. Часто, осуждая ближнего, мы впадаем в те же ошибки, которые только что порицали. Кто не занят спасением своей души и не старается исправиться, тот легко впадает в искушение и увлекается дурным примером. (255)

Будем внимать себе, – тогда не станем осуждать других, ибо в нас самих много такого, за что осуждаем других. (256)

Если кто смущается и соблазняется при виде ближнего своего, впадающего в грех, и под предлогом любви к добру питает злобу, тот не имеет истинного милосердия, основанного на любви к Богу, ибо всё, что истекает от Него, носит на себе печать спокойствия и смирения и побуждает нас обращать мысли на свои недостатки. (257)

Не осуждайте чужих поступков. Осуждая других, мы себя напрасно тревожим и впадаем в большие ошибки. Вникайте в самих себя, и труд ваш не останется тщетным. (258)

Охраняйте ваше сердце от чуждых вам забот; не вмешивайтесь в то, что до вас не касается; старайтесь лучше о том, чтобы исправиться и преуспеть на пути к совершенству. (259)

Для воздержания безопаснее не знать того, к чему бы ты мог устремиться. (260)

Наши желания – то же, что маленькие дети, которые всегда беспокойны и всегда просят у матери то того, то другого и никогда не бывают ничем довольны. Чем более им уступают, тем более они делаются докучливыми. (261)

Нашей природы превратность не тверда даже и во зле. (262)

Истребить в собственной плоти нечистое вожделение, это есть большее чудо, нежели изгнать нечистых духов из чужих тел. (263)

Если на дворе не даёшь накопляться нечистотам, то не давай и внутри себя усиливаться пожеланиям плотским. (264)

Никто без искушений не может войти в царство Небесное; не будь искушений, никто бы и не спасся. (265)

Усмиряю и порабощаю тело моё, дабы, проповедуя другим, самому не остаться недостойным. (266)

Что касается до борьбы со страстями, к которым подстревает злая сила, то первый приём испытывающего подобные злые влечения есть – не считать внушения своими, а всеянными – положить разделение между собою и этим всеянным, и, признав его чуждым, отнестись к нему не как к своему детищу, а как к вражескому порождению. (267)

Кто победил страсти, тем не владеет печаль. (268)

Печаль бывает болезнию души и тела; душу берёт она пленницею, а плоть иссушает, оставляя на месте. (269)

Избавить собственное сердце от мучительных недугов уныния и отчаяния – это гораздо важнее, нежели исцелить телесные немощи. (270)

Уныние есть расслабление души, изнеможение ума. (271)

Не сыскать ни одной жизни, без печали прошедшей. (272)

Многими скорбями надлежит нам войти в царство Божие. (273)

От скорби происходит терпение, от терпения – опытность, от опытности – надежда. (274)

Печаль рождается от того, что противно (беды, скорби, огорчения); от печали же происходит мрачное расположение духа («он не в духе»), и от них обоих порождается бессмысленная бранчливость, ворчание на всё. (275)

Думай о хорошем, чтобы не думать о худом, потому что ум не терпит быть в праздности. Занятие суетными мыслями рождает и дела суетные; а занятие добрыми мыслями рождает и добрый плод. (276)

Мы спасены в надежде. Надежда же, когда видим, не есть надежда; ибо, если кто видит, то чего ему и надеяться? Но когда надеемся того, чего не видим, тогда ожидаем в терпении. (277)

Праздность почитай началом омрачения души. (278)

Всякий повод для лени есть повод для греха. (279)

Матерью зол почитай леность, потому что она блага, какие имеешь, расхищает, а каких не имеешь, приобрести не допускает. (280)

Уныние есть изнеможение души; а душа в изнеможении, не имея того, что ей свойственно по естеству, не устаивает мужественно против искушений. (281)

Во всяком деле определи себе меру и не оставляй его прежде, чем кончишь; также – молись разумно и усиленно и дух уныния бежит от тебя. (282)

Как доброе дело – помнить о своих грехах, так доброе же дело – забывать о своих добрых делах. (283)

Не вспоминай о своих добрых делах, чтобы помнил о них Бог. (284)

Лишился ли ты чего? Не скорби – этим нисколько не пособишь. Согрешил? Скорби – это полезно. (285)

От нас зависит, заглушить ли нашу совесть или озариться от неё светом, прислушиваясь к ней: если она повелевает нам сделать что-нибудь и мы этого не исполняем, если она продолжает нас предупреждать и мы всё-таки не внимаем ей, то голос её начинает мало-помалу ослабевать и, наконец, совершенно замолкает. Поэтому постоянно прислушивайтесь к ней. Не обращая внимания на ничтожные проступки, мы легко можем впасть в большие прегрешения. (286)

Незначительные погрешности чаще всего прививают нам опасные привычки. Постараемся пресечь зло, пока оно ещё не пустило в нас глубоких корней. Зло и добро возрастают в нас по мере того, как мы допускаем их в наше сердце. (287)

Старайся достигнуть того, чтобы все люди благословляли тебя. (288)

Если злопамятствуешь на кого, молись о нём. (289)

Боголюбивый ум есть свет, осиявший душу, как солнце – тело.  (290)

Тому, кто не умеет различать, что добро и что зло, не пристало судить, кто добр и кто зол из людей. Человек, знающий Бога – добр; а когда он не добр, то, значит, не знает Бога и никогда не будет познан от Него: ибо единственный способ к познанию Бога есть доброта. (291)

О тех, которые не любят узнавать, что им полезно и что должно почитать добром, можно сказать, что они не в добром здоровии; у тех же, кои, познав истину, бесстыдно спорят против неё, умерщвлена разумность; нрав их сделался скотским: не знают они Бога и душа их не озарена светом. (292)

Рассуждение есть верное постижение воли Божией во всякое время, во всяком месте и во всякой вещи; оно бывает только в чистых сердцем. (293)

Ум действует по естеству своему, когда содержит страсти в покорности, созерцает значение всего сущего и пребывает с Богом. (294)

Люди обычно именуются «умными» по неправильному употреблению сего слова. Не те умны, которые изучили изречения и писания древних мудрецов, но те, у которых душа умна, которые могут рассудить, что добро и что зло; и злого и душевредного убегают, а о добром и душевнополезном разумно радеют и делают то с великим к Богу благодарением. Эти одни, поистине, должны именоваться умными людьми. (295)

Умный способен понимать даже мысли ближнего, наблюдая за его поведением и обликом. (296)

Чем больше ты окружаешь себя нуждами, тем большему подвергаешься рабству: потому что, чем в большем ты будешь нуждаться, тем более сократишь свою свободу. Совершенная свобода состоит в том, чтобы вовсе ни в чём не нуждаться, а следующая за нею – нуждаться в немногом. (297)

Будем удивляться не богатству и почестям, не удовольствиям и владычеству, а бедности, оковам, узам и терпению ради добродетели. (298)

Жизнь плотская и наслаждение в жизни сей большим богатством и властью бывает смертию для души; и напротив: труд, терпение, бедность с благодарением и умерщвление тела есть жизнь души и путь к вечному утешению. (299)

Скудно питаемое тело – хорошо объезженный конь, который никогда не сбросит всадника. Пресыщение пищею питает помыслы, а упившийся напоевает сон мечтою. (300)

Как от привычки зависит много пить, так от привычки же – и много спать. Почему, в начале особенно послушания, будем бороться со сном, потому что долговременную привычку исцелить трудно. (301)

Я научился быть довольным тем, что у меня есть: умею жить и в скудости, умею жить и в изобилии; научился всему и во всём, насыщаться и терпеть голод, быть и в обилии и в недостатке. (302)

Терпи скорби, потому что в них, как розы в тёрнах, зарождаются и созревают добродетели. (303)

Кратковременное лёгкое страдание наше производит в безмерном преизбытке вечную славу, когда мы смотрим не на видимое, но на невидимое: ибо видимое временно, а невидимое вечно. (304)

Добродетель и сила души укрепляются и совершенствуются в несчастии, в страданиях, в болезни. Поэтому вы не должны опасаться испытаний, которые могут выпасть на вашу долю, но переносить их с твёрдостью. Каждое испытание более и более приближает вас к Богу. (305)

Долготерпите, и вы укрепите сердца ваши. (306)

В преследованиях и скорбях будь весел, в нуждах и недостатках не жалуйся, оскорбителям будь признателен, неприятностям радуйся; несчастным и притеснённым соболезнуй, сострадая, и не медля прийди к ним на помощь. (307)

Поститься значит воздерживаться от всякого вообще зла, будет ли оно состоять в деле, в слове или даже в мысли. (308)

Ни я, ни Бог не сжалятся над тобою, если ты не будешь заботиться сам о себе и молиться Богу. (309)

Когда постишься, да будет радостным лицо твоё. (310)

Будь бдителен во всём, переноси скорби, совершай дело благовестника, исполняй служение твоё. (311)

Будь бодр во всём. (312)

Время уныния не то, когда мы терпим зло, но когда делаем зло. Мы же извратили порядок и перемешали времена; делая множество зла, мы не сокрушаемся и на короткое время, а если от кого-нибудь потерпим хотя малое зло, падаем духом, безумствуем, спешим отказаться и избавиться от жизни. (313)

Кто хочет освободиться от грехов, плачем и стенанием освободится от них; и кто хочет настроиться на добродетели – слёзным плачем настроится. (314)

Как огонь сожигает и уничтожает хворост, так чистая слеза омывает все нечистоты наружные и внутренние. (315)

Раскаяние есть великое горнило, которое принимает в себя медь и претворяет её в золото, берёт свинец и отдаёт серебро. (316)

Как праведников может быть много, так и пути спасения их многочисленны. (317)

Человек добродетельный живёт на границе, отделяющей природу бессмертную от смертной. (318)

Если станем жить, как умирающие, каждый день, то не согрешим. (319)

Не думаю, чтоб в среде священников было много спасающихся; напротив – гораздо больше погибающих, и именно потому, что это дело требует великой души. (320)

Если бы все стремились к архиерейству, как к обязанности заботиться о других, то никто не решился бы скоро принять его. А то мы гоняемся за ним так же точно, как за мирскими должностями. Чтобы достигнуть почестей у людей, мы погибаем пред очами Божиими. (321)

Тщеславию монаха свойственно тщеславиться добродетелью. (322)

Обязанность монаха не учить, а плакать: он оплакивает или себя, или мир. (323)

Никого не суди, не обличай, не поноси, даже и крайне худых по жизни своей. Распростри одежду твою над падающим и покрой его. И без дела не выходи из двери келии, чтобы не знать худых дел человеческих, а тогда, в неведении ума своего, во всех увидим людей святых и добрых. (324)

Опечаленный монах не знает духовного наслаждения. Печаль же есть унылость души и бывает следствием гневных помыслов; ибо гнев желает отмщения; неуспех в отмщении порождает печаль. (325)

Опечаленный монах не подвигнет ум к созерцанию и никогда не возшлёт чистой молитвы, ибо печаль всему доброму полагает препону. Опечаленный не знает духовной радости, как страждущий сильною горячкою вкуса в мёде. (326)

Не мера Божия различна, но благодати в нас вливается столько, сколько мы можем вместить. (327)

Кто думает, что он стоит, берегись, чтобы не упасть. (328)

Наблюдайте за собою, чтобы нам не потерять того, над чем мы трудились, но чтобы получить полную награду. (329)

Живущие по плоти Богу угодить не могут. Но вы не по плоти живите, а по духу, если только Дух Божий живёт в вас. (330)

Кто приходит к вам и не приносит сего учения, того не принимайте в дом и не приветствуйте его, ибо приветствующий его участвует в злых делах его. (331)

Каждый из нас за себя даст отчёт Богу. (332)

Бодрствуйте, стойте в вере, будьте мужественны, тверды; всё у вас да будет с любовью. (333)

Мы отовсюду притесняемы, но не стеснены; мы в отчаянных обстоятельствах, но не отчаиваемся; мы гонимы, но не оставлены; низлагаемы, но не погибаем. (334)

До чего мы достигли, так и должны мыслить и по тому правилу жить. (335)

Не дивитесь, если мир ненавидит вас. Мы знаем, что мы перешли из смерти в жизнь, потому что любим братьев; не любящий брата пребывает в смерти. (336)

Не любите мира, ни того, что в мире: кто любит мир, в том нет любви Отчей; ибо всё, что в мире: похоть плоти, похоть очей и гордость житейская, не есть от Отца, но от мира сего. И мир проходит, и похоть его, а исполняющий волю Божию пребывает вовек. (337)

Лжепророки от мира, потому и говорят помирски, и мир слушает их. Мы от Бога: знающий Бога слушает нас; кто не от Бога, тот не слушает нас. Посему-то узнаём Духа Истины и духа заблуждения. (338)

Откуда у вас вражды и распри? Не отсюда ли, от вожделений ваших, воюющих в членах ваших? (339)

Желаете – и не имеете; убиваете и завидуете – и не можете достигнуть; препираетесь и враждуете – и не имеете, потому что не просите. (340)

Прóсите и не получаете, потому что просите не на добро, а чтобы употребить для ваших вожделений. (341)

Прелюбодеи и прелюбодейки! Не знаете ли, что дружба с миром есть вражда против Бога! Итак, кто хочет быть другом миру, тот становится врагом Богу. (342)

Приблизьтесь к Богу, и приблизится к вам; очистите руки, грешники, исправьте сердца, двоедушные; сокрушайтесь, плачьте и рыдайте: смех ваш да обратится в плач, и радость – в печаль; смиритесь пред Господом, и вознесёт вас. (343)

Есть тела небесные и тела земные: но иная слава небесных, иная земных. (344)

Плоть и кровь не могут наследовать царствия Божия, и тление не наследует нетления. Говорю вам тайну: не все мы умрём, но все изменимся. (345)

Знаем, что когда земной наш дом, эта хижина, разрушится, мы имеем от Бога жилище на небесах, дом нерукотворённый, вечный. (346)

Дела плоти известны; они суть: прелюбодеяние, блуд, нечистота, непотребство, идолослужение, колдовство, вражда, ссоры, зависть, гнев, распри, разногласия, соблазны, ненависть, убийства, пьянство, бесчинство и тому подобное; предваряю вас, что поступающие так царствия Божия не наследуют. (347)

Плод же духа: любовь, радость, мир, долготерпение, благость, милосердие, вера, кротость, воздержание. На таковых нет закона. (348)

Если мы живём духом, то по духу и поступать должны. Не будем тщеславиться, друг друга раздражать, другу другу завидовать. (349)

Одного невозможно избыть человеку: стремления к женщине. (350)

Что до похотной страсти, то мне кажется, что болезнь эта похожа на чесотку. Как чесоточный, когда чешет себя ногтями, кажется, доставляет себе тем удовольствие, на деле же не удовольствие, получает, а мучительные раны, и тем больше, чем больше чешется; так и обладаемый похотною страстью, не удовольствие получает, а муки, не насыщение, а пустоту, не благодушие, а бездушие. Жалости достоин таковой. (351)

Всякое устройство тела само по себе имеет равную цену, и ничто содействующее в нём поддержанию жизни не заслуживает осуждения как что-либо нечестивое или дурное. Как прочие органы поддерживают в человеке настоящую жизнь, так родотворные органы имеют промышление о будущем, вводя собою преемство естеству. Ибо не глазом, не слухом, не языком, ни другим каким чувственным органом непрерывно продолжается род наш; всё это служит для настоящего употребления, а в тех органах соблюдается человечеству бессмертие. (352)

Ни в одном человеческом теле, не искажённом болезнями или уродством, нет ничего лишнего, ничего недостающего; всё сделано природой разумно, совершенно и необходимо. И, определённо, тело человеческое пострадало бы, если теперь лишить его какой-либо одной из его природных частей. Разве Творец вселенной не знал, что полезно и благостно? Разве Он не руководился этим, создавая человеческое тело, если все другие создания сотворены в совершенстве? (353)

Тело состоит не из одной части, но из многих. Если нога скажет: я не принадлежу к телу, потому что я не рука, то неужели она потому не принадлежит к телу? И если ухо скажет: я не принадлежу к телу, потому что я не глаз, то неужели оно потому не принадлежит к телу? Если всё тело глаз, то где слух? Если всё слух, то где обоняние? Не может глаз сказать руке: ты мне не надобна; или также голова ногам: вы мне не нужны. Напротив, члены тела, которые кажутся слабейшими, гораздо нужнее. (354)

Бог соразмерил тело, внушив о менее совершенном большее попечение, дабы не было разделения в теле, а все члены одинаково заботились друг о друге. Посему страдает ли один член, страдают с ним и все члены; славится ли один член, с ним радуются все члены. (355)

Как душа без плоти не зовётся человеком, так и плоть без души. (356)

Вожделение не происходит от тела, хотя и удовлетворяется телом. (357)

Душа состраждет телу, а тело не состраждет душе. (358)

Если мы посеяли в вас духовное, велико ли то, если пожнём у вас телесное? (359)

Разве не знаете, что вы храм Божий, и Дух Божий живёт в вас? Если кто разорит храм Божий, того покарает Бог, ибо храм Божий свят; а этот храм – вы. (360)

Или не знаете, что совокупляющийся с блудницею становится одно тело с нею? (361)

Не знаете ли, что тела ваши суть храм живущего в вас Святого Духа, которого имеете вы от Бога, и вы не свои? (362)

Прославляйте Бога и в телах ваших и в душах ваших, которые суть Божии. (363)

Хорошо человеку не касаться женщины, но, в избежании блуда, каждый имей свою жену, и каждая имей своего мужа. (364)

Муж оказывай жене должное благорасположение; подобно и жена мужу. Жена не властна над своим телом, но муж; равно и муж не властен над своим телом, но жена. (365)

Как пламень по истреблении им вещества не сохраняется, но угасает вместе с тем, что горело, так и страсть плотская не продолжается после того, как увянет воспламенившее её. (366)

Целомудрие в старости – не целомудрие, но немощь бессилия: мертвец не венчается. (367)

Какое благо в здоровье – показывает болезнь. (368)

Мы храбры против самих себя и искусны ко вреду своего здравия. (369)

Когда душа начнёт чувствовать себя здравою, тогда начнёт и сновидения иметь чистые и безмятежные. (370)

Кто ест и пьёт недостойно, тот ест и пьёт осуждение себе. (371)

Вино и молодость – двойное воспламенение для чувственности, зачем же подливать масла в огонь? (372)

Как дым изгоняет пчёл из улья, так обжорство изгоняет духовные дары и совершенства ума. (373)

Кто ест, не уничижай того, кто не ест; и кто не ест, не осуждай того, кто ест: потому что Бог принял его. (374)

Пища не приближает нас к Богу: ибо, едим ли мы, ничего не приобретаем духовно; не едим ли, ничего не теряем. (375)

Один и тот же час всегда установи для принятия пищи и принимай её для подкрепления тела, а не для услаждения. (376)

Ради пищи не разрушай дела Божия: всё чисто, но худо человеку, который ест на соблазн. Лучше не есть мяса, не пить вина и не делать ничего такого, от чего брат твой претыкается, или соблазняется, или изнемогает. (377)

Ограничьтесь растениями, если хотите питаться сытно и здорово. (378)

Усердно старайтесь о том, чтобы жить тихо, делать своё дело и работать своими собственными руками. (379)

Не домогайся заимствоваться советом у человека, который не ведёт одинакового с тобою образа жизни, хотя он и крайне мудр. Доверь помысл твой лучше человеку неучёному, но опытно изведавшему дело, нежели учёному философу, который рассуждает по своим исследованиям, не испытав на деле. (380)

Не будем подражать порокам того, чьим достоинствам не можем следовать. (381)

Держись образца здравого учения. (382)

Надо учиться не стыдясь, учить не скупясь. (383)

Не следует пренебрегать четырьмя вещами: огнём, болезнью, врагом, долгом. (384)

Не обличай безумного, чтобы не возненавидел он тебя. (385)

Удерживайтесь от всякого рода зла. (386)

Если приступаешь к какому делу и не видишь на то воли Божией, ни за что не делай того. (387)

Всегда радуйтесь. (388)

Всё испытывайте, хорошего держитесь. (389)

Дай Бог, чтобы наши братья подавали по всей земле пример святой жизни; однако, не в этом радость совершенная. (390)

Если мы будем исцелять больных, изгонять бесов, будем делать слепых зрячими или будем воскрешать четрёхдневноумерших, то и в этом не будет радости совершенной. (391)

Если бы мы научились говорить на языках ангельских, если бы мы узнали течение звёзд и если бы нам открылись все клады земли, и мы познали бы все тайны жизни птиц, рыб, всех животных, людей, деревьев, камней и вод, то и это не было бы радостью совершенною. (392)

Если бы мы знали все языки, все науки и все писания, если бы они пророчествовали не только про будущее, но знали бы все тайны совести и души, то и в этом нет радости совершенной. (393)

Если бы мы были такими проповедниками, что обратили бы всех язычников в веру Христа, то и в этом не было бы радости совершенной. (394)

Радость совершенная в том, чтобы перенесть незаслуженный укор, потерпеть от него телесное страдание и не испытать враждебности к причине укора и страдания, радость в сознании настоящей веры и любви, такой, какую не может нарушить ни зло людей, ни свои страдания. (395)

Бог, сотворивший мир и всё, что в нём, Он, будучи Господом неба и земли, не в рукотворённых храмах живёт и не требует служения рук человеческих, как бы имеющий в чём-либо нужду, Сам дая всему жизнь и дыхание и всё. От одной крови Он произвёл весь род человеческий для обитания по всему лицу земли, назначив предопределённые времена и пределы их обитанию, дабы они искали Бога, не ощутят ли Его, и не найдут ли, хотя Он и не далеко от каждого из нас, ибо мы Им живём и движемся и существуем. (396)

Будучи родом Божиим, мы не должны думать, что Божество подобно золоту, или серебру, или камню, получившему образ от искусства и вымысла человеческого. (397)

Храните себя от идолов. (398)

Разве не знаете, что вы храм Божий, и Дух Божий живёт в вас? Если кто разорит храм Божий, того покарает Бог, ибо храм Божий свят. (399)

Вообще же точное наблюдение себя самого даёт тебе достаточное руководство и к познанию Бога. Ибо, если внемлешь себе, ты не будешь иметь нужды искать следы Зиждителя в устройстве Вселенной, но в себе самом, как бы в малом каком-то мире, усмотришь великую премудрость своего Создателя. (400)

Бог есть огонь, согревающий и разжигающий сердца и утробы. Если мы ощущаем в сердцах своих хлад, то призовём Господа, и Он, пришед, согреет наше сердце совершенною любовью не только к Нему, но и к ближним. (401)

Единый, имеющий бессмертие, Который обитает в неприступном свете, Которого никто из человеков не видел и видеть не может. (402)

Всё в Божестве, и Оно во всём. (403)

Бог есть любовь, и пребывающий в любви пребывает в Боге, и Бог – в нём. Бога никто никогда не видел. Если мы любим друг друга, то Бог в нас пребывает, и любовь Его совершенна есть в нас. Кто говорит: «Я люблю Бога», а брата своего ненавидит, тот лжец; ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, которого не видит? (404)

Братья, будем любить друг друга, ибо любящий рождён от Бога и знает Бога, потому что Бог есть любовь. Пребывающий в любви, пребывает в Боге, и Бог – в нём. (405)

Кто любит Бога, тот может помышлять о Нём день и ночь, потому что любить Бога никакие дела не мешают. (406)

Люби Бога и к своим не будь привержен более, чем к Нему, чтобы, по слову Его, не оказаться тебе недостойным Его, хотя и не желаешь ты сего. (407)

Любовь к Богу не терпит ненависти к человеку. (408)

Господь есть Дух; а где Дух Господень, там свобода. (409)

Если ты скажешь: «Покажи мне твоего Бога», то я отвечу тебе: покажи мне твоего внутреннего человека, и я покажу тебе моего Бога. Бог бывает видим для тех, у кого открыты очи душевные. Хотя слепые не видят, свет солнечный всё-таки существует. (410)

Достигший ступени Божественного созерцания делается постоянным в добродетели, ибо, прилепившись любовию к Богу, забывает о всём остальном и полученному им блаженству не предпочтёт земных благ. (411)

Человек должен стремиться к познанию Бога не из-за желания «спастись», но ради божественной красоты и величия, святости, превосходства и сверхъестественности самого этого знания. (412)

Сподобившийся познания Бога и подлинно вкусивший сладости оного презирает все удовольствия, рождающиеся от вожделетельной силы. (413)

Человек духа судит обо всём, о нём же судить никто не может. (414)

Тому, кто деятельно проходит жизнь, Господь присущ посредством добродетелей, а от того, кто ни во что ставит добродетель, Он отсутствует. И опять, мужу созерцательному Он присущ чрез истинное ведение вещей; от того же, кто в какой-либо мере в сём погрешает, отсутствует. (415)

Бог благ, бесстрастен и неизменен. (416)

Иной недоумевает, однако же, как Он о добрых радуется, от злых отвращается, на грешников гневается; когда они каются, является милостив к ним. Но Бог не радуется и не гневается: ибо радость и гнев суть страсти. (417)

Нелепо думать, чтобы Божеству было хорошо или худо из-за дел человеческих. (418)

Братья, не обманывайтесь. Бога нельзя обмануть, ибо что посеет человек, то и пожнёт. (419)

Кого Бог любит, тех обличает и наказывает. (420)

Не бойся, приди опять к Богу, ибо знает Он, что человек немощен и подаёт ему силу. (421)

Прежде падения в грех бесы представляют нам Бога человеколюбивым, а после падения – неприступно строгим. (422)

Обращение никогда не может быть поздним. Разбойник вошёл с креста в рай. (423)

Для того, кто живёт ещё в этом мире, никакое покаяние не поздно. (424)

Бог благ и только благое творит, вредить же никому не вредит, пребывая всегда одинаковым; а мы, когда бываем добры, то вступаем в общение с Богом – по сходству с Ним, а когда становимся злыми, то отделяемся от Бога, становимся отверженными от Него. (425)

Если молитвами и благотворениями снискиваем мы отпущение грехов, то это не то значит, что Бога мы ублажили и Его переменили, но что посредством таких действий и обращения нашего к Богу опять соделываемся мы способными вкушать Божию благость. Так что сказать: Бог отвращается от злых, есть то же, что сказать: солнце скрывается от лишённых зрения. (426)

В какой мере человек приближается к Богу намерением своим, в такой и Бог приближается к нему дарованиями Своими. (427)

Бог есть свет, и нет в Нём никакой тьмы. Если мы говорим, что имеем общение с Ним, а ходим во тьме, то мы лжём и не поступаем по истине. (428)

Непрестанно думать о Боге – благочестиво, но описывать словом божественное – дерзко. (429)

Никакое существо не может хорошо знать Высшего Существа, хотя бы между ними было и малое расстояние. (430)

Не знают Бога не те, которые не знают Его существа, а те, которые усиливаются познать это существо. (431)

Но кто любит Бога, тому дано знание от Него. (432)

Божество необходимо будет ограничено, если Оно постигнется мыслью. Ибо и понятие, и постижение есть вид ограничения. (433)

Слово о Боге чем совершеннее, тем непостижимее; ведёт к большему числу возражений и самых трудных решений. (434)

Говорить о Боге – великое дело; но гораздо большее – очищать себя для Бога. (435)

Бог всегда был, есть и будет или, лучше сказать, всегда есть; ибо слова: «был и будет» означают деления нашего времени и свойственны естеству преходящему; а Сущий – всегда. (436)

Для Бога нет прошлого и будущего, для Бога всё – только Теперь. (437)

У Господа один день как тысяча лет, и тысяча лет, как один день. (438)

Если мир начал существовать с известного времени, то что делал Бог до начала мира? Ведь нечестиво и вместе с тем нелепо называть природу Божью праздной или неподвижной или думать, что благость никогда не благотворила, и всемогущество когда-то ни над чем не имело власти. Бог впервые начал действовать не тогда, когда сотворил этот видимый мир; но мы верим, что как после разрушения этого мира будет иной мир, так и прежде существования этого мира были иные миры. (439)

Что мы пребываем в Нём и Он в нас, узнаём из того, что Он дал нам от Духа Своего. (440)

Духа не угашайте. (441)

Не знаете ли, что тела ваши суть храм живущего в вас Святого Духа, которого имеете вы от Бога? (442)

Судите, справедливо ли пред Богом – слушать вас более, нежели Бога? (443)

Должно повиноваться больше Богу, нежели человекам. (444)

Страх Божий изгоняет страх человеческий. (445)

Что можно знать о Боге, невидимое Его, вечная сила Его и Божество, от создания мира чрез рассматривание творений видимы, так что они безответны. (446)

О, бездна богатства и премудрости и ведения Божия! Как непостижимы судьбы Его и неисследимы пути Его! Ибо кто познал ум Господень? Или кто был советником Ему? Ибо всё из него, Им и к Нему. (447)

Без любви никакое дело не приносит пользы, и всякое дело, внушённое любовью, как бы оно мало и ничтожно ни казалось, приносит обильные плоды. (448)

Что мы любим детей Божиих, узнаём из того, когда любим Бога, и соблюдаем заповеди Его. Ибо это есть любовь к Богу, чтобы мы соблюдали заповеди Его. И заповеди Его не тяжки. (449)

В любви нет страха, но совершенная любовь изгоняет страх, потому что в страхе есть мучение; боящийся не совершенен в любви. (450)

Пугливый муж пугливые мысли имеет. (451)

Кто не любит, тот не познал Бога, потому что Бог есть любовь. (452)

Любовь открывает нам благодетельную тайну: жить в согласии с самим собой и со всеми людьми. (453)

Не старайтесь привлекать к себе любовь других: любите и будете любимы. (454)

А теперь прибывают сии три: вера, надежда, любовь, но любовь из них больше. (455)

Знание надмевает, а любовь назидает. (456)

Кто думает, что он знает что-нибудь, тот ничего ещё не знает так, как должно знать. (457)

Если бы кто у нас, христиан, спросил: что мы чувствуем и чему поклоняемся? – Ответ готов: мы чтим любовь. Почему же мы – чтители любви – так ненавиствуем и сами ненавидимы? Почему мы – чтители мира – немилосердно и непримиримо враждуем? Почему мы – основанные на камне – зыблемся, утверждённые на краеугольном камне – распадаемся, призванные в свете – омрачаемся? (458)

Не оставайтесь должными никому ничем, кроме взаимной любви. (459)

Более же всего имейте усердную любовь друг к другу, потому что любовь покрывает множество грехов. (460)

Если я говорю языками человеческими и ангельскими, а любви не имею, то я – медь звенящая, или кимвал звучащий. (461)

Если имею дар пророчества и знаю все тайны и имею все познания и всю веру, так что могу и горы переставить, а не имею любви, то я ничто. И если я раздам всё имение моё и отдам тело моё на сожжение, а любви не имею, то сие ни к чему не послужит мне. (462)

Любовь долготерпит, милосердствует, любовь не завидует, любовь не превозносится, не гордится, не бесчинствует, не ищет своего, не раздражается, не помнит зла, не радуется неправде, а радуется истине; всё покрывает, всему верит, всего надеется, всё переносит. (463)

Любовь никогда не перестаёт, хотя и пророчества прекратятся, и языки умолкнут, и знание упразднится. (464)

Любовь есть источник Божественного огня в сердце. (465)

Тот любит всех человеков, кто не любит ничего человеческого. (466)

Не примеряй себя к слабейшим из людей, а лучше расширяй себя в меру заповеди о любви. Примеряясь к людям, впадёшь в пропасть высокомерия; а расширяя себя в меру любви, достигнешь высоты смиренномудрия. (467)

Не будь скор на отвержение духовной любви, ибо иного пути ко спасению не осталось человекам. (468)

Всякого человека любить должно, упование же возлагать на одного Бога. (469)

Старайся, сколько можешь, любить всякого человека. Если же не можешь, то по крайней мере не ненавидь никого. (470)

Для чего заповедал Господь любить врагов? Для того, чтобы освободить тебя от ненависти, огорчения, гнева, памятозлобия и сподобить величайшего стяжания совершенной любви, которую невозможно иметь тому, кто не всех человеков равно любит, по примеру Бога, всех людей равно любящего и хотящего всем спастися и в познание истины притти. (471)

Бог не хочет, чтобы мы радовались наказанию других даже и тогда, когда Он сам их наказывает, – потому что и Сам неохотно наказывает. (472)

Когда ты оскорблён кем-нибудь, или в чём уничижён, берегись помыслов гнева, дабы они, по причине этого оскорбления, отлучив тебя от любви, не переселили в область ненависти. (473)

Гнев – неистовая страсть, легко выводит из себя даже имеющих ведение, зверскою делает душу и заставляет уклоняться от дружелюбного собеседования. (474)

Если твёрдое имеешь основание в любви, то ей паче внимай, нежели тому, что оскорбляет тебя. (475)

Ничто так не смущает чистоты ума, и красоты, и мудрости, как гнев беспричинный, громким рёвом вокруг разнесённый. (476)

Нельзя творить зло или ненавидеть какого бы то ни было человека, хоть нечестивого, хоть еретика, пока не приносит он вреда нашей душе. (477)

Возлюбим друг друга и возлюблены будем от Бога. Будем долготерпеть друг другу, и Он подолготерпит грехам нашим. Не будем воздавать злом за зло, и Он не воздаст нам по грехам нашим. Оставление прегрешений наших обретём в прощении братиям, ибо милость Божия к нам сокрыта в милостивости нашей к ближним. (478)

Где торжествует любовь, там и праздник. (479)

Любовь не делает ближнему зла. Любовь есть исполнение закона. (480)

Кто говорит, что он во свете, а ненавидит брата своего, тот ещё во тьме. Кто любит брата своего, тот пребывает во свете, и нет в нём соблазна. (481)

Кто ненавидит брата своего, тот находится во тьме, и во тьме ходит, и не знает, куда идёт, потому что тьма ослепила ему глаза. (482)

Дети Божии и дети диавола узнаются так: всякий, не делающий правды, не есть от Бога, равно и не любящий брата своего. (483)

Всякий, ненавидящий брата своего, есть человекоубийца; а вы знаете, что никакой человекоубийца не имеет жизни вечной, в нём пребывающей. (484)

Кто имеет достаток в мире, но, видя брата своего в нужде, затворяет от него сердце своё, – как пребывает в том любовь Божия? (485)

Если сердце наше осуждает нас, то кольми паче Бог, потому что Бог больше сердца нашего и знает всё. (486)

Если сердце наше не осуждает нас, то мы имеем дерзновение к Богу, и, чего ни попросим, получим от Него, потому что соблюдаем заповеди Его и делаем благоугодное пред Ним. (487)

Если любовь сильна и не на одних словах, то она покажет себя на деле. А богатому показать любовь на деле – значит отказаться от богатства. (488)

Не забывайте также благотворения и общительности, ибо таковые жертвы благоугодны Богу. (489)

Каждый имеет своё дарование от Бога, один так, другой иначе. (490)

Служите друг другу, каждый тем даром, какой получил. (491)

Кто не хочет трудиться, тот и не ешь. (492)

Будьте готовыми на всякое доброе дело, никого не злословьте, будьте не сварливыми, но тихими, и оказывайте всякую кротость ко всем человекам. (493)

Ты хочешь, чтобы тебе оказали милость? Окажи милость своему ближнему. (494)

Блаженнее давать, нежели принимать. (495)

Никто не ищи своего, но каждый пользы другого. (496)

Всё, что делается недобровольно, кроме того, что оно насильственно и непохвально, ещё и не прочно. (497)

Тайна спасения – для желающих, а не для насильствуемых. (498)

Никого не презирайте, подавляйте в своём сердце недобрые суждения, обидные подозрения на ближнего, объясняйте себе всегда в лучшем смысле чужие поступки и слова. (499)

Благочестив не тот, кто многим милость оказывает, но тот, кто никого не обижает. (500)

Старайся всякому делать добро, а не себе одному. (501)

Не будьте жестокосерды к тому, кто подвергается искушению, но старайтесь утешить его так, как бы вы сами желали быть утешены. (502)

Вразуми согрешающего, но не осуждай падающего, ибо последнее есть дело злоречивого, а первое – желающего исправить. (503)

Как раны, открытые и часто подвергающиеся влиянию холодного воздуха, делаются более жёсткими, так и душа согрешившая становится более бесстыдною, если пред многими обличается в том, в чём она согрешила. Не прибавляй же раны к ранам, объявляя согрешившего, но делай увещевание без свидетелей. (504)

У всякого своё бремя, свои недостатки: никому нельзя обойтись без помощи других; а потому мы должны помогать друг другу утешением, советами и взаимными предостережениями. (505)

Радуйтесь с радующимися и плачьте с плачущими. (506)

Всякий человек да будет скор на слышание, медлен на слова, медлен на гнев; ибо гнев человека не творит правды Божией. (507)

Веселись с веселящимися, и плачь с плачущими, ибо это признак чистоты. (508)

Если любишь покойную жизнь, не входи в круг тех, у коих вся забота о суетностях, и если случайно попадёшь в среду их, будь таков, как бы тебя там не было. (509)

Не вверяй своей тайны тому, кто угощает тебя, прежде чем не узнаешь его верности и дружбы. (510)

Из мудрых никто не осмелится на следующие три вещи: к царям приближаться, пить яд для пробы, вверять тайну женщине. (511)

Кто останется невредим, служа царям и приближаясь к ним? Властители похожи на скверную блудницу, которая сходится со многими мужчинами. (512)

Лучше по огню и по змеям ходить, чем жить со злыми советчиками. (513)

Легче заимствовать порок, нежели передать добродетель. (514)

Ничто не привлекает так людей, как добродетель, и ничто так не отталкивает, как порок. (515)

Усвоить дурное очень легко, и если не в силах бываешь подражать добродетелям других, то быстро перенимаешь их пороки. (516)

Пагубно, истинно пагубно обращение с порочными людьми. Не так скоро пристаёт зараза, не так проказа губит подвергшегося этой болезни, как злые нравы людей порочных. (517)

Не обманывайтесь: худые сообщества развращают добрые нравы. (518)

Не преклоняйтесь под чужое ярмо с неверными. Ибо какое общение праведности с беззаконием? Что общего у света со тьмою? (519)

Кто любит смех и любит выставлять себя напоказ людям, тому не будь другом, иначе он научит тебя привычке предаваться расслаблению. (520)

Когда мы, живя добродетельно, подвергаемся преследованию злых людей и за привязанность к добродетели терпим от них осмеяние, не будем печалиться и скорбеть. Таково уж свойство добродетели, что она обыкновенно в людях злых возбуждает к себе ненависть. (521)

Завидуя тем, кто хочет жить праведно, и думая самим себе приготовить оправдание, если очернят славу других, злые люди ненавидят добрых, как идущих противоположным путём, и всячески стараются обесславить их жизнь. Но не будем сокрушаться, потому что ненависть злых служит признаком добродетели. (522)

Никто не обольщай самого себя: если кто из вас думает быть мудрым в веке сём, тот будь безумным, чтоб быть мудрым. Ибо мудрость мира сего есть безумие пред Богом. (523)

И то уже весьма унизительно для вас, что вы имеете тяжбы между собою. Для чего бы вам лучше не оставаться обиженными? Для чего бы вам лучше не терпеть лишения? (524)

Но вы сами обижаете и отнимаете, и притом у братьев. Или вы не знаете, что неправедные царства Божия не наследуют? Не обманывайтесь: ни блудники, ни идолослужители, ни прелюбодеи, ни мужеложники, ни воры, ни лихоимцы, ни пьяницы, ни злоречивые, ни хищники – царства Божия не наследуют. (525)

Кто проникнут страхом Божиим, тот не боится обращаться среди злых людей. Имея внутри себя страх Божий и нося непобедимое оружие веры, он силён бывает на всё и может делать даже то, что многим кажется трудным и невозможным. Он ходит среди них, как гигант среди обезьянок, или, как лев среди псов и лисиц. (526)

Никому не воздавайте злом за зло, но пекитесь о добром пред всеми человеками. Если возможно с вашей стороны, будьте в мире со всеми людьми. Не мстите за себя, но дайте место гневу Божию. (527)

Отдавайте всякому должное: кому подать, подать; кому оброк, оброк; кому честь, честь. Не оставайтесь должными никому ничем, кроме взаимной любви. Ибо любящий другого исполнил закон. (528)

Если между вами зависть, споры и разногласия, то вы ещё плотские и по человеческому обычаю поступаете. (529)

Если же друг друга угрызаете и съедаете, берегитесь, чтобы вы не были истреблены друг другом. Я говорю: поступайте по духу, и вы не будете исполнять вожделений плоти; ибо плоть желает противного духу, а дух – противного плоти: они друг другу противятся, так что вы не то делаете, что хотели бы. (530)

Всякое раздражение и ярость, и гнев и крик, и злоречие со всякою злобою да будут удалены от вас; но будьте друг ко другу добры, сострадательны, прощайте друг друга. (531)

Цель увещания есть любовь от чистого сердца и доброй совести и нелицемерной веры, от чего отступивши, некоторые уклоняются в пустословие и, желая быть законоучителями, не разумеют ни того, о чём говорят, ни того, что утверждают. (532)

Никто да не обольщает вас пустыми словами, ибо за это приходит гнев Божий на сынов противления; итак не будьте сообщниками их. (533)

Вразумляйте бесчинных, утешайте малодушных, поддерживайте слабых, будьте долготерпеливы ко всем. (534)

Утешайтесь надеждою; в скорби будьте терпеливы, в молитве постоянны. (535)

Смотрите, чтобы кто кому не воздавал злом за зло; но всегда ищите добра и друг другу и всем. (536)

Поступайте, как чада света, потому что плод Духа состоит во всякой благости, праведности и истине; испытывайте, что благоугодно Богу, и не участвуйте в бесплодных делах тьмы, но и обличайте. Ибо о том, что они делают тайно, стыдно и говорить. (537)

Облекитесь, как избранные Божии, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг другу и прощая взаимно, если кто на кого имеет жалобу. Более же всего облекитесь в любовь, которая есть совокупность совершенства; и да владычествует в сердцах ваших мир Божий. (538)

Любовь да будет непритворна; отвращайтесь зла, прилепляйтесь к добру; будьте братолюбивы друг ко другу с нежностью; в почтительности друг друга предупреждайте; в усердии не ослабевайте; духом пламенейте; Господу служите. (539)

Вера есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом. (540)

Вера есть слух и ухо души. (541)

Праведный верою своею жив будет. (542)

Немощного в вере принимайте без споров о мнениях. (543)

Обрезание ничто и необрезание ничто, но всё – в соблюдении заповедей Божиих. (544)

Можно быть верующим и без науки; зато уразуметь существо веры неуч не в состоянии. (545)

От доказательств вера твёрже быть не может. (546)

Если вера ваша в такой степени слаба, что может колебаться от человеческих рассуждений, то не стоит её себе и приписывать. Признайте, немощные, что никогда и не верили в истину. (547)

Бог не хочет крови нашей, а требует веры. (548)

В учении нашем нет ни заблуждения, ни нечистых побуждений, ни лукавства; но, как Бог удостоил нас того, чтобы вверить нам благовестие, так мы и говорим, угождая не человекам, но Богу, испытующему сердца наши. (549)

Не ищем славы человеческой ни от вас, ни от других. (550)

Да будут осуждены все не веровавшие истине, но возлюбившие неправду. (551)

Как воспоминание об огне не согревает тела, так вера без любви не производит в душе света ведения. (552)

Что пользы, если кто говорит, что он имеет веру, а дел не имеет? Может ли эта вера спасти его? Если брат или сестра наги и не имеют дневного пропитания, а кто-нибудь из вас скажет им: идите с миром, грейтесь и питайтесь, но не даст им потребного для тела: что пользы? Так и вера, если не имеет дел, мертва сама по себе. Но скажет кто-нибудь: ты имеешь веру, а я имею дела – покажи мне веру твою без дел твоих, а я покажу тебе веру мою из дел моих. (553)

Видите ли, что человек оправдывается делами, а не верою только? Ибо как тело без духа мертво, так и вера без дел мертва. (554)

Ты веруешь, что Бог един: хорошо делаешь; и бесы веруют, и трепещут. Но хочешь ли знать, неосновательный человек, что вера без дел мертва? (555)

Если хочешь милости Божьей, покажи дела. (556)

Те, которые преуспели или в делах, оставив слово, или в слове, оставив дела, ничем, как мне кажется, не отличаются от одноглазых, которые терпят большой ущерб, когда сами смотрят, и ещё больший стыд, когда на них смотрят. (557)

Мысль, не высказывающая себя словом, есть движение оцепеневшего. (558)

Вера содействует делам, и делами вера достигает совершенства. (559)

Мудр ли и разумен кто из вас? Докажи это на самом деле добрым поведением с мудрою кротостью. (560)

Словом изучай добродетель, а проповедуй о ней делом. (561)

Не иметь только добродетель почитай делом прекрасным, но иметь её, как должно. (562)

Будьте исполнители слова, а не слышатели только, обманывающие самих себя. (563)

Верующий простой навык в добродетели обращает во вторую свою природу. (564)

Если не имеешь дел, не говори о добродетелях. (565)

Не суди по виду, суди по делам. (566)

Если есть усердие, то оно принимается смотря по тому, кто что имеет, а не по тому, чего не имеет. (567)

Не требуется, чтобы другим было облегчение, а вам тяжесть, но чтоб была равномерность. (568)

Если не можешь потрудиться телом, поскорби хотя мыслию. (569)

Будем жить, как ничего не имеющие и всем обладающие. (570)

Бог творит всё, как хочет, а человек – как может. (571)

Кто предпринимает великие дела, подвергается и великим искушениям. (572)

О добром деле, которое ты намерен сделать, не говори никому наперёд, но сделай его. (573)

Грехи некоторых людей явны и прямо ведут к осуждению, а некоторых открываются впоследствии. Равным образом и добрые дела явны; а если и не таковы, скрыться не могут. (574)

Малая закваска заквашивает всё тесто. (575)

Каждый да испытывает своё дело, и тогда будет иметь похвалу только в себе, а не в другом; ибо каждый понесёт своё бремя. (576)

Бегущие на ристалище бегут все, но один получает награду. Так бегите, чтобы получить. (577)

У кого дело, которое он строил, устоит, тот получит награду. (578)

Трудящемуся земледельцу первому должно вкусить от плодов. (579)

Какой воин служит когда-либо на своём содержании? Кто насадив виноград, не ест плодов его? Кто, пася стадо, не ест молока от стада? (580)

Разве не знаете, что священнодействующие питаются от святилища? что служащие жертвеннику берут долю от жертвенника? Так и Господь повелел проповедующим евангелие жить от благовествования. (581)

Делая добро, да не унываем; ибо в своё время пожнём, если не ослабеем. (582)

Почему Бог не сделал нас такими, чтобы мы, даже если бы захотели, не могли согрешить? Это не что иное, как сказать: почему Он не сделал нас безумными и бессловесными? Ибо привести нас к добродетели принудительно – значит не оставить нам самим по себе никакой самостоятельности и не позволить нашему естеству быть разумным, т.е. иметь разумную душу. Ведь отними у нас свободу воли, и мы уже не образ Божий, и не словесная и разумная душа, и наша природа воистину растлится, перестав быть тем, чем ей надлежит быть. (583)

Каждый человек желает получить знание, но что значит это знание без страха Божия... Чем больше и чем лучше твоё познание, тем строже ты будешь судим, если с ростом твоего познания не возрастает твоё благочестие. (584)

Кто довольствуется малым, живёт беззаботной жизнью. (585)

Лучше хлеб с солью в покое и без печали, чем множество блюд многоценных в печали и горе. (586)

Настоящее – театр; здешние предметы – обманчивая видимость, и богатство, и бедность, и власть, и подвластность, и тому подобное. А когда окончится этот день и наступит та страшная ночь или лучше – день: ночь для грешников, а день для праведников; когда закроется театр, обманчивые виды будут отброшены; и как здесь по окончании представления, иной из сидевших вверху, увидев в театральном философе ремесленника, говорит: э, не был ли этот на сцене философом? – а теперь вижу его ремесленником; этот не был ли там царём? – а здесь вижу в нём какого-то низкого человека; так будет и там. (587)

Горе будет им в день судный, лучше бы им не знать святыни, нежели посреди её поставить престол диаволу. (588)

Каждый получит награду по своему труду. (589)

Что человек сеет, то и жнёт. При сём скажу: кто сеет скупо, тот скупо и пожнёт; а кто сеет щедро, тот щедро и пожнёт. Каждый уделяй по расположению сердца, не с огорчением и не с принуждением; ибо доброхотно дающего любит Бог. (590)

Помнить непрестанно должно людям рассудительным, что подъемля в жизни сей небольшие и маловременные труды, после смерти получим мы величайшее утешение и блаженство вечное. (591)

Величайшее из безобразий безобразие есть заповедывать другому делать то, чего сам не исполняешь; ибо никакой не получим мы пользы от чужих дел. (592)

Награда тебе будет больше, когда ты станешь делать должное, не надеясь на награды. (593)

Знайте, что каждый получит от Господа по мере добра, которое он сделал, раб или свободный. А кто неправо поступит, то получит по своей неправде: у Него нет лицеприятия. (594)

Не видел того глаз, не слышало ухо, и не приходило то на сердце человека, что приготовил Бог любящим Его. (595)

Не обманывайтесь: Бог поругаем не бывает. Что посеет человек, то и пожнёт. Сеющий в плоть свою от плоти пожнёт тление, а сеющий в дух от духа пожнёт жизнь вечную. (596)

В большом доме есть сосуды не только золотые и серебряные, но и деревянные и глиняные; и одни в почётном, а другие в низком употреблении. (597)

Во время испытания стекаются все беды. (598)

Наши поступки – это наше, последствия же их – дело небес. (599)

Кто не довольствуется малым, а устремляет свои взоры на многое и дальнее, не задумываясь о причинах и следствиях, добьётся того же, что мухи: им ведь недостаточно, чтобы летать на цветы и деревья, вот и оказываются оне задавлены, влетев порою в слоновые уши. (600)

Не медлит Господь исполнением обетования, как некоторые почитают то медлением; но долготерпит нас, не желая, чтобы кто погиб, но чтобы все пришли к покаянию. (601)

Мудрец истинный убеждён в такой истине: «Всё в этом мире идёт к лучшему». (602)

В вопросах веры любая старуха знает больше всех философов, ибо какая старуха не знает, что душа бессмертна? (603)

Подобает быть ересям между вами, дабы открылись искуснейшие. (604)

Среди мудрых нет чужаков. (605)

Храни преданное тебе, отвращаясь негодного пустоловия и прекословий лжеименного знания. (606)

Ремесленник кормится от своего ремесла; невежда живёт в неведении. Точно так же истинный мудрец в познании имеет всё, в чём нуждается. (607)

Мудрый знает, как поступать и там, где не имеет опыта; глупый ошибается и в том, чему учился. (608)

Созерцание видимого открывает сокровенное. (609)

Можно познавать умом телесным и умом бестелесным. (610)

Есть внешняя мудрость и сокровенная премудрость. (611)

В одном и том же изречении иное услышит учёный, иное – неучёный. (612)

Приобыкший к тайнам духа и откровениям ведения восходит от ведения к ведению, от созерцания к созерцанию и от постижения к постижению. (613)

У обученных и чувства более изощрённы. (614)

Мудрый от разума бодр, а безумный от неумия пьян. (615)

Не должно унижать учёность, как рассуждают о сём некоторые; а напротив того, надобно признать глупыми и невеждами тех, которые, держась такого мнения, желали бы всех видеть подобными себе, чтобы в общем недостатке скрыть свой собственный недостаток и избежать обличения в невежестве. (616)

Пусть необразованный и простой брат не считает себя святым потому, что ничего не знает; пусть также брат искусный и красноречивый не полагает святость в красноречии. (617)

Занимайся чтением в безмолвии, чтобы ум твой всегда возводим был к чудесам Божиим. (618)

Страшен человек одной книги. (619)

Не болтливое невежество, а святая простота пусть будет для тебя всегда предметом уважения. (620)

Изобретательностью и умом побеждать лучше, чем сопротивлением. (621)

Мудрость и многомощных побеждает. (622)

Пророчество и предсказание будущих событий по положению светил – допустимо, потому что умение предсказывать предсказуемые события относится к той области знаний, которые лежат в пределах возможностей человеческого духа и являются известной ступенью развития человеческой мудрости. (623)

Буря не повреждает маленькие деревья, а высокие, сломав, вырывает с корнем. (624)

Многие сильные побеждены бывают немощными. (625)

Нужно, чтобы владыки не презирали малых, которые под ними, – ведь малые уже и не малые, когда полезны великим. (626)

Поставляйте себе надзирателей и служителей, достойных Господа, мужей кротких и не сребролюбивых, праведных и испытанных, потому что они исполняют для вас служение пророков и учителей Господа. Поэтому не пренебрегайте ими, ибо они должны почитаться вами вместе с пророками и учителями. (627)

Говори то, что сообразно с здравым учением. (628)

Наставник невежд, учитель младенцев, имеющий в законе образец ведения и истины: как же ты, уча другого, не учишь себя самого? (629)

Надлежит быть и разномыслиям между вами, дабы открылись между вами искусные. (630)

Проповедуй слово, настой вовремя и не вовремя, обличай, запрещай, увещевай со всяким долготерпением и назиданием. Ибо будет время, когда здравого учения принимать не будут, но по своим прихотям будут избирать себе учителей, которые льстили бы слуху; и от истины отвратят слух и обратятся к басням. (631)

Кто соблюдает весь закон и согрешает в одном чём-нибудь, тот становится виновным во всём. (632)

Для чего же закон? Он дан после по причине преступлений. (633)

Где нет закона, нет и преступления. (634)

Те, которые не имея закона согрешили, вне закона и погибнут; а те, которые под законом согрешили, по закону осудятся. Потому что не слушатели закона праведны пред Богом, но исполнители закона оправданы будут. (635)

Когда не имеющие закона по природе законное делают, то, не имея закона, они сами себе закон: они показывают, что дело закона у них написано в сердцах. (636)

Закон добр, если кто законно употребляет его. (637)

Не считайте себя милосердными, когда вы уделяете бедному не только от избытка вашего, но и жертвуя необходимым для жизни. Истинная любовь требует от вас, чтобы сверх этого вы дали ему ещё и место в своём сердце. (638)

Помогайте бедному, не стараясь узнавать причин его нищеты, чтобы не открыть того, что может ослабить ваше участие. (639)

Давайте поможем тем беднякам, которые умоляют нас об этом, и если они даже обманывают нас, не надо придавать этому слишком большого значения. Ибо такого милосердия, прощения и доброты заслуживает каждый из нас. (640)

Иное – судия, иное – податель милостыни. Милостыня потому так и называется, что мы подаём её и недостойным. (641)

Скрывайтесь от несчастного, которому помогаете: пусть он наслаждается благодеянием, не зная имени своего благодетеля. (642)

Протягивая руку с подаянием, озираемся туда и сюда, и она меньше разжимается, если никто не видит. (643)

Кто милосердствует о нищих, тот даёт взаймы Богу. (644)

Когда накормишь убогого, считай, что себя накормил. Такого свойства это дело: данное нами к нам же вернётся. (645)

Не крайняя ли несообразность в том, что мы сами сидим за трапезою в смехе и пресыщении, а между тем, слыша, как другие плачут, проходя по улице, не только не обращаем на их плач внимания, но ещё негодуем на них и называем их обманщиками? Ты говоришь, обманщики. Но, неужели из-за одного хлеба станет кто-нибудь обманывать? А если ты думаешь, что он обманывает, то тем более тебе надо сжалиться над ним и тем более нужно избавить его от нужды. Если же ты не хочешь подать, то, по крайней мере, не оскорбляй. (646)

Давать небедным принадлежащее бедным – в некотором роде святотатство. (647)

Будьте сострадательны к тем бедным, которые нетерпеливы и озлоблены. Подумайте, как трудно терпеть несчастному бедствия всякого рода, в убогом жилище, между тем как в нескольких шагах от него проходят люди пресыщенные и роскошно одетые. (648)

Похищая много, а отдавая мало, мы думаем умилостивить Бога, не зная, что тем самым ещё более прогневляем Его. (649)

Удержи руки от лихоимства – и тогда простирай их на милостыню. Если же мы теми же самыми руками одних будем обнажать а других одевать, то милостыня будет поводом ко всякому преступлению. Лучше не оказывать милосердия, чем оказывать такое милосердие. (650)

Что за польза – обнажить одного и одеть другого? Милостыня должна происходит от сострадания, а это – бесчеловечие. И хотя бы мы отдали даже всё, что похитили у других, для нас не будет никакой пользы. (651)

Злой человек и в богатстве живёт неправедно. (652)

Богач – либо мошенник, либо наследник мошенника. (653)

Желающие обогащаться впадают в искушение и в сеть и во многие безрассудные и вредные похоти, которые погружают людей в бедствие и пагубу; ибо корень всех зол есть сребролюбие, которому предавшись, люди сами себя подвергли многим скорбям. (654)

Богатых в настоящем веке увещевай, чтоб они не высоко думали о себе и уповали не на богатство неверное, но на Бога живого, дающего всё обильно для наслаждения; чтобы они благодетельствовали, богатели добрыми делами, были щедры и общительны, собирая себе сокровище на небесах, доброе основание для будущего, чтобы достигнуть вечной жизни. (655)

Те, которые идут вслед скверных похотей плоти, они как бессловесные животные, водимые природою, рождённые на уловление и истребление, злословя то, чего не понимают, в растлении своём истребятся. Они получат возмездие за беззаконие: ибо они полагают удовольствие во вседневной роскоши; срамники и осквернители, они наслаждаются обманами своими. Глаза у них исполнены любострастия и непрестанного греха; они прельщают неутверждённые души; сердце их приучено к любостяжанию: это – сыны проклятия. Оставивши прямый путь, они заблудились, идя по следам возлюбивших мзду неправедную. (656)

Горе тем, которые предаются обольщению мзды и в сём упорстве погибают. Таковые бывают соблазном на ваших трапезах: пиршествуя с вами, без страха утучняют себя. Это – безводные облака, носимые ветром; осенние деревья, бесплодные, дважды умершие, исторгнутые. (657)

Произнося надутое пустословие, уловляют в плотские похоти и разврат тех, которые едва отстали от находящихся в заблуждении. Обещают им свободу, будучи сами рабы тления; ибо, кто кем побеждён, тот тому и раб. (658)

Лучше бы им не познать пути правды, нежели познавши возвратиться назад к своим нечистотам. (659)

Послушайте вы, богатые, плачьте и рыдайте о бедствиях ваших, находящих на вас. Богатство ваше сгнило и одежды ваши изъедены молью. Золото ваше и серебро изоржавело, и ржавчина их будет свидетельством против вас и съест плоть вашу, как огонь: вы собрали себе сокровища на последние дни. Вот плата, удержанная вами у работников, пожавших поля ваши, вопиет, и вопли жнецов дошли до слуха Господа. (660)

Богатому показать любовь на деле – значит отказаться от богатства. (661)

Страшнó, истинно страшнó сребролюбие; оно закрывает глаза и уши, делает нас свирепее зверей, не позволяет думать ни о совести, ни о дружбе, ни об общении, ни о спасении собственной души, но, зараз лишивши всего, делает людей своими рабами. И что всего хуже в этом горьком рабстве – заставляет людей услаждаться своим рабством, так что чем больше предаются ему люди, тем больше увеличивается их удовольствие. Оттого-то преимущественно эта болезнь и бывает неизлечима, оттого-то и неукротим этот зверь. (662)

Корыстолюбец бережёт своё, как чужое. (663)

Сребролюбие – то же идолослужение, потому что многие, имея богатство, не смеют им пользоваться, но считают его святынею и, не смея коснуться его, передают в целости внукам и их потомкам. А если когда и принуждены бывают коснуться его, то бывают в таком состоянии, как будто сделали что-нибудь непозволительное. (664)

Как язычник оберегает идола, так и ты ограждаешь своё золото дверями и запорами, вместо храма устрояешь для него ковчег и влагаешь его в серебряные сосуды. Язычник скорее отдаст свои глаза и душу, чем идола, так точно и любящие золото. (665)

Сребролюбие учит человека: «Будь для всех врагом и неприятелем, забудь природу, презирай Бога, пожертвуй собою мне». И во всём этом ему повинуются. Истуканам приносят в жертву волов и овец, а сребролюбие говорит: «Принеси мне в жертву твою душу», – и это исполняют. (666)

Твой брат по рождению – разумею рождение духовное – погибает от голода, а ты изнемогаешь от пресыщения. Брат ходит с обнажённым телом, а ты и для одежд устрояешь одежды, чтобы охранять их от червей чрез такие покровы. И не гораздо ли лучше было бы прикрыть ими тела бедных? Тогда и одежды остались бы целыми, и ты был бы свободен от лишней заботы. Ибо, если не хочешь, чтобы одежды твои съедены были молью, – отдай их бедным: они умеют хорошо вытряхивать одежды. (667)

Если люди, упоённые богатством, заграждают свой слух для моих слов, зато заметят их живущие в бедности. Но как, скажешь, идёт это к бедным? Ведь у них нет ни золота, ни многих одежд? Но у них есть хлеб и холодная вода и ноги, чтобы посетить больных: есть язык и слово, чтобы утешить несчастного, дом и кров, чтобы принять странника. (668)

Не бедных ли мира избрал Бог быть богатыми верою и наследниками царства, которое Он обещал любящим Его? (669)

Серебро твоё да будет в погибель с тобою, потому что ты помыслил дар Божий получить за деньги. (670)

Кто не нуждается в чужом, но живёт независимо, тот всех богаче. (671)

Бедность научает нас и мудрости и терпению. (672)

Не заботься о богатстве – человек многоумный почтен и без богатства. (673)

Пусть тот, кто собрал много, не имеет лишнего; и кто – мало, не имеет недостатка. (674)

Бог силён обогатить вас всякою благодатью, чтобы вы, всегда и во всём имея всякое довольство, были богаты на всякое доброе дело. (675)

Мы ничего не принесли в мир; явно, что ничего не можем и вынесть из него. (676)

Примечаешь ли ты, когда стал ребёнком, когда отроком, когда – юношей, когда мужем зрелого возраста, когда – стариком? Ежедневно мы умираем, ежедневно изменяемся, а считаем себя вечными! (677)

Помни, что юность твоя прошла, силы истощились, а немощи возросли и близко уже время исхода твоего, когда имеешь ты дать отчёт во всех делах своих, и знай, что там ни брат не искупит брата, ни отец не избавит сына. (678)

Смерть для людей, кои понимают её, есть бессмертие; а для простецов, не понимающих её, есть смерть. И этой смерти не следует бояться, а бояться надобно погибели душевной, которая есть неведение Бога. Вот что ужасно для души! (679)

Жизнь есть соединение и сочетание ума, души и тела; а смерть есть не погибель этих сочетанных частей, а расторжение их союза; всё это Бог хранит и по расторжении. (680)

Как из материнского чрева выходит человек, так из тела душа выходит голою, и бывает иная чиста и светла, иная запятнана падениями, а иная чёрная от многих прегрешений. (681)

Смертные должны заботиться о себе, зная наперёд, что их ожидает смерть. Ибо, блаженное бессмертие бывает уделом преподобной души, когда она бывает доброю, и смерть вечная сретает её, когда она бывает злою. (682)

Всегда поминай об исходе из тела и не выпускай из мысли вечного осуждения; если будешь так поступать, во веки не согрешишь. (683)

Помышление о смерти важнее всех других деланий. Оно рождает чистоту неистлеваемую. Память смертная побуждает живущих к трудам, к терпеливому принятию огорчений, к оставлению забот и молитвам. (684)

Если внешний наш человек и тлеет, то внутренний со дня на день обновляется. (685)

Конец настоящей жизни несправедливо, думаю, называть смертью, а скорее избавлением от смерти, удалением из области тления, освобождением от рабства, прекращением тревог, пресечением браней, выходом из тьмы, отдохновением от трудов, укрытием от стыда, убежанием от страстей и вообще сказать – пределом всех зол. (686)

Если бы жизнь кончалась смертью, она была бы бесцельной. К чему были бы тогда праведность и добрые дела? Но человек был создан для бессмертия. Наша земная жизнь есть подготовка к жизни будущей, и подготовка кончается со смертью. Тело человека разрушается, душа же продолжает жить, ни на секунду не прерывая своего существования. (687)

Не странно ли признавать небо гораздо лучшим земли, а переселившихся туда – оплакивать? (688)

Не должно оплакивать братьев наших, они не погибают, а только предшествуют нам, подобно путешественникам и мореплавателям. Мы должны устремляться за ними любовию, но никак не сетовать о них: не должны надевать здесь траурных одежд, когда они уже облеклись там в белые ризы; а иначе подадим повод справедливо осуждать нас за то, что мы, как совершенно погибших, оплакиваем тех, которые, по словам нашим, живут у Бога. (689)

Будь умерен в скорби, помни эту истину: ничего чрезмерного; не скорби, что потерял такого-то, а радуйся, что такого имел. (690)

Не умер он, а переселился; переменил друзей, а не оставил их. (691)

Кого не могли мы удержать телесно, удержим в воспоминании; и с кем не можем разговаривать, о том не перестанем говорить. (692)

И для того, кто прожил десять лет, и для того, кто тысячу, одинаково ничтожно всё прожитое, как только для обоих настал тот же конец жизни и необходимость неотвратимой смерти; разве только старец отходит с более тяжким бременем грехов. (693)

Как из чрева исшедши, не помнишь того, что было в чреве; так исшедши из тела, не помнишь того, что было в теле. Как из чрева исшедши, стал ты лучше и больше телом; так, исшедши из тела чистым и нескверным, будешь лучшим и нетленными, пребывая на небесах. (694)

Как человек имеет тело и душу, то и смертей у него две: одна – смерть души, другая – смерть тела; равно как и два бессмертия – душевное и телесное, хотя то и другое в одном человеке, ибо душа и тело один человек. Как смерть тела есть отделение от него души, так смерть души есть отделение от ней Святого Духа. (695)

Ты здесь на земле странник и пришелец; твоё Отечество на небесах. (696)

Что же такое смерть? То же, что снятие одежды: тело, подобно одежде, облекает душу, и мы через смерть слагаем его с себя на краткое время, чтобы опять получить его в светлейшем виде. Что такое смерть? Временное путешествие, сон, который дольше обыкновенного. (697)

Если можно сказать нечто странное, то душа живущего как бы спит, а у умершего напротив, бодрствует. (698)

Все существующие духи исходят от Бога и наделены свободой воли. Некоторые из них не уклонялись от пути праведности и в награду заняли место, которое мы называем ангельским чином. Другие, которые, распоряжаясь своей свободной волей, уклонились от пути долга, перешли затем в человеческую расу, дабы снова обрести путём праведных и благородных деяний ангельское состояние, которое они не сумели сохранить. (699)

Ещё другие, также распоряжаясь своей свободной волей, ещё более погрузились в зло и стали злыми духами или дьяволами. Так что первоначально все эти духи были добры, но добры по невинности, а не по знанию. (700)

Ангелы могут стать людьми, люди могут стать ангелами, и даже злые духи могут снова подняться и стать опять людьми и ангелами. (701)

Не всякому духу верьте, но испытуйте духов, дабы знать, идут ли они от Господа. (702)

Человек делается способным видеть духов благодаря некоторым изменениям в его органах чувств. Он не замечает того, как происходят эти изменения, и не может объяснить их, он вдруг замечает, что начал видеть то, чего раньше не видел, и слышать то, чего он раньше не слышал. (703)

Святые мужи иллюзии и откровения, голоса и отголоски видений различают внутренним чутьём, так что они знают, что они воспринимают от доброго духа, а что претерпевают от обманщика. Ибо если бы разум человеческий не был защищён от этого, то из-за злого духа-обманщика он погрузился бы в великую тщету, хотя он нередко говорит достаточно много истинного, чтобы мочь вытянуть душу из какой-нибудь лжи. (704)

Нет силы не от Бога! Смущаться Его вам нечего, если вы не злоупотребляете особым даром, данным вам. Мало ли неизведанных сил в природе? Всех их далеко не дано знать человеку; но узнавать их ему не воспрещено, как не воспрещено и пользоваться ими. Со временем он может употребить их на пользу всего человечества. (705)

Каждому даётся проявление Духа на пользу: одному даётся Духом слово мудрости, другому слово знания, тем же Духом; иному вера, тем же Духом; иному дары исцелений, тем же Духом; иному чудотворения, иному пророчество, иному различение духов, иному разные языки, иному истолкование языков. (706)

Ревнуйте о дарах больших, и я покажу вам путь ещё превосходнейший. (707)

Достигайте любви; ревнуйте о дарах духовных, особенно же о том, чтобы пророчествовать. (708)

Кто пророчествует, тот говорит людям в назидание, увещание и утешение. (709)

Все один за другим можете пророчествовать, чтобы всем поучаться и всем получать утешение. И духи пророческие послушны пророкам, потому что Бог не есть Бог неустройства, но мира. (710)

Ревнуйте о том, чтобы пророчествовать, но не запрещайте говорить и языками, только всё должно быть благопристойно и чинно. (711)

Пророчества не уничижайте. (712)

Не всякий, говорящий о духовном, есть истинный пророк, но тот, кто имеет обычай Господа. По обычаю узнаётся лжепророк от пророка. (713)

Апостол, когда идёт в путь, не должен ничего брать, кроме хлеба до ночлега; если же он просит денег, он лжепророк. (714)

Если кто, говоря о духовном, скажет: дай мне денег или другого чего-либо, не слушайте его; но если он скажет: давайте нуждающимся, то его нельзя осудить. (715)

Всякий пророк, учреждающий трапезу духовную и не вкушающий от неё, – лжепророк. Каждый пророк, поучающий истине, не делающий того, чему учит, – лжепророк. (716)

Всякий же пророк испытанный, истинный, поступающий по мирскому учению избранных, делающий ещё что-либо сверх этого и не учащий всех делать то же, не должен быть судим вами, потому что он имеет суд у Бога. (717)

Всякий истинный пророк, если хочет поселиться у вас, достоин своего пропитания. (718)

Смотрите, поступайте осторожно, не как неразумные, но как мудрые, дорожа временем, потому что дни лукавы. (719)

Всё доброе, что только можете делать, делайте: никого не осуждайте, не окрадывайте, никому не лгите, ни пред кем не возноситесь, ни к кому не имейте ненависти; к нуждающимся будьте милосердны; никого не соблазняйте; не касайтесь чужой чести и сохраняйте верность жёнам вашим. Если так будете поступать, то не далеко будете от совершеннейшей жизни и от царствия Небесного. (720)

Справедливым же почитаю, доколе нахожусь в этой телесной храмине, возбуждать вас напоминанием, зная, что скоро должен оставить храмину мою. (721)

Хочу также, чтобы вы знали, что всякому мужу глава Христос, жене глава – муж, а Христу глава – Бог. (722)

Слава Богу за всё! (723)
* * *
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