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Патріарший Собор

Української Греко-Католицької Церкви

БОГОПОСВЯЧЕНЕ ЖИТТЯ
В
УКРАЇНСЬКІЙ ГРЕКО-КАТОЛИЦЬКІЙ ЦЕРКВІ

31 серпня – 04 вересня 2011 р. Б.

Прудентополіс, Пр. (Бразилія)

Скорочені назви церковних документів

ККСЦ Кодекс Канонів Східних Церков, Рим, 1990.

ККЦ Катехизм Католицької Церкви, Львів, 2002.

КУГКЦ Катехизм Української Греко-Католицької Церкви «Христос — наша Пасха», Львів, 2011.
AA  Другий Ватиканський Собор, Декрет про апостолят мирян Apostolicam actuositatem (Апостольську діяльність), 1965.

ChL Іван Павло ІІ, Апостольське поучення Christifideles laici  (Покликання і місія мирян), Рим, 1988.

DH Другий Ватиканський Собор, Декларація про релігійну свободу Dignitatis humanae (Гідності людської), 1965.

DM Іван Павло ІІ, Енцикліка Dives in misericordia (Бог багатий на милосердя), Рим, 1980.

DV Другий Ватиканський Собор, Догматична Конституція про Боже Об’явлення Dei verbum (Боже слово), 1965.

EE Іван Павло ІІ, Енцикліка Ecclesia de Eucharistia (Церква з Євхаристії), Рим, 2003.

EN Павло VI, Апостольське поучення Evangelii nuntiandi (Проповідування Євангелія), Рим, 1975.

FR Іван Павло ІІ, Енцикліка Fides et ratio (Віра і розум), Рим, 1998.

GE Другий Ватиканський Собор, Декларація про християнське виховання Gravissimum educationis (Вагомість виховання), 1965.

GS Другий Ватиканський Собор, Душпастирська Конституція про Церкву в сучасному світі Gaudium et spes (Радість і надія), 1965.

LG Другий Ватиканський Собор, Догматична Конституція про Церкву Lumen gentium (Світло народів), 1964.

OE Другий Ватиканський Собор, Декрет про Східні Католицькі Церкви Orientalium Ecclesiarum (Східних Церков), 1964.

OL Іван Павло ІІ, Апостольський лист Orientale lumen (Світло Сходу), Ватикан, 1995.

OT Другий Ватиканський Собор, Декрет про священицький вишкіл Optatam totius, 1965.

PC Другий Ватиканський Собор, Декрет про пристосоване оновлення чернечого життя Perfectae caritatis (Досконалої любові), 1965.

PDV Іван Павло ІІ, Pastores dabo vodis (Пастиря даю вам), Рим, 1992.

RM Іван Павло ІІ, Енцикліка Redemptoris missio (Місія Спасителя), Рим, 1990.

RN Лев ХІІІ, Енцикліка Rerum novarum (Нові речі), Рим, 1891.

SRS Іван Павло ІІ Sollicitudo rei socialis (Турбота про соціальні справи), Рим, 1987.

UR Другий Ватиканський Собор, Декрет про екуменізм Unitatis redintegratio (Відновлення одності), 1964.

VC Іван Павло ІІ, Апостольське поучення Vita consecrata (Богопосвячене життя), Рим, 1996.

VD Венедикт XVI, Апостольське поучення Verbum Domini (Слово Господнє), Рим, 2010. 

Мета Собору: 

Визнати і засвідчити особливу цінність та життєву необхідність богопосвячених осіб у житті Церкви.

Гасло Собору: 

«Ви – світло світу. Ви – сіль землі» (Мт. 5, 13-14).

Мотто Собору: 

«Богопосвячені особи в Церкві і для Церкви» (Див. Іван Павло ІІ, Апостольське поучення Vita consecrata (Богопосвячене життя), Рим, 1996, (далі — VC), 3.

Завдання Собору:

– Створення необхідних умов для розвитку покликань до богопосвяченого життя.

– Всебічна допомога Церкви спільнотам богопосвячених осіб у здійсненні їхнього посланництва.

– Плекання місійної духовності в житті богопосвячених осіб.

Дата проведення Патріаршого Собору:

31 серпня – 04 вересня 2011 р. Б., Прудентополіс, Пр. (Бразилія)

Члени секретаріату:

1. Блаженніший Патріарх Святослав (Шевчук) – Україна

2. Преосв. владика Венедикт (Алексійчук) – Україна

3. о. Тарсикій Залуцький, ЧСВВ – Бразилія

4. о. Едісон Луїз Бойко – Бразилія

5. с. Луїза Цюпа, СНДМ – Україна

6. о. Луїз Глинка – Аргентина

7. с. Ігнатія Гаврилик, ЧСВВ – Рим 

8. с. Лідія Савка, ЧСВВ – США

9. с. Тереса Слота – Канада

10. о. Василь Ковбич, ЧСВВ – РИМ

11. с. Йосафата Пасічна, СНДМ – Бразилія 

Помічники секретаріату:

12. Оксана Бойко – Україна

13. Назар Дуда – Україна

14. о. Тарас Барщевський – Україна

15. с. Вероніка Ногас – Бразилія

Узагальнення резолюцій єпархіальних Соборів, які відбулися у 2010-2011 роках в рамках підготовки до V сесії Патріаршого Собору УГКЦ

І. Внутрішнє життя спільнот богопосвячених осіб

1. Христос – центр спільноти богопосвячених осіб.

2. Неустанне служіння ближньому (братам, сестрам, настоятелям, вчителям) протягом цілого життя, навіть у похилому віці.

3. Оживлення спільноти через плекання духа молитви і самопосвяти.

4. Зосередження на освітньо-виховному процесі під час проходження кандидатури та новіціату.

5. Залучення до формаційного процесу богопосвячених осіб соціально-екологічного вчення Церкви. 

6. Молитва як найперший і найважливіший аспект монашого життя (соціальне служіння, учителювання – важливе, але другорядне).

7. Молитва за нові чернечі покликання.

8. Розвиток і плекання справжньої духовності, яка полягає в особистому досвіді спілкування з Воскреслим Господом і на основі якого змінюється сама особа людини та її життя.

9. Конкретні дії щодо втілення пережитого духовного досвіду в особистому житті, а також у житті Церкви (устав, молитва, ділення досвідом і т. ін.).

10. Скромність, духовність і братерство як ідеальний образ богопосвяченого життя.

11. Прагнення бути живим прикладом покори та життя в братерській гармонії у спільноті.

12. Плекання щоденної відправи Вечірні та Утрені, а, за можливості, й усього церковного правила в монастирях та чернечих згромадженнях.

13. Освіченість та обізнаність в економічній, суспільній, політичній, культурній та інших царинах людського життя. Бажано, аби богопосвячені особи мали додаткову освіту (наприклад медичну, економічну, комп’ютерну, юридичну, будівельну тощо).

ІІ. Роль та місія спільнот богопосвячених осіб у Церкві

1. Уникати плекання індивідуалізму, поширення особливої харизми саме свого чернечого згромадження (не творити «Церкви в Церкві»).

2. Ділитися досвідом братньої любові з іншими спільнотами богопосвячених осіб.

3. Бути видимо присутніми в спільноті вірних через постійне одягання монашого одягу (габіту, ряси, підрясника) у повсякденних умовах.

4. Зосереджуватися на духовних справах у Церкві, передаючи матеріальні справи спеціально підготовленим для цього мирянам. 

5. Брати участь у різноманітних релігійних та національно-культурних заходах, що сприяє єднанню монахів та мирян, довірі суспільства до чернецтва та, відповідно, збільшенню монаших покликань.

6. Бути розсудливими та виваженими у праці з мирянами як єромонахам, так і єпархіальному духовенству, зосереджувати зусилля на роз’ясненні, просвітництві та навчанні вірних, наголошуючи на єдності Української Греко-Католицької Церкви. 

ІІІ. Місійна праця

1. Розуміння правдивого значення місії – не як зовнішніх вчинків чи діяльності, а як особистого свідчення присутності Христа у світі.

2. Співпраця з єпархіальним духовенством та вірними.

3. Свідчення Божої присутності у світі через практикування євангельських рад.

4. Впевнений відгук на потреби Церкви.

5. Заохочення богопосвячених осіб до служіння на теренах Східної чи Південної України.

6. Охочий відгук богопосвячених осіб на служіння Церкві та мирянам у місцях особливої потреби (східні, південні області України).

ІV. Інформативна діяльність

1. Регулярне проведення зустрічей з молоддю (парафіяльною, спільнотною) для ознайомлення з чернечим життям.

2. Створення веб-сторінки кожного монастиря для поширення інформації про чернече згромадження, його особливість і харизму. 

V. Соціальна діяльність

1. Реагування на розвиток Церкви, суспільства, вміння правильно розпізнавати і трактувати знаки часу. 

2. Не пристосовуватися до світу, а, пізнаючи його потреби, змінювати світ на краще та навертати його до Бога. 

3. Зацікавлення богопосвячених осіб економічними, соціальними, моральними проблемами суспільства (не мовчати на зло, що чиниться проти народу, а завжди підносити голос на його оборону).

4. Соціальна та просвітницька праця (робота з дітьми, молоддю, людьми похилого віку; видавнича діяльність; медична допомога).

VI. Катехизаційно-виховна діяльність

1. Заохочування молоді до зростання у християнських чеснотах та розпізнавання покликання до священичого і чернечого життя.

2. Приклад монашества як ідеалу християнського життя.

3. Проведення євангелізації та надання духовної опіки у школах, вищих навчальних закладах, громадських організаціях.

VII. Духовна формація

1. Практика частої сповіді мирян, яку здійснюють богопосвячені особи.

2. Духовний провід мирян, що його здійснюють богопосвячені особи.

3. Піклування про наявність богослужбових текстів (Божественна літургія, Молитвослов), церковного правила доступною мовою у тій країні, де діють спільноти богопосвяченого життя, щоб допомагати парафіянам та зацікавленій молоді краще зрозуміти суть богослужінь і брати активну участь у спільній молитві.

4. Капеланство.

VIII. Місія єпархіального духовенства

1. Проповідування про чернече покликання.

2. Заохочення молоді до розпізнавання покликання до чернечого життя.

3. Співпраця з родинами та спільнотами богопосвяченого життя для будування особистого контакту з монашими спільнотами та молоддю.

4. Заохочення молоді до відвідин монастирів та організація парафіяльних прощ до монаших відпустових місць. 

5. Залучення богопосвячених осіб до активної допомоги та участі в організації парафіяльного життя (організація вівтарних та марійських дружин, керівниками яких були б монахи та монахині, а також таборів, реколекцій, зустрічей, провідниками яких виступали б богопосвячені особи).

6. Уважний перегляд та вивчення проблем і перешкод як зовнішнього, так і внутрішнього характеру в монастирських спільнотах.

7. Організація зустрічей молоді з різними чинами і згромадженнями.

8. Активізація співпраці монастирів у катехитичному служінні у школах і парафіях.

9. Заохочення чернечих спільнот до відкриття сиротинців, дитячих і старечих будинків та опіки над ними.

10. Рекомендація отцям-деканам проводити раз на рік один деканальний Собор, присвячений темі богопосвяченого життя, на який запрошувати представника монаших спільнот.

11. Вчасне інформування монаших спільнот про діяльність і розвиток життя УГКЦ, надсилання відповідних церковних документів.

12. Призначення синкела у справах монашества в кожній єпархії, завданням якого було б координувати служіння окремих монаших спільнот та залучати їх для реалізації душпастирських планів. 

13. Організація презентацій різних монаших спільнот і їхніх харизм у семінаріях, парафіях, школах, таборах і т. ін.

14. Винагородження належним чином праці монашества, фінансова підтримка монаших спільнот, щоб їхні представники не були змушені влаштовуватися на світську працю, аби прогодувати себе та членів спільноти.

15. Розвиток молитовних монаших центрів, куди б могли приїжджати священики та миряни на реколекції, дні духовної віднови, молитовні зустрічі.

16. Створення умов для збільшення кількості членів уже наявних спільнот та заснування нових монастирів. На цьому особливо слід зосередитися в тих місцевостях, які потребують окремого євангельського служіння (проблеми алкоголізму, наркоманії тощо).

17. Створення на єпархіальному веб-сайті інформативного довідника про всі монастирі та чернечі згромадження на території єпархії.

18. Заснування місцевих комісій у справах монашества в кожній єпархії УГКЦ у світі.

19. Заохота мирян до жертовної праці при монастирях, світських парохіях, у допоміжних структурах Церкви.

ІX. Місія мирян

1. Молитва про покликання до чернечого життя та священичого служіння.

2. Участь у прощах, що їх організовують чернечі згромадження.

3. Відвідування монастирів та відпустових місць.

4. Відкритість батьків на вибір своїх дітей та надавання підтримки тим, які зацікавилися монашим життям. 

X. Місія молоді

1. Рішучість у виборі чернечого стану.

2. Спротив негативним впливам своїх ровесників.

3. Плекання розуміння і самовідданості, боротьба з егоїзмом.

4. Довіра Христові.

Програма V сесії Патріаршого Собору УГКЦ

31 серпня 2011 р. Б., середа

Реєстрація учасників Собору та відкриття Собору

16:00 – Вечірня на початок Собору 

17:00 – Офіційне відкриття Собору 

Прочитання Декрету відкриття V сесії Патріаршого Собору УГКЦ

Слово на відкриття V сесії Патріаршого Собору Блаженнішого Патріарха Святослава (Шевчука), Глави і Отця УГКЦ

Слово-привітання Правлячого архиєрея, преосв. Володимира (Ковбича)

Виступи почесних гостей

Зачитання привітань

Презентація делегатів

Святкова вечеря

1 вересня 2011 р. Б., четвер

Божий поклик

6:45 – Сніданок 

7:30 – Утреня

8:10 – 8:20 – Роздуми над біблійним текстом – о. Тарас Барщевський (Україна)

8:20 – 9:00 – Перша доповідь: Чому Господь кличе до богопосвяченого життя? – Преосв. владика Венедикт (Алексійчук) –Україна

9:00 –9:20 – ПЕРЕРВА

9:20 –9:45 – 1-а співдоповідь: Традиційне чернече життя – єромонах Леонтій (Тумовський), Студійського Уставу (Україна)

9:45 – 10:10 – 2-а співдоповідь: Монашество в історії і традиції УГКЦ – диякон Богдан П'єтночко, ЧСВВ (Польща)

10:20 – 11:20 – Праця в групах

11:30 – Божественна літургія

12:30 – Обід 

14:00 – 14:45 – Друга доповідь: Ідентичність богопосвячених осіб в УГКЦ – с. Наталія Мельник, СПР (Україна)

14:45 – 15:10 – 1-а співдоповідь: Харизма засновників богопосвячених спільнот у нашій Церкві (кожного згромадження) – с. Дія Стасюк, ЧСВВ (Україна) 

15:10 – 15:35 – 2-а співдоповідь: Східні вітки західних чинів і згромаджень у нашій Церкві – о. Луїз Глинка, ЧБМФ (Аргентина)

15:35 – 16:00 – 3-я співдоповідь: Спільноти богопосвячених мирян у нашій Церкві – Філомена Процик, КСІ (Бразилія)

16:00 – 16:20 – ПЕРЕРВА

16:20 –17:20 – Праця в групах

17:20 – 18:20 – Пленарне засідання

18:20 – Вечірнє богослуження

19:30 – Вечеря

2 вересня 2011 р. Б., п’ятниця

Посланництво богопосвячених осіб

6:45 – Сніданок

7:30 – Утреня

8:10 – 8:20 – Роздуми над біблійним текстом – о. Тарас Барщевський (Україна)

8:20 – 9:00 – Третя доповідь: Що Церква очікує від богопосвячених осіб у сучасному світі? – Блаженніший Патріарх Любомир (Гузар) – Україна

9:00 – 9:20 – ПЕРЕРВА

9:20 – 9:45 – 1-а співдоповідь: Що очікують миряни від богопосвячених осіб? – Евгенія В. Осатчук (Бразилія) 

9:45 – 10:10 – 2-а співдоповідь: Роль богопосвяченого життя в культурі і освіті – о. Борис Ґудзяк (Україна)

10:10 – 10:35 – 3-я співдоповідь: Служіння богопосвячених осіб у сфері шкільництва – с. Лідія Савка, ЧСВВ (США)

10:35 – 11:35 – Праця в групах

11:45 – Божественна літургія

12:45 – Обід

14:00 – 14:45 – Четверта доповідь: Досвід місійної праці богопосвячених осіб в Бразилії – о. Маріо Маринюк, ЧСВВ (Бразилія) 

14:45 –15:10 – 1-а співдоповідь: Євангелізація і катехизація – Преосв. владика Даниїл (Козлинський) –  Аргентина

15:10 – 16:25 – 2-а співдоповідь: Соціальне служіння – Марія Магдалина Лозова, с. Беатриса Орібка, СКСА, с. Маврикія Ґайович, СНДМ (Бразилія)

16:25 – ПЕРЕРВА

16:45 – 17:45 – Праця в групах

17:45 – 18:45 – Пленарне засідання

18:45 – Вечірнє богослуження

19:30 – Вечеря

3 вересня 2011 р. Б., субота

Виховання (формація) богопосвячених осіб

6:45 – Сніданок

7:30 – Утреня

8:10 – 8:20 – Роздуми над біблійним текстом – о. Тарас Барщевський (Україна)

8:20 – 9:00 – П’ята доповідь: Церковне правило як джерело літургійного і духовного виховання богопосвячених осіб – о. Марко Морозович (США)

9:00 – 9:20 – ПЕРЕРВА

9:20 – 9:45 – 1-а співдоповідь: Сім’я як середовище для виховання покликань – Павло Ноґас (Бразилія)

9:45 – 10:10 – 2-а співдоповідь: Роль молодіжних організацій у плеканні покликань – Назар Дуда (Україна)

10:10 – 10:35 – 3-я співдоповідь: Парафіяльна спільнота як середовище плекання покликань до богопосвяченого життя – с. Дженес Солюк, СНДМ (Рим – Канада)

10:35 –11:35 – Праця в групах

11:45 – Божественна літургія

12:45 – Обід

14:00 – 14:45 – Шоста доповідь: Роль і місце інтелектуального виховання у житті богопосвячених осіб – Блаженніший Патріарх Святослав (Шевчук) – Україна

14:45 – 15:10 – 1-а співдоповідь: Основна формація богопосвячених осіб – Протоархимандрит Василій (Ковбик), ЧСВВ (Рим, Італія) 

15:10 – 15:35 – 2-а співдоповідь: Постійна формація як підготовка до майбутності у богопосвяченому житті – Преосв. владика Діонісій (Ляхович) (Рим, Італія)

15:35 – 15:55 – ПЕРЕРВА

15:55 – 16:55 – Праця в групах

17:30 – Підбиття підсумків

Закриття Собору

Святкуванням 100-ліття місії сестер служебниць Непорочної Діви Марії у Бразилії

4 вересня 2011 р. Б., неділя

Божественна літургія на завершення Собору і переїзд владик до Куритиби – початок Синоду.

5–10 вересня 2011 р. Б.

Синод

Програма відвідин парафій та інституцій

10 вересня 2011 р. Б., субота

Святкування 120-ліття української еміграції до Бразилії

11 вересня 2011р. Б., неділя

Архиєрейська Божественна літургія в Куритибі

Слово-привітання Блаженнішого Патріарха Святослава (Шевчука), Глави і Отця УГКЦ, на відкритті V сесії Патріаршого Собору УГКЦ

Високопреосвященні і преосвященні владики, всесвітліші, високопреподобні та всечесні отці, преподобні ченці та черниці, шановні делегати Собору та дорогі гості!

Відкриваючи V сесію Патріаршого Собору тут, у місті Прудентополісі, у Бразилії, насамперед хочу всіх вас щиро привітати і подякувати вам за те, що, незважаючи на відстань та незручності подорожі, ви потрудилися прибути на цю важливу подію нашого церковного життя. Для того щоб ствердити, що Собор дійсно має важність, думаю, не треба нікого рахувати. Ми бачимо, яка велика кількість учасників прибула, і тому направду з великою радістю тішимося, що зможемо відбути таку важливу подію в житті нашої Церкви.

Патріарший Собор Української Греко-Католицької Церкви є всецерковним тілом, яке об’єднує єпископат, духовенство, богопосвячених осіб та мирян усієї Церкви. Наша помісна Церква свого права, хоч і поширена по цілому світі, живе як єдине ціле згідно зі своїм Патріаршим устроєм та продовжує давню традицію соборування Київської Церкви. Собор, який створює необхідний духовний простір для досвіду живого сопричастя представників УГКЦ від усіх єпархій з усього світу, відбуває свої сесійні зустрічі для того, щоб поставити в центрі уваги всієї Церкви ті чи інші завдання, які стосуються збереження її властивої природи та місії в різних культурах сьогодення, у різних країнах. 

Сесійні теми, які стосуються різних боків життя Церкви, сприяють взаємному обмінові ідей, досвіду та духовних дарів. Таким чином, Собором нас чинить саме Дух Святий, який є Духом церковного сопричастя та єдності. Беручи участь у Соборі, ми, насамперед, хочемо почути Його голос, відкритися на Його діяння. Делегати Собору є голосом тих спільнот, які вповноважили їх на це завдання. Якщо добре будемо працювати в часі соборових засідань, слухати голосу Божого та відповідально ставитися до своєї місії, то, насамперед, зможемо самі обновитися силою Того, Хто оновлює лице землі, а відтак оживити нашу Церкву у сповненні її місії. Внаслідок такого соборування просвічена силою та діяннями Святого Духа Церква зростає в самоусвідомленні свого власного посланництва, як також відкривається і до співпраці з іншими Церквами. Собор розглядає різні ділянки церковного служіння у світі, шукає найефективніші способи проповідування слова Божого сучасній людині та впровадження її в сопричастя життя Пресвятої Тройці. Таким чином, соборовим діянням УГКЦ оживляється як істинне тіло Христа Спасителя та продовжує тайну воплочення в лоні людства нового тисячоліття. 

Патріарший Собор є важливим способом існування Патріаршої Церкви. Розвиваючись як Тіло Христове, силою і діянням Святого Духа, наша Церква зростає у своїй Патріаршій гідності – тій гідності, що має бути вінцем її зрілості як Східної помісної Церкви. Отож, збираючись на такі Собори, ми будуємо Патріархат нашої Церкви, вчимося всі разом брати відповідальність за нього та жити ним уже сьогодні.

Темою цієї сесії нашого Собору є покликання до богопосвяченого життя. Це покликання є безцінним Божим даром для всієї Церкви. Над його ідентичністю та викликами, які стоять перед богопосвяченими особами в сучасному світі, вже багато років міркували наші ченці та черниці на своїх конференціях і Соборах. Виносячи цю тему на розгляд Патріаршого собору,  хочемо поставити це покликання в центрі уваги цілої нашої Церкви, оскільки воно, це покликання, за своїм змістом є Божим закликом до досконалого християнського життя. На переконання святого Василія Великого, бути монахом означає бути досконалим християнином. Христова Церква ніколи не може перестати закликати і допомагати своїм вірним бути досконалими християнами, відповідаючи на Христовий наказ: «Отож, будьте досконалі, як досконалий Отець ваш Небесний».

Ця сесія Собору є особливою нагодою для всіх нас висловити свою пошану, увагу та вдячність нашим ченцям і черницям та богопосвяченим мирянам за їхнє служіння в нашій Церкві. Преподобні отці, брати і сестри! У цих днях ви маєте унікальну нагоду сказати вагоме слово про себе всій нашій Церкві про те, ким ви є, як живете; маєте нагоду поділитися своїми думками, переживаннями, потребами та прагненнями, бо ми всі хочемо вас краще пізнати, розуміти й підтримати. 

Монашество було, є і буде надзвичайною силою Христової Церкви, і ми всі хочемо, щоб ця сила зайняла своє відповідне місце в її лоні та сповнила своє завдання відповідно до Богом даного вам покликання. Для решти делегатів Собору – владик, священиків та мирян – ця сесія є важливим моментом для того, аби висловити свої сподівання та поставити відповідні завдання перед богопосвяченими особами, допомогти їм побачити себе наче  збоку, у дзеркалі вашого серця, та щораз ефективніше інтегрувати себе в місію і завдання всієї Церкви. Усі ми разом маємо шукати Божої волі щодо цього покликання, збагнути, що всі ми, як Церква, співвідповідальні за те, аби цей дар особливої посвяти Богові ми всі, наша Церква, могли сприйняти, плекати його та відкрити для служіння всій церковній спільноті. 

Вважаю, що особливою нагодою і Божим благословенням для того, аби наш Собор сповнив те завдання, яке перед ним ставить Церква, є той факт, що ми зібрані тут, у Бразилії, у місті Прудентополісі. Саме на прикладі цієї нашої єпархії можемо побачити, як Святий Дух, з допомогою жертовної місійної праці богопосвячених осіб, розвинув тут нашу Церкву. Саме тут, на цій родючій землі, обновилися традиційні форми богопосвяченого життя та зародилися нові – відповідно до потреб та обставин проповідування Божого слова. Цей український скарб у Бразилії сьогодні ще досить маловідомий у нашій Церкві, і відкриття його потенціалу може послужити нам сьогодні для кращого розуміння ролі і завдання, а навіть пошуку нових форм богопосвяченого життя в Церкві і для Церкви. 

При цій нагоді хочу щиро привітати сестер служебниць Пречистої Діви Марії, які цього року святкують 100-літній ювілей своєї невтомної і жертовної праці в цій країні і приймають наш Собор у своєму домі, та висловити їм свої признання. Щиро вітаємо вас, сестри! Тут сестри мають унікальний музей, який я заохочую усіх вас відвідати, щоб ви могли побачити, як сестри були тут всім для всіх – і вчителями, і лікарями, і помічницями, і домашніми порадницями, – щоб ми могли дійсно побачити й оцінити вагу праці сестер у нашій Церкві. 

Водночас висловлюю признання і вдячність отцям, братам і сестрам різних спільнот богопосвяченого життя, які збудували нашу Церкву в Латинській Америці та й до сьогодні є її опорою та запорукою її майбуття. 

Всім учасникам та гостям цієї сесії Патріаршого Собору бажаю, насамперед, глибокої молитви в тих днях, здатності слухати голосу Божого, а також голосу свого співбрата і співсестри. Бажаю успішної праці, переживання присутності Святого Духа, Його миру та радості. 

«Хто має ухо, нехай слухає, що Дух говорить Церквам» (Од. 2, 7. 11. 17. 29; 3, 6. 13. 22).

Щиро дякую!

Слово-привітання преосвященного владики Володимира (Ковбича)

Блаженніший Святославе, високопреосвященні митрополити, преосвященні владики, всечесні й високопреподобні отці, преподобні брати і сестри, шановні катехитки Інституту Катехиток Серця Ісусового, високоповажні миряни, мирянки, достойні цього священного Собору Української Греко-Католицької Церкви.

Від імені всієї єпархії святого Йоана Хрестителя в Бразилії маю велику честь привітати всіх вас з нагоди відкриття Патріаршого Собору Української Греко-Католицької Церкви, присвяченого темі богопосвяченого життя. Богопосвячені особи в Церкві і для Церкви. «Ви – світло світу, ви – сіль землі» (Мт. 5, 13-14). Сама ж тематика вже вказує нам ідентичність і місію чернецтва і Церкви, які будемо поглиблювати під час тих днів. 

Може, не один запитував чи запитує: чому Патріарший Собор відбувається в Бразилії? Якщо запитаємо про це широку публіку, напевно, одержимо багато відповідей – прихильних і неприхильних. Але ось перебуваємо тут, зібрані в цьому монастирі на чолі з нашим Главою, щоб розпочинати дуже важливе діло для всієї нашої Церкви. Якщо віримо в Боже Провидіння й у провід Святого Духа, побачимо, що тут діє Божа воля, Божа благодать.

Отож, гості, які приїхали до нас, мають нагоду трохи пізнати нашу країну і нашу єпархію, а ми маємо честь привітати і прийняти достойних гостей, які приїхали з різних країн, де існує Українська Греко-Католицька Церква. 

Ще більше: Бог дає нам, можливо, неповторну і благодатну нагоду для чогось високонадійного, високоспасенного. Чи не випадає нам читати цю Соборову подію очима віри і розуміти її як правдивий кайрос? Кайрос – це благотворний Божий час, час сприятливий, день спасення. Це час повної Божої благодаті, коли Бог задля спасення істотно діє в напрямі людства через Ісуса Христа і силою Святого Духа, бо Він бажає об’єднати все у Христі – небесне і земне. Кайрос – це новий час, освячений молитвою, духовністю, Євангелієм, літургією, Церквою, коли вона діє в імені Ісуса Христа і під натхненням Духа Святого. Божа благодать і наша співдія з нею творять цей кайрос. Власне, входить тут динаміка синергії, як ми розуміємо у східному богослов’ї. Через свій есхатологічний вимір богопосвячене життя реалізовує в собі цю глибоку злуку ще більше – майбутнє, небесне і вічне, злучається з теперішнім, минущим і земним, у спільноті вибраних дітей Божих і в Церкві. Ця одночасно Божа і людська динаміка провадить особу ченця, черниці і всю чернечу спільноту до обожествлення, повноти, святості, спасення. Під проводом Святого Духа ми всі тут зібрані, щоб підтвердити і скріпити цей динамізм. Сміливо можемо сказати, що наш Собор – це правдивий кайрос, час сприятливий, час благодаті, час навернення, час шукання Божої волі щодо нас, час спасення.

Справді, ми тут зібрані як помісна Церква, як еклезіальна повнота, бо маємо нашого Главу – Патріарха, наших митрополитів, наших єпископів, священиків, ченців і черниць, мирян із майже усіх частин світу, де існують або де творяться нові структури Української Греко-Католицької Церкви. Господеві нехай буде наша щира подяка за цю велику благодать. Наша покірна молитва до Святого Духа Утішителя, щоб Він просвітив і наставив усіх нас до Христоподібнення, тобто до найглибшого пізнання і сприйняття з любов’ю дороги правди і життя – Ісуса Христа. Нехай цей Патріарший Собор принесе якнайкращі плоди для всієї нашої Церкви. Нехай наша Церква, беручи під увагу особливо одну з найбільших її сил – чини і згромадження чернечого життя, – стане ще більшим світлом і ще кращою сіллю для всього Божого люду і світу. 

Всім учасникам цього Собору моє сердечне побажання успіхів у соборовій праці та милого і благословенного побуту між нами.

Дуже дякую!

Привітальне слово преосв. владики Івана Браз де Авіз – префекта Конгрегації у справах Інститутів богопосвяченого життя і Товариств апостольського життя

Сьогодні відкривається Собор Української Греко-Католицької Церкви в Прудентополісі на тему богопосвяченого життя. Від 14 січня цього року мене покликав Вселенський Архиєрей Венедикт ХVІ до Риму на префекта Конгрегації у справах Інститутів богопосвяченого життя і Товариств апостольського життя. Запрошення, яке я отримав від владики Володимира (Ковбича), щоб взяти участь у цій події, спричинило мені велику радість.

Боже Провидіння через різні обставини мого життя наблизило мене до Української Греко-Католицької Церкви, а особливо за посередництвом сестер служебниць Непорочної Діви Марії в Апукарані, Понта Ґроссі і Прудентополісі.

З великою сердечністю вітаю, в апостольському братерстві, Його Блаженство Верховного Архиєпископа Святослава (Шевчука) і преосвященного Володимира (Ковбича). Вітаю також усіх представників церковної, світської, військової влади, тут присутніх, як також усіх, хто прибув на цю зустріч благодарення Пресвятої Тройці. Дякую також секретаріатові Собору та особам, причетним до нього, за люб’язно надіслані цінні матеріали, щоб я міг глибше розуміти значення цієї події.

Минуло 120 років від прибуття перших українських емігрантів до Бразилії. З ними прибули єпархіальні священики, а відтак отці Чину святого Василія Великого. Пізніше прибули сестри служебниці Непорочної Діви Марії, які цього року святкують століття свого прибуття; вони перебувають сьогодні в 46 домах у Бразилії; з цієї Провінції народилася місія в Аргентині. 1932 року в Бразилії постали сестри катехитки святої Анни. 1940 року засновано в Прудентополісі світський Інститут катехиток Серця Ісусового, що мав на меті власне освячення та євангелізацію. 1972 року прибули сестри Чину святого Василія Великого. Сестри святого Йосифа — Обручника Пречистої Діви Марії, прибули до Бразилії 1983 року. Пригадуємо з великою вдячністю цю різнородну й багату присутність місіонерів і місіонерок, що глибоко причинилася не тільки до збереження віри українських іммігрантів, а також до розвитку Церкви по різних частинах світу.

Знаємо також, з якою глибинністю і рішучістю крокувала і крокує Церква в Україні.

Зі Статистичного церковного каталогу довідуємося, що на кінець 2009 року в Україні діяло 145 монаших чоловічих домів Інститутів папського права з 526 священиками-монахами, 13 постійними дияконами, 73 братами-монахами, 121 семінаристом, 38 новиками і 133 аспірантами. Жіночих монаших домів було 242 із 871 монахинею з довічними обітами, 121 сестрою з тимчасовими обітами, 24 новичками і 25 аспірантками. Було також 3 жіночі контемплятивні монастирі, де проживало 24 монахині з довічними обітами, 2 – з тимчасовими обітами, 3 новички і 10 аспіранток. У той самий період було 35 єпископів і 2.903 єпархіальних священиків. На 51.706.742 осіб населення було 4.766.000 католиків, тобто 7,34%.

Усе це є причиною нашої радості. Від секретаря Архиєпископа Йосифа Тобіна і від усіх членів конгрегації у справах Інститутів богопосвяченого життя і Товариств апостольського життя та від мене особисто як префекта висловлюю настоятелям та всім учасникам цього Патріаршого Собору моє найглибше сопричастя та запевнення наших постійних молитов. Нехай Пресвята Тройця огортає світлом і радістю цю торжественну хвилину.

У єдності з усіма присутніми благаю заступництва усіх святих, мучеників і блаженних Української Греко-Католицької Церкви.



 + Іван Браз де Авіз

Префект Конгрегації у справах Інститутів богопосвяченого життя і Товариств апостольського життя

Слово-привітання префекта Конгрегації у справах Східних Церков

Леонардо Сандрі

Конгрегація у справах Східних Церков

19 червня, 2010 р. Б.

До Блаженнішого Кардинала Гузара, 


Верховного Архиєпископа Києво-Галицького

1. З радістю передаю через Ваші руки мій привіт у Господі для учасників Собору Української Греко-Католицької Церкви «Про богопосвячене життя», який відбудеться у місті Прудентополісі, штат Парана, Бразилія, від 31-го серпня до 4-го вересня 2011 року.

Собор – це надзвичайно вагома подія: представники від єпископату, духовенства, чернецтва й мирян з усіх місцевостей цієї Церкви з’їжджатимуться, щоб поглибити й зрозуміти щораз краще ідентичність богопосвячених осіб, їхнє покликання до місії і важливість формації в їхньому житті.

2.
Як знаємо, 25 березня 1996 року блаженної пам’яті Папа Іван Павло ІI подав Церкві й для світу Апостольське поучення Vita consecrata (Богопосвячене життя), що було результатом праці Синоду єпископів «Про богопосвячене життя та його місію в Церкві й у світі», який відбувся в Римі 2–29 жовтня 1995 року.

Цей післясинодальний документ вважають Великою хартією для духовних осіб третього тисячоліття, і тому він є конечною й незамінною точкою відліку.

Синод під час своїх засідань подав до Святішого Отця прохання про роз’яснення деяких богословських і наукових пунктів. І папа з готовністю відповів.

3.
Богопосвячене життя – це життєва «ісповідь Тройці», це «знак Пресвятої Тройці» в історії. Його можна пояснити тільки повним відданням тайні Бога Отця, Сина й Святого Духа: цей спосіб життя не віднаходить іншого пояснення, як тільки в життєвім віднесенні до Бога, який є Всім, що може сповнити життя й задовольнити його у всіх його прагненнях і,  крім того, зробити його плідним та корисним для суспільства.

Богопосвячене життя не слід розуміти тільки, або насамперед, як аскетичну дорогу – воно є плодом містичної інтуїції сяйва Бога Отця, Сина і Святого Духа: Отця – сотворителя всесвіту, Сина, який відновив світ своїм воплоченням і пасхальною містерією, Святого Духа, який дає відчувати красу Божих речей протягом часів. Тут легко помітити вплив східної традиції, притаманної великим Отцям (згадаймо лише Григорія Ниського), традиції, яка в документі зливається із західною, більш зосередженою на наслідуванні Христа, який запрошує наслідувати Його і йти за Ним в апостольській праці для поширення Божого Царства.

4.
Що відрізняє богопосвячену особу від мирянина, посвяченого в хрещенні, – це «нова й особливіша посвята», яка походить від нового й особливого покликання – своєрідного дару Святого Духа. З’ясовуючи поняття «ідентичність» богопосвяченого життя, Святіший Отець трактує його як сприйняття способу життя, властивого Божому Синові, який прийшов і жив на цьому світі в чистоті, убогості й послухові. Церква потребує тих, хто б увіковічнював такий спосіб життя як живий спогад про божественне й людське існування свого Спасителя і Господа.

Апостольське поучення мало на меті зібрати найцінніші здобутки багатого богослов’я цих років. Таким чином попри категорію «посвяти» дано місце для категорії «харизма», достосованої до коріння й ідентичності Інститутів, як також «наслідуванню Христа», іншим покликанням соборових і післясоборових роздумів.

5.
У минулому домінувала тенденція розглядати «місію» як активність богопосвяченого життя. Після Другого Ватиканського Собору прийнято вважати її частиною буття, що притаманне й Церкві. Відновлено усвідомлення, що місія християн родиться з Божої місії, у Христі й Святому Дусі.

«Місія» входить у саму природу богопосвяченого життя. Його члени призначені до посланництва. Богопосвячене життя за своєю природою апостольське. Кожна чернеча спільнота, навіть і контемплятивна, насправді не зосереджена сама в собі, а є проповіддю, службою, пророчим свідченням у деяких специфічних площинах місії і, понад усе, відкрита для всіх через діялог.

У «покликанні» міститься завдання «віддаватися всеціло для місії», навіть більше: саме богопосвячене життя під впливом Святого Духа, який є джерелом кожного покликання й кожної харизми, стає місією, яким було ціле життя Ісуса. Обіти й саме братерське співжиття у спільноті мають апостольський вимір.

6.
«Місію» богопосвяченого життя характеризує не тільки обсяг праці, а також віднесення до джерела Божої любові – як правдивого, таїнственного і незамінного рушія кожного служіння.

Починаючи від цього служіння, зверненого до терплячого й зраненого людства, можна добачити різні виклики, які богопосвячене життя сьогодні має зустрічати реалістичною вірою, конечною для того, щоб не зроджувати ілюзорних перспектив, а радше щоб підтримувати відновлену ревність у місії.

Йдеться про виховання, опіку хворих, середники соціального повідомлення, піклування про вбогих і сприяння справедливості, про присутність у світі культури, екуменізм, міжрелігійний діалог, про відповідь духовності в пошуках того, що святе.

7.
Визначено потрійне поле діяльності: 1) «до народів» – дбання про тих, які ще не дійшли до пізнання Євангелія; 2) нова євангелізація для тих, які втратили контакт з Євангелієм; 3) пастирське опікування на звичайному полі церковного життя.

Але не тільки це. Подано вказівки про те, як богопосвячене життя має стати авангардом «євангельської культури» для нашого світу, починаючи від євангельських рад, з особливою радикальністю практикованих саме богопосвяченим життям .

Це, можливо, найбільш нагальне служіння, якого наш світ потребує сьогодні, аби наново розпочати дорогу духовної відбудови,  для якої потрібно чи то живих зразків, чи то культури, глибоко пройнятої євангельськими вартостями, тобто більше вкоріненої в дусі блаженств.

8.
Другий Ватиканський Собор застерігає, що віднова інститутів найбільше залежить від «формації» членів. Інвестиційний внесок більше, ніж колись, стосується осіб, які є першорядним Божим ділом, видимим і життєдайним. Ось тому формація до духовного життя – це одне з пріоритетних завдань інститутів. Нинішній світ, з його глибокими й широкими змінами, вимагає адекватного приготування.

Розвиток людський і християнський доповнюють один одного. Сьогодні християнське виховання не може бути занедбане у світі. Також ніяк не можна забувати про потребу виховання наставників і про постійне виховання.

Апостольське поучення звертає увагу на те, що «формацію» треба розуміти як еволюційний процес, який переходить через кожний етап особистого дозрівання – від психологічного і духовного до богословського й пасторального. Це життєвий процес, через який особа навертається до Божого слова аж до глибин свого буття. Він покриває все коло людського існування, тобто аж до тої хвилини, коли богопосвячена особа скаже своє останнє «так» наприкінці власного життя.

Початкова й постійна формація – це одна «тяглість». Початкова формація має поєднуватися з «постійною», зроджуючи в особі готовість дозволити  виховувати себе у всі дні її життя.

Якраз через свій характер перетворення цілої особи виховний процес не припиняється  ніколи. Потрібно, отже, дати можливість богопосвяченим особам аж до кінця їхнього життя зростати у вірності харизмі та місії власного інституту.

9.
Тон документа Vita consecrata (Богопосвячене життя) позитивний і заохочувальний, висловлює зачудування тим великим даром, що його Господь постійно дає для Церкви через богопосвячене життя, у якому Церква бачить здійснення свого покликання бути цілковито відданою для свого Господа, від якого отримує всі дари, всю силу, аби віддавати Йому славу, як також щоб творити наше суспільство гуманнішим .

Документ звернений не тільки до богопосвячених осіб, а й до цілої Церкви, до всіх, хто бажає усвідомити тайну, яка охоплює тих, які організовують своє життя виключно на основі слів та прикладів Господа Ісуса.

Варто також пригадати, що богопосвячене життя цими роками мусило платити за свою вірність Господеві, Церкві й убогим, з великим числом свідків, там, де ця вірність викликала переслідування, ув'язнення, відокремлення, а часто вимагала й жертви життя.

Бажаю учасникам Собору зібрати все багатство слів згаданого Апостольського поучення для користі «ідентичності» богопосвячених осіб, їхньої місії та потреб їхньої адекватної формації, аби  краще відповісти на сподівання Бога і людей наших часів із певністю, що не йдеться тільки про славну історію, щоб її пригадувати й переповідати, а про велику історію, щоб її будувати (див. VC,  110).

Леонардо Сандрі, префект

Василь Сиріл – архиєпископ, секретар

СПИСОК ДЕЛЕГАТІВ І ГОСТЕЙ СОБОРУ

УКРАЇНА

Патріарша Курія:

1. Блаженніший Патріарх Святослав (Шевчук)

2. Преосв. владика Богдан (Дзюрах) – секретар Синоду Єпископів

Київська Архиєпархія:

3. Преосв. владика Йосиф (Мілян) – єпископ-помічник 

4. о. Петро Жук – ректор Київської Трьохсвятительської Духовної семінарії

5. о. Василь (Тучапець) – ігумен ЧСВВ, – Київ 

6. о. Василь Поточняк – Київ 

7. Андрій Ярослав Васькович – президент українського «Карітасу»

Львівська Архиєпархія:

8. Високопреосв. владика Ігор (Возняк) – архиєпископ

9. Преосв. владика Венедикт (Алексійчук) – єпископ-помічник

10. о. Віталій (Дудкевич), ЧСВВ

11. о. Борис Ґудзяк – ректор Українського Католицького Університету

12. о. Миколай Володимир Фредина – ректор Львівської Духовної семінарії Святого Духа

13. о. Орест Фредина

14. Зенон Боровець

15. Алла Капуш

Стрийська єпархія:

16. Преосв. владика Тарас (Сеньків) – єпископ

17. о. Михайло Коцуровський 

18. о. Іван Барабаш

19. Євген Гірник

20. Петро Маковський

Самбірсько-Дрогобицька єпархія:

21. Преосв. владика Ярослав (Приріз) – єпископ

22. о. Михайло (Фляжок), ЧСВВ

23. о. Мирон Петро Бендик, ректор Дрогобицької Духовної семінарії ім. бл. свщмч. Северина, Віталія та Якима

24. Назар Дуда

Тернопілько-Зборівська єпархія:

25. Преосв. владика Василь (Семенюк) – єпископ

26. о. Іван Січкарик

27. о. Олег Юстиніян (Городечний), ЧБМФ

Сокальсько-Жовківська єпархія:

28. Преосв. владика Михаїл (Колтун) – єпископ

29. о. Василь Крушельницький

30. о. Ігнатій (Москалюк), ЧСВВ

Івано-Франківська єпархія:

31. Преосв. владика Володимир (Війтишин) – єпископ

32. о. Олександр Левицький – ректор Івано-Франківської Духовної семінарії ім. свщмч. Йосафата

33. о. Йосафат В. (Бойко), ВС – синкел у справах монашества

Бучацька єпархія: 

34. Преосв. владика Дмитро Богдан (Григорак) – єпископ-номінат

35. Преосв. владика Іриней (Білик) – єпископ-емерит

36. о. Віктор (Солюк), ЧСВВ

37. с. Юліана Дзюбата – сестра-мироносиця

38. Надія Фартушинська

Коломийсько-Чернівецька єпархія:

39. Преосв. владика Микола (Сімкайло) – єпископ

40. с. Мирослава Яхимець, СНДМ

41. о. Андрій Танасійчук

Донецько-Харківський екзархат:

42. Преосв. владика Степан (Меньок) – екзарх

43. о. Роман Вовк

44. с. Людмила Панасюк, СНДМ

45. Руслан Ликавський

Одесько-Кримський екзархат:

46. Преосв. владика Василь (Івасюк) – екзарх

47. о. Макарій (Ленів), ЧСВВ

Луцький екзархат:

48. Преосв. владика Йосафат Олег (Говера) – екзарх

49. о. Терентій Василь (Цапчук), ЧСВВ

ЄВРОПА

Перемисько-Варшавська архиєпархія:

50. о. Стефан Батрух

51. о. Василь (Кепещук), ЧСВВ

Вроцлавсько-Ґданська єпархія:

52. Преосв. владика Володимир Роман (Ющак), ЧСВВ – єпископ.

Апостольський екзархат у Франції, Бенілюксі та Швейцарії:

53. Преосв. владика Михаїл (Гринчишин) – Апостольський екзарх

54.  о. Михайло Романюк – настоятель катeдри в Парижі

Апостольський екзархат у Великобританії:

55.  Преосв. владика Гліб (Лончина) – Апостольський екзарх

56. о. Іриней (Крайчий), ЧСВВ

Апостольський екзархат у Німеччині та Скандинавії:

57. Преосв. владика Петро (Крик) – Апостольський екзарх

Апостольська Візитатура в Італії (та Іспанії):

58. Преосв. владика Діонісій (Ляхович) – Апостольський візитатор (Італія)
59. о. Іван (Левицький), ЧНІ (Барселона – Іспанія)

60. о. Августин Баб′як (Тренто – Італія)

61. с. Оксана Кравець, згромадження Божого Провидіння (Модена – Італія)

62. Марія Говгера

ПІВДЕННА, ПІВНІЧНА АМЕРИКА, АВСТРАЛІЯ

Вінніпезька митрополія:

63. Високопреосв. владика Лаврентій (Гуцуляк), ЧСВВ – митрополит

Едмонтонська єпархія:

64. Преосв. владика Давид (Мотюк) – єпископ

65. Єлисавета Захарко

66. Сергій Ціпко

67. Орест Іванишин

Торонтська єпархія:

68. Преосв. владика Степан (Хміляр) – єпископ

69. о. Євген Галіцький

70. о. Андрій Онуферко – ректор Інституту Східнохристиянських наук ім. Митрополита Андрея Шептицького при Університеті апостола Павла в Оттаві

Саскатунська єпархія:

71. Преосв. владика Браєн (Байда) – єпископ

72. о. Янко Колошняї

73. с. Теодосія Папірник, згромадження святого Йосифа  – ОПДМ

74. с. Софія Фукс, згромадження святого Йосифа – ОПДМ

Єпархія Нью-Вестмінстеру:

75. Преосв. владика Кен (Новаківський) – єпископ

76. Любомира Мотря Коропецька

Філадельфійська архиєпархія:

77. Високопреосв. владика Стефан (Сорока) – митрополит

78. с. Лідія Анна Савка, ЧСВВ

79. Мотря Александра Лончина

Чиказька єпархія:

80. Преосв. владика Ричард (Семінак) – єпископ

81. Назар Слобода

Стемфордська єпархія:

82. Преосв. владика Павло (Хомницький) – єпископ

83. о. Богдан І. Данило

84. Віра Юлик, КСІ

Пармська єпархія:

85. Преосв. владика Іван (Бура) – єпископ

86. о. Марко Морозович

Куритибська єпархія:

87. Преосв. владика Володимир (Ковбич), ЧСВВ – єпископ

88. Преосв. владика Мирон (Мазур), ЧСВВ – єпископ-помічник

89. о. Йосафат Ґавдида

90. о. Теодор (Галіцький), ЧСВВ

91. о. Теодор (Ганиш), ЧСВВ

92. о. Йоаким Сидорович

93. Михайло Шокайло Нето

94. Рахиль Навроцька

Аргентинська єпархія:

95. Преосв. владика Даниїл (Козлинський) – Апостольський адміністратор

96. о. Луїз Глинка, ЧБМФ

97. о. Роман Заміховський

98. Мирослава Багрій, КСІ

99. Михайло Геруля

100.  Іванна Ізабелла Прокопіо

Єпархія Австралії, Нової Зеландії й Океанії
101. Преосв. владика Петро (Стасюк), ЧНІ – єпископ

102. Стефан Буряк

103. Жералдо Суходоляк

104. Юрій Федишин

105. Марія Анна Квас

106. Маруся Юрків Яроцька

ДЕЛЕГАТИ ВІД МОНАШЕСТВА:

Сестри Чину святого Василія Великого:

107. с. Міріям Кляра Коваль, ЧСВВ – Генеральна настоятелька

108. с. Норма Ґрасієла Розніцькі, ЧСВВ – Аргентина

109. с. Лукія Салкоскі, ЧСВВ – Бразилія

Сестри-служебниці Непорочної Діви Марії

110. с. Тереса Слота, СНДМ – Генеральна настоятелька

111. с. Маргарета Гладчук, СНДМ – Провінційна настоятелька, Бразилія

112. с. Ольга Федаш, СНДМ – Аргентина

Сестри згромадження святого Йосифа – Обручника Пречистої Діви Марії:

113. с. Елевтерія Каролюс – настоятелька

Сестри-мироносиці:

114. с. Августина Чорноус – Головна настоятелька, Україна

Сестри згромадження Пресвятої Родини:

115. с. Наталія Мельник, ЗПР – Головна настоятелька, Україна

Сестри-катехитки святої Анни:

116. с. Арсенія Рудик – Головна настоятелька, Бразилія

Сестри Воплоченого Слова:

117. с. Марія Сліз Фаріна – Україна

Інститут катехиток Серця Ісусового:

118. Філомена Процик, КСІ – Головний директор, Бразилія

Отці василіани:

119. о. Василій (Ковбич), ЧСВВ – Протоархимандрит

120. о. Роберт Лисейко, ЧСВВ – ректор Семінарії в Україні

121. о. Теодосій Ґрень, ЧСВВ – віце-ректор Інституту Пресвятої Покрови в Римі

Монахи-студити:

122. Єромонах Леонтій (Тумовський) – Україна

Місійне Товариство святого Андрія:

123. о. Йосафат Мощич – Головний настоятель

Представники Місійних осередків:

124. о. Василь Говера – Казахстан

125. о. Володимир Філіпов (Парагвай)

ГОСТІ СОБОРУ

Достойники:

126. Високопреосв. архиєпископ Іван Браз де Авіз – префект Конгрегації у справах Інститутів богопосвяченого життя і Товариств апостольського життя, Ватикан

127. с. Маріян Амброзіо – Голова Конференції богопосвячених осіб у Бразилії 

128. о. Томаз Гуґес, СБС – Голова Конференції богопосвячених осіб у Бразилії, Парана

129. Гелена Палудо – Президент Бразилійської Конференції світських інститутів

Донецько-Харківський екзархат:

130. с. Марта Козакова, СНДМ, Словаччина

Апостольська візитатура в Італії (та Іспанії):

131. о. Олексій Саранчук  – Італія, Венеція

Едмонтонська єпархія:

132. Нестор Захарко

133. Жакелін Тейт

134. Евелин Іванишин

Куритибська єпархія:

135. Мар′ян Мачула – Бразилія

Сестри-василіанки:

136. с. Марія Дмитрів – Бразилія

Сестри-служебниці Непорочної Діви Марії:

137. с. Розанжела де Мело Кампаняр – Бразилія

138. с. Євгенія Денисєвич – Бразилія

139. с. Селіна Слобода – Бразилія

140. с. Вероніка Ноґас – Бразилія

141. с. Діоґена Мелніцька – Бразилія

142. с. Кекилія Замуляк – Бразилія

143. с. Тереса Гайдамаха – Бразилія

144. с. Лукія Банах – Бразилія

145. с. Анна Моніка Стареправо – Бразилія

146. с. Вероніка Ковбич – Бразилія

Сестри згромадження святого Йосифа – Обручника Пречистої Діви Марії:

147. с. Марія Смага – Бразилія

148. с. Христина Юсак – Бразилія

Сестри-катехитки святої Анни:

149. с. Ріта Балдо – Бразилія

150. с. Сергія Ґавдида – Бразилія

151. с. Євтимія Зазуля – Бразилія

152. с. Aгнета Демкевіч – Україна

153. с. Лукія М. Ґрабове – Бразилія

154. с. Лукія Салете Мельнік – Бразилія

155. с. Тереса Ваховіч – Бразилія

156. с. Євфрозинія Гурмус – Бразилія

157. с. Леокадія Водоноз – Бразилія

158. с. Клавдія Міхалішин – Бразилія

Сестри Воплоченого Слова:

159. с. Марія Замилування Олександра Петрів – Україна

Інститут катехиток Серця Ісусового:

160. Надір Возівода – Бразилія

161. Елвіра Лозова – Бразилія

162. Марта Било – Бразилія

163. Кикелія Тлумацька Пріма – Бразилія

164. Анна Марія Пруснал – Бразилія

165. Марія Апаресіда Панкевич – Бразилія

166. Надія Горбусь – Бразилія

167. Вера Лукія Вінярська – Аргентина

168. Катерина Мазай – Парагвай

169. Теодосія Крив – Бразилія

Отці (брати) василіани:

170. о. Евген (Ричларк), ЧСВВ – протоігумен, Канада

171. о. Лев (Ґолдейд), ЧСВВ – США

172. о. Антоній (Роїк), ЧСВВ – Бразилія

173. о. Павло (Сербай), ЧСВВ – Бразилія

174. о. Марко (Гевко), ЧСВВ – Аргентина

175. о. Ґенесій (Комар), ЧСВВ – Бразилія

176. о. Павло (Марків), ЧСВВ – Бразилія

177. о. Єфрем (Крефер), ЧСВВ – Бразилія

178. о. Діонісій (Мазур), ЧСВВ – Бразилія

179. бр. Августин (Млот), ЧСВВ – Бразилія

180. о. Методій (Тихий), ЧСВВ – Бразилія

181. о. Теофіль (Мелех), ЧСВВ – Бразилія

Роздуми над біблійним текстом 

отець Тарас БАРЩЕВСЬКИЙ, 

Україна

Тема першого дня: Божий поклик

Слава Ісусу Христу!

«Слухай, Ізраїлю! Наш Господь Бог – Господь Єдиний!» – каже Ісус у відповідь на питання одного книжника: «Яка перша з усіх заповідей?». Отож, «Перша… – відповідає Ісус. – Слухай, Ізраїлю! Наш Господь Бог – Господь Єдиний!», а відтак продовжує «двома заповідями любові»: «будеш любити Господа, Бога твого, всім серцем твоїм, усією душею твоєю, всією думкою твоєю й усією силою твоєю… будеш любити ближнього твого, як себе самого. Іншої, більшої від цих, заповіді немає» (див. Мр. 12, 28-31).

Найбільша заповідь – це заповідь любові, але перша заповідь – це заповідь слухати! Зрештою, що означає любити Бога всім серцем, усією душею, всією думкою та усією силою? А ближнього свого, як себе самого? Можливо, увесь час тільки думати й говорити про Бога? Можливо, все робити тільки для Бога? Можливо, перестати себе любити, щоб любити ближнього? А як тоді любити ближнього, як себе самого, коли себе вже більше не любиш? Можливо, жити тільки для Бога, ба навіть, можливо, і вмерти для Нього? Можливо… Але це наші можливості, наше розуміння того, що означає любити Бога, любити ближнього. Але що Бог від нас хоче, коли каже «люби»? Звідки знаємо, що Бог цим хоче сказати? Потрібно слухати!

Слухати, однак, не означає тільки чути, ба навіть не тільки розуміти, але насамперед робити, виконувати, зберігати… так, як Марія, яка зберігала «всі ці слова у своїм серці» (Лк.  2, 51). Але як можна слухати, що Господь Бог є Єдиний? Що означає почути, що немає іншого Бога? І як можна це слово «зберігати»? Саме так: «люблячи Бога всім серцем, всією душею, всією думкою і усією силою… а ближнього свого, як себе самого!»… 

Слухати, отже, означає любити, любити усім своїм єством, усім своїм життям, але любити так, як Бог цього бажає, а не так, як ми собі уявляємо. Слухати, що Господь є Єдиний, означає не мати інших богів, не мати поділеного серця ані розуму, не віддавати своїх знань і сил комусь, хто не є Богом. Означає вибрати дорогу життя, дорогу правди, дорогу Христа. А це все стає видиме в нашій спроможності любити ближнього тією мірою, якою сам Бог нас полюбив: «Нову заповідь даю вам, щоб ви любили один одного! Як Я був полюбив вас, так любіте і ви один одного!» (Йо. 13, 34). «Слухай» – означає, зрештою, уподібнитися вповні до Христа, який «став слухняним аж до смерти, смерти ж – хресної» (Флп. 2, 8), щоб, уподібнившись Йому в смерті, ми спізнали і силу Його воскресення! (див. Флп. 3, 10).

Богопосвячене життя народжується саме як «послух», тобто як слухання Божого слова і відповідь на нього. Монах – це передусім той, хто почув це слово і відповів на нього усім своїм життям.

Святий Антоній Великий (прибл. 251–356), якого саме вважають «батьком монашества», згідно зі свідченням святого Атанасія, іде в пустелю саме для того, щоб безперестанно читати Святе Письмо й роздумувати над ним. Крім того, його життя зазнає радикальної зміни саме завдяки слуханню одного уривка з Євангелія від Матея: «Якщо хочеш бути досконалим, піди, продай що маєш, дай бідним, і будеш мати скарб на небі; потім приходь і йди за Мною» (Мт. 19, 21). Святий Єронім навіть каже, що святий Антоній «своїм постійним читанням Святого Письма і довгими роздумами над ним зробив у своєму серці бібліотеку Христа»
. Його читання (і, отже, «слухання») Святого Письма є таким, що творить його ідентичність, настільки, що в ньому – за свідченням святого Атанасія – оживають Мойсей, Самуїл, Ілля, Єлисей, Йов… та й сам Ісус.

Першенство звернення до слова залишається навіть тоді, коли монаше життя відкриє для себе койнонію. Найбільш промовистим прикладом з цього огляду є святий Пахомій (292–346). Після певного періоду еремітського життя Пахомій розпочинає перший впорядкований досвід кеновійного життя. Його харизма притягує багатьох людей; засновуючи кеновії сотень монахів і монахинь, він має в центрі дуже чітку мету – переклад у «життя» уривку з Діянь апостолів 4, 32: «вони мали одне серце й одну душу, і ні один не називав своїм щось з того, що кому належало, але все в них було спільне». Без жодного вагання він вимагає від монахів вивчати напам’ять текст Святого Письма, а зокрема Новий Завіт і Псалми, щоб могти їх завжди повторювати, перемагаючи тим самим спокуси диявола. Але так само, щоб зустріти завдяки Святому Письму патріархів, пророків, апостолів і розмовляти з ними; щоб ритмувати денний і тижневий цикл у світлі Святого Письма.

Серед цих перших сторінок про монашество не можна не згадати про святого Василія Великого (330–379), який розглядає койнонію як adelphotes (братню спільноту), маючи перед собою образ живого Христового тіла. Він пропонує цю форму життя всім – монахам і мирянам, без жодного розрізнення, подаючи завжди як пункт відліку саме модель першої християнської спільноти: «Усі віруючі були вкупі й усе мали спільним» (Ді. 2, 44; див. також 4, 32). Його Правила звернені не лише до монахів, а також і до єпископів, священиків, дияконів, проповідників, подружжя, дів, воїнів, правителів, рабів, до батьків і дітей… Ту саму монашу аскезу запропоновано як продовження і вершину християнської аскези, властивої кожному охрещеному. І святий Василій Великий не має сумнівів щодо шляху, який потрібно пройти, щоб зреалізувати цей ідеал:

«Найкращою дорогою, – пише святий, – щоб осягнути те, що корисне, є роздумування над натхненними Писаннями. У них міститься те, що ми маємо робити; у них передано на письмі життя блаженних людей – живих ікон божественного життя,  щоб ми наслідували їхні добрі вчинки. У них кожен знайде відповідний лік для своєї хвороби… Саме так, як художник, коли малює якесь зображення, відтворюючи його з інших образів, дивиться часто на зразок і старається перенести у свій твір його основні риси, так само той, хто намагається стати досконалим у чеснотах, має вдивлятися в живі і дієві образи зі Святого Письма і зробити їх власними, наслідуючи те добро, яке в них міститься»
.

Тому кожен віруючий, а тим більше монах чи монахиня, богопосвячена особа, є слухачем слова. Оте «Слухай, Ізраїлю» (Втор. 6, 4) лунає в Новому Завіті і з уст Бога Отця, який промовляє з гори Тавор над переображеним між Законом і Пророками своїм Сином: «Слухайтесь Його!» (Мр. 9, 7 і пар.). Слухання – це перша «дія», яку слід виконати, щоб увійти в спілкування з Богом. Бог говорить, і тоді, якщо людина приймає його слово, тобто слухає і виконує, вона стає віруючою, людиною, яка відповідає Богові, виконуючи Його слово. Можемо сказати, що коли для Бога «споконвіку було Слово» (див. Йо. 1, 1), то для людини «на початку є слухання»!

У зв’язку з цим не можемо забути слів, що їх сказав Бог і засвідчив пророк Єремія, про першенство слухання перед кожною, навіть богослужбовою, дією: «бо Я не говорив і не заповідав батькам вашим про всепалення, жертву, в той день, як Я виводив їх з Єгипту, лише дав їм таку заповідь: Слухайте мій голос!» (Єр. 7, 22–23). В іншому місці ці самі слова подано ще більш синтетично: «Послух ліпший від жертви» (1 Сам. 15, 22). Слухати Бога, врешті-решт, означає пізнати Його, означає розпочати шлях, на якому, приймаючи Його слово, ми пізнаємо те, що Він хоче, щоб ми пізнали про Нього. Нема іншого способу пізнати Бога, як тільки через слухання! Ми можемо шукати Бога, можемо робити дослідження про Нього, але лише коли Він сам об’явиться і заговорить до нас, ми можемо Його пізнати у правді – інакше ризикуємо пізнати Його фальшиво, згідно з нашими бажаннями, нашими проекціями або просто «з чуток», як каже Йов (див. Йов 42, 5). Тому для кожного Ісусового учня першенство належить слуханню Бога, який кличе, вибирає, говорить, доручає посланництво…

Розпочинаючи сьогодні роботу Собору, присвяченого богопосвяченому життю в нашій Церкві, передусім, отже, послухаймо, що «Дух говорить Церкві» (див. Од. 2, 7. 11. 17. 29; 3, 6. 13. 22). Прислухаймося до Божого слова – Святого Письма, прислухаймося до наших братів-сестер, які промовлятимуть до нас не тільки у своїх виступах чи в робочих групах, але вже самою своєю присутністю тут, на Соборі; прислухаймося до знаків часу – викликів і очікувань, які перед нами ставить світ. Господь неодмінно говоритиме! Виконаймо першу заповідь, а сам Господь вкаже нам, як виконати і найбільшу заповідь любові: «будеш любити Господа, Бога твого, всім серцем твоїм, усією душею твоєю, всією думкою твоєю й усією силою твоєю… будеш любити ближнього твого, як себе самого»! 

На завершення сьогоднішніх роздумів помолімся словами Господнього Слуги із книги пророка Ісаї: «Господь Бог дав мені язик учнів, щоб я підтримував моїм словом знесиленого. Щоранку будить Він, будить моє вухо, щоб я, як учень, слухав. Господь Бог відтулив мені вухо, і я не спротивився, назад не сахнувся» (Іс. 50, 4-5).

«Хто має ухо, нехай слухає,

що Дух говорить Церквам!»

(Од. 2, 7. 11. 17. 29; 3, 6. 13. 22).

ЧОМУ БОГ КЛИЧЕ ДО БОГОПОСВЯЧЕНОГО ЖИТТЯ?

Преосв. владика Венедикт (АЛЕКСІЙЧУК),

єпископ-помічник 

Львівської Архиєпархії УГКЦ

Заглиблюючись у таємницю покликання, відверто можемо ствердити, що ніхто не зможе до кінця збагнути, з якою метою Господь кличе до богопосвяченого життя. Коли ми замислюємося над значенням слова «покликання», то розуміємо, що йдеться про поклик Божий, про Божу ініціативу. Він – Той, хто кличе. Отже, основою кожного покликання до богопосвяченого життя є сам Бог. Він є Тим, хто обирає людину до такого стилю життя. 

Отже, покликання кожного з нас завжди залишається тайною – містерією Божого вибору. Святе Письмо неодноразово наголошує це. Боже покликання на початку, як правило,  закрите для всіх нас, хіба що його можна порівняти із зерном любові, яке Бог сіє в наших серцях і яке поволі розвивається, і лише з часом ми можемо зауважити його присутність. Так пророк Самуїл, коли Бог покликав його помазати Давида на ізраїльського царя, зіткнувся з таємничістю Божого вибору. Пророк очікував, що старший син Єссея Еліяв є тим, кого Бог покликав, але отримав таку відповідь: «Бог не дивиться так, як дивиться людина» (див. 1 Сам. 16, 7). Христос вибирав своїх апостолів теж не за людською логікою. Якщо Натанаїла, можемо припустити, Бог вибрав, бо в ньому не було лукавства, то вибір усіх інших апостолів залишається для нас таємницею. Так само є і з покликанням до богопосвяченого життя. Вдивляючись в особисте життя, кожен з нас може розповісти історію свого покликання, вказати на тих чи інших людей, на події чи обставини, які мали вплив на покликання. Проте ми завжди свідомі того, що, остаточно, сам Господь покликав нас до цього життя. Він вибрав і покликав нас з-посеред багатьох наших друзів і знайомих, близьких і рідних. Покликання – це не один короткотривалий момент, в якому ми відразу стаємо дозрілими богопосвяченими особами. Господь вибрав і покликав богопосвячених осіб до особливого життя. Він обдарував їх тим, що, живучи на землі, вони можуть наслідувати ангелів, прославляючи Господа своїм життям.

Ми можемо лише пробувати роздумувати, чому Бог кличе людину, але не можемо ніколи й нікого покликати, не можемо стати на місце Бога, ми не спроможні «виготовляти» покликання. Хочу наголосити – це виключно Божа прерогатива.

Останнім часом спостерігаю зі свого досвіду, що в більшості випадків особи, які вступають до монастиря, приходять зі середовища, в якому не знали богопосвячених осіб. Часто можна простежити, що ця людина йде наче навпомацки, що вона йде до першого-ліпшого монастиря, який трапився на дорозі, що саме Бог її вибрав і попровадив. 

Христос постійно кличе вибраних осіб, аби йшли за Ним і навколо Нього творили спільноту. Ця посвята Богові є особистою відповіддю Христові на Його поклик. Хто відповідає на цей поклик, зобов’язується, своєю чергою, провадити своє життя згідно з ідеалом, який бачить в особі Христа. Богопосвячені особи зобов’язуються наслідувати Христа в дуже особливий спосіб, вдивляючись у Нього і намагаючись перенести на себе всі риси Його особи. Особливо уподібнитися до Нього в любові до інших. Тоді Христос немовби стає видимим у богопосвячених особах. 

Варто підкреслити, що ми, богопосвячені особи, маємо повсякчасно пам’ятати, що Бог довіряє нам свідчити про Себе, свідчити саме в тих обставинах, де Він нас поставив. Він у своєму Промислі все влаштовує якнайкраще для спасіння кожної людської особи. Обставини і місце, де ми перебуваємо, є ідеальними для нашого освячення і спасіння. Де найважче по-людськи, там найлегше стати святим. Саме тому нам треба дотримуватися традиції Святих Отців, яка каже: «Спасай себе, і тисячі навколо тебе спасуться». Переображуючись й освячуючись, ми дістаємо змогу допомагати тисячам навколо нас. Інші, дивлячись на нас і на наше життя, будуть відкривати для себе Бога, і ми своїм життям зможемо провадити найкращу місію і «світити» іншим, своєю святістю вказувати іншим людям на Господа. Так, як радіоактивний метал зі своєї природи випромінює радіоактивне проміння, так богопосвячена людина зі своєї суті, переображеної в Бозі, випромінює Божу присутність.

Блаженний Папа Іван Павло ІІ казав, що Церква тепер потребує у світі не так вчителів, як свідків. Бог потребує своїх свідків. А хто може бути свідком у суді? Той, хто бачив, хто був свідком чогось. Тому богопосвячена особа може лише тоді бути свідком, коли має свій досвід Бога. А якщо ми не маємо свого досвіду Бога і проповідуємо про Нього, то ми – брехуни. І це стосується кожного християнина. Люди дуже добре чують на проповіді, чи священик говорить, бо десь це прочитав, чи він говорить із власного досвіду. Може, не раз, здавалось би, говорить про звичайні речі, але передає свій досвід Бога.

Ми, богопосвячені особи, є тими, які мали б рішуче зректися світу і всіх його вигод. Якщо ми знову починаємо цього всього шукати в богопосвяченому житті, то через це стаємо фальшивими свідками Божими. Говорячи про одне, живемо іншим; взяли на себе обов’язок бути світлом, а ним не є, виправдовуючи себе тим, що тепер так жити неможливо. І цим самим, не ставши синами світла, стаємо, самі того не усвідомлюючи, синами темряви. У мене виникає запитання: чи не було б краще не одягати монашої одежі й не розпочинати богопосвяченого життя, ніж, зробивши це, надалі шукати всіх принад світу і цим вводити в оману людей, які оточують нас. Бо всі люди, маючи безсмертну душу, десь у її глибині потребують тих, хто старається провадити життя ангелів Божих. 

Один із ранніх Отців Церкви, святий Іриней Ліонський, каже, що кожна людина покликана бути сіянням Божої слави. Бог кличе богопосвячених осіб, аби вони стали Його іконою, відображали Його у своїй особі. Один з Отців пустелі каже: «Хто бачив брата свого, той бачив Бога». Наша місія бути такими, щоб люди, поглянувши на нас, зустрічалися з відблиском Божої слави. А пізнавши нас, відкривали для себе образ Божий. Пригадується мені історія про мовчазну проповідь старця і учня. Старець каже: «Йдемо сьогодні в місто проповідувати». Йшли вони містом, зайшли в одне місце, друге, йшли, говорили. Вертаються назад, тоді учень питає: «Коли вже будемо проповідувати?». А старець також запитав: «А ми до того часу що робили?». І це сутність богопосвяченої особи: вона не є нейтральною, як ми деколи собі уявляємо, вона або проповідує Христа, свідчить, або не проповідує. Погляньте: якщо десь є добрий священик, добра монахиня, добра монаша спільнота, постійно люди, як бджоли на мед, «летять», бо люди чують там Бога.

Один успішний бізнесмен-банкір, який свого часу, хоча і був вихований у побожній родині, але відрікся віри і став комуністом заради кар’єри в колишній Югославії, подорожуючи літаком до Індії, пережив зустріч з Матір’ю Терезою, яка була його сусідкою в часі польоту. Вона його не навертала, не наводила жодних аргументів, не переконувала. Лише перед тим як вийти з літака, сказала йому одну-єдину фразу: «Ви мусите знати. Бог вас дуже любить». Ця проста фраза в один момент перетворила войовничого атеїста на ревного католика, який до сьогодні не соромиться давати свідчення про Христа при кожній нагоді.  Будь-хто міг би сказати для того чоловіка, що Бог його любить. Але це не мало б того ефекту. Мати Тереза, променіючи Божою любов’ю, могла сказати це слово так, що сила Божа могла достукатися до затверділого серця. 

Як казав, вже згадуваний, святий Іриней Ліонський, ніхто не може піти за Богом, поки не побачить в очах іншого сіяння Царства Божого. Можемо говорити дуже гарно про ті чи інші речі, але в нас кажуть: краще раз побачити, ніж сім раз почути. Тому завдання богопосвячених осіб і богопосвячених спільнот – бути саме тим сіянням Небесного Царства. 

Бог кличе певних осіб, щоб вони були спеціалістами, які розвивають у собі правдиву християнську духовність, щоб вони були наче взірцем, іконою, якою мала б бути кожна людина. Якщо ми хворі, то шукаємо доброго лікаря. Богопосвячені особи мусять бути добрими спеціалістами своєї справи. Світські люди шукають професіоналів, так само й ми маємо бути висококваліфікованими фахівцями, які можуть, для прикладу, коли хтось спитає, як молитися, доступно й ґрунтовно пояснити, як потрібно молитися, а не просто сказати: «Молись “Отче наш” і “Богородице Діво”». Люди не вимагають від богопосвячених осіб, щоб вони були добрими лікарями, вчителями, а хочуть, щоб вони були добрими «спеціалістами» з Божих питань. Тому я переконаний, що Бог кличе осіб до богопосвяченого життя, аби вони були прикладом розвитку духовної сфери людини і Божим знаком тут, на землі. 

Містерія покликання до богопосвяченого життя привідкривається нам у біблійній розповіді про Марту і Марію (див. Лк. 10, 38-42): Марта клопоталася багато, а Марія вибрала частку, яка не відійметься від неї. Але я маю глибоке переконання, що Марія згодом могла клопотатися ще більше, ніж Марта. Чому? Бо Марта на початку клопоталася, робила те, що вважала за потрібне. А Марія сиділа біля ніг Христа, вслухалася, що Бог від неї потребує, що Бог хоче їй сказати, що Бог їй хоче доручити, що вона мала б робити. Покликана особа, образно кажучи, «продає» все, що має і ким вона є, «сидить» у ніг Господа, аби посідати скарб, безцінну перлину, і купити поле, де міститься правдиве багатство – Христос. Саме тоді, позбувшись усього, вона в Бозі посідає все. Отже, Господь кличе не до якоїсь праці чи харизми: активність богопосвяченої особи мала б випливати з її споглядання Христа. Тому мета богопосвяченого життя полягає не лише в зовнішній, хай якою вона була б, діяльності, а найперше у внутрішньому наближенні до Бога. Будь-яка праця не є метою богопосвячених осіб сама по собі, а радше логічним наслідком глибокого духовного життя. 

Для мене яскравим прикладом є сестри Матері Терези з Калькутти, які для нас класично є представниками «соціальних працівників», котрі багато працюють з бідними. Але мало знаємо про те, що ці сестри проводять щодня у молитві щонайменше 5 годин. І цей час у молитві дає їм силу пізнавати, чого Бог від них хоче, бо богопосвячена особа без молитви не здатна до ефективного активного служіння. Отож насмілюся ствердити, що Бог кличе до богопосвяченого життя не стільки для того, щоб особа чимось Йому служила, а щоб найперше була з Ним. Саме тому основою нашого богопосвяченого життя, хай яким би воно не було – більш чи менш активним, – завжди є аскеза і молитва – ці два засоби, які дають нам змогу бути з Богом. 

Коли шукаємо найперше Царства Небесного, все інше доповнюється і вирішується. Бог кличе до богопосвяченого життя, щоб Його шукати і пізнавати Його волю. Це – найголовніше. Коли шукаємо Бога і Його волі, то бачимо, де Бог хоче провадити кожного з нас до спасення і чи в той чи інший період свого життя маємо більше часу віддавати молитві чи праці. Бог може деколи провадити нас до контемплятивного життя – тоді слід відкласти активну працю. А деколи Бог може покликати нас до якоїсь праці – тоді не слід втікати на самоту. Життя богопосвяченої особи ніколи не може бути закостенілим. Воно завжди  чутливе на потреби Церкви, суспільства. Але щоб бути чутливими, треба бути в Бозі. 

Покликання до богопосвяченого життя має пророчий характер. Часто на це звертають дуже мало уваги. Зазвичай ми розуміємо, що пророк – це той, хто пророкує. Але пророк – це найперше той, якого вибрав Бог. Практично ніхто з пророків не хотів бути пророком, але їх вибрав і покликав Бог. І ми бачимо, що їх не приймали, – так само, коли говорити загально, не осуджуючи нікого, світ не приймає богопосвяченого життя. Більшість, думаю, 90 відсотків, батьків на початку, коли син чи дочка заявляє, що хоче йти до монастиря, не погоджуються. Чому так? Тому, що Божого поклику ми ніколи не можемо зрозуміти. Батьки завжди дивляться зі своєї «дзвіниці», зі свого середовища, зі своєї перспективи, зі своєї ситуації. Їм важко побачити за тим Бога, важко прийняти, що Бог кличе саме їхню дитину. Бог потребує осіб на взір пророків – свідчити про Нього й чинити Божу волю. Блаженний Папа Іван Павло ІІ в Апостольському листі Orientale lumen (Світло Сходу), Ватикан, 1995, (далі –  OL), підкреслює, що «монастир – це пророче місце, в якому створіння стає прославою Бога, а заповідь любові, якщо її конкретно практикують, стає ідеалом людського співжиття; де людська істота шукає Бога без перепон і перешкод, стаючи прикладом для всіх, носячи їх у своєму серці та допомагаючи їм шукати Бога» (п. 9).

Святий Василій Великий каже: «Монах – це досконалий християнин». І на Сході завжди було так, що монах був тим прототипом для людей, зразком християнина. Тому саме богопосвячене життя є пророчим знаком для християнина, голосом Бога, який у конкретній ситуації, у конкретний час і в конкретному народі показує можливість життя згідно з євангельськими заповідями. Богопосвячені особи стараються жити цілковито згідно з Євангелієм, починають жити свідомістю Небесного Царства, яке надходить й архітектором та будівничим якого є Бог.

Ще іншою причиною, чому Бог кличе до богопосвяченого життя, є участь у Христовому царському служінні, в обороні Божого народу перед нападами на його ідентичність. Бо лише той, хто ідентично переживає правдивий досвід Бога, може передати його іншим. Лише через правдиве життя з Богом можна по-справжньому зрозуміти істинну духовність і вчення Церкви, перейняти це й передати іншим. Можемо вивчати богослов’я в університеті – це нормально, але безпосереднього досвіду Бога ми не можемо перейняти на студентській лаві. Те, чого вчать нас в університеті, є теж досвідом, чиїмсь досвідом, і якщо ми живемо винятково цим чужим досвідом, то ми є не автентичними, ми є плагіаторами. Монашество – це те, що дає безпосередній досвід. Як казали на Сході: богослов лише той, хто молиться. Це не значить протиставляти особистий досвід досвідові Церкви, який виражений у догматичних формулах чи богословському спадку Церкви. Богослов’я дає можливість через роздумування перевіряти свій особистий досвід. 

Мені раніше було незрозуміло, чому ми молимося, наприклад, «за Богом бережений народ наш, все військо, правління…». У якийсь момент, роздумуючи над цим, усвідомив, що, коли стаються різні розрухи, люди «набувають» здатності чинити страхітливі речі. Наприклад, Гессе, керівник концтабору в Освєнцімі, який знищив мільйони людей, свого часу мав стати священиком. Бачимо, як певні обставини змінюють людське життя. Це, звичайно, не знімає з кожного моральної відповідальності, але певні обставини змінюють людину. Але і людина теж впливає на обставини, освячує, перемінює, переображує їх. Бог покликає людей до богопосвяченого життя, аби вони своїм життям у Бозі, своєю присутністю в цьому світі освячували світ. 

Богопосвячене життя – це не багато знати – це тим, що знаєш, жити. Тому апостоли, оскільки вони повірили й почали цим жити, могли бути ефективними благовісниками. Християнство – це не одна з чергових релігій, це життя в Христі, це не стосунки: Бог там, а я тут. Це те, що ми живемо в Бозі і Бога являємо. І в перших віках християнства люди були шоковані іншістю християн. Згадаймо, що біблійні вирази, якими означують святість, – гебрейське «кадош» та грецьке «гаґіос», – насамперед означають інакшість, відмінність від цього світу, відмінність від його грішної ситуації, в якій він існує після гріхопадіння. І сама ця інакшість стає в богопосвяченому житті активним свідченням Бога і Його святості. 

Про це говорить нам і приклад святого Пахомія. Він був римським воїном. Приїхавши якось до одного села, відразу побачив, що там щось не те, щось інакше. Відразу спитав, що то за люди. Вони були християнами. Це і спричинилося до його навернення. Тому є потреба, аби богоспосвячені особи жили саме в спільноті, де, живучи в любові, могли свідчити своїм ставленням одні до одних і до інших про Бога. Саме тому про деяких богопосвячених осіб кажуть, що це іноки й інокині, значить, вони інакші і мають інакші стосунки, аніж  зазвичай люди у світі. 

Богопосвячені спільноти є місцем, де Царство Боже актуалізується, і це місце, де відбувається явлення Бога. Чому все-таки спільноти? Тому, що в кожного з нас досвід Бога є суб’єктивним, а спільноти дають нам змогу той досвід Бога все більше об’єктивізувати, все більше й більше в діалозі любові, в діалозі розмови, у братньому порозумінні. Особистий досвід зі суб’єктивного стає об’єктивним, спільним. У спільноті той досвід Бога міняється, передається і збагачується, адже в певний час одному легше йти за Богом, іншому – тяжче, а потім навпаки.

Отож, повертаючись до нашого питання, чому Бог кличе до богопосвяченого життя,  можемо лише зазначити, що то Він кличе, Він вибирає, невідомо як, чому й коли. Це тайна. Проте кожен може розказати свою історію покликання, свою участь у цій тайні. Можна дуже глибоко аналізувати обставини, мотиви, причини, проте за тим всім стоїть Бог. Ми лише можемо констатувати факт, що богопосвячене життя є своєрідним Богоявленням і явленням Царства Божого, і вказувати іншим цей правдивий образ буття кожної людини. Із цього, без сумніву, випливає головне завдання богопосвяченої особи – вказувати своїм життям, що значить бути християнином. 

І на завершення хотів би сказати декілька слів щодо покликання до наших спільнот. Без сумніву, вони залежать від того, наскільки ми, богопосвячені особи, у наших спільнотах живемо автентичним монашим життям, адже саме це є незамінною умовою народження нових покликань. Голос Божий ніколи не замовкає. Він завжди посилає своє натхнення Божому людові, а вже від нас залежить, чи ми не перешкоджаємо своїм поганим прикладом життя дійти Його голосові до нових покликань.

Маю надію, що наш Собор принесе добрі плоди, а саме, що він дасть усім нам – єпископам, священикам, мирянам і богопосвяченим особам – усвідомити завдання, покликання і роль богопосвячених осіб у житті Церкви. Як також дасть поштовх богопосвяченим особам до переосмислення якості нашої посвяти, допоможе оновити духовне життя та переродиться в певні реальні кроки, скеровані на подальший розвиток богопосвяченого життя в Українській Греко-Католицькій Церкві.

ТРАДИЦІЙНЕ МОНАШЕСТВО
єромонах Леонтій (ТУМОВСЬКИЙ),

Святоуспенська Унівська лавра 

монахів Студійського Уставу,

Україна

На початку своєї доповіді хотів би з’ясувати значення основних понять, необхідних для осягнення запропонованої теми
. Йдеться, в першу чергу, про поняття монашества у вузькому значенні цього слова, яке в документах Католицької Церкви та в документах окремих Східних Католицьких Церков минулого та початку цього століття пов’язується зі східнохристиянською традицією чернечого життя Неподіленої Церкви першого тисячоліття
.

З іншого боку, у церковних документах Української Греко-Католицької Церкви останніх десятиліть термін монашество вживано також у його ширшому значенні, як синонім до терміна богопосвячене життя, що охоплює численні форми апостольського та місійного служіння, які, за взірцем Римо-Католицької Церкви, виникли також у Східних Католицьких Церквах. Не ставлю для себе завдання висвітлити, котре з двох понять – монашество (в його ширшому значенні) чи богопосвячене життя – більше відповідає традиції та перспективі УГКЦ. Я, проте, говоритиму надалі про монашество та монастирі в традиційному значенні цього слова.

Деякі характеристики монашої традиції Сходу

Якщо пробувати скласти схематичний портрет візантійської монашої традиції, що прийшла на Русь із хрещенням Володимира Великого, слід вказати декілька її характерних ознак:

У нашому випадку йдеться не про окрему місцеву традицію, як, наприклад, монашество Сирії, Кападокії, Афону чи Єгипту, а про візантійський синтез цих локальних традицій, що надихає на розвиток первісного слов’янського чернецтва в IX – XI століттях
.

Ця традиція охоплює збір аскетичних текстів, літургійних, канонічних та дисциплінарних норм, які уособлюють досвід попередніх монаших поколінь, що передається, передусім, через безпосереднє спілкування або через живу традицію монашого життя.

Візантійське, а згодом і слов’янське монашество зберігає автентичне бачення Євангелія як основної норми (канону) християнського, і зокрема монашого,  життя. Не існує, отже, поділу Євангелія на Євангельські заповіді, обов’язкові для всіх християн, і Євангельські ради, що є основою богопосвяченого життя
.
Монаше життя базується на всецілому посвяченні життя Богові, передусім через молитву та аскезу. Поняття апостольське життя в цьому контексті означає життя молитви, служіння ближньому та життя в аскезі
.

Монашество на Сході зберігає внутрішню єдність, на відміну від Заходу, де окремі спільноти формують різні зразки апостольського життя та різні типи духовності
.

Існує рівновага між двома основними формами монашого життя – кеновійним та анахоретським, які уособлюють два етапи духовного життя. Кожний монах живе у спільному ритмі кеновійного життя, та одночасно його особистий духовний шлях окреслюється в руслі духовного проводу, молитви та аскези, міра яких є різною для кожної окремої особи.

Як правило, монах або монахиня покликані служити співбратам або співсестрам у власному монастирі, і тільки в окремих випадках їхнє служіння виходить за межі монастиря
. Монах працює відокремлено від світу, але молиться в церкві, відкритій для всіх вірних (а не навпаки, як це заведено в багатьох спільнотах).

1. 2. Основні фактори формування монашої традиції УГКЦ


Тепер коротко окреслю основні, на мій погляд, фактори, які спричинилися до формування монашества УГКЦ в його сучасному вигляді.


1) Відсутність сопричастя з Церквою Константинополя та її дочірніми Церквами, від яких давня Київська Митрополія перейняла живу традицію монашого життя. У не залежних від неї еклезіологічних реаліях XVI–XVII століть Київська Митрополія змогла повернутися до повного сопричастя з Римською Церквою, однак не зберегла ані власної цілості, ані сопричастя з «Церквою-матір’ю», від якої свого часу отримала дар хрещення
.


2) Берестейська церковна унія Київської Митрополії 1596 р. з Римською Церквою, яка відбулася в час посттридентійських реформ, перейняла також і тенденцію Заходу до централізації монашества та його підпорядкування пасторальним і місійним потребам Церкви
. Внаслідок цього реформу чернецтва Київської унійної Митрополії також було здійснено в централізований спосіб, за взірцем канонічної структури і форм богопосвяченого життя тогочасної Католицької Церкви. В історичній перспективі це провадило до втрати зв’язку із власною чернечою традицією
.


3) Попри численні церковні документи, які підкреслювали значення монастирів для життя Церкви, традиційне монашество залишається в сучасній Католицький Церкві досить маргінальним явищем. Зокрема це стосується Східних Католицьких Церков, у яких після реформ, запроваджених Motu proprio Папи Пія XII Postquam Apostolicis Litteris від 9 лютого 1952 р.
, монастирів у канонічному значенні цього слово майже не існує. Наприклад, у Маронітській і Мелхітській Католицьких Церквах (оперую тут мовою цифр) 15–16 грудня 1955 року шість чернечих чинів із загальною кількість 924 члени визнано ordine non monastico
. Як наслідок цієї ситуації, серед усіх монастирів Східних Католицьких Церков на сьогодні найбільшим є Святоуспенська Унівська лавра монахів Студійського Уставу УГКЦ, яка разом з дочірніми монастирями нараховує 90 ченців.


4) Покликання монашества до душпастирської, виховної та місійної діяльності закоренилося в УГКЦ в часі йосифітських суспільних реформ в Австро-Угорський імперії кінця XVIII – початку XIX століть. Відповідно до цього бачення перебільшувано роль чернецтва в цих ділянках церковної праці, також недооцінювано служіння клиру, зокрема одруженого, та важливість розвитку мирянського руху
.

3. Монастирі Студійського Уставу як спроба відновлення монашества УГКЦ

У кінці XIX – на початку XX століть серед інших важливих церковних реформ Галицького Митрополита Андрея Шептицького була також спроба відновити традиційне східне монашество в УГКЦ
. Монастирі, які згодом отримали назву «студійські»
, мали на меті відродити східне монашество кеновійного типу, яке в давній Київський Митрополії запровадили преподобні Антоній і Теодозій Печерські
. З історичного погляду цю ініціативу Митрополита можна вважати вдалою. Студійські монастирі за короткий час свого існування змогли пережити дві світові війни, довгий період переслідування і підпілля, і, як сказано вище, становлять нині найбільшу монашу інституцію в Східних Католицьких Церквах
. 

Будучи «дітьми свого часу», вони одночасно засвоїли численні елементи, не властиві для східної чернечої традиції, які увійшли в монаше життя внаслідок церковної та культурної галицької ментальності початку XX століття та через брак безпосереднього знайомства з монашеством Сходу
. Цю неповноту свого починання добре розуміли як Митрополит Андрей Шептицький, так і його брат архимандрит Климентій, для яких студійське монашество ніколи не було чимось остаточно оформленим, а мало надалі розвиватися, черпаючи сили і натхнення в монашій традиції Сходу
.

Проте найбільші виклики та завдання сучасного студійського чернецтва полягають, на мою думку, не в зберіганні східної ідентичності, а саме в монашому житті. Серед них можна назвати структурну кризу сучасного студійського монашества
, пов’язану з пасторальною працею розсіяних по численних малих обителях монахів; не здійснене до цього часу оновлення Типікону; незреалізована можливість розвитку скитського та пустельного життя в студійських монастирях
. Вірю, що відповіді на ці та інші питання зберігаються в давній монашій «мудрості Сходу», і тільки від нашого бажання залежить віднайти їх.

2. Висновки та перспективи

На завершення хочу озвучити декілька питань, чи пропозицій, які стосуються до подальшої перспективи розвитку монашого життя в УГКЦ.

1) В УГКЦ, в силу добре знаних історичних обставин, відновлення монашого життя зосередилося в межах монастирів Студійського Уставу. За винятком декількох монастирів, які походять з оновленої студійської традиції, у Церкві, на жаль, не постало нових монаших фундацій. У цьому я бачу закономірне й необхідне повернення до традиційного канонічного укладу розвитку монашого життя, коли монастирі, за винятком найбільш великих і впливових, підлягають владі місцевих єпископів, які є духовними батьками та засновниками цих обителей (див. ККСЦ 12, 2, 1, 435-437). Вже існуючі монастирі, передовсім маю тут на увазі Святоуспенську Унівську лавру монахів Студійського Уставу, могли б надати допомогу як у формації членів таких монастирів, так і на інших рівнях.


2) Спільноти богопосвяченого життя, чини або згромадження також мають правдиво оцінити своє духовне коріння в монашій традицій власної Церкви і всього християнського Сходу, намагаючись, у властивий для них спосіб, користати з цього важливого духовного спадку
. 


3) Унікальною ознакою нашого часу, в контексті відродження монашества, є доступність практично всіх літературних джерел східного монашого життя. Відповідно може бути дуже корисною співпраця монастирів з академічними середовищами, які можуть дати наукову формацію, необхідну для глибшого вивчення та пізнання аскетичної традиції Сходу. 


4) Слід також вказати на екуменічний характер нашої епохи, який дозволяє, можливо, не на ідеальні, але на, як ніколи, відкриті особисті контакти зі спільною для нас монашою традицією Православних Церков.

МОНАШЕСТВО В ІСТОРІЇ І ТРАДИЦІЇ УГКЦ 

диякон Богдан ( П'ЄТНОЧКО), 

ЧСВВ, Польща

Починаючи обговорювати цю тему, варто зробити деякі обмеження. У нашій доповіді зосередимося на проміжку, який починається від Берестейської унії (1596) і закінчується XVIII століттям. Це період відносно вільного розвитку монашого руху в З’єдиненій Церкві на Русі. Після падіння Речі Посполитої (кінець XVIII cт.) умови існування нашої Церкви помітно змінилися. Відбулися також серйозні зміни і в монашому житті, так що його органічний розвиток зупинено аж до ХХ століття.

Отже, з політично-суспільних причин існування Церкви та монашества нагадувало більше вегетацію та повільне завмирання, яке завершилося ліквідацією Церкви в 1839-му та 1875-му роках. У XIX cт. монашество існувало ще в Австро-Угорщині, однак і тут воно не могло керуватися своїми законами та духовністю. Хоча ХІХ століття було важливим для Церкви в Україні, однак ми не приймаємо його як репрезентативне для питання про монашество, яке в цей період пережило важкі роки.

Зосередимося лише на чоловічому монашестві, яке творило вирішальну групу для виникнення свідомості монашества в нашій Церкві. Жіночі монастирі сестер-василіянок в тому часі не змогли здобути собі відповідного місця у свідомості широких мас вірних
.

Початок. За материк монашества на Русі вважають Києво-Печерську лавру, яка від початку свого існування прийняла спосіб спільнотного життя, знаний у Візантії, тобто побудований на Правилах святого Василія Великого, т.зв. «студійський устав». У подальшій історії монашества Правила святого Василія Великого залишилися основою і найбільшим авторитетом для монахів на Русі. 

У XVI ст. в Київській Митрополії існували численні монастирі, про які часто кажуть, що вони продовжували спосіб життя, що його започаткував святий Теодосій у Києві, тобто жили за «сту​дійським уставом». Це, однак, лише дуже загальна думка, яка не знаходить під​твер​дження в дійсності. Дійсність була така, що монашество цього часу переживало серйозну кри​зу, а монахи не знали ніяких правил. Коли йдеться про внутрішнью організацію монастирів, то во​ни жили за загальними напрямами, які кожен пробував пояснювати на свій лад
.

Однак, за грець​ким зразком, незмінним лишалось підпорядкування монастиря місцевому єпископові, а та​кож незалежність між монастирями єпархії (автономія)
. Отже, монастирі, хоча формально незалежні один від одного, мали спільного настоятеля (єпископа), який міг переводити монахів з монастиря в монастир.

Слід зауважити, що між монастирями не було великої різниці щодо дисципліни та способу життя. Тому всі монастирі творили одне монашество
.

Коли здійснилась ідея з’єднання Церков на Русі, постало питання захисту, зміцнення та поширення цієї унії на дальшій території. Руська Церква, хоча з’єднана, була слабкою і вимагала реформи. Єдиним способом її направи здавалися реформи в дусі, визначеному Тридентським Собором. Ця реформа мала на меті піднести релігійну свідомість вірних і полягала в розвитку проповідництва і катехизації вірних. Це безпосередньо залежало від здатності до такої праці духовенства.

Дуже добре розумів це головний натхненник реформ Митрополит Рутський, який зауважив, що головною причиною зла в Церкві є відсутність належного проповідування з боку духовенства та відсутність святості їхнього життя
. Оскільки всіх єпископів вибирали з-посеред монахів, то природним способом протидії негативним явищам здавалась віднова монашого життя. Це був перший момент, коли програмово поставлено тезу: сильна Церква – це сильне монашество. Цей підхід виправдав себе в подальшій історії нашої Церкви, так що не випадково близько три століття пізніше Папа Лев ХІІІ скаже про відновлене монашество, згуртоване в чин: «Доки він [чин] процвітав, процвітала й Руська Церква»
.

Не можна також не зауважити, що в Західній Церкві реакцією на кризу було заснування Товариства Ісусового. Був це чин проповідників та місіонерів, який у той час мав великі успіхи в місійній роботі та в захисті католицької віри.

Усе це спричинило нагальну потребу сильного монашества в Руській З’єдиненій Церкві. Рутський початково бачив можливість адаптування монахів-кармелітів до східного обряду
. Аскеза та спосіб життя цих монахів видавалися досить близькими до східної традиції чернецтва, отож вони могли б працювати в цій Церкві. Цей задум Рутського не здійснився, а на його місце прийшла ідея створити сильне монашество, яке базувалося б на східній чернечій традиції, в основу якої покладено правила святого Василія Великого. Помічниками в цій справі стали отці Товариства Ісусового. 

Ця справа розпочалася у Вільні, у Свято-Троїцькому монастирі. На початку XVIІ ст. в цьому мо​на​стирі почався новий монаший рух, який незабаром переріс у чин. Коли почався цей рух, у З’єдиненій Митрополії було близько 20 монастирів
, здебільшого напів​по​рож​ніх
. Саме віленський Свято-Троїцький монастир став вирішальним для дальшої іс​то​рії монашества. Від 1595 р. у Вільні діяла Папська Колегія під проводом отців Товариства Ісу​со​во​го. Це з учнів єзуїтської колегії загітовано молодих хлопців, які вступили до Віленського мо​на​сти​ря і 1608 року перебрали над ним владу
. Із цього монастиря взяла свій початок реформа мо​нашого життя, яка згодом переважила інші форми чернецтва і протягом трьох на​ступ​них століть представляла монашу традицію УГКЦ. Далі спробуємо вказати на характерні прикмети чину святого Василія Великого, які творили монашу традицію в нашій Церкві. 

Одне, «василіянське», монашество. Хоча відновлені старанням Рутського монахи дуже старалися, аби не «мішатися» з тими, які мешкали в інших монастирях, все ж таки на Русі далі існу​вало одне монашесто, яке, бодай умовно, було побудоване на Правилах святого Василія Великого. Відокремлення чен​ців, які перейшли новіціят у реформованих василіян, мало на меті закріпити їхні чесноти та зберегти перед можливими поганими звичаями. Бодай на початках, поділ на «нових» і «дав​ніх» не стосувався суттєвих справ ані правил монашого життя. Цей поділ стосувався лише дисципліни в монастирі, серйозності в зберіганні обітів та адміністративних справ. До ХХ-го століття Католицька Церква на Русі не знала інших правил ні інших форм монашого життя
.

Спільнотне життя. Життя в монашій спільноті було альтернативою до пустельницького і було характерне для монахів, які жили за Правилами святого Василія Великого. Василіяни, сформовані в чин, підтримували цей спосіб життя. Не лише було заборонено жити поодинці, а й наказано жити в численних спільнотах, бодай по 10 монахів
. Ченці у всіх монастирях мали практикувати ту саму духовність і дисципліну життя, згідно із записами в Конституціях
. Навіть якщо поодинокі ченці вибирали самітницький спосіб життя, їм не було дозволено жити на інший лад чи поза монастирем – їхньою пустелею була келія
. Ченців, які відбули монаше приготування (новіціят) в окремому монастирі, можна було вільно переводити з монастиря в монастир. З часом ліквідовано всі досмертні уряди
.

Практичний вимір. Митрополит Рутський, реформуючи монашество, мав на меті відновити монастирську дисципліну. Цьому мали послужити заходи, яким була притаманна практичність, характерна для організації Західної Церкви. 

Для належного порядку в кожному монастирі кожному монахові було точно визначено обов’язки. Дуже точно окреслено монастирський порядок: визначено час на молитву, працю, відпочинок, духовні говіння й аскетичні практики. Відтак створено цілу систему перевірки (щорічні візитації монастирів), яка виявляла, як монахи виконують доручені їм обов’язки. Для неслухняних монахів створено навіть монастирські в’язниці. Завдяки таким засобам можливо було утримати належну дисципліну та карність, що в тодішні часи було справою дуже трудною.

Цей практичний вимір перенісся також на богослов’я монашого життя. Почали наголошувати значення трьох обітів (послуху, чистоти, убогості). Обряд «ангельського образу» модифіковано так, що його центральним і вирішальним моментом було «складення обітів». Крім цього, перестали існувати три рівні монашої досконалості, а введено лише два точно систематизовані й окреслені в часі етапи: новик і профес
. Правила монашого життя зведено до поширеного пояснення значення обітів, їх богословського обґрунтування. Однак особливу увагу звернено на поясенння, що означає зберігати обіти і що є або не є порушенням обітів. Це в дальшій перспективі мало також вплив на розуміння святості монаха: досконалий монах – це той, хто досконало зберігає обіти. Це був вирішальний момент розірвання зв’язків з містицизмом, і не дивно, що, поза нечисленними прикладами з XVIІ і початку XVIІІ ст., у Василіянському чині не знаходимо святців, називаних «преподобними»
.

Поза владою єпископів. Про те, що підпорядкування монастиря владі єпископа не завжди ко​рисне монашеству, показує існування в Східній Церкві привілею ставропігії. Саме став​ро​пігійні православні монастирі на Русі були найбільш активними учасниками цер​ковного жит​тя в XVII–XVIII століттях. Відновлене монашество З’єдиненої Церкви за зразком Західної Церк​ви вибрало іншy модель незалежності. Зорганізовані в чин монахи вибирали з-посеред се​бе головного настоятеля, який, разом зі своєю радою, завідував справами всіх монастирів
.

Цей факт викликав певні непорозуміння. Поставало питання про міс​це та участь монахів у житті Церкви. Саме це було причиною конфліктів із митрополитами, які, за словами митро​по​лита Жоховського, вважали, що монахи бажають утворити якусь влас​ну республіку, яка «рядилась би своїм ходом»
. У XІХ ст. василіянам почали закидати, що во​ни із шкодою для єпар​хіального духовенства тримають у своїх руках усі найважливіші й прибуткові пости в Церкві. Кон​флік​ти, які зазвичай були в інтересах світського уряду (особливо в Росії), спри​чинялися люд​ськими амбіціями – як з боку поодиноких ченців, так єпископів і єпархіальних священиків
.

Справжньою метою реформи не було творити якусь окрему церковну стурктуру – нав​па​ки, Рутський бажав, аби василіяни були в дуже тісному зв’язку з єрархією Церкви. Тому       з-по​се​ред василіян мали вибирати єпископів
, а чин, по змозі, був зобов’язаний постачати єпис​копам не лише капеланів та проповідників, а також інших помічників. У цілій справі йшлося про те, аби ченці мали автономію, яка дозволить їм зберегти свою монашу іден​тич​ність, щоб вони не стали тільки єпархіальними священиками, які живуть у безженстві
.

Освіта. Митрополит Рутський від самого початку бачив потребу, аби монахи здо​бу​ва​ли високе богословсько-філософське знання. Учитись самому, щоб могти вчити інших, – це осно​вна ідея рeформ. Ченці мали бути освіченими, аби передавати світло знання мирянам, а також єпархіальному духовенству за допомогою духовних семінарій. Без сумніву, довгі роки монахи в нашій Церкві були краще освічені від єпархіального клиру. 

Високий рівень вишколу серед монахів був пов’язаний з практич​ни​ми вимогами, в яких перебувала наша Церква. Оскільки руська молодь не мала іншого ви​хо​ду, вона звичайно вчилась у школах, якими керували римо-католики, що майже завжди було пер​шим кроком до прийняття латинського обряду та польської національності. Рутський бачив цю проблему і бажав, щоб існували школи, в яких вчителями будуть священики східного обря​ду
. Збeреження національної та обрядової окремості було з того огляду свідомою і важливою справою
.

Василіяни, за задумом Рутського, а також у зв’язку з місцем, яке зайняли в Церкві, бу​ли відпо​відальні за вишкіл єпархіального духовенства. Попри організацію навчання на нижчому рівні, ченці прямували та​кож до організації вищих навчальних закладів
. Ще перед 1624 р. василіяни відкрили три шко​ли, де навчали богослов’я (Вільно, Новгород, Мінськ). Однак внаслідок важкого по​лі​тич​ного становища та послаблення Унії згодом майже всі школи припинили свою діяльність
. До по​чат​ку XVIII ст. василіяни не тільки не вели семінарій для єпархіального духовенс​тва, а й самі не мали власних філософських курсів
. У XVIII ст. ситуація покращилася, хоча ва​силіяни ще довго були не спроможні організувати достатнього числа навчальних закладів
. У XVIII ст. ченці почали навчати єпархіяльне духовенство у Володимирі-Волинському, Свірж​і, Холмі, Бучачі, Умані, Жировицях. Крім того, деякі єпархіальні семінаристи при​го​то​вля​лися до священства у василіянських студійних монастирях
. Отець І. Патрило підрахував, що в 1770-х роках могло навчатися близько 100 студентів, разом з місцями за кор​доном, але в дійсності не всі місця було використано
. Все-таки існує дум​ка, що василіяни не виконували як слід цього обов’язку
.

Бібліотеки. Монастирі завжди були місцем зберігання та переписування книг
. Згодом при монастирях засновували друкарні. У чині зберігання книг набрало особливого зна​чення і було предметом монаших правил, у яких передбачено посаду монастирського бібліотекаря, тобто людини, відповідальної за збирання, збереження та творення списків книг монастиря. На книгозбірню виділяли також конкретні фонди. При василіянських мо​настирях творено книгозбірні загального та спеціального характеру (при студійних і мі​сійних монастирях, друкарнях)
. У монастирях зберігали також численні рукописні тво​ри, а особливо «базиліяніку», тобто документи про чин. На особливу увагу заслуговують тут мо​настирські хроніки, документи секретаріатів протоархимандритів і протоігуменів, приватні за​писи монахів. До сьогодні ці документи є дуже цінним матаріалом для істориків. Кінець тим дуже багатим бібліотекам принесла ліквідація чину в Росії та згодом в Україні. Збірки книг і документів частково пропали, частково збереглися в державних архівах
.

Наукова творчість. Рівень вишколу, знання чужих мов та місце василіян серед суспільної еліти стали також підставою для того, що ченці були першими науковцями й письменниками в нашій Церкві.

Початково василіяни творили полемічну літературу, яка зосереджувалася навколо захисту Унії
. Згодом, коли розвивалися виховні заклади, монахи не ли​ше були професорами богослов’я, а й почали писати богословські твори, переважно на по​тре​би приготування до священиства
. Таким чином василіяни творили богословську тра​ди​цію УГКЦ. Її головним пунктом було дотримання католицької догматики з одночасним збереженням деяких своє​рідних елементів, які випливали з обрядовості, термінології та традиції. У кінцевому підсумку, однак, ста​лося так, що латинське богослов’я переважало над східними традиціями, що озна​чало прийняття латинського способу навчання, а на практиці просто прийняття ла​тинсь​ких підручників. Василіяни не зуміли створити оригінального богослов’я, обмежуючись до перекладів з деякими дрібними змінами
.

Ченці були першими істориками нашої Церкви, передусім творячи численний до​ку​мен​таль​ний матеріал про події свого часу. Крім того, серед василіян були ченці, які писали перші систематичні історичні твори
.

Важливою була також літургійна діяльність. Ченці-василіяни працювали над виготовленням Служебника з 1692 р., який став зразковим для нашої Церкви
. 

Крім того, серед ченців були також знавці позацерковних наук. Отці Інокентій Кнєжинський, Цезарій Камінський були викладачами астрономії у Вільні. Отець Августин Славінський написав підручник аритметики
. Іларіон Карпинський був автором першого географічного лексикону польською мовою
, а о. Юліан Антонович, видається, – першої граматики англійської мови польською мовою
. 

Засновування монастирів. Монастирі, як і в давнину, засновувано за прин​ци​пом фун​дації
. Час заснування нових василіянських монастирів – це XVII, а особливо XVIII сто​літ​тя. Хоча на заснування нових мо​на​сти​рів по​трібний був дозвіл митрополита
, контроль над фундаціями практично перейняв чин. Роз​мови з фундатором провадив протоархимандрит, але владу прийняти чи відхилити про​по​зицію щодо заснування монастиря мала монаша конгрегація, яка збиралася щочотири роки. Хоча фун​датор не мав уже влади над монастирем, все ж таки фундації накладали певні об​ме​жен​ня. Прийняття фундації було договором, силою якого фундатор визначав обов’язки мо​на​хам
. Фундатори пробували також і надалі втручатися навіть у внутрішні справи мо​настиря
.

Організація релігійного життя. Монахи самі брали участь у душпастирській праці, стаючи тим самим прикладом для інших душпастирів
. Може, однак, важливішою була організація центрів релігійного життя (святих відпустових місць), навколо яких творилася релігійна ідентичність мирян. Від початку реформи чернецтва василіяни відновили активність монастиря в Жировицях, де перебувала вже «призабута» чудотворна ікона
. Такі відпустові місця ченці провадили звичайно біля чудотворних ікон (Жировиці, Холм, Боруни, Почаїв, Крехів та інші). Крім цього, у Білій організували почитання мощів блаженного (згодом святого) Йосафата Кунцевича. Василіяни в таких монастирях утримували достатнє число проповідників та сповідників, аби подати прочанам відповідну духовну послугу. Крім цього, видавали книги, які мали на меті поширити почитання чудотворних ікон
, старалися про коронації ікон, були авторами та редакторами релігійних пісень. 

Ченці провадили також (особливо в XVIII cт.) місії в народі, даючи стимул для поширення релігійного життя. Крім самої місійної практики, василіяни були також теоретиками місійної праці в нашій Церкві
.

Дуже важливо для ченців було дбати про збереження східного обряду. Монастирі мали бути місцем збереження обрядів, а ченці – людьми, які за цим стежать. Протягом довгих років василіяни готували та видавали літургійні книги в нашій Церкві. Саме тому ченцям приписують усі латинізаційні поцеси, які в нас були. Хочемо зазначити, що це не зовсім слушно, бо тут не менші «заслуги» єпархіяльного духовенства. Це був процес, який виникав з «натиску» привілейованого латинського богослов’я та обрядовості, і коли зрозуміти, наскільки сильно дискриміновано східну обрядовість, тоді виявиться, що її збереження (навіть із численними запозиченнями) було, однак, немалим досягненням.

Харитативна діяльність. Про давання милостині ми довідуємося вже із життєписів святого Йо​сафата. У пізніших часах ченці давали милостиню, але відбувалося це лише як ініціатива поодиноких ігуменів. Крім цього, василіяни дуже часто безоплатно приймали бідну молодь до своїх шкіл
.

Василіяни мали також невеличкі притулки для бездомних старців, лікарні та аптеки, з яких користали миряни
.

Чи монашество на Русі мало харизму? Стосовно монашества XVII–XVIII ст. важко говорити про харизму в сьогоднішньому значенні. Монахи були людьми, які відійшли від справ цього світу, щоб цілковито посвятити себе життю згідно з Євангелієм і службі Церкві. Однак вже в працях Рутського (які були осучасненими роздумами над навчанням святого Василія Великого) бачимо, що, крім молитовного життя, завданням відновленого монашества є: 1) укріплення і поширення з’єднання; 2) поглиблення релігійного життя мирян
. Ті два пункти, які сповнялись у дуже широкому контексті, були фундаментом для самосвідомості та праці ченців. Цьому завданню служила вся багата активність чину (крім уже названих, слід згадати також друкарство). На наш погляд, було б помилкою казати, що різні форми активності, які принесли чинові немалу славу, були харизмою чину
.

 Усе випливало з головної думки василіянської духовності, якою є практикування любові до Бога і людини.

Тому василіяни не були «зв’язані» одною формою діяльності, а бралися за все, що в певний момент було потрібне для збереження і поширення католицької віри серед братів і сестер, їхнього зростання в правді. Передусім це була молитва, а також низка практичних дій.

Висновки. У зв’язку з полонізацією і латинізацією великих руських родів у XVII–XVIII ст. монашество творило інтелігенцію нашої Церкви й було практично єдиною силою, яка протистояла ліквідаційним процесам
. У зв’язку з цим перед монахами постали численні завдання: зайняття провідних посад в Церкві, праця в галузі освіти, організація душ​пас​тир​ства. Виконуючи ці завдання, монахи як пріоритет ставили собі утвердження ка​то​лиць​ко​го духу на Русі. Василіяни, без сумніву, почували себе відповідальними за існування і зростан​ня Східної Католицької Церкви. За цим йшло загальне культурне відкриття на Західну Євро​пу, що допомогло залучити русинів до європейського культурного простору. Таким чином монахи створили підвалини тотожності сьогоднішньої Української Греко-Католицької Церкви.

Залишається відкритим питання, чи монахи виконали це завдання як слід. Щоб відповісти на це, треба б здійснити окрему студію, порівняти стан нашої Церкви з іншими Католицькими Східними Церквами. Неможливо заперечити, що протягом трьох століть ченці допускалися помилок (деякі ми згадали в доповіді), однак назагал їм вдалося провести Церкву через нелегкі роки політичних, суспільних та релігійних утисків. Це підтверджує думку, що Церква (особливо Східна) без монашества втрачає один зі своїх невіддільних елементів і перестає бути правдивим знаком Царства Небесного на землі.

ІДЕНТИЧНІСТЬ БОГОПОСВЯЧЕНИХ ОСІБ В УГКЦ

сестра Наталія (МЕЛЬНИК), СПР 

Україна

I. Богословські аспекти ідентичності богопосвячених осіб

I.1.  Глибоке єднання з Богом – наріжний камінь ідентичності богопосвячених осіб

Питання ідентичності завжди стоїть перед особою, що шукає сенсу власного буття. Пошук власної ідентичності є також важливим завданням, яке стоїть сьогодні перед монашеством Української Греко-Католицької Церкви. Адже перед тим як пізнати своє призначення, віднайти своє місце у світі, слід відповісти на питання: «Хто ми?» Питання про зміст богопосвяченого життя, його євангельський дух та мету такого покликання до християнської досконалості гостро ставить також сучасна культура. Тож разом із питанням «Хто ми?» стоїть інше: «Яке наше місце в сучасному світі?», «Для чого ми є?» Пошук відповідей на ці питання був лейтмотивом Собору монашества УГКЦ, що відбувся в 2003–2008 рр. в Україні; питання ідентичності богопосвяченого життя також було темою Конференції монашества УГКЦ, що відбулася  2003 р., та І-ої сесії Собору монашества УГКЦ, що відбулася 2004 р. Зрештою, підсумком Собору монашества став документ «Ідентичність монашества УГКЦ в покликанні та служінні УГКЦ». Тож у своїй доповіді я буду спиратися на результати цієї кількарічної праці монашества УГКЦ в Україні. 

Коли говоримо про ідентичність, мова йде про спільну для всіх суть богопосвяченого життя й покликання, незважаючи на різноманітні харизми наявних монаших спільнот. 

Біблійною мовою ідентичність – це ім’я, що його Бог дає покликаній особі, яку Він призначив для особливого завдання. Сьогодні є багато дискусій щодо цього імені, загальноприйнятно використовувати термін «богопосвячені особи», що, однак, часто викликає непорозуміння щодо посвяти мирян у таїнстві хрещення та посвяти священиків у таїнстві священства. 

В Україні є загальноприйнятним, особливо серед вірних, спільне для цілого чернецтва загальне ім’я «монах», яке вказує на зміст та природу життя, що його людина вибрала. Саме в цьому слові можна віднайти богословську сутність ідентичності богопосвячених осіб. Християн, котрі стреміли до «повноти Христа», називали «монахами» – досконалими християнами. Їхню ідентичність знаходимо у словах апостола Павла: «Для мене бо життя – Христос» (Флп. 1, 21), і у своїй глибині це слово відображало особу, яка осягала внутрішню цілість через цілковите єднання з Христом. 

Декого дратує слово «монах», яке нібито відображає лише певний спосіб богопосвяченого життя, окреслений особливим чином у канонічному праві. Однак нас цікавитиме глибоке етимологічне значення цього слова. У християнській традиції поняття «монах» мало різні значення і стосувалося тих, хто: 1) живе сам (пустельник, анахорет); 2) відмовився від родинного й подружнього життя та всіх благ, пов’язаних з ним; 3) живе в єдності з іншими (кеновит); 4) має внутрішню єдність, цілість. 

Перше значення поняття «монах» (пустельник, анахорет) у монаших джерелах знаходимо не надто часто. Воно, здається, описує виняткове покликання, яке перебуває дещо збоку від основного потоку монашого життя. Та й, зрештою, покликання до усамітненого життя завжди виростало всередині християнської спільноти. Те саме можна сказати і про використання другого значення терміна «монах», а третє значення використовували у тісному зв’язку з останнім. «Ніхто не зможе з’єднатися з іншими, якщо спершу не буде з’єднаний у собі самому»
.

Отож, монах у богословському значенні цього слова – це передовсім людина цілісна, усе єство якої зосереджене й віддане одному, що «потрібно» (див. Лк. 10, 42), – Богові та Божим справам. Псевдо-Діонісій (Ареопагіт), виводячи цей ідеал із самого терміна монах, пояснює його так: «Деякі люди звуться монахами з огляду на їхнє неподілене життя»
. Подібно описує монашу цілість і сирійський духовний автор Філоксен з Маббугу: необхідно, щоб монах узгодив своє життя з ім’ям, яке носить, щоб він став монахом внутрішньо і зовнішньо, щоб не було в ньому нічого, крім нього самого і Того, Хто замешкує у самій його глибині, тобто Христа, який не може дозволити, аби в душі монаха був ще хтось інший
. 

Неначе синтезом традиції Святих Отців є визначення монаха, яке подає преп. Теодор Студит: «Справжній монах – це той, хто служить одному тільки Богові, хто шукає одного тільки Бога, хто споглядає одного тільки Бога, хто має мир з Богом і є причиною миру для інших»
.

Саме таке глибоке єднання з Богом є суттю, центральним моментом ідентичності богопосвяченої особи, незалежно від особливості того чи іншого інституту. Тож тут і надалі слово «монах» будемо використовувати як синонім до слів «богопосвячена особа» з огляду на сутність цього терміна.

Однак жити – це водночас бути і ставати: бути – образом Божим; ставати – подобою Божою. Уподібнюватися через Христа небесному Отцеві за всього розмаїття харизм, дарованих Святим Духом, – ось ідентичність і водночас покликання кожного християнина і кожного монаха. Таким чином, монах – це той, хто живе справжнім (автентичним) життям.

Це справжнє життя починається від моменту зустрічі з живим Богом; Йому ж належить ініціатива такої зустрічі. 

Тож монах (богопосвячена особа) – це той, хто, зустрівши Христа, іде за Ним, іде дорогою досконалості до цілковитого єднання з Богом. Отож, можна підсумувати, що:

· Монах – це учень. Готуючись до зустрічі з Учителем, він, подібно до Йоана Предтечі, іде в пустелю (кандидатура та новіціят) і там перебуває в «молитві й пості», а також учиться бути слухняним Божій волі. У «пустелі» послушництва він перемагає підступи й спокуси лукавого та виганяє зі свого життя «рід цей», метушню й минущість «світу цього». Лише віддалившись від світу в «пустелю» монастиря, послушник стає для світу цікавим. Монах у своєму способі буття виявляє мир Божий, тобто те, чого світові гостро не вистачає. 

· Монах – це учень Христа. Монах іде слідом за Ісусом Христом. Його єдиним і правдивим Учителем є саме Воплочене Слово Боже, в якому він черпає віру, надію та внутрішню силу, що переображує зіпсуту гріхом людську природу. 

· Монах – це свідок Христової присутності. Зустрівши Христа, пізнавши Його на шляху слідування за Ним, він на «весь день» свого життя залишається свідком Його слави. 

· Монах – це людина свого часу. Він шукає місце Бога, знаки Його присутності й діяння в цьому світі
. 

Таким чином пошук внутрішньої цілості, яку осягають виключно через єднання з Богом, є центральним моментом ідентичності богопосвяченої особи. Богопосвячені особи – це друзі й рідня Ісуса Христа, «це ті, що слухають слово Боже й його виконують» (Лк. 8, 21)

1.2. Тринітарні основи богопосвяченого життя

Виходячи з того, що суттю богопосвяченого життя є динамічний процес поєднання з Богом аж до осягнення цілковитої єдності з Ним, зрозуміло, що саме в Бозі є джерело ідентичності богопосвяченої особи. Пресвята Тройця як сопричастя Трьох Божих Осіб в єдності любові є найвищим зразком християнського та монашого життя і найкращим взірцем посвяти й виховання особистої, спільнотної та церковної ідентичності. Монаша ідентичність – це тайна, укрита в лоні Пресвятої Тройці. Щоб її пізнати, треба з покорою та вірою наблизитися до тайни нашого Бога і у світлі Святого Духа відкривати Божий задум щодо нас. Таким чином ідентичність не є чимось сталим, це динамічний процес. Не можемо віднайти власної ідентичності в книжці чи науковому трактаті, а віднаходимо її, живучи нею, відкриваючи її крок за кроком, заглиблюючись у тайну Триєдиного Бога. 

Наш Бог не просто особовий, а й міжособовий. Бог – сопричасний. Пресвята Тройця – найдосконаліша спільнота найдосконаліших Осіб. У любові сполучаються єдність і відмінність: єдність волі, намірів, думок, бажань, які мають одну природу, і відмінність осіб – неповторних уособлень цих самих намірів, думок і бажань. Наслідуючи Ісуса Христа, занурюємося в тайну Бога, в якій відкриваємо цю спільність у різноманітності і тим самим зростаємо в любові, що є вершиною ідентичності християнина. Тому богопосвячені особи покликані вдивлятися у Пресвяту Тройцю: Отця, Сина і Духа Святого – вдивлятися, споглядаючи тайну сотворіння, в тому числі й тайну, заглиблену в нас самих, аби віднайти образ, на який ми створені. Адже Отець творить все через Свого Сина, котрий є «образом невидимого Бога, первородним усякого створіння» (Кол. 1, 15). Сотворення – це найкращий дар, який є плодом спілкування Отця, Сина і Святого Духа. Від сопричастя Божих Осіб все виникає й народжується; на вершині всього Бог ставить створену людину. Тож у Пресвятій Тройці ми віднаходимо власну ідентичність і, віднаходячи її, повертаємося до першообразу. Кожна людина, в тому числі й богопосвячена особа, покликана до внутрішнього переображення, до відновлення образу, на який вона створена. І кожна людина, як і весь матеріальний світ, переображуватиметься настільки, наскільки дозволить, щоб Дух Святий змінював її спосіб мислення, тобто наскільки зможемо поєднувати свій світогляд із Божим баченням речей. Тож неможливо віднайти власну ідентичність, не пізнаючи тайни Пресвятої Тройці, яка заглиблена в нас самих.

Богопосвячене життя має дуже тісну причетність до життя Пресвятої Тройці. Бог Отець є найглибшим Джерелом і найвищою Метою цього життя, Ісус – його Прообразом і Найдосконалішим Богопосвяченим, а Святий Дух – «Педагогом», який вводить богопосвячених осіб у сопричастя з Отцем і Сином
.

Завданням місії Сина Божого на землі було відкрити людям Бога як Отця. Саме  стосовно до Отця осягається повнота монаха – людини, відданої і посвяченої єдиному (монос) Богові, по-синівськи захопленої Отцем і Його справою спасення світу. Дорогою до прийняття цього Божого синівства є Друга Особа Божа – Єдинородний Син Божий.

Завдяки Синові, якому ми уподібнюємося, стаємо «Христоподібними», ми «очищуємо» свою духовну одежу, змагаємося проти житейських спокус. Ми інакші стосовно світу з його структурами багатства, влади та слави і через те здатні переобразити себе та світ; ми проповідуємо Слово Боже і стаємо готовими все перетерпіти заради істини як справжні «хрестоносці», щоб, нарешті, стати співучасниками Його воскресення і нев’янучої слави. 

Образом досконалої посвяти є Христос – Воплочене Слово Боже. Зустріч з Христом на шляху покликання є величезним шансом, коли самопізнання стає богопізнанням. Бог у Христі відкривається як зовсім Інакший. Той, хто готовий прийняти Його інакшість, піде за Ним далі, стане Його учнем – тобто інакшим, ніж був раніше. Для кого зустріч із Христом буде «надто твердою» (див. Йо. 6, 60), той матиме кризу власних уявлень про покликання і, тим самим, кризу ідентичності. Така криза є нагодою для християнина відкрити правду про себе, не впасти в ілюзію самозадоволення, обороняє від небезпеки зупинитись у своєму духовному пошуку святості та спонукає як істинного учня йти за Тим, Хто є Дорогою, Істиною і Життям. 

Ісус Христос знає, хто Він, бо Він є носієм синівської ідентичності. Тому наслідувати Христа – це відкривати тайну Божого усиновлення і тим самим ставати вільним. Воплочений Бог Ісус Христос об’являє людині правду про неї саму, тобто її ідентичність. Христос знає, що криється в людському серці, бо має доступ до найпотаємніших глибин людського єства. Водночас Христос – не тільки Той, Хто об’являє людині її ідентичність: Він сам є Об’явленням цієї ідентичності у власній Особі. Людина сотворена на образ і подобу Божу, і Христос є Первообразом людини у творчому задумі Отця. Тому ідеалом, до якого прагнуть усі богопосвячені особи, є Христос – Воплочений Бог і водночас досконала людина; наслідувати Його з усіх сил намагаються монахи і монахині, а монаше життя – це «христифіковане» життя. Монаший подвиг скерований саме на це – слідувати за Христом всюди, куди б Він не йшов (див. Од. 14, 4), внутрішньо уподібнюватися до Нього. Властиво, на сенс цього уподібнення вказує сам Христос: «Коли хтось хоче йти за Мною, хай зречеться себе самого, візьме на себе хрест свій і йде слідом за Мною» (Мр. 8, 34; див. також Мт. 16, 24; Лк. 9, 23). Відречення, висловлене в цьому закликові Господа, містить у собі негативний аспект християнської аскези; з іншого боку, заклик наслідувати Христа містить позитивний і більш творчий елемент. 

Христа не можна наслідувати тільки зовнішньо, без внутрішнього уподібнення до Нього. Про це каже Микола Кавасила, візантійський духовний письменник: «Наслідувати Христа і жити згідно з Христом значить жити во Христі, і ділом свобідної волі є підпорядкуватися божественній волі»
.

Наслідувати Христа по-монашому – це постійно духовно змагатися, безнастанно боротися і, зрештою, зійти на голготський хрест. Христос не шукав хреста заради нього самого, а прийняв його з любові до нас і заради нашого спасення.

1.3. Монашество і християнство

Монаше покликання у своїй основі нічим не відрізняється від християнського покликання загалом, бо кожен, хто зодягнувся у Христа у святому таїнстві хрещення, покликаний і зобов’язаний шукати Бога і єднатися з Ним щораз більше. Від самих початків існування монашества монахи не вважали себе винятковими чи особливими християнами, що отримали якесь надзвичайне покликання. Вони самі, як і їхнє оточення, вважали себе звичайними християнами, які прагнуть пережити своє християнське покликання в усій його повноті й використовують для цього радикальніші від вживаних «у світі» засоби. Радикалізм монашого життя був проявом радикалізму святого таїнства хрещення, коли людина таїнственно єднається з Христом, стаючи Його учнем, за Його ж словом: «Коли хтось хоче йти за Мною, хай зречеться себе самого, візьме на себе хрест свій і йде слідом за Мною» (Мр. 8, 34). Тож немає радикальної сутнісної відмінності в ідентичності богопосвяченої особи та християнина. Через те монахів здавна називали «справжніми християнами», які прагнуть виконувати євангельські заповіді якомога докладніше. Відмінність полягає у способі осягнення такого життя, у засобах, які використовували монахи. Такі специфічно монаші чесноти, як дівицтво, убогість і послух, святі Отці розглядали як засоби до здобуття внутрішніх налаштувань, притаманних усім християнам. 

Звідси випливає, що всі без винятку покликані шукати чистоти серця, а обіт дівицтва – це найуспішніший спосіб набути її. Усі християни покликані мати довіру до Бога, а ця довіра надихає до обіту убогості. Нарешті, усі покликані йти за Божою волею, а обіт послуху полегшує дотримання цього. Три обіти монашого життя, маючи велику вартість, є, однак, лише засобами досягнення досконалості. Отож, монахи – це люди, які хочуть жити як справжні християни і застосовують для цього найкращі засоби
. Тому сьогодні ми не можемо говорити про ідентичність богопосвяченого життя без повернення до глибокого життя за євангельськими радами. Під впливом сучасної культури змінюється розуміння монаших обітів, однак кожна богопосвячено особа і кожен монастир, чин, згромадження мусять чітко усвідомлювати, що для мене (для нас) означає жити в чистоті, послусі та убогості. Безумовно, що з плином часу може змінитися форма обітів, але не їхня сутність. Сучасне монашество часто відкидає старі форми, покликаючись на нібито їхню неактуальність. Водночас воно неспроможне віднайти (у глибокому єднанні з Богом) нових, сучасних форм чистоти, послуху та убогості. Таким чином, залишаючись без засобів, ми часто втрачаємо відчуття мети, до якої прямуємо, і чуємося безпорадними та безсилими. Богопосвячене життя без життя за обітами – є чимось іншим, якоюсь іншою формою посвяти, але не тим, що здавна вирізняло монаше покликання. Тому залишається актуальним заклик Другого Ватиканського Собору повернутися до джерел. Говорити про ідентичність богопосвяченого життя також не можна, не повернувшись до джерел, тобто до досвіду тих, які стояли в основі виникнення такого способу життя, які самі торували шлях, по якому за ними пішли тисячі й тисячі тих, хто почув поклик Бога саме до такого способу життя.

1.4. Спільнотний вимір ідентичності богопосвячених осіб

Віднайдення власної ідентичності, як і взагалі спасення, реалізується у спільноті. Твердження, що людина створена на образ і подобу Бога, водночас означає, що людина покликана бути «для» інших, ставати «даром»
. Якщо Бог – це Особи в сопричасті, то й люди покликані, уподібнюючись до Нього, творити сопричастя.

Створюючи людину чоловіком і жінкою, Бог відкриває свій задум щодо неї. Людина не є лише відокремленим «я», бо, згідно з Божим словом, «недобре людині бути самій» (Бут. 2,18). Тому Господь кличе людину бути спільнотою, стати «ми». Це покликання має глибоку суть і відображає таїну Божого життя. Спільнота покликана бути іконою Тройці. «І сказав Бог: сотворімо людину на наш образ» (Бут 1, 26). Ці слова виявляють, що Бог – це також «Ми». 

Особа, яка знає, ким вона є, спроможна служити, слухати, дарувати себе, радіти з присутності інших осіб, сприймати їхні відмінні таланти й духовні харизми. Ті, що люблять себе такою Божою любов'ю, можуть любити інших тією ж самою любов'ю і цим творити ширшу ідентичність – монашу спільноту. Таким чином, богопосвячене життя є також покликанням до життя з іншими, щоб у ньому засвідчити присутність Божої любові. Подих Святого Духа – це також збирання воєдино всіх, розпорошених гріхом. Єдність християн є передусім плодом дії Святого Духа, який закликає до внутрішнього навернення, поглиблення життя в Христі, взаємної братньої любові. Тож спільноти богопосвяченого життя можуть і мають стати «домами і школами» сопричастя, де правдива братня і сестринська любов стає свідченням належності до Христа й долає усі перешкоди на шляху до об’єднання. «Приязнь, милосердя і співпраця у спільному служінні та свідченні дадуть змогу переконатися, „як любо, коли брати живуть укупі” (Пс. 133)»
. 

У Христі кожна спільнота дозріває до усвідомленої ідентичності. Ствердження власної інституційної тотожності нерозривно поєднане зі ствердженням спорідненості з іншими спільнотами. Відходять амбіції нездорової конкуренції, займання перших місць у Церкві, зникає небезпека ексклюзивізму монашої спільноти як «церкви в Церкві». «У Христі» спільноти починають із вдячністю сприймати відмінності одна одної. 

II. Динаміка віднайдення ідентичності богопосвячених осіб

У пошуках пізнання ідентичності монашества незамінною допомогою стає досвід великих святих Христової Церкви, надто її Святих Отців та Учителів, які стояли при його історичних початках. Глибина і точність богословської думки, самобутність молитовних і духовних практик святих Отців – усе це неоціненний скарб Церкви, її спадщина, яку богопосвячені особи мають зберігати й вивчати. 

Звернення до Отців Церкви зовсім не є буквальним наслідуванням їхніх писань, інакше ми применшували б значення живої Традиції, вважали б розвиток Церкви від патристичної доби до наших часів поступовим занепадом. Слід чітко усвідомити, що Традиція – це вірність духові і вченню святих Отців, а не ностальгійне пригадування минулого або жалкування за ним як за «кращими часами». Бути вірним Традиції означає наслідувати той дух, яким керувалися святі Отці, той відважний творчий порив, який вони виявляли в підході до питань віри та монашого життя. 

2.1. Динаміка монашого життя: від образу до подоби

Життя в Христі – це процес все більшого уподібнення християнина до свого Божественного Вчителя, осягнення христоподібності. Звідси походить слов’янська назва святих монахів – «преподобний». Це той, хто, маючи в собі Божий образ, осягнув богоподібність у Христі. Тропар преподобного виражає цю правду такими словами: «У тобі, отче, вірно збереглося те, що в первообразі! Взявши бо хрест, пішов ти за Христом і ділом навчав гордувати тілом, бо воно минуще, а дбати про душу, єство безсмертне. Тому й радіє з ангелами, преподобний ..., дух твій»
. 

Подібні тексти знаходимо в інших частинах монашого правила: «Зберігши непорушно у тобі образ Божий і розум, що став паном над згубними пристрастями, через подвижництво досяг ти, наскільки можливо, подоби: бо ж, сміливо долаючи природу, ти навчився підпорядковувати те, що нижче, тому, що вище, і підкоряти плоть духові
. 

Отож вихідним пунктом чернецтва є бажання повного «уподібнення до Христа», яке бере початок у сотворенні й досягає вершини у Воплоченні, тобто мова йде про процес, дорогу, тому не можемо говорити про ідентичність богопосвяченого життя, як тільки ставши на цей шлях. Не можна віднайти глибини покликання, не живучи ним, як не можна навчитися читати, не вивчаючи букв та не складаючи їх у склади. Тож ідентичність не є чимось сталим, а є тайною, відкривати яку можна, тільки набуваючи досвіду уподібнення до Бога. 

У сьогоднішньому світі часто говоримо про секуляризацію, чи зісвітчення, християнського життя, у тому числі й богопосвяченого. Підставою для цього часто є втрата мети, орієнтиру. Богопосвячене життя часто зосереджується на праці, на служінні, особи забувають про покликання до обожествлення. Таке життя приречене на спустошення, на сутнісне збіднення і тим самим на невдачу.

2.2. Аскеза і духовна боротьба як шлях віднайдення ідентичності

Шлях від образу до подоби – це водночас і шлях до обожнення як повноти розвитку потенціалу святості, отриманого у святому таїнстві хрещення. Святий Іриней Ліонський говорить: «Син Божий став сином людським, щоб син людський став Сином Божим»
. Ще сміливіше висловлюється святий Атанасій Олександрійський: «Бог стає людиною на те, щоб людина стала Богом»
. 

Уподібнення до Бога є шляхом, невіддільним від зусиль, важкої боротьби, битви в пустелі проти дедалі вигадливішого диявола, іноді перевдягненого в одежі світла; воно невіддільне від трагедії «сліз і стогонів»
. Тож не можемо говорити про ідентичність богопосвяченого життя без аскези. 

Християнська аскеза – це не пошук страждань заради них самих, а приймання хреста, який є частиною Особи Христа. Вартість полягає не в стражданні, а в любові і в послусі, які дозволяють переживати біль як міст.

Слово «аскеза» увійшло до християнського лексикону, вказуючи на постійне вправляння в очищенні від гріха та в набутті чеснот. Так монаша аскеза стає шляхом до свободи. Аскетичні практики здійснюють з метою перейти від «рабства до свободи», до християнської «апатеї» (̉απάθεια) як недоступності людського серця для гріха, для пристрастей. 

Християнська аскеза – це також упорядкування тіла і психіки, а ще більше – плекання і зростання в душі Христа, «внутрішньої людини», за одночасного зменшення «людини зовнішньої». 

Монаша аскеза, як і християнська аскеза взагалі, є аскезою здобування, а не самозахисту. Тому монах не задовольняється тільки боротьбою проти вад і демонів; він намагається утвердити у своєму серці Боже Царство через осягнення внутрішнього миру (́ησυχία), зростання в чеснотах, насамперед у любові, і через практику постійної молитви: «Не вистачить утримуватися від сороміцьких речей, які осоружні Богові, треба ще й осягнути чистоту серця і досконалість любові, про яку говорить апостол. Потрібно посідати ці добрі пахощі – чесноти, які подобаються Господеві», – навчає Йоан Кассіян
. Набування і практикування чеснот є надзвичайно важливим моментом монашого подвигу. Завдяки чеснотам людина повертається до свого первісного, природного стану, коли вона, будучи в раю, за висловом преподобного Теодора Студита, «дихала чеснотою»
. 

Серед чеснот є деякі, котрі відіграють у монашому житті особливу роль. Це – стриманість, покора, послух і лагідність. Стриманість у розумінні святих Отців відповідає «відчуттю реальності». Це чеснота, яка врівноважує надмірну самовпевненість, з одного боку, та слабкодухість – з іншого; надмірний ентузіазм та лінивство. 

Чесноту покори святі Отці називали «короною монаха», «дверима Божими», «землею, призначеною Богом на пожертву», «опорою всіх інших чеснот» і «ліком проти всіх недуг». Покору вважали найважливішою з-посеред усіх монаших чеснот, основою і водночас увінчанням християнської досконалості. 

Найвиразнішим доказом покори є цілковитий послух у монашому житті, який не зупиняється навіть перед смертю. Послух настільки внутрішньо притаманний монашеству, що традиція називає монахів простим словом – «послушник». Як пустельники, так і кеновити дотримувалися послуху з духовних мотивів: щоб, відрікшись злих схильностей власної волі, могти краще виконати Божу волю, відректися від самих себе і крокувати хресним шляхом Христа. 

Монах покликаний стати лагідним, щоб цим сподобитися дару споглядання. Хто осягнув лагідність, той панує над усіма своїми пристрастями, легко перемагає демонів і сягнув вершини аскетичного життя.

Отож, божественна благодать не нищить людської природи, а очищує і освячує її, тобто переображує. Обожнення людського буття – це його одуховлення божественними енергіями, які виявляються в кожному середовищі, відкритому на їхню дію, на переображення силою їхньої активної присутності. Якщо монаха називають духовною людиною, то це означає, що його тіло пройняте благодатним діянням Святого Духа. У цьому також криється сенс християнської аскези: вона вкрай необхідна в монашому житті як засіб очищення від пристрастей і для здобуття Святого Духа. При цьому головну роль відіграє Боже діяння; людські зусилля є тільки відповіддю на це діяння та готовністю добровільно й свідомо прийняти його. Боже Царство, яке міститься всередині людини, поширюється на ціле творіння.

Завдяки співдії божественної благодаті з аскетичними зусиллями людини в її житті довершується обожествлення, яке є вінцем її земного подвигу, досконалим єднанням з Богом у Христі силою Святого Духа.

2.3. Богослуження – місце виховання монашої ідентичності

У богослужінні Бог поставлений на перше місце, а людина перебуває «в тіні крил Господніх». Не є таємницею, що в пробудженні багатьох монаших покликань величезну роль відіграла глибока участь майбутніх монахів у богослужіннях, до яких зазвичай зараховують як звершення святих таїнств, зокрема Євхаристії, так і участь у спільних молитвах у конкретні пори доби.

Роль і значення богослужень для монашества не обмежується пробудженням покликань. Адже, розпочавшись, покликання потребує зростання і поглиблення, щоб, врешті-решт, виповнити всі життєві обрії людини.

Свою християнську ідентичність монашество переживає насамперед через молитву. Розвиток духовного життя проявляється через розвиток потреби в молитві. Що ближче людина до Бога, то більше хоче молитися, і навпаки. 

Молитву богопосвячених осіб укладено в правило (lex orandi). Це правило містить християнський погляд на Бога, людину і світ. 

Молитва охоплює добу – символічну «одиницю виміру» життя людини, а в цій добі – все, що виконує людина: працю, відпочинок, їду, сон. Уся людська діяльність освячується і стає богослуженням. Молитовне правило інтегрує людину всередині неї самої, інтегрує людину зі спільнотою й інтегрує спільноти між собою. 

Центральним моментом молитовного правила є Євхаристія.

Вершиною всіх устремлінь християнського і монашого життя є повнота сопричастя з Богом і спільнотою. Історичним знаком такого життя як руху до повноти стала Пасха Христа – Його смерть і воскресення; літургійним знаком – святе таїнство Євхаристії, звершуване під час Божественної літургії. 

Зближення до Бога виявляється в причасті Його Тіла й Крові, взаємозближення людей – у тому, що вони стають одним тілом – Церквою, якої Голова – Христос, а всі вірні – члени. 

Євхаристія є осердям Церкви й монашого життя. «Євхаристія творить Церкву, а Церква здійснює Євхаристію»
. 

Крім небесного, Євхаристія має земний вимір. Щоденному життю притаманні євхаристійні чесноти вдячності, щедрості, привітності, гостинності, шляхетності, солідарності, щирості, довіри, милосердя, радості, прощення, надії, а в усьому – любові. Так створюється таїнственне євхаристійне коло: життя веде до служіння Євхаристії, а євхаристійна відправа наснажує щоденне життя.

«Монах за своєю суттю завжди є людиною спільноти. Цим словом від давніх часів вказувалося, зокрема, на монаший спосіб кеновійного, тобто спільного, життя. Монашество показує нам, що немає справжнього покликання, якщо воно не народжується в Церкві і для Церкви»
. 

Смерть і воскресення Господа нашого Ісуса Христа – це не тільки минулі факти в історії, а й події, вічно живі через літургійну анамнезу, тому що Христос воскрес і вічно живе. Богослуження перемінює хронологічний, космічний, метричний, лінійний час у καιρός – час, завжди сприятливий, час спасення, який набирає нового значення, нової божественної якості. Минуле і майбутнє зливаються в таїнственному вічному «тепер» у сопричасті неба й землі. Це вічне «тепер» полягає у сходженні «благодаті Господа нашого Ісуса Христа, любові Бога Отця і причастя Святого Духа» «нині, і повсякчас, і навіки-віків»
.

Дух Святий у вічному «тепер» сходить на молільників як на таїнственне, церковне Тіло Христа і на Чесні Дари як на Євхаристійне Тіло Христа, щоб вчинити всіх людей одним святим народом, разом з патріархами, пророками, апостолами, мучениками, померлими й живими, – аж до повноти часу, коли все повернеться до Господа і з’єднається у вічній небесній літургії перед престолом Агнця.

Завдання Євхаристії полягає передусім у єднанні причасників між собою і в переміненні їх через споживання Тіла і Крові в одну природу з Христом. Християнський обряд є персоналістичним: метою Євхаристії є переобразити кожного з нас у Христа.

Євхаристія є джерелом і вершиною молитовного життя богопосвяченої особи, однак молитва охоплює кожен момент її життя. Наприклад, конкретними практичними справами, які треба робити по-новому, є споживання їжі й сон. Якщо внаслідок гріхопадіння кожна людина потрапила у залежність від них, то тепер силою постійної молитви (Часослов), з надією на Божу силу ми поступово долаємо цю залежність: від їжі – через аскетичну практику посту, від сну – через чування. При цьому піст, згідно зі словами молитов (Часослов), полягає не стільки в утриманні від їжі, скільки в прийманні з умертвленням і подякою всього, «що перед нами поставлять». 

Тож богопосвячена людина є передусім людиною молитви. І коли ми говоримо про віднайдення ідентичності, то це завдання неможливо виконати без повернення до молитви. Причому мова йде як про особисту молитву, так і про спільнотну, особливо молитву Церкви. 

Монашество нашої Церкви згуртоване в різних чинах і згромадженнях, кожне з яких має власну специфічну харизму й намагається її реалізовувати. Відмінності всередині нашого монашества охоплюють також підходи до духовності, юрисдикцію, підпорядкування й засади організації кеновійного життя. Усі ці відмінності врівноважує одне велике спільнотне поле – літургійна спадщина. Тож вірність літургійній спадщині є ще одним засобом для віднайдення ідентичності богопосвяченого життя. Сьогодні мусимо визнати, що ще багато треба зробити для віднови краси богослужень у монаших спільнотах, величі літургійного співу, нового пізнання давніх літургійних наспівів і творення нових. Монашество покликане відкрити величезне богословське й духовне багатство нашої літургійної традиції для ширших верств Церкви і народу. 

Глибока духовна культура монашества, збудована на Божому культі в його літургійному вираженні, стане живильним середовищем для розвитку автентичної культури народу.

Безперечно, для виконання такої місії потрібна глибока переоцінка ставлення до літургійної спадщини насамперед серед самого монашества: від поблажливо-скептичного, наче до музею старовини, – до благоговійно-поважного, котре зауважує колосальний потенціал духовного утвердження, життєво важливого з огляду на виклики секуляризації й масової культури. Ці виклики часто спричиняють тенденції до вихолощення самого духу богослуження й молитви, до духовного й літургійного мінімалізму. З огляду на це монашество може відіграти унікальну промислительну роль для цілої Церкви, формуючи ситуацію, в якій монастирі ставатимуть середовищами молитви, культури й просвіти на рівні запитів людини ХХІ століття, даватимуть інтегральне й цілісне бачення християнина у світі, часто розщепленому культурно, ментально й політично.

Літургійна традиція помісної Церви, яку ми називаємо «обрядом», а конкретно наш візантійсько-український обряд, – це взірець нашого церковного життя і живлюще джерело духовного життя Церкви. «Всі священнослужителі і члени інститутів богопосвяченого життя зобов’язані вірно дотримуватися власного обряду і з кожним днем глибше його пізнавати й досконаліше його здійснювати» (ККСЦ, кан. 40, §1).

III. Ідентичність богопосвячених осіб і апостольське служіння

У світлі вищесказаного стає зрозумілою помилка, з якою зіткнулося мошенство XXI століття, а саме – окреслювати власну ідентичність не на рівні буття, а на рівні діяльності, на рівні апостольського служіння. 

Вислів «апостольське життя» від перших століть християнства вживали передусім на означення автентичного християнського життя, яке перші учні Ісуса перейняли і якого навчилися від Нього протягом трирічного перебування з Ним. Законодавці монашого життя вбачали в його описі ідеал християнської, а отже, і монашої спільноти, в якій панують цілковита однозгідність, радикальна убогість, дух молитви, братерська єдність і любов. Прагнення дотримуватися такого способу життя завжди було живим серед монаших осіб, які бажали мати «одне серце, одну душу і одну волю»
. Отож вислів «апостольське життя» став синонімом «досконалого життя». 

Лише з плином часу поняття «апостольське життя» набуло радше пасторального забарвлення, вказуючи на монахів, які провадили «діяльний апостолят» – через євангелізацію, проповідництво тощо. Розрізняють не два різновиди монахів, а радше два ступені духовного життя. На думку святого Василія Великого, першочерговою метою монашого виховання є досягти постійного споминання Бога. Виходити у світ з будь-якої причини можуть лише ті, хто здатний не втратити цього дорогоцінного спомину
. 

Звідси випливає, що «апостольське життя» в його первісному значенні провадить кожен монах чи монахиня, незалежно від того, чи належить до спільноти закритого, споглядального, типу, чи до спільноти, яка здійснює місійну, пасторальну працю в різних її проявах. Усі без винятку монаші особи за природою свого покликання мають прагнути до того, щоб підтримувати якнайтісніший зв’язок з Богом через молитву, а також жити зі своїми братами і сестрами в злагоді, любові та в єдності за прикладом першої спільноти християн. 

З іншого боку, провадити апостольське життя, як-от здійснювати проповідницьку і доброчинну діяльність, можуть лише особи духовно зрілі, удосконалені настільки, аби не дати себе поглинути світові, якому несуть Благу Вістку і якому прагнуть служити. Любов, якщо не буде живитися постійним спогляданням прославленого лику Господа, невблаганно остигатиме (див. Мт. 24, 12). Таким чином споглядання і апостолят взаємодоповнюються. 

Монаше життя є діяльним у спогляданні й споглядальним у дії. Кожна душпастирська, суспільна чи доброчинна праця є наслідком єднання з Христом і виявляється завдяки благодаті в міру її зростання. Проте завжди слід пам’ятати, що монашество за своєю природою призначене не для пасторальної діяльності, а до цілковитої посвяти себе Богові в молитві й до творення братерської спільноти єдності та любові. Те, що завдяки діяльності монахів розвивалися лікарні, школи, притулки й багато іншого, ніколи не було першорядною метою монашого життя, а тільки здійсненням натхнення Святого Духа стосовно конкретної суспільної потреби. 

Немає такого ідеалу, практичної мети, місії, харизми, конкретного поля діяльності монаха, до якого б чину чи згромадження він не належав, які не були б плодом його обожествляючого союзу з Богом, бо Він залишається першою і єдиною метою самого монашого життя. Дари й харизми є лише наслідком, що його дає благодать, тобто чиста, безкорислива любов. Монахами стають задля Христа, задля любові до Нього, задля пошуку повноти життя. І лише «для Христа, з Христом і во Христі» та сама божественна благодать може породити в нас, окремих людях чи спільнотах, здатність діяти в людському суспільстві, здійснюючи особливе завдання, яке полягає в тому, щоб зробити це суспільство подібнішим до первісного плану створення, що є плодом любові Отця
. Тож апостолят і місійна діяльність монаших чинів та згромаджень має випливати з їхнього буття, а не становити його елементу. Монашество, що зродилося в лоні місійної Церкви Христової, є місійним уже за самою своєю природою. З певністю можна стверджувати, що коли якась монаша спільнота перестає бути місійною, то вона гасить Духа (див. 1 Сол. 5, 19) і втрачає монашу ідентичність. Але місійність монашества полягає у здатності виявляти Бога у світі через особисте єднання з Ним. 

Кожна монаша спільнота Української Греко-Католицької Церкви покликана віднайти себе в сучасному місійному вимірі життя своєї Церкви, для того щоб глибоко осмислити й оновити власну ідентичність відповідно до особливості харизми власного монашого уставу. 

Висновок

На завершення можна сказати, що ідентичність богопосвячених осіб не є чимось незбагненним. Так, мова йде про тайну, але тайну, укриту в лоні Пресвятої Тройці, тобто якщо ми чуємося розгубленими в цьому світі, то все одно знаємо, що Бог Отець відвідує кожну людину і, зокрема, богопосвячену особу у Святому Дусі, даруючи їй шанс віднайти власне покликання й ідентичність. Ця ідентичність має у своїй основі процес осягнення цілковитого єднання з Богом, або шлях переображення аж до обожествлення, що виявляється у плеканні синівського ставлення до Бога Отця через Сина у Святому Дусі через радикальне життя євангельськими радами.

На названому «подвигом» шляху до Отця необхідними є аскеза і набування чеснот. Внутрішніми підставами подвигу є молитовне правило і літургійне життя. Молитовне правило, спільне для всіх монаших спільнот, духовно об’єднує спільноту між собою, а літургійне життя, зокрема святе таїнство Євхаристії, інтегрує спільноти в Церкву як невід’ємні її частини. Отож, для віднайдення власної ідентичності немає потреби в надзвичайних ресурсах – треба жити покликанням, бути вірними тому шляхові, який ми обрали під впливом Святого Духа.

Одного разу Блаженніший Патріарх Любомир (Гузар) на зустрічі з монашеством в Україні у контексті звільнення богопосвячених осіб від обітів сказав: «Для того щоб переосмислити власне покликання, треба ним жити». Застосовуючи ці слова до питання ідентичності богопосвячених осіб, можна сказати: «Для того щоб віднайти власну ідентичність, треба нею жити». 

ХАРИЗМА ЗАСНОВНИКІВ БОГОПОСВЯЧЕНИХ СПІЛЬНОТ У НАШІЙ ЦЕРКВІ (КОЖНОГО ЗГРОМАДЖЕННЯ)

сестра  Дія (СТАСЮК), ЧСВВ 

Україна

Щоб говорити про харизму засновника чи засновниці, насамперед треба усвідомити, що суть дару міститься у Воплоченому Слові – Ісусі Христі. Саме Христос, в якого ми «одягнулися» в таїнстві хрещення, є тим незбагненним даром, який спасає й освячує. Благодаттю Святого Духа ми розпізнали голос Христа, який нас покликав до монашого і богопосвяченого життя.

В історії людства, у Старому і Новому Завітах, читаємо про дари, якими Бог наділяє осіб чи народи, аби сповнився Божий задум на Його славу й освятилися ця особа і цей народ.

Харизми засновників (засновниць) монашого чи богопосвяченого життя в нашій Церкві проявляються ясним світлом, яке освітлює не лише епоху життя самого засновника (засновниці), а й зроджує нові покоління послідовників. «Благословенний Бог, що вибирає собі в кожному роді тих, що подобаються Йому, і який відділяє вибрані посудини й уживає їх на служіння святим»
, – пише святий Василій Великий. Саме в цих посудинах міститься харизма, призначена на вилиття, служіння в Церкві і для Церкви – Божого люду.

Історики стверджують, що ще до офіційного прийняття християнства Київською Руссю в Х-му столітті при дворі святої Ольги були монахи. Вони прибували з Корсуня, Константинополя чи навіть із заходу Європи.

Засновниками монашества в Україні є святі Антоній і Теодосій Печерські. Св. Антоній прибув з Афону до Києва, відвідав монастирі, поселився в печерах біля города Києва і розпочав самітне (анахоретське) життя. Дар харизми, яку він «приніс» чи, радше, містив у собі, – це життя потужного подвижництва на самоті, в молитві і пості. З часом біля нього зібралися чоловіки-подвижники, які, за прикладом святого Антонія, бажали всеціло віддати себе Богові.

Святий Теодосій започаткував спільне аскетичне життя в київських печерах і застосував студитський устав царгородського патріарха Олексія. Устав містив елементи навчань святих Отців Пахомія і Василія Великого. Теодосій пристосував устав до київських обставин. Наприклад, Теодосій дозволяв мирянам приходити до монастиря, тимчасом як студитський устав із Царгорода забороняв стороннім заходити в монастир. Теодосій і печерські монахи були дорадниками, духовними отцями князів і бояр. На першому місці в щоденному житті були молитва і подвиг. Монастир дбав про бідних і надавав допомогу хворим. Монахи переписували книги, писали літописи та ікони. В особі святого Теодосія маємо харизму духовного отця кеновійного (спільнотного) життя, який своїм прикладом і поученням закликав братію до святості.

Святі Антоній і Теодосій Печерські заклали основи монашого життя, анахоретського і кеновійного, яке поширилося по теперішній Україні, Білорусі і Росії.

Першу історичну згадку про жіночі монастирі маємо з початку ХІ століття. Життя в жіночих монастирях було подібне до життя в чоловічих, де молитва, аскетичний подвиг і праця творили щоденну прославу Бога. Монахині також шили й гаптували церковні ризи, плекали церковний спів, а деякі переписували й навіть перекладали книги. Є згадки про те, що при монастирі виховували дівчат.

Святий Василій Великий

Визначним Отцем Церкви і монашого життя є святий Василій Великий. Як знаємо, його відповіді на запитання стали основою, на якій творилися чи то устав Теодора Студита, чи пізніше «Витяг з правил» митрополита Рутського, чи в наш час устави (конституції) Василіянського чину святого Йосафата, сестер чину святого Василія Великого та устави Студитських чоловічих і жіночих монастирів.

Світлий ум святого Василія чітко бачив, що сенс християнського монашого життя (монах – це досконалий християнин) є в особі Ісуса Христа і Його Євангелія. Заповідь любові до Бога і ближнього можна найкраще сповнити в спільному житті. Спільне життя стає школою святості, а сама спільнота – скарбницею дарів Святого Духа, якими Святий Дух обдаровує членів на користь Церкви.

Василій Великий – палаючий стовп любові (таким бачив його святий Єфрем), любові до Бога і ближніх. Василіїв дар (харизма) зігрівав і просвічував і далі зігріває серця і просвічує уми тих, які йдуть дорогою його повчань.

Ченці Василіянського чину святого Йосафата йдуть слідами святого Василія Великого і святого Йосафата. Душпастирська праця, видавнича діяльність і виховно-освітня праця василіян є плодом харизм святого Василія і святого Йосафата, що виявляється у любові до Бога і ближніх та у прагненні до єдності всіх християн.

Сестри чину святого Василія Великого зосереджують своє монаше життя на прославі Бога молитвою та праці на добро душ. Сестрам притаманна виховно-освітня діяльність: вони провадять вищі інститути, середні й початкові школи та плекають сакральне мистецтво. Василіянки відкриті на потреби Церкви і тому перебувають там, де є наші поселення.

Теодор Студит

На межі VІІІ – ІХ століть бачимо постать святого Теодора, який впроваджує реформу візантійського монашества. Святий Теодор випрацьовує устав для кеновійного життя, який побудовано на аскетичних творах святого Василія Великого. Теодор натхненно доповнює навчання святого Василія Великого і творить правило життя, яке стає основою монашого життя Візантії, а пізніше – Києво-Печерської лаври і монашества на українських землях.

Дар святого Теодора полягає в його вмінні творити живий монаший устав (уставу він не написав), який по суті є постійним подвигом, постійним змаганням, постійною боротьбою, безкровним мучеництвом. Приклад святого Теодора як духовного отця, того, що «народжує» і «виховує», ставить поважний виклик кожному, хто поставлений на провід душ.

Харизма святого Теодора – це отцівство, яке постійно заохочує, штовхає, напоумлює і провадить духовних дітей до повноти зросту у Христі.

Відродження монастирів

Наприкінці ХІХ і в першій чверті ХХ століття бачимо в історії розвитку богопосвяченого життя в УГКЦ віднову студитського монашества і розквіт нових згромаджень.

Митрополит Андрей Шептицький у 1904 р. відновив чоловічий монастир із давнім Студитським уставом. Спільна молитва, особиста молитва в келії, читання Святого Письма і праця були засобами до очищення серця, яке безнастанно шукає Бога і, «знайшовши Його, тісно поєднується з Ним»
.

Жіночу гілку монахинь Студійського уставу митрополит Андрей відновив 1924 р. Метою і завданням цих монаших спільнот є провадити глибоке монаше життя.

Нові згромадження

Можна сказати, що розквіт богопосвячених згромаджень і притаманних їм харизм розпочався з народженням згромадження сестер-служебниць Непорочної Діви Марії в 1892 р. Бачачи велику потребу праці над душею народу, о. Єремія Ломницький надав підтримку Михайлині Гордашевській (пізніше с. Йосафаті), щоб вона започаткувала нове активне згромадження. Завданням сестер служебниць є служити народові там, де є найбільша потреба, і це служіння є їхнім даром-харизмою у Церкві.

1898 рік зродив ще одну жіночу спільноту на терені України – згромадження сестер святого Йосифа – Опікуна Пречистої Діви Марії. Отець-прелат Кирило Селецький, засновник зромадження, палав особливою любов’ю до людей, «він любив людей, як власну душу»
. Під його дбайливим оком започатковане згромадження молитвою і працею спричиняється до відродження українського народу в Україні, Росії і на поселеннях у Північній і Південній Америках.

1911–1914 рр. записано в історії УГКЦ як роки почину трьох жіночих згромаджень: Згромадження сестер Пресвятої Родини (1911), відродження українського згромадження сестер святого Йосафата (1911–1914) і згромадження сестер Мироносиць.

Згромадження сестер Пресвятої Родини заснував о. Олександр Дикий, а співзасновниками були о. Теофіль Горникевич (перший настоятель, духівник та опікун) і перша сестра згромадження с. Тереса Текля Юзефів. Харизмою і завданням згромадження є «робити видимими діла Божі життям Євангельських рад за прикладом Святої Родини»
.

Хоча згромадження сестер святого священомученика Йосафата заснував у ХVІІІ столітті як ІІІ Василіянський чин на Підляшші о. Тимотей Щуровський, ЧСВВ, воно відроджується за старанням отців Олександра Дикого та Івана Жигала в 1911–1914 роках. Харизмою сестер є життя у спільноті, «щоб молитвою, святим життям, словом, працею і жертвою за прикладом святого священномученика Йосафата випрошувати в Бога єдність українського народу із Вселенською Церквою, плекати в ньому вірність Вселенському Архиєреєві та постійно посвячувати себе справі з’єднання усіх Церков»
.

Згромадження сестер Мироносиць під покровом святої Марії Магдалини (1914 р.) за харизму має «несення миру, духовного і матеріяльного». Згромадження заснував о. Юліян Дацій, ЧСВВ. Сьогодні сестри несуть «миро» катехизації дітей і молоді, допомагають священикам у місіях та працюють медсестрами.

Чин Найсвятішого Ізбавителя

Дар святого Альфонса Ліґуорі в наш час втілений у богопосвячених особах чину Найсвятішого Ізбавителя (редемптористах), які за мету життя та апостольської діяльності мають спасення душ. Святий Альфонс жив словами «…і відкуплення велике в Нього» (Пс. 130, 7)
.

Митрополит Андрей Шептицький, який на власні очі бачив місійний запал і працю отців редемптористів у Канаді, запрошує (1913 р.) отців із Бельгії розпочати свою працю і дати почин східній гілці чину в Україні. Отець Йосиф Схрейверс, настоятель спільноти, зі священиками в короткому часі здійснює численні місії і реколекції. Бог поблагословив їхні зусилля новими українськими покликаннями. Місійна праця ченців Найсвятішого Ізбавителя – це проповідування Доброї Новини спасення і плекання набожності до Матері Божої Неустанної Помочі.

Згромадження сестер милосердя святого Вінкентія

Сестри милосердя у своїй посвяті наслідують харизму святого Вінкентія а Павльо (згромадження засноване 1649 р.), який за мету життя мав «не лише любити Бога, але чинити так, щоб Його полюбили інші. Не вистачає того, що я люблю Бога, коли не любить Його мій ближній»
. Проповідування Євангелія через діла милосердя для душі і тіла найбільш потребуючим є метою життя сестер. Митрополит Андрей Шептицький започаткував це згромадження в нашій Церкві 1924 року. Сестри милосердя із жертовністю надалі опікуються упослідженими та хворими. Своїми дарами діляться з іншими, прославляючи Бога молитвою, співом і служінням.

Життя нашої Церкви динамічне. У довоєнний час, за період світових воєн тисячі наших земляків виїхали на заробітки до Канади, Сполучених Штатів Америки, Бразилії та Аргентини. До земель поселення також поїхали богопосвячені особи – отці-ченці й сестри-монахині, аби не лише надати духовну й матеріальну поміч емігрантам, але, несучи в глиняних посудинах харизми своїх засновників, ділити щоденний досвід на чужих землях.

Отці-василіяни, редемптористи, сестри-василіянки і сестри-служебниці дали доказ своєї любові до Бога і до ближніх у жертовному багатогранному служінні. Плодами їхньої праці постали храми, монастирі, школи, сиротинці, друкарні та шпиталі.

Божа благодать, діючи в серцях вірних, зродила нові згромадження на поселеннях. У Бразилії в 1930-х роках отець Еміліян Ананевич поміг зорганізувати згромадження святого Франциска ІІІ чину східного обряду, яке згодом змінило назву на згромадження сестер-катехиток святої Анни. Харизмою згромадження є «простота, погідність і взаємна любов»
, якою члени діляться з вірними там, де вони є.

Світський інститут катехиток Серця Христового (Бразилія)

1940 р. отець Христофор Миськів, ЧСВВ, заснував світський інститут катехиток Серця Христового у Прудентополі в Бразилії. Політичний клімат у той час був критичним. Держава забороняла етнічним групам та їхнім дітям вживати рідні мови у церквах, школах та організаціях. Таке ставлення загрожувало душпастирській праці і збереженню власної ідентичності.

Отець Христофор, натхненний Святим Духом, заснував інститут, члени якого не відрізнялися від мирян, але, попри свою професійну працю, здійснювали євангелізацію та служіння. Харизма, яку члени мають у Церкві, – це «радикальне наслідування Христа – катехизація та євангелізація через життя у світі»
.

Згромадження сестер Матері Божої заснували 1944 року владики Константин Богачевський і Амвросій Сенишин. Їхня діяльність є освітньо-культурною, з особливою увагою щодо поширення знань про УГКЦ
.

Східні гілки латинських орденів також було засновано в нашій Церкві на поселеннях. Отці салезіяни, наслідуючи Дона Боско, заопікувалися молоддю, провадили малу семінарію в Римі (Італія) і душпастирську працю в Аргентині. Багато випускників малої семінарії сьогодні служать у Церкві як священнослужителі і  владики.

Східну гілку францискан було засновано у США, Аргентині та Бразилії. За прикладом святого франциска з Асижу (1209 р.) своїм життям і душпастирською працею вони несли присутність Божу нашому народові на поселеннях.

Коли після лихоліть ІІ Світової війни на поселеннях розвивалося життя, то в Україні панувало жорстоке переслідування і мучеництво Церкви, мирян і монашества. У тих тяжких умовах 1945 р. о. Роман Бахталовський, ЧСВВ, засновує згромадження сестер Непорочного Серця Марії і віддає його під покров Фатімської Божої Матері. «Наслідуючи життя Пречистої Діви Марії, сестри покликані служити Господеві і своєму народові молитвою, контемпляцією, вихованням шкільної молоді, місійною працею, допомогою душпастирям при Церкві, адже «де твій скарб, там буде і твоє серце» (Мт. 6, 21)»
.

За часів підпілля УГКЦ Господь Бог надалі надихає вірні Йому душі і спонукує їх створити нову спільноту – згромадження сестер Пресвятої Євхаристії (1957 р.). Отець Петро Більо і с. Михаїла Крента звернулися зі своїм наміром до владики Миколая Чарнецького, ЧНІ, котрий поблагословив їхній почин. Харизмою згромадження є «славити Живого Бога на землі – Ісуса Євхаристійного – через молитву-почитання і апостольське служіння»
.

1991 року розпався Радянський Союз і настав час відродження держави, Церкви і богопосвяченого життя. Чоловічі й жіночі чини та згромадження розпочали новий етап свого розвитку.

У 1995 і 1997 роках ті, які шукали й бажали винятково східного монашого життя, згуртувалися в монастирях Студитського уставу в Колодіївці і Малих Бірках. Метою їхнього життя є постійна молитва споглядання і змагання до святості через очищення серця
. Моління, які заносять монахи і монахині на славу Божу, вимолюють для Церкви і народу Божу благодать.

Місійне Товариство святого апостола Андрія (1997 р.) головною метою має місійну працю
. За короткий час свого існування отці та брати провели багато місій і реколекцій та опікуються заробітчанами в Італії.

На межі третього тисячоліття християнства групка дівчат із допомогою отців редемптористів і місійного згромадження Найсвятішого Ізбавителя в Німеччині сформувала гілку редемптористок східної традиції. Основною харизмою згромадження є слова: «…і відкуплення велике в Нього»
. Сестри здійснюють пасторальне служіння, організовують табори та працюють в установах УГКЦ.

Численно найменше і наймолодше згромадження в УГКЦ – це згромадження дочок Матері Божої Неустанної Помочі, яке «будує спільноту любові, дбаючи про славу Божу, спасення й освячення своїх членів та довірених йому душ. Сестри творять чернечу спільноту в марійському дусі, тому стараються зосереджуватися на житті і чеснотах Пресвятої Богородиці та особливим способом наслідувати її»
. Сестри розвивають свою діяльність із сім’ями та молоддю.

За короткий час в Україну прибули згромадження богопосвяченого життя, які бажали сприяти відродженню і хотіли заснувати гілки своїх згромаджень в УГКЦ.

Воїни Ісуса (Мілес Єзу), Товариство Ісуса (єзуїти), згромадження Воплоченого Слова і францискани розпочали свою діяльність в Україні.

Чоловіча і жіноча гілки Мілес Єзу прагнуть до освячення щоденного життя. Праця з молоддю, опіка над сиротами, праця у притулках для хлопців і дівчат заповнюють дні членів інституту.

Чин Товариства Ісуса (єзуїтів) має довгу історію на терені України. Знані за свою освітню діяльність, єзуїти в 1882–1904 роках провели реформу Василіянського чину святого Йосафата. У теперішній час члени Товариства обох обрядів, східного і західного, надалі працюють в Україні. Єзуїти видають ігнатіянську літературу, провадять реколекційний дім, опікуються римо-католицькими парафіями, провадять реколекції та організовують конференції і навчання. Головною діяльністю Товариства Ісуса є змагання за віру і справедливість. Справи біженців, мігрантів і заробітчан займають пильну увагу і працю в цих ділянках, де йдеться про гідність людини, сотвореної на образ і подобу Божу. Харизмою єзуїтів є бути товаришами Ісуса
.

Члени згромадження Воплоченого Слова за особливу мету мають «інкультурацію Євангелія», сприяють «втіленню Христової Євангелії в кожну ділянку культури даного народу»
. Душпастирська праця, катехизація, опіка над сиротами є виявом їхньої посвяти і їхнього дару Церкві.

Отці і брати францискани (чин Братів Менших) «в дусі братерства й применшення, яке проявляється у служінні»
, опікуються парафіями і працюють з молоддю.

Сестри-салезіянки, дочки Марії, Помічниці християн, східного обряду в Україні й вищезгадані отці-салезіяни докладають великих зусиль «для виховання молоді добрими християнами і чесними громадянами»
. Сестри провадять катехизацію дітей і молоді, організовують заняття у шкільні години і влітку виховно-відпочинкові табори. Отці опікуються парафією, при монастирі розвинули училища, де юнацтво вивчає необхідні для праці вміння й ремесла.

У 1990-х роках в Україні зродилися нові монастирі та згромадження.

Як ми прослухали у цій співдоповіді, Господь обдарував нашу УГКЦ різноманітними спільнотами, які, віддавши своє життя Богові, є в Церкві і для Церкви. Викликом для членів кожного чину, згромадження та інституту є бути вірними своїй харизмі та зуміти відчитати «знаки часу» й застосувати своє служіння в потребах Церкви.

У написанні співдоповіді «Харизма засновників богопосвячених спільнот у нашій Церкві» використано Матеріали конференції монашества УГКЦ «Преображення у Господі» (2003 р.) і довідників українською та англійською мовами «Монастирі Української Греко-Католицької Церкви» (2006 р.).

ПРИСУТНІСТЬ ВІЗАНТІЙСЬКИХ ЗГРОМАДЖЕНЬ,

ЧИНІВ І КОНГРЕГАЦІЙ ЛАТИНСЬКОГО ПОХОДЖЕННЯ В УГКЦ

отець Луїс (ГЛИНКА), ЧБМФ

Аргентина


У Римо-Католицькій Церкві від середньовіччя почали виникати через діяння Святого Духа богопосвячені чини, що жили з милостині, а відтак конгрегації зі своїми особливостями, харизмами, місіями і євангельською духовністю, затверджені церковним урядом. У Римо-Католицькій Церкві розвивалося не тільки контемплятивне монашество, а також місійні, євангелізаційні згромадження та чини милосердя. Останні досі не знані між східними Православними Церквами.


Присутності візантійських гілок тих спільнот богопосвяченого життя в історії Української Греко-Католицькій Церкві завдячуємо великій церковній візії Слуги Божого Митрополита Андрея Шептицького, який між своїми великими вчинками на добро своєї Церкви випросив у настоятелів релігійних чинів та конгрегацій, щоби підготували та виховали чернечі чоловічі й жіночі згромадження у візантійській традиції, які мали б спільно євангелізувати українських вірних, зберігаючи свою харизму, духовність, а також пристосовуючи їх до літургійних і релігійних традицій українського народу, а не накидаючи латинських, впроваджуючи з тим якийсь літургійний гібрид. Цією дорогою він бажав відзначити єдність у цій самій вірі і відмінність у харизмах, якими Святий Дух обдаровує Церкву Христову.


На це запрошення Слуги Божого Митрополита Андрея відгукнулося кілька чинів і конгрегацій, приславши священиків і монахинь, які були підготовлені у візантійсько-українській традиції.

За короткий період, під час комуністичного переслідування, ці східні гілки богопосвяченого життя виконали дуже важливу місію як у підпільній катакомбній Церкві, так і в діаспорі.


Візія Митрополита Андрея сповнюється, й Українська Греко-Католицька Церква стала не тільки споглядальною, а також через любов до ближнього є теандричною (Бог і людина) Церквою. Об’єднує дві богословські концепції, дихаючи «двома легенями», – так, як проповідував Папа Іван Павло ІІ, що з’єднані у вірі та євангельськім милосерді й у відмінностях традицій і культур.


Нижче розкажу Вам про присутність деяких візантійсько-українських спільнот латинського походження, що діють у нашій Церкві.

Чоловічі спільноти богопосвяченого життя

Чин Найсвятішого Ізбавителя (ЧНІ)
Монахи цього чину невтомно працюють у Христовому винограднику, трудячись для поширення Божої слави та для спасення людських душ. 

Редемптористи духовно провадять деякі жіночі монаші згромадження, викладацьку та наукову діяльність. Вони – капелани в лікарнях та у спільноті «Віра і Світло», катехити у школі та у в’язниці. Духовну літературу видають у видавництві «Місія Христа».

1. Харизма

Проповідування Євангелія духовно покинутим і бідним за посередництвом місій та реколекцій, водночас плекаючи життя спільноти. 

Як дороговказ чернечого життя й апостольської діяльності редемптористів святий Альфонс Лігуорі – засновник згромадження – обрав слова «…і відкуплення велике в Нього» (Пс. 130, 7).

2. Дата заснування і засновник 

Чин Найсвятішого Ізбавителя заснував у м. Скаля на півдні Італії 9 листопада 1732 р. святий Альфонс Марія Ліґуорі – учитель Церкви, покровитель католицьких сповідників та моралістів.

Він був надзвичайно інтелектуально обдарований: здобув подвійний докторат – із цивільного та канонічного права – і став одним із найвідоміших адвокатів Неаполя. Мав і неабиякий мистецький хист: Альфонс був поетом, музикантом, архітектором і живописцем. Однак несподівано програвши одну судову справу й розчарувавшись у правовій системі, він побачив світ таким, яким він є насправді, і вирішив докорінно змінити свій спосіб життя. Прийнявши єрейські свячення 1726 року, Альфонс вирішив присвятити своє життя служінню передусім низам неапольського суспільства – людям, які опинилися на маргінесі як соціального, так і церковного життя. Саме задля них він організував так звані «вечірні каплиці», де збирав людей, тлумачив їм правди віри. 

1732 року Альфонс залучив групу священиків до євангелізації цілком покинутих людей. Так постав чин Найсвятішого Ізбавителя.

Святий Альфонс написав понад 100 книжок. Тоді, коли серед священиків панував моральний ригоризм і багато з них трактувало релігію як щось елітарне, де неприпустимі характерні для простого народу почуття та вияви побожності, святий Альфонс намагався показати, яким Бог є насправді. Для священиків створив підручник із морального богослов’я, де запровадив новий підхід до моралі – моральність любові й милосердя. Зокрема, в книжці «Слава Марії» святий Альфонс розповідає про доброту Матері Божої. Серед його відомих книжок – «Практика любові до Бога» і «Відвідання святих таїнств». Багато писав він і про тайни воплочення, страстей і смерті Христа. Святий Альфонс писав книжки для всіх –монахів і мирян, але найбільше зусиль зосередив на євангелізації убогих, адже саме служінню убогим він присвятив усе своє життя. Його твори значною мірою формували тогочасне релігійне мислення. 

У 66-річному віці Альфонс став єпископом дієцезії святої Агати Готської. За час 13-літньої діяльності він, незважаючи на слабке здоров’я, відновив семінарію, організував місії по всій дієцезії, провів перепідготовку священиків і, що найважливіше, не оминув убогих і закликав захистити їх.

Після єпископського служіння Альфонс повернувся до свого згромадження як духовний наставник і письменник, віддаючи весь вільний час палкій молитві. Тоді чин Найсвятішого Ізбавителя мав 183 члени.

3. Духовність

Духовність редемптористів ґрунтується на харизмі, якою Святий Дух наділив їхнього засновника та його послідовників. Духовність є місійною, бо виражає основне покликання редемптористів – проповідувати Євангеліє найбільш покинутим.

Вона є виразно христоцентрична, оскільки редемптористи в особливий спосіб почитають тайни воплочення, смерті та воскресення Божого Сина.

Щоб любити Бога, кожний редемпторист мусить віддатися Йому цілковито та навернутися. З любові до Бога монахи готові виконувати Його волю. З цієї любові випливає любов до ближнього – найголовніший чинник у праці з бідними та духовно покинутими людьми.

Щоб зростати в любові до Бога і ближнього, редемпторист плекає молитовне життя. Молитва та святі таїнства є зустріччю людини з Богом, яка її перемінює. У духовності монахів важливим є почитання Матері Божої. Для Альфонса та редемптористів Пресвята Богородиця є посередницею у воплоченні Божого Сина. Так кожна людина прибігає до неї як до Заступниці. Редемптористи поширюють культ Матері Божої Неустанної Помочі, ікону якої передав їм Папа Пій IХ 1866 року. Сьогодні це одна з найпоширеніших ікон у світі.

4. Діяльність

Монахи цього чину невтомно працюють у Христовому винограднику, трудячись для поширення Божої слави та для спасення людських душ. За останні роки редемптористи Львівської провінції поширили свою місійну діяльність не лише в Галичині, а й у Центральній Україні – Кам’янці-Подільському, Вінниці, Ковелі (Волинь). Співбрати також служать за межами нашої держави: у Росії (Прокоп’євськ – Сибір), Іспанії (Мадрид), Канаді (Вінніпег, Йорктон, Айтуна) та США (Нью-Йорк). Працюючи на потребу місцевої Церкви, редемптористи в Україні проводять місії і реколекції для мирян та духовних осіб. Вони працюють на парафіях: святого Йосафата (Львів, вул. Замарстинівська), святих Петра і Павла (м. Новояворівськ), Матері Божої Неустанної Помочі (Івано-Франківськ), Успення Пресвятої Богородиці (Тернопіль), Матері Божої Неустанної Помочі (Тернопіль), святого Йосафата (Кам’янець-Подільський), Покрови Пресвятої Богородиці (Вінниця), блаженного Миколая Чарнецького (Ковель, Волинь).

Чин Братів Менших (францисканці)

В Україні Брати Менші провадять парафію апостолів Петра та Павла в Тернополі, зорганізували новіціят Третього чину святого Франциска, працюють із молоддю. У світі ж францисканці здійснюють усі види служіння – від душпастирського й видавничого аж до місійного. Сьогодні, попри численність, чин Братів Менших постійно шукає нових форм своєї присутності у світі й у Церкві, однією з яких є праця серед вірних Східних Католицьких Церков.

1. Харизма

 «Життя Братів Менших полягає в дотримуванні святого Євангелія Господа нашого Ісуса Христа, живучи в послусі, без власности і в чистоті» (Правило 1.1).

Тут особливо наголошено на євангельській раді убогості, тобто на використанні благ згідно з волею їхнього Творця. Однак важливішим є глибше духовне розуміння убогості, тобто покора. 

2. Дата заснування і засновник

Чин Братів Менших заснував 1209 року святий Франциск Асизький (+1226 р.). Це була невеличка громада з 12-х покутників, які забажали провадити таке життя, як Франциск, що ревно відгукнувся на Христові слова: «Ідіть, проповідуйте... Не беріть ні золота, ні срібла... » (Мт. 10, 7. 9). Вони пішли до Рима й отримали від папи усне потвердження свого способу життя. Так почав розвиватися чин Братів Менших – т. зв. Перший чин. 1212 року Клара Фавароне, а згодом й инші дівчата вирішили наслідувати спосіб життя Братів Менших. Так постав Другий чин, названий пізніше кларисками. Була також велика група вірних, що прагнула жити францисканським духом. Це спричинило виникнення Третього чину святого Франциска. Тоді ж, 1223 року, було офіційно затверджено Правила чину Братів Менших. 

3. Духовність

 Брат Менший намагається наслідувати свого Господа в убогості, покорі та послусі. Слід додати, що різне розуміння убогості в XVI – XVII стт. спричинило розкол чину на три гілки: францисканців (або обсервантів, у Польщі та Галичині відомих як бернардинів), конвентуальних та капуцинів. Незважаючи на історичні перипетії, ці три розгалуження мають спільну духовність і між собою тісно співпрацюють.

Отже, головним завданням Брата Меншого є наслідувати Ісуса Христа, що зумовлює глибокий христоцентризм францисканського богослов’я та містики. Однак цей христоцентризм цілісний: не акцентовано на Воплоченні чи Страстях Христових, лише на Різдві і Воскресенні Спасителя. Ці тайни францисканин знаходить у Євангелії та Євхаристії.

Метою духовної дороги є «здобути Господнього Духа і його освячуючу дію» (Правило 10.7). Ці слова є дверима до глибокої францисканської містики і пневматології. Не можна оминути й культу Ісусового імені або глибоко обґрунтованого в богословському розумінні почитання Пресвятої Богородиці. Варто наголосити, що францисканське богослов’я та містика дуже близькі до богослов’я християнського Сходу, а на Заході є немовби «конкурентами» томістичному богослов’ю. Серед представників францисканської богословської школи можна згадати св. Бонавентуру, бл. Івана Дунса, св. Бернардина із Сієни та св. Івана Капістрана.

Товариство Ісуса (єзуїти)

Члени міжнародного Товариства Ісусового працюють також в Україні. 

1. Харизма

Девізом єзуїтів є Ad maiorem Dei gloriam (Для більшої слави Божої). Турбуючись про зростаючу хвалу Господа, богопосвячена особа прагне до віднайдення можливостей служити Богові там, куди Він її покличе. Діяльності Товариства Ісуса притаманні багатовекторність, широкий діапазон сфер діяльності, заклик до праці в різних середовищах. Це – повна й цілковита самопосвята для спасення людських душ і для більшої прослави Господа у світі.

2. Дата заснування і засновник

Засновником Товариства Ісуса є святий Ігнатій з Лойоли (Іспанія), який після поранення у 30-річному віці докорінно, завдяки терпінню та самоосвіті, став новою людиною. Свій лицарський меч він пожертвував на вівтар Матері Божої в Монтсераті. 

Упродовж року у ґроті Манрез Ігнатій зазнавав окремих Божих ласк та просвітлень силою Святого Духа. Плодом цього стала його книга «Духовні вправи». Потім було навчання в паризькій Сорбонні. Там Ігнатій згуртував сім приятелів, які разом з ним 1534 року заснували Товариство Ісуса.

3. Духовність

Фундаментом єзуїтської духовності є книга святого Ігнатія «Духовні вправи». Характерною ознакою є те, що вони мають бути завжди готовими до виконання спеціальних завдань там, де є загроза вірі та куди пошле їх Святіший Отець, тому що метою Товариства є служба Христові в Церкві під проводом папи.

Папство єзуїтів неодноразово спричиняло неприязне ставлення до чину. Незважаючи на непопулярність Товариства, яке є послідовником четвертого обіту (послух папі), єзуїти ніколи як спільнота не відмовлялися від вірності Римській Апостольській Столиці.

4. Діяльність

Три єзуїти навчають богослов’я в Українському Католицькому Університеті (м. Львів). Монахи проводять реколекції та конференції на тему поглиблення духовного життя.

 Катехизуючи дітей, служачи капеланами у війську, тюрмах і лікарнях, вони голосять слово Боже, уділяють Святі таїнства. Члени Товариства Ісуса працюють у наукових інститутах, видають літературу, редагують часописи, транслюють програми по радіо, очолюють університети, астрономічні обсерваторії, середні й професійні школи, служать Христові в культурно-наукових центрах, а також в установах для особливо потребуючих і в країнах Третього Світу.

Згромадження Воплоченого Слова

Харизмою, отриманою від засновника і затвердженою Церквою, є євангелізація культури, тобто перетворення силою Євангелія критеріїв судження, визначних цінностей, точок інтересу, напрямів думки, джерел натхнення, моделей життя людства. 

Нещодавно отці відкрили монастир у м. Миколаєві Кримсько-Одеського екзархату.

1. Харизма

Члени згромадження працюють у послусі Святому Духові, прагнучи опанувати для Ісуса Христа все справжнє людське. Монахи намагаються продовжити місію Христа в родинах, освіті, у засобах масової інформації, у людях інтелектуальної праці – у всьому легітимному прояві життя людини, пам’ятаючи, що її таємниця знаходить справжнє вияснення тільки в тайні Воплоченого Слова. 

Специфічною метою згромадження є інкультурація Євангелія (євангелізація культури), яке має бути основою для культури кожного народу в цілому світі. Богопосвячені особи намагаються усіма силами сприяти втіленню Євангелія Христового в кожну ділянку культури того народу, до якого кличе Господь Бог і Церква.

2. Дата заснування і засновник

Згромадження Воплоченого Слова є спільнотою богопосвяченого життя, яку заснував в Аргентині 25 березня 1984 року аргентинський священик Карлос Міґель Буела і яка належить до Римо-Католицької Церкви. 

Згромадження складається із трьох гілок – чоловічої, жіночої та третього чину, куди входять миряни, які відповідно до харизми допомагають монахам, співпрацюють зі згромадженням. 

3. Духовність

Члени згромадження культивують тайну Воплочення, що є «фундаментальною тайною Ісуса Христа», намагаються бути другим воплоченням Слова, щоб воплотити Його у все людське. 

Дух, який оживляє згромадження від його започаткування і визначає його власне обличчя в Церкві, є духом віри та любові. Цим духом члени згромадження мають переживати тайну Воплоченого Слова і його стосунок до кожного створіння: «Слово виявляє не лише Отця, а також усі істоти, …(яких) є виразником і чинником» (Святий Тома Аквінський, Сума богослов’я, I, 34, 3), тобто жити самому і спонукати жити інших під дією Святого Духа, закликаючи жити з повнотою свободи дітей Божих (див. Рим. 8, 21), бо «де Господній Дух, там воля» (2 Кор. 3, 17). Ченці ніколи не забувають, що Царство Боже є «праведність, мир і радість у Святому Дусі» (Рим. 14, 17).

4. Діяльність

По-особливому Воплочене Слово присвячується проголошенню (у всіх його формах) слова Божого. Цими формами є: 

– вивчення Святого Письма, богослов’я, творів святих Отців, літургії, катехизму, екуменізму та інше; 

– парафіяльні місії, духовні вправи, освіта та християнське формування дітей і молоді, діла милосердя для найбільш потребуючих (безпритульні діти, інваліди, хворі, літні люди тощо);

– видання книжок, трактатів, журналів, бо через усне та друковане слово продовжується Боже слово.

5. Історія

Згромадження започатковане 1981 року, коли отець Карлос Міґель Буела, парох парафії Богородиці Діви Вервиці в Буенос-Айресі (Аргентина), виявив бажання заснувати згромадження, яке мало б служити Богові та потребам Церкви. Однак офіційно згромадження засноване 25 березня 1984 року.

Чоловічі контемплятивні монастирі згромадження існують від 1990 року, жіночі – від 1991 року.

Відтоді монахи почали засновувати монастирський осідок на теренах Івано-Франківської єпархії. У вересні 1998 р. відкрився новіціятський дім, У навечір’я Воздвиження Чесного Хреста перші кандидати східного обряду прийняли монаший постриг, який здійснив правлячий архиєрей Софрон Мудрий, ЧСВВ, у катедральному соборі в Івано-Франківську, а вже наступного дня розпочався новіціат у смт. Богородчани. Восени 1999 року ченці переїхали до Івано-Франківська, де живуть і працюють до сьогодні. У березні 2004 р. засновано нову чернечу спільноту в смт. Дубове Закарпатської області. На сьогодні згромадження провадить душпастирську працю в трьох парафіях.

Згромадження отців-салезіян

Сьогодні українські салезіяни східного обряду мають чотири осередки-спільноти у Львові, збирають дітей та молодь у т. зв. «ораторіях» (з лат. «оratorium» – місце молитви), під час літа проводять літні табори «Веселі канікули», утримують Молодіжний навчальний центр, Гімназію Блаженного Климентія Шептицького та інші духовно-виховні ініціативи для дітей і молоді міста Львова. Опікуються Родинним домом «Покрова» для дітей-сиріт, що є при церкві Покрови Пресвятої Богородиці у Львові.

З вересня 2005 року розпочали виховно-душпастирську діяльність в Ужгороді, де починають впроваджувати діло святого Івана Боска – батька, учителя і друга молоді.

У 2006 року отці-салезіяни відкрили кандидатський дім у м. Винниках для виховання тих хлопців, які бажають вступити до згромадження, при ньому діє також молодіжний центр. Цього ж року розпочав свою діяльність і спортивний клуб «Дон Боско», при якому діє секція футболу, а його футбольна команда «Покрова» бере участь у Всеукраїнському чемпіонаті в 1-ій лізі. 

Від 2007-го року працює салезіянське видавництво «Дон Боско», яке має на меті виховання-євангелізацію дітей та молоді через засоби масової інформації.

Воюючі сини Непорочного Серця Матері Божої

(Мілес Єзу, Воїн Ісуса)

Мілес Єзу є новим для мирян способом богопосвяченого життя в Церкві, церковною родиною богопосвяченого життя. Це мирянський інститут з окремою мирянською харизмою.

1. 
Харизма

Освячення щоденного життя кожного члена Мілес Єзу і його сім’ї, професії та оточення, а також прагнення, аби з кожним днем ставати покірнішими, палкішими і ревнішими за спасення душ.

1. Дата заснування і засновник

Мілес Єзу засновано 12 січня 1964 року у м. Фінікс, штат Арізона, США. Засновником і першим отцем-генералом є о. Альфонсус Марія Дюран, уродженець Іспанії, бакалавр мистецтва Мадридського університету, випускник семінарії Кларетян. 1953 року склав вічні обіти. Після прийняття священства скерований у 1957 році до США. У минулому о. Дюран – головний редактор офіційного англійського перекладу міжнародного журналу «Ультрел», який видає рух «Курсільйос». 

2. Духовність

Духовність членів Мілес Єзу полягає у віднайденні особистого способу посвяченого життя в наслідуванні Господа, практикуванні євангельських рад вбогості, чистоти і послуху. Церква заохочує мирянський інститут «Мілес Єзу» зробити на найвищому рівні доступними для мирян засоби християнського вдосконалення.

Целібатні члени укріплюють євангельські ради прийняттям вічних обітів, інші застосовують їх відповідно до свого особливого стану. 

3. Діяльність 

Інституція різними способами пропагує цінність гідності людського життя та родини, зокрема розповсюджуючи виданий різними мовами памфлет «Маніфест тисячоліття», який заохочує сім’ї до дітонародження. 

Воїни Ісуса також організовують окремі притулки для хлопців та дівчат, аби допомогти покиненим і зневаженим дітям. Щодня вони годують 800 убогих в Україні, Росії, Нігерії, Індії та Мексиці. 

Досить поширена діяльність команди «Epiphany Medical Mission» («ЕММ»), у якій є 4 лікарі, фармацевт і бізнесмен. Вони беруть участь у місіях, засновуючи клініки для бідних. 

Особливу увагу Мілес Єзу зосереджує на праці з молоддю: організовує реколекції, проводить парафіяльні місії, щотижневі нічні чування, літні християнські табори в Карпатах, чування-почитання Пресвятої Євхаристії у храмі священномученика. Йосафата і всіх українських мучеників.

Згромадження оріоністів

Від 2001 р. члени міжнародного згромадження оріоністів поширюють слово Боже в Україні, у Львові. Вони розгорнули свою діяльність у кількох парафіях міста серед молоді та осіб з особливими потребами.

Згромадження прагне поширитись також і на теренах цілої України. Воно має обов’язок допомогти багатьом, особливо молоді, яка хоче присвятити своє життя Богові та Церкві.

Діяльність згромадження:

– євангелізація, катехизація, місії, екуменічна діяльність;

– праця на парафіях і парафіяльний апостолят;

– молодіжні центри, ораторії, школи;

– допомога особам з особливими потребами, хворим, людям похилого віку, сиротам;

– богословська та релігійна формації.

Жіночі спільноти богопосвяченого життя

Сестри-місіонерки Найсвятішого Ізбавителя (МНІ), Редемптористки

Діяльність сестер:

– праця на парафії отців-редемптористів у Кам’янці-Подільському;

– праця в захристії;

– катехизація дітей та молоді, підготовка дітей до Святого таїнства покаяння-сповіді, біблійні кола;

– волонтерська праця в будинку для старих;

– праця в майстерні для осіб з особливими потребами;

– праця з дітьми-сиротами в дитбудинку (Львів);

– викладання християнської етики в школах;

– місії та літні табори для дітей і молоді.

1. Харизма

Своє місіонерське посланництво сестри втілюють у дусі святого Альфонса Ліґуорі, засновника спільноти редемптористів. Насамперед ідуть до цілком покинутих людей або до тих, яким ще не проповідувано про відкуплення. Свою діяльність здійснюють у місійній та парафіяльній формах через пасторальну та соціальну працю.

 «…велике в Нього відкуплення». (Пс. 130, 7)

2. Дата заснування і засновник

 Чин сестер-місіонерок Найсвятішого Ізбавителя створено З жовтня 1957 р. в німецькому м. Ґарс. Це Мюнхенська провінція отців-редемптористів.

3. Духовність

Згромадження живе згідно з духовністю святого Альфонса Ліґуорі та Терези від Дитятка Ісуса – покровительки місій. Вони також є нашими покровителями.

4. Діяльність

Дитячий будинок №1, м. Львів, у групі 12 дітей (вік 3–4 роки).

5. Історія

Отці-редемптористи Мюнхенської провінції для місійної праці потребували допомоги сестер. Так виник задум створити згромадження зі спільнотним життям та обітами, структура якого була б такою, як у редемптористів. 

27 квітня 1998 р. п’ятеро дівчат переїжджають до Львова, щоб жити у спільноті. Згодом до них почали приєднуватися інші. Поки німецькі сестри готували до розгляду на Генеральній Капітулі питання про формацію українських сестер у східному обряді, кандидатками духовно і матеріяльно опікувалися отці-редемтористи.

У січні 2000 р. на Генеральній Капітулі сестер було дано позитивну відповідь на запит отців-редемптористів про формацію сестер в Україні і призначено двох сестер – с. Марґрет Обередер і с. Гільдеґард Данкль. Цього року призначено ще одну сестру з Німеччини – с. Паулу Штрауб.

27 квітня 2001 р. сестри офіційно переїздять до України.

3 червня 2001 р. розпочався перший новіціят українських сестер.

Дочки Марії, Помічниці християн,

сестри-салезіянки

Мета діяльності сестер-салезіянок полягає у вихованні молоді добрими християнами та чесними громадянами.

Діяльність згромадження передусім полягає у служінні дітям, молоді, особливо найбіднішій, на всіх етапах їхнього розвитку, у різних виховних сферах, починаючи від дошкільного віку і впродовж юнацьких років.

Родинний дух, доброта, лагідність, проста й сердечна молитва, євангельська радість, сумлінна праця, урівноваженість характеризують спільноту й вимагають таких зобов’язань від кожної із сестер.

Служебниці Господа та Діви Марії з Матара,

жіноча гілка згромадження Воплоченого Слова

У січні 1999 р. в Україні було засновано першу спільноту сестер східного обряду.

У листопаді 2004 р. сестри заснували Містечко милосердя святого Миколая для всіх людей, що потребують особливої допомоги, незалежно від віку чи соціального становища. Метою Містечка є дати всім його мешканцям атмосферу родини і правдиве християнське виховання. Спільнота сестер-монахинь живе разом з іншими членами як одна родина і піклується про все необхідне для них.

Також сестри провадять місійну працю, допомагаючи отцям Воплоченого Слова у пасторальній праці на парафіях.

У м. Бурштині Івано-Франківської обл. засновано перший контемплятивний монастир згромадження в Україні.

Воюючі дочки Непорочного Серця Матері Божої 

(Мілес Єзу, Воїн Ісуса)

Духовність членів Мілес Єзу полягає у віднайденні особистого способу богопосвяченого життя в наслідуванні Господа, практикуванні євангельських рад убогості, чистоти й послуху. Церква заохочує мирянський інститут «Мілес Єзу» зробити на найвищому рівні доступними для мирян засоби християнського вдосконалення.

Сестри Мілес Єзу залучилися до катехизації на парафії, до праці на доброчинній кухні святого Йосифа та в дитячому будинку для дівчат, що перебуває під їхньою опікою.

Члени Мілес Єзу не завжди носять спеціальний одяг і не прагнуть цього, бо їхня місія різниться від місій монаших згромаджень, оскільки вони покликані бути зануреними в дочасний порядок, «щоб збудувати його зсередини шляхом закваски» (див. LG) або впроваджувати католицькі ідеали та завдання у світі.

СПІЛЬНОТИ БОГОПОСВЯЧЕНИХ МИРЯН

В УКРАЇНСЬКІЙ ГРЕКО-КАТОЛИЦЬКІЙ ЦЕРКВІ

Філомена ПРОЦИК, КСІ 

Головна директорка Інституту
Кожний історичний період має свої притаманні риси, є винятковим. Він має свої особливі характеристики та виклики і вимагає від людини нових способів думання і діяння, нових пошуків і відповідей для своїх прагнень і потреб життя. Перед Церквою Христовою постають ті самі виклики, що й перед світом. Святий Дух, що все творить, зроджує відповідно до обставин і потреб нові способи життя, нові харизми, які відповідали б потребам Церкви. 

Маю завданням виголосити про богопосвячених мирян в Українській Греко-Католицькій Церкві з наголосом на світський Інститут катехиток Серця Ісусового. Богопосвячені миряни – це ті особи, які не відрізняються у способі життя від інших людей та, будучи спеціалістами в різних галузях, виконують апостолят, притаманний мирянам, з однією специфічною відмінністю – посвячуються Господу Богові євангельськими радами. 

У нашій Церкві в Україні існує спільнота Мілес Єзу, яка об’єднує мирян (одружених і неодружених) та священиків. Це східна гілка Товариства богопосвячених мирян Латино-американської Церкви, яка від 1990 року діє на рідних землях, виконуючи мирянський апостолят, згідно з Догматичною Конституцією «Lumen gentium» Другого Ватиканського Собору. Про них, думаю, краще знаєте, бо вони ближче до вас. 

Щоб говорити про Інститут катехиток Серця Ісусового, який зародився в нашій Церкві поза межами України, вважаю за потрібне, хоч коротко, пригадати дещо з історії світських інститутів. 

Цей, можемо сказати, новий спосіб посвяти Богові через євангельські ради має свої початки ще наприкінці вісімнадцятого століття у Франції, коли о. П’єр Йосиф Клорівіер зібрав кількох єзуїтських священиків, які, не маючи змоги відновити заборонений чин єзуїтів, продовжували виконувати свою працю у світі, але зобов’язалися зберігати євангельські ради. У тому самому часі з допомогою о. Клорівіера побожна Аделайде Сіси згуртувала дівчат, які в такий самий спосіб посвятилися Господу Богові. 

У дев’ятнадцятому столітті то тут, то там почали виринати ще й інші спроби, коли жінки, чоловіки, а також і священики, що не хотіли або не мали змоги вступати до чернечого стану, зобов’язувалися зберігати євангельські ради у світі. Церква визнавала їх як побожні асоціації приватного характеру. Пізніше, за бажанням Церкви, ці згуртування перероджувалися в чернечі спільноти для отримання офіційного визнання. 

У двадцятому столітті, коли цей спосіб посвяти Богові вже був досить поширений у Європі, 1938 року у Швейцарії на прохання Папи Пія ХІ під проводом отця Августина Джемеллі зібралося 25 таких асоціацій. На цьому зібранні було стверджено, що хоч ці спільноти зароджувалася в різних місцевостях та в різних часах, не знали нічого про існування одні одних, та всі вони були між собою подібні у способі життя та у своїй місії. Результатом цих зборів було прийняття документа з проханням про те, аби Церква приділила їм більше уваги та визнала цей спосіб посвяти. 

Варто згадати, що під час Другої світової війни, коли комунізм, фашизм і нацизм піддавали світ страшним тортурам, Святий Дух просвічує та зроджує до життя нові спільноти богопосвячених мирян, які в такому болючому контексті йшли назустріч потребам Церкви. Виникла потреба нового способу євангелізації. 

В той час почали більше вивчати спосіб посвяти і життя тих мирян, які, зберігаючи євангельські ради й живучи серед світу, несли благовість спасення серед людей. 2 лютого 1947 року Папа Пій ХІІ видав Апостольську Конституцію Provida Mater Ecclesia (Дбайлива Мати Церква), якою Церква визнала, підтвердила й узаконила цей спосіб життя та надала цим організаціям назву світські інститути. 

Другий Ватиканський Собор у Декреті про пристосоване оновлення чернечого життя Perfectae caritatis, (Досконалої любови), 1965, (далі - PC), п. 11, чітко заявляє, що Христова Церква визнає світські інститути й закликає їхніх членів, щоб, зберігаючи світський характер своєї посвяти, жили в досконалій любові й вишколювали себе у справах Божих і людських, аби стати «закваскою для світу» для скріплення містичного Тіла Христового. Згодом Кодекс Канонічного Права збирає й осучаснює всі норми попередніх документів, які стосуються світських інститутів, і систематично подає правила як результат довгорічних студій їхнього життя та діяльності. 

Післясоборові Вселенські Архиєреї, як також Конгрегації у справах Інститутів богопосвяченого життя і Товариств апостольського життя кількаразово видавали документи про світські інститути. Папа Іван Павло ІІ у своєму Апостольському поученні Vita consecrate (Богопосвячене життя), 1996р., присвячує окремий розділ для цього способу посвяти. Маємо чіткий доказ, як Церква Христова з любов’ю піклується ними. 

* * *

Перенесімося з європейського континенту до американського, краще до Південної Америки, а ще точніше, до Бразилії. З кінцем дев’ятнадцятого і з початком двадцятого століть Бразилія прийняла тисячі іммігрантів, які тут шукали кращих умов життя, адже на той момент існувала велика потреба робочої сили. Сюди прибули, в менших чи більших групах, японці, італійці, німці, українці, поляки та багато інших. Лихо, яке спіткало світ в часі Другої світової війни, не обійшло і Бразилії. Хочу тут згадати політику Адольфа Гітлера. На півдні Бразилії, точніше, у штаті Санта Катарина, оселилася велика група німців. Жили й працювали тут іммігранти та їхні нащадки. Хоч вони були громадянами Бразилії, мали також і німецьке громадянство й підтримували досить тісні стосунки з Німеччиною, очевидно, і з її урядом. Тому Гітлер намагався створити тут незалежний німецький штат, в якому він би керував та запровадив би свій порядок. Щоб запобігти цьому лихові, диктаторський уряд Бразилії строго заборонив усім етнічним групам вживати свою рідну мову та в будь-який спосіб виявляти свою культуру. Настав час так званої націоналізації. Українське населення від цього теж дуже потерпіло. Були переслідування і кари. Навіть наших священиків було ув’язнено за проповідь Божого слова в церквах українською мовою. 

* * *

У такий неспокійний час, у вересні 1939-го року, приїжджає до Прудентополіса, де осіло найбільше число українських іммігрантів, молодий отець-василіанин – місіонер, повний завзяття, ентузіазму, відваги, а передусім любові до свого народу і своєї Церкви. Був це світлої пам’яті отець Христофор Гавриїл Миськів, який уже відчув страхіття Другої світової війни в Карпатській Україні та був змушений залишити рідний край. 

Як місіонер, о. Христофор відразу помітив потребу навчання релігії рідною мовою між дітьми та молоддю. Він болів серцем і душею, бо вони виростали на чужих землях без знання рідної мови, релігії, культури і звичаїв. Обслуговуючи колонію Барра Вермеля, тут, на Прудентопільщині, на празник Христа Царя 1939 року, він постановив перебути цілу ніч на молитві, щоб виблагати в Бога якоїсь розв’язки цієї пекучої ситуації. Натхнений Святим Духом тієї ночі, о. Христофор пригадав собі світську організацію молоді «Апостоли Христа», про яку він дізнався в Чехії. Відтоді почав докладати зусиль і старань для створення ідентичної світської організації дівчат, зокрема вчительок, які могли б цілковито та з відвагою пожертвуватись релігійній праці серед українських поселень, яких було важко досягти священикам чи сестрам-монахиням. 

Цей світлий задум здійснився вже в 1940 році, коли 31-го травня дві перші катехитки зложили Господу Богові свою посвяту. Були це Антонія і Надія Шульган – рідні сестри. Наступного року інші дівчата зголосились і бажали посвятитися Богові на служіння рідній Церкві. 

Перші катехитичні спроби відбулись у січні 1941 року. Давши відповідне вишколення для 12-х дівчат, о. Христофор відправляє їх по дві до різних українських колоній навчати дітей катехизму й української мови. Катехитична діяльність поширилася по багатьох місцевостях, і до сьогодні катехитки навчають релігії, української мови та культури молодь і дітей на так званих січневих вакаційних катехизаціях і також виконують цей апостолят упродовж цілого року. 

Від сорокового року, з допомогою інших отців-василіян, своїх співбратів, зокрема отця Йосифа Мартинця, який пізніше став першим українським екзархом і правлячим архиєреєм для українців у Бразилії, отець Христофор почав організовувати реколекції та щорічні катехитичні курси. З кожним роком число дівчат-учасниць на курсах релігії збільшувалося, як також число тих, що вступали до посвячених на цілковиту працю для своєї Церкви та свого народу. Так зародився перший і єдиний світський інститут у нашій Українській Греко-Католицькій Церкві. 

1974-го року катехитичні курси, ідеологом яких був о. Христофор Миськів, перейшли на єпархіальний рівень, і вже тоді почали брати в них участь сестри різних згромаджень, як також дівчата, жінки та хлопці – лідери в церковних громадах усієї єпархії сятого Йоана Хрестителя. До сьогодні інститут вміщає єпархіальний катехитичний центр, надає свої приміщення та персонал для щорічних катехитичних курсів і координує їх. Під наглядом єпархіальної Катехитичної Комісії члени інституту укладають катехитичні підручники для навчання дітей.

Перше визнання товариства апостолок Ісусового Серця (так його назвав отець Христофор) Церква дала через латинського єпископа Дона Антоніо Мазаротто, якого поставлено опікуватися вірними українського обряду. 1950-го року Римська Апостольська Столиця дала своє визнання, поблагословила організацію й надала їй канонічну назву – Світський інститут катехиток Серця Ісусового. Із 12-го червня 1971 року інститут є папського права. 

Метою Інституту катехиток є поширювати Боже Царство на землі й осягнути християнську досконалість своїх членів через посвяту Господу Богові в євангельських радах, живучи і діючи посеред реальностей світу. Катехитки можуть жити у спільних домах, а також окремо при церквах, школах чи у власній родині. Члени інституту, зокрема, посвячуються на катехитичну і культурну діяльність між українським народом. Для сповнення притаманної місії світських інститутів – бути сіллю землі, світлом світу та закваскою Божого Царства, значить, освячувати світ з його нутра – катехитки намагаються розвивати свою професійну працю всюди, де тільки можливо: у державних урядових органах, де стараються займати провідні місця, школах, шпиталях, крамницях, кухнях і т. д., бути лікарями, адвокатами тощо.

Духовість інституту ґрунтується і зосереджується на Ісусовому Серці. За прикладом Христа – образом Божої любові до людей – життя і праця катехиток мають бути пройняті цією духовістю. Словом, середовище є місцем їхньої постійної євангелізації. 

У своєму складі інститут також має членів у ширшому значені слова – це жінки та дівчата, яких звемо катехитки-помічниці, що, хоча не живуть євангельськими радами, виконують апостолят по своїх громадах за вказівками і з допомогою членів інституту. Інші, зокрема старшого віку, духовно підтримують нас своєю молитвою. Їм усім організуємо щорічні реколекції та подаємо відповідну духовну й катехитичну формацію.

Наш засновник завжди старався, аби діти наших селян відвідували школу, щоб українська жінка, зокрема, мала змогу зростати інтелектуально й могла досягти вищого соціального становища. Тому при інституті від 1944 року діє інтернат святої Ольги, де вже тисячі дівчат мали змогу релігійно виховуватись, здобувати освіту та освоювати певну професію. Сьогодні велике число колишніх вихованок цього інтернату є успішними фахівцями, а також працюють на релігійному, культурному та соціальному полі по наших громадах. 

Катехитки розвивають свою діяльність у різних місцевостях єпархії святого Йоана Хрестителя. Належать до різних єпархіальних комісій, де разом із владиками, священиками та сестрами-монахинями вкладають свої сили і життя в пасторальну діяльність єпархії. Одна з характеристик членів інституту – бути завжди готовими й спішити на служіння, коли цього потребує Церква чи громада. 

Заснований на бразилійській землі Святого Хреста Інститут катехиток Серця Ісусового розгорнув свою діяльність також поза її межами: в Обері (Аргентина), Енкарнаціоні (Парагвай) та в Стемфордській єпархії Сполучених Штатів Америки. 

РОЗДУМИ НАД БІБЛІЙНИМ ТЕКСТОМ

отець Тарас БАРЩЕВСЬКИЙ 

Україна

Тема другого дня: Посланництво богопосвячених осіб

Слава Ісусу Христу!

«Говори, слуга Твій слухає!» – лише з четвертого разу відповідає хлопчина Самуїл на Божий голос, що кликав його тієї ночі на ім’я! Самуїл був покликаний, він навіть був відгукнувся на цей голос, три рази прибігаючи вночі до старенького Елі: «Ось я! Кликав ти мене?» Але це не Елі його кликав, а Господь. Як могло статися, щоб почути голос самого Бога і не розпізнати його, почути власне ім’я і не відповісти тому, хто кличе?

Розповідь про покликання Самуїла – останнього судді і першого пророка – розпочинається одним цікавим спостереженням: «Слово Господнє було рідким того часу, видіння не були часто» (1 Сам. 3, 1). Обряди і відправи не були рідкісними, релігійні свята також, і навіть прощі й жертвоприношення. Літургійне життя йшло вперед, святиня функціонувала просто чудово, хоч «Слово Господнє було рідким, і видіння не були часто»... Церква говорить завжди дуже багато про Бога. Говорить багато й тоді, коли Бог говорить мало. Говорить часом більше, ніж потрібно. Слово Церкви не є рідкісним, коли йдеться про Бога! Насправді його багато, і не тільки у храмах і численних святинях, а також і в позарелігійному середовищі, в публічній думці, у мас-медіа, більше або менше секуляризованих. Скільки слів про Бога! Частим є слово про Бога, за Бога, проти Бога, довкола Бога – рідкісним є слово Бога! Можливо, ці дві речі пов’язані, можливо, залежать одна від одної? Чим більше говориться про Бога, тим менше говорить сам Бог.

Відтак автор нашого уривку, намагаючись після другої невдалої спроби пояснити, чому Самуїл не розпізнає Божого голосу, робить ще більш приголомшливе спостереження: «Самуїл не знав ще Господа, бо Господнє слово йому ще не об’являлося» (1 Сам. 3, 7). Самуїл, отже, «служив Господеві» (в.1), але «не знав ще Господа» (в.7)! 

Це страшна можливість, яка може статися саме у святині, там, де приноситься служба Богові: можна служити Богові, не знаючи насправді Бога. Але не варто дивуватися: коли слово Боже стає рідкісним, сам Бог наче зникає і стає незнайомцем. Виходить, що можна жити в Божому домі без того, щоб знати Бога. Так стається із двома синами того батька із притчі про блудного сина, які обидва жили з батьком, але жоден із них насправді не знав його. Може статися теж і по храмах, на богословських факультетах, у семінаріях, ба навіть у монастирях, щоб Бог був, або став, великим Незнайомим. Але також кожен із нас, як віруючий, не може не визнати, що відкриття Бога ніколи не закінчується і що навіть коли доходимо до кінця нашого життя, відкриття Бога є ще завжди на початках. Увірувавши і прийнявши Божий поклик, ми стали, якщо так можна сказати, учнями самого Бога, як Самуїл, і залишаємося ними на ціле життя.

«Слово Господнє було рідким», але не відсутнім; було рідким, але було! Слово Боже ніколи не стає Божою мовчанкою. Горе нам, якщо переплутаємо рідкісність Божого слова з його відсутністю і якщо уважатимемо Бога, який рідко говорить, за Бога, що не говорить ніколи, за німого Бога, за такого, яким є ідоли. Рідкісне слово не означає відсутнє слово! І це рідкісне, але не відсутнє слово несподівано лунає вночі, коли «світильник Божий не був ще згашений» (в. 3), тобто перед ранком. Рідкісне слово несподівано лунає вночі. І що воно каже? Яким є зміст цього слова? Що каже цей Бог, що рідко говорить? Відкриває приховані таємниці? Пояснює таїнства життя? Об’являє вищі світи, незглибимі істини, призабуті духовні досягнення, віддалені від нас у часі або й цілком втрачені? Розповідає про невимовні досвіди, що перевищують земні пороги видимого й відчутного? Ні, нічого з цього всього!

Коли Бог, який говорить мало, нарешті починає говорити, Він каже твоє ім’я! «Господь озвався: Самуїле, Самуїле!» (в. 4). Отак починається Боже слово: ім’ям – моїм, твоїм, нашим ім’ям. Бог починає говорити, щоб покликати нас, щоб покликати кожного з нас. Він це робив від самого початку: «Адаме, де ти?» (Бут. 3, 9), а відтак продовжує кликати людину з покоління в покоління. Адам сховався від Божого слова і втратив рай, але не Авраам, Мойсей, Самуїл, Єремія..., які своїм життям продовжили писати історію спасення, а зокрема Марія, якої оте «ось я, слугиня Господня» виявляє цілковитий послух Божому слову, послух, який, як молиться наша літургія, «повернув нам рай у Христі»
. Через непослух людина втратила рай, але тепер, завдяки послухові Божому слову, ми знову можемо замешкати в ньому.

Коли Бог кличе, а людина слухає, тобто відповідає на Божий поклик, тоді Бог відкриває їй свій задум, іншими словами, відкриває їй її окреме посланництво. Покликання і посланництво тісно пов’язані між собою, і одне не існує без іншого: нема покликання, що не було б посланництвом, і нема посланництва, що не було б покликанням. І хоч кожне покликання є інакше, особистісне, усі вони мають щось спільне: Бог кличе кожного на ім’я. Так само і кожне посланництво є інакше, але всі мають щось спільне: спільним є те, що всі вони вимагають зміни. Дехто міг би це назвати «наверненням», але це навернення перевищує визнання власних гріхів і постанову поправитися. Якщо покликання – це відгукнутися на Божий голос, то посланництво – це піти за цим голосом і повернути своє життя в той бік, в який кличе Бог.

Тієї ночі Самуїл уже не міг заснути: він мав донести до Елі страшний Божий вирок щодо нього самого і його сім’ї. Те священство і ту святиню, в якій батько Самуїла приносив жертву Господеві, в якій його мати виблагала його в Господа і в яку «віддала на увесь його вік Господеві» (див. 1 Сам. 1, 28), Бог відкинув. А що буде з ним, молодим хлопчиною, якого все життя, ба навіть саме народження, пов’язане зі священиком Елі і святинею, в якій він служив під його наглядом? Самуїл боявся. Боявся оповідати Елі про видіння (в. 15). Однак, коли Самуїл розповів, правда не без мольб, своє видіння, іншими словами, коли він не тільки відгукнувся на Божий поклик, а й прийняв і виконав доручену йому місію, стається щось надзвичайне. «Він, – каже текст, – виріс! Самуїл виріс, і Господь був із ним і не дав ані одному його слову впасти на землю» (1 Сам. 3, 19). Самуїл виріс (дослівно: став важким, вагомим), тому що довірився Божому слову і став вірним його речником, став пророком.

Однак, щоб так вирости, потрібно виконати одну умову! «Коли хтось хоче йти за Мною, – каже Ісус, – хай зречеться себе самого, візьме на себе хрест свій і йде слідом за Мною» (Мр. 8, 34). Тому що кожний, «хто не зречеться всього, що має, – підкреслює Ісус – не може бути моїм учнем» (Лк. 14, 33), не може «бути досконалим» (див. МТ. 19, 21). Самуїл мусив зректися «служіння Господеві під поглядом Елі» (1 Сам. 3, 1), щоб бути настановленим Господнім пророком (див. 1 Сам. 3, 20); Авраам – свого єдиного сина Ісаака (див. Бут. 22, 1), щоб стати батьком многоти народів (див. Бут. 17, 5); апостол Петро мусив зректися своєї впевненості: «...навіть якби всі зневірились у Тобі, я не зневірюся ніколи» (див. Мт. 26, 33–35 і пар.), щоб стати справжньою скелею і підтримкою братам і сестрам у вірі (див. Лк. 22, 32), а апостол Павло – своєї «запеклості прихильника передань предків» (див. Гал. 1, 14), щоб стати «служителем Христа Ісуса між поганами і виконувати священицьку службу Божої Євангелії, щоб жертва поган була милою і освяченою у Святім Дусі» (див. Рим. 15, 16).

Це, однак, не лише досконалість, що вимагає зречення, чи, як ми любимо говорити, жертви. А саме посланництво. Іншими словами: як можу промовляти «істинні Божі слова» (див. Од. 19, 9), якщо не відмовлюся від своїх? Як можу плекати «ті самі думки, які були в Христі Ісусі» (Флп. 2, 5), якщо моя голова переповнена власними (оригінальними!) думками? Як можу «навчити всіх про спасенний задум тієї тайни, що від віків захована була в Бозі, який створив усе» (Еф. 3, 9), коли у мене свої плани? Як можу отримати вічне життя в спадщину (див. Мт. 19, 29), якщо чи не зубами тримаюся за своє обмежене й смертне існування?

Тому досконалими, справжніми Христовими учнями, Божою сім’єю – матір’ю і братами Христа – можуть бути тільки «убогі духом», такі, як і Він, який, «існуючи в Божій природі, не вважав за здобич свою рівність із Богом, а применшив себе самого, прийнявши вигляд слуги, ставши подібним до людини» (Флп. 2, 6). Тому що тільки там, де людина визнає свою неміч, свою потребу в Бозі, благодать Божа надмірно виливається на неї (див. 1 Тим. 1, 14). Так, як на Марію, через покору якої ублажатимуть її всі роди, бо Всемогутній вчинив їй велике (див. Лк 1, 48–49). І тому вона принесла Єлисаветі не тільки вітання і слово про Бога, а саме Слово Бога, зачате в її лоні! Тож і ми на завершення цього роздумування і впродовж цілого дня у наших молитвах, роздумах, нашою працею, наслідуючи Пресвяту Богородицю, промовмо «Величає душа моя Господа» (Лк. 1, 46 і наст.) і виконаймо наше перше посланництво: принесімо Христа тим, що шукають Його!

Хто має ухо, нехай слухає,

що Дух говорить Церквам!

(Од. 2, 7. 11. 17. 29; 3, 6. 13. 22).

ЧОГО ОЧІКУЄ ЦЕРКВА ВІД БОГОПОСВЯЧЕНИХ ОСІБ У СУЧАСНОМУ СВІТІ

 Блаженніший Патріарх Любомир( ГУЗАР)

 Україна

Блаженніший Патріарше Святославе, високопреосвященні та преосвященні владики, всесвітліші та всечесні отці, високопреподобні та преподобні ієромонахи, преподобні брати й сестри, монахи та монахині, члени мирянських інститутів, шановні пані та панове – делегати і достойні гості Собору!

Слава Ісусу Христу!

Сердечно вітаю вас, що зібралися на цю важливу подію в житті нашої Церкви − Патріарший Собор на тему богопосвяченого життя. Не можу безпосередньо брати участі в нарадах, але, заслухавши ці мої думки, зрозумієте, що душею я з вами у Прудентополі, на гостинній бразильській землі. Від щирого серця бажаю, і за це молюся до Господа, щоб ці наради принесли рясні плоди для нашої Церкви. Разом з вами прохаю Господа, щоб за заступництвом Пресвятої Богородиці та всіх святих, яких дала наша Церква впродовж віків на рідних землях та на новіших поселеннях, Він всіх вас рясно благословив.

Секретаріат Собору під проводом високопреподобного отця Тарсикія Залуцького ще влітку минулого року звернувся до мене з проханням підготувати доповідь на тему: «Чого очікує Церква від богопосвячених осіб у сучасному світі?» Я охоче прийняв це запрошення, хоча тоді ще не усвідомлював, яке це важке завдання. У запропонованій назві доповіді, по суті, поставлено два питання: по-перше, чого Церква очікує, а по-друге, від кого вона цього очікує. Щодо другого запитання, то більшість із вас здивується: зрозуміло, що очікування стосуються богопосвячених осіб, бо весь Собор, власне, присвячений богопосвяченому життю. Цей закид можна спростувати, якщо дещо уточнити. Проблема полягає у слові «богопосвячений». На одному зібранні, темою якого також було богопосвячене життя, один священик зауважив: «Про кого ви говорите? Я ж теж богопосвячена особа». Сподіваюся, що на V Сесії Патріаршого Собору буде вирішено, чи термін «богопосвячений» стосується лише членів монастирів, чинів, згромаджень та інститутів, чи його можна застосовувати до ширшого кола людей. Зазвичай ми вживаємо узагальнено, а тому часто неправильно, слова «монах» або «чернець» для означення всіх видів організованого богопосвяченого життя. Щоб вийти із цієї складної ситуації, ми почали застосовувати слово «богопосвячений» до всіх, хто присвятив своє життя Богові, тобто і до єпископів, священиків та мирян. Не намагатимуся розв’язувати цієї мовної проблеми, а навіть, зізнаюся, буду з неї користати, бо те, що стосується членів релігійних спільнот, можна і треба сказати також про інших богопосвячених осіб. Однак для зрозумілості викладу вживатиму слово «богопосвячений» до осіб, які публічно та за благословенням Церкви зобов’язалися провадити богопосвячене життя і роблять це згідно з правилом, що його поблагословила Церква. Тому моя відповідь на запитання, від кого Церква має сподіватися, така: від монахів і членів світських інститутів. 

А тепер повернуся до першого запитання: чого саме Церква очікує від богопосвячених осіб? Не хочу бути злопам’ятним, але годі не згадати, що інколи на богопосвячених осіб дивляться зі суто світського, «практичного» погляду. Єромонаха (на виховання якого єпископ не витратив жодної копійки) сприймають як такого священнослужителя, якого можна посилати по всьому світі, бо він неодружений, а богопосвячену сестрицю використати як сумлінну, але водночас низькооплачувану вчительку, катехитку, медсестру або навіть служницю в парафії. Проте більша частина нашого церковного населення виявляє більш шанобливе ставлення до богопосвячених осіб як до тих, що, з одного боку, моляться, скромно живуть і, з іншого – є добрими працівниками. Таке сприйняття значно краще, але я хотів би зробити ще один крок вперед.

Цього року в Україні, головно в Києві та Львові, відзначали 10-річчя візиту до нашої країни блаженного Папи Івана Павла II. З цієї нагоди відбулися різні богослуження, наукові та культурні заходи, багато споминів про ті величні дні червня 2001 року було і в приватних розмовах. Немає сумніву, що цей апостольський візит десятирічної давнини залишив глибокий слід у душах людей різного віросповідання, різного віку та різного походження. Багато людей під час згадуваних вище заходів ставили запитання: чому це так? У чому таємниця такої тривалої пам’яті? Блаженний Папа Іван Павло II був освіченою людиною, мав оригінальні погляди, відвідав із пастирськими візитами ледь не всі країни світу, відіграв важливу роль у розпаді Радянського Союзу і звільненні Центральної та Східної Європи від комуністичного режиму тощо. Усе це поважні заслуги, однак цього не досить, аби пояснити, чому в день його похорону в Римі присутні люди просили проголосити його святим; чому наш народ, різні його верстви, зберігає у своєму серці такі живі спогади про його візит, з таким трепетом згадує його проповіді, промови під час зустрічі; чому на вулицях Києва та Львова, коли він проїздив, безліч людей його вітали; чому в негоду українці йшли на богослуження, які він очолював, хоча ніхто їх туди не гнав (у Львові на останню Божественну літургію несподівано для всіх зібралося близько півтора мільйона молільників!)? На всі ці запитання нелегко дати однозначну відповідь. Проте всі, що над ними замислювалися, раніше чи пізніше як остаточну причину такої неймовірної популярності називали його моральний авторитет. 

Моральний авторитет – це поняття, якому важко дати визначення. Можна назвати певні елементи, які становлять це поняття, але важко описати їх сукупність: це треба відчути. 

Хоча, як я вже зазначив, неможливо дати визначення поняттю «моральний авторитет», все ж таки хочу розглянути його докладніше, аби розвіяти поширені хибні уявлення про це. По-перше, уряд (посада) та моральний авторитет − це різні речі: можна посідати високий пост, але не мати морального авторитету. Уряд – це щось таке, що можна надати, а моральний авторитет тільки здобувають. Посада стає правочинною з моменту її отримання: наприклад, мене призначили ігуменом монастиря, і відтоді я маю повну владу як ігумен, а для того щоб здобути моральний авторитет, потрібен певний час. По-друге, не можна приписати собі морального авторитету, його мають визнати інші люди. По-третє, моральний авторитет може мати і відносно молода особа, яка не посідає якогось високого уряду. Загалом моральним авторитетом втішаються люди, які визнають загальнолюдські вартості та дотримуються засад моральної поведінки. А все це стає ще виразнішим та ціннішим, коли ті люди є християнами і керуються засадами християнської моралі. Постать вищезгаданого блаженного Папи Івана Павла II є яскравим прикладом того, якими важливими в житті людства є особи, що за ними суспільство визнає моральний авторитет. 

Нагадаю, що темою цієї доповіді є питання: чого Церква очікує від богопосвячених осіб у сучасному світі? Потроху вимальовується відповідь, яку хочу запропонувати. Для того щоб наша Церква могла жити, розвиватися та справді служити своєму народові, вона понад усе потребує осіб, які мають моральний авторитет. А такими в нашій церковній спільноті мають бути, власне, богопосвячені особи як приклад та заохочення до справді християнського буття. Ми потребуємо побожних, мудрих, освічених, щедро обдарованих різними талантами, відважних, чеснотливих богопосвячених осіб, одне слово – ми потребуємо моральних авторитетів. Підсумую це цитатою, яка не є оригінальною, її знаходимо у Святому Письмі: «Ви – сіль землі… Ви – світло світу…» (Мт.  5, 13−14).

Додам до вищесказаного ще два спостереження. По-перше, моральний авторитет – це не почесний титул, а результат дуже наполегливої, послідовної та сумлінної праці над собою. Байдуже, чи люди називатимуть богопосвячених осіб моральними авторитетами, але важливо, щоб наші монахи та монахині, богопосвячені миряни ними справді були, аби члени нашої Церкви – від найстарших до наймолодших – сприймали богопосвячених осіб як моральних авторитетів. А народ стосовно цього є непомильним.

По-друге, хочу звернути увагу на питання зменшення кількості покликань. У деяких частинах нашої Церкви ця проблема є особливо гострою, але брак приросту відчутний повсюди. Стосовно цього скажу таке: нам бракує живих прикладів богопосвяченого життя, які, неначе магніт, притягали б вірних до наших монастирів, чинів, згромаджень та інститутів молодих людей. Найгірший осуд для нас, коли молоді люди кажуть: «Та вони такі самі, як ми». Богопосвячені особи не можуть бути такими самими, як всі інші, – вони мають бути настільки кращими, аби світська молодь не сміла себе до них прирівнювати чи злегковажити їхнім прикладом. Бо інакше наше майбутнє під знаком запитання.

Отже, дорогі богопосвячені брати та сестри, якщо ми ще не почали, то якнайшвидше берімося до праці над собою та будьмо слугами нашої Церкви, такими, яких вона потребує. І нехай милостивий Господь нас благословить!

ЧОГО  ОЧІКУЮТЬ МИРЯНИ  ВІД БОГОПОСВЯЧЕНИХ ОСІБ?

Євгенія В. ОСАТЧУК

Ріо Азул, Бразилія

       Почну свою співдоповідь цитатою про те, що згадуємо минуле для того, щоб на його досвіді будувати майбутнє.

      «Спогади можуть виявляти суб’єктивну індивідуальність без сорому, бо пам’ятається тільки те, що бачилося, що пережилося, що чинилося і відчувалося. Через спогади затримується минуле, щоб вонo ставало підпорою на теперішнє і майбутнє» (Елізабет дос Сантос Мовра Батіста, «A Vila do Coronel Kosme sob a ótica do idoso»).

      Випала мені честь говорити про богопосвячених осіб від імені нас, мирян, висловити, що ми від них очікуємо.   

      Думаю, що буде цікаво роздумати про цю тему на тлі історії української імміграції та УГКЦ в Бразилії, пригадати, що досі отримав народ від богопосвячених осіб, аби нижче висловити наші бажання до них на сьогодні й на майбутнє. Хочемо бачити в них  не тільки служителів літургії і святих таїнств,  катехитів, учителів та медсестер, але бажаємо, щоб вони були для нас світлом і прикладом духовного життя.

       Коли  наші діди й прадіди залишили свою Батьківщину 120 років тому, вони знали, що це тяжка й повна несподіванок дорога, але йшли за кращою долею. І ті несподіванки здійснилися: обманені пропагандою, принижені й погано розміщені в кораблях, пережили великі лиха, доки не доїхали сюди. Багато залишили й ще більше втратили, у подорожі стрінули різні недуги, кидали своїх померлих у море. Але, найголовніше, вони везли у своїх серцях сильну віру та любов до своєї Церкви та обряду, віру, яку від богопосвячених осіб там, на своїй матірній землі, навчилися цінувати.

Уже на бразилійських землях, особливо у штатах Парана та Санта Катарина, мусили боротися із всякими труднощами: інша мова, тропічні хвороби, брак помешкання, інші звичаї і т. п. Перші роки українських родин у Бразилії були справжньою боротьбою. Минали місяці й роки, життя поволі почало покращуватися, але бракувало найціннішого скарбу – української Церкви. Народжувалися діти, і треба було їх хрестити й виховувати у своєму обряді.

Поселенці організуються і звертаються до церковної влади в Україні, просячи священиків і сестер. Їхня просьба, Богу дякувати, була вислухана.  Приїжджають перші єпархіальні священики, а потім василіяни, які виконують тут жертовну місію:  хрестять і навчають дітей, вінчають молодят,  сповідають та організовують церковне й культурне життя.

Із великою спрагою за своєю Церквою, яка тепер уже тут народжувалася, українці під проводом священиків ідуть до праці й організуються до будови церков. Завдяки жертовності й праці народу підносяться серед бразилійської зелені круглобанні церкви. Нині історики з пошаною дивуються. Священики заохочували й духовно підтримували іммігрантів. Уже з початків Української Церкви в Бразилії виявляється гарне ставлення людей до богопосвячених осіб і, з іншого боку, цілковита посвята останніх для народу.

Уже  стало краще, світло Української Церкви  просвічувало життя. Але самі священики не були спроможні належно виконати тієї місії: віддаленість громад, погані дороги – це все не дозволяло дійти до всіх вірних, розсіяних по різних місцевостях.

Поселенці звертаються до України і просять сестер. На їхнє щастя, 11-го квітня 1911-го року вітають зі сльозами перших сімох сестер-служебниць Непорочної Діви Марії, які починають свою працю в Прудентополі та в Ірасемі.

Праця і співпраця священиків і сестер підбадьорювала духовно і культурно наші родини, розкинені по далеких околицях.

В особливий спосіб вірні Малету, Ріо Азул, Павло Фронтінь та сусідних громад півдня Парани ще відчували велику потребу цих осіб між собою. 1932 року єпархіальний  священик отець Еміліян Ананевич зібрав деяких дівчат спеціально з Дорізону й заснував згромадження сестер-францишканок 3-го чину, що пізніше перейменувалося на згромадження сестер-катехиток святої Анни. Головна харизма цього згромадження є виконувати пасторальну працю між нашим народом.

1940 року о. Христофор Миськів, ЧСВВ, спостеріг, що народ потребував працівників до катехизування і культурних справ, які жили б між людьми. Він  заснував cвітський Інститут катехиток Серця Ісусового. Перші катехитки скоро пішли в апостолят між українські родини по селах-колоніях.

Пізніше ще прибули сестри святого Йосифа та сестри-василіянки, які до сьогодні здійснюють виховання дітей та катехизацію.

Сестри, катехитки і священики стали силою, прикладом та дороговказом для християнського життя. Працьовитість і відданість тих осіб своєму народові творили головну підвалину Української Церкви в Бразилії. Завдяки їхній праці християнський і український дух вливався в серця народу. 

Цей історичний відтинок від тих часів до сьогодні  ставить перед нами образ цілковитої відданості, послуху, жертви, життя молитви, покори та відповідальності богопосвячених осіб протягом цих 120-ти років Української Церкви в Бразилії. Чого ж ми, миряни, від них сьогодні очікуємо?

Нині часи інші, потреби інші, вартості, що керують життям більшості людей, інші. Світ безупинно йде проти релігійного, родинного, морального та богопосвяченого життя. Наші діти щоденно мають перед собою ці протилежні вартості через всякі канали. Треба, щоб ми, матері та батьки, міцно трималися вартостей, які дістали в спадщину від наших предків, священиків, сестер і катехиток, а найголовніше, щоб ми їх передали нашим дітям. І тут ми, родини, багато разів мусимо звертатися по допомогу до священика, сестер, катехиток з нашими труднощами й потребами, які є складніші, ніж колись. Молодь із добрих родин потрапляє в недобре життя, вживає наркотики, розбиває родину – і це творить батькам великий біль серця. І в кого нам шукати допомоги в тому всьому, як не в богопосвячених осіб? Вони мусять мати моральну силу, щоб вийти нам на допомогу. Мусять стояти на вищому рівні духовності, щоб подати нам помічну руку в тих труднощах.

У модерному світі, повному спокус, це сьогодні найголовніше поле праці богопосвячених осіб – між родинами. Своїм веселим обличчям, блиском очей, способом життя вони мають бути прикладом нового життя для батьків, молоді та дітей. Але, найголовніше, можуть своїм життям розбуджувати нові покликання між молоддю, бо знаємо, що слова переконують, але приклади спонукають. Це, що проповідують і навчають словом, мусить бути вислідом їхнього життя. Цього ми бажаємо і просимо в усіх богопосвячених осіб. В іншому разі матимемо важку недовіру щодо богопосвяченого життя.

Нинішне громадське життя вимагає співпраці в євангелізації. Родини зі священиками, сестрами та катехитками, без сумніву, можуть творити велику силу проти розпусти, наркотиків та життя, віддаленого від Церкви і Бога. Найперше, добрий приклад священика, сестри, катехитки, а після цього може йти прохання співпраці від мирян, які живуть у такому світі, де головне мати, а не бути. Вони не мають пристосовуватися до світу, а мають спонукати нас до того, щоб ми достосовувалися до їхнього правдивого й жертовного життя.

Доми сестер і катехиток біля наших церков мають бути вогнищем, яке зроджує довір’я і дає  духовну силу для мирян. Сьогодні наші громади назагал добре зорганізовані, вірні щораз більше займають місця у всяких пасторальних працях, але неможливо уявити Української Церкви без сестер чи катехиток, які, хай би і деколи, своєю присутністю не зроджували в громаді охоту до праці в Церкві й не були підтримкою в тій праці. Вони своїм духовним життям, проведенням богослужб, молитвою, добрим повчанням і прикладом показують нам, мирянам, ідентичність Української  Церкви та українського духу. Якщо стаються випадки, що вірні часто залишають наш обряд і йдуть до іншого, де шукати причини цього факту? Однією з можливих причин  є  недопрацювання та помилки богопосвячених осіб. У книжці «Як іти на Службу Божу й не втратити віри» о. Буш, який організовує богослуження Папи Венедикта ХVІ, каже, що причиною, чому нині народ менше йде до церкви, менша участь людей у Божественній літургії, є те, що священики, а навіть єпископи й з ними всі інші богопосвячені особи, не служать її побожно й за приписами, не зберігають літургійних приписів… Варто нам усім тут поміркувати й запитати себе, що можемо чинити, аби змінити цей період, який наша Церква переживає, а це стосується богопосвячених осіб та мирян.

За все, що було зроблене в минулому та до сьогодні, є в наших серцях любов і пошана до богопосвячених осіб. Коли щось негативне стається з ними, як-от негідна поведінка через людську неміч і спокусу, то смуток і біль проймають серця вірних. Зауважуємо нині великі труднощі на полі покликання до богопосвяченого життя. Виховати священика, сестру або катехитку – це як видовбувати діамант у глибоких  шахтах. Хто тут більше винен: ми, миряни, чи самі богопосвячені особи, які, може, не є тим світлом для нинішньої молоді й своїм прикладом її не захоплюють?

Постійна молитва за витривалість та за нові монаші покликання має бути головною метою всіх вірних, як також і матеріальна допомога та дружба, аби не почувалися самі в цій справі, бо віддають своє служіння громаді. Але, з іншого боку, богопосвячені особи мають своїм життям, відданим для Бога й для вірних, притягувати до себе нові покликання.

 У цілій Церкві миряни, напевно, очікують, аби богопосвячені особи у громадах були мов кольори веселки, що мають свою індивідуальність, а часто й немочі, але всі разом вказують на добру й світлу дорогу життя.  Вони, живучи по своїх домах, зі своїми талантами та прикметами, а головно зі своїм посвяченим для Божих справ життям мають показувати мирянам гарну дорогу  до здійснення Христового Царства між нами, мають бути тією дорогою.

Миряни і богопосвячені особи! Маємо бути одні одним заохотою, підпорою  і співпрацювати в наших громадах у цих нинішніх складних зматеріалізованих часах, коли  цінні вартості духовності й життя все більше й більше потоптані й іґноровані. Якщо буде можливо так жити, то напевно покажемо нашим нащадкам дорогу спасення.

Лагідно звертаюся до всіх з моїм сильним бажанням, що,  напевно, є сильним бажанням усіх мирян, яких нині тут представляю, щоб богопосвячені особи були в наших громадах прикладом життя, людьми молитви, просвічені світлом Христового Євангелія, та щоб нас, мирян, зачаровували до кращого життя.  Якщо так будемо жити, то, напевно, українська духовність надалі процвітатиме по всіх громадах, де центром  є круглобанна наша церква, а в ній богопосвячені особи преставляють нам самого правдивого Христа. Напевно, так почнемо писати історію  наступних 120-ти років українців у Бразилії, де наші предки гарно це виконували досі, а на майбутнє ми, миряни, під сильним проводом вас, богопосвячених осіб, маємо велику відповідальність продовжувати й удосконалювати цю місію, розпочату на бразилійських землях.

 

Слава Богу! Честь Марії! Нам Мир!  
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Вступ 

Монашество i його вплив у моєму житті та в житті УКУ

Для мене велика честь бути запрошеним до участі з доповіддю на Соборі нашої Церкви, який присвячений монашеству, – за що я щиро дякую.

По-перше, хочу зазначити, що в моєму особистому житті монахи, монахині та монаші обителі відіграли велику, а часом і вирішальну роль. Протягом уже 30 років, в середньому місяць на рік, я проводжу в обителях богопосвячених осіб. Разом це становить приблизно три роки. Більш ніж півроку я провів у василіянському, студитському та венедиктинському середовищах. Поважну частину моїх досліджень, наукових праць і текстів здійснено чи створено в монастирській атмосфері. Я дуже вдячний за гостинність монастирів, за духовний провід і світлий приклад монахів та монахинь. 

Проте це не лише мій досвід. Спільнота УКУ постійно користає зі щедрості й відкритості монастирів. Чимало рішень щодо майбутнього розвитку нашого університету – не лише духовних, а й адміністративних і стратегічних – формувалось у монастирях. Вже не кажу про реколекції та прощі, під час яких викладачі й студенти УКУ досвідчили чернечу гостинність. Іншими словами, годі уявити мені власну працю та діяльність УКУ без свідчення богопосвячених осіб та безпосереднього глибокого спілкування з ними. 

По-друге, розглядаючи тему ролі богопосвячених осіб у культурі, освіті та науці, я не забуваю про те, що в чернечому житті молитва і все, що для неї необхідне, є абсолютним пріоритетом. Поряд із молитвою та іншими духовними дисциплінами, які забезпечують інтегрованість монашого життя, існує ще безліч обов’язків, що їх сповнюють богопосвячені особи згідно з традицією та харизмою своїх чинів і згромаджень. Під час перебування тут, у Бразилії, яскраво видно, наскільки все пасторальне життя Греко-Католицької Церкви в його різноманітних вимірах побудоване на посвяті богопосвячених осіб. Дозволю собі поділитися спогадом, як на першому Соборі нашої Церкви 1996 року звіт владики Єфрема Кривого, ЧСВВ, про діяльність УГКЦ в Бразилії та душпастирський внесок богопосвячених осіб  вразив мене своєю системністю і докладністю, а зокрема масштабністю пасторальної праці. Іншими словами, слід не забувати, що монахи та монахині стараються і молитися, і виконувати найрізноманітніші служіння в Церкві, тобто що наука, освіта і культура не можуть бути виключним пріоритетом ченців і черниць.

Завершую вступні ремарки запобіжним вибаченням і представленням перспективи. У цій презентації говоритиму про роль богопосвяченого життя в культурі, освіті та науці, дещо згущуючи фарби та навмисно загострюючи певні питання. Оскільки Собор є унікальною нагодою їх поставити, то наперед прошу пробачення, якщо деякі з моїх висловлювань видаватимуться надто провокативними. Ця доповідь має на меті накреслити певні перспективи та пропозиції до дискусії, а не констатувати якісь абсолютні істини. Годі зміцнювати організм, не звертаючи уваги на його слабкі сторони й не торкаючись його больових точок. Глибоко відчуваючи загальнолюдські, церковні й насамперед свої власні обмеження, я все ж живу надією, що ми покликані йти поза їхні межі. І в цьому можуть і мають нас вести – з мужністю, а інколи й із героїчним подвижництвом – особи богопосвячені, які покликані до правдивого християнського радикалізму. Млявим справжнє монашество ніколи не було.

Вочевидь я представляю перспективу на чернече життя з погляду ректора католицького університету, а не з погляду монаха (хіба що такого собі недомонаха), тому не претендую на відчуття усіх проблем із серцевини внутрішнього досвіду богопосвяченого життя. Щоб заручитися принаймні часткою цього внутрішнього досвіду, я звертався з питаннями про нашу з вами тему до представників наших монаших згромаджень. Їхні думки є важливим джерелом для цієї доповіді.

I. Історичні явища і статистика,

над якими варто замислитися

Християнське монашество протягом двох тисячоліть було важливим, а то й провідним чинником інтелектуального і культурного розвитку різних суспільств, зокрема українського чи тих, де містяться українські поселення. Монастирі та чини відчували свою інтелектуальну відповідальність і з монашим радикалізмом ішли в авангарді розвитку писемності, архітектури, образотворчого мистецтва. І не тільки. Список учених єзуїтів, венедиктинів, францисканців вражає: астрономи, біологи, математики... Це святість життя, воплочена в думку, із творчим вираженням. 

Ідеться не лише про поодинокі твори чи культурні артефакти, а про структурні організми культури і про структуру культури загалом, про що дуже багато навчав блаженний Папа Іван Павло ІІ. 

Сьогодні одна з найпотужніших і найперспективніших структурних одиниць у культурі –це університет. Сучасні університети динамічно зростають як щодо кількості студентів, так і  щодо соціальної, економічної та навіть політичної впливовості. В Україні (залежно від того, як рахувати) кількість вищих навчальних закладів і студентів зросла більше ніж вдвічі за останні 20 років. 

Сам феномен університету історично виник передовсім із монашого середовища, і його корпоративні риси й навіть архітектура великою мірою визначалися монастирськими традиціями. В Європі майже всі давні університети, сьогодні державні з державним фінансуванням, були засновані церковною (папи) чи державною (королі) владою часто на основі катедральних або монаших шкіл за співпраці світського й чернечого духовенства. Розвиток цих старовинних університетів просто немислимий без участі монашества: Болонья (1088 р. заснування) і Оксфорд (1096 р.), Париж (1150 р.) i Кембридж (1209 р.), Саламанка (1218 р.), Карловий у Празі (1348 р.), Краківський (1364 р.), та й Львівський також (1661 р.). 

Протягом століть у різних країнах присутності Католицької Церкви ченці й черниці творили і провадили численні вищі навчальні заклади. Наприклад, у США із 244-х католицьких вищих навчальних закладів (усіх є 4300–5700, залежно від застосованих критеріїв) 160 досі перебувають під опікою чинів і згромаджень. Із найвідоміших – такі, як Джорджтаун (єзуїти, 1789 р.), Нотр-Дам (Згромадження Святого Хреста, 1842 р.) та Бостон Колледж (єзуїти, 1863 р.) посідають чільні місця у світових рейтингах 200 найкращих університетів (відповідно 164-те, 63-тє, 161-ше місця, за Times Higher Education; за іншою оцінкою 134-те, 137-ме, 305-те місця, QS World University Ranking). Йдеться не лише про відомих інтелектуалів – єзуїтів, домініканців чи францисканців; багато університетів утворилося із педагогічних інститутів для дівчат при жіночих монаших згромадженнях. Цікаво, що в Сполучених Штатах католицькі навчальні заклади – відносно молодий феномен. Хоча традиції поодиноких із них сягають ХVIII ст., більшість постала або отримала акредитацію у ХХ ст., зокрема вже після Першої світової війни. Процес творення в США католицьких вищих навчальних закладів триває і у ХХІ ст., щоправда за ініціятиви передовсім мирян.

Низьке число покликань, а то й повна відсутність їх у деяких, зокрема жіночих, згромадженнях у Північній Америці, Європі й певною мірою в економічно більш розвинених країнах Південної Америки ставить під знак питання, наскільки богопосвячені особи, чини та згромадження будуть спроможні провадити вищі навчальні заклади в цих частинах світу. Деякі менші навчальні заклади в останніх роках закривалися або входили до складу інших, більших закладів. Адміністрування не одного коледжу й університету в Північній Америці перейшло з рук богопосвячених осіб до рук світських. Пособорова криза в Церкві, яка позначена секуляризацією та детрадиціоналізацією суспільства, поставила під знак питання католицьку ідентичність не одного вищого навчального закладу, засновниками яких були ченці і черниці. В останні десятиліття деякі католицькі виші, включно з тими, яких породило середовище богопосвячених осіб, просто відмовилися від назви «католицький». Так, наприклад, сталося з кількома інституціями в Канаді і з відомим Католицьким університетом в Наймеґені, хоч ректором тоді був єзуїт. 

Ці дуже поважні труднощі і критичні виклики не заперечують, однак, того історичного факту, що богопосвячені особи традиційно були провідними в розвитку науки, освіти і культури. У багатьох випадках те, що вони започаткували своїм жертовним служінням, дало потрібний поштовх ділу, яке продовжують віддані світські члени Церкви, з широким суспільним значенням, зокрема в економічно слаборозвинених країнах, де загострені соціальні проблеми. 

Богу дякувати, є в певних частинах світу позитивні тренди розвитку. У Лівані, до якого приїжджає чимало студентів з різних арабських країн і де кількість католиків становить третину тої, що в Україні, сьогодні діє 5 католицьких університетів, з яких 4 створили і провадять монаші чини (єзуїти і три маронітські чоловічі чини). У травні 2011 р. Європейська федерація католицьких університетів прийняла своїм членом 6-й ліванський вищий навчальний заклад, що його заснували і провадять маронітські монахині. Потенціал богопосвячених осіб для розвитку культури, науки й освіти був, є і, мабуть, буде потужним. Що це означає для нашої Церкви – ще не визначене питання, над яким слід пильно працювати.

Нижчеподана статистика є велемовною. По цілому вільному світі Католицька Церква, зокрема чини та особи богопосвяченого життя, творили і творять різні вищі навчальні заклади, часто якнайкращої якості, суттєво впливаючи на всі аспекти суспільного життя своїх країн і ширшого світу. Традиційна і потенційна роль таких закладів під проводом ченців і черниць має бути темою наших роздумів.

Вибрані відомості про католицькі університети щодо ролі монашества у їхньому творенні

	Країна
	Кількість населення (млн.)
	Кількість католиків (млн.)
	Кількість університетів
	Кількість католицьких університетів (за даними FUIC)

	Аргентина
	40
	33
	85
	7

	Австралія
	22
	5
	39
	2

	Бельгія
	11
	7
	14
	7

	Бразилія
	190
	130
	200
	15

	Канада
	34
	12
	83
	12

	Чехія
	10
	3
	70
	1

	Франція
	66
	30
	110
	7

	Німеччина
	81
	25
	70
	1

	Угорщина
	10
	5
	10
	1

	Польща
	40
	34
	500
	4

	Словаччина
	5
	3,7
	35
	1

	Іспанія
	46
	37
	76
	8

	Італія
	60
	51
	95
	10


	Країна
	Населення
	Католики
	Кількість університетів та коледжів
	Кількість католицьких вищих навчальних закладів (за даними FUIC)
	Належать чинам

	США
	308
	68
	4352
	244
	160

	Україна
	46
	5
	350 (ВНЗ III–IV ступеня акредитації)
	1
	0

	Ліван 
	4
	1,5
	41
	5
	4


	Чини
	Світ
	США 

	Єзуїти
	100
	28

	Домінікани
	51
	17

	Салезіяни
	58
	0

	Венедиктини
	17
	13

	Францискани
	-
	23


Загальновідомі історичні обставини, в яких перебувала наша Церква в Україні протягом останніх століть, суттєво обмежували можливість розвитку греко-католицької, чи загалом християнської, вищої освіти, і це негативно впливало на розвиток церковного, культурного, загальносуспільного та політичного життя. У часи стрімкого розвитку світової науки протягом ХХ ст. вільний розвиток української християнської науки був неможливий. Після псевдособору 1946 року УГКЦ в Україні не могла плекати видимих структур на академічному рівні. Важливим рішенням УГКЦ в середині чи наприкінці 1990-х була чітка й недвозначна постанова, що священик мусить мати вищу освіту – принаймні не нижчу, ніж учитель. Тепер в Україні діє 6 семінарій (одна монаша) та один католицький університет на 4–5 мільйонів католиків. УКУ лишається єдиним на пострадянському просторі католицьким університетом.

На поселеннях сестри-василіянки провадять дуже добрий дворічний коледж (Manor College, 1947 р.) у Філадельфії, який має в США найвищий рейтинґ у категорії католицьких дворічних вишів. Цього року святкує своє 25-ліття Інститут східнохристиянських студій ім. Митрополита Андрея Шептицького (1986 р.), який є частиною Університету св. Павла в Оттаві (Канада). Його докторська програма зі східнохристиянських наук єдина в Північній і Південній Америці. Богу дякувати, невдовзі розпочнеться визнана державою діяльність Філософського інституту ім. св. Василія Великого в Куритибі. На жаль, призупинила свою діяльність на стаціонарній програмі Колегія св. Василія Великого у Стемфорді (1939 р.), яка 2014 р. буде відзначати 75 років від заснування. Її випусником є Блаженніший Патріарх Любомир (Гузар).

Зараз ми як Церква маємо зробити крок уперед щодо розвитку наших академічних структур, якщо ми серйозно ставимося до нашого майбутнього. Надто довго ми мусили користати з чужих інституцій, перспектив та візій або самі таки покладалися на них. Пора нам відповідально й більш динамічно думати, критично аналізувати і робити власний творчий внесок в академічне життя, культуру та суспільство. Годі собі це уявити без активної ролі монашества. Усе сказане щодо вищої освіти можна mutatis mutandis віднести не тільки до сфери загальної освіти, а й до видавничої діяльності, художньої творчості, зберігання спадщини і плекання за допомогою нових технологій сучасної критичної суспільної дискусії.

Як виглядає підготовка монашої участі в цьому процесі? Тут не можна спрощувати, і слід би провести ґрунтовне дослідження, але деякі показники доволі виразно засвідчують певні тенденції. Члени чинів і згромаджень здобувають богословську освіту, але їхнє число не дуже високе, якщо врахувати кільсть чоловічих і жіночих монаших спільнот в Україні (а їх понад 20). За інформацією відділу студентської документації УКУ, всього від часу відновлення ЛБА-УКУ 1994 р. на основних дипломних програмах філософсько-богословського факультету, включно із семінарією (визнаних Римом та Києвом), і гуманітарного факультету (визнаного державою) навчалося і навчається нині 100 осіб – представників монаших згромаджень. Для порівняння: усіх студентів у базі даних – 1640 осіб, тобто 100 від 1640 становить 6%.

Із цих 100 осіб:

74 – представники чоловічих монаших згромаджень;

26 – представниці жіночих монаших згромаджень.

Станом на кінець 2010/2011 н. р. в УКУ навчається 27 осіб, з яких 4 – представниці жіночих монаших згромаджень. Крім того, чимало сестер та кілька братів училися в Катехитично-педагогічному інституті УКУ. Окремі програми навчальна частина УКУ організовувала для сестер-новичок. На жаль, кількість монахів та монахинь, наших студентів, з роками зменшується.

В одному з недавніх інтерв’ю Блаженніший Патріарх Любомир (Гузар) доволі гостро висловився щодо стану богословської освіти й загалом богословлення в нашій Церкві:

Мені здається, що наше богослов’я стоїть на дуже слабкому рівні. Є багато талановитих людей, які мали нагоду вчитися, але виглядає, що вони дуже ліниві або дуже налякані. Проте чого тут боятися? То є наука. Не треба боятися. Раз вони до того готувалися, то мають працювати і бути творчими богословами… Ми маємо Український католицький університет, який старається їх виховати, посилає за кордон, у дуже престижні університети, де вони можуть не одного доброго навчитися. Але чомусь неможливо запалити наших богословів. А без здорового богослов’я далеко не зайдемо. Тому мені від цього прикро… Я впевнений, що богослов може мати будь-яку працю. Але ми маємо тільки п’ять семінарій та університет. Я не кажу, що в нас є тисячі богословів. Однак якби кожен із тих професорів, що в семінаріях, написав солідну книжку... Що йому перешкоджає? Вони мають обов’язок, якщо хочуть називатися богословами.

Тим паче, що ми боролися, щоби богослов’я було визнано в державі як наукова дисципліна. Її визнали, хоча, може, і не стовідсотково, як би мало бути, але все ж таки. Тому в нас має бути ріка богословських книжок, адже є величезна потреба в нашій богословській думці. Я не кажу про переклади. Багато перекладів є, і деякі з них надзвичайно добрі, але що з того? А де наше богослов’я? Де наша творчість богословська? http://risu.org.ua/ua/index/expert_thought/interview/43849/
II. Виклики сучасної культури і монаші відповіді

Слова Блаженнішого – це виклик мені як ректорові й нашим викладачам та студентам. Ми вдячні Блаженнішому Любомирові за цей виклик, бо він стимулюватиме нас творчо працювати, розвивати кращі програми й точніше вимірювати їхню ефективность. Проте я також хочу спрямувати це питання до українського монашества: де монаша творчість, богословська й освітня?


– Чи готові українські богопосвячені особи прийняти такий виклик і стати в авангарді української католицької та світської освіти, шукати переконливі відповіді на питання сучасної культури?


– Скільки докторів богослов’я серед монашества з’явилося в Україні за 20 років після легалізації УГКЦ?


– Скільки наукових (і не тільки наукових) книжок написали особи богопосвяченого життя в нашій Церкві? Чи являють собою поважні відкриття ті книги, що вийшли? Чи іноземці перекладають їх, тому що вони потрібні в контекстах, які виходять поза межі нашого вужчого кола? Чи покликаються на ці праці авторитетні автори, чи рецензують їх інші ченці й черниці або представники ширших кіл інтелектуалів та інтелігенції?


– Скільки написано добрих статей, базованих на глибоких дослідженнях, які подають переконливі аналітичні висновки? Скільки і якої якості журналів академічного характеру чи часописів серйозної критичної думки видають чини і згромадження? Де голос ченців і черниць в публіцистиці та суспільному дискурсі, у газетах, журналах, на церковних і світських інтернет-сайтах, радіо й телебаченні? Чи є портали монашої думки? Чи є взагалі якісь регулярні вдумливі блогери серед богопосвячених осіб?


– Чи є вже достатня кількість і якість опрацьованих монаших мартирологій, історій монастирів, біографій великих ченців і черниць? 


– Якою є культура читання та інтелектуальної дискусії в наших обителях? 


– Чи поважно ми ставимося до академічних вимог та інтелектуальних критеріїв?


– Скільки богопосвячених осіб працює і викладає в УКУ, в папських університетах у Римі, в католицьких вищих навчальних закладах у різних країнах світу? Де є загальновизнані інтелектуальні авторитети?


– Який відсоток фінансових/матеріальних ресурсів чинів і згромаджень спрямовувано на бібліотеки, музеї, виставки, мистецтво?


– Чи цінують і плекають згромадження поетичні, письменницькі, музичні, художні, театральні чи кінематографічні таланти своїх членів? Часто саме через мистецьку метафору чи символ можна краще висловити найглибші духовні пережиття та істини.


– Чи навчаємо ми інших про свої традиції, а чи інколи доводиться нам наздоганяти західних християн, які краще знають східну духовість, іконографію, літургійну спадщину нашої Церкви, ніж ми самі?

Ці питання не легкі. Може, декому вони видаються гострими, підступними. Насправді вони є на поверхні, і їх годі приховувати. Ставлю ці питання не для того, щоб когось, не дай Боже, заганяти в кут. Це нормальні й добрі питання, поставлені із наскрізь конструктивною метою. Очевидно, відповідати на них слід передовсім зсередини чернечого середовища. Проте не думати над ними, коли світ їх бачить і ставить, – це запорука відсталості й завмирання не лише інститутів богопосвяченого життя, а й академічного, культурного та духовного життя нашої Церкви. Вважати, що хтось інший може за нас думати (скажімо, римо-католики: «німець скаже»), – це небезпечна втеча від відповідальності. Часто втеча від знань, від непростих питань сучасної культури є ознакою страху. Наш Господь багато разів у Євангеліях, а за ним блаженний Папа Іван Павло ІІ у перших словах свого славного понтифікату і наш Блаженніший Патріарх Любомир (Гузар) у недавно висловлених ремарках закликають нас не боятися. Хіба ж не монашество, зі своєю питомою радикальністю, має долати цей страх? 

ІІІ. Роль монашества в сучасній культурі

Упродовж усієї історії Церкви богопосвячене життя було не лише знаком радикального життя за Євангелієм, а й чинником великого впливу на цивілізаційний поступ європейської культури, і не лише її (Апостольське поучення Івана Павла ІІ Vita сonsecrata (Богопосвячене життя), 98). Місія осіб богопосвяченого життя в сучасному світі (як особливого дару Духа) безпосередньо вписана у місію Церкви, що знайшло своє вираження в заклику побудови культури любові (див. енцикліка Івана Павла ІІ Sollicitudo rei socialis (Турбота про соціальні справи), Рим, 1987 (далі – SRS), 40; Компендіум соціальної доктрини Церкви, 580). Що означає сьогодні для богопосвячених осіб «бути знаком» та яке очікування щодо них воно виявляє з боку Церкви? Яким знаком може бути богопосвячене життя в секуляризованому суспільстві, яке вже не «відчитує» значення sacrum-у, не розуміє змісту релігійних символів, які вже не належать до «життєвої абетки» людини? Сьогодні академічна наука вийшла за межі не лише церковного середовища, а й релігійної свідомості загалом і фактично в багатьох контекстах виступає як її протилежність. Наука змінила методологію, диференціювалась і часто ставить собі за мету виключно прагматичні чи спекулятивні цілі. Це мало вплив на формування нового типу утилітарної культури – із плюралістичною системою цінностей і крайніми проявами індивідуалізму, що дедалі сильніше конфронтує і конфліктує з будь-якими формами спільності та належності (Церкву критикують саме як інституцію, що проголошує сталі духовно-моральні цінності).

Явним знаком для сучасного світу є знак контрасту (тобто іншості). І цю іншість-контраст богопосвячені особи покликані проявити з новою енергією, що не зводиться до зовнішніх ознак. Але цей знак контрасту має стати динамічним трудом духа, який буде промовистим для сучасної людини. 

Три аспекти контрасту між сучасною культурою і богопосвяченим життям: 

· Братнє співжиття в любові, яке передбачає послух, – оскільки практично втрачено усвідомлення взаємозалежності та взаємовідповідальності, що є знаком Ісусових учнів (див. Йо. 15, 9–10); втрачено смирення любові, яка дає і приймає.

· Дівицтво (целібат) – з одного боку, тому, що пансексуальна культура взагалі відкидає таке явище, а з іншого – тому, що цілковита посвята себе для Царства Божого відкриває красу і велич особистого вибору людини, що є найбільшим виявом її індивідуальності. Отже, те, що засвідчує контраст, – це віднайдення балансу між спільним та індивідуальним, моїм і нашим, тобто тієї делікатної внутрішньої грані людських взаємин, яка об’явлена в Євангелії Христа і яку втілює в життя Церква впродовж століть.

· Вільне ставлення до матеріальних благ, яке є плодом автентичної убогості, – у світі крайнього матеріалізму й консумеризму, в якому все (і навіть всі) є продуктом, товаром у комерційних співвідношеннях.

Цифрова епоха щоразу збільшує попит на інформацію, що призводить до редукування знання до рівня товару, ринком збуту якого є інформаційне суспільство. Закладене Богом прагнення особи до пізнання світу і «володіння» ним підмінює амбіція володіння інформацією. Засоби комунікації та високі технології часто виконують роль інформаційного «Fast Food», де людина втрачає відчуття «ціни» отриманих знань як результату розумової праці. В епоху інформаційних технологій ми щораз більше грішимо інтелектуальними лінощами.

Свідчення богопосвяченого життя полягає в тому, аби відповісти на заклик Церкви (Апостольське поучення Івана Павла ІІ Vita сonsecrata (Богопосвячене життя), 98, 99; Декрет Другого Ватиканського Собору про пристосоване оновлення чернечого життя Perfectae caritatis (Досконалої любови), 18) – і відважитися на аскезу інтелектуального труду, щоб у покорі та правді спільно йти до пізнання Істини, якою є сам Господь Ісус.

IV. Яка роль освіти в житті 

сучасної богопосвяченої особи?

Це питання можна віднести до першорядних у монашому середовищі. Проблема, мабуть, полягає в тому, що не всі розуміють, що таке наука. Передусім її пов’язують з академічною освітою. А це вимагає відповідного стилю життя і мислення. Таким чином, велика група монахів, особливо серед настоятелів, вважає, що наука поступово витягує монаха з монастиря. Цей аргумент вони підкріплюють конкретними фактами, коли якийсь монах чи монахиня виступили з монастиря після того, як розпочали науку, зокрема в УКУ. Таким чином наука стала синонімом чогось антимонашого. 

Цей міф треба розвіяти. Проблема виходу з монастиря пов’язана не з навчанням, а з тим, що конкретна особа не знаходить достатньо аргументів на користь свого покликання і тому в ньому сумнівається. Навпаки – освіта, наука, а особливо богослов’я, є однією з основних можливостей зробити сучасне богопосвячене життя міцнішим, адже змушує глибше переосмислювати своє покликання. 

Що вчити монахам?

Академічне богослов’я. Воно може дати сучасному монашеству немало покликань. Приклад студитів: останніми роками почастішали покликання після закічення семінарії або вищих студій (у студитів уже є група монахів, які жили в «Руссікумі» й навчались у Папському Східному інституті). Академічним богослов’ям можна просвітити усі сфери життя суспільства.

Літургійне богослов’я. Правило молитви є правилом життя. У богопосвяченому житті ця аксіома має проявитись якнайбільше. Однак поки що це не стало реальністю, оскільки наше літургійне життя потребує змін. Наші богослуження досить часто не промовляють до людини через різні чинники (надмірні скорочення, надмірні розтягнення, мова, брак екзегези тощо). Було б дуже добре, якби ченці та черниці зайнялися літургійним богослов’ям, перекладом літургійних текстів і взяли активну участь у розвиткові Інституту літургійних наук УКУ.

Соціальне вчення Церкви. Богопосвячені особи не можуть стояти осторонь кричущої соціальної несправедливості і крайньої матеріальної чи моральної нужди людей у світі. Вони покликані шукати поєднання між богослов’ям та іншими сферами життя (політикою, медициною тощо). З цього огляду на всіх континентах, зокрема в Південній Америці, як ми маємо нагоду бачити цими днями, католицькі чини та згромадження є в авангарді й виробили наскрізь творчі підходи та парадигми праці. Наші чини і згромадження можуть збагатитися різноплановою соціальною духовністю Латинської Церкви, вочевидь плекаючи водночас питомі риси східнохристиянского благочестя. Остаточно наша духовність буде оцінена нашою спроможністю конкретно любити бідного, голодного, самітного, ув’язненого, засмученого.

Аграрна наука, просвітлена богослов’ям. Сучасне українське село перебуває в страшному занепаді. Воно вже не виховує, а більше руйнує. З цим треба щось робити. Одна з пропозицій для монашества – вивчати аграрні науки, іти на село, молитись і працювати разом з народом. Чи це звучить як фантастика? А може, у простоті цієї пропозиції виявляється її автентика і перспективна плідність?

Висновок: 

Ми хочемо бути учасниками вашого дивовижного дійства

На поставлені вище запитання можуть знайти для себе відповідь лише богопосвячені особи. Роль друзів і послідовників, які поряд, – підтримати ваш пошук своєю солідарністю і неупередженою, конструктивною і критичною перспективою. Історія в конкретних явищах і фактах недвозначно показує раз за разом, у різних епохах та на різних континентах (приклад вищих навчальних закладів – лише один з багатьох), що богопосвячені особи, які радикально свідчать у дусі своїх обітів, правил та харизм, стають плідними творцями освіти, науки та культури любові. 

Особисто я і академічна спільнота УКУ не раз купалися в животворній благодаті, яку стягають богопосвячені особи, їхні обителі, жертви, терпіння, радикальний пошук правдивого Бога. Для нас усіх недавні події в нашому пасхальному церковному досвіді чітко доводять, що Господь працює динамічно в Українській Греко-Католицькій Церкві, а зокрема серед богопосвячених осіб, і що нам з вами нічого боятися! Те, що здається неможливим, у Господі здійснюється. Божа благодать, дарована тим, які Йому посвячуються, не вичерпалася в якійсь минулій золотій добі! Вона діє тут і тепер, зокрема серед тих, які особливо люблять Його. Тому настала пора відважно скріплювати чи відновлювати давні традиції вченого монашества, культуротворчого чернецтва та проводу богопосвячених осіб у науці, освіті, критичному соціальному дискурсі, іконографії, музиці та поезії. Творець всесвіту продовжує акт творення Вашими руками, коли даєте Йому на це згоду. 

Багато з нас прагне бути учасниками цього дивовижного дійства!

СЛУЖІННЯ БОГОПОСВЯЧЕНИХ ОСІБ У СФЕРІ ШКІЛЬНИЦТВА

сестра Лідія АННА (САВКА), ЧСВВ 

США

Ще від самих початків монашества – чоловічого та жіночого, у четвертому та п’ятому століттях, монастирі були осередками освіти.[1] Бояри та шляхетні родини часто віддавали свої скарби, а особливо книжки, монастирям на збереження та переховування, коли сподівалися наступу ворога. У монастирях поставали великі бібліотеки. Монахи/монахині часто походили зі шляхетних родин, були освічені, вміли читати та писати в тих часах, коли простий народ не мав доступу до науки. До винайдення друку книги ручно переписували монахи та монахині. Це була важлива праця для розповсюдження та збереження книжок для науки. Не дивно, отже, що перші школи та освіту започатковано в монаших спільнотах. До сьогодні богопосвячені особи мають великий вплив на шкільництво та працюють у ньому. Подивімося передусім на історію шкільництва, а тоді на теперішню працю та вплив богопосвячених осіб у цій ділянці. 

Загальноприйнято, що наука або освіта необхідні для зростання людини та її добробуту. Справді, для розвитку та поступу народу люд мусить бути освічений. У монастирях з їхніми великими бібліотеками містилися книги для шкільництва. Уже при кінці четвертого століття Отці Церкви святий Василій Великий та святий Йоан Золотоустий заснували монаші школи, де монахам було дозволено викладати духовні та інтелектуальні предмети дітям, яких батьки посилали до них на навчання. Монастирі з їхніми бібліотеками та спокійним оточенням були ідеальними місцями для науки. З часом почали будувати окремі школи, де навчали необхідних предметів, як-от читання, граматики, літератури та історії. У наступному столітті священикам, монахам та монахиням дозволили опікуватися сиротами, для чого закладали сиротинці для хлопців та дівчат з надією, що вони згодом оберуть монаше життя. Монахи, монахині та священики навчали тих дітей, які приходили, а також часто й дорослих осіб, котрі долучалися до них у тих монаших школах. Згодом засновували школи, до яких приймали всіх дітей незалежно від того були вони сиротами, чи ні, думали обрати монаше життя,  чи ні.

Школи в Україні розвивалися різно. Уже 1087 р. першу школу для дівчат була заснована «княжною Анною Всеволодівною в Києві при Андрійському монастирі»[2]. До кінця 18-го століття жіноча освіта була «пов’язана з жіночими монастирями, при яких вчили княжих і боярських дочок або й міщанок та селянок, що поповнювали ряди черниць»[2]. Першу українську гімназію заснували сс. Василіянки з почину митр. А. Шептицького 1906 р. у Львові. [2].

Під час козацької доби вже існували формальні василіянські школи для хлопців. Середні школи започаткували братства; спершу вони були чотирикласними, пізніше – восьмикласними. Школи засновували для духовного виховання, а також для освіти дітей зі шляхетських та міщанських родин. Через окупацію України впродовж історії чужинцями страждало її шкільництво. Кожен новий окупант здійснював вплив на школу та учнів у школах. Тяжко було зберегти свою ідентичність під ворожими впливами. Все ж таки богопосвячені особи у своїх школах старалися якнайбільше вплинути на молодь. Один із прикладів – Митрополит Рутський, котрий 1615 р. дістав дозвіл від папи Павла V закласти школи-колегії в Польщі, де навчали церковно-слов’янською мовою й старалися зберегти східний обряд.[2] 1921 р. почало розвиватися шкільництво на Закарпатті, де отці-василіяни з Галичини заснували гімназію в Ужгороді.[2]

Перший дитячий садочок (так звану «захоронку») заснував 1892 року священик. Уже в 1920-х роках на Буковині й Закарпатті «сирітські захисти вели при греко-католицьких церквах...сестри монаших чинів». [2] Після Першої світової війни школи при монастирях стали виховними осередками. Перед початком Другої світової війни в Галичині було 16 постійних дитячих садків, що охоплювали 500 дітей... [2]

Після занепаду Совєтського Союзу 1991 р. на Україні почало розвиватися шкільництво українською мовою. Чини в Україні почали домагатися повернення своїх шкільних будинків, відновлювати їх та відкривати в них школи. По містах та селах отці, монахи, сестри та монахині провадять школи та викладають у них. Сьогодні школи розвиваються та зростають кількісно. Богопосвячені особи виконують важливу працю в тих школах – піклуються, щоб Богом дані цінності та мораль були підставою не тільки предметного шкільництва, а й розвитку кожної дитини, яка пізніше, ставши дорослою, принесе ті цінності в суспільство.

При кінці 19-го століття розпочалася велика українська еміграція за океан. Наші люди селилися в різних країнах, але найбільше в Канаді, США, Аргентині, Бразилії та Австралії. Наше духовенство, особливо владики, усвідомлювали потребу добрих шкіл для виховання дітей та молоді, де би вони навчалися й зберігали нашу віру та ідентичність. Народні школи в нових поселеннях не могли цього зробити. «На еміграції перші дошкільні заклади організовані в ЗДА заходами єпископа Сотера Ортинського ще до Першої світової війни для дітей українських еміґрантів».[3]  Ці захоронки в ЗДА (США) та Канаді провадили Сестри Служебниці та Сестри Василіянки. Свою працю сестри та отці починали з опіки над сиротами, чиї батьки загинули в копальнях, або не могли прогодувати своїх численних дітей. Часто вони опікувалися такими дітьми у своїх бідних монастирях-хатах та ділилися з ними своєю мізерною їжею. Спочатку вечорами, після щоденної науки дітей у державних школах, у своїх монастирях сестри катехизували та вчили їх мови – української та англійської. Коли наші емігранти зрозуміли потребу та вартість доброго шкільництва на поселеннях, то стали посилати своїх дітей на науку до сестер. Виявилася потреба розпочинати свої щоденні повноденні школи. Наші люди вже гуртувалися при церквах, де мали нагоду молитися у своєму обряді, спілкуватися своєю мовою, зберігати свої традиції. Тому початкові школи (для учнів віком від 5-ти до 13-ти літ), так звані «парафіяльні школи», розбудовувалися при парафіях. Перша цілоденна школа була заснована у Філадельфійській Архиєпархії. [3] Учителями переважно були сестри або отці, директорками – сестри-монахині. Залежно від країни могла надаватися державна фінансова підтримка, як, наприклад, у Канаді та Австралії, але переважно парафії мусили самі фінансово утримувати школи. Часто сестри викладали без оплати або з мінімальною оплатою. Тому в школах працювало 7–8 сестер і навіть священик, який викладав релігію. Учителів-мирян було мало, але в цей спосіб парафії могли утримувати свої школи. Парафіяни щедро жертвували гроші як на будову своїх церков, так і на школи. У школах навчалися сотні, а то й тисячі учнів; на кожному рівні могло бути 70-80 учнів; часто було більше ніж два чи три класи. Це була мозольна праця! Пізніше при більших парафіях у США засновано середні школи (так звані «вищі школи», цебто «high schools»), як, наприклад, школа Непорочного Зачаття в Гемтремк (Мічиган) та школа Святого Юра у Нью-Йорку для учнів від 13-ти до 17/18-ти років. На еміграції українське шкільництво – спільне. Вечорами та влітку сестри мусили вчитися в університетах, щоб відповідати вимогам держави до педагогів. Для цього богопосвячені особи часто йшли на жертви, постійно звертаючись з проханнями про датки на будову монастирів, на оплату потрібного постійного навчання в університетах. Люди радо давали пожертви, бо хотіли, щоб зберігалися їхня віра, мова та традиції. Результатом була масова участь дітей у різних церковних відправах, процесіях, концертах, святкуваннях та академіях, де розмовляли українською мовою. Завдяки присутності богопосвячених осіб у школах засновано Марійські та Вівтарні дружини, танцювальні групи, оркестри, хори, класи вишивання, писанкарства, печення (пасок, короваїв), ручної праці, літературні гуртки тощо. Школи потребували підручників, тому було засновано друкарню (напр., друкарня сс. Василіянок у Філадельфії).

З часом богопосвячені особи зрозуміли потребу вишколу новичок/новиків, які були б готові до служіння у школах та стали професійними учителями-педагогами. «На еміграції, крім духовних семінарій, повстали низкі богословські школи при окремих чинах, які підготовляли кандидатів до високих теологічних шкіл ... оо. Василіяни в Мондері (Канада), Прудентополісі та Іваях (Бразилія), Апостолес (Арґентина), семінар в Ґлен Ков (ЗДА) і богословсько-філософський студентат в Римі; семінар оо. Редемптористів у Медовейл (Канада) і Францисканський семінар в Йью-Кена (ЗДА). Нижчу підготовку до духовних студій і загальну середню освіту дають у католиків малі семінарії» [2].  Тут вчилися хлопці від 10-го року життя. Ці малі семінарії належали до чинів, які їх утримували. Часто в них викладали отці. 

Сестри-монахині спершу започаткували середні школи для дівчат від 14-ти до 18-ти літ, які мали намір вступати до чину або спільноти, – щоб вони здобули основну освіту. Пізніше прийшли до таких шкіл дівчата, котрі не думали вступати до монастирів. Постали середні школи для дівчат, будовані власними силами та коштом самих спільнот (чинів). «Характер середніх жіночих шкіл мають кілька українських-католицьких шкіл з назвою академій, з англійською мовою навчання (українська мова як предмет). Це академія св. Василія у Філядельфії і св. Марії в Словтсбурґу в ЗДА і такі ж в Ланкастер і Йорктоні в Канаді». Це школи Сестер Василіянок та Сестер Служебниць. Також у Стемфордській єпархії Сестри Місіонарки Покрову Божої Матері заснували Академію Божої Матері. (Ці сестри також провадили й провадять передшкілля та садочки, учителюють у початкових школах.) «Заходами сс. Василіянок у Філядельфії в 40-их роках засновано вищу школу – Менор Коледж...» [2]. Спочатку школа була виключно для дівчат, але з 80-х років перейшла на систему спільного навчання. У Стемфордській єпархії закладено коледж св. Василія. При коледжах існували гуртожитки, були вони і при академіях сестер.

В Аргентині та Бразилії, де багато родин жили та живуть на колоніях, богопосвячені особи засновували різні інтернати та гуртожитки, де діти навчалися та жили. Сестри започатковували й вели свої дитячі садочки. І тепер продовжують свою важливу та трудну працю, коли їдуть у колонії навчати й катехизувати наших дітей. 

Подивімося на сучасний стан шкільництва і служіння богопосвячених осіб, особливо на поселеннях. Сьогодні наші школи занепадають, а часом навіть закриваються. Наші люди краще стоять фінансово, тому стараються поліпшити умови свого життя, часто переносяться далеко від українських центрів та спільнот через зміну праці. Це впливає на наші церкви та школи. Парафіян та учнів у парафіяльних школах меншає. Наші діти ходять до державних шкіл. Здається, що економіка та добробут витісняють віру, рідну мову і традиції. Церквам та школам складно утримувати себе фінансово, чому й мусять закриватися. Минулі жертви та успіхи забуваються. Ще важче спостерігати за проблемами, які виникають через брак покликань. Немає вже тих богопосвячених осіб, котрі жертвували всі свої сили для Церкви і народу. Тим богопосвяченим особам, які ще лишилися, важко працювати, щоб утримати свої монастирі та школи. Коли немає богопосвячених осіб на парафіях, у церквах та школах, де ще діти можуть побачити приклади служіння та самопожертви задля Бога? Уже багато шкіл закрилося. Треба запитати: де наші діти? Як їх вчать? Як їх виховують? Але, не переживаймо.  І в минулому наші люди страждали, і тоді зверталися до Бога та Божої Матері за допомогою.  Бог вислуховує молитви своїх вірних дітей.  Молімося за покликання до богопосвяченого життя. Молімося за натхнення наших мирян – щоб вони розгледіли потребу в богопосвячених особах, які служать Господу Богові, та щоб зрозуміли потребу виховання дітей в атмосфері й оточенні своєї віри та у своїх традиціях. Це можемо робити через нашу важливу працю в шкільництві.

[1]  The Early Church Fathers as Educators by Elias Matsagouras.

[2]  Енциклопедія Українознавства; під ред. проф. д-р Володимира Кубійовича, вид. 

      „Молоде Життя“, Філадельфія, 1955

[3]  Ukrainian Catholic Parochial Schools, Natalie Ann Czuba, M.Z., Chicago, Illinois, 1956

ДОСВІД МІСІЙНОЇ ПРАЦІ БОГОПОСВЯЧЕНИХ ОСІБ У БРАЗИЛІЇ

отець Маріо (МАРИНЮК), ЧСВВ 

Бразилія

Це той учень, який оте свідчить і який оте написав, і знаємо, що його свідчення – правдиве. Є багато ще й іншого, що сподіяв Ісус, – та якби оте все поодинці записати, то, гадаю, і самий світ не змістив би написаних книг (Йо. 21, 24–25).

Вступ

Подана вище біблійна цитата подає нам становлення УГКЦ на бразилійській землі, або ж місіонерський досвід богопосвячених осіб на нових місійних теренах. Цей досвід не може і не має бути обмежений кількома рядками нашої доповіді. Це історія, позначена великими труднощами та численними перешкодами, які ще й дотепер виникають. Сьогодні нам треба продовжувати почате та подякувати багатьом церковним діячам, відважним місіонерам (чоловікам і жінкам), які залишили Україну й подалися в нові терени для місії, досконало виконуючи заклик Ісуса Христа: «Ідіть же по всьому світу та проповідуйте Євангелію всякому творінню» (Мр. 16, 15). У цей короткий проміжок часу пропонуємо докладніше зупинитися на прикладах найяскравішого душпастирського досвіду, пережитих і засвідчених багатьма чернечими спільнотами, активно присутніми у Бразилії, які спричинилися до розвитку й розбудови церковних структур та єрархії Греко-Католицької Церкви на землях Святого Хреста (Бразилії).

Блаженної пам’яті Папа Іван Павло ІІ в енцикліці Redemptoris missio (Місія Спасителя), покликаючись на Другий Ватиканський Собор, каже: «Сучасна людина краще слухає Добру Новину від свідків, ніж від учителів»
. Великою правдою є те, що ще перед проголошенням Благовість досконало втілювали й засвідчували з дня на день греко-католицькі місіонери в Бразилії. Довіряли «більше досвіду, ніж доктрині, більше життю і фактам, ніж теоріям. Свідчення життя було, без сумніву, для місіонерів першою і незамінною формою місії»
. Вони не були вчителями, не були вченими, а простими священиками, цілковито посвяченими Богові особами, які поспішали на допомогу українським заробітчанам (іммігрантам), що потребували захисту та духовного притулку у своїй Церкві.

1.1 Родюча церковна земля, що породила запрошення до місії

Історія українського народу віддавна позначена різноманітними переслідуваннями, утисками, нападами через багату та родючу землю і сприятливе географічне розташування для економічного і релігійного поширення незалежно від колонізаторів. Але цей терплячий народ умів прибігати до Бога та захищатися своєю особливою і ревною побожністю. Це стосується також невеликої частини українців галицького походження
, що емігрували до Бразилії й опинилися в небезпеці втратити свою релігійну та культурну ідентичність, яка їх об’єднувала впродовж століть. У зв’язку з цим дуже скоро самі українці, що проживали на бразилійській землі, виявили ініціативу
 і старалися мати свою Церкву, з тим щоб зміцнити коріння в новій батьківщині, яку потрібно було освоїти.

Без великих перспектив життя і без політики захисту та підтримки уряду благали допомоги у своєї Церкви, щоб забезпечити мінімальний рівень соціального і релігійного життя. Отож діяльна відповідь Церкви мала стати важливою основою для поселенців. Вона стала б вагомою точкою опори, завданням якої були б захист та духовний притулок для іммігрантів
. Єдиним виходом було, отож, написати листа в Україну й домагатися опіки священиків свого обряду, які змогли б підтримувати їх у цей драматичний момент.

Без великої затримки Українська Греко-Католицька Церква за посередництвом своїх загартованих місіонерів, єпархіяльних священиків та ченців із Василіянського чину, відповідаючи на прохання, пішла назустріч своїм вірним на нових землях. Місіонерська діяльність Української Церкви, безпосередньо чи посередньо, була позначена методологією, що виходила з Добромильської
 реформи (Василіянського чину). Цей факт привів, з одного боку, до більшого контакту українських вірних зі своєю Церквою і, з іншого – уможливив ширшу єдність та внутрішню організацію самої Церкви, яка таким чином уникала культурного та релігійного розпаду, тобто роз’єднання народу в діаспорі.

1.2 Потреба відтворення українського «світу» на нових місійних теренах

Український іммігрант, що походив з нації з тисячолітньою культурою, з глибоко релігійного народу, звиклого до різноманітних духовних практик, як-от: участь у Божественній літургії, часта участь у Святих таїнствах, прив’язаність до своїх релігійних та культурних традицій, до своїх звичаїв, – раптом прибуває до країни, де позбавлений того всього, що йому найдорожче. Найбільшим лихом людей на нових теренах був біль за те, що їхні рідні помирають без Святих таїнств, діти зростають без хрещення та без рідних шкіл
.

Страх перед небезпекою втратити власний обряд та перед релігійним роз’єднанням своїх родин був причиною того, що іммігранти не просили духовної допомоги в латинської Церкви. Основною причиною була, без сумніву, обрядова різноманітність, серед якої жив український іммігрант, проте намагався вірно дотримуватися своєї власної та церковної ідентичності. Хотіли мати свою Церкву, своїх власних священиків і тому розуміли участь в «іншій Церкві» як образу своїх релігійних принципів.

Сумною була доля народу, який від віків дотримувався своєї віри як глибоко вкоріненого почуття, яке належало до його традиційної релігії зі своїм обрядом, культурою і звичаями
. Почуття, яке вірні переживали у своєму східному обряді, необхідно було якнайшвидше пересадити в місця імміграції
. У бразилійській землі «іммігранти мали створювати світ, що випливав із їхнього походження. Це мало відбитися в архітектурі храмів, зведених відповідно до власних традицій, пов’язаних з обставинами та новою дійсністю і можливостями»
.

Отож, треба було шукати зв’язку між минулим і новими обставинами життя, притому зберігати власні традиції і звичаї, що були тісно поєднані з релігійними практиками.

Така дійсність підтримувала іммігранта в труднощах і в тузі за своєю батьківщиною
. Тому-то, «прибувши до Бразилії, імігранти не лише задовільняли свої основні потреби, щоб вижити, а також мусили пристосовувати свій соціальний та релігійний світ відповідно до культурного досвіду країни свого походження та досвіду, якого вони набували на нових теренах»
.

Саме це підштовхнуло іммігрантів без зволікання «організувати священне місце (храми), щоб виявляти свою релігійність відповідно до власних обрядів своєї культури»
. Розчарований умовами життя, запропонованими у Бразилії і не маючи як повернутися в Україну, іммігрант «намагається відтворити соціальний тa релігійний світ, яким жив у минулому, у країні свого походження»
.

Основою цієї культурної реконструкції, якої прагнули іммігранти, були релігійні практики. Вони послуговувалися релігією, щоб устійнити свої межі, «головно тому, що релігійна установа, етнічна традиція та мова творили одне ціле в сенсі культури»
.

Саме так українські іммігранти в Бразилії «знайшли відповіді та творили механізми опору, щоб уникнути релігійного та культурного розмивання, на яке вони наражалися. Без сумніву, це було важке завдання, яке вони виконували за повної підтримки та співпраці церковних установ»
. Тому відтворення українського «світу» на теренах Бразилії було тісно пов’язане з власною Церквою, вона стала видимим знаком, як це видно із забудови невеликих сіл навколо релігійних центрів. Так наочно проявляється зв’язок цього народу зі своєю церковною установою.

1.3 Основна місіонерська співпраця жіночих чернечих інститутів у дотриманні українського обряду і культури

Активність священиків, місіонерів-василіян, як також єпархіальних, з часом виявилася недостатньою з огляду на широке місіонерсько-пасторальне поле, яке ще потрібно було освоювати. Отож для підтримки душпастирства, допомоги священикам у їхній місіонерській праці й скріплення спільнот українських імміґрантів єпископ Куритиби Дуарте Леополдо і Сілва 1906 року залучив також і чернечі жіночі згромадження
.

Минуло декілька років, перш ніж ця пропозиція здійснилася: 1911 року прибули з України до Бразилії перші сім сестер, що належали до згромадження сестер-служебниць Непорочної Діви Марії, які без жодних засобів, лише з допомогою місіонерів та деяких іммігрантів, намагалися організувати належне житло з наміром полегшити працю катехизації, навчання в школах, догляд за хворими та догляд у церквах, і то незалежно від народностей та рас. Сестри намагалися якнайкраще допомогти всім, які разом з ними шукали притулок, викорінюючи таким чином всяке упередження чи дискримінацію, пов’язану з присутністю Української Церкви в Бразилії
.

Дещо пізніше, 1932 року, в Марешал Маллет єпархіальний священик Еміліян Ананевич, «враховуючи великий обсяг душпастирської праці, почав готувати деяких дівчат на вчительок і катехиток. Це передбачало можливість заснування чернечого інституту або принаймні товариства катехиток богопосвяченого життя»
. Він також спостеріг, що багато українських дівчат, прагнучи чернецтва, залишали східний обряд і вступали до згромаджень латинського обряду
. 24 травня 1932 року за благословенням та письмовим дозволом єпископа Понта Просси Антоніо Маззоррото народжується згромадження, яке приймає ім’я Третій чин святого Франциска, українського обряду, що від 1945 року називається сестри-катехитки святої Анни. З тим ще більше зростає сила в місіонерсько-катехитичній та культурній діяльності на бразилійській землі
. «Отець Еміліян бажав заснувати спільноту сестер, яка б спеціально посвятилася для релігійного навчання та виховання народу. З часом це згромадження зросло та взялося за інші види праці: праця в лікарнях, притулках, дитячих будинках, душпастирська праця, допомога в семінаріях тощо»
.

1940 року отець-василіянин Христофор Савенко-Миськів, зважаючи на розвиток Української Греко-Католицької Церкви в Бразилії, засновує світський Інститут катехиток Пресвятого Серця Ісусового – перший у цьому роді в Церкві східного обряду. Отець Христофор знав про величезну працю, розвинену жіночими згромадженнями, присутніми в Бразилії, але кількісно їх було недостатньо, враховуючи широку місіонерсько-душпастирську територію, яку ще потрібно було охопити. Намір виник з усвідомлення, що, «незважаючи на велику посвяту та добру волю священиків, душпастирська праця мала значні недоліки. Молодь, головно у більш віддалених місцях, залишала релігійну практику й згодом втратила почуття належності до обряду та української нації. Діти росли без знання мови Батьківщини своїх батьків, без усвідомлення власних культурних вартостей, без релігійного виховання, часто без знання елементарних правд віри»
.

Отець Христофор хотів створити товариство, яке посвятилося б Богові та апостоляту в українському середовищі через катехизацію, порятунок і збереження української релігійності та культури. До 1950 року, коли Римський Апостольський Престол офіційно схвалив його конституцію, цей інститут називався «Апостолки Серця Ісусового»
.

1970 року, усвідомлюючи, що поле місійної праці на теренах Бразилії широке і шукаючи нові покликання, з Канади до Бразилії прибули сестри святого Йосифа. Ці монахині вірно здійснювали місіонерсько-душпастирську діяльність на території Бразилії та з повним розумінням і підтримкою екзарха Йосифа Мартинця, ЧСВВ, а пізніше правлячого архиєрея Єфрема Кривого зупинилися в місцях, де була потреба присутності та розширення душпастирської праці через це згромадження східного обряду.

1972 року прибули також деякі сестри-василіянки, щоб заявити про свою активну присутність у Бразилії. Вони також намагалися досконало й вірно доповнювати потреби місіонерської праці на теренах Бразилії. Подібно як і інші чернечі спільноти, сестри-василіянки намагалися якнайкраще пристосуватися до різноманітних душпастирських вимог свого часу, допомагаючи старанно плекати український народ, тісно пов’язаний зі своїм обрядом. Усі вищезгадані чернечі спільноти переймалися місіонерсько-євангелізаційною працею, вміючи давати відповіді у відповідні моменти, працюючи для релігійного виховання й забезпечуючи незамінний внесок у збереження обряду, культури і традиції, що їх  переніс український народ у хвилю імміграції
.

Прибуття єпархіальних священиків та отців-василіян, а крім того, присутність сестер-служебниць, сестер-катехиток святої Анни, світського Інституту катехиток Пресвятого Серця Ісусового, сестер святого Йосифа та сестер-василіянок стало наріжним каменем у розбудові Української Греко-Католицької Церкви на теренах Бразилії. Присутність богопосвячених осіб свого власного обряду спричинилася до підтримання надії на релігійно-культурну тяглість життя українського іммігранта, сприяла розвиткові та зростанню духовних і культурних скарбів. Місіонери та місіонерки намагалися не лише зберігати неушкодженою віру свого народу, а й шукали практичні рішення для всебічного зростання, йдучи за принципами та вказівками Церкви для осягнення мети, не задовільняючись лише епізодичною допомогою своїм вірним. Уже від початку вони старалися розбудовувати церковні структури, щоб унаочнити Українську Греко-Католицьку Церкву та викликати до неї повагу на нових землях і тим самим ще успішніше виконувати свою місію
.

Усе це стало можливим завдяки спільній праці всіх українських чернечих спільнот східного обряду, присутніх у Бразилії. Усі вони мали спільну мету – задовільняти різноманітні потреби й робити важливий внесок для порятунку та розвитку церковності в житті українських іммігрантів та їхніх нащадків.

Як сестри-монахині з різних згромаджень, так і світський (мирянський) Інститут катехиток Пресвятого Серця Ісусового, співпрацюючи, піклувалися про культурний розвиток українського народу, зробили свій великий внесок у цю справу. Уникаючи всяких непорозумінь чи дискримінації щодо українців на теренах Бразилії, з підтримкою священиків і народу вони докладали зусиль для цілісного виховання українських дітей та молоді. Ніколи не полишаючи релігійного виховання, пробуджували в людей ідеал здорового й відповідального гуманізму, щоб вони з гідністю жили в суспільстві
.

Основним принципом шкіл, що їх заснували сестри-монахині чи світський Інститут катехиток Пресвятого Серця Ісусового, було виховання характеру і формування дітей відповідно до християнських засад і плекання здорового глузду, вірності та чесності – головних рис українського народу. Іммігранти, що прибули до Бразилії, привезли зі собою національну свідомість зі своєю власною культурою і традиціями, не прагнучи при цьому обмежувати чи відкидати традиції та звичаї нації, що їх прийняла. Де б не перебував український народ, його цікавило «дотримуватися у новій землі своїх звичаїв і традицій, розмовляти своєю мовою і практикувати свою релігію – скарб, який вони отримали в спадщину від своїх предків, тисячолітню традицію, яку не можна безкарно відкинути»
.

Засновуючи нові чернечі спільноти в Бразилії, місіонери чину святого Василія Великого та єпархіальні священики заохочували їх активно й постійно здійснювати місіонерсько-євангелізаційну працю для свого народу. Однак потреба в більшій кількості сестер і катехиток Пресвятого Серця Ісусового зростала. Пам’ятаючи про це, самі місіонери шукали нових покликань, нові місця для заснування монастирів та шкіл, щоб допомогти у важкій праці організації та спасіння цього народу від релігійно-культурного занепаду. Все ж таки запит перевершував можливості, що спричиняло прихід нових і численних покликань – отак помалу відпадала потреба в приїзді з України нових осіб для місіонерсько-душпастирської праці
.

1.4 Незамінна допомога чернецтва східного обряду перед загрозою релігійно-культурної асиміляції

На початках українські релігійні інституції відчували тиск з боку місцевих латинських єпископів
, які були неправильно інформовані й негативно налаштовані щодо конкуренції в адміністрації, в уділенні Святих таїнств та дібр спасення на нових місійних теренах. Однак настоятелі нашого чернецтва на те не зважали, а докладали зусиль для плекання близькості й тепла між собою, що додавало їм сили для подолання труднощів, які випливали з таких конфліктів. Як отці-василіяни, так і єпархіальні священики, відповідно до своїх можливостей, співпрацювали одні з одними в душпастирському служінні, ділилися невдачами й брали участь у подіях та релігійних святах. Варто нагадати, що єпархіальні священики постійно запрошували місіонерів з чину святого Василія Великого, щоб ті проводили місії, реколекції та інші заходи на їхніх парафіях. Жіночі згромадження, присутні в Бразилії, постійно духовно й матеріально підтримували місіонери-василіяни та єпархіальні священики, що давало їм змогу твердо й вірно розвивати свою душпастирську працю на місійних теренах. Чітко видно, що в Українській Церкві в Бразилії була співпраця, завдяки чому можна було уникати деяких упереджень, долати певну критику не вдоволених виконуваною працею осіб. Однак усіх цікавило головне – надати якнайкращу допомогу вірним, попри різні обмеження в праці
.

Через те що співіснували два різні обряди, виникла загроза синкретизму. Українські священики-місіонери, які прибули на нові місійні території, швидко зауважили небезпеку, яка чигала на їхніх вірних. Тому-то намагалися вже на самому початку зберегти релігійну й культурну ідентичність, рятуючи тих, які втратили зв’язок зі своєю Церквою.

Українську Церкву в Бразилії, з її власним обрядом, відмінним від латинського, сприймали як загрозу для місцевої Церкви. У зв’язку з присутністю місіонерів на нових місійних теренах виникали деякі зіткнення з латинським духовенством. Проте це стало початком важкої та світлої душпастирської праці й постійного пошуку тотожності та з’ясування непорозумінь (розбіжностей), викликаних присутністю східного обряду в Бразилії. У цій незнаній і незнайомій землі священики та інші ченці східного обряду намагалися зберегти в будь-який спосіб власну ідентичність українського іммігранта перед ризиками та викликами релігійно-культурного занепаду, спричиненого етнокультурними конфліктами.

Місіонери та місіонерки з України, окрім пошуку порозумінь з латинською єрархією для уможливлення вільної душпастирської праці, намагаються своєю активністю уникнути духовного занепаду та духовної, культурної і моральної втрати, спричиненої деякими рухами, що противилися християнським принципам.

Одна з причин успіху місіонерської праці – це факт, що самі іммігранти, відчуваючи велику тугу за минулими часами, не маючи змоги повернутися на Батьківщину, старалися утримувати глибокий зв’язок із власною культурою, щоб захиститися від тиску місцевого суспільства та культури. Віддаляючись у часі від країни свого походження, «іммігранти завжди зберігали певний спосіб етнічної ідентифікації зі своєю Батьківщиною. Коли українці іммігрували до Бразилії в пошуках кращих умов життя, вони привезли зі собою свою культурну спадщину, передусім мову, вишиття, обряд та свої прекрасні й багаті традиції»
.

Діяльність та постійна жертва українського чернецтва спричинилися до твердого й стійкого поступу Української Церкви на цих місійних територіях. Саме Церква була рятунком, тотожністю і збереженням релігійності українського народу, вела його до більшої поваги і взаємної співпраці, до більшого зростання і водночас чинила опір різним загрозам.

1.5 Основні причини, що привели українських місіонерів та місіонерок до Бразилії

Важкі умови життя іммігрантів, залишених і позбавлених соціальної та релігійної підтримки, самі по собі вказували на відсутність між ними своєї Церкви. З іншого боку, незнання місцевої мови унеможливлювало будь-який діалог з місцевим духовенством, що посилювалося фактом, що іммігранти також не бажали відвідувати храми латинського обряду. Народ, що звик до стількох духовних благ у своїй Батьківщині, почувся забутим і безпорадним.

Народ, що втікає від нещастя на українських землях, потрапляє в нещасливу пастку, спричинену еміграційними агентами бразилійської влади. Примусово настали неймовірні біди в новій батьківщині. Уряд Бразилії не був зацікавлений у покращенні умов для іммігрантів; його цікавило лише залюднення величезної території та надлишок дешевої робочої сили для нарощування виробництва
. Тому на новій землі цей народ молиться, благає, плаче про присутність своєї Церкви.

Варто нагадати, що місіонерів Української Греко-Католицької Церкви не було запрошено чи скеровано до Бразилії з наміром засновувати монастирі чи щось подібне. Вони залишили влаштовані монастирі та парафії в Україні і, як першопрохідці, відважно взялися за важку ризиковану працю, аби надати необхідну духовну опіку своєму народові. «Впродовж тижнів, а то й місяців ходили пішки, їздили кіньми верхи чи возами, перепливали ріки, під дощем чи палючим сонцем, десятки кілометрів по густих та небезпечних лісах, завжди з наміром порятувати іммігрантів, сповідаючи та несучи духовний спокій, відправляючи богослуження та надаючи різноманітні душпастирські послуги»
. Не маючи ще необхідного житла, місіонери майже завжди спали просто неба на цвинтарях, на деревах або під деревами, у печерах, наражаючись на всякі небезпеки, стикаючись із неочікуваними обставинами, економлячи час, щоб порятувати іммігрантів від погибелі чи асиміляції з місцевою культурою. У цих спільнотах священики-місіонери, як єпархіальні, так і отці-василіяни, у незамінній співпраці з жіночими чернечими згромадженнями, з допомогою впливових іммігрантів створювали асоціації, кооперативи, культурні та відпочинкові центри з наміром покращити життя українського народу. Є свідчення, що в багатьох місцях священики віддавали свої власні будинки під школи чи катехизацію, що було дуже важливим для українських дітей та молоді.

У бразилійській землі місіонери та місіонерки Української Церкви залишили помітний знак своєю активною і постійною присутністю в пошуках також сприяння соціальному життю українського іммігранта, знедоленого складними обставинами.

Завдяки цим людям здійснювалася «комунікація як із країною свого походження, так і з місцевою владою»
. Саме під тиском різноманітних нещасть священики і згодом монахині та катехитки Пресвятого Серця Ісусового доходили навіть до найвіддаленіших колоній для вирішення різноманітних проблем іммігрантів чи їхніх нащадків, які в богопосвячених особах знаходили захист перед своїми духовними, економічними і соціальними труднощами й отримували від них потрібну допомогу.

1.6 Першочергове значення участі чернецтва в рухах, церковних товариствах та інших церковних інституціях

Українські іммігранти намагалися за допомогою та за порадами священиків, сестер-монахинь та катехиток Пресвятого Серця Ісусового організуватися в релігійні та культурні асоціації, з яких можемо виділити: Апостольство молитви, Марійську дружину, Молодіжний євхаристійний рух, фольклорні групи, також Товариство «Просвіта»
. Перші три товариства «допомагали у збереженні та шануванні традицій і релігійності, що базувалася на візантійській обрядовій духовності»
.

Відповідно до обставин життя іммігрантів та їхніх нащадків чернецтво цілковито віддавалося душпастирській праці, надаючи перевагу катехизації, навчанню дітей та молоді в школі, навчанню в семінарії та новіціятах, створенню церковних рухів та асоціацій, допомозі на місіях, праці в лікарнях, догляду за сиротами, старшими та хворими, підвищенню культури українського народу за посередництвом просвітницьких клубів, театру, ремесла, малювання, вишивання, пошиття одягу, кулінарії, навчання музики та літургійного співу і т. д. Де священики не могли бути присутніми, там були сестри-монахині або катехитки Пресвятого Серця Ісусового, що проводили різні богослуження (Молебні до Пресвятого Серця Ісусового, Пресвятої Богородиці та ін.), часто відвідували родини, надаючи їм потрібну духовну допомогу та підтримку, намагаючись задовільняти найнеобхідніші щоденні потреби. Також були зайняті адміністрацією монастирських кухонь, відповідально працювали в семінаріях, сиротинцях, інтернатах, лікарнях, притулках, школах та інших чернечих і парафіяльних домах. Маємо пам’ятати також про важливий і фундаментальний внесок у річне приготування катехиток та активну участь багатьох богопосвячених осіб в різних церковних рухах (Народні місії, Апостольство молитви, Марійська дружина, Літургійне душпастирство, Катехитичне душпастирство, Душпастирство молоді, Душпастирство родини, Душпастирство здоров’я, Душпастирство покликання, Молодіжний євхаристійний рух, Курси християнства і т. д.). Вищезгадані богопосвячені особи вміли створити гармонійний комплекс в Українській Греко-Католицькій Церкві у Бразилії. Це були люди, які віддалися служінню Богові активним і постійним служінням у Церкві, постійно співпрацюючи з Українською Греко-Католицькою єрархією у важливій та постійній організації єпархії на теренах Бразилії.

Знаємо, що отці-василіяни прибули до Бразилії з деякими нововведеннями, спричиненими Добромильською реформою, які стали основою деяких змін у щоденному церковному житті українського народу як у себе на Батьківщині, так і в діаспорі. Це був новий спосіб душпастирювання, що виявлявся у проповідях під час місій, реколекцій, через друковані видання та інші засоби побожності, що дало коріння для тривкої та сильної Церкви. Із самого початку місіонери, реалістично оцінюючи обставини, рішуче й послідовно заохочували іммігрантів продовжувати працю на новій бразилійській землі, щоб покінчити з неспокоєм та нервозністю
. Саме тому душпастирі намагалися якомога швидше перенести на місійні терени спосіб життя, що його український народ мав на матірній землі.

У цей час було мало освічених українців. У час еміграції неписьменність
 між українцями була досить високою. І це ще більше погіршувало становище переселенців до Бразилії. Труднощі лише збільшувалися. Була потреба зорганізуватися, створити нове суспільство, новий соціальний, культурний та релігійний простір, створити нове середовище.

Групи офіційно були сформовані по завершенні місій, які провадили священики. Великою мотивацією для місіонерів була потреба залишити щось конкретне для продовження місії та зобов’язати людей щодо матеріальної, духовної та культурної консолідації Української Церкви. Це все пропонувала модель Церкви, чутливої до соціальних проблем, яка дозволяла вірному бути протагоністом євангелізації за допомогою молитви та соціального зобов’язання. Саме таким був прийнятний спосіб виховувати вірного, з правами та обов’язками в Церкві, залученого до євангелізаційної практики. Саме такою була співпраця для пропагування та зростання Української Греко-Католицької Церкви на місійних теренах
.

Такі приклади самозречення та цілковитої посвяти розбуджували в українському народі повагу до священиків і монахинь східного обряду та захоплення ними. Це були люди, повні великої відваги та завзяття, із досвідом зразкового життя віри, глибокої релігійності та організаційного духу, які намагалися вже від самих початків упорядкувати життя іммігрантів. Це були люди, ведені любов’ю до Бога та ближнього, тому не шкодували зусиль, щоб іти назустріч своїм вірним, які чекали на добру пораду та відповідну духовну допомогу. Вони не прибули до Бразилії в пошуках багатства чи слави, а пройшли через серйозні та болючі потреби, вірно виконуючи свої обов’язки, щоб захищати гідність, повагу свого народу та допомагати у його вдосконаленні та поступі у святості.

Наражаючи себе на всякі ризики, намагалися об’єднувати український народ навколо своєї Церкви. З моменту прибуття перших священиків у 1896 році і до сьогодні існувало багато нещасть і клопотів, з яких деякі вдалося подолати, інші ще потрібно долати. Деякі труднощі, які відчували на початку як священики, так і перші монахині, що прибули до Бразилії, докладно описав о. Атанасій Великий, ЧСВВ, в історії про сестер-служебниць Пречистої Діви Марії. Він пише, що сім перших сестер, що прибули до Бразилії, «зустріли багато рідного лісу і мало доріг, там проживало багато українців: бідних, працьовитих, побожних, неосвічених, покинених своєю Батьківщиною та майже не прийнятих місцевим народом»
. З доброю волею, повагою та завзяттям у допомозі своєму народові піддавалися всяким небезпекам, проходили ліси й вірно виконували свою місію, своє душпастирство, створювали нові спільноти, засновували нові резиденції, нові школи, доглядали церкви, передавали справжні вартості, приготовляли дітей та молодь до більш вигідного та гідного життя. Так помаленьку долали труднощі та деяке приховане зло й упередження щодо присутності Української Церкви на території Бразилії
.

Прибули й вірно виконали свою важливу місію: «служити українським іммігрантам у їхніх насущних потребах»
. Надали досконалої вартості словам Ісуса Христа, який каже: «Ще й інші вівці маю, що не з цієї кошари. Я і їх мушу привести, і вчують мій голос – і буде одне стадо і один пастир» (Йо. 10, 16).

Висновок

Історія чітко показує, яким було минуле українського народу та його церковних діячів на теренах Бразилії, проте не знаємо, яким буде майбутнє того всього заходу. Доки Українська Греко-Католицька Церква чинитиме опір та зберігатиме традиції візантійсько-українського обряду? Що робити, щоб зберегти цю традицію живою?

Відповідь дають наведені в цій доповіді відомості. Це все є частиною постійного процесу – відбувається перетворення та пристосування народу до нових реальностей, але не втрата своєї властивої сутності, що виявляється в культурі, обряді, переданнях, тож потрібно зберігати це й уникати можливості розпаду внаслідок поглинання, зумовленого латинським обрядом, який практикує абсолютна більшість у країні, чи спокусливими пропозиціями нових сект. Ось що думає правлячий архиєрей Української Греко-Католицької Церкви в Бразилій Преосв. владика Володимир (Ковбич), ЧСВВ: «Шанувати обряд – це поважати пам’ять про наших батьків. Проте потрібно нового динамізму в нашій душпастирській діяльності, щоб змогти осягнути нашу мету: з більшим запалом та завзяттям, з більшою радістю, новими засобами, більшим баченням майбутнього»
. Тому-то змагання східного чернецтва за посередництвом своїх членів, які щоденно працюють для підтримки та збереження обрядової безперервності, обов’язково має продовжуватися, навіть якщо потрібно застосувати незначні пристосування чи навіть деякі зміни, але без втрати бачення директив, запропонованих єрархією Української Греко-Католицької Церкви, завжди з відповідністю з Римським Апостольським Престолом.

І на завершення цієї доповіді варто пригадати слова великого Папи Івана Павла ІІ, який під час свого візиту до Сполучених Штатів Америки у 1979 році, відвідуючи одну з українських парафій у Філадельфії, у своїй промові висловив найкращі побажання Українській Греко-Католицькій Церкві. Цю похвалу, без всякого сумніву, він повторив би, якби відвідував парафію святого Йосафата в Прудентополісі чи будь-яку іншу парафію в Бразилії. Він сказав такі слова: «Ви є частиною Божої родини. Ви є членами українського обряду, частиною будівлі, побудованої на фундаменті апостолів та пророків, наріжним каменем якої є Ісус Христос... Хочу також пригадати речі, які ви зберегли як свою особливу духовну спадщину: літургійну церковнослов’янську мову, церковний спів та інші різноманітні форми побожності, які розвинулися впродовж століть та продовжують кормити ваше життя. Ваша повага до скарбів українського обряду виявляється також у вашій прив’язаності до Української Церкви та безперервності віри відповідно до єдиних та неповторних традицій»
.

ЄВАНГЕЛІЗАЦІЯ І КАТЕХИЗАЦІЯ В СУЧАСНІЙ ЦЕРКВІ

Преосв. владика Даниїл (КОЗЛИНСЬКИЙ)

 Аргентина

«Ідіть по всьому світу, проповідуйте Євангеліє... ». Ці слова, що їх сказав Христос у день свого вознесення на небеса, є головною місією Церкви від апостольських часів.

Що це значить: проповідувати Євангеліє? Це проголошувати «присутність Бога, який став одним з нас, щоб ми могли стати Богом» (св. Атанасій); це мета нашої місії – проповідувати. Це основа цілої праці євангелізації та катехизації в реальності сьогоднішньої Церкви.

– Цей мандат, цю функцію почали здійснювати апостоли в день П’ятдесятниці. Дія Святого Духа дала їм поштовх до реалізації того, що наказав Господь.

– Перше проголошення пробуджує віру у вмерлого й воскреслого Христа. Ми це називаємо кериґмою. Поряд з цим оголошенням є особисте свідчення апостолів. Саме з цього пробудження віри починається праця євангелізації світу. Саме Євангеліє було написане для  пробудження віри: «Щоб ви увірували, що Ісус є Христос, Син Божий, і, віруючи, мали життя в ім’я Його» (Йо. 20, 31).

– Ця можливість нового життя в Христі є насправді Доброю Новиною для людства, а місія Христової Церкви – проголошувати її через євангелізацію. Апостолів послано проголошувати Добру Новину. Іти й оголошувати – це перша місія.

Проголошення й проповідування ведуть до пробудження віри. Віра приходить від слухання. «А як же повірять у того, про якого не чули?» (Рим. 10, 14–17). «Горе мені, якщо не буду проповідувати» (1 Кор. 9, 16). Другий крок євангелізації – виховувати й навчати.

Навернутися, увірувати, охреститися – усе це робить людину «учнем Христа». Після того як людина прийме віру, має відбуватися євангелізація, щоб її попровадити до християнського способу думання та життя, залучити до християнської громади через таїнства й душпастирськy акцію. Тому третім кроком євангелізації є прийняття віри, залучення людини до Церкви й промоція єдності в Церкві. 

Таким чином євангелізація стає катехизацією, ініціяцією таємничого життя та введенням в основні істини віри.

Катехизація має вчити всього, чого Христос навчав, організованим і систематичним способом, шляхом передавання церковного вчення з покоління в покоління. Катехизація має провадити особу до духовного зростання в християнській громаді, яка скріплюється словом Божим, Євхаристією, особистою та громадською молитвою, любов’ю до Бога й до ближнього.

Церква завжди провадила добру євангелізаційну та катехизаційну працю. Особливим чином дозвольте згадати деяких осіб, що стали взірцями євангелізаційної та катехизаційної праці в нашій Церкві в Бразилії:

– Владика Йосиф Мартинець – наш перший правлячий архиєрей у Бразилії: у простоті, але дуже розумно й відважно зумів організувати єпархію, закликаючи людей і зміцнюючи Церкву;
– отець Еміліян Ананевич: відчуваючи нестачу священиків, використав добру волю багатьох людей, які могли допомогти в євангелізаційній праці. У той час, 1931 року, заснував згромадження сестер-катехиток святої Анни, яке так багато зробило і далі робить у праці, часом і невидимій, у наших церковних громадах, лікарнях, сиротинцях та притулках;
– отець Христофор Миськів: у роки Другої світової війни вимоги виросли. Було потрібно нового життя, нового місіонерського завзяття, щоб зберегти Церкву єдиною, твердою та сильною. Шляхом формаційного курсу для катехиток народився Інститут катехиток Серця Ісуса. 

Сто років тому на запрошення церковної влади й тодішніх українських емігрантів сім сестер служебниць-місіонерок, залишивши свою країну і своїх рідних, приїхали сюди, де була велика потреба серед найбільшого числа українських іммігрантів, прибули до Бразилії, аби працювати для свого народу в країні Південного Хреста. Сестри розпочали навчати дітей у школі, яку самі започаткували, де вчили українознавства й катехизували, приготовляли дитячі серця до зустрічі з Євхаристійним Христом, вчили словами, але найбільше своїм прикладом – як добре жити з Богом. 

З часом саме тут, у відкритих на Бога українських родинах, зродилося багато священичих та монаших покликань;
– Сестра Амброзія Сабатович, СНДМ – звичайна богопосвячена особа, яка, незважаючи на труднощі, зуміла використати свої обмеження, щоб освятитися. Її героїчний акт – боротьба за життя дітей, нині стає відомим через народну релігійність навколо її особи, що спонукало Церкву відкрити процес її беатифікації. Вона продовжує євангелізацію та катехизацію у своїх свідченнях і заступається за нас перед Богом;
– Сестра Анатолія Боднар, сндм: коли сестри служебниці прибули до Бразилії, 100 років тому, постало питання: що робити? – Не вагались ані не соромилися віддатися невтомній щоденній праці, що пробудило стільки покликань у згромадженні... Доброта і милосердя сестри Анатолії Боднар великі, вона вислуховує молитви й потреби та просить за нас Бога.У цьому її велика харизма, і тому відкрито процес її беатифікації.

Це п’ять стовпів євангельської діяльності Церкви серед іммігрантів та їхніх нащадків у Бразилії. Вони визначили свою місію в той час. Зуміли зійти з гори Переображення, щоб захопитися життям по дорозі до Єрусалиму.

Часи змінилися, ми живемо в епосі зміни, маємо дуже багато проблем. Ставимо собі питання: що робити?

Сучасний світ зобов’язує нас думати й переосмислити нашу місію в Христовій Церкві. Як визначити місію богопосвячених осіб у цих реаліях? Точніше: як визначити місію Церкви й нашу участь у цій місії? Який має бути проект євангелізації, катехизації сьогодні? Які перспективи? Якої Церкви ми хочемо? Другий Ватиканський Собор запрошує нас читати знаки часу, знаки, які можуть провіщати майбутнє Церкви та її присутності у світі. Тому не думаймо про персональні проекти, того чи іншого згромадження, а про глобальний церковний проект, як зазначав Папа Павло VI в Апостольському поученні  Evangelii nuntiandi (Проповідування Євангелії), Рим, 1975 (далі – EN), 14: оператори євангелізації мають знати, як діяти, маючи її глобальне бачення та визначаючи її в загальній місії самої Церкви.

Нашим основним зобов'язанням, як богопосвячених євангелізаторів та катехитів, бути у світі, для світу, працюючи для Царства Божого. Світ не можна сприймати як щось чуже чи протилежне нашим цілям і харизмам або тільки як поле нашої місії. Світ має бути справжнім місцем реалізації Царства Божого. «Церква ступає з людством і відчуває світ у його реальності, вона має бути закваскою, душею людського суспільства, призначеною для відновлення в Христі, має стати Божою родиною» (Другий Ватиканський Собор, Душпастирська Конституція про Церкву в сучасному світі Gaudium et spes (Радість і надія), 1965 (далі – GS), 40).

Наша місія, як богопосвячених, іти назустріч ближньому, працюючи для світу, щоб будувати Царство Боже через працю – дияконію, – будучи знаком любові-милосердя,  допомагаючи ближньому, виховуючи його, солідаризуючись з ним. Не тільки бути корисним, а й будувати царство спілкування – койнонію – у братерстві, єдності, примиренні, оголошуючи присутність Царства у світі. Проголошуючи всім це царство свідченням – martyria, – виконуючи нашу місію проголошувати, пророкувати, катехизувати виноградник Господній. За допомогою цих функцій ми робимо видимою присутність Церкви – Царства Божого, тому що будемо провадити всіх до служби – літургії, до таїн нашої віри, служіння Євхаристії, прийняття таїнств, святкування тайн празників Господських, Богородичних, празників святих в особистій та спільнотній молитві.

Як має відбуватися ця акція? – Через нашу місіонерську працю: перебуваючи в діалозі свідчення, у першому проголошенні слова. У конкретній акції комунікації Господньої науки, через прийняття, провадження, через конкретну катехизацію в житті громад, у яких ми працюємо.

Ми нічого не робимо лише особисто – встановлено пастирську програму Церкви, де  можемо реалізувати від імені Христа катехизацію, милосердя, обслугу, провадячи всіх до участі у святкуванні таїн нашої віри.

Таким чином ми будемо постійно присутні у світі, де через свідчення можемо залучати осіб до участі, підносячи людину через акцію, яка перетворюється на євангелізацію, заохочуючи до нової культури, соціальної та політичної акції, будучи насправді сіллю землі, світлом, що може змінити світ.

На нашому плакаті про Собор у Бразилії бачимо в центрі три сосни – символ землі, яка прийняла наших іммігрантів у Бразилії. Богопосвячені особи, тоді ще без власної єрархії, але завдяки любові до своєї Церкви та християнських і народних традицій, через євангелізацію та катехизацію зуміли перетворити суспільство, яке втрачало свої надії. Сьогодні завдяки праці тих героїв і героїнь у нас є стійка, сильна, вірна й непохитна Церква.

Для нас питання, яка наша робота, місія, у цьому новому ареопагу, що постає перед нами: ми хочемо богопосвяченого життя, готового до служіння, спілкування, свідчення, щоб привести цей Божий народ до безпечного шляху віри, надії, любові, яка нас об’єднує, у реальності Церкви, яку ми любимо й прагнемо будувати далі, залишатися у світлі прикладів і свідчень, будучи світлом Церкви в сучасному світі.

ОСІДКИ ЖИТТЯ І ПРАЦІ ЗГРОМАДЖЕННЯ

сестра Беатриса (ОРІБКА), СКСА

Наша інституція називається Згромадження сестер-катехиток святої Анни. Це його офіційне ймення. Воно є єпархіального права, підлягає юридично місцевому єпископові. Згромадження має власні статути, затверджені Церквою.


Це перша інституція богопосвяченого життя в греко-католицькому обряді, що постала у Бразилії чи взагалі в українській діаспорі. Пізніше постав мирянський Інстутут катехиток Серця Ісусового.


Як і чому постало наше Згромадження? Згромадження постало 1932-го року в містечку Маллет, штат Парана. Постало воно безпосередньо, щоб запобігти релігійній обслузі нашого народу, розкиненого по далеких оселях Південної Парани. Така була первісна ідея засновника отця Еміліяна Й. Ананевича: мати до помочі жіночу установу в душпастирському служінні. У Бразилії на той час вже діяли сестри-служебниці, але вони працювали переважно в Прудентопольській парафії, в середовищі дії отців-василіян. Єпархіяльні священики не мали нікого до помочі в розлогій парафії Маллету, Дорізону, Вера Ґварані. Священики самотужки були змушені збирати дітей, вчити катехизму, організувати збори, творити товариства. Отож, як жіноча богопосвячена установа до помочі у душпастирській праці священиків постало згромадження сестер-катехиток святої Анни.


Наше Згромадження засноване під первісним іменем Сестри третього чину святого Франциска. Мабуть, тому, що засновник, о. Еміліян Ананевич, був великим почитателем св. Франциска. Коли він зібрав перших дівчат, то сам особисто пояснював Правила св. Франциска. Перші наші габіти були  францисканського крою.


У 1945 році Згромадження змінило імення на теперішнє – Згромадження сестер-катехиток святої Анни.


Засновником нашого Згромадження є отець Еміліян Йосафат Ананевич.  Він приїхав з України 1911-го року, спершу до Аргентини, а 1917-го року прибув на постійне місце проживання до Бразилії. Працював довгими роками в розлогій парафії Маллет, побудував багато церков, зорганізував релігійні товариства. Відзначався великою душпастирською ревністю, глибокою побожністю, зокрема мав велику набожність до св. Франциска. Вже віддавна плекав у собі бажання стати монахом чину Братів Менших. Мрію свою він здійснив 1938 року. Отець виїжджає до Сполучених Штатів Америки і там вступає до францисканського чину. Працює в Америці аж до своєї смерти, 1964-го року. 


Після засновника дуже заслуженою особою для Згромадження був отець Методій Коваль. Після виїзду о. Ананевича до Америки настоятелі отців-францисканів доручили провід нашого Згромадження о. Методієві, що саме належав до францисканського чину. Він жертвенно виконував служіння духовного провідника Згромадження аж до 1962-го року, коли цей провід перейняли отці-василіяни.


Початки життя Згромадження

Коли 1930-го року, як Апостольський Візитатор, відвідував українців-католиків у Бразилії філаделфійський єпископ Костянтин Богачевський, то отець Еміліян представив йому свій план створити жіноче товариство для помочі в релігійній обслузі народу. Владика Костянтин схвалив і поблагословив план і навіть заохотив священика до діла. Отець Еміліян зібрав декілька дівчат і вислав їх на вишкіл до французьких сестер святого Йосифа в Куритибі.


У травні 1932-го року о. Еміліян отримав від єпископа Понта Ґросси, Антонія Маззарото, лист схвалення на заснування свого Згромадження Третього чину св. Франциска. Схвалення було потрібне від латинського єпископа, бо тоді українці-католики у Бразилії не мали своєї єпархії, а підлягали місцевим єпископам.


У вересні 1932-го року в парафіяльній церкві Пресвятого Серця Христового у Маллеті о. Еміліян відслужив обряд облечин у францисканську рясу перших сестер: с. Франциски Марії Водоніс, с. Моніки Катерини Худик і с. Вернардети Домитилі Жовтої.


Першою настоятелькою спільноти була с. Франциска Водоніс. Пізніше довгими роками вона була Головною Настоятелькою Згромадження і дуже спричинилася до його зросту.

Ще в 30-х і 40-х роках, зі зростом покликань, Згромадження поширило свою релігійну обслугу від Маллету до дальших місцевостей і осель, де були українські громади: Дорізон, Вера Ґварані, Круз Масядо, Алто Параїзо, Пато Бранко... Згодом, з кращим вишколом членів, Згромадження прийняло на себе, в різних часах і місцях, працю навчання у школах, служіння у лікарнях,  у старечих будинках, сиротинцях тощо.


1968 року, коли Блаженніший Патріарх Йосиф (Сліпий) відвідував своїх вірних у Бразилії, то запросив наших сестер на працю в Римі. Згромадження змогло вислати чотирьох сестер щойно 1970 року. В Римі сестри були вповні в розпорядженні Блаженнішого, виконуючи служіння у домі й гостинниці на Мадонна деі Монті. Тут вони є і працюють до сьогодні. Варто ще згадати, що наші сестри працювали в інших домах і установах. У Римі,  так само у Сполучених Штатах Америки двадцять сім років – у Семінарії св. Йосафата у Вашинґтоні й тридцять років у Семінарії св. Йосафата в Маллеті, штаті Парана.

З початком 90-х років, внаслідок політичного відпруження і релігійної свободи в Україні та з поверненням до рідної землі Блаженнішого Патріарха Мирослава (Любачівського), наші сестри були запрошені саме Блаженнішим на працю в Україні. Дві перші сестри виїхали до України в березні 1991-го року, щоб працювати в митрополичій палаті у Львові. Згодом зголосилися до Згромадження місцеві покликання, так що вже 1992-го року відкрито новіціят нашого Згромадження в Україні. Отож, Згромадження що постало у Бразилії, дочекалося великої ласки: відкрити українську галузь і діяти в українській землі. Це було однією з мрій нашого засновника – отця Еміліяна Ананевича.


Згідно зі своїм статутом-конституцією, мета, завдання і харизми Згромадження полягають у такому: навчання катехизму дітей і молоді, християнське виховання у школах та інших установах, допомога священикам в апостольській праці на парафіях, харитативна діяльність у лікарнях, старечих будинках, сиротинцях, повна готовність для будь-якого служіння церковній владі.
Осідки життя і праці Згромадження

Згромадження має чотири більші, традиційні доми-осідки (Маллет, Вера Ґварані, Пінєйріньо-Куритиба та Ріо Азул) та ще кілька інших домів і станиць – у Бразилії й поза нею, де живуть і працюють сестри.


Першим домом Згромадження була мала дерев’яна хата, яку винаймив 1932-го року для трьох перших членів отець Ананевич. 1947-го року побудовано в Маллеті більший дерев’яний дім, де розміщено новіціят і так само осідок Головної Управи. Від 1973-го року у Маллеті перебувають старші немічні сестри.

Вера Ґварані


Перший дерев’яний дім, побудований 1943-го року, служив довший час як новіціят. Також протягом довгих років Вера Ґварані було осередком всього життя Згромадження: тут відбувалися капітули, реколекції, курси і т. п.


1993-го року закінчено й посвячено новий дім, саме Дім молитви імені отця Еміліяна Ананевича.

Пінєйріньо-Куритиба


Сестри перебувають на Пінєйріньо від 1975-го року. 1982-го року закінчено будову нового дому, який до сьогодні є осідком Головної Управи Згромадження.

Ріо Азул


Сестри є в Ріо Азул, коло Маллету, від 1934-го року. В 2009 році посвячено новий будинок, який надалі буде осідком новіціяту.

Алто Параїзо


В Алто Параїзо, коло міста Пато Бранко, сестри перебувають вже багато років. Вони провадять навчання у школі та допомагають при церкві. Так само тут перебувають дівчата, що приготовляються до вступу на новіціят.

Пато Бранко


Дім святої Анни. Тут сестри провадять школу і допомагають у парафії.

Уніон да Віторія


Резиденція сестер і гуртожиток для дівчат. Три доми старців, де працюють наші сестри: Пато Бранко, Уніон да Віторія в штаті Парана, та Ірінеополіс у штаті Санта Катаріна.

Мажор Вієйра


Дім є власністю Згромадження. Сестри адмініструють лікарню і працюють у ній.

Рим, Італія


Наші сестри прибули до Риму 1971-го року на запрошення Блаженнішого Патріарха Йосифа (Сліпого). Працюють при гостинниці святих Сергія й Вакха та допомагають у місцевій парафії.

Брюховичі, Україна


Здійснюючи давню мрію засновника, отця Ананевича, наші сестри ступили на українську землю 1991-го року. В цьому ж році тодішній Глава нашої Української Греко-Католицької Церкви Блаженніший Патріарх Мирослав (Любачівський) у своїх перших відвідинах України після політичного відпруження запросив двох наших сестер, щоб супроводжували його в подорожах і прислуговували, в чому було б потрібно.


Сестри залишилися на постійно в Україні. Згодом прибуло ще кілька сестер для навчання релігії й катехизму в деяких парафіях. З часом зголосилися до Згромадження покликання з самої України. Відкрито новіціят у Брюховичах в домі, що його Згромадження отримало в подарунок від Львівської Митрополії. Тут сестри також працюють у реколекційному будинку, що належить Митрополії.

Львів,  Україна


У Львові сестри мають свої осідки праці в трьох місцях: дім-осідок Адміністратури Згромадження, при парафії святої Анни й прислуговують у Митрополичих палатах святого Юра.


Сестри-катехитки святої Анни сердечно висловлюють щиру подяку і визнання владиці Єфремові (Кривому) за довголітню опіку над нашим згромадженням.


Проіснувавши майже 80 років, Згромадження сестер-катехиток святої Анни воздає смиренно подяку і хвалу Богові за всі отримані добродійства, співає пісню прослави святій Анні та просить у неї опіки й помочі, щоб вірно сповняти місію, яку Бог йому приділив у Церкві і світі.

СОЦІАЛЬНА ПРАЦЯ

СЕСТЕР-СЛУЖЕБНИЦЬ НЕПОРОЧНОЇ ДІВИ МАРІЇ

сестра Маврикія ( ҐАЙОВИЧ), СНДМ

ВСТУП

Розпочинаю виступ словами Папи Венедикта ХVІ, сказаними до архиєпископів та єпископів Південного Регіону Бразилійської Єпископської Конференції, які перебували в Римі з візитом «Ad Limina Apostolorum» від 3 до 13 листопада 2010 року: «Частина вибраного Божого люду, ченці і черниці, нагадують сьогодні гіллясте дерево, закорінене в Євангелії, яке приносить рясні плоди в кожній порі існування Церкви (див. Апостольське поучення Vita consecrata (Богопосвячене життя). 5) Любов є першим плодом Духа і найбільшою із харизм, тому чернеча спільнота збагачує Церкву, якої є живою частиною, передусім через свою любов».

СОЦІАЛЬНА ДОПОМОГА У ЗГРОМАДЖЕННІ

Згромадження сестер-служебниць Непорочної Діви Марії засноване з метою бути серед народу, служити йому в його потребах, виховувати людське серце. Згромадження має соціальний характер, його поблагословив 1892 року Папа Лев ХІІІ – «Папа соціальної доктрини», автор енцикліки Rerum novarum (Нові речі), Рим, 1891.

Прибувши до Бразилії 1911 року, сестри-cлужебниці негайно розпочали свою діяльність серед українських іммігрантів, які переживали численні труднощі: хвороби, відсутність відповідного житла та шкіл, неможливість плекати традиції та релігію. Сестри відкривають школи в сільських місцевостях (колоніях), обслуговують численних хворих, а згодом споруджують лікарні, сиротинці та притулки для старших осіб.

ПЕРШІ СЕСТРИ

Серед перших сестер, які прибули до Бразилії 1911 року, була сестра Анатолія Боднар, яка розпочала свою діяльність у сфері охорони здоров’я та соціального обслуговування. Тоді в Прудентополісі не було лікарів. Через брак професійних медичних працівників сестра Анатолія виконувала функції лікаря, фармацевта та стоматолога. За відсутності лікарні хворих приймали в дерев’яному бараці завдовжки приблизно 30 метрів, що був споруджений поряд із домом сестер: не було підлоги ані ліжок, тільки дах і чотири стіни.

Сестра Анатолія відвідувала доми й халупи українців, що жили в Прудентополісі. Знаходячи хворих, приводила їх до бараку. Спочатку там не були засобів, які мають тепер у розпорядженні лікарні, але були святі й милосердні руки сестри Анатолії, які полегшували страждання, відновлювали здоров’я хворим і наближали їх до Бога. Вона, з допомогою інших сестер та самих іммігрантів, збудувала лікарню, де можна було гідніше прийняти хворих. Лікарня була маленька і дерев’яна, але мала декілька кімнат, ліжка та інші засоби. З неї виникла лікарня Пресвятого Ісусового Серця.

Сестри не були байдужими до убогості народу – вміли ділитися з бідними тим, що самі мали. Допомагали хворим, забезпечували їх харчуванням, одягом, ліками й надавали медичну допомогу.

У кожному домі сестер-служебниць була одна сестра, відповідно підготовлена й призначена для догляду за хворими.

СОЦІАЛЬНА ДОПОМОГА В ПРОВІНЦІЇ

Від самого початку соціальне обслуговування було постійним у діяльності сестер і таким воно залишилося до теперішнього часу. Сестри відвідували хворих та похилих віком, надаючи поміч в найрізноманітніших потребах. Не тільки забезпечували лікарськими рослинами, а й навчали, як їх вирощувати та використовувати. Сестри навчали дітей, молодь і дорослих, вчили ручних робіт та ремесла, співали й молилися з людьми. Вони відкривали свої доми в тих місцевостях (колоніях), де проживали українці.

СОЦІАЛЬНА ДОПОМОГА ЗГІДНО ІЗ ЗАКОНОДАВСТВОМ

У законодавстві Бразилії настали зміни: 1988 року із введенням нової Федеральної Конституції і 1993 року з уведенням LOAS, тобто Основного закону соціальної роботи,  визначено статуси похилих віком, дітей та підлітків. Від 1999 року вимагають щорічного Плану дій соціального обслуговування.

Від 2005 року, з уведенням Національної політики соціальної допомоги, діяльність у цій сфері перейшла у відомство муніципальних мереж, отож сестри були змушені пристосуватися до нових законів.

1. СОЦІАЛЬНА ДОПОМОГА ОСНОВНОГО ЗАХИСТУ

Розвинуто соціально-виховні проекти, призначені для дітей, підлітків та молоді, включаючи проекти мистецькі, музичні, хорові, народних танців, балету та інших видів танців. Організовано загальні оркестри та оркестри духових інструментів (фанфари), які, крім музичного навчання, сприяють спілкуванню, суспільному та громадському життю. Розроблено спортивні проекти, які охоплюють різні види спорту для дітей та підлітків із малозабезпечених прошарків населення; більшість спільнот розвинула ремісничі проекти, що охоплюють різні техніки вишивання та інших ручних робіт, виготовлення свічок, біжутерії, живопису та розпису по тканині. Проекти основних комп’ютерних знань спрямовано на ознайомлення дітей, молоді та осіб похилого віку з цифровими технологіями; розгорнуто проекти підтримки сімей, що мають на меті зміцнити та покращити суспільно-родинну ситуацію. Розроблено співпрацю з PETI – Програмою викорінення дитячої праці.

2. СОЦІАЛЬНА ДОПОМОГА СЕРЕДНЬОЇ ВАЖКОСТІ

Сестри відвідують хворих та похилих віком, надаючи їм домашню допомогу, працюють у медичних пунктах в сільських місцевостях, надають матеріальну допомогу, включно з покращенням житла, скеровують на лікування залежних від наркотиків та алкоголю.

3. СОЦІАЛЬНА ДОПОМОГА ВИСОКОЇ СКЛАДНОСТІ

Сестри працюють у Домі сприяння та тимчасового притулку, призначеному для соціально незахищених дітей та підлітків з убогих чи неблагополучних сімей, а також дівчаток з дезінтегрованих родин. Співпрацюють із соціальними проектами, спрямованими на допомогу дівчаткам, які перебувають у ризикованих ситуаціях, надаючи їм повний соціальний захист. Обслуговують похилих віком у притулках та домах для літніх людей. У Прудентополісі розробляють проект «Щаслива мати». Йдеться про Дім для вагітних жінок, які прибувають на лікування до міста із сільських місцевостей. Ці проекти збагачуються харизмою та місією згромадження: «Служити народові там, де найбільша потреба».

РІЗНІ СОЦІАЛЬНІ РОБОТИ

На велику похвалу заслуговує ініціатива, яку тут, у Бразилії, розпочали 1983 року отці Петро Бальцар, ЧСВВ, та Василь Цимбалістий, ЧСВВ, на користь осіб убогих, хворих, без відповідного житла, безземельних, студентів та інших. Ця ініціатива має назву Громадський Комітет Допомоги Земельного Фонду ЗУАДК. Уже 21 рік у цьому Комітеті від імені згромадження сестер-служебниць Непорочної Діви Марії працює сестра Евмелія Марія Терновська. Від заснування фундації 773 родини отримали землю, це понад 15 тисяч осіб.

1. APPDF – ПОНТА-ҐРОССЬКА АСОЦІАЦІЯ ОСІБ З ДЕФОРМАЦІЯМИ ОБЛИЧЧЯ

За допомогою Фундації Ліліана з Голландії одна із сестер-служебниць, соціальний працівник, 1982 року розпочала працю з особами, ураженими деформаціями обличчя.

За фінансової допомоги згаданої Фундації та інших джерел стало можливим допомогти десяткам дітей та підлітків, уражених різними дефектами та деформаціями обличчя, щілини губи та піднебіння.

Кількість хворих збільшилась, і 1992 року вже було сорок зареєстрованих осіб із незрощенням губи, яким було надане лікування. Хірургічні втручання виконали кваліфіковані спеціалісти в лікарні Ласкавого Ісуса сестер-служебниць Непорочної Діви Марії в місті Понта Ґроссі, штат Парана.

Крім цих фахівців, справою зацікавились інші особи, і в березні 1992 року створено APPDF – Понта-Ґросську Асоціацію осіб з деформаціями обличчя, що має на меті надавати комплектне обслуговування для реабілітації осіб, уражених незрощенням щілини губи та піднебіння.

На сьогодні згадана Асоціація має власний осідок і нараховує 340 зареєстрованих осіб із деформаціями обличчя.

2. ФІЗИЧНО НЕПОВНОСПРАВНІ ОСОБИ

Знаходячи відповідні джерела фінансових ресурсів та за підтримки о. Тарсикія Залуцького, ЧСВВ, згадана сестра-служебниця змогла допомогти десяткам інших дітей та підлітків з різними фізичними вадами й деформаціями, яким здійснено хірургічні втручання, надано протези, інвалідські візки, милиці та інше.

28 лютого 1986 року ця сестра з допомогою Душпастирства охорони здоров’я організувала в Понта Ґроссі першу зустріч фізично неповносправних осіб, маючи на меті заснувати відповідну Асоціацію. У зустрічі взяло участь 70 осіб. Від цієї дати започатковано Асоціацію, засідання якої відбуваються в лікарні Ласкавого Ісуса.

Тепер Асоціація налічує 180 членів із фізичними вадами та багато волонтерів. Має власний осередок, відповідну структуру, пристосовану для інвалідів, школу до середнього рівня, різні курси професійної підготовки, фізіотерапевтичний комплекс, різні засоби та автомашини, пристосовані для перевезення інвалідів. Згадану сестру-служебницю визнано як одну із засновниць Асоціації.

ПРАЦЯ В ЄПАРХІАЛЬНОМУ ДУШПАСТИРСТВІ ОХОРОНИ ЗДОРОВ’Я

Від 6 травня 1972 року сестри-служебниці Непорочної Діви Марії розпочали душпастирство охорони здоров’я в єпархії Понта Ґросси. За допомогою цієї діяльності формують активістів та організовують парафіяльні групи душпастирства охорони здоров’я та беруть участь у великих кампаніях, як-от допомога ураженим гемофілією, донорство крові, донорство очей, гуманітарна допомога постраждалим внаслідок повеней у штаті Парана 1983 року.

ФУНДАЦІЯ ГРУП ПІДТРИМКИ АНОНІМНИХ АЛКОГОЛІКІВ

1. ГРУПА «СВЯТИЙ ЙОСАФАТ»

Ця група виникла 1982 року на прохання отця Януарія Преставського, ЧСВВ, пароха парафії святого Йосафата в Прудентополісі, та однієї сестри-служебниці Непорочної Діви Марії, соціального працівника.

За підтримки парохів української парафії, а також римо-католицької парафії святого Йоана Христителя і членів «Анонімних алкоголіків» з групи «Надія» з Понта Ґросси започатковано групу святого Йосафата, а в зустрічі взяло участь 500 осіб з обох згаданих парафій. Група отримала підтримку Колегії Непорочної Діви Марії та сестер-служебниць Акилини Корчаґін (покійної), Теонії Міхаловської та Ніни Опушкевич. Після започаткування цієї групи в Прудентополісі було засновано ще інші спільноти АА.
2. ГРУПА «БАЖАННЯ ЖИТИ»

Цю групу АА засновано 19 років тому. У зустрічах, що відбуваються два рази на тиждень при парафії святого Йосафата в Прудентополісі, бере участь 12–15 осіб.

3. ГРУПА «ДЖЕРЕЛО»

Існує три роки в місцевості Іваї Вельо, муніципалітет Прудентополіса.

4. «ГРУПА СВОБОДА»

Заснована 5 років тому в Тіжуко Прето, Прудентополіс, Парана.

5. ACTA – АСОЦІАЦІЯ І СПІЛЬНОТА ЛІКУВАННЯ АЛКОГОЛІЗМУ

5 серпня 2011 року відбулося благословення Асоціації та Спільноти лікування алкоголізму.

З цієї нагоди Владика Володимир (Ковбик), ЧСВВ, єпископ Куритибський, сказав: «Це діло відповідає основним закликам соціальної доктрини Церкви, яка дбає про суспільне добро та справедливість у суспільстві, до якого вона належить».

Отець Теофіль Мелех, ЧСВВ, є одним із засновників та духівником згаданої Асоціації. У клініці вже пройшло лікування понад 60 хворих.

6. ГРУПА «РАДІСТЬ ЖИТТЯ»

Отець Теофіль Мелех, ЧСВВ, та сестра Маврикія Ґайович, СНДМ, допомогли в заснуванні групи «Радість життя» анонімних алкоголіків при парафії Переображення Господнього в Понта Ґроссі. Група існує вже 22 роки. Протягом цього часу відбулося понад 2000 зустрічей. Група нараховує понад 1000 узалежнених від алкоголю, які проходять лікування. 

ВІДЕОЗАПИС

Для ознайомлення з хворобою алкоголізму зроблено відеозапис «Наслідки впливу алкоголю на людський організм». У записі брали участь с. Маврикія Ґайович, СНДМ, о. Теофіль Мелех, ЧСВВ, лікарі та члени АА. Відеозапис триває 2 години, його багато разів використовували під час Тижня запобігання нещасних випадків на роботі, що його проводять на різних виробництвах Понта Ґросси.

ВИДАННЯ КНИГ

Душпастирство охорони здоров’я видало низку книг:

1. Богослуження надії

Йдеться про сім поминальних відправ у римо-католицькому обряді. Богослуження опрацювали члени Душпастирства охорони здоров’я під керуванням с. Маврикії Ґайович, СНДМ.

2. Душпастирство охорони здоров’я на парафіях. Формація груп.

Книгу опрацювала дієцезіальна римо-католицька група Душпастирства охорони здоров’я під керуванням с. Маврикії Ґайович, СНДМ. 

Перший тираж налічував 2.000 примірників. Уже було 4 видання, повністю вичерпані.

ПАСТОРАЛЬ ОХОРОНИ ЗДОРОВ’Я НА ПАРАФІЇ ПЕРЕОБРАЖЕННЯ ГОСПОДНЬОГО В ПОНТА ҐРОССІ

У квітні 1989 року при парафії Переображення Господнього в Понта Ґроссі відбулася перша зустріч Пасторалі охорони здоров’я та Анонімних Алкоголіків.

У травні 1992 року с. Маврикія, декілька активістів за підтримки о. Карла Мельніцького, ЧСВВ, тодішнього пароха, разом із 12-ма родинами вірних організували на парафії Пастораль охорони здоров’я.

Після однорічного вивчення та введення в дію цієї ініціативи група пройшла реорганізацію, створила чинну Пастораль, яка щороку опрацьовує проекти і має власний статут. Крім запрограмованої діяльності, розподіляє для 35-ти зареєстрованих хворих споживчі різдвяні подарунки та великодні кошики.

ВИЗВОЛЕННЯ «БІЛИХ РАБІВ»

Визначною подією було визволення сучасних рабів в муніципалітеті Понта Ґросси. 

27 січня 1981 року соціальний працівник сестра Служебниця Непорочної Діви Марії виявила випадок сучасного рабства: 28 осіб уже понад рік жили в рабських умовах, і до них ставилися, як до рабів. Вони не отримували заробітної платні, з них знущалися, їх піддавали тортурам, на тілі вони мали знаки побиття, жили в халупах у нелюдських умовах, голодували, тільки раз на день отримували харчування, працювали без відпочинку від світанку до ночі, а жінок використовували без жодної пошани.

Сестра повідомила поліцію, подаючи всю потрібну інформацію. Скаргу взяли до уваги, провели розслідування, яке викрило злочинну дію. Протягом двох місяців ЗМІ виходили під великими заголовками: «Біле рабство». Сучасних рабовласників спіймали, заарештували й засудили за 149-ю статтею Карного кодексу Бразилії (за приведення осіб до рабського стану). Міністерство праці внесло цих робітників до чинного робітничого законодавства. Служба соціальної роботи подбала про працю відповідно до їхньої кваліфікації. Деякі з них вибрали сільськогосподарську працю, інші – працю в місті. Усі отримали гідне житло. Крім того, усі вони, за допомогою правосуддя, отримали від своїх «підрядників» зарплату, відповідну до законодавства, за всі роки, коли жили в рабській ситуації.

Ця акція отримала схвалення церковної влади, яка підтримала відвагу сестри.

ПРАЦЯ У СФЕРІ ОСВІТИ

Сестри-служебниці Непорочної Діви Марії мають 13 приватних шкіл, що налічують 4785 учнів, серед яких 1300 отримують стипендії. Крім цього, сестри працюють в адміністрації численних державних шкіл, у сільських місцевостях (колоніях) мають понад 5000 учнів.

Сестри організували студентські ігри (JEI), тобто чемпіонат між школами Асоціації, що високо оцінила влада муніципалітетів, де ігри відбуваються. Варто згадати, що кожного разу вони проходять в іншій місцевості.

ДІЯЛЬНІСТЬ У СФЕРІ ПРИВАТНИХ ПЛАНІВ ОХОРОНИ ЗДОРОВ’Я

Діяльність розгорнено соціальним обслуговуванням.
Програма домашнього супроводу передбачає домашнє обслуговування тих, хто бере участь у згаданому Плані, куди входить складний післяопераційний період, обслуговування гіпертоніків та діабетиків, вагітних, а також запобігання нещасним випадкам та захист здоров’я на підприємствах.

ЗАПИТАННЯ


На завершення ставлю такі запитання:

1. Де полягає найбільша потреба в соціальній сфері на церковному рівні?

2. Чи дивлюся на соціальну працю як на ще одну надію і спонуку, щоб плекати нові покликання?

3. Чи маємо відвагу наслідувати отців і сестер, які започаткували дбання про бідних і хворих?

4. Чи в теперішні часи маємо досить відваги, аби вийти назустріч новим викликам місії, новим сферам діяльності?

5. Чого не вистачає, щоб запалити богопосвячених осіб до чутливості перед обличчям страждань ближнього?

ВИСНОВОК


«Прийдіть, благословенні Отця мого, візьміть у спадщину Царство». (Мт. 25, 34).

Ісус Христос був великим захисником бідних і відкинутих, і це спонука нашої посвяти. Приймімо й високо піднесімо Його прапор, ідучи за прикладом наших засновників, які беззастережно віддали своє життя для убогих, беззахисних, найслабших. Якщо хочемо бути справжніми послідовниками Ісуса Христа і прагнемо, щоб наші згромадження процвітали, зробімо з медично-санітарної та соціальної сфери нашу найвищу місію. 

Будьмо СВІТЛОМ!

СОЦІАЛЬНЕ СЛУЖІННЯ

Марія Магдалина ЛОЗОВА, КСІ

«Ми Його створіння, створені у Христі Ісусі для добрих діл, які Бог уже наперед був приготував, щоб ми їх чинили» (Єф. 2, 10). Творити добрі діла закладено в душі християнина. 

Дбання про суспільне – це принцип. Це відчуття християнина, що спасіння має бути спрямоване до людини в її цілості. Ідеться про те, щоб вмістити Євангеліє в рани, у голод-прагнення людини, а також у її провини. 

Суспільна, чи соціальна, служба – це низка дій, що їх Церква чи християни виконують, аби надати допомогу жертвам соціальних проблем.

«Соціальна дія ширша. Її мета полягає в тому, щоб полагодити структури й соціально-політичні процеси в суспільстві, які викликають проблеми»  (Bruce L. Shelley – “A IGREJA: O POVO DE DEUS” (Edições Vida Nova).

Ми, як Церква і богопосвячені особи, покликані не лише турбуватися про соціальне, а також до ефективної соціальної дії. Однак це нелегкий шлях. Відповідальна й ефективна соціальна дія вимагає від нас не тільки залучення до участі в соціальних послугах, а також участі в шкільних радах, радах районних асоціацій, консультативних радах, форумах, у доброчинних програмах добровольців. Таким чином Церква по-справжньому буде «сіллю і світлом у цьому світі». 

З цього погляду церковні установи й інститути богопосвяченого життя Української Греко-Католицької Церкви в Бразилії протягом 120 років виявляли своє занепокоєння і постійну конкретну дію для задоволення потреб своїх віруючих. В анналах історії української імміграції до Бразилії можна знайти підтвердження цього.

Уже в перші роки еміграції, дбаючи про забезпечення освіти, культури, відпочинку, соціального життя, підтримки звичаїв і традицій, мови та обряду народу, священики старались створювати школи, читальні, аматорські театральні колективи при церквах і каплицях. Можна сміливо вважати Церкву єдиною інституцією, яка клопоталася про організацію освіти і навчання в перші десятиліття 1900-х років, ставши їхньою невід’ємною частиною.

Для підтримки цих ініціатив 1910 року виходить газета «Прапор», яку згодом замінив сьогоднішній «Місіонер», який виходить щомісяця, а вперше побачив світ 1911 року. У 1912 році починає виходити тижневик «Праця». 

Для розширення освітнього рівня молоді, нащадків українських емігрантів, створено католицькі школи: Семінарію святого Йосифа (1935 р.), що пропонувала повну початкову освіту, а також численні школи сестер-служебниць Непорочної Діви Марії (про що згадує у своїй доповіді с. Маврикія Ґайович). 

Значне соціальне служіння виконують духовенство і всі інституції богопосвяченого життя: 


1. Отці-василіяни


2. Єпархіальні священики


3. Сестри-служебниці Непорочної Діви Марії


4. Сестри-катехитки святої Анни


5. Світський інститут катехиток Серця Ісусового


6. Сестри святого Йосифа


7. Сестри святого Василія Великого

Перші єпархіальні священики, приїхавши 1896 р., намагалися організувати релігійне, культурне й соціальне життя своїх вірних. 1897 року отець Никон Роздольський заснував перше Українське суспільно-культурне Товариство в Бразилії, а також першу школу для дітей іммігрантів та читальню. 

У тридцятих роках отець Климентій Прийма відкрив у містечку Маллет радіостанцію, через яку він перебував у постійному контакті з українським населенням у регіоні. 1959 року, теж у Маллеті, він заснував Малу Семінарію, сьогодні це Мала Єпархіальна Семінарія святого Йосафата. 

Коли аналізуємо історичні факти, спостерігаємо, що в тридцятих і сорокових роках отці-василіяни та єпархіальні священики стараються йти назустріч потребам українського населення, зокрема в ділянках духовно-інтелектуальній та фізично-матеріальній. 

Результатом цього невтомного старання про навчання та євангелізацію постають: 

1. Згромадження сестер-катехиток святої Анни, яке 1932-го року заснував отець-францисканець Еміліян Ананевич. 

2. Мала Василіянська Семінарія святого Йосифа. Заснував 1935 року отець Йосафат Роґа.

3. Світський інститут катехиток Серця Ісусового. Заснував 1940 року отець Христофор Миськів, ЧСВВ. 

4. Року 1922-го на Дорізоні, коло Маллету, о. Еміліян Ананевич опікується будовою та облаштуванням малої лікарні.

СВІТСЬКИЙ ІНСТИТУТ КАТЕХИТОК СЕРЦЯ ІСУСОВОГО

Світський інститут катехиток Серця Ісусового засновано для праці у світському середовищі, де існувала найбільша потреба. Його члени постійно залучені до катехизації дітей протягом року та в період січневих канікул, коли вони живуть в громадах.

З огляду на те, що більшість українського населення мешкає в сільських районах, не маючи доступу до початкової освіти, Інститут катехиток Серця Ісусового 1944 року створює Інтернат святої Ольги, де діти селян могли б жити й здобувати освіту. Однак варто зазначити, що інтернат – це не просто будинок проживання, це виховний дім. У ньому, на відміну від звичного відвідування школи, є програма релігійної, культурної, соціальної та професійної формації. За 67 років діяльності через інтернат пройшли тисячі дітей та молодих студенток, серед яких меншість стає членами інституту. Більшість із них, залишивши інтернат, створюють родини, виконують свою професійну працю й відіграють провідну роль у соціально-культурних і церковних ділянках.

Відчуваючи дефіцит культурних, розважальних закладів та занепад традицій і звичаїв своїх предків, катехитки значно співпрацювали у створенні та взяли участь у діяльності:

a. Парафіяльної школи Покрова Пресвятої Богородиці та фольклорної групи «Веселка»; 

б. Дитячої групи «Фіалка» та танцювального ансамблю «Полтава»;

в. Українського музею Тисячоліття.

Усвідомлюючи, що соціальна діяльність приносить найбільш ефективні результати для суспільства, члени інституту беруть участь у різних громадських рухах і дорадчих органах з питань соціального забезпечення, охорони здоров’я, захисту прав дітей та підлітків, людей похилого віку, форумах муніципальних та/або провінційних конференцій. Також, коли це можливо, намагаються брати участь в організаціях, які піклуються про соціально вразливі групи, такі, як групи інвалідів, Земельний комітет, Асоціація друзів музею і т. п.

Ouvir

Dicionário

ПАРАФІЯЛЬНА ШКОЛА ПОКРОВУ ПРЕСВЯТОЇ БОГОРОДИЦІ.

УКРАЇНСЬКО-БРАЗИЛІЙСЬКА ФОЛЬКЛОРНА ГРУПА «ВЕСЕЛКА»

За ініціативи отця Маркіяна Шкірпана, ЧСВВ, 1912 року при парафії святого Йосафата побудовано Народний Дім. Він став центром українського життя в Прудентополісі. При Народному Домі зародилися аматорські театральні, танцювальні та хорові групи, тут відбувалися святкові імпрези релігійного та національно-українського характеру. Також була активною українська бібліотека, яка постачала парафіянам відповідну релігійну та культурну літературу.

У тридцятих і сорокових роках внаслідок націоналістичного руху в Бразилії ці групи практично завмерли.

1958 року отець-василіянин Єфрем Кривий, парох парафії святого Йосафата (сьогодні єпископ-емерит), при помочі членів світського Інституту катехиток Серця Ісусового Надії Шульган і Анни Гоц заснував парафіяльний аматорський гурток дітей. Ця група швидко росла й міцніла, приваблювала підлітків та молодь, і в 70-х роках постала фольклорна група «Веселка». Навчання української мови й культури для дітей продовжувалось, і від 1984 року група набуває назви Парафіяльна школа Покрову Пресвятої Богородиці. 

Метою цих двох груп є сприяти збереженню українського фольклору, мови, обряду, культури, традиції і звичаїв. Цими двома організаціями, як і раніше, активні, вірні своїй меті до сьогодні опікуються члени Інституту катехиток Серця Ісусового. 

Соціальний склад групи всеосяжний, оскільки вона охоплює не лише учасників, а й їхні родини. Це місце відпочинку і розваг, спілкування та солідарності в здоровому середовищі для культивування християнських і людських цінностей, громадянськості й добрих звичаїв.

ДИТЯЧА ГРУПА «ФІАЛКА» І ФОЛКЛЬОРНА ГРУПА «ПОЛТАВА»

1961 року члени світського Інституту катехиток Серця Ісусового розпочали свою діяльність при катедральному соборі святого Йоана Хрестителя в Куритибі, де зорганізували групу дітей, підлітків і молодих людей, зацікавлених у збереженні української культури. Їх навчали народних танців, письма та читання українською мовою, вишивання, церковного і народного співу, звичаїв і традицій. Спочатку це була одна група. З часом вона розділилася на дві: Українська фолкльорна група «Полтава» й дитяча музична група «Фіалка». Ці дві групи  активно діють при культурному центрі «Полтава», що належить до катедрального храму. Перший присвячується збереженню народних танців і традицій, другий плекає спів та гру на бандурах і сопілках. 

МУЗЕЙ ТИСЯЧОЛІТТЯ

Дня першого травня 1995 року Парафіяльна рада церкви святого Йосафата і Комітет століття прийняли рішення влаштувати історичну виставку з нагоди 100-річчя української імміграції до Прудентополіса. Зібрання матеріалу, зорганізування й координацію виставки доручено катехитці Мирославі Кривій. Виставку було розташовано у місті Прудентополісі. Завдяки розумінню і співпраці парафіян, які дарували особисті цінності й експонати, вона стала центром ювілейних святкувань. 

Під впливом цих подій населення усвідомило важливість збору та збереження історичних матеріалів, таких, як документи, книги, фото, начиння, меблі, одяг, інструменти, мистецькі вироби нашого народу. Вирішено створити український музей, який є власністю парафії святого Йосафата і став важливим чинником студій для нашої дітвори й молоді, представляє культурну та релігійну спадщину наших предків. Усі цінності, матеріальні та нематеріальні, свідчать про величний внесок українського поселення в розвиток Прудентополіса.

ЗЕМЕЛЬНИЙ ДОПОМОГОВИЙ КОМІТЕТ 

 Комітет заснував отець Петро Бальцар, ЧСВВ, 1983 року. Це некомерційна асоціація, яку підтримують члени, добродії і комітети співпрацівників. Його членами стають усі люди, які в певний час отримали допомогу від комітету.

Метою комітету є надання допомоги безземельним сім’ям і дрібним рільникам, які не мають достатньо землі для забезпечення сім'ї. Через комітет убогі родини можуть придбати землю для сільського господарства, насіння, тварин тощо. Комітет також може придбати землю для бідних родин із міських районів і закупити відповідну сільськогосподарську техніку, щоб уможливити їм працю. Аби покращити якість життя, комітет опікується ремонтом помешкань, надає медичну й одонтологічну допомогу та дбає про освіту дітей потребуючих родин. 

АСОЦІАЦІЯ І СПІЛЬНОТА ДЛЯ ЛІКУВАННЯ АЛКОГОЛІЗМУ

Це некомерційна організація соціально-службового характеру, яка має за мету лікування алкогольної залежності. Заснована 27-го вересня 2005 року. Ідеологом і головним організатором є отець Теофіль Мелех, ЧСВВ.

Клініка для одужання від алкогольної хвороби призначена для чоловіків. Професійна команда складається з лікарів, психологів, медсестер і персоналу, які тісно співпрацюють. Процедура охоплює кроки детоксикації, усвідомлення та ресоціалізації пацієнта і займає в середньому 30 днів.

Детоксикація загально триває кілька днів під наглядом лікаря і допомагає боротися з наслідками припинення вживання алкоголю.

Після контролю гострих симптомів абстиненції процес досягає стадії усвідомлення. На цьому етапі залежній від алкоголю людині допомагають прийняти життя без спиртного в крові. Тут починають працювати групи Анонімних Алкоголіків. Вони також організовують зустрічі для родичів алкоголіків, що дуже важливо для успішного лікування.

Ouvir

Dicionário

АСОЦІАЦІЯ УКРАЇНСЬКО-БРАЗИЛІЙСЬКОЇ МОЛОДІ

1974 року за старанням владики Єфрема Василія (Кривого) проведено перший молодіжний конгрес, який зібрав українську молодь із південних провінцій Бразилії, де є найбільше українського населення. Він мав на меті заохотити молодь до збереження української мови та культури. На одному з таких конгресів, у місті Пітанґа, у 1982 році виникла світла ідея створити асоціацію, яка об’єднала б молодих людей з усіх громад.

Тоді створилася Асоціація Українсько-Бразилійської Молоді (АУБМ). 

АУБМ об'єднує молодих людей українського походження і шанувальників нашого фольклору, що бажають брати в ній участь і дбають про збереження та розвиток української ідентичності, яку успадкували від своїх предків, а також працювати для зміцнення релігійних і культурних цінностей.

 Сьогодні більшість молодих українців у Бразилії належать до третього, четвертого і п'ятого поколінь нащадків, і всі мають ідеал: зберегти українську культуру через мову (розмовна, письмова і читання), релігію, обряд, фольклор, звичаї та традиції. АУБМ складається із правління та членів – представників усіх місцевостей, де організована українська громада.

Асоціація видає інформаційний бюлетень «Ми ростемо», організовує щорічний конгрес молоді та український національний фестиваль танцю. Вони відбуваються в різний час у різних містах, аби сприяти зближенню між нашою молоддю та сприяти більшій інтеграції між українськими громадами в Бразилії.

Ouvir

AJUB – Molodizhna asotsiatsiya Ucraina -brazylʹsʹkykh U 1974 rotsi, to yeparkh Don Bazylio Krevey Efraïn , buv provedenyy̆ pershyy̆ molodizhnyy̆ konhres Ucraina -brazylʹsʹkykh , spryamovanykh na zberezhennya ukraïnsʹkoï kulʹtury sered molodi . I v 1982 rotsi, Konhres Pitanhi PR , ideya stvorennya asotsiatsiï , yaka ob'yednala molodykh lyudey̆ z usikh hromad . Bula stvorena, to AJUB – Molodizhna asotsiatsiya Ucraina – brazylʹsʹkoho. AJUB ob'yednuye molodykh lyudey̆ ukraïnsʹkoho pokhodzhennya i shanuvalʹnykiv nashoho folʹkloru , shcho bazhayutʹ vzyaty uchastʹ , zberezhennya i rozvytok ukraïnsʹkoï identychnosti uspadkuvav vid svoïkh predkiv , takozh spryamovani na zmitsnennya relihiy̆nykh i kulʹturnykh tsiley̆.

  V danyy̆ chas bilʹshistʹ molodykh ukraïntsiv v Brazyliï ye chastynoyu tretʹoho , chetvertoho i p'yatoho pokolinʹ nashchadkiv , i vsi prahnutʹ zh ideal : shchob zberehty ukraïnsʹku kulʹturu cherez movu ( pysʹmovyy̆ , chytannya ta rozmovna ) , relihiya , rytualy , folʹklor , kukhnya , zvychaï i tradytsiï.

AJUB skladayetʹsya z pravlinnya i chleniv , predstavnykiv vsikh mistsyakh , de ukraïnsʹka hromada orhanizovana.

Asotsiatsiya vydaye informatsiy̆nyy̆ byuletenʹ " YA Rostemo " spryyaye shchorichnykh narad , Ukraïnsʹkyy̆ natsionalʹnyy̆ festyvalʹ tantsyu , zavzhdy v riznykh mistakh , tak shcho obmin mizh molodymy lyudʹmy i bilʹshoï intehratsiï mizh ukraïnsʹkoï hromady v Brazyliï.
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СЕСТРИ ЧИНУ СВЯТОГО ВАСИЛІЯ ВЕЛИКОГО

Підтримуючи місійний дух своїх засновників – святого Василія і святої Мокрини, сестри-василіянки діють у Бразилії коло сорока років, а саме в Каноїняс-СК, у Куритибі, де мають формаційний дім, та в місті Резерва-Парана.


Сестри святого Василія виконують соціальне служіння:

3. Учителюють у власному дошкільному закладі, де виховуються діти до шести років. Заклад обслуговує приблизно сотню малозабезпечених сімей.

4. Виконують пасторальну катехитичну працю серед дітей, підлітків, молоді та груп Товариства апостольства молитви, охоплюючи близько 800 родин.

5. Доглядають хворих у шпиталях, де працюють як медсестри, і забезпечують тимчасове помешкання для хворих осіб, яким доступ до медичного лікування обмежений через віддаленість від міст.

СЕСТРИ СВЯТОГО ЙОСИФА

Українські сестри святого Йосифа прибули до Бразилії із Саскатуну (Канада) 1969 року.
Працюють у вихованні дітей та молоді, опікуються хворими в лікарнях, сиротами, проводять катехизаціїі, навчають у школах.

Сьогодні в Бразилії сестри присутні в чотирьох місцевостях:


– 
колонія Ліня Віторія (круз Масядо) – колиска згромадження в Бразилії;


–
місто Круз Масядо;


–
район Сан Крістован – біля міста Уніон да Вікторія;


–
колонія Едуардо Шавес – Прудентополіс.

Діяльність:


– 
утримують інтернат, де виховуються діти й молодь, і забезпечують їм відповідну духовну, матеріальну й медичну опіку;


–
охорона здоров’я;


–
керування власною школою початкової освіти;


–
відвідування, догляд та підтримка сімей, особливо проблемних. 

Тема третього дня: Виховання (формація) богопосвячених осіб

отець Тарас БАРЩЕВСЬКИЙ

Україна 
Слава Ісусу Христу!

«Вони постійно перебували в апостольській науці та спільності, на ламанні хліба й молитвах» (Ді. 2, 42). Оцими словами євангелист Лука в Діяннях апостолів підсумовує життя першої християнської спільноти – спільноти, яка навіювала страх «на кожну душу» через багато чудес і знаків, що їх робили апостоли (див. Ді. 2, 43; 5, 12), в якій ніхто не був у злиднях (див. Ді. 4, 34), тому що всі віруючі були вкупі й усе мали спільним (див. Ді. 2, 44), і яка щодня однодушно перебувала в храмі й ламала по домах хліб (див. Ді. 2,46), маючи одне серце й одну душу (див.Ді. 4, 32). І хоч «ніхто сторонній не насмілювався до них пристати» (Ді. 5, 13), вони «втішалися любов’ю всього люду» (Ді. 2, 47) і народ їх хвалив вельми (див. Ді. 5, 13), а «Господь же додавав щодня до церкви тих, що спасалися» (Ді. 2, 48).

Євангелист Лука з великою простотою подає нам не так інформацію чи ідеалізований опис першої християнської спільноти (в якій пошук нових покликань не був першою проблемою), як «приклад», «образ» чи, менш біблійною мовою, «норму-правило» кожної християнської спільноти. Іншими словами, це не тільки «приклад» до наслідування, а правило життя! Якщо не дотримаємося його – нас не буде, не буде як Церкви, не буде як спільноти.

На перше місце святий Лука ставить науку апостолів – науку що походить від Ісусових учнів, авторитетне навчання яких підкреслене чудесами і знаками, що їх вони робили. Цей авторитет вони отримали від Христа, який, «посилаючи їх проповідувати Царство Боже», дав їм «силу й владу над усіма бісами, й оздоровляти недуги» (див. Лк. 9, 1–2). І це навчання вони передали своїм наступника-єпископам. 

На другому місці знаходимо койнонію-спільність. Євангелист Лука розуміє під нею практику ділитися всім і володіти речами разом, аби, згідно з ідеалом Второзаконня (див. Втор. 15, 11), не було ні бідних, ні багатих у спільноті. Койнонія відповідає, отже, ділам милосердя, першенство яким, відповідно до пророчих навчань, надає і сам Ісус: «Милости хочу, а не жертви» (Мт. 9, 13; 12, 7; пор. Ос. 6, 6).

На третьому місці знаходимо молитву, яка для Луки має надзвичайно велике значення: це «кожного дня» (Ді. 2, 46), що ми молимося, «вдень і вночі» (Лк. 2, 37), ба навіть «безперестанно» (2 Тим. 1, 3), «з витривалістю» (Ді. 26, 7), «перебуваючи однодушно на молитві» (Ді. 1, 14) як «по домах» (Ді. 2, 46; пор. 5, 42), так і «в храмі» (Ді. 2, 46; пор. 5, 42). Однак Лука поміщає між койнонією і молитвою ще «ламання хліба» – Євхаристію, тому що її не можна звершити без спільності: «Коли, отже, приносиш на жертовник дар твій і там згадаєш, що твій брат має щось на тебе…» (пор. Ісус у МТ. 5, 23–24); а хто її звершує, робить це у молитві, зверненій до Бога.

Важливість усіх цих трьох вимірів спільнотного життя і неможливість звести їх до двох, а тим більше до одного можемо побачити і в Старому Завіті. Коли народ ішов пустелею до Обіцяної землі, Бог подбав, аби не бракувало жодного із цих трьох вимірів. Був Арон – священик: його символом була хмара, яка вказувала на трансцендентність Святого. Мойсей втілював пророцтво, а манна – спільна для всіх і достатня для кожного відповідно до його потреб – зображала дар пророцтва для спільноти. Врешті маємо і Міріям – сестру двох братів із племені Леві. Її символом була вода зі скелі – мудрість, яка відчуває близькість Божої присутності. Коли вмирає Міріям, зникає вода…, коли вмирає Арон, зникає хмара…, а після смерті Мойсея вже більше не буде манни.

Юдейська позабіблійна традиція побачила в цих трьох вимірах не тільки основу і причину існування ізраїльського народу, а й цілого світу: «Світ, – каже Симон Праведник, єрусалимський первосвященик із третього століття до Христа, – лежить на трьох колонах: вивченні Тори, авода [тобто молитві, літургії] і ділах милосердя».

Проблемою є, однак, у якому порядку викласти ці три колони і якій із них надати перевагу. А в контексті сьогоднішнього дня, коли говоримо про «виховання (формацію) богопосвячених осіб», з чого починати цю формацію, на чому наголосити, що поставити в основу? Науку ​​– інтелектуальну формацію, чи молитву – літургію, чи натомість «діла милосердя» – соціальний аспект служіння?

В одній сирійській апофтегмі читаємо: «Один старець сказав: “Почнімо з роздумування; тоді – молімося! Відтак перейдімо до дій, для того щоб вкінці віднайти нашу славу в Бога”».

Святий Венедикт Нурсійський, засновник чину венедиктинців, а також, як вважають, взагалі всього західного монашества, говорив: «Не став нічого перед молитвою». Для Венедикта, отже, молитва мала абсолютну першість у житті монаха. Вона була його подихом, його дзеркалом, його подругою життя. Але не менше уваги було приділено ділам милосердя, які виявлялися в ставленні до убогих, прочан, подорожніх, постійно нагадували слова Ісуса: «усе, що ви зробили одному з моїх братів найменших – ви Мені зробили» (див. Мт. 25, 40). Однак у своєму Уставі святий Венедикт відводить найкращі години дня, відповідно до пори року, саме для науки. Монах є монахом, лише якщо світло Слова освітлює його від світанку аж до глибокої ночі. І тому в Уставі його змальовано «з очима, постійно зверненими до Божого світла».

Це підводить нас до парадоксального висновку: монахові дано три пріоритети, і всі три охарактеризовано як абсолютні! Хіба це можливо? На площині духовного життя, однак, немає нічого неможливого: у кожній хвилині і в кожній справі монах має справу з Богом, і якщо мусить залишити одну справу, щоб посвятитися іншій, яка видається в цю хвилину важливішою, він не зробить нічого іншого, як дотримається правила святого Венедикта: «Залишити Бога для Бога». Таким чином усі пріоритети збігаються там, де й народилися: у любові Христа.

У монашій традиції нашої Церви існує один прекрасний приклад цих трьох колон, на яких стоїть світ, та їхнього поєднання у правильній єрархії вартостей. У вступі до Типікону для монахів Студійського уставу, що його уклали блаженний Климентій і Слуга Божий Митрополит Андрей, написано: «Монаше життя має одне правило – Євангеліє Ісуса Христа… хай кожний, хто хоче посвятити себе монашому життю, […] знає, що його обов’язком є щоденне читання і пильне роздумування святої Євангелії, щоб […] бути готовим віддати навіть своє життя за спасення братів. І так, відданий життю молитви і праці, нехай шукає тільки Ісуса Христа, і то розп’ятого». 

Важко не зауважити, наскільки геніально поєднано в цьому короткому уривку три колони, на яких стоїть світ! Наскільки вони стають реальними й конкретними в Ісусі Христі і наскільки, можна б сказати, «легкодоступними»: вистачає навіть щоденного читання Євангелія, аби віддати своє життя за спасення братів у безперестанній молитві.

Але нагадаймо собі ще раз, що на цих колонах стоїть не тільки наше особисте майбутнє чи майбутнє наших спільнот, монастирів і згромаджень. На них стоїть майбутнє цілого світу! Йдеться про те, щоб спасти цей світ, який завжди перебуває під загрозою повернутися в хаос чи впасти у прірву. Якщо будемо дбати, аби кожна з цих трьох колон віднайшла в нашій спільноті належне їй місце у відповідному порядку, тоді, замість того щоб руйнувати, будемо будувати, тоді наша історія буде пройнята месіанською закваскою, тоді ми дамо смак цьому світові сіллю Святого Духа. Тоді ми будемо світлом світу і сіллю землі (див. Мт. 5, 13–14)!

Тож сьогодні просімо в Христа тієї «мудрості на спасення», яке Святе Письмо може дати тому, хто знає його змалку, щоб навчати, докоряти, виховати у справедливості, щоб «Божий чоловік був досконалий, до всякого доброго діла готовий» (2 Тим. 3, 15–16).

Хто має ухо, нехай слухає,

що Дух говорить Церквам!

(Од 2, 7. 11. 17. 29; 3, 6. 13. 22)

І дух, і наречена говорять: Прийди!

І хто чує, нехай каже: Прийди!

Хто спраглий, нехай приходить;

хто бажає, нехай бере воду життя даром…

Прийди, Господи Ісусе

 (Од. 22, 17. 20)

ЦЕРКОВНЕ ПРАВИЛО ЯК ДЖЕРЕЛО ЛІТУРГІЙНОГО І ДУХОВНОГО

ВИХОВАННЯ БОГОПОСВЯЧЕНИХ ОСІБ

отець Марко МОРОЗОВИЧ 

США

Вступ

Наш досвід божественного закликає нас до любові, яку ми відчули та якою пройнялися, будучи ще дітьми, та котра з часом покликана розвиватися й дозрівати. Ці динамічні взаємини людей з Богом розвиваються впродовж усієї історії людства, починаючи від створення і до гріхопадіння наших прародичів, потопу, виходу з єгипетської неволі та кульмінації у воплоченні Ісуса Христа завдяки згоді Непорочної Діви Марії. Цей спасаючий дар Ісуса Христа охоплює нас любов’ю і спонукає до почитання нашого Спасителя та поклоніння Йому. Можна провести паралель між цією дорогою похвали, поклоніння та почитання і неймовірними переживаннями божественного втручання в історію людства. Ісус Христос, будучи нашим Первосвящеником, змінив те, як ми покланяємося Господеві та славимо Його. Усе це стало можливим завдяки воплоченню Божого Слова, через яке Господь надає нам здатності прославляти себе у своєму Тілі – Церкві. Таким чином це є Його поклоніння, у якому ми беремо участь; це свого роду дарунок для нас. Господь Ісус Христос дарує нам можливість брати участь у Його богослужбовому житті, прославляючи Господа Бога спільною літургійною молитвою. «Вершиною богослужбового життя Церкви є Божественна літургія (з грецької літургія– «спільне діло») – служіння Бога людям і людей Богові. На Божественній літургії (або Службі Божій) Отець уводить нас у повноту свого життя, даруючи нам Сина. Син же дарує нам себе самого на поживу в трапезі слова й трапезі Тіла й Крові, щоб ми стали з Ним «співтілесні та співкровні» й мали участь у Його Божестві. Церква, приймаючи цей дар Христовий у Святому Дусі, відповідає Йому приношенням себе самої, щоб Він жив і діяв у ній, як у своїм Тілі. Отак Христос, Глава Церкви, разом із Церквою, яка є Його Тілом, приносить Отцеві у Святому Дусі хвалу й благодарення за здійснене спасення» (Катехизм Української Греко-Католицької Церкви Христос – наша Пасха, Львів, 2011 (далі – КУГКЦ), 344). Апостоли й учні поширювали цю добру новину любові та спасення в Ісусі Христі, беручи до уваги культурне середовище людей, котрі проживали на певній території. Я не ставлю за мету подати цілісну картину зародження та розвитку християнських богослужень, оскільки така тема є завеликою для цього формату й потребувала б набагато більше часу для висвітлення. Натомість сьогодні я б хотів звернути вашу увагу на передумови та чинники, котрі сформували літургійне життя Української Греко-Католицької Церкви, а саме на константинопольський літургійний синтез, який породив один з найкращих виявів християнських богослужінь, куди увійшли антіохійські, єрусалимські та саватські літургійно-обрядові практики. Саме ця літургійна форма настільки вразила посланців із Києва, що ті, описуючи богослуження в цьому величавому місті, призналися, що не знали, де вони перебувають: чи то на землі, чи на небесах. Коли князь Володимир Великий прийняв християнство із Константинополя, він також перейняв богословську та літургійну практики з їхнім духовним надбанням і запровадив їх на Київських землях. Ця багатогранна й динамічна літургійна спадщина розквітла в живу Церкву, члени якої, вже від самих її початків, були готові прийняти мученицьку смерть за віру. Така палка любов до Господа та щире прийняття Його спасаючої дії демонструють не тільки ефективність спільної молитви, а також і глибину віри новонавернених людей Русі-України. Слід зазначити, що вплив цієї спільної молитви не обмежується тільки вірними цієї епохи, а продовжує бути живим і відчутним сьогодні. Ми з вами є свідками цього. 


Цей короткий історичний нарис демонструє літургійне та духовне підґрунтя традиції нашої Церкви. Ця традиція не почалася з моїм чи вашим досвідом і практикою богопоклоніння. Ба, цієї традиції не започаткували навіть наші діди та прадіди. Радше цю традицію Української Греко-Католицької Церкви започаткував сам Ісус Христос та Його діла спасення заради наших людей. Ми маємо змогу відчути Його діла спасення та брати в них участь через унікальну й багату богословську та духовну константинопольську, чи то візантійську, спадщину, котра понад тисячоліття глибоко присутня в житті українців на їхній рідній землі та на поселеннях. Наші предки мали змогу глибокого переживати цю зустріч з Богом. У недалекому минулому багато новомучеників своїм життям яскраво засвідчили глибину віри, розуміння і довіри до Ісуса Христа та Його волі у своєму щоденному житті. 


Що це означає для нас як Церкви сьогодні? Як ми розуміємо цю традицію та живемо нею у власному житті як богопосвячені особи? Чи ми принаймні вживаємо молитовне правило нашої традиції в нашому щоденному житті? Будучи членами Христового тіла, ми маємо унікальну роль у нашому житті – свідчити Бога. Наше свідчення віри як членів Української Греко-Католицької Церкви ставить нас в особливе становище щодо світу та Бога. З одного боку, ми є Католицькою Церквою, а з іншого – вповні візантійською. У нашій Церкві важливу роль відіграють екуменізм та солідарність. Від 1596 року цей дар церковної єдності мав багато як позитивних, так і декілька не дуже позитивних наслідків, серед яких, насамперед, латинізація наших духовних та літургійних практик. 

Історичні передумови 

У ХХІ столітті Українська Греко-Католицька Церква по цілому світі зіткнулася з багатьма проблемами та викликами, серед яких не останнє місце займають питання літургійних практик, які часто спонукають нас непокоїтися про майбутнє. Літургійна та духовна спадщина УГКЦ загалом відображають історію цього багатостраждального народу. Оглядаючи літургійні книги, які вживали у ХХ столітті, можна помітити величезну різноманітність літургійних звичаїв. Випадки латинізації в літургійному житті нашої Церкви, про які так часто говорять та які критикують, можна знайти в багатьох парафіях та єпархіях. Проблема латинізації залишається актуальною і у ХХІ столітті, незважаючи на чітке доручення Другого Ватиканського Собору, Декрету про Східні Католицькі Церкви Orientalium Ecclesiarum (Східних Церков), 1964 (далі – OE) відновлювати, зберігати нашу східну літургійну ідентичність та сприяти її розвитку.

Звичайно, деякою мірою ми вже можемо спостерігати певні позитивні зрушення та бачити втілення настанов Другого Ватиканського Собору в літургійному житті нашої Церкви. Однак слід зазначити, що залишається багато аспектів, над якими ще треба як слід попрацювати для того, щоб ми жили насправді автентичним східним літургійним життям. Варто нагадати, що ще задовго до Другого Ватиканського Собору Слуга Божий Митрополит Андрей Шептицький почав відновлювати східні літургійні практики нашої Церкви. Проте навіть сьогодні цей заклик – зосередитися на власній східній традиції – вірні, а також  богопосвячені особи та священики сприймають як запрошення до нововведень і часто зазначають, що вони ніколи не бачили подібних практик у їхньому житті. Декотрі навіть ставляться до таких практик з підозрою, намагаючись заховатися за давно знайомими обрядами, з якими їм зручно. Інші називають ці зміни регресією, особливо у випадках очищення нашого обряду від латинських практик. Більшість із вищесказаного вказує на потребу ґрунтовнішого катехитичного та богословського вишколу. 

Традиція

Дозвольте зосередитися на традиції. Що ми називаємо нашою традицією? Традицію не слід розуміти як просте запозичення чи незапозичення літургійних звичаїв у наших сусідів чи безпосередніх предків, а радше як демонстрацію принципів богослужень нашої літургійної спадщини, а саме візантійської, яка являє собою етос та систему символів (symbolgestalt) нашої літургійної системи
. Глибоке розуміння цього високорозвиненого, духовного та літургійного вияву збагачує наші спільноти, розвиваючи чітке розуміння власної ідентичності, та пропонує пережити унікальну зустріч із Господом. Це оновлене розуміння традиції можна використати як базу для програми подальшого оновлення літургійного життя в наших монастирях та для євангелізації. 

Унікальна літургія Української Греко-Католицької Церкви продовжує надихати, просвічувати та збагачувати вірних по цілому світі. Ця багата духовна спадщина містить у собі багатовіковий історичний розвиток, успадкований від Візантійської імперії та увіковічнений у різноманітних пам’ятках архітектури по всій Україні та на поселеннях іммігрантів. Уже від самих початків перші іммігранти принесли із собою у різні країни власну літургійну спадщину, а також успішно розвинули постійні церковні структури. Для того щоб краще зрозуміти цей розвиток у літургійному житті, нам можуть стати у пригоді праці таких сучасних богословів: митрополита Лаврентія Гуцуляка Божественна літургія св. Йоана Золотоустого у Київській митрополії в період унії з Римом (1596–1839)
 та о. Петра Ґаладзи Богословські та літургійні твори Андрея Шептицького 1865–1944
. У добі після Другого Ватиканського Собору неможливо оминути постаті Івана Павла II, який різними способами сприяв розвитку та зміцненню Української Католицької Церкви
. Відтак 18 жовтня 1990 р. Апостольською Конституцією Sacri сanones
 Блаженний Папа Іван Павло II проголосив Кодекс Канонів Східних Церков, який набрав чинності 1 жовтня 1991 р. Згодом світ побачив Інструкцію застосування літургійних приписів Кодексу Канонів Східних Церков 1996 року
. Ці важливі канонічні джерела визначили напрям для втілення в життя постанов Другого Ватиканського Собору, особливо що стосується відновлення східної ідентичності, яка безпосередньо пов’язана з духовним та релігійним життям і впливає на нього.


Поняття традиції та її тлумачення вимагають від нас великої уваги до деталей і вдосконалення думки. Беззаперечно, що кожна дискусія щодо літургії має проходити у світлі постанов Другого Ватиканського Собору. У нашому випадку найбільш влучною буде цитата з Декрету про Східні Католицькі Церкви Orientalium Ecclesiarum (Східних Церков), 6: 

«Нехай знають та будуть упевнені всі східні, що вони завжди могтимуть і муситимуть зберігати свої правні літургійні обряди та свій правопорядок і в них можна буде вносити зміни тільки з огляду на органічний поступ. Усе це, отже, з найбільшою вірністю зберігають самі східні; вони мають щоразу більше зростати в знанні цих справ та набувати більшої досконалості в їх уживанні, а якщо від них ненавмисно відступили, через незгоди часів чи осіб, нехай стараються повернутися до прадідівських передань». 


Отже, Собор закликає всі Східні Католицькі Церкви, водночас й Українську Греко-Католицьку Церкву, берегти властиві їм літургійні обряди, бути відкритими до органічного розвитку та вживати заходів щодо відновлення власних прадавніх традицій. Це складне завдання зобов’язує нас як слід обміркувати різні складові елементи цього питання. У нашому дослідженні розглянемо легітимний літургійний обряд і традиції. Неправильне розуміння традиції часто викликає роздратування та призводить до непорозумінь. Інколи люди помилково вважають літургійною традицією те, що бачили в храмах ще з дитинства. І якщо раптом спостерігають будь-які зміни чи відхилення у літургійних практиках, це зазвичай супроводжується спротивом та підозрою: вважають, що традиція – це просто результат їхнього власного пережитого життєвого досвіду. У такому разі може стати в пригоді стисле пояснення Роберта Тафта про істинне значення терміна «традиція» в контексті літургії:

«Отже, метою літургійної історії не є дослідження минулого, а радше цілісне бачення теперішнього, яке зумовлене розумінням свого коріння. І метою її вивчення є не просто відтворити минуле (що, фактично, неможливо) і тим більше не наслідувати його (що було б просто нісенітницею), а радше зрозуміти літургію, яка має свою історію. І її можна зрозуміти лише в русі, так само, як для того, щоб зрозуміти, що собою являє дзиґа, треба запустити її у рух»
. 

Поняття традиції як цілісного бачення теперішнього вимагає осмислити літургійну історію, яка охоплює двохтисячолітній досвід спілкування з Богом, що перебуває посеред нас. Таке розуміння традиції вимагає ширшого концептуального підходу і виходить за межі нашого особистого літургійного досвіду. Роздумуючи над природою літургії, розуміємо, що саме в літургійній молитві ми можемо в повноті виразити себе як Тіло Христове. Християнство породжує спільноту, і християни стають справді тими, ким покликані бути, коли силою Святого Духа збираються разом і творять спільноту вірних. «Божий задум щодо Церкви – зібрати воєдино все людство» (КУГКЦ, 280). Сьогодні ми можемо відчути присутність Ісуса Христа так само, як це було, коли Він жив і ходив по землі та коли об’являвся своїм апостолам у Воскреслому тілі. Критерієм доброї літургії є не лише точне виконання всіх рубрик, а кожний віруючий християнин має брати якнайактивнішу участь у молитовному дійстві зібрання. 

І хоча впродовж століть християнські спільноти виражали своє життя у вірі в різний спосіб, але їхня суть була спільною. Рання церква є свідком різноманітного літургійного вираження єдиної віри, однак основні елементи, спільні для всіх, залишилися без змін. «Син Божий прийняв людське тіло в конкретний історичний час та у визначеному місці. Він був сином єврейського народу, прийнявши його звичаї, культуру й ментальність. Подібно й Благовість Христа, незмінна вчора, сьогодні і завтра, у проповіді Церкви «зодягається» в ментальність і культуру різних народів. Так формуються самобутні церковні традиції, народжуються і зростають помісні Церкви» (КУГКЦ, 301).

Кожен із чотирьох центрів християнства – Єрусалим, Антіохія, Олександрія та Рим – розвинули свою власну літургійну спадщину. Отож, намагаючись визначити традицію Української Католицької Церкви, ми маємо розглянути весь двохтисячолітній період формування християнської традиції, оскільки остання формує довголітню історію християнства в Київській Русі та впливає на неї. Вона починається з моменту, коли князь Володимир Великий у 988 р. запровадив християнство на українських землях. Ця парадигма важка для сприйняття тим, котрі вважають, що традиція – це просто відтворення чи повторення того, що практикували безпосередньо їхні попередники, і те, що було передано усно. Традиція, у пересічному розумінні, зазвичай обмежена історичним обрієм, люди часто не поінформовані про ширший спектр питань, які ніяк не можна оминути. Літургійна традиція охоплює набагато більше, аніж наше недалеке минуле. Цей заклик до цілісного бачення майже двохтисячолітньої історії кидає виклик навіть найбільш завзятим літургійним історикам, не кажучи вже про пересічного мирянина. Тобто, якщо я ніколи не бачив певної літургійної практики, це ще зовсім не означає, що вона є цілком чужа та зайва нашому обрядові. Отже, це, здавалося б, нездійсненне завдання допоможе нам уникнути небезпечної спроби вибрати ідеальне століття, намагаючись перенести літургійні практики того періоду в наш час
. Безперечно, ми не можемо повернутися назад у часі, тому подібна спроба була б безглуздою – через те слід дослідити літургійну історію, аби продемонструвати певний розвиток упродовж століть, щоб можна було відповідно проаналізувати як позитивні, так і негативні принципи літургії.

Такий спосіб аналізу традиції запрошує серйозних дослідників до динамічної співпраці, оскільки під увагу треба брати досить багато факторів і чинників. Тому серйозний дослідник духовної та літургійної спадщини Української Католицької Церкви мусить бути обізнаним із біблійним літургійним богослов’ям та мати добрі знання про післяапостольський період з його чотирма великими центрами християнства – Єрусалимом, Антіохією, Олександрією та Римом, що є конче необхідним для цього питання. Далі слід взяти до уваги стрімкий розвиток Константинополя й те, як це місто стали вважати п’ятим центром християнства у 381-му році. Своєю чергою це дало поштовх для розвитку літургійного життя в столиці. Безпосередній вплив на розвиток літургійних практик Константинополя мала Антіохія, котра внаслідок свого розташування мала безпосередні контакти зі Святою Землею та Єрусалимом, і події залишили тут свої відбитки. Стаття Роберта Тафта Візантійський обряд: коротка історія
 подає ґрунтовний огляд різних стадій розвитку візантійського обряду, детально пояснюючи вплив студитської та саватської чернечих традицій на літургійне життя Константинополя. Ці важливі зміни демонструють, що жодне літургійне дійство не є статичною та ізольованою подією. 

Київська Русь: літургійне життя та історичне тло 

Легенда про хрещення Київської Русі розповідає, що князь відіслав своїх послів у різні землі для того, аби краще пізнати їхню культуру. І коли повернулися посланці з Константинополя, то розповідали про літургійні служби в цьому місті таке: вони були настільки вражені, що не розуміли, де перебувають: чи то на землі, чи на небі. Таке вихваляння пережитого літургійного досвіду несе в собі важливу інформацію. Незабаром князь Володимир офіційно прийняв християнство візантійського обряду й охрестив Київську Русь 988 р. 

Як вже було згадано раніше, навіть візантійська літургія пройшла через певні етапи розвитку. У Київську Русь християнство прийшло в часи Студитської реформи. Ця реформа відбувалася після перемоги іконофілів, більшість з яких були монахами. Фактично одні з найкращих манускриптів, які свідчать про літургійний синтез студитської літургії, збереглися на слов’янських землях. Візантійська літургія 10-го століття в наступних віках почала мінятися під впливом саватського періоду. У кінцевому підсумку друк книг призвів до уніфікації літургійних практик. Занепад Константинополя призвів до різного роду боротьби за владу, наслідком чого стало підписання Берестейської унії 1596 року. Ця подія докорінно змінила обличчя Української Католицької Церкви. У своїй книзі Криза і реформа: Київська митрополія, Царгородський патріархат і ґенеза Берестейської унії о. Борис Ґудзяк описує різні еклезіальні та політичні чинники, що вплинули на формування ідеї церковної унії
. Для детальнішого ознайомлення з літургією в час Берестейської унії рекомендую книжку владики Лаврентія Д. Гуцуляка Божественна літургія Йоана Золотоустого в Київській Митрополії після Унії з Римом (1596 –1839)
.

Цей короткий аналіз літургійної історії був би неповний без великої реформи вченого православного єзуїта Петра Могили. Він впровадив багато довговічних змін, які перемінили обличчя не тільки Української Греко-Католицької Церкви, а й православних практик. Напевно, найбільш визначною є вставка «я розрішаю тебе» в молитву розрішення у святому таїнстві покаяння-сповіді. Ця традиційна для Латинської Церкви форма таїнства покаяння до цього часу не була вживана у візантійській традиції
. Така зміна демонструє, як питання латинізації вплинуло на Російську Православну та на Українську Греко-Католицьку Церкви.


Постанови Замойського Синоду 1720 року докорінно вплинули на обрядове життя Української Католицької Церкви, зробивши запозичені латинські практики частиною нашого обряду. Основне питання єдності та обрядової різноманітності у поєднанні зі змінами на політичній арені докорінно змінило щоденне життя та літургійні практики на парафіях
. Михайло Соловей у статті «Латинізація Української літургії візантійського обряду» наводить цікаві історичні факти про те, з якими труднощами зіткнулися прибічники Берестейської унії на територіях України та Білорусі
. Декілька український єпархій тільки згодом прийняли Берестейську унію: Перемишльська (1692 р.) Львівська (1700 р.) та Луцька (1702 р.)
. Ці історичні факти часто дивують наших вірних, оскільки вони вважають Львів основою Української Католицької Церкви. Ідея втілення церковної унії була досить складним питанням, оскільки її успіх залежав від багатьох політичних чинників. Ця нелегка історія існування Церкви, котра ідентифікує себе з певною групою людей, показує, що, перебуваючи між конкуруючими державами, щоденне літургійне життя відповідно також зазнає змін. Михайло Соловей підсумовує цю ситуацію так:

«У другій половині сімнадцятого століття питання обрядів було неабиякою проблемою. Українська Греко-Католицька Церква зазнавала багатьох нападів під час польсько-козацької та польсько-російської воєн. Інколи здавалося, що церковна унія перебуває на межі зникнення. Несприятлива політична ситуація в державі, у якій перебувала УГКЦ, також впливала на її внутрішнє та обрядове життя. Українська Греко-Католицька Церква, її обряд та єрархія опинилися між двох вогнів. З одного боку – православні, котрі вважали католицьких уніатів зрадниками, з іншого – зневажливе ставлення польських католиків, як мирян, так і клиру. Оскільки уніати відрізнялися своїм обрядом від латинського, це часто викликало підозру та різного роду закиди. Їх вважали наполовину католиками, тому що вони належали до грецького схизматичного обряду. Польські клирики почали атакувати обряд Української Католицької Церкви, вважаючи його перепоною для переманювання людей в латинський обряд, “на свій бік”»
.


Політична та релігійна сфери життя були тісно пов’язані, при цьому питання обряду стало полем бою. Замойський синод 1720 року затвердив багато літургійних практик, запозичених з латинського обряду, щоб запровадити принаймні якусь одноманітність
. Вартою уваги є постанова Синоду, що забороняє уділяти Святе Причастя немовлятам та іншим дітям, які прийняли таїнства хрещення та миропомазання. Це суперечило практиці Київської Церкви, однак тепер Синод вирішив, що діти можуть приступати до Пресвятої Євхаристії тільки після сповіді, коли дитина зможе відрізнити звичайний хліб від освяченого. Синод заборонив вживати теплоту та додав filioque до Символу віри. Синод дозволив використання читані Служби Божі, хоча вони, як наслідок латинського впливу, набули широкого вжитку. І хоча Синод латинізував УГКЦ, його рішення зупинили подальші нашарування обрядів. Визнання нашої Церкви Римом допомогло зміцнити її становище перед тими, котрі хотіли знищити «уніатську» Церкву та приписати її вірних чи то до Латинської Церкви, чи то до Російської. 

 
Все ж таки Українська Греко-Католицька Церква продовжувала боротися за своє виживання, що нерідко супроводжувалося різними адаптаціями, котрі вели до плутанини навколо літургійного життя
. Навіть Львівський синод 1891 р. не затвердив п’ятого артикулу резолюції, котрий стосувався обрядової однозгідності. Із таким підґрунтям наша Церква вступила у двадцяте століття, у котрому відбувся її стрімкий розвиток та зміни. На сучасне літургійне становище Української Греко-Католицької Церкви значний вплив здійснили твори та далекоглядність Слуги Божого Митрополита Андрея Шептицького, який був Верховним Архиєпископом та Митрополитом Львівським від 1901 до 1944 р. Митрополит Андрей прагнув прищепити справжню східну ідентичність нашій Церкві, і його старання врешті увінчались успіхом через залучення Конгрегації Східних Церков у Римі. Для ґрунтовного аналізу цього періоду рекомендую працю о. Петра Ґаладзи Богословські та літургійні твори Андрея Шептицького 1865–1944 рр.
. Підхід о. Ґаладзи до літургійного розвитку та дискусій, які точилися в цьому періоді, пропонує глибокий аналіз різноманітних нюансів, які остаточно знайшли своє розв’язання в римському виданні літургійних книг. У Римі було видано Часослов, Требник, Євангеліє, Апостол, Устав богослужень вечірні, утрені та Божественної літургії. Ці друковані матеріали наразилися на шквал спротиву, однак вони є нормативними. 

Можна вважати, що богослуження Української Греко-Католицької Церкви було повністю відновлено згідно з візантійською традицією. Однак короткий огляд дійсного стану справ показує, що багато моментів залишилося без змін, незважаючи на нормативні книги, видані в середині двадцятого століття. Часом через упередження, а часом через обмежене й неправильне розуміння літургії. Звичайно, у двадцятому столітті, коли було створено Східний Інститут в Римі та Конгрегацію у справах Східних Церков, ми відчули нову еру відродження, весну літургійного богослов’я для східних християн, а також і великі досягнення під проводом Андрея Шептицького. Однак цим крокам вперед стали на заваді Друга Світова Війна та гоніння й утиски УГКЦ на теренах України. 

Другий Ватиканський Собор приніс багато змін у життя Східних Церков, а особливо в життя УГКЦ. Свобода здійснювати літургійні обряди згідно зі своєю традицією та піднесення гідності Східних Церков дало їм змогу почати відновлювати свою справжню східну ідентичність. Однак великий літургійний рух, котрий поширився на Заході, приніс мало плодів на Сході. Петро Ґаладза зазначає: «… можна побачити загальну байдужість  стосовно багатьох пропозицій та напрацювань, що їх подали православні та східні католицькі літургісти в 1960-х роках»
. Навіть на початку ХХІ-го століття відчутного прогресу не помітно. 


Церква запрошує нас до глибшого переживання зустрічі з Ісусом Христом, молячись церковне правило. Це надбання не імітує давно забутого минулого, а є частиною цієї традиції, про яку згадувано раніше. Ми маємо зануритись у живу традицію. А це означає, що в духовному читанні присвячувати більше часу творам Отців Церкви та іншим проявам східного християнства. Нам треба посилати більше представників нашої Церкви на вищі студії, щоб зануритись у багатство богослов’я, духовності та літургії, аби переживати набуті знання в нашому щоденному житті. Одне слово, нам треба пам’ятати про присутність Ісуса Христа в нашій молитовній спільноті. Це вимагає вийти за межі самих себе та відчути себе частиною спільноти. Для того слід присвятити певний час вивченню молитовного правила і повернутися назад до нашого обов’язку молитися з Церквою. Ця динамічна молитва закликає нас увійти та взяти участь у богослуженні самого Ісуса Христа. На жаль, часто ми вважаємо, що молитва нам не властива. Забуваємо, що вона є тим джерелом, яке наповнює та живить нас зісередини. Молитва – це купіль води живої. Коли пам’ятатимемо, що церковне правило є частиною молитовного життя Церкви від апостольських часів, тоді почнемо усвідомлювати, що ми є носіями найдавнішої традиції. Отож, слід пам’ятати, що коли молимося, то  молимось не самі, а з Христом та Його Тілом – Церквою, з тими, що ще не відійшли у вічність, та з тими, що вже втішаються Божою славою на небесах. Молимося з Христом у Церкві на небесах. Наша візантійська традиція в іконографії змальовує ці реалії присутності неба на землі більш яскраво, намагаючись допомогти молільникам збагнути дивовижний факт єднання з Богом на небесах у молитві. Відкриваючи для нас цей неоціненний дар, Господь запрошує духовно зростати, нагадуючи, що ми є частиною Тіла Христового. Ця правдива духовність запрошує кожного з нас стежити за тим, як ми молимося, щоб наша молитва відповідала молитві Церкви, закликає нас вийти за межі самих себе. 

Приклад можливої віднови, що базується на традиції, – поцілунок миру. 

Оскільки ми роздумуємо над питанням традиції та над тим, який вплив вона може мати на нашу Церкву, дозвольте звернути вашу увагу на недооцінений та маловживаний літургійний чин – поцілунок миру. Цей короткий приклад може продемонструвати, як увага до традиції може оновити наше сприйняття та переживання Доброї Новини. 

Поцілунок миру у візантійській літургії відбувається відразу перед Символом віри. Переважно ця практика збереглася лише серед священнослужителів. Тільки поодинокі єпархії почали відновлювати цей обряд серед мирян, хоча не послідовно. Цей важливий вияв єдності перед прийняттям Євхаристії був частиною візантійської літургії. Але його занедбали через зловживання в першій частині другого тисячоліття. Цей обряд показує та підкреслює єдність Тіла Христового і нагадує Ісусову заповідь: «Коли, отже, приносиш на жертовник дар твій і там згадаєш, що твій брат має щось на тебе, зостав там перед жертовником твій дар; піди помирись перше з твоїм братом і тоді прийдеш і принесеш свій дар» (Мт. 5, 23–24). Відновлення цього ритуального жесту підсилює цей наказ і підкреслює важливість спільноти, також виховує розуміння, що прощення наших сестер та братів є центром уваги Євхаристії.

Цей обряд відбувається також і в інший час літургійного року: на Воскресній утрені, також в суботу на вечірні із чином всепрощення, котрою розпочинається Великий піст, у Сиропусну неділю. Цей знак єдності спільноти нагадує заповіді Христові «щоб ви любили один одного, як Я вас полюбив» (Йо. 15, 12) та «коли стоїте на молитві, прощайте, як маєте щось проти кого-небудь, щоб і Отець ваш, який у небі, простив вам провини ваші» (Мр. 11, 25). Хоча ці літургійні чини всепрощення є також частиною нашого обряду, багато парафій їх занедбують. 

Майже 20 років тому літургіст УГКЦ о. Петро Ґаладза зазначив: «Якщо є любов, чому ніхто не обмінюється поцілунком миру?»
 І сьогодні це приголомшливе запитання великою мірою залишається без відповіді. Вживання поцілунку миру під час Євхаристії, на вечірні всепрощення та на Воскресній утрені є далеко не нововведенням, а прикладом відновлення традицій, що випали з ужитку. Цей важливий чин допоможе поглибити розуміння, що ця група вірних живе та живиться любов’ю Бога, котрий перебуває серед них, і допоможе проламати тверду стіну індивідуалізму та ізоляції. Він відповідає правилам Церкви і дає конкретний приклад втілення євангельської заповіді любити наших братів та сестер. 

Висновок

Маю надію, що цей короткий огляд дасть нам змогу краще зрозуміти, чим є традиція, та допоможе збагнути, наскільки важливим є правильне розуміння нашої багатої духовної та літургійної спадщини із застосуванням чинів, які відображають нашу традицію. У нашому духовному житті ми втішаємось усвідомленням того, що покликані жити з Христом та у Христі, що здійснюється в богослуженнях. Можливість прославляти Бога та поклонятися Йому є великою радістю для нас. Будучи членами Української Греко-Католицької Церкви, ми маємо чим пишатися в нашій традиції: богослов’ям, духовністю, літургією. Шлях, що відкривається перед нами, ставить  виклик: треба старатися бути справжніми християнами, пройнятими традицією УГКЦ, що починається у Христі. Нам слід навчитися уважно слухати волю Церкви. Мусимо навчитися виконувати волю спільноти й бути відкритими до сприйняття багатств нашої Церкви. Людям слід бути дуже обережними, коли вони відкидають те, чого не розуміють. Отець Роберт Тафт пише: «Іншими словами, літургія є спільною традицією, ідеальною молитвою, до якої я мушу рости, а не якоюсь приватною грою, яку я можу звести до рівня своєї банальності. І коли обряд містить щось, чого я не розумію, а особливо коли це є те, що християни практикують практично в кожній традиції Сходу і Заходу приблизно протягом тисячоліття, тоді, можливо, я маю визнати брак мого власного розуміння, перед тим ніж відразу його відкидати, оскільки це виходить за межі мого розуміння»
 
. Ми з вами покликані поглиблювати розуміння та знання традиції нашої Церкви. 


На завершення запрошую роздумати над роллю духовності в нашому житті, яке ми здійснюємо в щоденному літургійному існуванні нашої Церкви. Так, адаптації та зміни, які спираються на традицію, звичайно, можна робити, однак нам слід починати цей рух, беручи до уваги все Тіло Христове, тобто Церкву. Маємо упокорити наші егоцентричні ідеї для досягнення динамічнішого й повнішого розуміння того, ким ми є як УГКЦ та хто ми є як представники спільноти богопосвяченого життя. Це виразна воля Католицької Церкви, про яку пишуть, починаючи від Слуги Божого Митрополита Андрея Шептицького, Другого Ватиканського Собору, а також у різних папських енцикліках та постановах. Якщо ми хочемо бути добрими католиками, то покликані вчитися, як максимально втілювати в життя нашу прекрасну літургійну та духовну церковну спадщину. Коротко кажучи, це кидає виклик нашому молитовному життю. Воно має бути інтенсивним. Наше молитовне життя має бути керованим та сформованим літургійним життям Церкви, котре охоплює молитовне правило та Божественну літургію. 

СІМ’Я ЯК СЕРЕДОВИЩЕ ДЛЯ ВИХОВАННЯ ПОКЛИКАНЬ

д-р Павло Сергій МАКУХ НОҐАС

професор Папського Католицького Університету 

Парана, Бразилія

1. Вступ

Мій сину, доню, ким ти бажаєш бути, коли виростеш? Це питання кожний батько і кожна мати ставить дитині бодай раз під час її дитинства. Потім повторить, коли вона є підлітком.

Деякі діти, навіть коли вони вже дорослі, не знають, якою дорогою йти. І ця нерішучість є дуже поширеним явищем. Можливо, більше поширеним у наш час, коли молоді люди користуються «свободою» практично безмежною. Сьогодні є дуже багато можливостей, які займають час нашої молоді. Крадуть її дорогоцінний час.

У дитинстві я хотів бути священиком. Я вважав за дуже гарну й важливу особу о. Сергія Красняка, за твердиню життя для мене та моєї родини. Він хрестив мене, я прийняв урочисте Святе Причастя з його рук. Мої батьки коментували: мати священика – це велика гордість і задоволення, заохочували, але ніколи не силували. 

Пам’ятаю, що я і мій брат Рафаїл (я мав десь 6 чи 7 років, а він – близько 4 або 5 років) гралися в «богослуження» майже щодня. У мого батька був магазин, ми використовували стару підставку для цукерків як «аналой». Священиком був Рафаїл, який комічно ставив газету на «пульпіт», оголошував щось незрозуміле, що закінчувалося на «Господу помолімося», на що я відповідав, співаючи «Господи, помилуй».

Мій батько навчався у Малій василіянській семінарії в Прудентополісі. Мій дід Петро відіслав його туди, коли йому було 12 років, тому що вважав неслухняною дитиною. За якийсь час пан Петро Ноґас отримав від тодішнього ректора семінарії о. Єфрема Кривого лист, що звеличував якості малого Онуфрія.

Онуфрій, мій батько, ще деякий час був у василіянському  новіціяті в Іваї, але за якийсь час залишив монаше життя.

Запрошення до участі в Соборі є для мене великою честю. Чим більша честь і задоволення, тим більшу відповідальність це накладає.

Замість того щоб шукати в книгах, наукових статтях, релігійних і мирянських текстах, я вибрав метод анкетування за допомогою інтернету (Survey). Вибір не випадковий за адгезією, що призводить до обмеження, тому що результати, отримані тут, не можна  узагальнити в цілому.

2. Характеристика респондентів 

У першій фазі дослідження взяли участь 150 богопосвячених осіб (священики, сестри), з яких 120 відповіли на анкету в повному обсязі. Аналіз відповідей першої групи показав, що дослідження стане глибшим, якщо залучити також і мирян.

На другому етапі взяло участь понад 900 мирян, з яких 708 заповнили опитування. Мирян було поділено на дві групи в деяких дослідженнях: український народ та студенти Папського Католицького Університету штату Парана.

2.1. Стать і вік

Жінки становили більшість в усіх групах: 57% між богопосвяченими особами і 55% серед мирян. Середній вік був: богопосвячених осіб – 45 років, мирян українського походження – 38 років і студентів – 25 років. Розподіл між віковими групами подано в графіку.

	Вік богопосвячених осіб
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2.2.  Освіта

Серед єпископів і священиків високий відсоток магістрів та докторів – 28%;  серед монашества – 6%. Серед монашества більшість мають ступінь спеціаліста або бакалавра. Тільки один респондент у категорії «інше» заявив, що має лише основу освіти. Загалом видно, що освіта є важливим фактором для нашої Церкви.
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Серед мирян українського походження виявлено 5% магістрів та кандидатів наук, 23% фахівців та 2,4% мають тільки початкову школу.

3. Час богопосвяченого життя

Середній час богопосвяченого життя (священики, сестри) становить 27 років, розподіл подано в графіку нижче.

Бачимо високу концентрацію в смугах, час яких становить від 15 до 40 років.

Серед молоді відсотки нижчі, що означає зниження покликань за останні 15 років. 
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У наведенній нижче таблиці можемо спостерігати, що відсоток тих, які вступають до чинів чи згромаджень з початковою школою, в останні роки різко знизився. Було кілька випадків покликаних з вищою освітою.

Можна припустити, що існує тенденція, що особи вибирають богопосвячене життя на вищому академічному рівні.
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Середній вік у чоловіків, коли вперше замислилися про вибір священства чи богопосвяченого життя, становить 12 років, для жінок  – 13 років.

Середній вік, в якому чоловіки вирішили остаточно йти за цим покликом, становить 19 років, для жінок це 18 років.

З цього можна зробити висновок, що жінкам загалом знадобилося менше часу, щоб зробити остаточне рішення в цій ділянці.

Частота відвідування богослужень у дитинстві залежала для богопосвячених осіб від відстані до парафії чи каплиці, як це можна бачити в таблиці нижче. Крім того, дві третини респондентів відвідували церкву раз або й більше разів на тиждень.
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2.3. Мотиви і вплив на покликання

Наведений нижче графік показує, що основними мотиваціями були: йти за Божим покликом, служити спільноті та ближнім; обидві обрали 2/3 респондентів.

Слід зазначити, що можна було вибрати більш ніж один варіант, тому сума перевищує 100%.
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Серед чинників, які найбільше вплинули на покликання, свобідна воля зайняла перше місце – 60%. На другому місці вплив мами – 46%. Було відзначено, що є три варіанти, практично пов’язані, близько 27% кожний: монахиня, священик, батько. Зауважено великий вплив сім’ї на підвищення та стимулювання покликання до священства чи монашого життя.

Варто відзначити декілька унікальних відповідей: друзі дитинства, мачуха, навіть  наречена. 
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У багатьох відповідях підкреслено важливість сімейних молитов у ті моменти рішення. Також часто згадувано, що родини відвідували священик, монахиня, катехитка. Крім того, було кілька відповідей з іменами тих, хто заохочував покликання. 

Дехто підписував анкети. 

Також варто згадати запитання, що його порушив респондент. Наводжу дослівний уривок: 

«Спочатку я запитую: що таке сім’я? Уже навіть знаю, яку відповідь отримаю. Відповіді дуже часто пишні й помпезні, але на практиці, з кожним днем… на жаль, я не міг розраховувати на велику підтримку від моєї сім’ї; тим, ким я сьогодні є, – зобов’язаний моїй волі та мужності… Багато хто вважає, що бути священиком чи богопосвяченою особою – це мати вищий статус,  більше того, є такі, що тільки задля статусу, а не за покликом Божим ідуть до монастиря. Сьогодні доцільно переглянути методи навчання для послідовників цього покликання».

¼ респондентів уже не сприймає сім’ї як колиски для майбутніх богопосвячених осіб. Процитую кілька відповідей:

«Сім’я втрачає свою моральну і духовну ціність».
«Цінності світу яскравіші від релігійних цінностей, і сім’ї не знають, як виховувати своїх дітей у виборі справжніх цінностей».
«Сьогодні, коли зменшується кількість дітей, рідко коли яка сім’я заохочує сина чи дочку до богопосвяченого життя; усі зацікавлені в хорошій освіті, професійній підготовці, добрій роботі і нащадках».
«Світ повний речей, які важливіші для молоді, аніж богопосвячене життя».
«Церква відкидає і засуджує другий шлюб. Чи не губляться покликання в таких ситуаціях? А прощення за те, що не вдалося?»

2.4. Вплив зовнішніх факторів на покликання

Зовнішні фактори, поза сім’єю, більш актуальні для пробудження нових покликань, пов’язані з прикладом богопосвячених осіб: є позитивний відгук між 80% і 90% приблизно. Інші фактори, як показано на графіку нижче, мають негативний вплив на покликання.
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3. Бачення мирян

Додатково до аналізу залучено дві групи, як описано вище: миряни Української Греко-Католицької Церкви та студенти Папського Католицького Університету штату Парана.

3.1. Сім’ї

На наведеному нижче графіку показано поділ за сімейним станом. Серед студентів значно переважають неодружені, а між українським народом одружені становлять більшість.
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Звичайно, можна також помітити, що майже 90% студентів не мають дітей, серед віруючих українського народу цей показник становить близько 45%, або більш як половина тих, які відповіли на запитання, мають дітей, але є мало сімей, у яких є по троє або більше дітей. Такі тенденції наступають із західного світу.
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3.2. Участь у богослуженнях

Миряни вказали, як часто брали участь у богослуженнях у дитинстві і як ця практика продовжується на цей час.

На наведеному нижче графіку видно, що за часів дитинства велика кількість (2/3) респондентів брали участь у богослуженнях раз або більше разів на тиждень. Тепер найвищий відсоток тих, хто не відвідує богослужень, становить ¼ від загального числа. 

Здається очевидним, що розквіт нових покликань безпосередньо пов’язаний з участю в богослуженнях, хоча це не є єдиним фактором.
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3.3. Відповідь на покликання

У наведенній нижче таблиці миряни вказали причини, які спонукають людину витривати у священстві або богопосвяченому житті. Найчастіше трапляються такі фактори: служіння спільноті та ближньому, відповідь на Божий поклик. Обидва фактори мали більш як 2/3 відповідей. На третьому місці опинилися заохочення священика, монахині, катехита – на думку майже третини опитаних.
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Ще в контексті богопосвяченого життя мирянам було запропоновано відповісти: чи в якийсь момент у їхньому житті вони відчували поклик до богопосвяченого життя. Лише 7% відповіли, що вони ступили на дорогу богопосвяченого життя, але в якийсь час залишили її. Треба відзначити, що 34% у своїх відповідях підкреслили, що відчували поклик до богопосвяченого життя, але не вийшли за рамки відчуття чи намірів. Для цієї частини відповідачів можна поглибити це дослідження, ставлячи питання: Чого вам забракло, щоб ефективно розпочати богопосвячене життя? Це особи, яким не вистачило стимулу або які не знайшли справжнього керування і підтримки. 
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Серед мирян 53% сприймають сім’ю як колиску для майбутніх нових покликань до священства або чернечого життя. Серед відповідей були позитиви і негативи:

«Сім’я має менше впливу на прийняття рішень своїх дітей»;
«Релігія вже не настільки потрібна, щоб жити»;
«Не бачу сім’ю як підтримку релігійного життя сьогодні»;
«У цьому контексті сім’ю більше хвилює виживання і споживання»;
«Чим більше сімей відвертається від Бога, тим більший хаос»;
«Сім’я є першим і найважливішим впливом, що його зазнає людина».
3.4. Вплив зовнішніх факторів на покликання

Приклад священиків та богопосвячених осіб має вирішальне значення для нових покликань, на що позитивно відповіло більше ніж 80% опитуваних. Негативні фактори – це реклама і споживання й ті, що ставлять вище те, «що маю», понад те, «ким я є».
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4. Сім’я та покликання

4.1. Сімейна структура та покликання 

На завершення ми попросили опитуваних відобразити їхнє сприйняття зв'язку між повноцінною сім’єю (в якій забезпечено всі виміри людського життя: духовний, інелектуальний, суспільний) та покликаннями до богопосвяченого життя. Приблизно 48% священиків, монахинь заявили, що нові покликання залежать від структури сім’ї, а 36% вважають, що вони взаємозалежні.

Отже, маємо більш ніж 80% відповідей на користь того, що має бути сильний зв'язок між повноцінною сім’єю та покликаннями. Трохи більше 10% вважають, що вони не пов’язані. Лише 5% відповіли, що від повноцінності сім’ї залежить відповідь на покликання до богопосвяченого життя. 

У відповідях мирян результати були більше розділені. Звернімо увагу, що 31% опитаних вважають, що повноцінність сім’ї та покликання не залежні.
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5.1.  Висновки

Анкети містили 26 питань (з них 5 відкритих) (анкети долучаємо). Вибірка становила 120 богопосвячених осіб та понад 900 мирян, з яких 708 заповнили опитування.

Респондентів просили поділитися своїм аналізом взаємозв’язку між повноцінною сім’єю і розквітом нових покликань, а також висловити думки з цього питання. 

Відповіді богопосвячених осіб та мирян в тому випадку були дуже подібні, і, отже, їх згруповано разом.

Багато респондентів високо оцінили важливість батьківського прикладу, молитви з дітьми, потребу показати приклад моральних і релігійних цінностей. Деякі зазначили, що сім’я впливає не тільки на покликання до богопосвяченого життя, але на всі інші покликання і професії, так що в нас є кваліфіковані лікарі, хороші інженери, добрі працівники, свідомі громадяни, врешті-решт – «Царство Боже в усьому світі».

Деякі опитані покликалися на нові концепції сім’ї, які поширюються в засобах масової інформації і трапляються в нашому світі: батьки розлучилися та створили нову сім’ю без згоди Церкви, інші форми співжиття. 

У минулому мати сина-священика чи дочку-монахиню було джерелом гордості для більшості батьків. Сьогодні багато сімей не схвалюють цього вибору дітей.

Інші опитані, в меншій кількості, підкреслили необхідність для нашої Церкви зрозуміти зміни, а також переосмислити актуальний підхід до виховання нових покликань:

«Сім’ї не мають структури і не можуть передавати цінностей дітям»;
«Засоби масової інформації роблять більший вплив, аніж сама сім’я»;
«У сім’ї не говорять про богопосвячене життя, і тому молоді люди не мають підтримки, щоб дослухатися до голосу Божого; згублені через брак молитви в сім’ї»;
«Підлітки і молодь перебувають під впливом споживацтва та успіху за всяку ціну, тому важко знайти чи почути Божий заклик. Коли це усвідомлюють, почуваються духовно слабкими, та соромно стає звертатися по допомогу і підтримку»; 

«Що таке структура сім’ї сьогодні? Чоловік і жінка залишаються одружені, щоб підтримати свій статус та щоб показати церковній спільноті, що все добре, але стосунки дуже послабилися. Церква має зрозуміти страждання цих сімей. Церква також має припинити відкидання сімей, які створили другий шлюб, тих, що залишили богопосвячене життя, або неповні сім’ї, але загалом базуються на католицьких моральних релігійних цінностях. Ці люди можуть зробити значний внесок у виховання покликань»;
«Крик душі: тепер я розумію, що в чернечих спільнотах є багато заздрості до інших. Це відштовхує і знеохочує покликаних»; 

«Чим більше розвинута структура сім’ї та активна її участь в релігійному житті, тим більше нові покликання будуть процвітати».
Резюмувати хочу не висновком, а питанням: багато людей покинуло Церкву, ймовірно, багато хто з них по-справжньому покликаний до богопосвяченого життя. У який спосіб Церква (священики, монахи і монахині, катехитки, віруючі миряни) можуть врятувати ці покликання? Відповідь є: йти їм назустріч! Але глибше питання: як? Яким має бути наш метод для досягнення цієї мети?

Як зберегти, підтримати кожну сім’ю як колиску покликань?

РОЛЬ МОЛОДІЖНИХ ХРИСТИЯНСЬКИХ ОРГАНІЗАЦІЙ У ПЛЕКАННІ ПОКЛИКАНЬ

Назар ДУДА

 Україна

Роль молодіжних християнських спільнот у пробудженні та плеканні покликань

Молодість – період людського життя між дитинством та повною зрілістю, період досить короткий, проте дуже часто цей період називають чи не найвизначнішим у людському житті. 

Говорячи про молодь, Другий Ватиканський Собор називає її «надією Церкви», а Папа Іван Павло ІІ в Апостольському поученні Christifideles laici (Покликання і місія мирян) говорить про молодь як про «дорогу до майбутнього». Також документи першої сесії Патріаршого Собору УГКЦ говорять про те, що «молодь є не тільки майбутнім, але й теперішнім Церкви»
, вказуючи, що молодь має виняткову силу і великий виклик для майбутнього Церкви. Тож не дивно, що душпастирству молоді в Церкві відведено дуже важливе місце. 

Та особливо молодість вважають привілейованим віком для зародження і плекання покликань. Про це говорить вищезгадане Апостольське поучення Christifideles laici: «У житті кожної людини є хвилини, особливо важливі й вирішальні для розпізнання Божого покликання й виконання довіреної Богом місії. До таких хвилин належить період зростання та молоді роки»
. 

Напевно, на згадку про покликання усі ви згадали розповідь про біблійного юнака, котрий звертається до Ісуса: «Учителю, що маю робити, щоб осягнути життя вічне?» Саме у світлі цієї розповіді спробуємо розглянути тему моєї співдоповіді: «Роль молодіжних християнських спільнот у пробудженні та плеканні покликань» – та на її основі зробити певні дороговкази, які, сподіваюся, допоможуть у практичному втіленні її в життя.

1. Перше, що нам стає зрозуміло з євангельської розповіді про юнака, це те, що він був дуже багатий, що й стало причиною сумного завершення історії. 

Говорячи про «багатство», євангелисти чітко вказують на його матеріальний вимір, а євангелист Лука навіть вказує на юнака словом «знатний», підкреслюючи статус, який йому надавало його багатство. Сучасна молодь, про яку ми говоримо, напевно, не володіє такими багатствами, проте їй притаманні багато інших «багатств» (спокус), які спричинюють її матеріальну (фізичну) залежність, подібну, а можливо, і набагато більшу від тієї, що її мав багатий юнак. Сучасний світ переповнений різного роду пропозиціями легкого та швидкого задоволення: телебачення, інтернет, алкоголь, розпуста. Ці пропозиції готові поглинути молоду людину, ще не сформовану й не готову до протистояння.

Говорячи про багатого юнака, також слід зазначити, що сам період молодості є особливим людським багатством, адже є часом відкриття власного «я» та складання «життєвих планів», є періодом росту, котрий має бути ростом «у мудрості, у роках і у ласці у Бога і у людей» (Лк. 2, 52)
. Це період відкриття власних можливостей та прийняття перших життєво важливих рішень, період, сповнений ентузіазму та натхнення. 

У молодості людина переважно має оптимістичне бачення світу і свого майбутнього, віру в здійснення власних мрій і прагнень. Коли молодь стикається із жорстокою реальністю, несправедливістю дорослого світу, її може спіткати розчарування, наслідком якого є бунт, негативізм, відкинення будь-яких норм, нігілізм, цинізм. Знаючи цю рису, притаманну молодості, владики УГКЦ у своєму листі до молоді підбадьорюють її: «Ви шукаєте правди, і, коли не знаходите її або спостерігаєте, що вона викривлена, коли бачите, що нівечать красу, яку Господь заклав у свою природу, – усе це вас вражає. Ви бажаєте це виправити і можете це зробити»
. 

2.  Невід’ємною характеристикою молодості є становлення особистості – процес, який, зокрема, супроводжується питаннями вибору: яким шляхом маю іти, що робити, ким і де я себе бачу в майбутньому. Це ті питання, які ми називаємо питаннями пошуку власного «я», або пошуку покликання. Питання у своїй суті подібні до того, з яким звертається до Ісуса юнак: «Учителю благий, що мені робити, щоб успадкувати життя вічне?» 

Всупереч загальноприйнятній думці, що сучасна молодь є дуже байдужою, результати досліджень показують, що у своїх духовних пошуках молодь і сьогодні є досить активною. Так, для прикладу, результати досліджень, проведені перед Патріаршим Собором 2007 р., присвяченому тематиці молоді, вказують, що «достатньо великий прошарок молодих людей перебуває в процесі постійного пошуку своєї релігійної належності. Духовні пошуки української молоді переважно хаотичні. Їхні релігійні переконання в більшості є результатом особистого пошуку. Часто молоді люди, будучи невдоволеними принципами функціонування традиційних християнських Церков, а часто й не ознайомлені з їхньою діяльністю, захоплюються неопротестантизмом, східними релігіями або астрологією, водночас відчуваючи велику потребу в чітких духовно-релігійних орієнтирах»
.

У цих пошуках молодь керується спостереженнями та аналізом власної поведінки й поведінки інших. Шляхом логічних роздумів вона знаходить суперечності у правилах, яких навчають їхні батьки чи інші люди. Особливо чутливі до невідповідності слів (проповідуваних ідеалів) і вчинків, поведінки дорослих. Тому батькам і наставникам слід зважати, аби їхні слова не розходилися із вчинками. 

Згідно з попередньо згадуваним опитуванням нинішня молодь здебільшого вважає, що Церква має бути присутньою у вишах і що ця присутність має полягати у проведенні регулярних зустрічей і дискусій зі священиками. А серед питань, які ставить молодь  священикові, найбільша кількість стосується його особистості (священика): наскільки те, що проповідує священик, якого молодь сприймає як офіційного речника Церкви, випливає з його особистого життя?

3. Середовище спілкування

Починаючи від підліткового віку, пріоритет із взаємин усередині сім’ї переміщується на стосунки з однолітками. Здебільшого це особи з подібними зацікавленнями або з того самого середовища – коло близьких друзів чи шкільний клас, компанія на подвір’ї, група за зацікавленнями. Стосунки з однолітками починають відігравати провідну роль у формуванні ідентичності, світогляду, стилю поведінки. 

Що робить молодь у цих групах? Думаю, кожен знає відповідь на це питання. В Україні це називають «тусуються». Що означає це слово? Залишається лише здогадуватися. Молодь називає це гарним проведенням часу, а дорослі нічого-не-робленням (байдикуванням). 

Та й справді, найчастіше це «тусування» зводиться до неодноразового переповідання певних історій, обговорення якихось осіб, а в гіршому випадку все це супроводжується вживання алко- або наркоречовин. 

Звичайно, було б повною ілюзією говорити, що в молодіжних групах, про які ми щойно згадували, зростає і формується чудова християнська молодь, адже зазвичай ці групи дуже часто становлять велику кримінальну небезпеку, про що можуть, зокрема, засвідчити останні події в Англії, де молодіжні групи об’єднувалися під виглядом мирних акцій протесту й перетворювали їх у звичайні пограбування невинних людей та розбій. Утім, така ситуація вказує, чого сьогодні так бракує у світі й у Церкві, і не тільки молоді, а й усім нам загалом.

Звісно, є ще й інша категорія молоді, яка останнім часом дуже збільшується, – це зранені особи, котрі почуваються самотніми, спантеличеними або ж нікому в цілому світі не потрібними, котрі віддалилися від соціального (суспільного) життя, закрившись у власному світі (дуже часто це світ комп’ютера). Вони стараються уникати зайвих контактів із зовнішнім світом й усім тим, що з ним пов’язане, живучи у світі ілюзій, який вони собі витворюють за допомогою комп’ютерних ігор, інтернет-розваг. Такі люди з часом стають цілком асоціальними і на будь-які спроби допомогти їм реагують із великою агресією, говорячи: «Дайте мені спокій, це моє життя, я нікому не заважаю, і не заважайте мені». 

Перед усіма стражданнями і проблемами молодь поступово сповнюється відчуттям безпорадності й вини. Вона не бачить реальних шляхів для покращення становища у світі. Тому багато молодих людей стають апатичними і занурюються в глибоку депресію, шукаючи втіхи в різних угрупованнях, захопленні важким роком, наркотиках, випадкових сексуальних стосунках; вони у відчаї шукають щось, що могло б заповнити порожнечу їхнього існування. Або ж вони обирають усталені шляхи – старанно вчаться в школі, знаходять роботу і поринають у неї, намагаючись забути про все інше в пошуках безпеки й твердого підґрунтя. 

У Загальному катехитичному довіднику читаємо: «Загалом слід зауважити, що першими жертвами духовної і культурної кризи, яка охопила світ, стають представники молодого покоління. Правда також і те, що боротьба за краще суспільство вселяє в них велику надію. Це повинно ще більше стимулювати Церкву до сміливого і творчого проповідування Євангелія молодому світові»
.

Таке становище молодих людей показує їхню велику потребу, їхнє прагнення і пошук чогось глибшого – любові, розуміння, тепла та радості, спрагу за цінностями (ідеалами), котрі допоможуть їм вповні пізнати і зрозуміти сенс людського життя.

4. На запитання юнака Ісус сказав: «...Як хочеш увійти в життя, додержуй заповідей». Той же (юнак) відповів: «Все це я зберіг ізмалку».

Відповідь юнака показує, що його від дитинства виховували на засадах моралі, тож і плоди були відповідними. Сім’я є першоджерелом виховання, і ніяка інституція не замінить того, що отримує дитина в сім’ї. Та в цій доповіді хочу згадати про інше місце, середовище, де молодь може утверджуватися, а якщо не мала попередньо закладених моральних засад, то здобувати їх. Таким місцем можуть стати молодіжні християнські спільноти. Групи ровесників, які, попри різні недоліки, залишаються пріоритетним місцем зустрічей молоді. У такому середовищі молоді люди починають виявляти і пробувати себе в нових, відповідних для себе ролях, формують своє бачення і досвід самостійних суспільних взаємин. Молодіжна група стає тим колом людей, з якими молодь починає себе ототожнювати, стає місцем і середовищем, де можна знайти себе і зростати до відкритості й всеосяжної любові. Такі групи вкрай необхідні молодим людям, що виросли в родинах, де бракувало тепла і любові, у розбитих сім’ях, де вони могли б відшукати глибинну суть свого життя і навчитися жити у згоді з цінностями, що надали б цьому життю певного сенсу та структури. У таких групах молоді люди залюбки проводять більшість свого вільного часу.

Тому найпершим важливим елементом, який має бути в християнських спільнотах, є відкритість і привітність до кожної людини. У розповіді про розмову Ісуса з юнаком євангелист Марко додає один дуже цікавий елемент, якого немає в інших євангелистів: «Ісус, поглянувши на нього, вподобав його...». Момент привітності, який так важливий для людини, спраглої любові, уваги. Дати відчути їй, що ми її любимо, що вона не байдужа для нас. Про це говорив святий Іван Боско: «Якщо хочете, щоб вас слухали, старайтеся, щоб вас любили. Любіть те, що любить молодь, щоб молодь любила те, що любите ви. Хто хоче, щоб його любили, мусить дати по собі пізнати, що він щиро любить».

5. Говорячи про молодіжні християнські організації в Україні, слід виокремити такі етапи:

· Початок ХХ-го століття – час, коли Главою Української Греко-Католицької Церкви був Слуга Божий Митрополит Андрей Шептицький. Ці роки сміливо можемо назвати періодом особливого розквіту молодіжного апостоляту. Було засновано численні молодіжні організації: Українська Молодь Христові, Товариство українських студентів-католиків «Обнова», Католицька асоціація української молоді «Орли», організація українських скаутів «Пласт», крім цього, активізували діяльність давніші молодіжні організації – Апостольство молитви, Марійська дружина, котрі діяли в рамках міжнародної Католицької акції. Великого розголосу, зокрема, в ті часи набув з’їзд української християнської молоді, скликаний з ініціативи митрополита  1933 року, у якому взяло участь понад 100 тисяч юнаків та юначок зі всієї Галичини. Це стало свідченням активної участі молоді в місії Церкви й дало великий поштовх для заснування молодіжних організацій по всій Галичині. 

· 90-ті роки – час національного та духовного сплеску, вихід із підпілля УГКЦ та здобуття незалежності України. Молоді люди відчували, що можуть щось змінити, відкинути старе й наважитися побудувати нове. У цей період в Україні створено багато молодіжних християнських організацій, метою яких було творити Церкву та державу. Передусім було відновлено організації, котрі існували до приходу більшовиків, ще одна частина організацій виникла як відгалуження від наявних у Західній Європі, а також виникало багато нових спільнот під проводом священиків та активної парафіяльної молоді.

Не маючи належного досвіду, знань та духовної формації, організації часто діяли інтуїтивно, черпаючи натхнення з історичних розповідей про наше минуле, а іноді довідуючись із розмов чи книжок про певні методи, заходи, які можна проводити. Та молодечий запал, який так сильно і швидко розгорівся на початку 90-х, так само швидко почав згасати. В організаціях почалися серйозні труднощі: внутрішні конфлікти, пасивність учасників, що, своєю чергою, спричинювало їх кількісне зменшення, а часом і повне зникнення.

Цей процес змусив багато організацій пройти через стадію очищення і перевірки на якість, спонукав переосмислити свою діяльність. Відбувся перехід від проведення поодиноких масових акцій, які давали натхнення та залучали нових учасників, до систематичних зустрічей, метою яких є міжособистісне спілкування, духовне зростання, служіння ближнім. Спільноти поступово почали перетворюватися на, як казав Папа Іван Павло ІІ, «лабораторії життя», де молоді люди можуть краще пізнати самі себе та ближніх, а також поглибити віру в люблячого Бога, відкриваючи Господнє покликання та готуючись відповісти на нього свідченням власного життя.

Звичайно, не можемо говорити назагал про всі молодіжні християнські організації, спільноти та групи, бо кожна з них має свої особливості й мету, задля якої й була створена. 

Варто відзначити й те, що саме це початкове піднесення, ця хвиля відродження дала багаті плоди: багато молоді, спраглої за духовними цінностями, розпізнало в собі покликання до священичого, монашого, катехитичного служіння, також у цей період багато молоді розпочало навчання в богословських закладах, де здобуло потрібні знання для служіння в Церкві та проводу молодіжних спільнот. 

6. Особливе місце в заснуванні та провадженні молодіжних християнських спільнот слід відвести священикам. Їхня роль у цій ділянці душпастирства зазвичай була й залишається вирішальною і до сьогодні. Де священики підтримували молодь і дбали про неї, і до сьогодні при церквах діють молодіжні християнські парафіяльні спільноти. Де священики плекали священичі й монаші покликання, там вони й віднаходилися. Зокрема хочу відзначити певний прогрес, який стає помітним останнім часом: з приходом на парафії молодих священиків пожвавлюється праця з молоддю і створюються нові християнські молодіжні спільноти, у яких молодь бере активну участь. Хоч на сьогодні не маємо точних відомостей, скільки існує християнських спільнот в УГКЦ, проте на основі зробленого Львівською Архиєпархією довідника мирянських організацій та спільнот на теренах Львівської Архиєпархії УГКЦ довідуємося, що лише на теренах цієї Архиєпархії існує 93 християнські організації, більшість з яких молодіжні, або організації, в яких молодь бере активну участь.

7. Наступний фрагмент у євангельській розповіді про розмову юнака з Ісусом підводить нас до останнього моменту роздумів про «роль молодіжних християнських спільнот у пробудженні та плеканні покликань» і вказує на покликання до особливого життя згідно з євангельськими радами: «Одного тобі бракує: піди, продай, що маєш, дай бідним, то й будеш мати скарб на небі. Тоді прийди і, взявши хрест, іди за Мною».

Як ми вже згадували попередньо, молодості притаманне особливе прагнення до досконалості, до ідеального. Це прагнення юнак передає словами: «Чого мені ще бракує?» На що чуємо запрошення Ісуса до життя у повноті: «Віддай усе і йди за Мною». 

Пропозиція Ісуса до богопосвяченого життя не лунає зі самого початку, що вказує на певну ступеневість, послідовність. Ісус спочатку запрошує до життя згідно з базовими, головними засадами моралі, без яких людина не може обійтися, і лише згодом пропонує щось більше. У цьому, напевно, виявляється головна роль молодіжних християнських спільнот у зародженні та плеканні покликань, і в тому числі покликань до богопосвяченого життя. У світі, в якому постійно зростає ментальність індивідуалізму, де люди дбають лише про власне благо, стараючись відділитися від усього й від усіх, у світі, де навіть релігію розглядають як приватну справу, християнські спільноти стають безцінним скарбом. Вони залишаються чи не єдиним місцем, де людина може знайти вкрай необхідну підтримку на шляху до зрілості.

«Молода людина має потребу зворушуватися великими ідеалами, захоплюватися чимось, що перевищує її можливості, чимось таким, за що вартувало б віддати життя. Це підтверджує навіть психологічний аналіз: просити в молодої людини щось менше, ніж вона насправді може, означає образити її гідність та перешкодити її повній реалізації. У позитивній перспективі молоді слід запропонувати максимально те, що вона може дати, щоб вона стала собою»
. Та спочатку їй потрібно допомогти пізнати Того, заради кого вартує віддати все.

Я не знайшов якихось відомостей про опитування української молоді, чи думали юнаки та дівчата коли-небудь про стан богопосвяченого життя, та цікавою є італійська статистика. Для 11% італійської молоді ідея богопосвяченого життя або неодруженого священства в певний період життя була дуже близькою, а 20% з них задумувалося над цим більш ніж протягом 3 років
. Цифри підтверджують, що молодь прагне більшого, вона не задовольняється певними досягненнями, та важливо її підтримати на цьому шляху, допомогти зробити правильний вибір. Вибір, який можливо зробити лише в середовищі любові та довіри, у середовищі християнської спільноти.

Говорячи про роль молодіжних християнських спільнот у пробудженні та плеканні покликань до богопосвяченого життя, хочу зазначити ще один позитивний момент, який, зокрема, став помітним останнім часом в Україні, – молодіжними спільнотами керують богопосвячені особи. Гадаю, це в недалекому майбутньому має принести, зокрема, плідні покликання, адже саме в такий спосіб молодь може пізнати суть богопосвяченого життя.

8. На завершення теми «Роль християнських молодіжних організацій у плеканні покликань» хочу використати фрагмент зі звернення єпископів УГКЦ до молоді: «Бажаємо дати вам, дорогі молоді хлопці і дівчата, таку пораду. Старайтеся гуртуватися у християнських товариствах і організаціях: так легше планувати християнську діяльність, легше здійснювати християнські ідеали. Кожний з вас має вибирати собі таке товариство, таку організацію, діяльність якої йому до вподоби, в якій ви відчуватимете, що можете реалізувати свої таланти і вже в молодому віці здійснювати те, чого бажаєте – порядок, справедливість, правду, красу тощо»
. 

Сподіваюся, що молодь, з якою ви працюватимете, відважиться дати Ісусові відповідь, яка сповнить усіх радістю, бо буде відповіддю людини, яка віднайшла своє покликання у Господній любові.

ПАРАФІЯЛЬНА СПІЛЬНОТА ЯК СЕРЕДОВИЩЕ ПЛЕКАННЯ ПОКЛИКАНЬ ДО БОГОПОСВЯЧЕНОГО ЖИТТЯ

сестра Дженес (СОЛЮК), СНДМ

 










Рим – Канада

Господь наш Ісус Христос, кличучи своїх учнів і апостолів іти його слідами, заохочував їх словами: «Ідіть за Мною, Я вас зроблю рибалками людей» (Мт. 4, 19).

У цій співдоповіді, яка має на меті охарактеризувати парафіяльну спільноту як середовище, де будуть зростати покликання до богопосвяченого життя, хочу, зокрема, зупинитися на прикладах, фактах та пропозиціях, як краще зінтегрувати парафіяльну громаду, яка буде сприяти відкриттю та реалізації покликань до богопосвяченого життя.

Другий Ватиканський Собор чітко нагадує, що «обов´язок пробуджувати покликання має вся спільнота, вона має реалізовувати це насамперед через християнське життя»
.

Як знаємо, одним із Богом даних покликань для людини є вибір богопосвяченого життя. Людина народжується для християнського життя в церковній спільноті і зростає у вірі, житті Святих таїнств. Мусимо визнати, що тим, хто обдаровує благодаттю покликання, є сам Господь, який у таємничий спосіб промовляє до кожної людини особисто й інтимно. Але також варто сказати, що свідчення і добрий чи поганий приклад можуть допомогти або перешкодити людині відповісти на Господнє запрошення.

Щоб бути більш об’єктивною, я опитала людей, які мають досвід пасторальної праці в цій ділянці на парафіях.

Отож, названо такі чинники плекання покликань у парафії:

1. Родина. Першим й основним середовищем, де плекаються високі християнські якості, в тому числі й покликання, є, безперечно, родина. Парафія складається з цієї важливої складової – родин, які творять панораму церковного життя і стають джерелом покликань до духовного стану. Блаженніший Патріарх Любомир (Гузар) у своєму Пастирському посланні до вірних УГКЦ з нагоди року християнського покликання, з особливим наголосом на покликанні до богопосвяченого життя, підкреслив, наскільки важливим є те, що батьки говорять про богопосвячених осіб, бо дитина бере приклад з батька та матері й прислухається до їхньої думки. Якщо з вуст своїх батьків вона чує шанобливі слова про богопосвячене життя, вона інколи уявляє себе в тому стані. Тому дорослі мають з великою повагою говорити чи то про священиче, чи богопосвячене життя, не осуджуючи його, не насміхаючись навіть із помітних недоліків священиків чи богопосвячених осіб, бо така мова вражає душу молодої людини, відбирає бажання навіть подумати про вступ до монастиря. У родинному колі, колі віруючих людей, не тільки народжується, а й може формуватися або, ще краще, кристалізуватися майбутнє покликання
.

З нашого досвіду можу сказати, що в тих родинах, де є постійна молитва, присутність святих ікон, участь у Божественній літургії, Святих таїнствах, церковних подіях, зроджуються сильні та ревні покликання, які творять нашу та інші богопосвячені спільноти. Багато наших сестер, зокрема в діаспорі, народилися в таких простих сім´ях, де свято зберігали християнські традиції, плекали повагу до богопосвячених осіб, зберігали мову, традиції, культуру. Не менш важливим є те, що з багатодітних сімей зродилося і по кілька покликань до богопосвяченого життя.

На жаль, маємо прикрий факт, що нині родини не мають багато дітей, тому нерадо благословляють їх на служіння Богові, бажаючи затримати для себе. Часто можна почути, що батьки мають план щодо своїх дітей: дати їм освіту, забезпечити матеріально, мати внуків і впевнене майбутнє. Часто батьки, особливо якщо дитина єдина в сім´ї, через свої суто земні плани навіть не допускають думки про те, що їхня дитина не стане фізичним продовжувачем роду. Нерідко бували випадки, коли батьки хотіли, аби їхня дитина перед вступом до монастиря здобула освіту, можливо, з надією, що вона передумає. Нинішній світ дуже секуляризований, всю увагу закцентовано на матеріальних, зовнішніх цінностях, надано їм перебільшеного значення. Молодь, яка виростає в атмосфері цих вартостей, не має відваги віддати своє життя Богові, жертвувати себе самого, здобуваючи при тому в Господі більше, за словами апостола Павла: «я втратив все, щоб все здобути».

Тому дуже важливо, аби при парафіях була розвинена праця з родинами. Починаючи від приготування до таїнства подружжя й продовжуючи активними зустрічами, реколекціями, відвідуванням родин, творенням церковних організацій, братств, біблійних гуртків, спільного відпочинку і т. ін. Це все зможе оживити парафіяльну спільноту, що не тільки залучатиме людей до активної участі в її житті, а й сприятиме зродженню духовних покликань.

2. Парафія (Церква). Не менш значну роль у вихованні покликання відіграє Церква, тобто священики, душпастирі. Найкращим свідченням життя, посвяченого Богові, є священик, задоволений своїм покликанням, який радісно проголошує Благовість, показуючи своїм життям, що «благо – близько Бога бути і покладати своє прибіжище в Господі Бозі» (Пс. 7, 28). Саме в парафії особа вже з дитинства черпає свій перший досвід церковного життя. Парафія стає для неї ще однією родиною, яка допомагає їй на шляху до Бога. Дуже гарним є досвід дитини чи юнака або дівчини, якщо вони беруть активну участь у парафіяльному житті: прислуговують під час Божественної Літургії, є молодіжними аніматорами, членами церковних рухів, особливо для дітей та молоді, які виховують почуття відповідальності та належності до громади. Але часто потрібно молоду людину запросити особисто, підійти до неї, зацікавитися нею. Таким чином можна її заохотити і впровадити в активне парафіяльне життя. 

Священик мав би часто говорити про покликаних у своїх проповідях, показуючи красу і гідність покликання, а також значення для парафії. Душпастир має звертатися в особливий спосіб до батьків, пояснюючи їм вартість богопосвяченого життя, а також показуючи вагу факту, що в родині народжується покликання до богопосвяченого стану.

Священик не може бути байдужим до бажання окремих вірних розпочати богопосвячене життя або, ще гірше, негативно до цього ставитися, роблячи тим самим велику кривду душам, яких кличе Господь Бог. Знаємо гарні приклади священиків, які запрошують представників богопосвячених спільнот на зустрічі, місії, реколекції, концерти, молодіжні табори, де сестра чи брат можуть у різний спосіб спілкуватися з молоддю, наближаючи її до пізнання краси життя, посвяченого Богові. У нашій Церкві слово священика дуже вагоме і важливе, тому вірні прислуховуються до того, що говорить священик, й оцінюють та аналізують його життя і приклад.

На жаль, часто траплялися випадки, коли священик не лише не заохочував, а й відтверто відмовляв особу від монашества. З розповіді однієї зі сестер пам’ятаю, як один священик, дізнавшись, що в деканаті буде монаша спільнота, заперечив: «А хто ж її годувати буде?!» Сказав це в присутності деканальних священиків та численної громади. Сестрам, які були присутні під час цього, було дуже неприємно таке почути. Бувають випадки, що священики не хочуть богопосвячених осіб у своїх парафіях або сестри не раз працюють за мізерну пожертву, мовляв, вони на це посвятилися, хоч виконують при цьому всю можливу працю. Говорячи іншими словами, священики їх використовують, адже мирянам мусили б платити.

Можливо, у семінаріях варто ввести курс про богопосвячене життя, щоб допомогти майбутнім священикам пізнати вартість цього стану.

Катехити й аніматори в католицьких товариствах та рухах, усвідомлюючи свою освітню місію, нехай стараються «так вплинути на довірених їм молодих людей, щоб вони змогли прийняти Боже покликання й охоче пішли за ним»
.

Великою перешкодою до вибору богопосвяченого життя є сучасні ідоли, яких подають засоби масової інформації, сучасна (масова) культура, жадоба володіти. Тому Церква/парафія має докласти всіх зусиль, аби показати сучасній людині шлях, який веде до правдивого миру та реалізації власного покликання.

Дуже важливо, аби парафія молилася за покликання до богопосвяченого життя. І до цього вірних має спонукати й заохочувати душпастир.

3. Богопосвячені особи. Варто звернути увагу на свідчення життя богопосвячених спільнот та окремих осіб, які виконують служіння в парафіях. Слід пам´ятати, що свідчення їхнього життя набагато більше промовляє, ніж слова.

4. Молодь. Звичайно, попри всі чинники, молода людина, за Божою благодаттю, сама обирає й вирішує, яку дорогу життя їй обрати. Якщо вона буде рішучою, то ніщо не зможе їй перешкодити обрати богопосвячене життя. Треба сказати, що нинішня молодь є інакшою, ніж, скажімо, за моїх часів. Вона більш освічена, має багато пропозицій і реклами з боку світу. Не завжди молоді люди хочуть, щоб їх вчити. Заохочувати слід радше прикладом власного життя.

Великою допомогою у вихованні покликань є реколекції розпізнавання життєвого стану. Тут, за присутності як мирян, так і богопосвячених осіб, молода людина приглядається і прислухається до Божого голосу у своєму серці й готується на нього відповісти.

Говорячи про це, нам потрібно шукати нових засобів євангелізації. Про це можуть подбати молодіжні єпархіяльні комісії або комісії/комітети пасторалі покликань, якщо такі є. Можливо, варто їх утворити при єпархіях.

5. Прицерковні організації. Важливу роль у плеканні покликаня до богопосвяченого життя відіграють також прицерковні організації для молоді, такі, як: Марійська та вівтарна дружини, Євхаристійне лицарство, Апостольство молитви та інші християнські молодіжні організації, у яких молода людина зміцнює своє бажання в особливий спосіб належати до Церкви, служити Богові і людям.

Нам необхідно шукати нових форм душпастирської опіки дітей і молоді у парафіях, дбати про організацію щотижневих зустрічей молоді при парафіяльних громадах, про утворення молодіжних спільнот. Слід пам’ятати, що сьогодні важливим засобом євангелізації є сучасні мас-медіа, особливо інтернет. Слід подумати про утворення молодіжних порталів, де молода людина знайде відповіді на свої запитання чи буде черпати цінну поживу для своєї душі. Цього нас можуть навчити протестанти, які активно працюють у цьому напрямі і мають відповідні плоди. При цьому основними формами праці душпастиря з молодими людьми залишаються сповідь, спільна молитва, особисті зустрічі, індивідуальні поради.

Варто підкреслити, що дуже важливим чинником є інкультурація. Молодь хоче, щоб до неї зверталися мовою, у якій вона зростала, хоче молитися мовою, яку б вона розуміла. Тому важливо перекладати богослужбові, літургійні тексти, а також інші молитви мовою країни, де проголошуємо Добру Новину, щоб максимально наблизити молодих людей до Христа.

Підсумовуючи сказане, хочу підкреслити, що піклування про покликання є одним із найважливіших завдань богопосвяченого життя на майбутнє. Помісна Церква є привілейованим місцем, де зголошуються покликання та виявляються усі служіння та харизми
. 

Діяльна участь душпастирів і богопосвячених осіб сприятимуть тому, що парафії будуть щоразу більше ставати тією благодатною оазою, де молода людина знайде ту атмосферу, те середовище, в яких відчує, що її покликання важливе й цінне для Церкви.

РОЛЬ І МІСЦЕ ІНТЕЛЕКТУАЛЬНОГО ВИХОВАННЯ В ЖИТТІ БОГОПОСВЯЧЕНИХ ОСІБ

Блаженніший Патріарх Святослав( ШЕВЧУК)

 Україна

Кожен елемент формування зрілої богопосвяченої особи має бути підпорядкований єдиній цілісній меті – допомогти глибоко й всебічно зростати у своєму покликанні, в переображенні ума та серця особи, що покликана до монашого життя. Для того щоб поміркувати над характером, змістом та особливостями інтелектуального виміру такого життя, пропоную розглянути три запитання: що є метою інтелектуального вишколу монашества? Як такого виду вишкіл допоможе дозріти й утвердитись у богопосвяченому житті? Яким чином необхідно формувати програму інтелектуального вишколу членів монаших спільнот, чинів, згромаджень та світських інститутів і які стрижневі його елементи необхідно особливо підкреслити й наголосити?

а. Метою інтелектуального вишколу монашества є усвідомлення і щоразу глибше пізнання Єдиного Бога в Трьох Особах.

Серед усього багатства знання, яке може здобути людина, сам дух монашої формації вимагає того, аби відкрити перед богопосвяченою особою скарбницю віри Церкви. Для того щоб пізнати Бога, для якого посвячуємося, необхідно передусім слухати Його слово, пізнавати Його одкровення. Про це пише апостол Павло: «…слово моє й моя проповідь – не в словах переконливих людської премудрості, але в доказі Духа та сили, щоб була віра ваша не в мудрості людській, але в силі Божій»  (див. 1 Кор. 2, 4–5). Коментуючи ці слова апостола, Ориген зауважує: «Ось чому сповнені сили ті, що слухають слово Боже, проголошене в силі, і виявляють її налаштуванням свого Духа за допомогою своєї поведінки та боротьбою за істину аж до смерті» (Oриген, Contra Cels., 1, 62). Отож, метою інтелектуальної формації монашества є не так передати ті чи інші знання, як отримати силу Божого слова, ту силу, яка стала б основою внутрішнього динамізму богопосвяти. 

Святий Атанасій Великий
 вважає, що людина, як образ Божий, є словесною істотою. Її словесність полягає в тому, що Творець наділив її силою свого Логосу – здатністю пізнавати Бога через сопричастя життя з Ним. Отже, йдучи за Атанасієвою логікою, годі говорити про інтегральний розвиток особистості без розвитку цієї словесності в людині, яка, без сумніву, має інтелектуальний, розумний характер. Якщо не сформувати цієї словесності в належний спосіб, якщо не пізнавати Бога, якщо не роздумувати щодня над Його словом і не повчатися в Його законі, що є природним для людини і до чого кличе нас наша істота, то замість обожествлення ми будемо «отваринюватися», уподібнюватися не до Життєдайного Божественного Слова, а до безсловесних, нерозумних істот
. Якщо не закоренити наш ум у божественному світі, то він, покинутий на себе, впаде у світ дочасний, зведе нас на манівці примар. Думаю, що ці слова великого співця Божественного Логосу є досить важливими для тих, хто отримав від Бога та Церкви непросте завдання не просто виховати нове покоління богопосвячених осіб, а й місію впровадити їх в спільноту життя Пресвятої Тройці. 

Отже ж, як бачимо, таке знання має дві основні ознаки:

1) мова йде не про людську мудрість, а про Боже Одкровення; 

2) це знання базується на слові Життя, передає божественне життя, пояснює його і будує.

Саме такого типу навчання традиція християнського Сходу називає богослов’ям, священною наукою, яку творили, перевіряли і дарували ширшій церковній спільноті саме монахи. Переконаний, що сьогодні саме богословська освіта є і має бути джерелом оновлення і відродження монаших спільнот нашої Церкви
 .

Цікавим дороговказом для з’ясування самого поняття «богослов’я» у східнохристиянській традиції може бути навіть новий Катехизм Католицької Церкви, Львів, 2002 (далі – ККЦ). Тут у п. 236 вказано, що Отці Церкви розрізняють поняття «θεολογια» та «οικονομια»: перший термін стосувався таїнственного внутрішнього життя Пресвятої Тройці, а другий – вказував на її діяльний прояв назовні, під час якого Троїчне Божество об’являється в сотвореному світі. Динаміка богословського осмислення діла сотворення та спасення подібна до динаміки міжособового спілкування, під час якого Божественна Особа проявляється у своїх ділах і входить у спілкування з людиною, об’являється їй та дає себе пізнати. У такому контексті термін богослов’я означає передусім несотворене особове Божественне життя, у якому беруть участь Особи Пресвятої Тройці та до участі в якому покликана й людина. Для грецьких Отців богослов’я – це насамперед містичний досвід Пресвятої Тройці у спогляданні
. Тут не йде мова про споглядання божественної есенції
, а про споглядання вічної слави Божих Осіб, які об’являються
. Коли говорити про богословське життя людини
, тобто її співпричастя як сотворіння в Троїчній славі, то святий Максим Ісповідник називає теж богослов’ям і найвищий, третій ступінь духовного життя, на якому обожествлення людини робить її здатною споглядати таїнство несотвореного буття
. Тому, аби пізнати Бога, необхідно передусім уподібнитися до Нього, розвинути подобу Божого образу в собі й аж таким чином стати здатним до богослов’я. Ось чому для грецьких Отців богослов’я не означає передусім логічного дослідження тих чи інших правд віри, а дію Святого Духа, який робить людське серце та розум здатними сприйняти тайну Троїчного життя в Бозі та брати в ньому участь
. Таке богословське життя, пізнання Бога через уподібнення до Нього, є змістом, програмою та метою монашого життя.

 Такий досвід Божої присутності у спільноті Церкви як Христового Тіла є основним джерелом так званого «шкільного богослов’я», чи систематичного богослов’я. А з іншого боку, дидактичне богослов’я дає нагоду зрозуміти й правильно оцінити свій духовний досвід, усвідомити його динаміку та принципи. Ось чому, згадуючи дидактичне навчання про божественні істини, святий Йоан Дамаскин твердить: «Не все в Ньому пізнавальне, але не все непізнавальне; не все те, що пізнавальне, можна висловити, однак не все пізнавальне є невимовним». На основі цього автор твердить, що існує наче три «сфери» божественного: непізнавальне; пізнавальне, але невимовне; врешті, те, що не є чуже чи непідвладне людському слову
. 

 З іншого боку, якщо б систематичне богослов’я не було закорінене в досвіді «невимовного», воно як таке не мало б права називатися богослов’ям та було б мертвим збірником абстрактних уявлень про щось, що цілком не пов’язане з життям та досвідом Божого люду. Проти цього вже застерігав святий Григорій Богослов, коли відрізняв «теологію» як «експериментальний шлях злуки з Богом»
 та його подальше осмислення від «технології» як простої аплікації на несотворену дійсність ментальних схем людського розуму та словесних конструкцій, складених a priori за допомогою законів логіки
.

Підсумовуючи вищесказане, хочу навести слова Джона Мейєндорфа
, який засвідчує, що для християнського Сходу «справжнім богословом є той, хто бачив та сам пережив зміст свого богослов’я; і цей досвід … здійснюється з допомогою “очей Духа”, які ставлять всю повноту людського єства: інтелект, емоції, навіть органи чуттів – у контакт із божественною дійсністю».

 Б. Якого виду інтелектуальний вишкіл необхідний для монашої формації? 

Розглядаючи це питання, я б хотів насамперед зауважити, що тут мова піде не так про вишкіл окремих фахівців, які мали б на меті здобути якість наукові ступені чи фахово розвивати богословську освіту, – запрошую всіх вас роздумати над тим, якого типу богословський вишкіл має отримати кожна богопосвячена особа, незалежно від того, до якого типу праці чи діяльності вона покликана в Церкві. Як ми бачили, досвід монашого життя християнського Сходу показує, що саме чернечі спільноти були осередками освіти та культури, які довкола пошуку божественної істини гуртували як своїх власних співбратів та співсестер, так і були відкриті для ширшого загалу. Історія східного монашества є історією монастирських шкіл, які зберегли та витворили, особливо на українських землях, свою питому богословську культуру. Занепад такого монашого шкільництва був симптомом занепаду церковного життя, а його відродження – ознакою і засобом відродження нашої Церкви. Цікавим прикладом цього може слугувати план відродження Церкви Йосифа Велямина Рутського, ще задовго до того, як 1613 року він став Київським митрополитом. У січні 1605 року він пише детальний проект під назвою «Виклад одного русина про виправлення устрою в грецькому обряді»
. Зробивши всебічний аналіз критичного стану Церкви, він дійшов до висновку, що «це наше лихо походить з двох причин: із браку знання (науки) наших старших та з браку досконалості і святості життя»
. Отець Порфирій Підручний вважає, що однією із провідних ідей Рутського щодо реформування і відродження монашого життя в Унійній Церкві було його невпинне дбання про освіту монашества і його належну інтелектуальну формацію
. 

Аби поглянути на характер та мету такого вишколу монашества відповідно до обставин та вимог сьогодення, на мою думку, варто використати досвід Вселенської Церкви. Цікавим і цінним з цього приводу для нас є Апостольське поучення Папи Івана Павла ІІ Pastores dabo vobis (Пастиря даю вам), від 25 березня 1992 (далі – PDV). Цей документ є своєрідним підсумком 25-літнього пошуку основних вимірів формації духовенства в дусі Другого Ватиканського Собору. Хоча він стосується безпосередньо семінарій та нормативного процесу підготовки до священства, однак допоможе нам краще зрозуміти й ті завдання, які стоять перед монашими спільнотами. Зазначу лише кілька із цих завдань:

1. Вищезгадане виховання має 4 основні виміри: людський, духовний, інтелектуальний та душпастирський. Таким чином формація виступає як єдиний, інтегральний та всеохопний процес, який передбачає виховання всебічно розвинутої та зрілої особи відповідно до її покликання.

2. Інтелектуальний складник такого виховання має бути інтегрований з усіма іншими його вимірами. Він, з одного боку, є його важливою частиною, але, з іншого – не може бути вирваний із ширшого контексту формації. Тому так важливо знайти відповідне середовище, створити відповідну виховну спільноту, яка б поєднала філософський і богословський вишкіл із рештою вищезгаданих елементів. 

3. Характер саме інтелектуального виховання, у контексті вищесказаного, має, за словами Папи Івана Павла ІІ, душпастирський характер, тобто такий, що дає необхідні основи для успішного служіння богопосвяченої особи Церкві. «Цей пасторальний характер інтелектуальної формації підтверджує, що … студії, які займають немало часу кандидата до священства, не є якимось зовнішнім чи другорядним елементом його зростання у людськім, християнськім та духовнім вимірі, як і в зростанні в покликанні»
. Навчання та освіта є інтегральним елементом як загальнолюдського, так і духовного дозрівання в покликанні
. Я переконаний, що подібний душпастирський характер богословської освіти має бути притаманний і для тих виховних спільнот, які, можливо, і не мають на меті підготувати до священства своїх членів. Усе наше монашество, і чоловіче, і жіноче, душпастирює в особливий та притаманний кожній спільноті спосіб. Тому таке скерування інтелектуального вишколу ніяк не перешкодить, а, навпаки, дозволить розвинути особливу харизму та покликання цих спільнот. Хоча практичні питання щодо організації подібних монаших шкіл вимагають від нас усіх адекватних рішень. 

в. Основні елементи навчальної програми для богословської монашої школи.
 Перш ніж запропонувати свої роздуми щодо організації інтелектуального вишколу богопосвячених осіб у нашій Церкві, хотів би ще раз нагадати мету такої програми. Тут ми не говоримо про обов’язковіть для всіх здобувати академічні титули з богослов’я. Йдеться про такий вишкіл, який допоможе кожному зрозуміти своє власне покликання, свідомо в ньому зростати й давати відповіді на ті виклики, які ставить перед такою особою сьогодення. Отож тут ми розмірковуємо над фундаментальними елементами виховання, які не мають права бути недооціненими жодною зі спільнот богопосвяченого життя.

1. Основою для формування програми такої монашої освіти має стати вивчення східнохристиянської традиції нашої Церкви. Для нас важливо зрозуміти, що бути східним католиком, спадкоємцем традиції Київської Церкви, не є для нас лише темою якоїсь приватної цікавості, яка може бути або й не бути в програмі виховання. Належність до Східної помісної Церкви є складовою нашої ідентичності. Саме цю ідентичність необхідно кожному з нас для себе відкрити, у ній виховуватися і цей скарб вносити в духовну культуру тої країни, де ми звершуємо наше посланництво. 

Сьогодні більшість наших богосвячених осіб, що виховуються поза межами України, для свого інтелектуального вишколу користають із гостинності латинських інтелектуальних центрів. Для нас протягом минулих сторіч така їхня гостинність була, безперечно, великим благом і допомогою. Однак сьогодні ми щораз більше розуміємо, що латинські школи не дають усього того, що нам потрібно. Брак розуміння з нашого боку важливості виховання наших новиків та новичок у богословській та духовній традиції власної Церкви веде до їх асиміляції в чужому середовищі, а часто навіть до втрати. Аби не втратити цієї важливої складової ідентичності нашого церковного буття, необхідно в кожній країні нашого поселення творити центри східнохристиянських студій. Цінним прикладом і допомогою в організації таких центрів є Інститут Східнохристиянських Наук ім. Митрополита Андрея Шептицького при Університеті апостола Павла в Оттаві (Канада). Цього року цей інститут святкує 25 років від дня свого заснування. Ця інституція розробила можливості надання богословської освіти різного рівня для слухачів із різного роду зацікавленнями, а сьогодні може пропонувати свої виклади навіть на великій відстані між професором і студентом завдяки використанню сучасних технологій. Хочу сьогодні висловити вдячність і визнання за працю отцям-докторам Андрієві Чировському, Петрові Ґаладзі, Андрієві Онуферку та іншим працівникам цієї інститутції. Їхні дослідження присвячені вивченню благочестя рідної Київської Церкви, але поширюються на всю візантійську традицію та все східне християнство. Їхні видання: книжки, богословський журнал, відео- та аудіо матеріали – є цінним інтелектуальним доробком нашої Церкви. Подібно, як Український Католицький Університет є осердям вивчення східнохристиянської спадщини нашої Церкви в Україні, Інститут Східнохристиянських Наук ім. Митрополита Андрея Шептицького є прикладом для формування таких осередків у діаспорі. Закликаю наших владик та настоятелів спільнот богопосвяченого життя інвестувати у створення таких центрів та скеровувати до них для належної базової освіти всіх, хто прагне жити богопосвяченим життям. Такі інтелектуальні середовища, безперечно, послужать не лише для збереження і плекання нашої спадщини, а є необхідною умовою виховання нових поколінь богопосвячених осіб у нашій Церкві.

 2. Важливу увагу у вихованні нових поколінь духовенства й монашества належить приділяти вивченню праць святих Отців Церкви. Святоотцівська доктрина аж ніяк не належить лише до історії богослов’я. Християнський Схід вважає, що їхня епоха не є якимось періодом, що назавжди відійшла до далекого минулого
. Святі Отці не є лише корифеями та класиками християнської думки, що, безперечно, стосується осмислення християнського життя в певному історичному контексті, а, насамперед, вчителями християнського життя та індикаторами автентичності досвіду спасення та обожествлення у Христі. Їхній авторитет є передусім життєвим, а вже потім інтелектуальним та доктринальним
 і тому нормативним для сучасного етапу розвитку богослов’я. Навіть Святе Письмо ніколи не інтерпретують поза святоотцівською традицією, яка є одним із критеріїв автентичності екзегези, втіленої в досвідченні Божого слова. Святі Отці подають нам життєві правила взаємин між Богом та людиною. Ось чому черпати з цього скарбу ніяк не означає закриватися в минулому, що начебто не здатне відповісти на проблеми сьогодення. Святооцівською харизмою є передусім здатність втілювати повноту християнського досвіду в конретному історичному моменті і таким чином християнізувати культурне середовище, відкривати його до вічності. Якраз вони дадуть нам здатність вносити силу християнського життя в сучасну нам культуру. Таким чином, за свідченням Олів’є Клємана, треба не тікати в минуле, а «йти вперед до Отців»
.

3. Велике місце в навчальній програмі необхідно надати вивченню біблійних наук. Ці дисципліни дають доступ студентові до першоджерела всіх християнських конфесій – Святого Письма. Науковий підхід до його вивчення, ознайомлення із сучасними досягненнями біблійної науки та різними способами екзегези буде корисним для всіх, хто вважає Боже слово джерелом та основою свого віровчення.

4. Особливу увагу слід звернути на вивчення літургійної спадщини, особливо Церков візантійської традиції, східнохристиянського мистецтва, іконографії та архітектури, що теж, як було згадано вище, є живими джерелами та герменевтичним ключем східного богослов’я. Неможливо говорити про богослов’я та духовне життя поза життям літургійним. Ми вже роздумували над тим, що не існує богослов’я без богословського життя, яке і є життям у Святому Дусі. Без такого життя та автентичного християнсього етосу неможливо говорити про якесь богопізнання. Тут важливо згадати загальновідому аксіому єдності між правилами віри, молитви та життя: lex credendi–lex orandi–lex agendi. Їхня внутрішня єдність та взаємний вплив і визначають повноту дійсності життя в Христі
. Якраз літургія і є для східного християнина упривілейованим середовищем спілкування з Пресвятою Тройцею. Літургія, як причастя та досвід Троїчного життя, є джерелом та кіцевою перевіркою всякої богословської думки. Ось чому на християнському Сході богословські школи – це, насамперед, молитовні та літургійні спільноти, що разом переживають Божу присутність, а потім осмислюють та визначають автентичність свого досвіду на основі віровчення Церкви.

Можна сказати, що літургія є герменевтичною «матрицею» для східного християнина, цією призмою, через яку відчитується як Боже слово, так і святоотцівська спадщина на основі спільності життя з Автором та авторами цих писань. Літургія, під час якої Церква як Тіло Христове бере участь у боголюдській дійсності воскреслого Христа, є одним із найважливіших джерел для східного богослов’я.

На завершення хотів би побажати всім учасникам Собору повноти Світла, що сяє з християнського Сходу. Нехай це Світло Христове просвічує і освячує всіх нас, а сила Духа Святого зродить численні покликання до життя, цілковито посвяченого Богові.
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ОСНОВНЕ ФОРМУВАННЯ БОГОПОСВЯЧЕНИХ ОСІБ

Протоархимандрит 

Василій (КОВБИЧ), ЧСВВ

Вступ: визначення і розмежування теми

На підставі перекладів Кодексу Канонів Східних Церков
 і Апостольського поучення Папи Івана Павла ІІ Vita consecrata (Богопосвячене життя)
 українською мовою користуюся словом «формування», яке в цій співдоповіді є синонімом до слів «формація» або «виховання», ужитих в інших українських виданнях на цю тему.

У стислому значенні «основне формування богопосвячених осіб» – це процес, який відбувається на визначеному етапі: від вступу до інституту
 до складення в ньому довічної професії, під час якого Богом покликана людина благодаттю і проводом Святого Духа приймає Божий поклик, робить зусилля, щоб слухати й виконувати Боже слово, за допомогою інших відповідно підготованих осіб чернечої спільноти вільно готується «до цілковитої самопосвяти Богові через наслідування Христа для служіння здійсненню місії»
.

У загальному значенні «формування богопосвячених осіб» – це застосовування всього педагогічно-духовного змісту і способу навчання Католицької Церкви зі збереженням специфіки помісної Церкви свого права
, харизми засновника/засновниці кожного інституту та відповіддю на сучасні потреби певної чернечої спільноти й Церкви.

З огляду на обмежений час у цій співдоповіді не намагатимусь описувати ані синтезувати «основне формування» різних інститутів в рамках УГКЦ. Також старатимуся уникати повторення того, що вже на тему формування богопосвячених осіб викладено на ІІ-ій Сесії Собору Монашества УГКЦ 2006 року
. Очевидно, не намагатимусь пропонувати якогось «рецепту» початкового формування, бо це неможлива й неіснуюча річ, а в разі такої спроби, напевно, провинився б щодо ідентичності та специфічного формування кожної спільноти богопосвячених.

У світлі навчання Католицької Церкви і з огляду на сучасні виклики перед богопосвяченими
 намагатимуся подати деякі принципи й характерні риси початкового формування. Пропоную коротку відповідь на запитання: У чому полягає «основа» формування богопосвячених осіб?

1. НЕ ПОЧАТОК ФОРМУВАННЯ, А ПРОДОВЖЕННЯ І ПОГЛИБЛЕННЯ

На підставі особистого й загального досвіду хочу наголосити, що, окрім того, що богопосвячені особи є «в Церкві і для Церкви», – вони також походять від Церкви. Назагал вони розпочинають шлях свого християнського покликання від Церкви і через Церкву. Отже, основне формування богопосвячених не розпочинається з нуля, коли вони вступають до спільноти богопосвячених осіб. Основне християнське формування розпочинається з дитинства. Те виховання є основою не тільки для покликаних до богопосвяченого життя, а й для всіх інших специфічних покликань
, які реалізуються «в Церкві і для Церкви». Найважливішу роль у першому етапі християнського формування відіграють сім’я і парафія. 

1.1. Християнське формування в сім’ї 

«Християнська сім’я, будучи „домашньою Церквою”, є природною і основною школою віри. … У щоденному житті справжньої християнської сім’ї діти здобувають перший „досвід Церкви”, який пізніше підтверджується й поглиблюється»
. Святий Василій Великий, син духовно й матеріально багатої родини, засвідчує сам про себе, кажучи: «З доброти і чоловіколюб’я доброго Бога, ласкою Господа нашого Ісуса Христа, діянням Святого Духа я устерігся від блудів поганства і з роду виховали мене християнські родичі; від дитинства я вчився від них Святого Письма; воно дало мені пізнання правди»
. 

Ніхто не замінить справді віруючих батьків у початковому християнському формуванні дитини
. Немає кращої релігійної педагогіки від тієї, якої природно дотримуються матір і батько, передаючи улюбленій своїй дитині те, що самі люблять і пильно плекають. Оскільки дитина дуже спостережлива і наслідує старших, то ніщо не заступає прикладу християнського життя батьків у її формуванні. Приклад власних батьків має першорядну вагомість у процесі формування людини до кінця її життя в будь-якому специфічному покликанні «в Церкві і для Церкви».

Сучасна небезпека: школа і держава приписують собі «роль виховувати дітей», а непідготовлені батьки з цим погоджуються. Школа дає людині знання, а християнське формування в сім’ї виробляє її поведінку. Без формування людина не має достатньої мудрості, аби правильно й плідно користуватися знанням. Процес формування виробляє поведінку людини, включно з її ставленням до знання. Шкільне навчання і формування в сім’ї – це дві речі, конечно потрібні, одне й друге мають іти поряд і навіть одне одного доповнювати. Однак вони різні, одне з одним не зливаються ані взаємно не заміщаються.

1.2. Християнське формування в парафії
 

Прекрасний синтез про роль парафії подав Папа Павло VI у своїй проповіді від 24 червня 1963 року: парафія «збирає християнський люд у першій спільноті; вона пристосовує і привчає його до нормальної практики літургійного життя; вона підтримує й оживляє віру в сучасних людей; вона забезпечує шкільній молоді спасенну науку Христа; вона викликає відчуття й практикування покірної любові, яка виявляється в добрих і братніх стосунках»
.

Парафія відіграє важливу роль у душпастирстві покликань, що є важливим етапом початкового формування богопосвячених осіб. «Душпастирство покликань дедалі більше має ставати спільною справою цілої Церкви. Відтак ця справа вимагає активної співпраці пастирів, ченців, родин і вихователів, бо це служіння є невід’ємною частиною всієї душпастирської діяльності кожної місцевої Церкви»
. Без сумніву, парафіяльне середовище і парафіяльна структура надають найкращі умови для проведення душпастирства покликань. Саме в парафії треба посприяти для того, щоб молоді розпізнавали своє покликання за допомогою богопосвячених осіб. «Найпершим, отже, завданням всіх богопосвячених осіб є словом і ділом заохочувати до наслідування Христа, а потім підтримувати в серцях покликаних відповідь на дію Святого Духа»
. Коли парафія
 сприяє здійсненню в ній душпастирства покликань, тоді насправді покликання до богопосвяченого життя – як і кожне інше християнське покликання – від самого початку реалізується як добрий плід Церкви, у Церкві і для Церкви.

1.3. Виняткові випадки

Благодать покликання є Божим даром і Божою ініціативою. «Не ви Мене вибрали, але Я вас вибрав і призначив»
, – каже Господь. Тому треба також взяти до уваги виняткові випадки, коли ця Божа ласка діє безпосередньо в даній особі, без участі сім’ї та парафії. Трапляються покликані до богопосвяченого життя особи, які не мають християнських батьків. Можуть бути випадки, що Господь Бог уділяє благодать покликання до богопосвяченого життя разом з благодаттю навернення від поганського до християнського життя. У такому разі формування розпочинається з основного воцерковлення через навчання катехизму Церкви. Але трапляється також, що батьки в сім’ї є насправді віруючі й побожні християни, ревні учасники парафіяльного життя, а діти впали під впливом неморального світу, нездатні реалізувати жодного специфічного покликання «в Церкві і для Церкви».

2. ФОРМУВАННЯ ЯК ВДОСКОНАЛЕННЯ У 4-Х ВИМІРАХ ПОКЛИКАННЯ

Порушуючи будь-яке питання спільноти богопосвячених осіб у Церкві і для Церкви, ми одночасно усвідомлюємо, що та спільнота не є результатом якоїсь людської теорії ані ініціативи чи декрету. За своєю суттю спільнота богопосвячених є плодом позитивної відповіді людей на особливий Божий поклик. За Божим словом, дім має бути збудований «на камені»
, зерно потребує «доброї землі», щоб принести плід
, дерево, символізуючи праведника, «посаджене понад потоками водними, що плід свій дає у свою пору й що лист його не в’яне»
. Поставмо собі такі запитання: яка основа (фундамент) богопосвяченого життя? На якому ґрунті воно може якісно й кількісно розвиватися та приносити плоди для будування Христової Церкви?

Формування здійснюється на добрій основі тоді, коли воно допомагає богопосвяченим плекати і здійснювати своє покликання у його 4-х вимірах. У перших трьох вимірах богопосвячені не відрізняються від християн, які не належать до спільноти богопосвячених.

2.1. Формування у першому вимірі покликання: людина 

У справах формування слід не забути ніколи про те, що покликання до богопосвяченого життя це по суті «відповідь людини Богові, який кличе до особливої і конкретної місії»
. Зміст, програма і сам процес формування є автентичними тільки тоді, коли виховники й вихованці усвідомлюють, що формування стосується особливого творіння, яке називається «людина», як у загальному антропологічному значенні, так і в індивідуальному вимірі, разом з усіма особистими рисами кожного/кожної. «І сотворив Бог людину на свій образ; на Божий образ сотворив її; чоловіком і жінкою сотворив»
. Уже на цьому вимірі богопосвячені, будучи вірними християнами, здійснюють своє формування, метою якого є ставати щораз кращими представниками самого Бога перед усіма й на кожному місці. Плекаючи покликання у цьому вимірі, богопосвячені ніколи не позбавлені людських прав ані не звільнені від жодного загальнолюдського обов’язку кожної людини цивілізованого світу
. Однак найвищим правилом є саме створення нас «на Божий образ», тобто згідно з первісним образом споконвічного Сина Божого, Ісуса Христа, який є для нас одночасно об’явленням правдивого Бога і правдивої – досконалої – людини. 

Святий Василій Великий у своїх аскетичних творах завжди брав до уваги людину як таку, з усіма її здібностями, силою та немочами
. Формування «людини» богопосвячених на всіх етапах вимагає, зокрема від настоятелів, настоятельок та виховників, відповідного знання антропології та підготовки, для того щоб сповнити свій обов’язок в цій ділянці. Вимірів формування людини є дуже багато
, і тут зовсім не місце спробувати їх усіх прокоментувати
. Коротко: формування людини має бути органічне й цілісне, тобто охоплювати цілу людину, дотримуватися природного ходу (без насилля й накидання), брати до уваги особливості кожної особи: її психологічні риси, дари, труднощі, можливі прогалини у формуванні. З-поміж сучасних науковців, які опрацьовують питання виховання людини, вважаю гідним нашої уваги Ауґусто Курі, який був переконаний, що «майбутність людства залежить від виховання»
, яке він у своїх творах відрізняє від шкільного навчання, а в  дослідженнях дійшов висновку, що Ісус Христос був найбільшим вихователем усіх часів саме тому, що мав найкращий підхід до людини
.

 У процесі формування треба сприймати дар Божого образу в нас як дар до Христоуподібнення, бо найкращий шлях удосконалення людини – це уподібнюватися до Ісуса Христа ― «до міри повного зросту повноти Христа»
. Саме тому людське покликання ми не плекаємо лише на гуманістичній основі, але, як віруючі, ми переконані, що стати більш гуманними означає дедалі більше уподібнюватися до Ісуса Христа. 

2.2. Формування у другому вимірі покликання: християнин

Разом з усіма людьми богопосвячені особи є адресатами спасаючої благовісті Ісуса Христа, який сказав до своїх учнів: «Ідіть, отже, і зробіть учнями всі народи: хрестячи їх в ім’я Отця, і Сина, і Святого Духа; навчаючи їх берегти все, що Я вам заповідав»
. Богопосвячена людина є насамперед тією, що прийняла Божий дар стати християнином, тобто Христовим учнем/ученицею. Через святе таїнство хрещення людина стає новим створінням, нащадком і спадкоємцем нового Адама – Ісуса Христа, причасником божественного життя і носить у собі його небесний образ. Плекати християнське покликання означає повністю здійснювати хрещення, тобто зодягнутися у Христа
, виконувати найвищі заповіді любові – наслідувати Його в постійному зусиллі стати досконалими й милосердними, як Отець
. 

Зміст і процес християнського виховання мають бути визначені так, як навчає свята Церква, починаючи від перевірки знання кандидатів до богопосвяченого життя основного катехизму. Лекції можна виголошувати для багатьох разом, але необхідно проводити з кандидатами й молодими богопосвяченими особами відкриту виховну розмову, аби перевірити рівень знання християнскої віри, моралі та доховності, як також рівень християнської поведінки. Можливі прогалини треба виповнити. «Бог, щоправда, покликає людей до своєї служби в духові і в правді, і тому вони в совісті зобов’язуються, а не примушуються»
. Християнське формування триває все життя і визначається як безупинне зусилля, щоб переходити від пізнання правд і вимог віри до прожитої віри, від слухання Божого Слова до виконування його
. Ісус Христос уділяє людині Нову Заповідь – Євангеліє, якою вона може долати закон гріха; Він же дарує людині, через ласку, участь у Божому житті і здатність долати егоїзм
. Настоятелі, виховники та вихованці мають усвідомлювати собі, що так, як у людському вимірі формування, так і в цьому вони ще не відрізняються від інших християн, бо у Христовій Церкві всі рівно зобов’язані до «постійного виконування віри, надії і любови»
. 

Однак ці найвищі Божі заповіді віруючі не виконують будь-яким способом, ні індивідуально, ані самостійно. Христовий учень/учениця також пильно слухає і виконує слово Учителя, який молиться до Отця: «Щоб усі були одно, як Ти, Отче, в мені, а я в Тобі, щоб і вони були в нас об’єднані»
. Отож формування християн має скеровувати всіх до вільного зобов’язання удосконалювати християнське покликання – бути вірними «єдиній, святій, соборній і апостольській Церкві».

2.3. Формування у третьому вимірі покликання: син/дочка Католицької Церкви

Об’єднані в Бозі, християни покликані до єдності між собою. Єдність із Богом об’єднує людей і ніколи їх не розколює. Натомість об’єднання є плодом і доказом справжньої християнської віри. Через віру ми покликані до церковної спільноти, до койнонії. У цьому вимірі здійснюється наше людське, християнське і богопосвячене покликання. Усе наше буття і вся діяльність мають виявляти нас як синів і дочок Католицької Церкви. Шляхом відповідної програми формування необхідно викорінити кожне відхилення від здійснення цього виміру нашого покликання. Усі віруючі, але, зокрема, богопосвячені, шляхом відповідного церковного формування мають бути здатними жити як християни, які постійно намагаються здобути всі прикмети першої християнської громади
. Адже єдність з Христом у Церкві, як гілка з виноградиною
, «піддержується духовними засобами, які є спільні для всіх вірних, передусім же діяльною участю у Божественній літургії»
.

Аби богопосвячені особи були в Церкві і для Церкви, необхідно здійснювати таке формування, якому притаманний церковний характер. Настоятелі, виховники та вихованці у формуванні мають керуватися церковними критеріями, змістом і способом, відкидаючи будь-які суб’єктиві чи інші відхилення. Оскільки їхня «самопосвята є прийнята Церквою, нехай знають, що вони посвячені і на її службу»
. Отже, процес формування від самого початку має впевнювати всіх богопосвячених у тому, що вони не здійснюють свого покликання лише пасивною присутністю в Церкві, а ефективним служінням для Церкви. Церковне формування богопосвячених має також зробити їх щоразу більш здатними позитивно відповідати на притаманні потреби, вимоги й обставини помісної Церкви, де вони будуть жити і служути. Справжні сини/дочки Христової Церкви ніколи не створюватимуть «церкви» в Церкві, а будуть здатними вболівати за добро всієї Церкви і мислити по-церковному.


2.4. Формування у четвертому вимірі покликання: специфічне покликання

Специфічних покликань, які реалізуються в Церкві і для Церкви, є багато
, але тут коротко розглянемо лише тему формування християн, покликаних до богопосвяченого життя.

Формування, призначене покликаним до богопосвяченого життя, нічим не відрізняється від трьох перших вимірів, а радше спирається на них. Постійно удосконалювати себе як людина, християнин і син/дочка Католицької Церкви є невіддільною умовою для плекання нашого покликання до богопосвяченого життя. Без зростання в основних перших трьох вимірах богопосвячене життя стане домом без основи, неначе збудованим на піску
. Також і подружній стан та інші специфічні покликання не можуть реалізуватися без згаданої основи. Наприклад, без відповідної людської зрілості людина буде схильна самолюбно «шукати себе» там, де місце повністю віддати себе. Хто по-дитячому «шукає себе» в богопосвяченому житті, як також у подружньому стані, може лише розчаруватися, що не туди потрапив, тому що кожний стан життя вимагає безкорисливої – зрілої – любові. 

2.4.1. Спільний напрям формування богопосвячених осіб

Один є Той, Хто покликав нас, – Христос. І одна спільна Дорога для всіх покликаних – Він же. Одне місце для всіх богопосвячених з усіма вірними – Христова Церква. Внаслідок цього у процесі основного формування головні стосунки не є між вихователем і вихованцем, а між покликаними і Богом. Отож, незважаючи на особисті особливості богопосвячених осіб, усі мають багато спільного в основному та постійному формуванні. Саме формування слід трактувати як право й обов’язок усіх. Необхідно впроваджувати в життя все, що Церква навчає про богопосвячене життя: «Члени кожного інституту нехай передусім пам’ятають, що через професію євангельських рад вони дали відповідь Божому покликанню, так що не тільки вмерли для гріха (див. Рим. 6, 11), але, зрікаючись світу, мають жити тільки для одного Бога. Бо ціле своє життя вони посвятили службі Йому, що саме й становить окрему посвяту, яка корениться глибоко в посвяті хрещення та її повніше виявляє»
. Отож формування здійснюється також через вірне дотримання тієї відповіді, яку кожен дав самому Богові добровільним складанням обітів.

Виконуючи своє завдання, настоятелі й виховники мають користуватися відповідними методами й засобами, які допомагають кожному в повній реалізації свого людського, християнського, церковного та богопосвяченого покликання. Слід пригадати, що формування не зводиться до самого знання про богопосвячене життя. Справжній процес формування має від самого початку надавати форму буття, ідентичності та поведінки богопосвячених. Не досить навчитися про богопосвячене життя і про те, якою має бути богопосвячена людина: у процесі формування треба «стати» богопосвяченою людиною в повному значенні цього слова. 

2.4.2. Специфіка формування в кожному інституті 

За діянням Святого Духа постало багато інститутів, чинів, згромаджень і монастирів богопосвячених. Різноманітність віддзеркалює рясноту дарів Божих для Церкви через засновників і засновниць. 

Зберігаючи все, що спільне всім богопосвяченим, у своїй програмі формування кожний інститут мусить пильно подбати також про зберігання власної ідентичності – починаючи від етапу вступу кандидатів/кандидаток. Корисно подати деякі відомості про ідентичність інституту ще під час душпастирства покликань або на етапі розпізнавання покликання. 

Ідентичність кожного інституту формується у богопосвячених через їхню вірність харизмі власного засновника. Харизму засновника треба знати, вивчати й шанувати як цінну духовну спадщину кожного Інституту. «Саме у вірності натхненню засновників і засновниць, що є даром Святого Духа, легше виявляються й глибше переживаються основні елементи богопосвяченого життя»
.

Аби зберігати вірність харизмі засновників та специфіку свого формування, кожний інститут у процесі формування має укласти власний основний план формування (ratio formationis) й дотримуватися його
. 

3. Основний зміст ТА орієнтир у формуванні богопосвячених

3.1. Боже слово

«Слово Твоє – світильник перед ногами в мене, світло на моїй стежці»
. У світлі навчань і прикладу святого Отця нашого Василія Великого
 та заклику Другого Ватиканського Собору
 всі віруючі, але зокрема богопосвячені, потребують щодня черпати наснагу з Богом натхнених книг і постійно мати замилування в їхньому змісті. Самого зречення світу й того, що у світі, через чернечі обіти не досить для нашого повного зростання, якщо не приступаємо до Христа як той розумний чоловік, який слухає Божі слова і виконує їх
. Тут два стрижневі дієслова для розуміння всього процесу нашого формування, як основного, так і постійного: «слухати» – це здобувати знання, відомості, інформацію, теорії, розуміння; «виконувати» – це впроваджувати в життя, діяти або жити Божим словом. Лише ці обидві дії, разом узяті, становлять справжн‌ю переміну людини і її формування – неначе будівництво дому «на скелі»
. 

Святе Письмо є джерелом богослов’я і навчання Церкви, джерелом катехизму, християнської та чернечої аскези. Воно є головним джерелом харизми всіх засновників і засновниць інститутів богопосвяченого життя. Отже, Боже слово є Джерелом джерел основного й постійного формування богопосвячених.

Однак Святого Письма ми не можемо самостійно пояснювати й застосовувати, оскільки «завдання ж автентично пояснювати писане чи передане Боже слово є доручене одному тільки живому вчительському Урядові Церкви, авторитет якого виконується в ім’я Ісуса Христа»
. Отож, богопосвячені і всі віруючі мають слухати й виконувати Боже слово так, як його подає, пояснює, навчає і застосовує Христова Церква
.

3.2. Навчання Христової Церкви

Богопосвячене життя реалізується «в Церкві і для Церкви». Тому весь процес основного й постійного формування полягає не тільки у зберіганні духа наших засновників/засновниць, а також у дотримуванні навчання Церкви. Наукові дослідження не мають меж, але богопосвячене життя і його формування не можуть відхилитися від того, що Церква нам подає від свого Вчительського Уряду. Дотримуватись учення Церкви означає також бути здатним слухати Церкву і навчати, як велить Церква. Також всебічна місія богопосвячених має віддзеркалювати їхню чутливість до слухачів та вірність Церкві Христовій, якої всі є синами й дочками. 

3.3. Церковна дисципліна і правопорядок

Нас, християн Східної Католицької Церкви, зобов’язує устрій церковної дисципліни і норм, які випливають із традицій, визнаних найвищою владою Церкви, і містяться в Кодексі Канонів Східних Церков. Церква, як спільнота вірних, потребує устрою і законів, які допомагають у поступі спільнот й окремих осіб. Кодекс регулює наше буття в цій спільноті. Ми цього Кодексу потребуємо як орієнтиру нашого життя та служіння у власному інституті й Церкві. Отож процес формування богопосвячених осіб вимагає вивчення церковної дисципліни та постійного зусилля, щоб її дотримуватися.

3.4. Правила, чи Статут, інституту

У дусі Божого слова, навчання й устрою Церкви харизми засновника/засновниці та автентична традиція іституту вміщені в Статуті кожної спільноти богопосвячених. Правила, Конституції та Устав провадять богопосвячених до втілювання й розвитку специфічної риси засновників згідно з автентичною традицією іституту
, допомагають їм осягнути мету власного інституту й виконати притаманні йому завдання. Не може встоятись спільнота осіб без устрою. Той устрій поданий у Правилах, чи Статутах, інституту, які кожна богопосвячена людина зобов’язана добре знати і їх дотримуватися. Брак знання устрою власного інституту й приписів Статуту, зокрема щодо обітів, робить складення обітів нечинним. Тому процес формування зобов’язує богопосвячених знати, розуміти й виконувати приписи власного Статуту під проводом настоятелів і виховників, а також із власної ініціативи перевіряти своє життя, щоб усунути недоліки та зростати в чеснотах і святості. Плекання цінностей і дотримання обов’язків, передбачених у Статутах, є щоденною вправою та формуванням богопосвячених.

ЗАКІНЧЕННЯ

Формування богопосвячених осіб на першому етапі є «основним» передусім тому, що воно стосується основи для здійснення специфічного покликання до богопосвяченого життя. Без відповідної людської, християнської та церковної основи людина нездатна вільно, автентично й повністю відповісти на Божий поклик до будь-якого стану життя «в Церкві і для Церкви». Без відповідної людської, християнської та церковної основи людина не може бути готовою до «цілковитої самопосвяти Богові через наслідування Христа для служіння здійсненню місії»
 ані до «безмежної безкорисливості, яка виявляється в житті, цілковито відданому любові до Христа і служінню Йому, посвяченому Йому та Його містичному Тілу»
. Без такої основи людина не готова до викликів обітів послуху, чистоти й убогості
, бо «євангельські ради, через які Христос запрошує окремих осіб наслідувати Його досвід дівства, убогості й послуху, вимагають у тих, хто їх прийняв, (пропуск?)  і водночас виявляють виразне бажання стати подібними до Нього цілковито»
. Без згаданої потрійної основи богопосвячене життя
 радше схоже на дім, збудований на піску. 

«Формування – процес динамічний»
, i, оскільки «не існує такого віку, коли б особа досягла повної зрілості»
, він постійний, тобто без перерви, і триває до останньої хвилі людського життя. (Це тема співдоповіді преосв. владики Діонісія (Ляховича), ЧСВВ, «Постійна формація як підготовка до майбутності в богопосвяченому житті».)

ПОСТІЙНА ФОРМАЦІЯ ЯК ПІДГОТОВКА ДО МАЙБУТНОСТІ 
В БОГОПОСВЯЧЕНОМУ ЖИТТІ

Преосв. владика  Діонісій (ЛЯХОВИЧ), ЧСВВ

 Рим, Італія

Одного разу хтось запитував архиєпископа Улаторна з Бірмінгану (William Bernard Ullathorne), великого венедиктинця ХІХ століття, чи йому відома якась добра книжка про покору, на що він відповів: «Є тільки одна – та, що я написав»
.

Отож, щоб не виглядати надто покірним у написанні доповіді на тему постійної формації
, я звернувся по допомогу до Генеральних і Провінційних настоятелів усіх інституцій богопосвяченого життя УГКЦ як в Україні, так і на поселеннях. Опитувальний лист щодо практики постійної формації в їхніх інституціях я розробив і розіслав поштою вищезазначеним особам з метою отримати інформацію шляхом опитування респондентів. 

Високий відсоток настоятелів, на жаль, не відповіли на моє анкетування, і я цього сподівався. Брак відповіді також про щось говорить, а інтерпретацію цієї мови мовчанки залишаю для кожного слухача самостійно. 

А зараз пропоную перейти до короткого аналізу ситуації постійної формації в інституціях богопосвяченого життя УГКЦ, базуючись на листах тих, хто відгукнувся на опитування.

1. Аналіз листів-відповідей на тему: «Постійна формація як підготовка до майбутності в богопосвяченому житті». 

У кінці вересня 2010 року було розіслано опитування щодо особливостей та способів проведення постійної формації в інституціях богопосвяченого життя в УГКЦ до 45 Генеральних і Провінційних настоятелів чоловічих та жіночих монаших згромаджень УГКЦ як в Україні, так і в діаспорі. Отримано 16 листів-відповідей, з яких 8 – з України і 8 – з-за кордону. На основі відповідей на запропоновані запитання, які були надіслані в 15 листах (один з листів не містить потрібної інформації), проведемо загальний аналіз методів та особливостей постійної формації, яку здійснюють інституції богопосвяченого життя в УГКЦ.

	Запитання
	Загальна характеристика

	1. Чи у вашому згромадженні існує практика постійної формації ваших членів?
	1. У 14-ти згромадженнях, які відгукнулися на лист, існує практика постійної формації її членів (92 %), і тільки в 1 (8%) згромадженні така практика відсутня, що пояснено постійною зайнятістю сестер: «…Сестри є дуже зайняті, і час є зайнятий, але відчувається потреба…».

Якщо ж говорити про всі 45 чоловічих та жіночих монаших згромаджень УГКЦ, яким були надіслані листи, то можемо вивести таку статистику: 

31 % – існує практика постійної формації її членів;

2 % – не існує;

67 % – не відомо (не надіслали відповіді).



	2. У разі ствердної відповіді, як саме вона практикується?
	2. Проаналізувавши відповіді, важко вивести якийсь певний, типовий спосіб проведення постійної формації, який був би характерний декільком спільнотам. Назагал постійна формація відбувається через духовні вправи, реколекції та дні духовної віднови, окремі духовні науки й проповіді, різноманітні курси та семінари, лекції та наукові конференції. 



	3. На яку ділянку богопосвяченого життя ви найбільше робите наголос?
	3. Кожне окреме згромадження само вибирає тему реколекцій, яка зумовлена тими чи іншими потребами кожної окремої спільноти. Та все ж таки можна виділити групу тем, яким приділяють найбільшу увагу під час курсів постійної формації:

– основи богопосвяченого життя;

 – пізнання себе, життя у спільноті, життя віри;

– плекання спільної єдності і співпраці;

– постійне формування через плекання покликання;

– особисте самовиховання та життя молитви; 

– присвячення уваги Правилам, Конституції та іншим правовим та статутним документам згромадження;

– інтелектуальна формація (виклад богословських та філософських дисциплін);

– духовна формація (стосується різних аспектів богопосвяченого життя);

– «краєзнавство» – пізнання історії та культури міст, де містяться згромадження. 



	4. Скільки часу призначаєте на цю мету протягом одного окремого року?
	Декілька, а саме 4 згромадження, у своїх відповідях стверджують, що для них постійна формація – це процес, який передбачає постійне самовиховання, він не може перерватися. У цих згромадженнях формування триває цілий рік. В інших згромадженнях для формації приділяють півроку (2 згромадження), принагідний захід раз на рік (3 згромадження), двічі на рік (2 згромадження). Інші 4 спільноти чітко не вказали, як часто відбуваються відповідні заходи для постійної формації, у деяких з них вони тільки на початковому етапі розвитку, тому немає ще напрацьованого графіку їх проведення. 



	5. Чи виникають проблеми в її організації? 

Чи члени згромадження радо її сприймають?
	5. У 7-ми спільнотах виникає низка проблем, пов’язаних із проведенням курсів постійного формування. Переважно це проблеми браку часу через велику зайнятість богопосвячених осіб, що породжує,  своєю чергою, труднощі у призначенні чіткої дати проведення курсів та, зокрема, у безпосередній організації курсів чи іншого роду заходів для постійної формації. Чотири ж спільноти стверджують, що не зіткнулися з ніякими труднощами у проведені курсів постійної формації. Інші чотири не дали відповіді. Водночас в усіх отриманих листах однаково стверджено, що члени згромаджень радо беруть участь у курсах постійної формації та відчувають потребу в їх проведенні, якщо такі відбуваються.



	6. Кого ви запрошуєте, щоб проводити спеціальні курси постійної формації?


	Для проведення курсів переважно запрошують священиків та єпископів, фахівців з обраної теми з відповідного чину чи з духовенства загалом.



	7. Чи можете поділитися своїм досвідом у цій ділянці і дати свою пораду?
	Із 15 спільнот, що відгукнулися, 5 не можуть дати якоїсь поради чи поділитися своїм досвідом у проведенні курсів постійної формації, оскільки такі курси ще є на початковому етапі проведення і їхні організатори не набули необхідного досвіду, з яким можна було б поділитися. Інші 10 спільнот дали низку порад, які стали б у пригоді тим, хто хотів би провадити такі курси постійної формації. Отож:

– постійну формацію слід продовжувати й практикувати в спільноті, але не відривати від реального життя, тобто теорія і її практичне втілення мають прямувати разом;

– тему для проведення курсів з постійної формації треба ретельно підбирати, а особа, яка проводить такі курси, має бути фахівцем у цій темі;

– зауважено, що найкраще сприймаються напрямні постійного формування, які базуються на Святому Письмі. Сучасні події та обставини краще сприймаються у світлі Божого слова;

– у згромадженнях живуть монахи та монахині різної вікової категорії, тому потрібно розробляти тематику курсів постійної формації для різного віку. 


Графічне відображення деяких відповідей

Запитання 1
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1- Згромадження, де не проводять курсів постійної формації (8 %) 

2- Згромадження, де існує така практика (92 %).

Запитання 4
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1 – згромадження, в яких процес постійної формації відбувається протягом усього року (27 %)

2 – згромадження, які не дали чіткої відповідь на запитання (27%)

3 – згромадження, в яких такі курси відбуваються раз на рік (20 %)

4 – згромадження, де такі курси відбуваються протягом півроку (13 %)

5 – згромадження, де такі курси відбуваються двічі на рік (13 %)

Запитання 5
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1- згромадження, які зіткнулися з проблемами під час підготовки курсів постійної формації (46 %)

2- згромадження, які не відчули ніяких проблем (27 %)

3- не дали відповіді (27 %)

Це дослідження насамперед може допомогти окреслити загальну картину щодо постійної формації в наших інституціях і дати оцінку поточної ситуації, що, своєю чергою, мало б привести нас до визначення перспектив розвитку процесів постійної формації.

2. Виміри постійної формації як підготовки до майбутності

Моя співдоповідна тема на цей Собор дослівно звучить так: «Формація як підготовка до майбутності в богопосвяченому житті». Мене відразу вразило уточнення запропонованої теми: «як підготовка до майбутності». Як приготовлятися до майбутності? Роздумуючи над цим, я мимохіть пригадав напівіронічні вислови сестер-служебниць із Прудентополіса про Дім відпочинку для старших сестер, що споруджений на відстані декілька соток метрів від нас. Сестри між собою звуть його «nosso futuro – наша майбутність». Чи така наша майбутність? «Так» і «Ні». 

Відповідь «Так», бо всі ми є паломниками в цьому житті, а якщо не потрапимо в якусь катастрофу або якийсь рак передчасно не забере нас із цього світу, то й до старості дійдемо, і корисно мати місце для заслуженого відпочинку. І тут будемо себе «формувати», вчитися, як старіти і вмирати. Від такої школи не втекти. І про таку формацію говорить також Апостольське поучення Папи Івана Павла ІІ Vita consecrata (Богопосвячене життя): «Треба переживати пасхальний досвід», а нарешті «готуватися до смерті як до найвищого акту любові й віддання себе Богові» (VC, 70). Але в житті богопосвяченої особи є різні смерті: вмерти для себе тоді, коли треба міняти місце проживання, залишити своє «тепле гніздо» та йти на іншу невідому місцевість; коли доводиться залишати якусь посаду, до якої ми звикли, і повертатися до життя звичайного рядового монаха; ну і, звичайно, смерть у буквальному значенні цього слова, тобто смерть фізична, відхід із цього життя. Тож із такої перспективи необхідно «себе формувати» протягом усього життя, щоб не боятися піти в гріб, у лоно цієї землі, яка підтримувала нашу життєдайність своїми плодами упродовж нашої земної мандрівки.

Відповідь «Ні», бо я думаю, що не про таку майбутність «заслуженого відпочинку» Секретаріат Собору вповноважив мене доповісти. Та, мабуть, і всі тут присутні хочуть послухати про щось, що стосується до постійного формування як запоруки майбутності богопосвяченого життя загалом і, зрозуміло, також майбутності своїх чинів і згромаджень зокрема, особливо в сучасних критичних обставинах, через які проходить богопосвячене життя. Адже, як відомо, останніми часами наші чини та згромадження старіють, катастрофічно зменшується число покликань, зокрема до жіночих згромаджень. 

Отож, говорячи про підготовку до нашої майбутності, слід окреслити виміри, у яких така підготовка має відбуватися через спосіб постійної формації. Як приклад слід нагадати, що вже вищезазначене анкетування свідчить про те, що практика формації відбувається в різних вимірах – людському й духовному. Адже тимчасом як людський вимір готує нас лише до культурної та суто професійної формації, а навіть до «краєзнавства», як це зазначено в одній із анкет, духовний вимір охоплює значно вищі ідеали, а саме – постійну формацію у спільнотному співжитті та апостольській праці, насамперед у світлі харизми інституту. З такої перспективи саме духовному вимірові формації слід надавати прерогативу, і в жодному разі мова не може заходити про брак часу через надмірну зайнятість богопосвяченої особи, що пов’язана із формацією в людському вимірі.

Постійна формація в духовному вимірі, згідно з Апостольським поученням (VC, 70), ставить собі одне з основних завдань – допомогти богопосвяченим особам долати питомі кризи протягом богопосвяченого життя: 

1) у молодому віці – критичний час переходу від «керованого способу життя з боку інших до повної відповідальності за власну діяльність»;

2) у середньому віці – боротьба зі «звичкою» та розчарування мізерними результатами своєї праці;

3) у зрілому віці – долання індивідуалізму, замкнення в собі і браку гнучкості та  замкнення в самій старості, про що вже була мова на початку цієї доповіді.

3. Аспект майбутності в богопосвяченому житті

Передусім слід наголосити, що поняття майбутності закладене вже в самій сутності богопосвяченого життя. Це його есхатологічний вимір. Справжня богопосвячена особа за самою своєю природою – це майбутність вже тут і тепер: 

а) богопосвячені особи постійно нагадують, що «на цьому місці не маємо постійного помешкання, тому що наша батьківщина є в небі». Вони постійно вказують на шлях до майбутнього, вічного й остаточного призначення людини в Божому Царстві. Ця духовність розвиває правдиве розуміння небесних речей, сприяє радісному очікуванню приходу Небесного Царства, яке є місцем миру й відпочинку. У монастирських середовищах складають чудові та повні подиву й глибокого значення гимни прослави Небесного Царства, небесного Єрусалиму.

Богопосвячені особи пригадують, що Боже Царство прийде від Бога: небесний Єрусалим остаточно сходить з неба, а не міститься на землі. А через те, що є велика відстань між діянням Бога й діянням людини, маємо потребу втечі від світу, яка підтверджує непохитність християнства в цьому світі, забрудненому злом. Богопосвячені особи також засвідчують, що зусиль людини недостатньо для спасення: потрібна покора, яка знищує гордість людини в її фальшивій самовпевненості.

Розуміння нашого остаточного призначення сприяє живій вірі та розумінню Божих правд тих, які все своє життя віддали в Божі руки. Тому з цього огляду монахи вважають себе громадянами небесного Єрусалиму; 

б) богопосвячені особи пригадують, що Царство Боже є даром, який випрошують у покорі й постійній молитві; воно не є наслідком людської дії, навіть якщо людина може приготувати його прихід. Сповнення людської історії не є в самій історії, а походить із висот, є даром і плодом молитви, так, як ми просимо про це в Господній молитві «Отче наш»: «Нехай прийде Царство Твоє». 

Сама Господня молитва є також тією постійною школою, де день у день себе виховуємо до того, щоб славилося Боже ім’я, а не моє; щоб прийшло Царство Боже, а не моє; щоб сповнялася воля Божа, а не моя; щоб постійно просити і працювати на хліб насущний; щоб щоденно просити прощення і прощати; щоб весь час боротися зі спокусами і визволятися від зла. Тож Господня молитва – це постійна формація людини, а остання наука буде – наш відхід із цього світу;
в) есхатологічний вимір завжди наявний в усіх формах богопосвяченого життя: на Заході і на Сході, де цей вимір виражений більш позитивно (богослов’я прослави).

Активна форма богопосвяченого життя теперішнього часу показує іншу рису есхатологічного виміру: передсмак неба в безоднях людської біди й нещастя через харитативну посвяту й участь у боротьбі за справедливість. Блискучий приклад цього в сучасному світі – Мати Тереза з Калькутти (пор. VC, 26в, 27г, 27б). Тому переживання вже тут і тепер майбутності не робить богопосвяченої особи бездіяльною чи відчуженою від справ цього світу, а підштовхує її до праці над поширенням Божого Царства на землі, до місіонерської діяльності й перетворення суспільства.

Отже, якщо богопосвячена особа живе своєю посвятою, то вона вже є майбутністю і запевняє майбутність.

Тому надія на майбутність є лише тоді, коли богопосвячена особа постійно себе удосконалює, згідно з євангельським запрошенням: «Будьте досконалі, як і Отець ваш Небесний досконалий» (Мт. 5, 48) або «Так нехай світить перед людьми ваше світло, щоб вони, бачивши ваші добрі вчинки, прославляли вашого Отця, що на небі» (Мт. 5, 16). Це запрошення Христа Спасителя дало апостолу Павлові право пригадати всім християнам: «Це ж саме воля Божа – святість ваша» (1 Сол. 4, 3).

Отже, богопосвячені особи передусім запрошені зростати в захопленні особою Ісуса Христа, молитися, як Він молився, жертвуватися, як Він жертвувався, і віддавати своє життя заради Царства, як Він віддав його, – повністю й радикально.

Такий індивідуальний процес зростання в духовному житті наголошує традиція східного монашества, особливо через процес «обожествлення» людини, що відображається в Богоподібності і Христоподібності та в піддатливості на найменші віяння Святого Духа. 

Тому постійна інституційна формація має, по суті речі, завдання створювати цю есхатологічну напругу до вищого, до досконалішого. Це постійний процес виховання себе. Брак такої постійної формації може означати духовну смерть богопосвяченої особи й одночасно невблаганно вести до смерті самої інституції. Хто ж прийде до такої інституції, де згасає дух зусилля до Божого Царства, де панує світський стиль життя, де ніхто не хоче більше себе вдосконалювати? 

4. Три практичні підказки заради майбутності

А) Читати знаки часу. З духовного аспекту постійна формація, що відкриває шлях у майбутність, також випливає зі здатності інституцій богопосвячених осіб читати знаки часу й інтерпретувати глибокі потреби Церкви та прагнення сучасної людини. Богопосвячені особи покликані відчитувати потреби і «знаки часу», бути постійно відкритими до діяння та натхнення Святого Духа, аби постійно себе вдосконалювати згідно з Божою волею, відображеною в Апостольському переданні, даючи приклад світові.

Аналіз знаків часу є особливо важливим й актуальним, оскільки охоплює не лише богословський і філософський підходи до їх розпізнавання та інтерпретації, а й вбирає в себе широкий спектр основних функцій, зокрема й монашества, у сучасному світі, дає змогу по-новому зреалізувати їх у складних та специфічних умовах секуляризації, глобалізації, консумізму, економічної кризи, зверхтехнічного розвитку комунікацій, занепаду моральних цінностей, браку покликань.

В) Відповідь на потреби Церкви, зокрема місіонерські. Апостольське поучення Vita consecrata (Богопосвячене життя), п. 29, наголошує, що «чернеча професія належить до життя і святості Церкви. Це означає, що наявне в Церкві від самих початків богопосвячене життя ніколи не зникне, бо воно становить її фундаментальний елемент, який виражає її внутрішню сутність». Богопосвячене життя є «душею», «легенями» і «серцем» Церкви, як часто висловлювався Папа Іван Павло ІІ. Сучасність вимагає, щоб постійна формація ставила акцент на це дихання Церкви, на її документи, на її потреби. За словами Папи Івана Павла ІІ, монахи мають бути на передових лініях Церкви. Якщо на цих передових лініях немає богопосвячених осіб, Церква програє духовну битву, вона задихається. А з іншого боку, передові лінії додають монахам нових борців за Царство. Багато згромаджень зросло числом завдяки їхньому місіонерському духові. І, навпаки, якщо інституція не має відчуття Церкви, вона приречена на зникнення, як зникли в історії багато монаших інституцій, і сьогодні цей процес набрав широких обертів, зокрема в Західній Європі.

У нашій сучасній історії мільйони вірних Української Греко-Католицької Церкви розпорошилися по світах у пошуку хліба. Заробітчани виїхали в пошуку хліба дочасного, але попри те їм належить також дати справжній «Хліб життя» (Мр. 6, 36). І хто, як не монахи, мали б першими дати відповідь на потреби наших мігрантів. Хтозна, чи не від цієї відповіді залежатиме майбутність інституцій богопосвячених осіб. Пригадаймо наші згромадження і чини, які відповіли на перший місійний поклик, саме вони сьогодні найчисленніші. І хоч на початках вони й не мали багато членів, та все ж таки висилали своїх представників на місії в далекі країни. Щось схожого Церква очікує від богопосвячених осіб сьогодні. Тому, думаючи про майбутність наших інституцій, не можемо забувати про це місійне покликання монастирів. 

В) Літургійний аспект. Великим багатством християнського Сходу є літургія, і в ній перевага традиції Сходу над Заходом. У моєму єпископському служінні з українськими іммігрантами в Європі спостерігаю, що громадами, де справді переживається насамперед внутрішнє літургійне таїнство, а також і зовнішнє, де вірні вміють мелодійно співати та добре обізнані з обрядами, по правді особливо захоплюються римо-католики. Як свідчить Апостольський лист Orientale lumen (Світло Сходу), літургійна молитва «показує надзвичайну здатність цілковито оволодіти людською особою: таїнство оспівується не тільки у своєму глибокому змісті, а й теплом почуттів… і краси… Все виражає поступове ототожнення цілої особи з таїнством. І так молитва Церкви вже стає участю в небесній Літургії, передсмаком вічного блаженства» (OL, 11). Літургійне дійство не має бути якимсь тягарем, а відпочинком перед Богом; не тільки обов’язком, а передусім привілеєм, бо співдіємо в сопричасті неба і землі, де минулий і майбутній час вже є «вічним тепер – навіки-віків!» Це час, коли залишаємо збоку профанний простір і переходимо у священний. Тому не йдеться тільки про знання обрядів, що може перетворити літургію тільки на «обрядовщину», а, навпаки, за допомогою обрядів слід досягти переходу в переживання таїнства. На жаль, відійшло це почуття всеохопності таїнства. Тож, аби зберегти сенс і майбутність Східної Церкви, зокрема на поселеннях, нагальним стає завдання почати літургійний рух. Маю на увазі не лише поглиблення теоретичних знань, а особливо відновлення практичного переживання літургії. Тому літургійна ділянка має стати плідним полем основної і постійної формації богопосвячених осіб. На цьому полі діяльності не варто боятися витрачати час і кошти, аби вишколювати вчителів літургійного співу, знавців церковного мистецтва тощо. Східна літургія – це дар, яким ми можемо ділитися з іншими Церквами, особливо можемо дати відповідь раціональному й секуларизованому суспільству. Від літургійного питання може також залежати майбутність інституцій богопосвяченого життя в Україні, а зокрема на поселеннях. 

Завершення

Проведене опитування доводить, що в наших інституціях богопосвяченого життя до певної міри практикують постійну формацію, і це вже є ознакою їхньої живучості та надії на майбутність. Крім цього, Рада настоятелів в Україні організовує спільні курси для всіх згромаджень, у яких беруть участь передусім жіночі згромадження. Життєва практика показує, що важче організувати курси постійної формації в чоловічих інституціях. Інколи це може стати питанням життя і смерті самих інституцій. Може, дехто хотів би бути в ролі «останнього могікана». 

З іншого боку, постійна формація сама по собі ще не вирішить майбутності богопосвяченого життя. Майбутність – не в людських, а в Божих руках. Та все ж таки постійна формація може допомогти сприймати реалію старіння і розуміння того, що інколи Боже Провидіння кличе до існування інші згуртування богопосвячених осіб, які здатні відповісти на потреби Церкви та людства. 

Життя і майбутність інституцій залежать від простору для діяння Святого Духа. Можливо, самим інституціям важко здійснити радикальний крок повернення до простого й убогого способу життя, яке було на початках життя чи реформи згромадження. Сьогодні над нами неабияк тяжіють життєві структури, але навіть у такій важкій ситуації члени згромаджень можуть бути дуже легкими своєю смиренністю, слухняністю, ентузіазмом, радістю та податливістю на найменше віяння Духа. Радикальні зміни можуть робити окремі особи, які будуть готові повністю віддати себе Богові. Великі реформатори монашества почали шлях віднови від самих себе: життям глибокої молитви, простоти, смиренності, послуху, жертви й віддання себе на Боже Провидіння. Із відданими особами структура міняється й провадить інших за собою, бо справжнє євангельське життя притягує до себе. Від настоятелів згромаджень залежить, з одного боку, не «гасити духа» (див. 1Сол. 5, 19), з іншого – його «випробовувати», виявити, звідки він походить (див. 1Йо. 4, 1). 

І завершую:

Під час наполеонівської імперії хтось пішов до Ватикану, щоб попередити Секретаря Стану Кардинала Консалві (Ercole Consalvi): «Ваша Еміненціє, ситуація дуже серйозна. Наполеон має намір знищити Церкву!» А Кардинал відповідає: «Але цього навіть ми не змогли зробити!»

Сучасна криза не спроможна знищити богопосвяченого життя, але знищити наші інституції богопосвяченого життя ми в силі самі. Не допустімо цього. Христос каже: «Хай не тривожиться серце ваше. Віруйте в Бога, віруйте й у Мене» (Йо. 14, 1).

ПРОПОНОВАНІ ПИТАННЯ ДО ДИСКУСІЙ 

ТА ПІДСУМКИ ПРАЦІ В ГРУПАХ

Перший день:

1. Яка місія і завдання богопосвячених осіб у Церкві?

· здійснювати пророче, священиче і царське служіння, тобто проповідувати слово Боже, жити ним, перебувати в молитві (особистій та спільнотній з Євхаристією в центрі) й творити діла милосердя і справедливості, спираючись на специфічні для цього засоби: євангельські ради убогості, чистоти та послуху;

· головним завданням є бути автентичними, тобто провадити просте і щире життя через молитву й аскезу, і в цій простоті стати іконою Божої присутності у світі і прикладом та свідченням як у Церкві, так і поза нею;

· творити духовний осередок силою молитви, життя Божим словом та участю у Святих таїнствах;

· богопосвячені особи покликані ділитися своїм місійним служінням у Церкві з мирянами, дозволяючи їм сповняти їхню місію та завдання в Церкві;

· місія богопосвячених осіб полягає в тому, щоб надавати духовну поживу сучасній людині;

· бути відкритими для потреб Церкви та народу й уникати заскорузлості й замкнутості;

· пізнавати світ та змінювати його на краще;

· бути здатними давати відповіді на виклики цього світу;

· давати приклад християнського життя, засвідчити вдячність Богові та радість від своєї посвяти;

· уникати надмірної активності, яка провадить до занедбання духовного життя.

2. Наскільки важливі історичні джерела чину, згромадження, інституту для розвитку духовності та місії богопосвячених спільнот?

· пам’ятати про джерела, не будувати з нуля, а спиратися на надбання попередників;

· остерігатися небезпеки перетворитися на працівників у соціальній чи іншій сферах;

· постійно вивчати й систематизувати історичні джерела, пізнавати їх, поширювати та цінувати;

· під історичними джерелами треба розуміти не тільки правила, а передусім живу традицію спільноти – дух, який передається з покоління в покоління;

· слід правильно відчитувати харизму чину чи згромадження і розвивати її в сучасних умовах;

· кожна спільнота богопосвяченого життя має зберігати дух свого засновника й водночас відповідати на виклики епохи;

· не бути заскорузлими. 

3. Як виявляється ідентичність згромадження в сучасному вимірі життя Церкви?

· ідентичність згромадження має бути вплетена в ідентичність Церкви й полягати в турботі про Божу славу, спасення людей та соціальний захист людини;

· ідентичність – це спосіб життя й апостолят, вкорінені в Христа. Вона виявляється у поставі, поведінці, словах, тобто в щоденному житті;

· згромадження – це послух Богові, з якого виростає послух Церкві;

· ідентичність є динамічним процесом, постійним вслуханням у Бога, відчитуванням знаків часу.

4. Як жити нашими харизмами в Церкві сьогодні?

· збагнути та полюбити свою харизму, не копіювати інших; 

· передусім слід плекати внутрішнє життя через правила та духовний провід;

· жити просто, покірно і в радості;

· давати любов Христа там, де її немає.

Другий день

1. У чому полягає авторитет богопосвячених осіб у нашій Церкві?

· богопосвячені особи завжди мали й мають незаперечний моральний авторитет у Церкві, вірні довіряють їм і потребують їх. Цей авторитет полягає у глибокій єдності з Богом, у відповідності того, що проповідуєш, з тим, як живеш, у дусі покаяння та турботи про спасення;

· богопосвячені особи, однак, інколи можуть втратити авторитет через брак жертовного й самовідданого служіння, брак молитви та через згіршення, яке можуть давати.

2. Як Церква дивиться на потенціал богопосвячених осіб для розвитку культури, науки та освіти?

· монаші спільноти завжди сприяли розвиткові культури, освіти та науки. І тепер багато спільнот плідно працює в ділянці шкільництва, тобто богопосвячені особи мають дуже великий потенціал у цій ділянці праці, однак Церква має сприяти розвиткові цього потенціалу, адже багато ділянок праці потребує співпраці, фінансової та організаційної підтримки, кооперації на регіональному та міжрегіональному рівнях;

· монастирі мають бути осередками культури, в яких формується досконале християнське життя.

3. Як наша Церква може використати досвід місійної праці богопосвячених осіб для розв’язки викликів XXI-го століття?

· передусім слід вивчати попередній досвід, а також вивчити виклики сучасного світу;

· виробити стратегічний план – дорожню карту місійної діяльності для України та поселень;

· спільноти богопосвяченого життя мають дбати про належне приготування тих осіб, які здійснюють місійну діяльність, і плекати місійний дух у своїх спільнотах;

· створити в Церкві Інститут місіології.

4. Богопосвячені особи надалі активні в євангелізації, катехизації та соціальному служінні. Чому це не залучає нових покликань?

· покликання не залежать від діяльності богопосвячених осіб, а від сутності їхнього життя. Автентичне богопосвячене життя, відданість та жертовність можуть бути прикладом для сучасної молоді. Однак джерелом покликання є Бог;

· кожен вид служіння богопосвяченого життя є добрим, але не є сутністю монашого життя і не є основою для нових покликань. Навпаки, надмірна активність, яка віддаляє богопосвячених осіб від Бога, може стати негативним фактором щодо плекання нових покликань, тобто поверхове життя богопосвячених осіб відштовхує від них молодь;

· проблема покликань є проблемою життя в родині, цінностей сучасної культури, і на неї служіння богопосвячених осіб має невеликий вплив. Однак Церква має випрацювати програму душпастирства покликань, аби допомогти молодим людям розпізнати покликання та мати мужність прийняти його.

Третій день

1. Як богослов’я та духовність нашої літургії, літургійний рік і літургійний день формують спосіб нашого життя?

· літургійна молитва є джерелом вірності та сили для богопосвячених осіб, серцевиною монашого життя, однак на практиці вона не завжди займає те місце, яке мала б займати. Тому необхідно пізнати духовність та богослов’я літургійної спадщини нашої Церкви й ними жити;

· спільноти богопосвяченого життя мають плекати красу та обрядову чистоту богослужень.

2. Що ми можемо робити для плекання покликань до богопосвяченого життя?

А. Богопосвячені особи:

· давати приклад власної посвяти, молитви, жертовності та радісного служіння Богові;

· провадити плідну душпастирську працю з дітьми та молоддю.

Б. Єпископи та священники:

· говорити про роль богопосвячених осіб у Церкві;

· постійно молитися за покликання до богопосвяченого життя;

· приділяти належну увагу спільнотам богопосвяченого життя та залучати їх до різних служінь, щоб їхня посвята та служіння були видимими;

· підтримувати тих молодих людей, які відчувають покликання до богопосвяченого життя; 

· впровадити в семінаріях курс «Богослов’я богопосвяченого життя».

В. Миряни: 

· шанувати покликання до богопосвяченого життя і не боятися віддавати своїх дітей на служіння Богові.

Резолюції V-ї сесії Патріаршого Собору УГКЦ на тему 

«Богопосвячене життя в УГКЦ»

Прудентополіс, Бразилія, 31 серпня – 4 вересня 2011 р. Б.

Ми, делегати V-ї сесії Патріаршого Собору УГКЦ на тему «Богопосвячене життя в УГКЦ», зібралися, щоб обговорити стан богопосвяченого життя в нашій Церкві та випрацювати певні орієнтири щодо перспектив його розвитку.

У сесії Собору взяли участь делегати – єпископи, священики, богопосвячені особи та миряни – з України, Бразилії, Аргентини, Центральної та Західної Європи, США, Канади, Австралії, Парагваю та Казахстану. 

На пленарних засіданнях і під час роботи в групах учасники Собору визнали богопосвячене життя у всій різноманітності його форм безцінним даром Божим для нашої Церкви, який маємо шанувати та дбайливо плекати. На основі цього, відповідно до статуту Собору, пропонуємо:

А. Роздумуючи над ідентичністю богопосвяченого життя:

1. На всіх рівнях церковного життя дбати про глибше усвідомлення суті покликання, завдання та ролі богопосвячених осіб у житті Церкви й народу, постійно переосмислювати суть такої посвяти, оновлювати духовне життя богопосвячених спільнот та плекати дальший розвиток богопосвяченого життя в УГКЦ. Просити Синод Єпископів УГКЦ випрацювати стратегію розвитку богопосвяченого життя УГКЦ.

2. Для глибшого розуміння богопосвяченого життя та плекання пошани до нього розробити програму його кращого пізнання серед мирян (особливо молоді), семінаристів, священиків та катехитів.

3. Постійно пригадувати богопосвяченим особам, що їхнє покликання є особливим даром Божим та запросити їх до глибшого переосмислення власного життя з метою перетворення їхніх спільнот у вогнища правдивого християнського життя.

4. Стверджуємо, що богопосвячені особи мають моральний авторитет у Церкві, який базується на багатій спадщині їхніх попередників, тож нехай його цінують, бережуть та знаходять змогу примножити й передати майбутнім поколінням, пам’ятаючи про ту велику відповідальність, яку вони мають за дар свого покликання. 

5. Визнати, що наріжним каменем богопосвяченого життя є змагання до святості, яке звершується через покаяння та єднання з Богом, внутрішнє переображення, глибоке молитовне життя, аскезу та невтомну безперервну працю над собою. Тому заохочуємо спільноти богопосвяченого життя:


– 
плекати молитовне життя, яке випливає із постійного пошуку Бога та поєднує особисту й спільнотну молитву. В особливий спосіб заохочуємо осмислювати та відкривати красу і багатство літургійної спадщини нашої Церкви, берегти її та розвивати, черпаючи в ній поживу для щоденного життя, переживаючи її як зустріч з Богом;


–
поглиблювати радикальне життя євангельськими радами: убогістю, послухом та чистотою; 


–
повертатися до духовних джерел богопосвяченого життя: глибокого євангельського життя, живої традиції Церкви та власної спільноти, духу засновників, зокрема їхнього довір’я до Бога, самовідданості, мужності, покори, посвяти та жертовності, водночас вміти відчитувати знаки часу й давати відповідь на потреби та виклики світу.

Б. Роздумуючи над посланництвом богопосвячених осіб:

1. Головним завданням богопосвячених осіб є потреба постійно свідчити про силу віри та Божу присутність у світі. Для цього богопосвяченим особам необхідно мати мужність бути собою у всіх обставинах життя, постійно зрікатися принад цього світу, вказувати своїм життям, поставою, словом, поведінкою на сутність християнського життя, щоб монастирі й надалі були осередками духовної культури, а їхні спільноти – прикладом братньої любові.

2. Визнаючи великий внесок богопосвячених осіб у різних ділянках апостольського служіння впродовж усієї історії нашої Церкви як в Україні, так і на поселеннях, пригадувати, що це служіння не є суттю, а лише виявом їхнього покликання і не може перешкоджати духовному розвиткові богопосвяченої особи. Богопосвячені спільноти мусять мати відвагу відмовитися від певних видів апостоляту чи опанувати його нові форми.

3. Спонукати спільноти до розпізнавання та розвитку талантів окремих богопосвячених осіб з відчутттям потреб місцевої Церкви та заохочувати Церкву як структуру на чолі з місцевим єрархом підтримувати ці зусилля, враховуючи необхідність їх координувати на регіональному та всецерковному рівнях.

4. Усвідомлюючи зміни, що відбуваються в сучасному світі, такі, як занедбання християнських цінностей, поширення безбожного світогляду, занедбання моралі, втрата родинних цінностей, заохочувати богопосвячених осіб до віднайдення нових форм свідчення, здатних проникати в серце сучасної людини, покладаючись у цьому, з одного боку, на досвід великих подвижників місійного служіння минулого, а з іншого – на новітні напрацювання співбратів та співсестер сучасних богопосвячених спільнот. Богопосвяченим спільнотам плекати у своїх членів місійного духа, тобто прагнення й відчуття обов’язку проповідувати Євангеліє.

В. Роздумуючи над плеканням покликань до богопосвяченого життя:

1. Визнаючи, що покликання є тайною взаємин Бога і людини, Церква покликана скеровувати свої зусилля не тільки на те, щоб заохочувати молодих людей позитивно відгукнутися на поклик Божий, а й допомогти богопосвяченій особі глибоко та всебічно зростати в ньому. Спільноти богопосвяченого життя покликані дбати про належне виховання своїх членів, яке має обіймати особу у всіх вимірах її життя: загальнолюдському, духовному, інтелектуальному та пасторальному.

2. Враховуючи важливість християнського родинного виховання для розвитку нових покликань до богопосвяченого життя, Церква має плекати душпастирство подружжя та родини, душпастирство дітей та молоді. 

3. Священики, богопосвячені особи та катехити хай не бояться пропонувати молодим людям шлях богопосвяченого життя, заохочувати до нього та підтримувати молоду людину у її виборі, вказувати на велику благодать вибору богопосвяченого життя, одночасно наголошуючи на усвідомленні великої відповідальності перед Богом за свій вибір. 

4. Богопосвячені особи нехай дбають про автентичність свого життя, пам’ятаючи, що поверховість життя, брак молитви, надмір активності не дають можливості показати молодим людям краси богопосвяченого життя, а то й можуть стати згіршенням для молодої людини.

5. Заохочувати мирян співпрацювати з богопосвяченими особами, бути для них підпорою, брати участь у плеканні покликань до богопосвяченого життя та молитися за нові покликання. В особливий спосіб звертатися до батьків, аби вони не боялися віддавати своїх дітей на служіння Богові, та до молоді, щоб вона мала мужність прийняти Божий поклик.

6. Заносити безустанні молитви до Господа за дар покликань до богопосвяченого життя.

Пам’ятаючи про результати попередніх сесій Собору УГКЦ, щиро просимо Синод Єпископів створити постійний Секретаріат Собору, який здійснюватиме приготування наступних сесій Собору УГКЦ та дбатиме про виконання рішень кожної сесії Собору.

Від імені делегатів V-ї сесії Патріаршого Собору УГКЦ на тему «Богопосвячене життя в УГКЦ»

о. Тарсикій (Залуцький), ЧСВВ,

секретар V-ї сесії Патріаршого Собору УГКЦ

на тему «Богопосвячене життя в УГКЦ»

Звернення делегатів V-ї сесії Патріаршого Собору Української Греко-Католицької Церкви на тему «Богопосвячене життя в УГКЦ»
до богопосвячених осіб, монахів та монахинь, членів мирянських інститутів,

духовенства і мирян УГКЦ

Ви – світло світу. Ви – сіль землі (Мт. 5, 13-14)

Всечесніші отці, дорогі брати і сестри! 

Ми, делегати V-ї сесії Патріаршого Собору, присвяченої темі богопосвяченого життя, зібралися 31 серпня – 4 вересня 2011 р. Б. в місті Прудентополісі, на гостинній бразилійській землі, з’їхавшись з усіх кінців світу, щоб замислитися над природою і посланництвом богопосвячених осіб.

Ми дякуємо Всевишньому за великий дар богопосвяченого життя, який Господь Бог упродовж віків надсилає нашій Церкві, та за світлі приклади численних подвижників чернечого життя, яких ніколи не бракувало в нашій Церкві. 

Звертаємося насамперед до богопосвячених осіб:

Ваше служіння – це особиста відповідь на Божий поклик. Ви це служіння здійснюєте в особливій спільноті молитви та сопричастя життя. Ваша ідентичність – наслідувати Ісуса Христа через євангельські ради убогості, чистоти і послуху. 

Ваше посланництво спільне з місією цілої Христової Церкви – слухати, проповідувати та навчати Божого слова, провадити життя особистої та спільнотної молитви, чинити діла милосердя й справедливості у світі, в якому живемо. Своє пророче служіння здійснюєте чи то катехизацією, євангелізацією і проповідництвом, чи то своїм прикладом боговгодного життя. Ваше священиче служіння, яке випливає з таїнства святого хрещення, ви здійснюєте, молячись за себе і за інших, віддаючи «самих себе, і один одного, і все життя наше Христу Богові», передусім довкола євхаристійного престолу. Ваше царське служіння виявляється у великому і в малому, коли лишень до вас підійде людина – брат чи сестра – в потребі чи біді.

Ви маєте пам’ятати, що ви не самі, не є островом, не є самотньою квіткою в пустелі. Своє посланництво ви здійснюєте в спільноті, яка мусить бути для Церкви і для світу місцем богоявлення, віддзеркаленням любові Христових учнів, іконою сопричастя Триєдиного Бога. Із ревністю ранньої апостольської Церкви ви покликані давати образ братньої любові, злагоди й миру (див. Ді. 4, 32).

Звертаємося до священнослужителів у Христовому винограднику:

Проповідуйте про служіння Богові, майте відкриті очі на кожний Божий поклик та заохочуйте до богопосвяченого життя. У вашій турботі про покликання в нашій Церкві не забувайте, що вседобрий Господь дає нам те, що потрібне, коли б ми тільки цього в молитві ревно просили. Заохочуємо вас шукати співпраці з богопосвяченими особами у вашій душпастирській діяльності.

Звертаємося до добрих християнських батьків:

Пам’ятайте, що та дитина, яка виросла у вашому домі, залишається в першу чергу Божою дитиною. На жалійте Богові того, що Йому належить, і не знеохочуйте тих, які виявляють першу іскру бажання служити Богові.

У кінці звертаємося до молоді:

Ти, брате і сестро, що чуєш таємний голос Божий, який кличе наслідувати Христа в чернечому житті, відкрий двері свого серця Христові. Не бійся сказати на Божий поклик: «Ось я, пошли Ти мене!» (Іс. 6, 8).

Завершуючи V-ту сесію Патріаршого Собору, ми, його учасники, зобов’язуємось у радості Христа нашого служити безкорисливо й віддано там, куди Господь нас посилає.

Від імені делегатів V-ї сесії Патріаршого Собору УГКЦ

на тему «Богопосвячене життя в УГКЦ»

о. Тарсикій Залуцький, ЧСВВ,

секретар V-ї сесії Патріаршого Собору

на тему «Богопосвячене життя в УГКЦ»

Прудентополіс, 31 серпня – 04 вересня 2011 р. Б.

Cвятішому Вселенському Архиєреєві

Венедикту XVI, Папі Римському

Святіший Отче!

Ми, учасники священного Собору Української Греко-Католицької Церкви, пересилаємо Вам найщиріші вітання. Зібрані на п’яту сесію Патріаршого Собору до м. Прудентополіса (Бразилія), ми – єпископи, священики, богопосвячені особи та миряни, у сопричасті з Вами замислюємося над місцем і роллю богопосвячених осіб у житті й посланництві нашої помісної Церкви. 

Нагодою для проведення Собору саме у Бразилії є 120-річчя прибуття сюди перших українських поселенців та 100-річчя праці серед них сестер-служебниць Непорочної Діви Марії. Упродовж усього цього часу вірні нашої Церкви, за Божою благодаттю, зберегли святу віру та свою національну ідентичність, збагативши одночасно місцеву культуру скарбом своєї духовної традиції, що її вони привезли з матірної землі.

Делегатами Патріаршого Собору є представники єпархій та екзархатів Української Греко-Католицької Церкви з різних куточків світу: України, Польщі, Німеччини, Франції, Великобританії, Італії, Іспанії, Сполучених Штатів Америки, Канади, Австралії, Аргентини та Бразилії. Це – єпископи, священики, богопосвячені особи та миряни. Тому Всецерковний Собор Української Греко-Католицької Церкви – особлива нагода для членів нашої Церкви ще раз відчути себе єдиним організмом, що охоплює ієрархію, духовенство та мирян по всьому світі. 

У ці дні ми звертаємо наш погляд в історію та цим нашим всецерковним зібранням прагнемо подякувати Всемогутньому Богові за безцінний дар чернецтва, яким Він від самих початків обдаровував нашу Церкву та народ. Наші праотці в монашестві – преподобні Антоній та Теодосій, які подвизалися у стародавній Києво-Печерській лаврі, – є для нас взірцями чернечого життя і служіння та свідками тисячолітньої церковної традиції неподільної Київської митрополії. Дякуємо Богові також за тих наших ченців та черниць, котрі завжди були надійною опорою нашої Церкви, особливо в періоди, коли вона переживала різноманітні випробування. Не можемо сьогодні не згадати, зокрема, тих перших наших монахів-місіонерів та сестер-черниць, котрі відважно йшли в далекі й не відомі їм краї, щоб послужити вірним нашої Церкви на поселеннях. Ми ніколи не зможемо забути й того геройського свідчення віри, яке наші ченці й черниці склали в найважчі періоди переслідувань режимами минулих століть. За них усіх прагнемо віддати Господеві славу і благодарення та надихаємось прикладом їхнього життя і служіння! 

Наше зібрання розглядаємо як спільні пошуки Божої волі щодо монашества в нашій Церкві, тому ціла наша Церква готувалася молитвою до нього. Молитва – особиста та літургійна – займає центральне місце також у часі тривання нашого Собору. 

У ході теперішнього зібрання ми прагнемо замислитися над сучасним станом чернецтва в нашій Церкві, зокрема – над можливістю збільшення покликань до богопосвяченого життя, над викликами, пов’язаними із вихованням монаших осіб, та над завданнями чернецтва в Церкві XXI століття. Сподіваємося й гаряче бажаємо, аби підсумком праці нашого Собору було оживлення монашества в нашій Церкві, оновлення в ньому духа Христового Євангелія та первісного задуму засновників, аби таким чином воно приносило щедрі плоди свого служіння на користь Христовій Церкві та Божому народові в сучасній епосі.

На ці наші прагнення й побажання прикликаємо поміч наших преподобних і богоносних Отців і Матерів, а Вас, Святійший Отче, ласкаво просимо про Ваше Апостольське благословення для нас та всієї нашої Церкви. 

Від імені Патріаршого Собору

Блаженніший Патріарх Святослав (Шевчук),

Глава і Отець Української Греко-Католицької Церкви

ЗАВЕРШАЛЬНЕ СЛОВО БЛАЖЕННІШОГО ПАТРІАРХА СВЯТОСЛАВА (ШЕВЧУКА) НА ЗАКРИТТІ V-ї СЕСІЇ ПАТРІАРШОГО СОБОРУ УГКЦ «БОГОПОСВЯЧЕНЕ ЖИТТЯ В УКРАЇНСЬКІЙ ГРЕКО-КАТОЛИЦЬКІЙ ЦЕРКВІ»

Дорогі в Христі!

Швидко збігли ті три дні, і ми сьогодні пожинаємо плоди нашої спільної праці, молитви, роздумування і, насамперед, великого вболівання за добро Церкви, за її розвиток, а відтак за добро богопосвячених осіб – тої великої сили нашої Церкви, яку посилає нам Господь. Я сказав би, що цей Собор, чи ця сесія Собору, дуже відрізняється від усіх чотирьох попередніх. Передусім тим, що вперше такий Патріарший Собор відбувається поза межами України. З іншого боку, це вперше, що на ньому присутня така велика кількість дуже важливих осіб нашої Церкви. Серед 124 делегатів були присутні 32 владики нашої Церкви. Я був учасником, чи, точніше, членом секретаріатів трьох попередніх сесій Собору – такої великої кількості владик ще ніколи не було. І тому, справді, це є великий знак уваги нашої Церкви до богопосвячених осіб. На Соборі було 24 мирянина, 28 єпархіальних священиків і 40 богопосвячених осіб. Дуже цікаві, я б сказав, цифри, які говорять самі за себе. Крім того, прибуло 50 гостей, які були присутні, але не мали права голосувати. Вони, проте, брали активу участь в обговоренні усіх тематик, які ми заслуховували. А відтак – 23 доповідачі.  Уявіть собі! Я думаю, що першими підсумками нашого Собору є не стільки ті чи інші тексти чи звернення – очевидно, вони мають бути, їх ми написали й уклали. Найпершим підсумком є те, що протягом тих трьох днів ми стали ближчими один до одного. Для нас стали дуже близькими Парагвай і Казахстан, а особливо для всіх нас стала дуже близькою Бразилія. 

Тимчасом як більшість із вас концентрувала свою увагу на тому, що діялося всередині  Собору, мені доводилося спостерігати, що діялось довкола нас. Знаєте, ми весь час рухалися довкола Церкви в Прудентополісі, якщо ви зауважували. Усі наші рухи були довкола. А Церква і літургійне життя було в центрі. Наш Собор привернув колосальну увагу бразилійського суспільства за допомогою радіо, телебачення та інших засобів комунікації. Можливо, ми до кінця навіть того не усвідомлюємо, як ми зрушили й здивували бразилійське суспільство, а відтак привернули увагу до Української Церкви в Бразилії. Вперше в історії Патріарших Соборів на нашу сесію прийшов Папський нунцій. На попередніх сесіях в Україні ми такого ніколи не мали. З подивом спостерігали за нами латинські владики, які сюди приїжджали, а також всі інші, які дивилися, як ми молимося, як процесійно ходимо вулицями Прудентополіса, як ми голосуємо та дискутуємо. Я думаю, що це є великий дар, дар Божий для нас самих, а відтак для тої церковної спільноти, яка є органічною частиною нашої Церкви, але живе на бразилійській землі.

Хочу звернутися до всіх делегатів і гостей нашого Собору з особливим дорученням. Завжди є небезпека, що той чи інший Собор чи конференція лишаться на папері. Я б дуже не хотів, щоб такі справді важливі моменти нашого спільного життя забулися в той момент, коли ми роз’їдемося до своїх єпархій, монастирів, семінарій чи парафій. Кожен, хто був тут присутнім як делегат чи гість, має особливе завдання: вернувшись до тої спільноти, яка вас сюди прислала, маєте обов’язок розповісти про все те, що ви тут побачили й почули. Мусите обов’язково зібрати всіх тих, які вас обирали, зібрати ваших братів і сестер, ваше духовенство й монашество й провести таку міні-презентацію нашої сесії Патріаршого Собору, передаючи їм той дух і ті думки, які тут Господь Бог нам подарував. Таким чином самі учасники, делегати чи гості Собору стають першими відповідальними за втілення в життя його рішень. Отож, дуже прошу, донесіть до всієї нашої Церкви все те, що Господь Бог тут вам подарував. 

Хочу зараз здійснити один важливий акт Учительського Уряду Церкви, до якого мене спонукали і Ваші прохання, і ця резолюція, яку ми чули, а відтак останні події в житті нашої Церкви. У своїй доповіді я говорив про цей текст, це документ «Ідентичність богопосвяченої особи в покликанні і служінні Церкви». Як підсумок цього Собору хочу проголосити цей документ офіційним документом нашої Церкви, який має стати настільною книгою всіх наших виховних спільнот, що приготовляють молодь або допомагають утвердитися в покликанні до богопосвяченого життя. Я б дуже хотів, щоб у той час, коли ми переживаємо рецепцію Катехизму нашої Церкви і його перекладу різними мовами, і цей документ пройшов свою рецепцію, своє прийняття, свої переклади, а відтак став нормативним, для того щоб ми могли правильно розуміти, а також правильно плекати покликання до богопосвяченого життя в нашій Церкві. 

Хочу щиро подякувати всім тим, які працювали чи, може, ще будуть працювати для того, щоб усе те, що Господь Бог нам подарував, ми зуміли гідно прийняти, плекати і щоб усі ті Божі дари принесли плоди в житті нашої Церкви. 

Слава Ісусу Христу! 

ПРОПОВІДЬ БЛАЖЕННІШОГО ПАТРІАРХА СВЯТОСЛАВА (ШЕВЧУКА) НА БОЖЕСТВЕННІЙ ЛІТУРГІЇ 4 ВЕРЕСНЯ 2011 РОКУ БОЖОГО 

Високопреосвященні і Преосвященні Владики, Всесвітліші, Високопреподобні, Преподобні, Всечесні Отці, Преподобні Монахи й Монахині, богопосвячені миряни, дорогі в Христі браття і сестри!

Слава Ісусу Христу! 

Найперше з усієї душі і цілого серця хочу всіх вас щиро привітати, усіх вас, мешканців того славного українського міста Прудентополіса, що так численно прибули з міста, з колоній, аби разом з нами помолитися. Я дуже дякую за присутність місцевої влади Senhor Prefeito da cidade de Prudentópolis і всім тим, які сьогодні прибули, щоб з нами молитися.

Сьогодні є урочиста, історична подія для нашої Церкви, зокрема для Української Церкви в Бразилії. З одного боку, ми сьогодні хочемо завершити V-ту Сесію Патріаршого Собору УГКЦ. Також хочемо завершити святкування 100-річчя згромадження сестер-служебниць Непорочної Діви Марії, їхньої присутності, їхньої праці тут, на цій землі. Відтак подякувати Богові за 120 років української імміґрації в Бразилії, за непрості, складні роки вашої праці і присутності, але Господь Бог показав, що Він є з вами, що є зі всіма нами.

Ми чули в Євангелії, що до Ісуса Христа приходить молодий юнак і каже: «Учителю благий, що маю робити, щоб осягнути життя вічне?»

Це дуже глибоке, дуже цікаве питання, яке показує, що той юнак шукає досконалості. Йому не  вистачає його багатства. Він шукає щось інше – вічне життя. Але, з іншого боку, коли дивиться на Ісуса Христа, то бачить ще одного учителя Ізраїля з-поміж дуже багатьох учителів. Думає, що він уже досконалий. Думає, що Ісус Христос може навчити його чогось, якоїсь молитви, чогось, що додає можливості бути досконалим. 

Але Ісус Христос перевершує його очікування і сподівання. Тому, що життя вічне, якого він шукає, – Христос, Життя Вічне. Юнакові не треба шукати деіндe того, що йому бракує. Усе те, чого прагне його серце, душа, є доступне, занурене в Ісусі Христі. Але, щоб отримати те, що шукає, те, що Христос готовий дарувати, він мусить спустошити себе, бо Христос дає йому набагато більше. Христос кличе його ввійти в радість свого пана, у радість життя вічного, у радість, яка є в повноті Ісуса, – але виявляє, що юнак не готовий. Хлопець сумує, не входить у радість, боїться щось втратити.

Але Христос кличе його: «Іди за Мною». Це означає: будь християнином. Будь досконалим християнином, тоді можеш знайти в повноті те, до чого Я тебе сотворив, чого прагне в глибині людське серце.

Дорогі браття і сестри, сьогодні, коли ми починаємо краще розуміти, що ми з вами покликані бути посвяченими, бути богопосвяченими особами всі без винятку, ми покликані бути світлом для світу – сіллю для всієї душі – людини.

Ми шукаємо прикладів, але я сьогодні дивлюся на тих перших сімох сестер-служебниць Непорочної Діви Марії, які 100 років тому вступили на цю землю, і думаю: якою солоною мала бути та сіль, яка зродила за 100 років найбільшу у світі провінцію сестер-служебниць Непорочної Діви Марії на тій землі.

Яким потужним мало бути те світло, яке просвітило темряву, джунґлі Бразилії і переобразило їх у присутність Царства Божого між нами. Подивімся на тих осіб, переймімся ними. І тоді в Бразилії не буде тільки сім світичів, а сотні. 
Ми сьогодні просимо Господа Бога, аби поміг нам радісними вийти із сьогоднішнього свята. Адже те саме, що переживав юнак, коли зустрічав Христа, ми можемо пережити зараз, бо Христос той самий – вчора, сьогодні й навіки. І Він приходить зараз, є тут і каже кожному з нас: «Іди за Мною».

Не біймося відповісти на Його поклик у такий спосіб, як Він того бажає. І не важить, чи ми живемо в родині, виховуємо дітей, чи у спільнотах богопосвяченого життя, чи виконуємо якийсь уряд у державі чи в Церкві, – тою дорогою, на яку кличе нас, ідімо за Ним.

Не біймося залишити те, що маємо, бо здобудемо багато більше – вічне царство, життя в Христі. Християнин є наче душа в тілі в цьому світі. Апостол Павло пише: «Нічого не маємо, але посідаємо все». Просімо, щоб, за прикладом тих світичів – сестер по-справжньому зуміли йти за Христом, шукати досконалості в Ньому, а відтак освітили й освятили собою ту землю, якою Христос нас поведе.

Нехай Пресвята Богородиця, яка є Матір'ю Церкви – Учителька віри, перша богопосвячена особа і перша, яка повірила, буде нашою учителькою, нашою надією, силою і покровителькою.

Слава Богові! 

Звернення делегатів V-ї сесії Патріаршого Собору УГКЦ 

на тему «Богопосвячене життя в УГКЦ» 

до Синоду Єпископів УГКЦ

Просити Синод Єпископів УГКЦ:

Випрацювати стратегію розвитку богопосвяченого життя в УГКЦ.

Доручити комісії монашества розробити програму для глибшого розуміння богопосвяченого життя та плекання пошани до нього серед мирян (особливо молоді), семінаристів, священиків та катехитів.

Єрархам звернути увагу на присутність богосвячених осіб на всіх рівнях церковного життя і плекання покликань.

Під час візитацій парафій єпархам звернути особливу увагу на стан душпастирства покликань.

Богопосвяченим спільнотам плекати у своїх членів місійного духа, тобто прагнення і відчуття обов'язку проповідувати Євангеліє. 

Єпархам і парохам дбати про присутність богопосвячених осіб на місійних територіях, зокрема серед нової еміграції.
Cтворити постійний Секретаріат Собору, який здійснюватиме приготування наступних сесій Собору УГКЦ та дбатиме про виконання рішень кожної сесії Собору.

Від імені делегатів V-ї сесії Патріаршого Собору УГКЦ на тему «Богопосвячене життя в УГКЦ»
о. Тарсикій Залуцький, ЧСВВ

Секретар V-ї сесії Патріаршого Собору УГКЦ

на тему «Богопосвячене життя в УГКЦ»
ВИТЯГ ІЗ ПОСТАНОВ

Синоду Єпископів Української Греко-Католицької Церкви,
що відбувся у м. Куритибі (Бразилія) 5–10 вересня  2011  року Божого,

ЩО СТОСУЄТЬСЯ V-Ї СЕСІЇ ПАТРІАРШОГО СОБОРУ УГКЦ 

«БОГОПОСВЯЧЕНЕ ЖИТТЯ В УКРАЇНСЬКІЙ ГРЕКО-КАТОЛИЦЬКІЙ ЦЕРКВІ»

1. Висловити вдячність Секретаріатові та оргкомітетові V-ї сесії Патріаршого Собору на тему богопосвяченого життя за підготовку й успішне проведення Собору. Також подякувати єпископам, священнослужителям, богопосвяченим особам і всім мирянам Куритибської єпархії святого Йоана Хрестителя за підтримку та сприяння в проведенні V-ї сесії Патріаршого Собору.

2. Взяти до уваги резолюції V-ї сесії Патріаршого Собору на тему богопосвяченого життя.

3. Для всебічної віднови та розвитку богопосвяченого життя в УГКЦ, беручи до уваги напрацювання і пропозиції V-ї сесії Патріаршого Собору на тему богопосвяченого життя:

1) доручити Комісії Києво-Галицького Верховного Архиєпископства у справах монашества у співпраці з Радами вищих настоятелів розробити Стратегію розвитку богопосвяченого життя в УГКЦ, беручи до уваги відповідні документи Церкви та напрацювання V-ї сесії Патріаршого Собору;

2) доручити єпархам провести у своїх єпархіях/екзархатах зібрання духовенства, осіб богопосвяченого життя та мирян для вироблення плану душпастирської діяльності за підсумками V-ї сесії Патріаршого Собору;

3) просити Блаженнішого Святослава призначити групу фахівців для опрацювання Статуту Патріаршого Собору;

4) просити Блаженнішого Патріарха Святослава звернутися до богопосвячених осіб з окремим Пастирським листом;

5) з огляду на важливість богопосвяченого життя для всієї УГКЦ відновити статус Комісії Києво-Галицького Верховного Архиєпископства у справах монашества як Патріаршої;

6) для кращого пізнання суті та завдань богопосвяченого життя впровадити у семінаріях та духовних навчальних закладах УГКЦ курс на тему «Богослов’я богопосвяченого життя»;

7) закликати всі інститути богопосвяченого життя в УГКЦ дбайливо плекати та практикувати літургійну молитву, відповідно до текстів, затверджених Синодом Єпископів, як наріжний камінь своєї духовності та джерело сили для всієї Церкви;

8) доручити Комісії Києво-Галицького Верховного Архиєпископства у справах монашества розробити Програму душпастирства покликань до богопосвяченого життя;

9) доручити Комісії Києво-Галицького Верховного Архиєпископства у справах монашества, Патріаршій катехитичній комісії та Комісії Києво-Галицького Верховного Архиєпископства у справах молоді інтегрувати Програму душпастирства покликань до богопосвяченого життя у свою діяльність;

10) рекомендувати єпархам всіляко сприяти поширенню богопосвяченого життя у своїх єпархіях/екзархатах, залучаючи членів інститутів богопосвяченого життя до пасторального та місійного служіння, а також засновуючи монастирі споглядального життя;

11) рекомендувати єпархіальним єпископам з нагоди пастирських відвідин та канонічних візитацій парафіяльних спільнот звертати особливу увагу на стан душпастирства покликань до богопосвяченого життя;

12) рекомендувати єпархіальним єпископам створити у своїх єпархіях Ради настоятелів інститутів богопосвяченого життя;

13) поновити заклик до богопосвячених осіб активніше брати участь у місійній та євангелізаційній діяльності Церкви, особливо на Сході України, а також серед емігрантів, всіляко сприяючи їм у здійсненні цього завдання;

14) настоятелям інститутів богопосвяченого життя пильно дбати про основоположне й постійне виховання своїх членів на загальнолюдському, духовному, інтелектуальному та душпастирському рівнях відповідно до власних Конституцій;

15) заохочувати членів інститутів богопосвяченого життя до повної та активної участі в житті Церкви через співпрацю з місцевим єпархом, духовенством та мирянами;

16) настоятелям та всім членам інститутів богопосвяченого життя звернути увагу на особливу цінність присутності та свідчення серед них осіб старшого віку як учителів духовного життя і свідків віри та вірності покликанню;

17) плекати й поширювати пам’ять про геройське свідчення богопосвячених осіб упродовж історії Церкви, звертаючи особливу увагу на блаженних і новомучеників УГКЦ ХХ століття;

18) доручити Комісії Києво-Галицького Верховного Архиєпископства у справах монашества здійснювати моніторинг щодо виконання рішень Синоду Єпископів 2011 року за підсумками V-ї сесії Патріаршого Собору на тему богопосвяченого життя.
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� Epistola, 60,10.


� Лист 228–229.


�	 Висловлюю вдячність за допомогу в підготовці цієї доповіді преосв. владиці Венедиктові (Алексійчуку),   єпископу-помічнику Львівської Архиєпархії та єромонахові Теодору (Мартинюку), ігумену Святоуспенської Унівської лаври монахів Студійського Уставу.


�	 Важливість чернечого життя і корисність відновлення його сили у Східних Католицьких Церквах підкреслювали численні офіційні документи Католицької Церкви. Таку орієнтацію можна побачити, зокрема, у  документі Другого Ватиканського Собору Декреті про екуменізм Unitatis redintegratio (Возстановлення одності), 1964 (далі - UR), 15; у Кодексі Канонів Східних Церков, який присвячує сімдесят канонів цій темі, (далі - ККСЦ), (кан. 433-503), та в Апостольскому листі Івана Павла ІІ Orientale lumen (Світло Сходу), Ватикан, 1995, пп. 9-16. Пор.: Конгрегація у справах Східних Церков, Інструкція застосування літургійних приписів Кодексу Канонів Східних Церков, Львів, Свічадо, 1998, 52.


�	Короткий синтез розвитку візантійського монашества див. у: T. Špidlík, Monachesimo bizantino, в Dizionario  degli istituti di perfezione, I, Roma 1974, 1466–1474. Монаша традиція Київської Русі була, таким чином,  спробою продовження і розвитку візантійської монашої традиції з усіма її сильними і слабкими сторонами.


�  T. Špidlík – M. Tenace – R. Čemus, Il monachesimo secondo la tradizione dell’Oriente cristiano, Roma 2007¹, 57.


�  Детально про це див.: G.M. Colombás, Il monachesimo delle origini, II, Milano 1990, 22–26.


�  OL, 9.


�  OL, 14.


� Детальнійше про це див.: B.A. Gudziak, Crisis and Reform. The Kyivan Metropolitanate, the Patriarchate of Constantinople, and the Genesis of the Union of Brest, Cambridge – Massachusetts 1998, 246–248.


�  A. Pacho, “Concilio di Trento”, в Dizionario degli istituti di perfezione, IX, Roma 1997, 1291–1293.


�	Спираючись на твори св. Василія Великого, так звані Regolae communes митрополита Йосифа Вельямина Рутського у своїй структурі, термінології та дусі мають, однак, сильний відбиток західних зразків, особливо Summarium Constitutiones Товариства Ісусового. Пор.: S. Senyk, Rutskyj’s Reform and Orthodox Monasticism: A Comparison, в OCP 48 (1982) 410–411; 417–422.


�  Acta Apostolicae Sedis, vol. XXXXIV (1952) 65–150.


�	Антоніанський Ліванський чин маронітів (465 членів), Антоніанський Алеппінський чин маронітів (80 членів), Антоніанський чин святого Ісаї маронітів (79 членів), Василіанський чин Найсвятішого Спасителя мелхітів (126 членів), Василіанський чин святого Йоана Хрестителя (100 членів) та Василіанський Алеппінський чин мелхітів (74 члени). Пор.: Sacra Congregazione per la Chiesa Orientale, Oriente Cristiano. Cenni storici e statistiche, Città del Vaticano 1962, 561–565; 595–604. Позитивну оцінку вищеназваного документа та перспективи оновленого монашества Східних Католицьких Церков див. у: C. Pujol, Il monachesimo bizantino nella legislazione del MP Postquam Apostolicis Litteris, в OCA 153, Roma 1958, 57–97. Оптимістичне бачення автора протягом 60-ти минулих років, на жаль, не оправдалося.


�	Пор.: J.-P. Himka, Religion and Nationality in Western Ukraine. The Greek-Catholic Church and the Ruthenian National Movement in Galicia, 1867–1900, Montreal & Kingston – London – Ithaca 1999, зокрема 79–84.


�	Короткий синтез цієї царини діяльності митрополита подає: C. Korolevsky, Metropolitan Andrew (1865-1944), S. Keleher, ed., L’viv 1993, 335–360.


�	Назва походить не від імені преподобного Теодора (ігумена) Студійського, а від назви монастиря в Царгороді, літургійний устав та внутрішнє влаштування якого були визначальними для всього монашества Візантійської імперії та згодом Київської Русі в IX-XII століттях. “Іn the Eastern way, the monks do not have the name of any legislative Father (курсив мій – ЛТ), but they take their name from the name of the monastery (to which they belong) or the name of the Lavra itself”. Пор.: C. Korolevsky, Metropolitan Andrew (1865-1944), S. Keleher, ed., L’viv 1993, 341. Преп. Теодор Студійський (Студит) не є засновником студійського монашества УГКЦ, як також святитель Василій Великий не був засновником ЧСВВ! 


�	У найраніших творах Митрополита Андрея, посвячених відновленню студійського монашества, як джерело вказано не царгородський «Студіон» на чолі з ігуменом Теодором, а Києво-Печерську лавру, що дає початок монашеству на Русі. Цей момент дуже відрізняє оновлення студійського монашества від чернечих реформ митрополита Й. Рутського, для якого була важлива унійна, пасторальна та місійна перспектива праці оновленого чернецтва, а не повернення до монашої традиції. Пор.: S. Senyk, Rutskyj’s Reform and Orthodox Monasticism: A Comparison, в OCP 48 (1982) 412–413.


�	Перед Першою світовою війною головною особою в розвитку відродженого студійського монашества був Леонід Федоров (1879–1935), у майбутньому екзарх Російської Греко-Католицької Церкви. Про його плани літургійних і дисциплінарних реформ студійських монастирів та критику поглядів Митрополита див.: Ю. Аввакумов – О. Гайова, Митрополит Андрей Шептицький і греко-католики в Росії. Документи і матеріали (1899–1917), Львів 2004, 492–602.


�	Це характерно як для Скнилівського Типікону, так і для пізніших законотворчих текстів відновленого студійського монашества. Так, для прикладу, укоренилося хрестоматійне бачення розпорядку дня монаха, запозичене з венедиктинської монашої традиції: «Монахи молять ся через вôсѣмъ годинъ, працюють через вôсѣмъ годинъ, сплять і відпочивають черезъ вôсѣмъ годинъ» (цитую згідно з правописом оригіналу). Пор.: Типиконъ студитскои лавры св. Антонія Печерского въ Скниловѣ пôд Львовомъ, Жовква 1910, 10. Для перших монахів, як слушно зазначає Р. Ф. Тафт, ціле життя було «безперервною молитвою», вони однаково молилися в будь-якому моменті дня і в будь-якому місці монастиря, де б не перебували. Пор.: R. F. Taft, Oltre l’oriente e l’occidente. Per una tradizione liturgica viva, Roma 1999², 301. До списку запозичень західного походження можна додати також покликання на богослов’я Євангельських рад; венедиктинський тип одягу монахів, остаточно змінений тільки після 2000 року; донині чинна практика часових обітів та інші.


�	У своїй аскетичній частині (монаше убожество, чистота, піст, послух, молитва, мовчання та покора) Скнилівський Устав відображає бачення Митрополита, почерпнуте із праць святого Василія Великого. Пор.: Типиконъ студитскои лавры св. Антонія Печерского въ Скниловѣ пôд Львовомъ, Жовква 1910, 4–9; 11–13.


�  Пор.: ієромонах Венедикт (Валерій Алексійчук), Духовні настанови, Львів, Свічадо, 2010, 89–92.


�	Пор.: Типиконъ студитскои лавры св. Антонія Печерского въ Скниловѣ пôд Львовомъ, Жовква 1910, 15–17; А. Шептицький – К. Шептицький, Типікон (1936), Львів 1996, 148–151.


�	Зокрема, йдеться про обряди складання монаших обітів: «Тому необхідно зберігати ці обряди, використовуючи їх для складання суто чернечих обітів, і черпати в них натхнення також для складання обітів у чинах і богопосвячених згромадженнях Східних Церков». Конгрегація у справах Східних Церков, Інструкція застосування літургійних приписів Кодексу канонів Східних Церков, 52.


�	Сестри-василіянки у XVIII столітті мали 25 осередків, які звичайно були по містах. Їхні монастирі, розташовані у 8-х єпархіях, не були злучені в одну структуру і підпорядковувались місцевому єпископові. Здебільшого були це монастирі бідні (Witold Kadłubek, Kościoły Wschodnie w Rzeczypospolitej około 1772 roku, Lublin 1998, 63–64). Треба також зауважити досить убогу літературу про стан та значення жіночого монашества в історії нашої Церкви (Ołeh Duch, Monastycyzm żeński w eparchiach lwowskiej i przemyskiej XVII–XVIII wieku w historiografii, Kościoły Wschodnie w Rzeczypospolitej XV–XVIII wieku, Lublin 2005, 55–64).


Можна б ще згадати заснованих під кінець XVIII ст. сестер Йосафаток, які мали свій монастир початково в Білій, а згодом у Парчеві на Підляшші. Заснування цього згромадження було особистою ініціативою о. Т. Щуровського, ЧСВВ. Отець Щуровський, знаний місіонер і письменник, був також сильно прив’язаний до латинських обрядів та звичаїв (він народився в латинському обряді та пeред смертю до нього повернувся). Цікавим для нас є факт, що сестри Йосафатки були засновані як т.зв. терціанки Чину святого Василія Великого, що було цілковитою новинкою в нашій Церкві. Однак цей монастир остаточно прийняв латинський обряд (Dorota Werda, Działalność Tymoteusza Szczurowskiego na Podlasiu, Zeszyty dziedzictwa kulturowego, Białystok (1)2007, 64–70).


�  А. Пекар, ЧСВВ, Доба занепаду українського чернецтва, Записки ЧСВВ ХІІІ(ХІХ), вип. 1–4, Рим 1988, 81.


�	За східним зразком монашества всі монастирі були автономними, але це не виключало можливості різних зв’язків між монастирями (Meletius M. Wojnar OSBM, De regimine basilianorum ruthenorum, vol. 1, Romae 1949, 45). На Русі підпорядкування одного монастиря іншому було відоме як у Православній Церкві, так і в уже централізованому Василіянському чині. Для прикладу, монастир у Гощі, збудований близько 1638 р. коштом Реґіни Соломерецької як православний, за волею фундаторки віддано під опіку Києво-Печерської лаври (Wołyniak [Jan M. Giżycki], Z przeszłości Hoszczy na Wołyniu, Kraków 1909, 54). У чині такі монастирі називали резиденціями (список 33-ох резиденцій Руської Провінції з 1748 в Litterae basilianorum in terris Ucrainae et Bielarusjae, vol. II: 1731–1760, Romae 1979, 139–140).


�	За словами П. Камінського, саме тому, що на Сході монашество єдине, можливо було, щоб єпископ був настоятелем усіх монастирів, бо з якого б монастиря його не взято, він жив за тими самими правилами, що всі інші монахи. Інакше було на Заході, де існують різні монаші правила – Петро Камінський, Письмо в обороні Потїевої Унії, опублікував В. Щурат, Львів 1929.


(http://www.liturgia.org.ua/index.php?option=com_content&task=view&id=25&Itemid=90)


�	Rutskyj Josephus, De corrigendo regimine in Ritu Grеcco, опр. A. G. Welykyj, Записки ЧСВВ ІV(X), вип. 1–2, Рим 1963, 126.


�	Папа Лев ХІІІ, Апостольський лист Singulare Praesidium (Особливою охороною), Рим, 1882; укр. текст, Записки ЧСВВ ХІ(ХVІІ), вип. 1–4, Рим 1982, 348.


�	о. Порфирій В. Підручний, Василіянський Чин у Великому Князістві Литовському в XVII ст. – його початки і розвиток, машинопис в бібліотеці ЧСВВ у Варшаві.


�  Михайло М. Ваврик, ЧСВВ, Нарис розвитку і стану Василіянського Чина XVII–XX ст., Рим 1979, 189–209.


�	Порфирій В. Підручний, ЧСВВ, Василіянський Чин від Берестейського З’єднання (1596) до 1743 року, в: Нарис історії Василіянського Чину святого Йосафата, Рим 1992, 101.


�	Поки архимандритом монастиря став Й. В. Рутський, католицькими архимандритами були: Софроній, Йосиф, Самуїл Сенчилович (О.В. Щербицкий, Виленскій Свято-Троицкій монастыръ, Вильна 1886, 173–174).


�	Монастирі в Литві, які початково не брали участі в реформі, не мали вагомого значення в житті Церкви й поступово приєднувалися до чину. Після з’єднання «українських єпархій» короткий час існувала якась альтернативна форма монашества, бо монастирі цих єпархій ще недовго залишалися під владою своїх єпископів, досить відрізнялися від монастирів чину (П. В. Підручний, Василіянський Чин..., 170); різниці та антипатію між ченцями з України і Литви добре показує Камінський в Письмо..., а також реляцію з монашого з’їзду в Дубні – Porfirio Pidručnyj, OSBM, Il «Diario» del Capitolo Basiliano di Dubno (1743) scritto da Mons. Giorgio Lascaris, Analecta OSBM, vol. XIV(XX), fasc. 1–4, Romae 1992, 179–226).


   Архимандрія в Супраслі, яка була визначним монастирем, хоча залишилася поза чином, не творила якоїсь окремої традиції монашества, хоча б з уваги на це, що ціла низка місцевих архимандритів були монахами чину. Крім цього, попри видавничу діяльність, вона залишалася на окраїнах Митрополії, а її монахи не брали особливої участі в подіях з життя Церкви.


   Окремо належало б обговорювати монастирі Закарпаття, які з причин політичних кордонів залишалися поза безпосереднім впливом реформованих василіян. Навіть якщо поодинокі василіяни залучалися до життя Церкви на Закарпатті (митрополит Й. В. Рутський, єпископ Атанасій Крупецький, отці Полікарп Филипович, Прокопій Годерманський, Петро Камінський, Гавриїл Косовицький; дивись також А. Пекар, ЧСВВ, Василіяни – носії унійних ідей на Закарпатті, Записки ЧСВВ VII(XIII), вип. 1–4, Рим 1971, де, однак, автор не робить різниці між василіянами Закарпаття і тими, які відбули новіціят у чині), все ж таки монашество на Закарпатті, хоча сформоване в провінцію, – жило своїм життям. 


�	Regulae communes (1617), в: Epistolae Josephi Velamin Rutskyj…, Romae 1956, 44. Це побажання Й. В.  Рутського практично ніколи не виконували. Головною причиною було те, що не кожний монастир міг утримати таке число монахів. Тому згодом наказувано, аби кількість монахів в монастирі була пропорційною до монастирського маєтку (Монаша капітула в Білій 1709 р.). Навіть після вказівки Папи Венедикта ХІV  ліквідувати монастирі, в яких не можна примістити бодай 8 монахів (Inter plures, 1744), василіяни не спромоглися довести цієї справи до кінця (о. Ісидор Патрило, ЧСВВ, Нарис історії Василіян від 1743 до 1839 року, в: Нарис історії Василіянського Чину святого Йосафата, Рим 1992, 204–206).


�	Конституції чину уклав Й. В. Рутський, згодом їх доповнювали й доопрацьовували чергові монаші капітули, їх зібрано у двох друкованих проектах (Constitutiones exаminandae et seligendae…, Poczajoviae 1772; Codex Constitutionum Ordinis Sancti Basilii Magni, Poczajowiae 1791). Хоча проекти відображали василіянське законодавство і звичаї, однак з політичних причин вони ніколи не набрали юридичної сили. Конституції описували всі елементи життя: богослужбові й духовні практики, пости, одяг, обов’язки в монастирі, обов’язки настоятелів тощо.


�	 Можна б назвати деяких василіян, які вибрали спокійне молитовне життя в келії (святий Йосафат Кунцевич, Теодор Хоцяновський, Симеон Яцкевич, Пахомій Калорський, Іларіон Соханович), але це не звільнило їх від загального монастирського порядку та праці.


    Дуже рідко і в особливих випадках ченці отримували дозвіл жити поза монастирем. Найчастіше такий дозвіл отримували капелани єпископа або шляхтичів, економи монастирських маєтків. Дозвіл жити біля монастиря, однак поза клявзурою, отримали також о. Константин Кашиць (щоб міг служити як сповідник), о. Боніфатій Войнячевський (провадив уроки живопису для хлопців).


�	Кaдeнційність ігуменів, яких призначав протоархимандрит, зобов’язувала від 1617 р.; протоар�хи�ман�дритів – стала дійсною щойно від вибору протоархимандритом єпископа Я. Суші в 1661 р., натомість генеральних консульторів – від 1743 р. 


�	Східне монашество знало три рівні монашої досконалості: початківець, зростаючий і досконалий (Jacobi Goar, ЕYХОЛОГІОN sive Rituale Graecorum, ed.2, Venetiis 1730, 381). За ними йшли три різні обряди монашої ініціації, які практиковано також на Русі: чин зодягнення ряси, чин малого ангельського образу і чин великого ангельського образу (Требник Митрополита Петра Могили, Київ 1646, репринтне видання, Київ 1996, ІІ–ІІІ, 891–953). У василіян визначено два періоди: новик і профес. Вони не в’язалися безпосередньо з досягненням якогось рівня досконалості, а були окреслені часовими рамками. Перший період – це новіціат, тобто введення в монашество, або проба, після якої наставало складення обітів (професія). Згідно з тим у чині існує два обряди. 1. Одіяння монашої ряси, який називано «Послідованіє малого іноческаго образа» (Послідованіє постригу, Почаїв 1750 – передрук того ж, Супрасьль 1697), а згодом «Чин малого одіянія монахом» (Почаїв 1791? – друк без титульної карти в Архіві ЧСВВ у Варшаві). Обряд в обох згаданих виданнях різниться, що вказує на формування нового обряду. Все ж таки в основних елементах він сходиться з обрядом, який записано в Евхологіоні Петра Могили, хоча до обряду додано діалог з чину малого образу). 2. Обряд «монаша професія», який названо «Послідованіє велікаго образа» (1750) і «Послідованіє великаго образа, сієстъ профессіи». Насправді цей обряд сходиться із записаним у Київському Евхологіоні обрядом «малого образа». В обох почаївських виданнях, однак, дуже чітко експоновано «форму обітів», яка починається зі слова «я» та містить точно названий предмет обітів: чистоту, убогість, послух (у різному порядку), також досмертне перебування в чині, Католицькій Церкві і східному обряді та нестарання про ніякі церковні посади. Таке відокремлення «моменту складення обітів» виникло під впливом західного богослов’я, яке видно також і в розумінні Епіклези у Божественній літургії чи подружньої присяги в чині вінчання.


�	На цю проблему, як причину занепаду монашества, звернув увагу єрм. Ігор Гарасим, ЧСВВ, який каже про спільноту, що її заснував Й. Рутський: «У спільноті, яку вони створили у Свято-Троїцькому монастирі у Вільнюсі, однаково наголошувано внутрішнє життя монахів та їхню активність. Однак упродовж віків через різні причини, а також через відсутність справжніх духовних мужів, у житті чину особливо домінувала душпастирська діяльність, що привело до того, що Василіанський чин пережив різні кризи» (єромонах Ігор Гарасим, ЧСВВ, Генезис і роль Василіанського монашества в історії Грекокатолицької Церкви впродовж XVІ–-XX століть, Franciszkanizm w spotkaniu z duchowością Kościołów Wschodnich, t. 1, Warszawa 1996, 332). Слушно звернено увагу на відсутність «справжніх духовних мужів», але, на наш погляд, автор не цілком передає суть проблеми. Насправді в чині завжди дуже сильно наголошували значення та потребу внутрішнього життя, духовних вправ, часом навіть твердої аскези (хоча є правдою, що василіяни ще в XVIІ ст. скасували повну відмову від м’ясних страв). Однак ці елементи почали розуміти дуже формально. Закон (Конституції) займав місце особистого контакту з Богом – любові. Відсутність пневматології і девалюація епіклетичних молитов (це видно в розумінні практично всіх святих таїнств), яка характерна для тогочасного богослов’я, стала причиною змін також у способі монашого життя. На той час був це процес неуникненний. На наш погляд, не душпастирство чи інші праці, а відсутність Святого Духа (в житті і навчанні) викликає кризи.


	   Іншою проблемою було те, що до монастирів часто вступали люди, які не мали бажання провадити духовне життя у богомисленні, а шукали якогось способу організувати собі прожиток (Сергій Горін, Чернецтво Східного обряду на українських землях у другій половині XVI – першій половині XVII ст.: ідеал і реалії (на прикладах волинських монастирів), Kościoły Wschodnie, Lublin 2005, 80). Цей факт об’єктивно доводив до відсутності «духовних мужів».


	   Одночасно треба зауважити, що до сьогодні небагато уваги присвячено василіянам, які, за словами своїх сучасників, відзначались особливою святістю життя (Яків Суша, Тадей Янкевич, Юст Чеховський, Пахомій Карольський, Іларій Соханович та інші), навіть були чудотворцями (Йосафат Бражиць, Симеон Яцкевич). Довгі роки творено образ нашої Церкви як «місійного моста між Сходом і Заходом» або «Церкви мучеників», проте не взято до уваги осіб, які до такого образу не пасували, тобто преподобних монахів – людей, які прожили свій час непомітно, у монастирських мурах.


�	Дорога від єпископської опіки до повної незалежності, а в кінці до підпорядкування безпосередньо Апостольському Престолові була нелегка і довга (Dmytro Blažejowskyj, De potestate Metropolitarum Kioviensium in clerum regularem (1595–1805), Romae 1973; М. М. Wojnar, De regimine..., 62–87). Остаточно в час процесу з’єднання ченців литовських з українськими в 1742 р. Sanctum Officium наказала, аби Київський митрополит мав над ченцями лише таку владу, яку надають іншим митрополитам і єпископам Апостольські Конституції й Триденський Cобор, тобто практично  не мав жодної. Опозиція і недовіра монахів Руської провінції парадоксально довели до цього, що низка розпоряджень Папи Венедикта ХІV і Sanctum Officium  (почавши від Іnter plures з 1744 р.) остаточно відірвала чин від митрополитів і підпорядкувала Апостольському Престолу. Від цього часу стало зрозумілим, що хоча митрополит головує на василіянських зборах, та лише як представник Апостольського Престолу, а не силою власної влади («Competere Metropolitano ius praesidenti in capitulis generalibus tanquam delegato Apostolico» – Resolutiones Sacrae Congregationis particularis de Propaganda Fide… Die 26 9.bris Anni 1752, Bullae et Brevia…, Poczajoviae 1767, 81).


�   Н. Петров, Очеркъ исторіи..., ч. І, Труди К. Дух. Ак. 11(1870) V, 439.


�	Нерідко справжньою причиною суперечок були фінансові справи. Це особливо сильно видно в Руській про�вінції. До часу прилучення монастирів до чину (1743) вони були сильно зв’язані з єпархією, практично не бу�ло розрізнення між майном єпархії і монастирів, які й так були під владою єпископа. Монастирі були фун�до�ва�ні на єпархіальних добрах, а ченцям доручено єпархіальні уряди, за якими йшло матеріальне забезпечення. Ко�ли монастирі вийшли з-під влади єпископа, почався складний процес розподілу маєтків між монастирями і єпи�скопами, потрібно було доводити, які добра кому належать, що викликало сильні конфлікти та судові процеси.


   Суперечки серед нашого духовенства довели лише до загального послаблення Церкви. За словами о. Самуїла Чарноруцького, ЧСВВ, свідка тодішніх часів, саме це дало початок лихоліттю: « Відносно падіння і знесення Унії, то про саме греко-уніатське духовенство, так єпархіальних священиків, як і василіян, можна сказати, що вони самі, через незгоду між собою і заздрість, дали першу спонуку до цього. Кільканадцять років єпархіальні священики нарікали на бідність своїх фондів, що вони не в силі вивчити своїх дітей, ані дати помочі сиротам по священиках, та й домагались від василіян, щоб вони їм допомогли... З тої причини народилась велика незгода між василіянами і єпархіальним духовенством; ці останні вживали різних засобів, діючи в уряді за посередництвом Юст-колегії, щоб не лише відібрати першим їх більші монастирі разом з маєтками, але й щоб взагалі зменшити їх число в трьох провінціях» (Z notatek ośmdziesięcio-letniego starca Litwina-Unity, Przegląd Lwowski X(1875), 100–101). 


�	Щоб лише монахів ставити в єпископство, було традицією Церкви на Русі. Згодом, уже в З’єдиненій Церкві, цю практику було узаконено (о. Мелетій Войнар, ЧСВВ, Василіяни – їхня роля в Унії Київської Митрополії, Записки Наукового Товариства ім. Шевченка, 192(1976), 113–118).


�	1774 р. о. Онуфрій Братковський, протоігумен, захищаючи назалежність чину від єпископів, додав також, що коли в час переслідувань трапиться, що єпископ відійде від Католицької Церкви, тоді він може потягнути за собою і монахів. Коли буде незалежний чин, тоді монахи завжди залишаться вірні католицькій вірі (x. Władysław Chotkowski, Historia polityczna Kościoła w Galicji, t. II, Kraków 1909, 366). Цей аргумент, може, занадто скептичний, але треба визнати, що в історії були моменти, коли практично ціла наша Церква трималася на Василіянському чині. З немалою злосливістю писав про це в 1625 р. нунцій Джіовані Ланчеллотті, кажучи, що ціла Унія – це 49 монахів і митрополит (Marian Rechowicz, Sprawa Wielkiego Seminarium Misyjnego dla unitów na ziemiach dawnej Polski (1595–1819), Kraków 1948, 24).


�	Це питання порушували також на пізніших василіянських зборах. У протоколі Зборів у Бересті (1666) за�писано увагу про діяльність Товариства Ісусового в Мінську: «Там же преподобні отці [єзуїти] руську молодь, яка могла б наповнювати наш чин, вживаючи для цього різних способів, яких не годиться чинити, як наприклад насмішки зі святого грецького обряду, перетягають з грецького до латинського обряду, а інших, які хотіли б вступити до нашого чину, приваблюють до себе. Так само роблять зі шляхтою, міщанами та й іншими людьми цього обряду, які належать до різних станів, щоб вони переходили до латинників, і то проти чітких розпоряджень святої конґреґації затверджених найвищим пастирем Урбаном VIII-им» (Археографическій сборнікъ документовъ относящихся къ исторіи северо-западной Руси, т. ХІІ, Вильна 1900), 86.


	Згодом мотиви такої праці помінялися. Від кінця XVIII ст., з наступом просвітницьких ідей, ченці були змушені «ви�казу�ва�ти» свою придатність у суспільстві. Оскільки ченці були ще дость численною групою освічених людей, то для них, між іншими, відкрилися можливсті праці в шкільництві.


�	Maria Pidłypczak-Majerowicz, Bazylianie w Koronie i na Litwie. Szkoły i książki w działalności Zakonu, Warszawa-Wrocław 1986, 30. Хоча василіянські школи, бодай до XIX століття, були загально ведені в дусі польського патріотизму (а точніше, вірності польській державі), однак завжди пріоритетом у них була незалежність та повна автономія Східної Церкви. Про значення обрядової справи свідчить пізніший скептицизм реформаторів шкільництва в Польщі, які, попри великі докази заангажування василіян в реформу шкіл, не довіряли вчителям східного обряду (там же 39–40).


�  Marian Rechowicz, Sprawa Wielkiego Seminarium Misyjnego…, 11–21.


�  M. Pidłypczak-Majerowicz, Bazylianie w Koronie..., 30.


�  о. П. В. Підручний, Василіанський Чин у Великому Князівстві Литовському...


�  Н. Петров, Очеркъ исторіи..., Труди К. Дух. Ак. 12(1871) VІІ, 149–150.


�  о. М. Войнар, ЧСВВ, Василіяни – їхня роля в Унії..., 128.


�  о. І. Патрило, ЧСВВ, Нарис історії... 242.


�	Дуже гострі, а на наш погляд, однобічні, закиди василіянам поставив М. Гарасевич, який уважав, що василіяни програмово тримали єпархіяльне духовенство в незнанні і темноті, щоб таким чином легше ними керувати (Michaele Harasiewicz, Annales Ecclesiae Ruthenae, Leopoli 1862, 615). За тим автором пішов також Ліковський (x. Edward Likowski, Dzieje Kościoła Unickiego na Litwie i Rusi w XVIII i XIX wieku, Poznań 1880, 226). Дещо по-іншому розу�міє цю проблему Хoтковський, який вказує, що то наші єпископи не дбали про засновування семінарії (хоча ма�ли досить великі фонди), а самі священики не творили системи нижчого навчання (x. W. Chotkowski, Historia polityczna…, t. II, Kraków 1909, 228).


�	Cеред василіян, про яких знаємо, що переписували книги, можемо назвати, між інши�ми, Никодима Козицького, Антонія Новославського, Йоїла Подлеського, Дмитра Занкевича, Митрофана Жені�ховсь�кого, Пахомія П’єтуха, Ісаака Шешкевича, Віталія Василевського.


�   M. Pidłypczak-Majerowicz, Bazylianie w Koronie..., 115.


�  Там само, 166.


�	В. Й. Рутський, І. Дубович, Л. Креуза Жевуський, Й. Мороховський, П. Оранський Война, А. Сєлява, Т. Симонович.


�	Було дуже багато василіян, які навчали богослов’я, хоча не всі мали звання доктора бого�словсь�ких наук. Більшіть не залишила по собі письменницької спадщини, а те, що збереглося, – це студентські конспекти лекцій (p. Michaël Wawryk, OSBM, De studiis philosophico-theologicis in Provincia Rutheno-Ucraina Ord. Basiliani s. XVIII eorumque manualibus, Записки ЧСВВ XIII(1971), fasc. 1–4, 85–113).


�	У перших роках реформи Рутський дбав, щоб навчання богослов’я відбувалося на творах Отців Східної Церкви в латинському перекладі (M. Rechowicz, Sprawa Wielkiego Seminarium Misyjnego..., 16–17). У XVIII ст. історики богослов’я говорять про «василіянську школу морального богослов’я», яка, однак, не бу�ла оргінальним твором, а майже цілковито копювала латинські підручники (Andrzej Derdziuk OFMCap, Grzech w XVIII wieku. Nurty w polskiej teologii moralnej, Lublin 1996, 80–88).


    Процес входження латинського богословського думання в нашу церковну традицію був природним ходом в умовах, коли всі інші традиції вважали «єретичними». Для схоластичного богослов’я не було ніякої альтер�на�тиви, а всі наші богослови вчилися боголов’я  латинською мовою в латинських інститутах. Процес прий�ман�ня латинського богослов’я на підставі термінів митарства-чистилище (у катехизмах) добре показала М. Корзо. Він проходив етапами: 1. Передусім традицийним термінам надають нового, латинського, змісту (латинське «чисти�лище» почали називати східним терміном «митарства»); 2. Коли новий зміст вже добре засвоєний, тоді тра�ди�цийний термін («митарства») цілковито зникає, а на його місці вживають лише новий («чисти�лище») (Margarita A. Korzo, Unia brzeska a literatura katechetyczna: kilka uwag w sprawie teoogii unickiej od XVII do po�łowy XVIII wieku, Śladami unii brzeskiej, Lublin-Supraśl 2010, 73–76).


�	Згадаймо найвідоміших: Ігнатій Кульчицький (Relationes authenticae de statu Ruthenorum..., Romae 1727, Specimen Ecclesiae Ruthenicae, Romae 1733 і з Appendix, Poczaioviae 1759, Paris 1859); Іван Ольшевський (більшість праць залишив у рукописі); Максиміліан Рилло (Antiquitates Ecclesiae Ruthenae, Supraslienis 1755, 1760); Ігнатій Стебельський (Dwa wielkie światła na horyzoncie połockim..., Wilno 1781, Chronologia..., Wilno 1782, Przydatek do Chronologii..., Wilno 1783, Ostatnie Stebelskiego prace, wyd. Wł. Seredyński, Scriptores rerum polonicarum, Kraków (IV)1878, 263–394).


    Cлід також згадати василіянина із Закарпаття, який не належав до чину, але написав першу історію Церкви на Закарпатті, Йоаникія Базиловича (Brevis Notitia Fundationis Theodori Koriatovits olim Ducis de Munkacs..., t. I–IІ, Сassoviae 1799–1805).


�   У XVII ст. працювали два великі знавці літургії – Пахомій Огілевич і Самуїл Піліховський.


�   Institutiones arithmeticae, Zamość 1782, 1783.


�   Lexykon geograficzny dla gruntownego poięcia gazet i historyi z roznych awtorow zebrany…, Wilno 1766.


�   Gramatyka dla Polaków chcących się uczyć języka angielskiego, krótko zebrana, Warszawa 1788.


�	На Русі були монастирі, що їх засновували самі монахи, як це траплялося в Києві, Миль�цях, Почаєві, Зимні (Л. И. Денисовъ, Православные монастыри Россійской Имперіи, Москва 1908, 163, 165, 169). Подіб�но виглядала справа жіночих монастирів (Sophia Senyk, Women’s Monasteries in Ukraine and Belorussia to the period of suppressions, Roma 1983, 56–58). Однак згодом ці монастирі приймали фундації і ставали фунда�цій�ни�ми, як і всі інші. Абсолютна більшість монастирів були фундаціями магнатів та шляхтичів, деякі – польського ко�роля (ks. Stanisław Nabywalec, Unicka Archidiecezja Kijowska w okresie rządów arbcybiskupa metropolity Felicjana Filipa Wołodkowicza 1762–1778, Rzeszów 1998, 475).


    Справа фундації – це в першу чергу фінансове забезпечення монастиря, але не тільки. У ті часи так само важив протекторат з боку багатих і впливових магнатів. У Польщі досить поширеною практикою було насильно займати чужі посілості, так що не раз доходило навіть до війни між сусідами. Також судові процеси вима�гали не лише фінансових витрат, а й сильного протектора (для чину великою підпорою була Sanctum Officium – Н. Петров, Очеркъ исторіи..., ч. ІІ, Труди К. Дух. Ак. 11(1870) VIII, 419). Наскільки сильною була загроза для церковного і монастирського добра, показують події після смерті Митро�полита К. Жоховського (+1693). Згідно з реляцією о. Івана Ольшевського, позбавлені опіки митрополичі доб�ра в Полоцькому воєводстві грабували так сильно, що забрали всі дорогоцінні предмети, з фільварків випро�ва�ди�ли худобу, коней, вивезли всілякі плодові запаси. У таких умовах адміністратор митрополії Лев Заленсь�кий, щоб повернути добра, потребував сильної протекції місцевих магнатів. Також сам Л. Заленський пробував захопи�ти василіянські добра в Тороканях, а не вдалось це йому лише через протектора чину Сапігу, який послав на поміч своє військо (Diptycha Patrum et Fratrum Ord. S. Bas. M. Congregationis tit. S.mae Trinitatis, ру�копис в Російській Національній Публічній бібліотеці ім. М. Е. Салтикова-Щедрина в Санкт-Петербурзі, озна�чення: Польск. F.I,47, арк. 44). Такі труднощі не були чимось незвичайним у 16–18 ст. (С. Горін, Чернецтво..., 84–87; S. Nabywalec, Unicka Archidiecezja Kijowska..., 51–59).


�	«Budynki klasztorów tak oycowskich, iako y panienskich, postanawiamy, aby nie były budowane bez pozwo�lenia wyraznego iegomosci oyca metropolity, lub coadjutora iegomosci» (Конґреґація в Жировицях 1629, Археографическій сборнікъ..., т. ХІІ, Вильна 1900, 34).


�	Зазвичай обов’язком монахів було правити окреслену кількість Служб Божих за фундаторів (це було довічне зобов’язання), також конкретна праця, як-от ведення школи, місії, парафії тощо.


�	Хоча фундатори не мали безпосередньої влади, проте висловлювали свої прохання, на які протоархимандрит не міг зовсім не зважати. Для прикладу: коли Тадей Огінський фундував монастир в Тадуліні, то зразу про�сив, щоб ігуменом був о. Метрофан Богданович (Praxis Variorum instrumentorum…, рукопис в Die Handschriftenabteilung der Oesterreichischen Nationalbibliotek in Wien, означення SN2800, к. 104). Отець Метро�фан так і був ігуменом у Тадуліні в роках 1743–1745. Коли протоархимандрит в роках 1745–1746 пе�ре�водив ігуменів у Лядах, мусив перепрошувати невдоволену фундаторку М. Завішу з Огінських (Praxis Variorum instrumentorum…, к. 148–150).


�	дк. Богдан, Василіанське душпастирство в XVIII столітті (деякі аспекти) – � HYPERLINK "http://www.bazylianie.pl/index.php?option=com_content&view=article&id=177%3A---viii---&catid=16%3Ahistoriazakonu&Itemid=3&lang=uk"��www.bazylianie.pl/index.php?option=com_content&view=article&id=177%3A---viii---&catid=16%3Ahistoriazakonu&Itemid=3&lang=uk� 


�	П. Підручний, Василіянський Чин від Берестейського З’єднання..., 114. Слід згадати, що Жировицька ікона, завдяки зусиллю василіян, стала єдиною нашою іконою, яку почитали поза кордонами Польщі, тобто в Італії (Walerjan Charkiewicz, Żyrowice – łask krynice, Słonim 1930, 21–23).


�	Про Жировиці: Теодосій Боровік, Historia, abo powieść zgodliwa… o obrazie P. Panny Maryey Żyrowieckim, Wilno 1622, 1624, 1628, 1629, Supraśl 1653, 1714, Петербург 1912 – ред. П. Жукович; Йосафат Дубенецький, Historia de imagine B.V. Mariae Żyrovicenis, 1753; Ігнатій Кульчицький, Oratio de Beata Virgine Żyrovicense, Romae 1732, Jaspis cudowny, Supraśl 1738; 


    Боруни: Лев Кишка, Morze łask... Cuda... N. Panny Boruńskiej na widok świata wystawione i do druku poodane, Supraśl 1712; 


    Холм: Максиміліан Рилло, Historya cudownego obrazu N.M.P. w chełmskiey katedrze obrządku greckiego, Berdyczów 1780; Яків Суша Foenix tertiato redivivus albo obraz starożytny chełmski panny i matki przenajświętszej... Zamość 1646, 1648, Lwów 1653.


�	На особливу увагу заслуговують два ченці: Корнилій Срочинський і Йосафат Щуровський (дк. Богдан, Про василіянські місії – � HYPERLINK "http://www.bazylianie.pl/?option=com_content&view=article&id=1109"��www.bazylianie.pl/?option=com_content&view=article&id=1109�; Dorota Werda, Działalność Tymo�teusza Szczurowskiego…, 59–64; M. M. Wojnar, Basilian Missionary Work – Missionaries and Missions (XVII–XVIII), За�писки ЧСВВ XV(1974), вип. 1–4, 95–110 i Василіяни – їхня роля в Унії…, 128–137; о. Михайло Ваврик, ЧСВВ, о. Кор�нило Срочинський, ЧСВВ, історіограф і проповідник (1731–1790), Записки ЧСВВ III(IX) 1960, вип. 3–4, 429–439; Ір. Назарко, ЧСВВ, Методичний підручник василіянських місій о. К. Срочинського, Записки ЧСВВ XV(1974), вип. 1–4, 142–151)


�	Хоча це стосується вже XIX cт., слід згадати тут знаного з опіки над бідними о. Мар’яна Макси�мо�вича, директора школи в Лаврові.


�	M. Pidłypczak-Majerowicz, Bazylianie w Koronie…, 25–26. Серед аптекарів-василіян у Жировицях мо�же�мо назвати о. Онуфрія Гриндела, бр. Віктора Янкевича (згодом працював у Володимирі-Волинському). 


�	У часі перших зборів чину в 1617 р. Рутський пояснював, що ченцям треба трудитися над спасенням ми�рян і що це слід записати в монашому уставі: «Про написання монаших правил він так оповідав: він збирав їх довгий час з різних творів святого отця і списав, та й поділив на кілька більших розділів, щоб можна було легше їх зрозуміти та запам’ятати; це у зв’язку з обставинами сучасного часу, в якому з причини палючої потреби душ, які пропадають в нашому обряді, потрібно нам трудитись на духовній ниві не лише для нас самих, але і для мирян, до чого треба нам різними способами приготовлятись, і тому треба було написати різні правила, які кажуть про речі, яких не потрібно було колись писати, а сьогоднішні часи цього вимагають» (Археографическій сборнікъ…, т. ХІІ, Вильна 1900, 10)


�	У XIX ст., напередодні ліквідації чину в Росії, уряд намагався зробити з василіян «шкільний чин»,  хариз�мою яко�го було б навчання. Хоча частина монахів ставилася до цього позитивно, а чин дійсно провадив ба�га�то шкіл, все ж таки це не стало харизмою чину (одним з ентузіастів такої реформи чину був о. Ю. Антонович, і саме з тої причини він остаточно залишив чин).


�	Згадаймо, що наша Церква пережила три ліквідації, які відбулися за принципом т.зв. «приєднання» до Православної Церкви (1839, 1875, 1946). Василіянський чин не брав активної участі в жодному з цих актів, навпаки – за кожним разом приготуванням до ліквідації було знищення чину – найсильнішого захисника Католицьої Церкви.


�	Geoffroy d’Auxerre // Analecta monastica II, т. 31, 176 // Ідентичність монашества в покликанні і служінні УГКЦ. Заключний документ першої сесії Собору монашества УГКЦ «Преображення у Господі». Львів. 2010. с. 39. 


�	Церковна єрархія, 6, 3. // Ідентичність монашества в покликанні і служінні УГКЦ. Заключний документ першої сесії Собору монашества УГКЦ «Преображення у Господі». Львів. 2010. с. 39. 


�	Філоксен з Маббугу, Лист до Патриція, 35. // Ідентичність монашества в покликанні і служінні УГКЦ. Заключний документ першої сесії Собору монашества УГКЦ «Преображення у Господі». Львів. 2010. с. 39.


�	Теодор Студит, Малі поучення, 39 // Ідентичність монашества в покликанні і служінні УГКЦ. Заключний документ першої сесії Собору монашества УГКЦ «Преображення у Господі». Львів. 2010. с. 39.


�	Ідентичність монашества в покликанні і служінні УГКЦ. Заключний документ першої сесії Собору монашества УГКЦ «Преображення у Господі». Львів. 2010. с. 12–14. 


�  Див. VC, 9; 18; 21; 22; 42.


�	Теодор Студит, Малі поучення, 39 // Ідентичність монашества в покликанні і служінні УГКЦ. Заключний документ першої сесії Собору монашества УГКЦ «Преображення у Господі». Львів. 2010. с. 39.


�	Пор. Т. Шпідлік, Чернече життя за традицією Отців // Преображення у Господі. Матеріали Собору монашества УГКЦ 2004 р., Львів 2005, с. 52.


�  Див. Іван Павло ІІ, Енцикліка Dives in misericordia, (Бог багатий милосердям), Рим, 1980, (далі - DM), 7. 
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