Иеродиакон Серафим (Чуркин)

Путь святых праздников

Предлагаемая Вам, любезный читатель, книга – труд доброго христианина, знатока богослужения и богослова, приснопамятного иеродиакона Серафима (Чуркина), недавно почившего о Господе.

Автор представляет нам череду великих христианских праздников как путь, ведущий к возвышению над мирским прозябанием, к вдохновенной радости, к Богообщению и обожению. В книге прослеживается глубокая связь богослужебного круга со всей жизнью христианина, с каждым его действием и поступком. Здесь множество интересных и поучительных наблюдений, исторических сведений, размышлений.

Да упокоит милостивый Господь душу раба Своего иеродиакона Серафима в месте светле, злачне, покойне.
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Живущие в вечности

(Вместо предисловия)

Не правда ли, странный народ христиане? За две тысячи лет существования, сколько их ни мучили, сколько ни давили, а у них что ни день, то праздник. У гражданского населения в год и пяти-шести праздников не наберется, у православного даже двадцать девятого февраля праздник трех святых. Возьмите обычное воскресение. У гражданских просто очередной выходной на неделе, день перемены казенной каторги на домашнюю, а у христиан – праздник, да считай, один из главных, притом столь фундаментальный, столь основательный, что даже у большевиков не хватило ни сил, ни мозгов выкорчевать его из своего календаря. Так, бедолаги, семьдесят лет и промаялись: из народа искореняли Христа и каждую неделю праздновали славное Христово Воскресение.

Что же отмечают православные в свои праздничные дни? Сказать, что они вспоминают того или иного святого, то или иное событие, – это коснуться только части существа дела. Воспоминание имеет место, так как отмечаемое событие действительно совершилось когда-то в прошлом. Главное в православных торжествах не воспоминание, а проживание.
К примеру, отмечая Рождество Христово, православные заняты не тем, что вспоминают,  как когда-то в Палестине родился от Девы Марии Богочеловек, и хотя это и было две тысячи лет тому назад, а вот они до сих пор помнят и все две тысячи лет подряд отмечают этот день как великое, хоть и древнейшее в истории человечества, событие. В православной Церкви все две тысячи лет подряд это древнейшее событие совершается. Каждый год в Рождественскую ночь Церковь стоит у яслей Богомладенца и воспевает: «Величаем Тя, Живодавче Христе, нас ради ныне плотию рождшагося от Безневестныя и Пречистыя Девы Марии». Заметьте – «ныне рождшагося». Не две тысячи лет назад, а ныне, то есть сегодня, родившегося.

Чтобы практически ощутить чудо ежегодного свершения события, в прошлом происшедшего, вам достаточно прийти в церковь на праздник Крещения Господня и, в объятиях многотысячной толпы, достать Святой Воды. В церквях вода освящается часто, в течение всего года, но народ желает иметь у себя дома воду только Иорданскую, только из той самой речки, в которой Христос постоял минутку две тысячи лет тому назад. А такая вода бывает только раз в году.

Суть в том, что Церкви, как «...всякому мужу глава Христос» (1 Кор. 11, 3), как единому Богочеловеческому организму, присущи качества как человеческого, так и Божиего бытия. Одним из таких Божественных качеств Церкви является пребывание над временем и пространством или, как говорят отцы Церкви, проживание в Вечности. Церковь объемлет наше земное время-пространство. Как «у Господа один день, как тысяча лет, и тысяча лет, как один день» (2 Пет. 3, 8), так и у Церкви, в ее сакральной жизни, и прошлое, и настоящее, и будущее есть принадлежность жизни каждого из ее представителей. Христианин любой исторической эпохи, в любое время, есть участник всей полноты бытия Церкви. «Истинно, истинно, – говорит Христос, – слушающий слово Мое и верующий в Пославшего Меня имеет жизнь вечную (и заметьте уточняющую деталь!), и на суд не приходит, но перешел от смерти в жизнь» (Ин. 5, 24). Даже будущее всего человечества – Страшный Суд – для христианина факт совершившийся, потому что он житель всей полноты бытия Церкви.

По той же Божественной формуле (тысяча лет = один день) жизнь Христовой Церкви на земле можно рассмотреть в рамках одного календарного года. Церковный Православный год – модель всей земной жизни христианина и то достаточное время, чтобы человек вошел в лоно Церкви и осуществил Божественный о нем замысел. Для православного нет нужды ломать голову и придумывать подвиги для достижения святости. По завету Христа: «Я дал вам пример, чтобы и вы делали то же, что Я сделал вам» (Ин. 13, 15) – Церковь позаботилась о своих чадах. Вехами прожитой судьбы своей, нанесенными на карту Православного календаря (днями праздников, постов, чествованиями святых), Церковь приготовила грядущим поколениям ясную программу действий, проторенную дорогу в Царство Небесное.

У многих развеется недоумение о начале Православного года не с освященного Рождеством Христовым января, а с сентября, со скромного монаха Симеона, если осознают, что Православный год жизни – это путь, имеющий начало и конец. А посему, желающему встать на путь жизни Церковь и рекомендует в первый, день года познакомиться с решимостью   и   твердостью   духа   св.   Симеона Столпника. Начинающий должен знать, что «никто... озирающийся назад, не благонадежен для Царствия Небесного» (Лк. 9, 26).

Что сказал Христос человеку, пожелавшему быть христианином? «Отвергнись себя, и возьми крест свой» (и только тогда) «следуй за мною» (Мф. 16, 24). Сентябрь и готовит «путь Господу». Начало всех праздников Церкви – Рождество Пресвятой Богородицы – приглашает нас стать сопричастниками рождающейся Пресвятой Чистоты, Преблаженного Самоотвержения. И сразу же за этим торжеством, новое – праздник Воздвижения Креста Господня. Предлагая нам принять триипостасный образ жизненного пути, в котором и наше личное спасение, и всего мира единение, и царствование Небесное – Церковь выносит Крест Господень.

А далее, как говорили святые отцы, облачась в броню чистоты Пречистой Девы, вооружась Крестом Господним, когда мир еще дремлет в ожидании Рождества Христова, православный люд выходит на встречу с Богомладенцем. И как положено у россиян, перед дальней дорогой, в праздник Покрова Христовых путников осеняет святым омофором Защитница рода христианского, ниспосылая им Свое Материнское благословение.

В дальней дороге, длиною в три хмурых и холодных месяца, путники не оставлены на произвол судьбы. Небесные силы бесплотные, иконы чудотворные, апостолы, святители, мученики, блаженные, преподобные и праведные... Каждый день, и днем и ночью, не прекращается «дежурство» небесных покровителей. Нет в церковном году дней пустых, не заполненных благодатным присутствием кого-либо из святых Божиих людей. Каждый день с тобою друзья, советчики, защитники. Наше ощущение одиночества в пути – наваждение. Уныние и скука – бесовская агитация, древний испытанный способ вытащить человека из крепости церковного единства. Нечистой силе очень удобно разделываться с нами поодиночке.

В атмосфере церковной жизни проживала Православная Русь до катастрофы 1917 года. Народ жил не месяцами и числами от зарплаты до зарплаты, а церковными праздниками, постами и днями святых. Дни были Рождественские, Великопостные, Пасхальные, Ивановы, Юрьевы... На пророка Иеремию, по ранней росе, шли на посев. К приходу мучеников Бориса и Глеба – поспел хлеб. Святой Симеон лето провожал. С преподобного Сергия зима начиналась. Святой игумен Феодор Студит землю застудит. Преподобный Герасим-грачевник грачей пригонял. И так далее, и тому подобное. В жизни россиянина ощущалось присутствие Неба на земле.

Думается, самое страшное, чего удалось добиться диаволу в России за 70 лет гонения Церкви – это не уменьшение количества храмов и численности священнослужителей, хотя, разумеется, это беда великая. Но, кажется, самая беда в том, что он перестроил жизнь русского человека с Православного годичного круга на так называемый гражданский. И вытравив церковную душу дня, выветрил из России Православный дух жизни.

Так что хорошо бы нам, братья и сестры, стряхнуть пыль с тех двенадцати томов, что ставятся обычно на полках повыше (мы говорим о «Житиях святых»), да начать бы их почитывать на предстоящий день, чтобы быть в курсе, кто из небесных жителей завтра ближе всех к земле – апостол просветит веру твою, святитель подаст мысль добрую, мученик прибавит крепости душевной, преподобный поможет грехи побороть, блаженный научит избежать искушений. Так шаг за шагом, день за днем, и время приведет тебя к яслям Богомладенца.

Мимо Рождественских торжеств еще никто не проходил. Каждый год человечеству приходится встречать Богомладенца-Спасителя, Вопрос только в том: кто ты в этой чудесной встрече? Один из волхвов? Мудрец-богоискатель, пришедший вдруг к прозрению, что Бог действительно есть, что Он рядом и даже ближе! И ты в восторге жертвуешь деньги на храм, и в умилении подпеваешь с народом тропарь праздника, и смиренно каешься... А совершив поклонение Младенцу, снова уйдешь в далекие от Церковных врат деловые будни нашего цивилизованного язычества? А может быть, сегодняшняя чудо-встреча вдохновит тебя на дело пастырства, на труд равноапостольский? А может быть, в подобие Иосифа-обручника, ты есть хранитель на земле Богочеловеческого очага?

А может быть, ты – один из тех, кто в дремлющем Вифлееме, да и по всей земле, живет своими заботами, ест, пьет, женится, разводится, работает, воюет и не ведает о своей принадлежности к совершившемуся чуду? А может быть, ты – тот хозяин гостиницы, что равнодушно отказал в приюте старцу и Женщине на сносях, по виду не сулившим особой выгоды? А может быть, ты – тот несчастный, что, сгорая от страха и злобы, мечется по своему дворцу и строит планы скорейшего умерщвления Младенца?

Вы скажете: «Не может православный христианин в такой великий день вести себя под стать Ироду-злодею!»  В том-то и беда,  что может.  И именно христианин, верующий, старающийся жить по заповедям, причащающийся, почитаемый среди знакомых за праведника, может выкинуть такое, чего и от неверующего не увидишь.

А причина простая. На христиан идет охота. Кстати, я посоветовал бы всем, кто собирается креститься и принимать Православие в надежде, что Боженька на него работать станет, – особо не торопиться, потому что как раз все наоборот. Пока человек нехристь, он – инертная масса в космической борьбе Церкви с сатаной за род человеческий. Он – живой груз, и под защитой Церкви спокойно едет в обозе ее войска. А стань он христианином – он новобранец, и сразу же оказывается в окопах, на передовой. А на передовой, дело известное, бьют прямой наводкой. На передовой – кровь и раны, порой смертельные. И в праздничные дни великих побед Церкви христианин не застрахован от дьявольской пули в спину, а то и прямо в лицо. Суть, думается, ясна? Перебьют воинство Христово – конец и обозу.

Конечно, прискорбно осознавать, что среди Христова воинства есть и раненые, и отступающие, и плененные. Но кто, как не Церковь, знает, сколь силен враг, сколь немощен человек и сколь тяжек труд Христова воина. А посему, даже к дезертирам и предателям она спешит не с трибуналом, а с мыслью о помиловании. Да и Господь дает нам, грешным, за время бытия земного возможность взойти до вершины «полного возраста Христова» не один раз, а порой и до семидесяти семи раз, а то и больше.

Не забыты Церковью в ее календаре слабые и претыкающиеся. Если сильных духом Церковь каждое последующее свое торжество возводит на более высокую ступень святости и совершенства, для слабых каждый последующий праздник открывает счастливую возможность заново начать свой спасительный путь.

Не успел ты собраться; духу не хватило, не достало Симеоновской решимости и твердости начать год так, чтобы в праздник Рождества Богородицы распрощаться со всей своей скверной? Печально... Но не пропадать же тебе в тоске и блуде до следующего года! Вот наступает праздник Воздвижения. Принимай Крест Господень, иди и не забывай об очищении.

Если и Крест на плечах не держится – от судьбы, от Промысла Божия все норовишь ускользнуть. Ну что ж, горемыка, вставай под Покров твоей Заступницы, держись за Ее молитвы, как за подол материнский, и иди потихонечку ко Христу.

Опять тебя куда-то в сторону несет. В праздник Введения все еще в болоте грехов своих вязнешь... Конечно, хорошего здесь мало. Но держись. К Рождеству Христову попостись от души и как следует встреть Божественного Младенца. Он простит, просветит, спасет тебя, утопающего. С Ним и начнешь потихонечку возрастать.

И в Рождество извернулся так, что царем Иродом оказался. Ну, брат, возьми себя в руки, напрягись! На днях будет праздник – Обрезание Господне. Махом отрезай от себя все «ветхое», все нечистое, всю свою лень и разгильдяйство, и – за дело!

И этот день пролетел мимо. Держись! Только не отчаивайся! Рядом праздник Крещения Господня. Сам Господь будет креститься – и ты с Ним. Омоешься Иорданским покаянием, просветишься явлением Самой Пресвятой Троицы и, взяв Крест, – за Христом, вперед!

Каждое церковное торжество может стать началом нашего пробуждения, началом нашего пути. И просвещающее нас Божиим откровением Сретение Господне; и архангельское слово в Благовещение; и созерцание распинаемого за род человеческий Сына Божия; и всепрощающий Пасхальный пир веры; и Троица, Духом Святым оживотворяющая; и апостолы Петр и Павел просвещающие; и Спас Преображающий; и, наконец, вершина и идеал конца земного пути христианства – Успение Пресвятой Богородицы и Усекновение главы большего из пророков, Иоанна Крестителя.

Разумеется, назначение календаря не в том только, чтобы встряхивать наши окаменевшие к Богу души и призывать ко спасению вечно тонущих во грехе. В календаре есть дело и для совершенных.

Посмотрите внимательно на череду основных событий Православного года, и вы увидите, что год состоит из трех периодов, по длительности примерно одинаковых, а вот по характеру своеобразных.

Первый период, начинающийся Рождеством Богородицы, состоит почти из одних Богородичных праздников. Это и само Рождество Пресвятой Богородицы, и Покров Пресвятой Богородицы, и Введение во храм Пресвятой Богородицы. Второй период начинается Рождеством Христовым и заключает в себе, считай, одни Господни праздники – само Рождество Господне, Обрезание Господне, Крещение Господне, Сретение Господне, Вход Господень в Иерусалим, Его страстные дни, Пасха Христова и Вознесение Господне. Третий период начинается Рождеством Церкви Христовой (такова суть Дня Святой Троицы) и включает в себя праздники   представителей   Церкви.   Это   неделя Всех Святых, неделя Российских Святых, праздник апостолов Петра и Павла, знакомство учеников Христа с Божественным Светом на горе Фавор (Преображение), Успение Пресвятой Богородицы, Усекновение главы Иоанна Предтечи. Время торжества Церкви, откровение силы и величия ее представителей. Так в чем же суть этой поэтапной триады Православного года, трижды начинающейся Рождеством?

Здесь надо вспомнить сказанное Христом в беседе с Никодимом: «Истинно, истинно говорю тебе; если кто не родится свыше... от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие» (Ин. 3, 3, 5). И если учесть, что церковные праздники для православного христианина – не предмет воспоминаний о минувших событиях, а программа соучастия, время проживания в событиях Церкви, то Православный календарный год открывается как школа, как практика этого таинственного рождения свыше. Оказывается, христианину надо прожить триединое, а если точнее, то и неслиянно-нераздельное рождение. Вначале он должен родиться в чистоту Пречистой Девы Богородительницы и, взяв в Воздвижение Креста Господня свой крест, под покровом омофора Пресвятой Владычицы, войти с Нею во Святое Святых, вступить в ту область бытия, «куда нет двери», как говорят тексты богослужения на этот день, где Сам Господь кормит пищей, которой люди не знают, отверзает им уста для поучения словам Божиим, исцеляет от слепоты их очи мысленные, то есть христианин должен войти в мир Богообщения. Только тогда он приготовлен будет к новому Рождеству, к Рождению воедино со Христом-Младенцем Отца Небесного.

Далее, во второй трети года, рожденный во Христа, уже Христом водимый через Обрезание, через Крещение во Иордане, где с небес голос Отца предупреждающий: «Ты Сын Мой возлюбленный, в Котором Мое благоволение» (Мк. 1, 11), Великим Постом, Входом в Иерусалим, через страстные дни и Тайную Вечерю, восшествием на Крест христианин должен пройти школу возрастания «в меру полного возраста Христова» (Еф. 4, 13), т.е. из младенца возрасти до человека, в Боге зрелого.

И лишь тогда, в Пятидесятницу, в День Святой Троицы, христианин рождается в одного из тех, кого Христос оставил на земле вместо Себя, о ком Он сказал: Сделаете больше чем Я (Ин. 14, 12), о ком Он говорил: самый малый в Царстве Небесном, больше самого Иоанна Крестителя (Мф. 11, 11). И в этом третьем заключительном периоде года христианин, уже как Божий на земле ставленник, водимый Духом Святым, являет миру всю благодатную полноту величия и силы святого совершенства.

Таково высшее содержание календаря, таковы пределы предоставленных в нем для чад Церкви возможностей. Такова сущность этой боговдохновенной программы Церкви.

И здесь, думается, нелишне будет заметить, что сущность календаря абсолютно та же, что и у Богом дарованной миру другой программы человечества, программы-символа. Мы имеем в виду Православный Крест восьмиконечный. Можно даже сказать, что Православный календарь – это расшифрованный Православный Крест; Крест, расписанный по дням и месяцам. Нижняя перекладина – первая треть года; средняя перекладина – вторая часть года; верхняя перекладина – третий период года.

Нижняя (косая) перекладина Креста, где изображены окровавленные ступни ног Христа, – символ, означающий первостепенную необходимость исхода нашего из ада, выхода нашего от смерти в жизнь, из тьмы в свет. Это насущнейшая, первейшая задача человека на земле. И разрешение ее заложено в первом Богородичном периоде года. Именно в нем христианину проложен путь «от рабства тлению в свободу славы детей Божиих» (Рим. 8, 21). От Рождества Богородицы христианин, в Таинстве Крещения не только омытый водою святой купели до чистоты Девы Пречистой, но и с печатью Духа Святого принявший Словесное семя благодати, с верою в архангельское благовестие – рождаемое тобою Сыном Божиим назовется – должен дать возможность созреть этому плоду, чтобы родить в себе сына Божия. А таковой уже и на суд не приходит, но перешел от смерти в жизнь. Таковой обрел личное спасение. В этом суть пути православного христианина в первом периоде календарного года. В этом периоде православный готовится не только к встрече Христа-Богомладенца, но и должен в итоге повторить за апостолом: «Уже не я живу, но живет во мне Христос» (Гал. 2, 20). В Рождество Христово, когда весь прочий мир празднует еще только начало своего спасения, православный уже празднует свое выступление на жертвенный путь Христа, Спасителя мира и Жизнодавца.

Посмотрите на среднюю перекладину Креста, где распростерты кровоточащие руки Христа, – они объемлют Вселенную. На древних изображениях Распятия за ладонями Христа расположены солнце и луна – откровенные знаки космоса. Разумеется, нам, прозябающим под сенью нижней перекладины Креста в объятиях своих житейских проблем, взять вдруг и возгореться желанием объять Вселенную и в голову не придет. Тем более что нам еще надо доказывать, что мы не только семейные, общественные, земные, но мы еще существа и космические. Непонятно нам и предложение святого старца Силуана молиться за весь мир. Подозрительно и его рассуждение, оставленное нам составителем его жития, будто «ради неведомых миру святых изменяется течение исторических и даже космических событий, и потому каждый святой есть явление космического характера». А размышление прп. Максима Исповедника о цели человеческого бытия вообще выглядит фантастикой. «Человек должен воссоединить в себе всю совокупность тварного бытия... И не имея ничего вне себя, кроме Бога, в порыве любви вручить Богу всю Вселенную, соединенную в его человеческом существе» – читаем мы у В.Н. Лосского.

И однако же все это – реальность, миру поведанное святыми отцами содержание второй ступени Креста, которое надлежит освоить христианину во втором периоде года, где он, следуя по пути Страстей Христовых, вплоть до сораспятия с Ним, вплоть до умирания человеком и воскресения Всечеловеком, объемлющим любовью мир, призван дорасти до меры полного возраста Христова. А мера эта есть совершенство Отца – Источника Жизни. И мера эта включена в программу земной Церкви. Иначе бы не стал Господь говорить: «Будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный» (Мф. 5, 48), если бы это было невозможно для человека. И когда вы входите в храм и слышите, как диакон призывает молиться о мире всего мира, о сохранении всякого города и всякой страны, о всех страждущих, болящих, озлобленных, плененных, о всех нуждающихся... И пока вы сомневаетесь: «А есть ли какой прок в этом наборе общих фраз, есть ли смысл молиться за тех, о ком и понятия малейшего не имеешь?» – Церковь совершает свою повседневную работу Христа-Всечеловека – молится о всем мире и ждет вашего участия в этом, поистине самом важном для вас труде.

Что можем мы сказать о третьей ступени Креста, о символе воцарения человека в доме Отчем, где ночи нет, где вечный свет Агнца-Светильника; где Бог людям их Бог, а они Его народ (см. Откр. 21, 25, 23, 3), как сообщает апостол и Божий провидец Иоанн? Третий период Православного года и представляет нам живые примеры Божиего народа. Святость Божиих людей всей Церкви словно сконцентрировалась в этом периоде и вылилась в торжественное шествие величайших имен земных небожителей. Здесь и Пресвятая Владычица наша Богородица, Ее славное Успение; и Предтеча Христов Иоанн – школа святого мужества; и пророк Илия – гроза нечисти бесовской; и апостолы – уста Христовы; и скорый спаситель гибнущих Николай Чудотворец; и все основание, стены и кровля Русского Православия: Кирилл и Мефодий – начало Русского богословия; первомученики Борис и Глеб; первые монахи Антоний и Феодосии; чудотворцы святители Ермоген, Филипп, Алексий; святые защитники земли Русской Александр Невский и Димитрий Донской; свет и сила русских преподобных – Сергий Радонежский, Сергий и Герман Валаамские, Серафим Саровский... Это такой простор для подражания, такой кладезь живого опыта, что, кажется, одно умственное приобщение к судьбам и делам сего святого воинства способно расшевелить душу и помочь найти свое место в рядах народа Божия или, на худой конец, задуматься нашему брату христианину. А задуматься есть над чем.

Ведь общность календаря и Креста, да и весь строй и последовательность календарных дней-событий – это не изобретение ума человеческого. Отцы Первого Вселенского Собора лишь установили начало Православного церковного года с 1 сентября в 325 году. А далее отцам оставалось только утверждать те праздничные даты, что являла сама церковная жизнь от начала дней своих, как являет и поныне. Календарь, каков он есть сейчас – это зафиксированная в датах, две тысячи лет осуществляемая Церковью программа, установленная Самим Главой Церкви, Его триединым повелением: «Отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Мф. 16, 24). И как благоволил Глава вести к Жизни вечной Свое Тело трехмерным шествием, так Церковь и совершает это триединое восхождение во всей полноте. А посему не только начальный период Богородичной чистоты доминирует самоотвержением; второй, Христов – крестоношением, а третий, период Народа Божия – следованием за Христом, но и каждый период включает в себя и самоотвержение, и крестоношение, и следование за Христом.

Так что в году Церковь открывает своим чадам возможность стяжать три степени чистоты – человеческую, ангельскую и Божественную; предлагает взять троякой весомости крест – свой лично, свой Адамов и свой Христов; возводит за Господом к трем вершинам – вначале во Святое Святых, затем на Голгофу, и уж под конец – на Фавор, в Божественный Свет Нетварный.

Подобно девяти месяцам, кои Творец определил для созревания полноценного человеческого плода, эти девять календарных ступеней есть Богом определенный процесс становления христианина, процесс, в коем ни одна ступень не должна быть пренебрегаема им или пропущена, в коем последовательность восхождения по ступеням – гарантия вызревания полноценного Божиего Человека. Вспомните предупреждение Учителя: «Кто не берет креста своего и следует за Мною, тот не достоин Меня» (Мф. 10, 38). То же говорит Он и о первостепенности дела самоотвержения: «Кто... не возненавидит... самой жизни своей, тот не может быть Моим учеником» (Лк. 14, 26). Это не капризы строгого Учителя, а информация от Истины о закономерности процесса созревания христианина, откровение о роли человека в осуществлении Божиего о нем замысла.

Вопрос «Кто есть христианин?» задают не только неверующие и иноверцы. Вопрос этот знаком и самому христианину. Не думается, что наш современный христианин, способный анализировать свою жизнь, свои поступки и дела, ни разу не задавался вопросом, действительно ли он соответствует имени «православный христианин», а следовательно, не ставил и основной вопрос: кто он, по сути, православный христианин? Поверивший во Христа крещеный? Посещающий Церковь, соблюдающий посты? А что между посещениями Церкви и во дни не постные? Чем он живет, что делает, чтобы постоянно чувствовать, осознавать себя христианином? Мужчины служат священниками, уходят в монахи?.. А женщины? Тоже в монастыри? А если уже семьи, дети? Как пребывать в миру и жить христианином? Апостол Павел называет христианина «новой тварью», значит, в чем-то существенном христианин совершенно иной, чем прочее общество. В чем? Что в человеке изменяется после крещения? То же, что и раньше, ест, то же пьет, той же головой думает... Но когда мы начинаем внимательнее вникать в определение сущности христианина, данное Самим Господом – «отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною», – то начинаем понимать, что думает он той же головой – да только о вещах особых, необычных. Цели, ценности, заботы, основная деятельность, весь жизненный труд христианина совершается им в той сфере бытия, к существованию которой мир не то что холоден или безразличен, а просто слеп, мертв. Вы попробуйте на обычное приветствие «Как жизнь?», «Как самочувствие?» вместо привычного «Спасибо, ничего» ответить: «Да вот, проблемы у меня с самоотвержением». Наверное, даже наш брат христианин сделает на вас большие глаза.

То, что проблемой самоотвержения и крестоношения христианин отличается от прочих – это лишь внешняя сторона дела. Главное (это для тех, кто не знает, чем заняться христианину), главное, что и самоотвержение, и крестоношение в продвижении за Христом есть труд, серьезный, требующий душевных и даже физических усилий, работа из тяжелейших, потому что это работа над собою. Строить надо себя, нечто в себе переделывать и даже ломать. А это, сами знаете, из области невероятного, нам легче все вокруг себя переломать, нежели себя исправить. Причем работа эта не временная, не от случая к случаю, ни от настроения не зависит, ни от вдохновения, а как подсказывает Православный календарь, христианин в этих трех проявлениях своей жизнедеятельности пребывает постоянно во всех трех периодах года, и как христианин-спасающийся, и как христианин-спаситель, и как христианин-бог. Не пугайтесь этого словосочетания «христианин-бог». Святые отцы: св. Григорий Нисский, св. Афанасий Великий, св. Григорий Богослов – это они сказали: «Бог стал человеком, чтобы человек стал богом».

Итак, принимая Православный церковный календарь, как Боговдохновенный план земной жизни Церкви Христовой, план на год и навеки, план, заключающий в себе программу осуществления Божиего замысла о человеке, думается, есть смысл повнимательнее разглядеть от начала и по порядку эту программу, дарованную нам в чудесной череде Православных торжеств.

Рождество Пресвятой Богородицы

Начало христианина

Задумывались ли вы, почему в основание Нового года Церковь Православная поставила торжество Рождества, но не Христова Рождества, а Рождества Пресвятой Владычицы нашей Богородицы? Почему не начало января, с явлением в мир Богомладенца, как порешили братья-католики и соблазненный Западом царь Петр, и даже не март, с Христовой Пасхой, хотя три века от Крещения Руси Церковь и держалась этого правила, а именно начало сентября, с Рождеством Богородицы и преподобным Симеоном Столпником, утвердила Православная Церковь началом годичного круга?

Природа общественных празднеств, даже если они не религиозного содержания, мистическая. Новый год – из области Промысла Божия. Что принесет, как пройдет первый день, таким будет весь год – мысль, знакомая многим. А посему в Новый год мы желаем близким счастья, чтобы год был счастливым; дарим обновки, чтобы год был богатым; выкидываем из дома негодные вещи, чтобы освободиться от всего, мешающего жить. Одним словом, в той или иной форме новогодние торжества представляют собой обряд посвящения в новый жизненный путь, в новую жизнь, разумеется, в жизнь, которая будет лучше прежней.

И здесь нетрудно понять замысел учредителей гражданского Нового года – приобщиться к самому светлому, самому радостному дню, к дню рождения Христа, Спасителя человечества от зла и смерти, и, очистив себя в воспоминаниях о новорожденном Богомладенце, в надежде на Его помощничество, начинать новый виток по спирали земного бытия.

«Почему же православные отмежевываются от гражданских новогодних торжеств? Почему они до сих пор связывают Новый год с рождением Девы Марии? Почему так упорно держатся они своего обычая? Даже как-то непочтительно все это выглядит по отношению к Богу», – скажет всякий здравомыслящий.

Не отделяется Православная Церковь от торжеств Христова Рождества, а приготавливается. Задолго до гражданских Рождественских увеселений она готовит себя ко встрече с Младенцем Христом, так как ей ведома причина Божиего воплощения, ей ведома тайна начала человеческого спасения.

«Почему Сын Божий после грехопадения Адама так долго медлил сойти на землю и воплотиться, чтобы спасти человечество? – задает вопрос св. Дмитрий Ростовский и отвечает: – До половины шестого тысячелетия после греха Адама не находилось на земле Девы, чистой не только телом, но и духом. Была только Одна такая, единственная по Своей чистоте духовной и телесной, достойная стать храмом Духа Святого». Эта, рожденная в человечестве Пресвятая Чистота, открылась началом не только предшествующим, но и разрешающим Божие дело спасения рода человеческого. Это человеческое свойство, явленное миру в лице Пречистой Девы, и утверждает Православная Церковь началом каждого года своего земного бытия, основанием Жизни вечной каждого из своих чад.

«Начало святых праздников», как назвал св. Андрей Критский праздник Рождества Пресвятой Девы Марии, – поистине величайшее событие рода человеческого. Впервые за время существования отпавшего от Бога греховного человечества родился Человек, который от соприкосновения с Богом не уничтожился пораженный (Исх. 19, 24), а оказался способным воспринять Бога Своей плотью и, освящаясь пребыванием Его в Своем человеческом существе, содержать Его в Себе. В день сей человечество подготовило Богу Сотворца в деле человеческого спасения. В день сей, как в акафисте поется, «Афинейские плетения Растерзающая» (икос 9) открыла Собою вход Свету Истины во тьму сознания человеческого. В праздник Рождества Пресвятой Богородицы мы воздаем славу Спасительнице мира, освящаемся Ее чистотой и просвещаемся истиной Ее пречистого бытия.

Истина чистой жизни лежит в основании Христовой Церкви. Не александрийские отцы Церкви придумали, не российские по их примеру порешили, что начинать встречу Христа необходимо с очищения души и тела. Это Божие установление. Его слова – «Я посылаю Ангела Моего пред лицем Твоим, который приготовит путь Твой пред Тобою» (Мк. 1, 2). И прежде чем Христу явиться для служения миру, пришел Иоанн Креститель проповедуя: «Приготовьте путь Господу». «И крестились от него в Иордане, исповедуя грехи свои» (Мк. 1, 3, 5). И по сей день до самого конца земной Церкви с Таинством Крещения, очищающего, возрождающего и обновляющего, начинается жизнь каждого христианина. «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят» (Мф. 5, 8). Чистота спасла мир человеческий и спасет всякого, идущего на встречу с Богом. Господь сказал: «Се, стою у двери и стучу: если кто услышит голос Мой и отворит дверь, войду к нему» (Откр. 3, 20). Но не войдет Он в нечистую храмину сердца, сколь ни распахивай двери своих желаний. И не войдет в Небесный Иерусалим «ничто нечистое и никто преданный мерзости и лжи» (Откр. 21, 27)... Вот что должны мы уяснить в день Рождества Пречистой Девы.

И еще подивимся мудрости Православного календаря. В первый день своего Нового года Церковь вспоминает святого преподобного Симеона Столпника. Конечно, не для того, чтобы все ринулись в аскеты и стали строить столпы, а чтобы именно в этот первый день мы утвердились в духовном столпостоянии, подобно святому Симеону, который однажды услышал в церкви Евангельские заповеди блаженств, проникся их смыслом и, не заходя домой, без колебаний взялся за дело христианина.

А посему, как сказал святой апостол Павел, «не будем спать, как и прочие» (1 Фес. 5, 6) граждане, до самого Рождества Христова, а войдем достойными соучастниками в Начало церковных торжеств и станем строить свою чистоту по Образцу Даровавшей нам это спасительное начало.

Чистота

И здесь возникают вопросы. Как мы должны соучаствовать в этом торжестве? Как строить в себе чистоту? Разумеется, всякий православный может сказать: «Что здесь особо мудрствовать? Идем в храм Божий, исповедуем батюшке свои грехи, причащаемся Святых Христовых Тайн – и мы чистые». Верно. В Церкви-Матушке для нас, испачкавшихся до черноты со времени нашего крещения, имеется такое чудо-средство. Каждодневно совершаются эти Великие Таинства очищения. И не ложны свидетельства, что христианин, исповедавшийся и причастившийся, если вдруг умирает, то здесь же от плоти отлетевшая его душа вселяется в Царство Небесное. Не зря самое страшное, чем пугали и чего действительно боялись на Руси, – это умереть без покаяния.

Итак, мы причастились Святых Христовых Тайн. Не умерли. Живем чистые. И как долго остаемся мы чистыми? Если Пресвятая Дева родилась чистой, то так чистой и пренепорочной и прожила всю жизнь. А сколько времени после Причастия мы пребываем в чистоте? Успеваем ли чистыми дотянуть до следующих Таинств Покаяния и Причастия? И вообще, достаточно ли мы осознаем, чистые мы или нечистые? Что есть чистота? И для сохранения в нас чистоты достаточно ли одних церковных Таинств?

Например, святитель Иоанн Златоуст, да и не только он один, говорит, что «ни Крещение, ни отпущение грехов, ни участие в Таинствах, ни вкушение Тела Христова, ни приобщение Крови и ничто другое не может нам принести пользы, если мы не будем иметь жизни правой и честной и чистой от всякого греха». Чистоту как свободу от страстей определяет и святой Иоанн Лествичник: «Чистота столь велика и высока, что отцы осмелились назвать ее бесстрастием». То есть в чистом человеке нет страстей, нет таких грехов, как чревоугодие, блуд, сребролюбие, гнев, печаль, уныние, тщеславие и гордость. А что же в нем есть? Что представляет собою чистый человек?

Современник Пресвятой Богородицы священномученик Игнатий Богоносец оставил нам портрет Пресвятой Чистоты. «У нас все знают, – пишет он, – что Приснодевственная Матерь Божия исполнена благости и всех добродетелей. Рассказывают, что Она в гонениях и бедах всегда была весела, в нуждах и нищете не огорчалась, на оскорбляющих Ее не гневалась, но даже благодетельствовала им. Была кроткой, милостивой к бедным и помогала им как и чем могла, была наставницей в благочестии и во всяком добром деле. Она особенно любила смиренных, потому что Сама была исполнена смирения. Много похвал воздают Ей видевшие Ее. О Ней рассказывали люди, достойные доверия, что по Ее святости в наружности Ее соединилось естество ангельское с человеческим, что даже вид Ее был олицетворением чистоты».

И однако же, сколь бы ни было описание Пречистой Девы правдивым и назидательным, вряд ли оно откроет в нас источник чистоты. Живи рядом с нами в одной квартире самый чистый человек – в нас самих чистоты не прибавится. Есть предположение, что чистота настолько незаметна глазом, что мы просто ее не видим, а если и замечаем, то за что-либо важное не считаем. Это и объясняет, почему так мало осталось письменных сведений о Богородице. Была рядом, а в глаза не бросалась. Нам, грешным, на чистоту и смотреть-то как-то не хочется – скучно, неинтересно, нет остроты ощущений, нет «художественной выразительности». Самим же иметь жизнь чистую от всякого греха просто немыслимо. Масса грехов, о которых мы просто понятия не имеем. Ведь не зря же отцы Церкви учат нас в молитве просить Господа простить грехи невольные, в неведении, в неразумии совершенные. Да и в Писании сказано: «Ибо нет человека, который не грешил бы» (3 Цар. 8, 46).

Мы не знаем пределов чистоты, как не знаем и пределов нечистоты. Мы где-то между этими пределами, то чуть приподнимаемся, то опускаемся. Но даже это наше колебание в малом диапазоне что-то может нам подсказать. Говорю по опыту. Стоит мне согрешить серьезно, как наступает охлаждение душевное, именно к святыне, к церковной жизни. Евангелие читается как-то тупо, одними глазами, правило произносится одним языком, мысли где-то гуляют, в церковь на службу идется, как на завод. Страшно сказать, но вдруг осеняет: «А зачем это все надо? Люди живут, радуются, а я...» Все как у Адама. Стоило ему согрешить, как Бог стал ему чужой и страшный, и стал он от Бога прятаться за деревьями Рая (Быт. 3, 8). И наоборот, выдерживаешь себя некоторое время от греха подальше, и мысли начинают приходить интересные, как откровения, молишься проникновенно, и умиление откуда-то приходит, даже дерзновение, кажется, что Господь тебя слушает... Конечно, далеко нам до той чистоты, когда в душе загорится та неизреченная радость, о которой писал Мотовилов после чудесного общения со святым Серафимом Саровским, но отцы-подвижники оставили нам свидетельства своего опыта стяжания чистоты. Например, святой Григорий Палама, исходя из определения чистоты, данного Самим Христом, пишет: «Очищенные сердцем видят Бога, Который, будучи Светом, вселяется в них и открывает Себя им в Своих энергиях». А святой Симеон Новый Богослов свидетельствует: «...И бывает в них все, что в Божественных Писаниях говорится о Царстве Небесном – именно маргарит, семя горчичное, закваска, вода, огонь, хлеб, питие жизни, одр, чертог брачный, жених, друг, брат и отец. И любит своих сынов как Отец, и любим ими чрезмерно».

Обратим внимание даже не на чудо живого, сознательного общения человека с Богом, а просто на то, что «чистый» видит Бога. Не когда-то, где-то за гробом увидит, а здесь, в земных телах, чистота раскрывает человека в его первозданном состоянии, в реальности райского Адама, открыто лицезревшего своего Творца. Ведь это значит, что Христос действительно открыл двери Рая, действительно освободил нас от оков первородного греха и смерти. Так что те, кто уныло успокоился на фразе «Бога не видел никто никогда», а посему нечего нам об этом и думать, либо не хотят вникать в продолжение этих слов – «Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил» (Ин. 1, 18), либо предпочитают прозябать в темноте.

И чистый не просто видит Бога, а, как свидетельствуют святые отцы-боговидцы, чистый видит в Боге любимого выше всякой меры Отца своего, притом Отца изобилия таких совершенств, каких и представить себе не может наш самый идеальный единокровный родитель. Вы только вдумайтесь в те слова, какие оставил нам святой боговидец. Бог для него есть «Хлеб и Питие жизни». Вспомните: «Я есмь хлеб жизни», – сказал иудеям Иисус. «Ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь имеет жизнь вечную» (Ин. 6, 48, 54). При этом Бог для него есть «одр» – то есть Покой, Отдохновение. А далее: «чертог брачный, Жених». Это какой силы порыв Божией любви возносил боговидца, если он, монах, аскет, для выражения своего отношения к Богу не нашел иных слов, кроме «чертог брачный». И при этом Бог для него есть Отец, а также Друг верный и Защита, и Он же – Брат, выказывающий равенство с человеком. То есть все, чего ищет и о чем тоскует душа человеческая на земле, все – в Нем, все находит в Боге человек, чистый сердцем. И более того находит: «Чего не может ни умом измерить, ни словом описать» (Св. Симеон Новый Богослов).

Отсюда чистота в своем высшем пределе есть не что иное, как сыноположение человека пред Богом. Вольное пребывание человека во свете соблюдающего, содержащего, сохраняющего его Отца, Источника и Полноты его жизни. То есть чистота – это то нормальное, естественное состояние человека, каким его создал Творец и каким определил ему жить, ему, не имеющему ничего своего, свободно распоряжаться плодами дел Божиих или, как говорит Священное Писание, возделывать и хранить сад (Быт. 2, 15). И здесь нет ничего сверхъестественного. Как сказал Господь лицезревшему Его святому Симеону: «Ибо ты, созданный Мною нагим, кроме произволения своего, что другое имеешь или имел когда-либо собственного твоего?» Вот это-то ничем и никем нерушимое осознание своей боготворенной наготы, чувство своей наичистейшей пред Богом прозрачности, когда есть только Бог и все Божие и я весь Божий, – вот это первозданное мироосознание и предлагает Пречистая воскрешать вошедшему в школу Ее праздничных торжеств-уроков, причем в самом первом Ее откровении: «Се, раба Господня» (Лк. 1, 38).

Вы обратили внимание, что во все Богородичные праздники в Церкви читается одно и то же, пятьдесят четвертое, зачало от Луки? Разумеется, не оттого, что в Священном Писании нет других текстов, касающихся Богородицы. Просто Церковь предлагает нам вникнуть в суть Ее присноблаженной чистоты. Когда из толпы, окружавшей Иисуса, воскликнула некая женщина: «Блаженно чрево, носившее Тебя, и сосцы, Тебя питавшие!» – Христос отвечает ей, пропуская все промежуточные изъяснения вроде: «Не за то, женщина, хвалишь Мою Мать. Блаженна Она не оттого, что родила и вскормила Богочеловека. Блаженна Она потому, что слышит слово Божие и исполняет его». Но чтобы мир знал, что сие дело есть насущная необходимость каждого человека, Христос и говорит: «Блаженны слышащие слово Божие и соблюдающие его» (Лк. 11, 27-28).

Пресвятая Владычица наша Богородица в двух Евангельских откровениях подарила христианину спасительный пример Своей Материнской любви. Пречистая оставила нам простой и прямой выход из дебрей религиозных идей и путей. Она предлагает последовать Ее блаженным стопам: осознать себя рабом Господним, существом, не имеющим ничего собственного, кроме желания угодить Господу Богу, жить «не хлебом одним,., но всяким словом, исходящим из уст Божиих» (Мф. 4, 4).

«Мы – не рабы. Рабы – не мы»

Чистота имеет свое истинное выражение лишь в способности Богослышания, Боговидения, Богообщения. Вне общения с Богом – мы в безбрежном море нечистоты. И пока мы не выплывем на берег своего истинного сыноположения перед Отцом Небесным, так и будем барахтаться в стихии нечистоты, хоть до крови борись со своими страстями или, как сказал некто из старцев, хоть повесь себя вниз головой. «Почему вы не понимаете речи Моей?» – обращается Христос к уверовавшим в Него иудеям (заметьте, к уверовавшим в Него), и Сам же отвечает: – «Потому что не можете слышать слова Моего» (Ин. 8, 43). И объясняет: «Я говорю то, что видел у Отца Моего; а вы делаете то, что видели у отца вашего» (Ин. 8, 38). «Вы делаете дела отца вашего. На это сказали Ему: мы не от любодеяния рождены; одного отца имеем, Бога. Иисус сказал им: если бы Бог был Отец ваш, то вы любили бы Меня, потому что я от Бога исшел и пришел; ибо Я не Сам от Себя пришел, но Он послал Меня... Ваш отец диавол; и вы хотите исполнять похоти отца вашего. Он был человекоубийца от начала и не устоял в истине, ибо нет в нем истины. Когда говорит он ложь, говорит свое, ибо он лжец и отец лжи» (Ин. 8, 41-44). Конечно, нам, христианам, принять на себя столь страшное, столь убийственное обличение не хватит никакого мужества, тем более что в Таинстве Крещения каждый из нас троекратно отрекался сатаны, три раза подтверждал сие отречение, дул и плевал на него. Правда, никто из нас не видел этот предмет оплевывания. Да, откровенно говоря, никто из нас и не знает, кто этот сатана, на кого похож и где водится. Да и видеть его не хотим, а уж тем более исполнять его похоти.

Но ведь и Христос не с членами секты сатаны беседовал. Думается, что те уверовавшие во Христа иудеи тоже диавола не видели и столько же о нем понимали, сколько понимаем и мы. А посему встает вопрос: как же так, не видя ни Бога, ни диавола, люди умудрились войти в сыноположение именно к диаволу? Положим, когда-то он обманул прародителей; когда-то, тысячи лет тому назад, его ложь привела к смерти род человеческий... Но ведь Иисус говорит так, будто все мы постоянно находимся в контакте с диаволом. «Вы делаете то, что видели у отца вашего» (Ин. 8, 38).

«Да не видели мы ничего у «отца нашего диавола»! Мы видим то, что творится у нас, у людей, – вот наша школа! И никакие похоти диавола мы не исполняем. Мы свои похоти, свои желания исполняем», – встает в оборону всякий «нормальный», то есть слепой к бесовским действиям человек. А иной, смотришь, и в наступление переходит. Один пытливый товарищ, изучавший Евангелие с особым усердием, уличил Иисуса Христа в абсолютной неспособности к самостоятельным действиям. «Ведь Иисус ни разу Сам от Себя ничего не сделал, – радостно расшатывал наш оппонент устои христианства. – Иисус Сам же честно признается: «Я ничего не делаю от Себя» (Ин. 8, 28). Он в постоянной зависимости от Отца. «Я всегда делаю то, что Ему угодно... Я... соблюдаю слово Его» (Ин. 8, 29, 55). И вообще: «Я не Сам от Себя пришел, но Он послал Меня. И слово, которое Я вам говорю, не Мое, а пославшего Меня Отца» (см. Ин. 8, 42; 14, 24). Совершенная безынициативность! Будто Он и не Он, а одно сплошное проявление Отцово. Здесь даже не уважение к Отцу просматривается, а какое-то самозомбирование!»

Разумеется, истинно сыновнее поведение не укладывается в рамки нашего «нормального» человека. У нас человек еще только ползать учится, а уж из люльки норовит выскочить: туда-сюда его несет, ни у кого ничего он не спрашивает, хватает, что поинтересней, и в рот. А то и головы поотрывает куклам. Поди, запрети ему – такой скандал учинит. Самостоятельный. Самостоятельность у нас в генах. Родительское слово для нас не указ и не закон. Желторотые, мы уже называем отца своего «стариком», отставшим от жизни. А взрослые, мы отца совсем за ребенка считаем, притом совершенно не умеющим жить. Так что если какие знания от отца своего и получили, то они давно уже отфильтрованы нашим собственным умом. Верим только своим глазам. Надеемся только на свои силы. Одним словом, строим свою собственную жизнь и делаем это сами от себя, невзирая на все преграды яростной судьбы.

Христос говорит, что диавол тоже все сам от себя делает и все свое говорит, несмотря на страх и трепет перед Богом. Так вот и получается, что нам не надо и в гости к диаволу ходить, не надо и разведывать его планы и желания и видеть нам его не надо: мы просто с ним делаем одно общее дело – утверждаем себя во имя свое, в мире прочих «самостоятельных» тварей, то есть таких же, как и мы, от Творца отпавших. Таково наше кредо, основа нашего миропонимания, по откровению Христа: «Я пришел во имя Отца Моего, и не принимаете Меня; а если иной придет во имя свое, его примете» (Ин. 5, 43).

Вы задавались вопросом, почему убийца Варавва оказался роднее и нужнее людям, чем Иисус? А ведь это, казалось бы, незначительное недоразумение в среде маленького народа – социологическая закономерность. Сколько горя претерпели народы от «пришедших во имя свое»! Каких только бед не претерпели они от своих самозванцев! Но напрасны уроки истории. Все равно, чем самостнее, чем наглее вылезает лжец на ступени власти, тем более он внушает людям доверие, тем более он «свой», тем он ближе, роднее с диаволом, грядущим явить себя окончательно отпавшему от Бога человечеству в лице антихриста.

Но недоразумение с Вараввой – это и наша психологическая закономерность. И чтобы понять, почему мы принимаем «пришедшего во имя свое» и не приемлем «пришедшего во имя Господне», почему мы впускаем в дом свой нечисть, а чистоту выметаем, попробуем встать на место одного из той толпы. На место не того, кто был подкуплен и кричал: «Распни! Распни Его!», а на место того, кто стоял и молчал и думал приблизительно так:

– Ну что Варавва? С ним все ясно. Сам себе голова. Разбойник и злодей. Что заслужил, то и должен получить.

– Иисус – праведник. Божий человек.

– Говорят, там с Вараввой и другие были. Те сбежали, а этот, растяпа, попался. Может быть, они его подставили. Бывает такое.

– А Иисус странный какой-то. Таинственный человек. Чем занимается – непонятно. Ходит по стране; чего-то толкует про Бога. Ругается с учителями, священниками. Какой-то Он, как говорится, не наш человек.

– Лично я простил бы Варавву. В конце концов надо учиться быть великодушным. Все мы не без греха. Сказано: «Прости, и тебе простится». Пусть поживет и исправится. Может, еще приличным человеком станет.

От этой мысли гражданину приятно стало. Он даже как-то возвысился в своих глазах. Хорошо быть добрым, всепрощающим.

– А Иисусу, собственно, Ему и прощать нечего. Может, Ему, безгрешному, там лучше будет? А то мается бездомный, голодный, без семьи.

– А у Вараввы, может быть, жена есть, а может, детишки. Плачут, небось: «Где папа, где папа?» Надо пожалеть бедолагу.

– Но Варавва убивал. А Иисус исцелял!

– Говорят, исцелял кого-то... Я их не знаю. У меня ничего не болит.

– А если заболит?

– Ну, это когда-то... К врачу пойду. Иисус же не единственный доктор.

– Варавва – убийца!

– Когда-то был. А теперь-то после этой передряги наверняка одумается.

– А если не одумается?

– Тогда и распнем.

– А сейчас?

– Сейчас... Сейчас, видишь, все кричат против Иисуса. Я что? Умнее всех? Я Его не знаю. Начальству виднее. Наверное, есть за что... Говорят, Он шпион, смущает народ. Римляне орлов своих понагонят. Достанется тогда всем нам на орехи.

– Ну, а если все-таки не за что Его казнить?

– Бывает и такое, – задумался гражданин и, как верующий в Бога, закончил: – Там Ему зачтется как невинно пострадавшему.

Видите, какие прекрасные струны души звучали в этом предполагаемом диалоге нашего героя с самим собою: доброта, великодушие, жалость, проницательность, даже покорная вера в Божий Промысл. Но главное, какой значительной личностью ощущал себя гражданин, как высоко поднимался он в своих глазах, в процессе своего умственного « доброделания «.

«Все наши добрые дела, не ради Христа совершенные, пользы не приносят нам ни в этой жизни, ни в будущей», – оставил миру святой Серафим Саровский свое откровение. Мы и так не ахти как горазды на добрые дела. А тут, в надежде на венцы или хотя бы на уважение общественности, сделаешь какое доброе дело и, оказывается, впустую: зря старался, зря время, а то еще и деньги потерял? Апостол Иоанн, которого называют «апостолом любви», – он и на смертном одре ничего иного в последнем слове не мог сказать своим ученикам, кроме «любите друг друга», – говорит: «Не любите мира, ни того, что в мире: кто любит мир, в том нет любви Отчей. Ибо все, что в мире: похоть плоти, похоть очей и гордость житейская, не есть от Отца, но от мира сего» (1 Ин. 2, 15-16).

«Интересно, как можно любить друг друга, совершенно не любя всего, что в мире? – снова недоумевает «нормальный» человек. – Разве друг мой не представитель «всего, что в мире»? И потом, почему такой абсолютизм? Зачем он написал это сокрушительное «все»? Этим «все» он выплескивает с водой и младенца, сметает все дела, все желания человека, зачеркивает всю человеческую цивилизацию. Напрасно жил, напрасно мучился человек на земле. После такого заявления можно спокойно бросать на мир все ядерные и прочие бомбы – все равно никакого нет проку от этих людишек, только место занимают под солнцем. Без них чище будет во вселенной. Выходит, что напрасно Бог благословил человека наполнять землю, обладать ею и владычествовать над всем, что на земле (Быт. 1, 28). Что человек, как показывает история, успешно и осуществил. И мы благодарны Творцу, что Он сделал нас такими, что мы самостоятельно развиваемся без всяких внешних помощников. Достигли высочайших вершин прогресса, и еще достигнем. Почему при этом не может быть в нас, как утверждает апостол, любви Божией и веры в Его Отеческое к нам расположение? «

«Как вы можете веровать, – говорит Христос, – когда друг от друга принимаете славу, а славы, которая от Единого Бога, не ищете?» (Ин. 5, 44). Но и здесь человеку есть что ответить: «Во-первых, мы понятия не имеем, что есть «слава от единого Бога» и где ее искать. А во-вторых, кто еще иной так внимательно, неотступно и проницательно следит за нашим поведением, за нашим моральным обликом, как не наш сожитель и сосед? Признавшие наши достоинства современники и благодарные потомки – вот судьи, чьих оценок мы ждем. Правда, есть люди, для которых общественное мнение – ничто. Но это либо воры и жулики, боящиеся огласки, либо обиженные судьбой гордецы. А так, идеал «нормального» человека – пожить подольше, вкусив досыта благ земных, принести посильную пользу обществу и уйти с сознанием исполненного пред человечеством долга. А уж на том свете Бог разберется, славить нас или не славить. Бог для нас, в основном, потустороннее лицо, загробное. И если Он вмешивается в нашу земную жизнь, то никто не знает, в чем это проявляется и чего Он, собственно говоря, от нас добивается. А посему заявление Христа о том, что мы должны искать этого прямого выражения Божиих поощрений наших действий, – тема для нас слишком таинственная».

Есть такой период в жизни «верующего» – период начальной, свежей веры, когда ему кажется, что сейчас он наладит прямой контакт с Богом. Но после всех молитв, поклонов и прошений, не обнаружив на себе сияния славы Божией, не получив от Него никаких кошельков на дороге или счастливых лотерейных билетов; а на просьбы к Богу, притом серьезные просьбы, к примеру, такие, как мужа излечить от пьянства, или сына избавить от дурной компании, или выселить из квартиры ужасных соседей – «верующий» слышит лишь глухое молчание. Конечно, вера его теряет свою свежесть. Некоторые, отчаянные, иногда приходят в возмущение и выговаривают Богу все, что они о Нем думают. И тут уже вспоминаются и «слезинка ребенка», и «собаки, разрывающие детей», и прочие ужасы, происходящие на земле при Его молчаливом попустительстве. Так что под конец «верующий» вынужден делать выводы, что либо Бог и в самом деле «почил», как в Библии написано, либо не в состоянии справиться с проблемами человека. А посему решать их человек должен самостоятельно.

Божиих дел «исправитель»

«Самостоятельность» люди приобрели давно, еще в Раю, сразу, как только согрешили. Сразу у них открылись глаза на себя. А до того на себя они и внимания не обращали, будто их и не было, будто они не они, а продолжение Божиих идей и повелений. А вот согрешили и сразу обрели «самостоятельность», сразу оценили себя, творение рук Божиих, и выявили в Творце несовершенство – человека сделал, а про одежду-то и забыл. Пришлось исправлять Божии «недоделки», создавать опоясания из листьев. Видите, где начало нашего научно-технического прогресса?

А уж когда самостоятельность наша оформилась в совершенную самобытийность и вдруг на нашу землю явился Бог, то Он так шокировал всю передовую общественность, что самые «верующие» ее представители    сразу    сказали:    «Это    не    Бог! Во-первых, из Галилеи. Из Галилеи Спаситель не приходит. Во-вторых, никакой человеческий разум не может допустить, что Творец Вселенной явится на Землю, на эту крошечную, затерявшуюся во вселенной планету, да еще в теле человеческом – абсурд. Не может Необъятный поместиться в точке. В-третьих, Его поведение. Как Он Себя ведет?! Бог не ведет Себя так. Мало того, что заповедь о хранении субботы игнорирует. Он вообще людей почтенных и уважаемых избегает. А с грешниками бражничает. При этом все время вокруг Него крутятся замужние и вообще подозрительной репутации женщины. Руки перед едой не моет! Но главное, ни во что не ставит учителей Закона Божия и первосвященников!» Как Он их оскорбляет! И «слепые вожди слепых», и «лицемеры», и «змеи подколодные», и «полные гнилых костей гробы разукрашенные»! А когда Он уже дошел до богохульства, заявил, что Он Сын Божий – терпение у всех, конечно, лопнуло (бедный первосвященник даже одежду на себе порвал). Естественно, вынуждены были Его убрать.

Нам могут заметить, что как-то непочтительно мы излагаем священную для христианина тему. Получается не богословие, а какое-то ёрничество. Мы согласны – стиль далеко не церковный и даже не светский. Стиль, соответствующий тому духу, коим стоит нечистота. И пора бы уже дать определение нечистоты, что довольно сложно. Если чистота нам неведома, то нечистота нами неощутима. Мы даже не можем абстрагироваться, посмотреть на нечистоту со стороны, потому что в ней пребываем и ею живем, мы – сама нечистота. Можно было бы сказать, по слову Христа, что кто не видит Бога, тот сердцем нечист, что нечистота – это пребывание твари во тьме неведения и бесчувствия к Богу. Можно подойти и по-другому. Если чистота – это сыноположение перед Богом, сознательное пребывание в Его воле, то нечистота, как антипод чистоты, есть «отцовствование» человека над Богом, сознательное властвование твари над Богом. Скажете: такого быть не может. Мы тоже считаем, что такого быть не может. Не может тварь властвовать над Творцом. Однако же только что вспоминали, как это происходило в реальности, как тварь не только не приняла своего Творца, но еще и умудрилась распять Его на Кресте. И делала это не в затмении ума, не в бреду болезненном.

«Но ведь люди не знали, что Иисус – это Бог», – могут нам сказать в оправдание, хотя такое оправдание еще глубже обнажает корни нашей нечистоты. Нечистота не только ставит Бога в подчинение твари, не только предъявляет Ему претензии и требует повиновения, но способно так «высоко воспарить» над Творцом, то есть омертветь к Нему, что отрывает человека от сознательной связи с Богом и низводит Бога до небытия. Таков предел нечистоты, до коего, кстати, не дошли даже духи нечистые. Они «веруют, и трепещут» (Иак. 2, 19), а человек спокойно и трезво создает Институт научного атеизма и защищает диссертации, доказывающие, что Бога нет, как «сказал безумец в сердце своем» (Пс. 52, 2). Человек сочиняет труды о какой-то самой по себе существующей «материи», способной производить на свет и людей, и всю прочую тварь, кои в борьбе за существование сами по себе развиваются, сильные выживают, слабые погибают. Все попечение Бога о мире теперь уже возложено на законы природы и философски подведено под категории «необходимости» и «случайности». Разумеется, в таком мироустройстве Приходящего «во имя Отца Небесного» быть не может. И это еще одна основная сторона нечистоты – все приходящее воспринимается только «во имя свое».

Именно это восприятие Приходящего «во имя Отца» как захватчика, как покушающегося на нашу жизнь открывает саму суть нечистоты. Мы слушаем и не слышим слово Божие не от глухоты, а оттого, что оно нас оскорбляет, унижает наше достоинство. «Ибо слово Божие живо и действенно и острее всякого меча обоюдоострого: оно проникает до разделения души и духа, составов и мозгов, и судит помышления и намерения сердечные» (Евр. 4, 12). Мы не принимаем воли Божией не оттого, что не понимаем, чего Бог от нас хочет, а оттого, что Его воля не дает нам жить так, как мы хотим. Более того, по Его воле нас угнетают сильные, обманывают власти, грабят негодяи, докучают тунеядцы. Из тюрем и больниц вечно голодные глаза целятся на наш собственный, трудами заработанный кусок. Его воля отнимает у нас время, деньги, силы, наши маленькие радости и нашу большую любовь к самим себе, Его воля хочет превратить нас в жалких, ничего не стоящих рабов. Мы смотрим и не видим, и не хотим искать славы от единого Бога не оттого, что не знаем, где ее искать и в чем она выражается, а оттого, что сияние славы Божией нам режет глаза, сжигает огнем наши души.

Что же есть эта нечистота? Хотелось бы сказать, что это абсурдная химера, если бы не была она нашей трагической реальностью, приковавшей нас к судьбе преступников по отношению и к Богу и к самим себе. Что за состояние, заставляющее нас гореть от света содержащей нас любви Божией; воевать с сохраняющим нас словом Божиим; видеть зло и агрессию во всяком благе, от Бога приходящем. Отцы Церкви дали этому образу бытия определения – это и грех, и беззаконие, и зло, и пребывание во тьме и смерти. «Род неверный и развращенный», – такую оценку дал Сам Господь удостоенному Его посещения человечеству, скрепив ее тяжелым вздохом: «Доколе буду с вами? доколе буду терпеть вас?» (Мф. 17, 17). Так что же это за область бытия, глядеть на которую Самому Богу тошно? Откуда взялся в Отцовом мироздании этот дикий мир не от Отца (1 Ин. 2, 15)? Отцы Церкви указывают на свободную волю, Творцом дарованную тварям, которая стала способностью твари жить «во имя свое», возможностью повернуться к Творцу спиной, лицом к себе любимому. И получилось «зло» – омертвение к Творцу. «Весь мир лежит во зле» (1 Ин. 5, 19). И называет эту область бытия святой апостол Иоанн «тьмою». Познанием зла обнаруженная, грехопадением обретенная, обольстившая нечистотой, сковавшая смертью, стала тьма вечным состоянием твари, свободно отпавшей от отцовства Божия в ложное самобытие, в самость, как называют это состояние отцы Церкви.

Прелесть человеческая

Казалось бы, да что уж тут такого ужасного? Человек вырос, захотел попробовать свои силы и покинул отчий дом. И пусть себе развивается самостоятельно. В христианских странах за границей давно уже родители догадались детям давать возможность самим зарабатывать на жизнь. И дети быстро развиваются в людей самостоятельных. Да мы и без иностранцев знаем, что беспризорные дети быстро развиваются. Так и человечество развилось. «И увидел Господь, что велико развращение человеков на земле, что мысли и помышления сердца их были зло во всякое время» (Быт. 6, 5). И во время посещения людей Сыном Божиим дело обстояло не лучше. «Свет пришел в мир; но люди более возлюбили тьму, нежели свет, потому что дела их были злы» (Ин. 3, 19). Вас не настораживает стиль информации Священного Писания – все гиперболизировано. У допотопных людей «мысли и помышления сердца их были зло во всякое время» – будто они только и думали, как кого зарезать. У современников Христа «дела их были зло». Неужели так уж и все дела? Было же что-то нормальное, человеческое – любовь к детям, уважение к родителям, дружба, сострадание? Думается, было. Только надо знать, что есть зло. Если мы думаем, что зло – это только убийства, прелюбодеяния, любодеяния, кражи, лжесвидетельства, хуления (Мф. 15, 19) и прочие пакости, то мы ошибаемся. До познания добра и зла, когда человек жил Богом, делал только то, что Богу угодно, он и не мыслил, что можно жить как-то иначе. Познав добро и зло, он открыл для себя, что можно, как прежде, жить Богом, жить во имя Отца, во имя Господне, и теперь это называется «добром», а можно жить и «самостоятельно», во имя свое, делать только то, что лично ему угодно. И это уже есть «зло». Когда апостол говорит: «Весь мир лежит во зле» (Ин. 5, 19), то это не значит, что все поголовно друг друга режут и насилуют, а это значит, что дела, мысли и помышления людей во всякое время – вне Божиего Отцовства, вне Божиего о них промышления, «не есть от Отца, но от мира сего». Так человечество и живет в своем собственном гетто, где самое высокое человеческое есть «зло и мерзость перед Богом» (Лк. 16, 15). Уж кажется, какие высокие чувства проявил Симон Петр, какую жалость и заботу, когда бросился уговаривать Иисуса, чтобы Он не ходил в Иерусалим, где Его должны были убить. Что сказал ему Иисус? «Отойди от меня, сатана! ты Мне соблазн! потому что думаешь не о том, что Божие, но что человеческое» (Мф. 16, 23).

Ох уж это человеческое! Нам, россиянам, не надо заглядывать в историю. Мы сами – история, сами творцы истории и соучастники – ведь это наши деды и отцы ломали и взрывали храмы, чтобы ничто не мешало и даже не напоминало об Отце Небесном, и под руководством «самого человечного из всех людей» стали строить человеческий рай на земле. И какой навели порядок! Какой энтузиазм, какая сплоченность, какое братство народов царило в стране! Какое уважение к человеку! На каких высоких идеалах воспитывалась молодежь! Были трудности. Но люди совершали подвиги, отдавали жизни во имя светлого будущего. А как процветали искусство, наука и техника! А победы на спортивной арене! А какие были фильмы – чистые, задушевные, звали к правде, учили добру, любви к человеку. И вот, без войны, без катаклизмов – «земля растленна и велико развращение человеков». Что за страшная метаморфоза? А метаморфозы никакой нет. Теперешний разврат – он хоть закономерен и естествен для беспризорной России. Советский «рай» таил в себе куда более глубокое растление. С детства браво распевая «Как хорошо в стране советской жить», демонстрируя миру, как велик и прекрасен человек, освободившийся от пут Православия, «советы» так распалили и разнуздали его самость, что еще неизвестно, выберется ли он из своей безотцовщины.

Самосохранение – торжество нечистоты

Если человек отказался от Отца Небесного, то это не значит, что и Отец на него махнул рукой. Если человек забыл себя, исшедшего из рук Божиих, и абсолютно не имеет никакого понятия о своем предназначении, то это не значит, что и Бог растерял все Свои замыслы о человеке и у Него пропало всякое желание заботиться о человеке и содержать его Своей благодатью. «Свет во тьме светит, и тьма не объяла его» (Ин. 1, 5). Бог верен, неотступен, неколебим в Своем Отеческом попечении и промышлении о человеке.

Но самость наша не дает нам видеть соблюдения Отцова, отчего нашими высокими намерениями и добрыми делами мы лишь выстилаем себе дорогу в ад, потому что и мудрость наша есть безумие перед Богом (см. 1 Кор. 3, 19), и любовь такая, что Господь советует нам лучше заменить ее ненавистью. Не дает нам самость доверить себя содержащему нас Богу. Не принимаем мы Христово заверение: «Не заботьтесь и не говорите: что нам есть? или что пить? или во что одеться?.. Отец ваш Небесный знает, что вы имеете нужду». И «если вы, будучи злы, умеете даяния благие давать детям вашим, тем более Отец ваш Небесный даст Духа Святого просящим у Него» (Мф. 6, 31-32; Лк. 11, 13). «Духом Святым сыт не будешь», – заявляет наша самость и требует уже не просто «хлеба и зрелищ». Теперь самость усердно откармливает человека всякой химией,   наркотиками  и развратом  всех мастей, погоняя род человеческий поскорее телесно вырождаться и душевно сатанеть.

Но если наше самособлюдение и наше самосодержание просто игнорируют Божие о нас попечение, то самосохранение открыто воюет с Отцом Небесным при абсолютном нашем неведении об Отцовом о нас попечении. Когда на церковных службах диакон то и дело возглашает: «Заступи, спаси, помилуй и сохрани нас, Боже, Своею благодатью», – о чем здесь думает молящийся прихожанин? Чтобы сосулька на голову не упала или разбойники по дороге из церкви не ограбили? Если бы только от сосулек и лиходеев надо было нас сохранять! Про них Христос сказал: «Не бойтесь убивающих тело». А вот про кого Он сказал: «Сберегший душу свою потеряет ее» (Мф. 10, 39)? Про нас самих сказал. Про наше самосохранение. Петр нашим человеческим методом попытался сберечь душу Учителя. Христос говорит ему: «Отойди от меня, сатана», – не только потому, что Петр проявил себя в роли сатаны-соблазнителя, но, главное, потому, что Петр, не помышляя о Божием сохранении, жил убеждением, что наше человеческое самосохранение есть реальная спасительная сила. И он в одном был только прав: самосохранение – действительно реальная сила и столь могучая, что даже великого Божиего Ангела света превратила в сатану, а уж нас, горемык, спокойно содержит в вечной тьме сатанинских подражателей.

Когда святой Серафим Саровский советовал Мотовилову не шутить с «нечистой силой», он ясно выразился, что только Божественная благодать Всесвятого Духа сохраняет род человеческий от бесов, самый малейший из коих может Землю когтем перевернуть. И не сохраняй нас Отец наш Небесный силою Своей благодати, давно бы уже мы приняли участие в «продовольственной программе» сатаны, поскольку сатана, не просто тупой человекоубийца, а гурман, смотрит на нас, как мы смотрим на симпатичных, аппетитных поросят. Так что, если некоторые зашедшие в храм Божий удивляются, что всю службу диакон твердит «спаси, сохрани», то пусть не удивляются, потому что повторяется это как раз для них, чтобы они хоть на десятый раз, наконец-то, догадались, что сохраняет их лишь Божия Благодать и что пора уже из собственных рук «предать себя, и друг друга, и всю жизнь свою Христу Богу».

Спросите, зачем предавать себя в руки Божии, если Бог и так сохраняет нас Своею благодатью? А затем, что человек всю жизнь свою только тем и занят, что противится сохраняющей его Божией благодати. И если кто-то думает, что он легко и просто может предать себя на сохранение Отца Небесного, то он глубоко ошибается. Мы поражены страшным вирусом – сатанинской самостью. Вирус этот в свое время обнаруживается, и тогда вдруг человек познает свое истинное лицо тварного ничтожества, отпавшего от сохраняющей его Божией благодати, тогда тело его становится чужим и душа – ему не принадлежащей, тогда он обнаруживает свое абсолютное бессилие и в совершенной беспомощности, в смертельном ужасе трепещет даже перед мухой. Страх безблагодатности, спрятанный нами под спудом телесных и житейских проблем, постоянно возжигает в нас сильнейшую, неукротимую тягу самосохранения, стремление успокоиться в своей неуязвимости, укрепиться в камень преткновения для всякой враждебной силы. И здесь мы свидетели такого многообразия дел и плодов самоукрепления. Как и чем только не укрепляется человек, чтобы сохраниться! От простого «нельзя, мое» до сложнейшей системы правоохранительных органов, законов, тюрем, лагерей, государственных границ, армий, флотов, космических исследований – все замешано на самосохранении. Мы живем, чтобы самосохраняться, и самосохраняемся, чтобы жить. Таков основной закон бытия мира тьмы. Самосохранение не позволяет нам отдавать рубашку, идти с кем-то версту и подставлять под удар щеки. Лжем, предаем, воруем, убиваем, чтобы сохраниться. Самоукрепляемся чревоугодием, блудом и сребролюбием уже не просто так, а по научным методикам. Кто изощряет свой ум, кто накачивает мышцы, кто ловчит в коммерции, кто скупает недвижимость, кто честно строит домашнюю крепость, кто умудряется усесться в парламентское кресло...

«Подождите! – нам скажут. – А те, кто не идет на всякие темные дела, чтобы сохранить свое доброе имя? Кто уклоняется от всякого растления, чтобы сохранить целомудрие? Кто ходит в церковь, причащается, чтобы сохранить и укрепить себя как христианина? А кто постригается в монахи, чтобы сохранить себя от власти мира?» Если они будут считать, что сами сохраняют свою святость, то их можно только пожалеть. Но пусть лучше святой Нил Сорский за нас ответит: «Если не смиришь мудрование свое, то благодать оставит тебя, и ты, конечно, побежден будешь в том, в чем искушаем был. Ибо твердо стоять в добродетелях сам собою не можешь. Это есть дело благодати, которая носит тебя, как мать свое дитя, на руках своих, сохраняя тебя от всякой сопротивности».

Но самосохранение, неуемная мать всех страстей, не только загоняет нас в храм и монастырь, чтобы укрепиться святостью и бессмертием. Оно, как слепой спрут, присасывается ко всему сопутствующему нашей жизни и заставляет души наши врастать во все, в чем мерещится нам наша крепость. Так кто-то не видит жизни без приглянувшейся ему женщины; кто-то не представляет себя без «мерседеса». Для кого-то вся жизнь – в детях, для кого-то – в любимой болонке. Привязываемся к родным, к друзьям, к одежде, к пище, к своим порокам, к своему положению в обществе, к виду из окошка, к улице, где живем, к городу, к окрестностям, то тоскуем по солнышку, то ждем дождя, воображаем, как «широка страна моя родная», и верим, что «все вокруг мое». Со всей искренностью расширяем пределы своего собственного эгоцентрического мироздания, наивно присваивая Божию собственность себе, идем все по тому же пути пушкинской старухи, уготавливая себе разбитое корыто со слезами неминуемых потерь. С чем остался выразитель самости – блудный сын? Он наконец-таки уяснил и осознал (дай Бог и нам это осознать), что ни соблюдать, ни содержать, ни сохранять себя он не способен; что все его светлые идеалы – сущий бред, заведший его в пагубу, что все его стремление осчастливить себя полнотой бытия обеспечило его лишь объедками из свинячьего корыта, что силы и способности сохранять себя довели до порога голодной смерти, что всей своей самодеятельностью он смог только погубить все то, чем наделил его Отец. И что единственный выход у него – покаяться пред Отцом и пойти к Нему в наемники, то есть быть у него свободным рабом. Таково начало пути христианина.

Как сказал святой Иоанн Лествичник: «Предоставь Господу немощь своего естества, сознавая во всем свое бессилие – и получишь дарование чистоты тела и души», что, как мы понимаем, есть состояние, открывающее способность человека видеть Бога, слышать слово Его и жить Его словом. Христос и не требует от нас сразу стать чистыми, зная, какой это труд. Единственный наш Наставник учит, как достигать чистоты, что нужно делать, чтобы идти к чистоте. «Отвергнись себя» – это Христово благословение на наш тяжелейший, пожизненный труд отвержения своего самособлюдения, самосодержания и самосохранения в мертвенности к Богу приводит нас к чистоте. Это Христово благословение требует от нас анализа своей жизни, глубокого переосмысления своего мировоззрения, внимательного, каждодневного исследования своих поступков, чтобы в конце концов душа наша могла сказать: «Се раба Господня, да будет мне по слову Твоему, Отче».

Вопрос: кто мы – сыны, рабы или враги Богу?

В 6-м номере журнала «Русское самосознание» моя статья «Блаженны чистые сердцем» (так редакция журнала переименовала статью «Рождество Пресвятой Богородицы») напечатана была с комментарием редакции, в коем редакция предложила мне «настоящий спор». Не знаю, получится ли у нас спор, но ответить на данный комментарий я обязан, потому что нахожу в нем не столько темы для спора, сколько симптомы, требующие серьезной словесной терапии. А потому привожу комментарий редакции целиком:

«Помещая статью нашего давнего автора, редакция “PC” не может в данном случае признать все выраженные здесь мысли созвучными направлению, а лучше сказать – духу журнала и Русского Философского Общества. Ведь нельзя отстаивать право русского народа на самобытность, считая последнюю чем-то «нечистым», заведомо враждебным воле Божией. Нельзя отстаивать достоинство русского человека, унижая человека как такового, явно подменяя, как это делает автор, сыновнее отношение к Богу отношением раба к Господину, если не сказать прямо – отношением вещи к своему Хозяину.

Почему же мы печатаем эту статью? Прежде всего потому, что выраженный здесь взгляд на Православие весьма распространен. Диакон С. Чуркин высказывает этот взгляд совершенно откровенно, с неподдельным энтузиазмом и притом достаточно аргументированно. Все это располагает к настоящему спору. Место для него, несомненно, найдется уже в следующем номере журнала».

Как, думаю, я правильно понял – редакция обнаружила в моей статье мысли, несозвучные духу журнала и Русского Философского Общества, хотя мысли эти и весьма распространены во взгляде на Православие. То есть я написал нечто такое, что не имеет отношения не только к русской философии, но и к Православию, так как мои аргументы есть всего лишь некий, хоть и распространенный, на Православие взгляд и никакого отношения к учению Православной Церкви, следовательно, не имеющий. Действительно, взгляд на Православие может быть какой угодно, хоть и распространенный. Коммунисты взирают на Православие как на опиум для народа, иудеи – как на злую ересь, иеговисты, дай им волю, и церкви все сожгли бы... Хотелось бы узнать, к какой категории взглядов на Православие принадлежит выраженный мною, потому что взгляд мой, по заверению господина комментатора, проявил себя унизителем человека как такового и душителем самобытности русского народа, что меня, естественно, встревожило и заставило хоть как-то поправить свою репутацию.

Прежде всего хочу заверить, что в своей статье я ни словом не обмолвился о самобытности русского народа, а посему никак не мог утверждать, что самобытность русского народа – что-то «нечистое». Речь в статье шла не о самобытности, а о самобытийности человека. Это совершенно иное понятие. Поясняю. Самобытийность или ложное бытие (термин богословский) – это проявление самостности человека, способность человека жить, не воспринимая Божиего о нем промышления; пребывание человека в омертвении к Отцу Небесному, жизнь сугубой тварностью, самосодержанием, самособлюдением и самосохранением, что и есть злобытие, пребывание твари во тьме. Как написано в статье «Рождество Пресвятой Богородицы»: «Познанием зла обнаруженная, грехопадением обретенная, обольстившая нечистотой, сковавшая смертью, стала тьма вечным состоянием твари, свободно отпавшей от отцовства Божия в ложное самобытие, в самость, как называют это состояние Отцы Церкви».

А самобытность, как трактуют это понятие русские словари (В.В. Лопатина, З.Е. Александровой, СИ. Ожегова), есть не что иное, как «своеобразие, неповторимость, оригинальность, специфика, особенность, индивидуальность, свой путь, свое лицо, отличительная черта». И я ни в коей мере не считаю своеобразие русского народа чем-то нечистым, а как раз наоборот. Именно тем, что в русском народе все еще жива Церковь Православная, он и ближе всех прочих народов к Богу. И Церковь молится, чтобы ему хватило сил пронести миссионерство этой его благой самобытности.

А теперь о главном обвинении. Комментатор заявляет, что я не даю ему возможности отстаивать достоинство русского человека, «унижая человека как такового, явно подменяя сыновнее отношение к Богу отношением раба к Господину – если не сказать прямо – отношением вещи к своему Хозяину». Сильно сказано. Господин комментатор, если вам необходимо отстаивать достоинство именно русского человека, то почему этому мешает мое отношение ко всему роду человеческому и его положению перед Богом? Уж, надеюсь, не перед Богом вы собираетесь отстаивать достоинство русского человека. А то у нас уже были русские «буревестники». Один заявлял: «человек – это звучит гордо», другой Богу ножом из-за голенища грозил. Отстаивать достоинство русского человека, видимо, предполагается перед другими нациями, так и отстаивайте его на том уровне, на коем мы все находимся по отношению к Богу. Даже больше скажу. Будь все люди, как вы того желаете, сынами Божиими – вы остались бы не у дел, вам просто нечего было бы отстаивать, потому что все были бы совершенными. Поэтому пользуйтесь случаем. Сейчас для вас самое благоприятное время и самая прекрасная возможность во всечеловеческом растлении отыскивать хоть что-то еще живое.

Но более всего меня задевает ваше умозаключение, что я унижаю человека как такового, то есть весь род человеческий, «подменяя его сыновнее отношение к Богу – отношением раба к Господину». Уважаемый господин комментатор! Не я подменяю сыновнее отношение человека к Богу, а наши с вами прародители, по наущению диавола, давно уже подменили наше отношение к Богу. Ведь в статье ясно написано – в Раю закончилось наше сыновнее отношение к Богу. Согрешили и сразу «выявили» в Творце «несовершенство»; стали прятаться от Него за деревьями Рая. Сразу Бог стал для человека чужой и страшный. Нет, конечно, если считать сыновними отношения, какие у нас, грешных, приняты, когда отец глупее сына, когда отец не понимает сына, не уважает, когда лучше жить с ним по разным квартирам, чтоб глаза не мозолил... Тогда и наше отношение к Богу можно называть сыновним. Однако нам не убежать от истинной формулы сыновних отношений. Она дана нам Самим Сыном Божиим. «Я... ничего не делаю от Себя... Я всегда делаю то, что Ему (Отцу) угодно... Я... соблюдаю слово Его... Я и Отец – одно» (Ин. 8, 28-29, 55; 10, 30). Дорогой господин комментатор, вы хоть кого-то из людей знаете, кто бы честно мог признаться, что он всегда делает то, что Богу угодно? Если знаете, покажите мне его. Я все брошу и по пятам за ним ходить буду, пока не научусь тому же.

Сыновнее отношение у нас пока к другому отцу. И опять это не мое досужее мнение, а откровение все Того же единственного Учителя человеков. В Евангелии же все написано. «Ваш отец сатана». Сказал это Христос верующим в Бога иудеям. Следовательно, и нам надо прислушаться, так как недалеко от них убежали. А чтобы достичь сыновних отношений к Богу, Христос и предлагает нам начать с отношения раба и притом, заметьте, раба неключимого, то есть ничего (ни копейки) не стоящего. Оттого и предлагает: «Когда исполните все поведенное вам, говорите: Мы рабы ничего не стоящие, потому что сделали, что должны были сделать» (Лк. 17, 10). Это если вы достигли Богообщения и знаете волю Божию. Но мы-то и здесь в полном мраке. Проверьте ваше сыновнее чувство к Богу через Нагорную проповедь (Мф. 5). Если вас радует подставлять щеки под чужие кулаки, любить врагов своих, благотворить ненавидящим вас и так далее – тогда я сдаюсь.

Церковь наша Апостольская. Апостолы, знавшие, чего от них хочет Бог, души свои за Христа положившие, не только называли себя, но даже не мыслили себя никем, кроме как рабами Божиими. Брат Иисуса Христа по плоти апостол Иаков начинает свое послание: «Иаков, раб Бога и Господа Иисуса Христа...» (Иак. 1,1). Любимый ученик Христа Иоанн в своем послании к церквям пишет: «Откровение Иисуса Христа... Он показал, послав оное через Ангела Своего рабу Своему Иоанну...» (Откр. 1, 1). Да что говорить! Сама Матерь Божия, Она, как первый для нас пример, называет Себя Рабой Господа (Лк. 1, 38). Такими были и самые яркие выразители достоинства русского человека, весь сонм наших русских святых, коих поименно и не перечислишь.

А то, что вы отождествляете раба с вещью, то здесь вы просто погорячились. Раб Божий и вещь – это, как говорят в Одессе, «две большие разницы». Раб имеет голову, сердце, волю, а вещь – это просто вещь. И Бог не смотрит на человека как на вещь. Он говорит: «Я есмь испытующий сердца» (Откр. 2, 23).

Я понимаю, положение раба гнетет, наводит тоску, убивает человека. Уж больно нам не хочется быть рабами, даже у Бога. Притом Сам же Он сказал: «Молитесь же так: Отче наш, сущий на небесах!» (Мф. 6, 9)... Значит мы сыны, если Сам Бог наш Отец. Сыны. Да только какие? Все те же блудные, в стране далекой от Отца скитающиеся. Собираемся ли мы возвращаться в дом Отчий? Но даже если мы уже идем, то неужели хватит у нас, мягко сказать, дерзновения воображать себя исполненными сыновних достоинств к Отцу, променянному нами на чужого дядю, к Отцу, забытому нами настолько, что потеряно не только всяческое о Нем представление, но и понятие, в чем и как должно выражаться наше сыновнее к Нему отношение? Не честнее ли для начала предложить Ему себя в качестве раба бесплатного? И однако же это честное рабство пред Богом оказалось настолько для вас неприемлемым, что даже мысли о нем вы отмежевали в область, несозвучную с духом Русского Философского Общества. Понимаю, что вы говорите о духе идейного содержания. Сей дух имеет всего два источника – Бога и Его противника. Третьего источника не существует. Сей дух либо Христов, либо антихристов. Отчего апостол и говорит: «Кто Духа Христова не имеет, тот и не Его» (Рим. 8, 9). «Кто не со Мною, тот против Меня» (Мф. 12, 30), – это уже Христос говорит.

Не знаю, будут ли ваши коллеги по Обществу солидарны с вашим мнением. Но лично ваш неподдельный энтузиазм, с коим вы встали на защиту достоинства русского человека, унижаемого закабалением его в рабство Богу, более чем убедительно подтверждает, как далеки мы от осознания своего бедственного положения и как глубоко поражены мы нашим замшелым грехом – самостью.

Именно так реагирует сохраняющий нашу самость дух богопротивления на Христово клеймо – «самоотвержение». Он сразу же в ужасе кричит: «Караул! Убивают!» Типичная реакция самосохранения. А поскольку дух сей лукавый, то он будет всем доказывать, что вовсе и не за себя он страшится, а «за державу радеет», а то и за всего «человека как такового» борется. Да сами посудите, чего только не требует Христос в этой своей заповеди «Отвергнись себя». «Если кто приходит ко Мне, и не возненавидит отца своего и матери, и жены и детей, и братьев и сестер, а притом и самой жизни своей, тот не может быть Моим учеником... Так всякий из вас, кто не отрешится от всего, что имеет, не может быть Моим учеником» (Лк. 14, 26, 33). «Страшные, убийственные требования, – скажет всякий здравомыслящий. – Действительно, в какую-то вещь превращается человек. Не то что достоинства, элементарного человеческого самоуважения лишается. Самое святое, что есть в человеке, любовь к родным, и то попирается. Кстати, общество сейчас к тому и катится со своей преступностью и наркоманией. Семьи рушатся. Детей бросают. Это что? Показатель роста армии учеников Христовых? А себя-то за что мы должны ненавидеть? Почему в нищету должны мы себя загонять? Особенно в наше время, когда одних и так уже довели до нищенства, а других продолжают грабить. Зачем Богу нужны злые и нищие рабы? «

Как видите, снова плач и рыдание за народ. Видимо, есть два выхода. Если мы собираемся идти за Христом как выразители общественности, то лучше отложить в сторону это намерение и отойти подальше от такого, прямо сказать, неперспективного мероприятия. Если же мы хоть немного обеспокоены своей личной судьбой, то нужно отложить в сторону эмоции и постараться понять смысл этого откровения Христова.

Почему я предлагаю выбрать позицию эгоиста, протаскиваю, как говорится, «шкурный» интерес? Потому что предстояние пред Богом в лице русского народа, сколь ни выглядело бы как дело великое и святое, но, к сожалению, оно несостоятельное, поскольку лукавое. Печалиться, страдать за русский народ мы можем; молиться за народ даже обязаны. А вот являть собою русский народ – при всем желании мы не вправе. Мы не можем, как Христос и Богородица, предстоять пред Богом в лице всечеловека. Нам еще надо таковыми стать. Пока мы только одинокие больные клетки всечеловеческого организма, сколь ни сжимай мы друг друга в объятиях, сколь ни клянись мы в вечной любви и неразлучности. Мы рождаемся поодиночке и умираем в одиночку, хоть помирай вместе с нами все наши соседи или даже вся Россия. И спрашивать будет Судья у каждого из нас, «как ты жил», а не «как жили твои знакомые». И судить Он будет нас за то, что мы натворили в жизни, а не наши родные, или друзья, или враги, или весь русский народ. Так и Евангельское слово, хоть и проповедано по всей вселенной и обращено ко всему человечеству, но направлено к каждому человеку лично, предназначено к осмыслению каждым из нас в отдельности. (Вот где нужна наша самостоятельность!) А посему на Божий призыв ко всеобщему самоотвержению посмотрим каждый с колокольни своего собственного «я».

Боже, избави меня от уз кровей!

Минуя все страхи и волны уныния, что наводит на нас Христова заповедь самоотвержения, понимаем, по крайней мере, одно – чтобы сделать первый шаг за Христом, чтобы сдвинуться с мертвой точки, требуется предстать пред Христом самим собою, остаться в абсолютном одиночестве без любимых, без заступников, без соблазнителей, без врагов, отрешиться от всего, что я имею, то есть от всего, что я считаю своей принадлежностью. А выполнить это условие куда сложнее, чем лишиться недвижимости и счетов в банке. Мы уже говорили как многообразно и необъятно наше имение, как стремительно и мощно мы укрепляемся, расширяя свое собственное мироздание, свои крепостные стены, путем присвоения себе Божией собственности во всех доступных для нас видах и проявлениях. Заповедь же утверждает одно – пред Богом у меня нет никакой собственности, никакого имения, никаких крепостных стен. Пред Богом я голенький. Даже душу у меня могут в любой момент взять. «Кому же достанется то, что ты заготовил?» (Лк. 12, 20).

Поэтому, убежавшие от заповеди в испуге, будто Христос отнимает у них пенсию и последние харчи, могут спокойно возвращаться к себе на кухню. Потому что если бы мы даже голышом сбежали за Христом из дома и запрятались бы где-нибудь в лесу или в пещере, то и тогда бы утаили от Него две наши ценности – плоть и душу. С одной бы мы нянькались – как накормить ее и согреть; а другая устраивала бы нам скандал и уличала бы нас в идиотизме. Нет, не нищих кошельком заповедь плодит, а нищих духом. А нищий духом – это отрешенный от всего, что имеет, это тот, кто знает, что и в плоть одетый для земной жизни, и с душою, дарованной для жизни вечной, и даже обладай он всеми царствами земли, сам по себе он ничто и живет лишь милостью Божией. В Церкви есть образец молитвы нищего духом. Каждый православный читает ее по утрам. «От сна восстав, благодарю Тя, Святая Троице, яко многия ради Твоея благости и долготерпения не прогневался еси на мя, лениваго и грешнаго, ниже погубил мя еси со беззаконьми моими; но человеколюбствовал еси обычно и в нечаянии лежащаго воздвигл мя еси. То есть нищий духом знает, что он и с кровати-то сам подняться не способен, что его, безумного и расслабленного, лишь Господь Бог воздвигает. Отрешенный от всего, нищий духом – это осознавший себя таким же голым, каким был человек в раю до грехопадения, когда он делал только то, что Отцу угодно.

Но это уже предел. Это уже конец человеческого хождения за Христом. Сразу райским жителем не станешь, сколько ни воображай себя хоть без плоти, хоть без души. Мы так повязаны с миром, так крепко сцеплены с нашим имением, что не только страдаем от болящего у нашей плоти зуба, но мы на смерть пойдем за наших детей, за наших жен и матерей. И шли и умирали и «за Родину», и «за Сталина». Земная жизнь требует нашего в ней участия, нашего погружения в море забот, дел, треволнений. Но ведь и Христос предлагает нам не развлекательную прогулку на часок, а жизнь вечную.

Как стать, а тем более как жить отрешенным от всего, что имеешь? Заповедь предлагает способ, причем единственный, без вариантов. Способ «простой» и снова до простого страшный. Отрубить себя от своей жизни и от своих единокровных. Христос так и признается: «Не думайте, что Я пришел принести мир на землю; не мир пришел Я принести, но меч, ибо Я пришел разделить человека с отцом его, и дочь с матерью ее, и невестку со свекровью ее. И враги человеку – домашние его» (Мф. 10, 34-36). Вот так, не вдаваясь ни в какие подробности, не спрашивая, какая у тебя родня, хорошая или пьяницы и драчуны, а так поголовно все, без разбору -– враги. Ужас какой-то! Какие уши могут это вынести! Невольно задумаешься – может, здесь какое-то иносказание; может, переводчики что-то напутали; а может, иудеи подменили текст у апостола Матфея? Подсунули братьям-христианам этакую пилюлю с ядом: пускай себе до конца дней своих мучаются. Но и апостол Лука то же самое пишет – «возненавидь».

И вновь стенает наш ум, придавленный камнем Истины: «Отчего так круто, безапелляционно, без малейших послаблений – «возненавидь отца, мать, жену, детей», не говоря уже о прочей родне? Чем не угодила Ему моя семья, что не желает Он видеть их рядом со мною, учеником Своим? А если и они пойдут за Христом, тогда и им надо будет меня ненавидеть? Что же это за семейка получится? Все друг друга ненавидят. Гадюшник какой-то. Что же, все христианские семьи сплошные друг друга ненавистники? (Опять взялся за всех! Перехожу на себя.) Так что же в моей семье есть такое, что заслуживает моей ненависти, такое, что я должен отсечь от себя, не признавать, не видеть, не-на-видеть?»

Думается, довольно точно определил это язык Православной Руси. Семейные отношения назывались родственными узами – путами, оковами. Сама суть родственных взаимоотношений – семейная взаимозависимость, различение первостепенных от второстепенных, отделение собственных от посторонних, сохранение своих от посягательств чужих. Семья – ячейка государства, со своими границами, вооруженными силами и прочими учреждениями. Даже в наше время разброда, семья хранит в себе устои кровной клановости. «Слушай только маму и папу и не слушай никаких посторонних» – фраза, знакомая нам с детства. «Ты у меня самая красивая и самая добрая», – муж должен говорить жене для сохранения покоя семейного гнезда. Брат обязан стоять за брата, даже если знает, что его бьют за дело. А если родня узнает, что ты кому-то из посторонних сделал что-либо доброе – обидятся, посчитают, что ты их обворовал. Родственные отношения подчас попирают элементарную справедливость, перевешивают очевидную истину. Мафия, как вы знаете, родилась и выросла на основе родственных связей.

Вы скажете: «Очернить можно всякую святыню, не только семью». Но чтобы открылась правда, давайте посмотрим, как Сам «Идеолог семьененавистничества» относился к Своим единокровным родственникам. Вот два события. Двенадцатилетним мальчиком Иисус отстал от семьи, возвращавшейся из Иерусалима домой. Мать и отчим только через трое суток смогли отыскать Его в Иерусалимском храме. Он сидел среди учителей и мирно беседовал с ними. Мать говорит Ему: «Чадо! что Ты сделал с нами? Вот, отец Твой и Я с великою скорбью искали Тебя» (Лк. 2, 48). И что же отрок Иисус отвечает Своим родителям? «Зачем было вам искать Меня? или вы не знали, что мне должно быть в том, что принадлежит Отцу Моему?» (Лк. 2, 49). Как вам покажется такой ответ? Мать трое суток не спала, вся изнервничалась – может, Сына и в живых уже нет! А Он: «Зачем было вам искать Меня?» Второй случай, когда Иисус уже взрослым стал. Иисус беседовал с народом. «И пришли к Нему Матерь и братья Его и не могли подойти к Нему по причине народа. И дали знать Ему: Матерь и братья Твои стоят вне, желая видеть Тебя. Он сказал им в ответ: матерь Моя и братья Мои суть слушающие слово Божие и исполняющие его» (Лк. 8, 19-21). Как видите, Христос открывает нам существование совершенно иной родственности, природа которой не кровь, а слово Божие. И Своим последним словом на Кресте распинаемый Христос узаконивает эту Богословесную родственность.

«При кресте Иисуса стояли Матерь Его и сестра Матери Его, Мария Клеопова, и Мария Магдалина. Иисус, увидев Матерь и ученика тут стоящего, которого любил, говорит Матери Своей: Жено! се, сын Твой. Потом говорит ученику: се, Матерь твоя!» (Ин. 19, 25-27).

Христова семья

Наша кровная родственность за время грехопребывания человека на земле стала множеством замыкающихся самих в себе семей, устремленных к самосохранению в своей единокровности, к самосодержанию в своей народности, к самособлюдению в границах своих царств-государств. Свои семьи, народы, государства – для нас святыни неприкосновенные, от соседей оберегаемые, за измену им предусмотрены законные наказания.

Христова Богословесная родственность даже не предполагает деления ни на государства, ни на народы, ни на семьи. Христова родственность – это одна семья святого Божиего народа одного государства, Царства Небесного. Но главное даже не в том, что семья Христова одна, а в том, что Христова семья единая. Не «новым обществом», не «новым человечеством» называет Христову семью апостол Павел, а. Новым человеком, «где нет ни Эллина, ни Иудея, ни... варвара, Скифа, раба, свободного, но все и во всем Христос» (Кол. 3, 10-11). Деление на народы, на расы, на социальные группы – это состояние в смерти разложившегося всечеловека Адама первого, состояние Ветхого человека. Новый человек – это единение всех людей во Христе. «Я есмь лоза, а вы ветви» (Ин. 15, 5), – в таком символе Христос предлагает ученикам осознать единство Нового человека. Апостол Павел определяет целостность Нового человека как организма, называя семью Христову телом Христовым, а всех порознь членами Христова тела (1 Кор. 12, 27). Каждый член семьи Христовой, будучи самобытной личностью, есть вместе с этим и полноправный представитель полноты жизни всего Нового человека. Когда Христос говорил: «Истинно говорю вам: из рожденных женами не восставал больший Иоанна Крестителя; но меньший в Царстве Небесном больше его» (Мф. 11, 11), полагаем, что Он имел в виду эту абсолютную причастность к жизни всего Нового человека всякого из его членов.

«И да владычествует в сердцах ваших мир Божий, к которому вы и призваны в одном теле» (Кол. 3, 15), – говорит апостол о сущности бытия Нового человека лицам, вступающим в семью Христову. Как в Адаме (перстном) все умирают, так во Христе (Небесном) все оживут. Потому что, «каков перстный, таковы и перстные; и каков небесный, таковы и небесные» (1 Кор. 15, 48). Оттого Новый человек    как    причастник    Божеского    естества (2 Пет. 1, 4) есть и представитель Христова Богочеловеческого бытия. И как Христос будучи «во гробе плотски; во аде же с душею, яко Бог; в рай же с разбойником; и на престоле был со Отцем и Духом» (молитва диакона на проскомидии), и как Сам Он заверяет, что Он и в больнице, и в тюрьме, и в каждом от холода, голода и жажды страждущем (Мф. 25, 36), так и Богородица, и Николай Чудотворец, да и каждый святой народа Божия являют себя и спасают просящих о помощи людей одновременно в самых разных уголках земли. Каждый представитель семьи Христовой, как причастник «Наполняющего все во всем» (Еф. 1, 23), являет себя вездесущей силой хранения жизни мира. Об этой живительной силе говорит Христос ученикам: «Вы соль земли» (Мф. 5, 13). Здесь можно вспомнить и слова преподобного Силуана Афонского, подаренные нам архимандритом Софронием: «Единый святой – есть чрезвычайная драгоценность для всего человечества. Святые – соль земли; они смысл ее бытия; они тот плод, ради которых она хранится. А когда земля перестанет рождать святых, тогда отнимется от нее сила, удерживающая мир от катастрофы».

Такое заявление, пусть даже человека святого, всякому покажется выходящим за рамки реальности: «Уж будто и впрямь Земля без святых развалится на куски. Никто не против – святые нужны человечеству. Несомненно, в какой-то степени они влияют положительно на моральный дух общества. Но привязывать их к судьбе всего человечества, говорить, что только ради них Земля вертится – как-то уж слишком».

В ответ на это хотелось бы задать вопрос, который тоже может показаться странным. А знаем ли мы замысел Божий о нас, грешных? Достаточно ли мы отдаем себе отчет, что хочет Бог из нас сделать, чего Он, собственно говоря, от нас добивается? И в ответ мы будем, правильно, вспоминать уроки Катехизиса: Бог хочет, чтобы мы в Него уверовали; чтобы мы спаслись от смерти, избавились от ада, от власти сатаны; чтобы нам возвратиться в Рай; чтобы сподобиться жизни вечной; будем говорить о получении нами благодати, о вхождении в Свет Нетварный, о стяжании Духа Святого; будем высоко мыслить о предоставляемых нам Богом возможностях богообщения, богопознания и даже обожения. И среди всех этих благ, что сыплются на нашу голову из Божиего рога изобилия, как-то незаметным для нас остается одно Божие благожелание. Бог не хочет смерти грешников, а хочет, чтобы ВСЕ люди спаслись (Иез. 33, 11; 1 Тим. 2, 4). «Ибо не послал Бог Сына Своего в мир, чтобы судить мир, но чтобы мир спасен был чрез Него» (Ин. 3, 17). А «мир» – понятие даже более широкое, чем «все люди».

Надо ли доказывать, что «все люди» – это и те люди, что живут на земле, и те, что жили, и те, что еще не родились, что «все люди» – это весь род человеческий. Надо ли доказывать, что праведников в роду человеческом – капля в океане грешников? И если Бог хочет, чтобы грешники спаслись от смерти, значит основная масса народонаселения мертва, даже если она еще попирает ногами землю и исполняет свои житейские нужды. Что и Христос говорит: «Предоставь мертвым погребать своих мертвецов» (Мф. 8, 22). И Церковь Христова «чает, надеется, ожидает воскресения мертвых», потому что знает, что Бог этого хочет. А Бог хочет не как человек, который хочет, да не может. Бог если хочет, то и делает. Как Христос: «Хочу, очистись» – и тотчас очистился человек от проказы (Мф. 8, 3).

«Ох, чего-то не видно спасательных работ Бога на стройплощадке нашей цивилизации!» – скажет всякий, трезво оценивающий низкий уровень нравов нашего общества. При этом, если он и на Церковь Христову столь же трезво смотрит как на учреждение морально-этического воспитания масс, которое, как и прочие учреждения, лучше обходить стороной, то ему бесполезно и говорить, что уже две тысячи лет подряд Бог воскрешает мертвое человечество. Две тысячи лет Бог пребывает на земле Своим Богочеловеческим Телом, Церковью Христовой. О Ней Бог заявил: «Врата ада не одолеют ее» (Мф. 16, 18). В Ее лоно Он Промыслом Своим направляет каждого из мертвых членов Ветхого человека для перерождения в Христову семью живого Нового человека. Христос говорит: «Никто не может прийти ко Мне, если не привлечет его Отец, пославший Меня; и Я воскрешу его... У пророков написано: и будут все научены Богом. Всякий, слышавший от Отца и научившийся, приходит ко Мне» (Ин. 6, 44-45).

При этом и сама Церковь, ее члены, как сосуды Божественной благодати, источают животворящую энергию. Хочется привести пример из рассказа И.С. Тургенева «Живые мощи», в котором прототипом героини была реальная крестьянка из его поместья. «А то еще видела я сон, – начала Лукерья снова, – а быть может, это было мне видение – я уж не знаю. Почудилось мне, будто я в самой этой клетушке лежу и приходят ко мне мои покойные родители – батюшка да матушка – и кланяются мне низко, а сами ничего не говорят. И спрашиваю я их: зачем вы, батюшка и матушка, мне кланяетесь? «А затем, – говорят, – что так как ты на сем свете много мучаешься, то не одну ты свою душеньку облегчила, но и с нас большую тягу сняла. И нам на том свете стало много способнее. Со своими грехами ты уже покончила; теперь наши грехи побеждаешь». И, сказавши это, родители мне опять поклонились – и не стало их видно: одни стены видны. Очень я потом сомневалась, что это такое со мною было. Даже батюшке на духу рассказала».

И опять нам могут сказать: «При таком массированном воздействии на мертвого Адама чего-то уж больно долго Бог его воскрешает. Две тысячи лет, а грешников не убавляется». Социологического опроса здесь не проведешь, но то, что на Небе праведников в семье Христовой прибавляется – это несомненно. И кто знает, может быть скоро число их и составит ту достаточную полноту (Откр. 6, 11) живого вселенского тела Нового человека, пусть без руки, пусть без глаза (Мф. 18, 8-9), но уже способного продолжить прерванное в Раю свое предназначение. Так что не остаться бы нам в стороне. А Богу спешить некуда – у Него нет часов. Для Него времени, как такового, вообще не существует. Богу важен сам процесс нашего перерождения. Если процесс совершается, значит, замысел Божий осуществляется. Прекратится процесс – и делу конец. Кто знает, может, для Бога достаточно и по человеку в год воскрешать. И будет Земля вертеться хоть еще двадцать тысяч лет. А вот когда уже останется одна «мерзость запустения... на святом месте» (Мф. 24, 15), тогда к брату-мертвецу применен будет другой метод воскрешения и в других условиях его бытия. Так что возблагодарим Бога за Его долготерпение, пока Он, многомилостивый, предоставляет нам на земле «безболезненное, мирное, тихое и безмолвное житие, чтобы во всяком благочестии и чистоте» (как привычно для нас возглашает диакон) войти в семью Христову.

А «геенна огненная» (Мф. 18, 9), «озеро, горящее огнем и серою» (Откр. 21, 8) и прочие «угодья», в коих будут пребывать члены Ветхого человека, отделенного от Нового человека, говорят только о том, что условия бытия мертвого человечества будут далеко не такими прекрасными, как наши теперешние. Но нигде в Священном Писании не сказано, что грешники будут превращены в абсолютное ничто.

Тайна о всечеловеке

Наша взаимосвязь, наша взаимозависимость по природе человеческой неразрывна. «Почему ты знаешь, жена, не спасешь ли мужа? Или ты, муж, почему знаешь, не спасешь ли жены?» (1 Кор. 7, 16) – спрашивает апостол Павел и отвечает: «Неверующий муж освящается женою верующею, и жена неверующая освящается мужем верующим, иначе дети ваши были бы нечисты, а теперь святы» (1 Кор. 7, 14).

Бог называет мужа и жену «одной плотью». Если муж и жена, каждый какой угодно национальности, из каких угодно краев земли, можно сказать, чужие люди, сходятся и становятся одной плотью, то уж тем более их дети, как плод их телесного слияния, являются неотъемлемыми членами их единого тела. И здесь не надо большого воображения, чтобы любому из нас просмотреть свое генеалогическое древо и дойти до Адама и Евы. По крови все человечество – родня. По крови каждый человек – член одного всечеловеческого тела. И не только по крови, а по Божию установлению – «Бог сочетал». Говоря об одной плоти двух людей, Он направляет нашу мысль к изначальному Своему замыслу о роде человеческом как об одном теле, состоящем из различных членов.

Для нас это тайна. И не просто одна из непознаваемых, недоступных человечеству тайн Божиего домостроительства, куда нам, грешным, и нос совать не следует. Для нас это трагическая тайна – потеря понятия о самих себе, потеря памяти о самих себе, той самой «вечной памяти», о возвращении которой так усердно молится Церковь. Для нас это затмение ума, случившееся в момент грехопадения в Раю и сковавшее наше земное грехобытие на тысячелетия. Когда апостол Павел говорит, что Бог хочет, чтобы все спаслись, он добавляет, казалось бы, необязательное ко спасению приложение: «и в разум истины пришли» (1 Тим. 2, 4). Ведь нам кажется, что для спасения достаточно хорошего поведения, а уразумевать истину – обязанность лишь богословов. Нет, братья и сестры, для нашего спасения мы должны обрести истинное мировоззрение и, прежде всего, воззрение на самих себя. Мы обязаны знать, что сколько бы мы ни пребывали в омертвении друг к другу, сколько бы в самостном самосохранении ни разделялись друг от друга, вплоть до ненависти, вплоть до убиения друг друга – все равно мы остаемся членами одного всечеловеческого тела. «Что Бог сочетал, того человек да не разлучает» (Мф. 19, 6).

«Человек да не разлучает» – это не совет Христа, не просьба: давайте, мол, ребята, жить дружно. Это откровение Христа о нерушимости человеком Божиих установлений. И если Бог создал человека как одно существо, так оно и будет. Посмотрите в Священное Писание, в главу «Бытие». Зачем Бог, сотворивший Адама из земли, не стал делать и Еву из той же земли, а затеял такую хитрую операцию с выниманием из Адама его ребра? Комментатор А.П. Лопухин говорит: «чтобы сохранить единство природы мужа и жены». Единство природы никуда бы не пропало, сотвори Бог и Еву из земли. А здесь Богу надо было сохранить один человеческий организм, чтобы Адам и Ева были одна плоть, одна кость (Быт. 2, 23), одна кровь, один человек.

А вот как Святое Писание сообщает о смерти человека. Господь Бог говорит уже согрешившему Адаму: «Кто сказал тебе, что ты наг?» (Быт. 3, 11). Правда, удивительный вопрос? Будто Бог не знает, что Адам уже мертвец. Разумеется, знает, но для Бога и умерший человек – неизменное Его творение. Так что же с человеком произошло? Когда они съели плод, «открылись глаза у них обоих» (Быт. 3, 7). То есть не просто открылись глаза, а именно у обоих. Что это? Почему глаза открылись у обоих? Может быть, кто-то из них до сего времени был слепой? Нет, по тексту ясно, что оба были зрячие. Думается, решение здесь одно – со смертью у них открылись собственные, личные глаза, отдельно у Адама и отдельно у Евы. До этого они смотрели на мир, как говорится, одними глазами. У них было единое видение мира, как и осознание себя единым неслитно-нераздельным существом. О таинственном теперь для нас единстве и сообщает Библия: «И взяла жена плодов его запретных плодов дерева и ела; и дала также мужу своему, и он ел» (Быт. 3, 6). Адам не удивился, не возмутился, не запротестовал, не осудил, не обвинил Еву в содеянном грехе, будто и понятия не имел о Божием запрете. И вот он умер. И сразу же, как только умер человек, не только по отношению к Богу, но и к самому себе, исчезло его единое сознание. Сразу же открылись глаза у них обоих, и увидели каждый сам себя и отдельно друг друга; исчезла богоподобная нераздельность; и стали жить каждый во имя свое. Здесь уже в Адаме открылась способность судить и обвинять и Еву, и Самого Бога.

Теперь, когда человек в смерти своей докатился уже до состояния полного о Боге неведения, до осознания, что Бога нет, он столь же искренно убежден, что и его как всечеловека тоже не существует. Потому-то говорить нам о себе как о всечеловеке не менее сложно, чем о Боге. Нужна вера и тоже сильная. Но как поверить, что я, затерявшийся в миллиардной массе неведомого мне человечества, чужого для меня и ко мне безразличного, являю собою какое-то космическое тело, состоящее из этого самого миллиардного человечества? Как поверить, что все происходящее с человечеством, происходит со мною? Где-то грохочет неведомая мне война, льется чья-то кровь, а это, оказывается, лопаются и кровоточат ткани моего тела. Вечные насилия, преступления, пороки мира – тоже моя болезнь. Нужды мира – мои нужды. Какой-то чужой человек – это тоже я, только иных путей и условий развития. Его беды – мои беды. И если он просит взаймы (без возврата), то это не столько даже ему нужны деньги, сколько мне необходимо вернуть забытый мною долг. А если на меня набрасываются с ненавистью и даже применяют метод заушения, значит, слава Богу, наконец-то я взялся за дело самовоспитания и самоочищения.

Не менее чудесна и обратная сторона меня-всечеловека. Все, что я совершаю, отражается на всем роде человеческом. Каждое мое злодеяние отравляет весь мир, как и всякое мое доброделание освежает его дух. Оказывается, самоубийцы сильно ошибаются, думая, что их личное дело распоряжаться своей жизнью. Ошибается и тот, кто считает, что его чистота и святость сугубо его частная собственность. Святой Серафим Саровский говорил кому-то из братьев-христиан: «Радость моя! Молю тебя, стяжи мирный дух, и тогда тысячи душ спасутся около тебя». И не только «около». Цивилизованное общество далеко отстоит от затворника, от пустынника или просто от забытого всеми старичка в глухой деревне. Этого неведомого миру человека, пребывание которого на земле благотворнее и действеннее всех мирных договоров великих держав, поистине есть явление космического характера, ради которого изменяется течение исторических событий. Так что и один в поле воин. Нет у человека одиночества, загони его хоть в глухую тайгу, хоть под землю в бетонную камеру-одиночку – голос души его будет звучать в общем хоре всего человечества. «Ибо нет ничего тайного, что не сделалось бы явным, ни сокровенного, что не сделалось бы известным и не обнаружилось бы» (Лк. 8, 17).

Всечеловек – не фантазия нашего заблудшего ума, а пребывающая за порогом сознания Ветхого человека живая реальность и столь для нас насущная, что мимо всечеловека в Царство Небесное нам не пройти. Спасение наше лежит через познание себя всечеловеком и обновление себя, частной личности, в личность всечеловеческую. Как говорит апостол Павел, Новый человек «обновляется в познании по образу Создавшего его» (Кол. 3, 10). То есть обновляется по тому райскому первочеловеку, когда Адам и Ева были еще один человек. Так что, дорогие братья и сестры, положение наше таково: если ты – частное лицо, значит ты мертв, ты во грехе и в прочих прелестях человека тьмы; если ты – всечеловек, значит ты воскресший, спасенный, который, как сказал Христос, «и на суд не приходит, но перешел от смерти в жизнь» (Ин. 5, 24). Так что, братья и сестры, здесь уже каждый сам может оценивать свое положение и не спрашивать у батюшки, спасется он или не спасется.

Более того, именно через всечеловека спасает Бог грешника. Бог не хочет, чтобы грешник оставался частным лицом. Бог хочет, чтобы все в разум истины пришли и спаслись, чтобы все осознали себя всечеловеком и стали таковыми. И давно уже, от начала Бог указывал грешнику сей путь спасения. Вспомните, как искушал законник Христа: «Учитель! какая наибольшая заповедь в законе?» Иисус сказал ему: «Возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душою твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же, подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя; на сих двух заповедях утверждается весь закон и пророки» (Мф. 22, 36-40).

Всего две заповеди – ив них все законы человеческого бытия в Боге. То, что Бога надо любить, все вроде как-то понимают, хотя апостол Иоанн и отрезвляет это наше понимание: «Кто говорит: «я люблю Бога», а брата своего ненавидит, тот лжец: ибо не любящий брата своего, которого видит, как может любить Бога, которого не видит?» (1 Ин. 4, 20) Но вот как любить этого ближнего, причем любить как себя, и по какой такой причине я должен это делать – непонятно. И непонятно будет до тех пор, пока не войдешь в сознание всечеловека. Только осознавая, что ближний твой – это ты сам всечеловек; только отдавая себе ясный отчет, что ближний твой – это ближайший член твоего собственного всечеловеческого тела, можно его любить и не иначе, как себя. И никакими иными внушениями и рассуждениями этого не добиться, сколько бы Закон и пророки не взывали к нашему уму и совести.

Христос облегчает нашу задачу, когда расставляет по местам истинные родственные отношения человека: «Один у вас Учитель – Христос, вы – братья; и отцом себе не называйте никого на земле, ибо один у вас Отец, Который на небесах... Больший из вас да будет вам слуга» (Мф. 23, 8, 9-11). Действительно, идея всечеловеческого братства как нельзя ближе подводит мир к всечеловеку. Брат не чужой дядя, не обманет, всегда поймет тебя, поможет. А если ты горяч в вере, то весь мир – твои меньшие братья, служи им, оберегай, делай им то, что желаешь себе, – это и есть реальное проявление себя всечеловеком. Причем «все люди – братья» – понятие абсолютное. «Все» – не только количественно, не только весь род людской, но и качественно. «Все» – это и отцы, и матери, и жены, и дети являются твоими братьями. А это уже совсем другое, не потребительское, отношение детей к родителям, и честность союза супружеских пар, и отношение родителей к детям уже не собственническое, а по-настоящему, действительно осмысленное, трезвое, уважительное, именно братское.

Здесь и разрешение некоего этического недоумения, посещающего во время богослужений нашего брата диакона. Когда диакон призывает прихожан, основная масса коих, как сами знаете, состоит из лиц женского пола, молиться «об отцах и братьях наших», «о братьях наших во службах сущих», «о преждепочивших отцах и братьях» при абсолютном игнорировании «матерей» и «сестер», ему порой становится неловко за нетактичное пренебрежение составителей церковных служб к представительницам женской половины Христова воинства: «Почему за столько веков никто из отцов Церкви не догадался вставить в прошение «матерей» и «сестер»?» Оказывается, ничего вставлять не надо. Надо просто объяснить нашим христолюбивым женщинам, что во Христе отсутствует проблема полов. Во Христе Всечеловеке все воскресают. А «в воскресении ни женятся, ни выходят замуж, но пребывают, как Ангелы Божии на небесах» (Мф. 22, 30). Во всечеловеке каждый по отношению ко Христу предстоит во всей полноте человеческих природных качеств, одновременно и братом и сестрой и матерью (Мф. 12, 50), а все между собою – братья, поскольку сотворены Богом по образу Сына, без какой бы то ни было женской помощи, и все, как мужчины, так и женщины, призываются быть сынами Отца нашего Небесного (Мф. 5, 45).

Христос заповедует не называть никого на земле отцом, так как у всех один Отец Небесный. Зачем Он оставляет нас без земных родителей? Для чего святую заповедь Закона «чти отца своего» «попирает» требованием ненависти к своему отцу? Все с той же одной целью – выстроить наше мировоззрение всечеловека. У всечеловека действительно не может быть земного отца, поскольку он создан Самим Господом Богом, Самим Отцом Небесным. Земной единокровный отец – явление нашего грехопребывания, реальность бытия мира частных лиц, он источник, их порождающий. Во всечеловеке, мой земной отец, как источник, меня породивший, теряет себя, поскольку (повторяю) меня-всечеловека породил Бог. Во всечеловеке земной отец вливается во всю полноту членов всечеловеческого тела. И для меня он просто остается ближайшим в ряду всех по кровной линии земных отцов, вплоть до Адама. Во всечеловеке и отошедшие в загробный мир мой дед, и мой прадед, и мой прапрадед воскресают для меня как члены единого со мною тела, как братья при одном Отце. Именно с этой позиции точнее открывается изречение Христа: Всякий, кто ради Меня и Евангелия оставит отца, получит во сто крат более отцов (см. Мк. 10, 30).

Слово Божие – основа мира тварного

Мы не способны принимать мир во имя Господне. Мы принимаем мир только во имя свое. Таково наше злобытийное мировосприятие. Как, согрешив, повернулся человек лицом к тварному, спиной к Богу, так и продолжает воспринимать мир без Творца. Нам мир кажется многообразием самобытийных вещей, зависимых друг от друга, но ничем не связанных с Богом. Хоть и говорит Священное Писание, что Бог словами Своими сотворил мир. Но в нашем понимании: «слово не воробей» – вылетело из Божиих уст и улетело. А мир крутится сам по себе. Но слова Божии никуда не улетели, и если наши слова никуда не улетают, а «за всякое праздное слово... люди дадут... ответ» (Мф. 12, 36), то что уж можно сказать о словах Божиих? Небо и земля сотворены словом Божиим. «Небо и земля прейдут, но слова Мои не прейдут» (Мф. 24, 35). «Небеса исчезнут, как дым, и земля обветшает, как одежда, и жители ее также вымрут; а Мое спасение пребудет вечным, и правда Моя не престанет» (Ис. 51, 6). «Ибо всякая плоть – как трава, и всякая слава человеческая – как цвет на траве: засохла трава, и цвет ее опал». Но нетленное, живое слово Божие пребывает в век (см. 1 Пет. 1, 23-24). Вот что сказали о слове Божием пророк, апостол и Сам Бог Слово.

Божии слова не только не отлетели от твари, а именно они-то и составляют собою нетленное, живое и вечное всякой твари. Нами видимое небо со всеми его звездами, галактиками и мирами, как и Земля со всей ее живностью есть пространственно-временные плотности, печати Божиих словес. Не зря свт. Игнатий Брянчанинов называет вселенную «одеждой Божией», а свт. Григорий Богослов называет весь мир «Божией книгой». Так и человек, сотворенный одушевленной плотью, в основе своей есть и остается словом Божиим.

И опять вопрос. «А что есть слово Божие?» Апостолы называют Словом Сына Божия. Все Им сотворено и все Им наполнено. Из поучений Самого Сына Божия («Я есть хлеб жизни... Хлеб жизни – это Плоть и Кровь Моя... Слова Мои есть дух и жизнь» (Ин. 6. 48, 51, 63)) можно отождествить Слово Божие с Плотью и Кровью Христа – Сына Божия. Когда отцы Церкви рассуждают о творении мира Словом Божиим, они говорят о действии Божиих мыслей и воли, называя их лучами Божества, благодатью, славой, светом нетварным и просто Царствием Божиим.

Применив к слову Божию термины наших тварных проявлений (мысль, воля), отцы Церкви указали не только на подобие слова нашего слову Божию. Человеческие слова, явленные в звуке, или в виде письма, или в виде всего многообразия наших дел и творений, есть тоже действие наших мыслей и воли. Установив одну терминологию проявлений Божественного мира и мира тварного, отцы Церкви позволили рассуждать о большей даже, чем подобие, близости слова Творца и слова твари.

Ведь Христос не какими-то неведомыми миру заклинаниями, а нашим обычным человеческим словом воскрешал, исцелял, изгонял бесов, преподавал истину и волю Отцову. Нам скажут: «Он был Бог, и в словах Его заключалась Божественная энергия». Хорошо. А какая энергия в словах тех, кому Христос сказал: «Истинно говорю вам: что вы свяжете на земле, то будет связано на небе; и что разрешите на земле, то будет разрешено на небе» (Мф. 18, 18)? «Это сказано апостолам. Только им дал Христос власть разрешать и вязать. А они уже, в свою очередь, передали эту власть священникам». Хорошо. Вспомним случай с человеком, что привел своего бесноватого сына к ученикам Иисуса с просьбой изгнать из него беса, и ученики не смогли этого сделать. И когда Сам Иисус исцелил бесноватого, ученики спросили Его: «Почему мы не могли изгнать беса»? И что же отвечает им Иисус? «Не та энергия» или «не та сила воли»? Нет. Он говорит: «По неверию вашему; ибо истинно говорю вам: если вы будете иметь веру с горчичное зерно и скажете горе сей: “перейди отсюда туда”, и она перейдет; и ничего не будет невозможного для вас» (Мф. 17, 20). «Истинно, истинно говорю вам: верующий в Меня (а таковым может быть всякий человек), дела, которые творю Я, и он сотворит, и больше сих сотворит» (Ин. 14, 12). И это говорит человеку Бог, Сотворивший вселенную!

Но не эта открытая беспредельность человеческой деятельности должна волновать нас. Мы уже говорили о предназначении человека. Бог от начала поместил человека на земле в качестве Своего соработника возделывать Богом сотворенный сад, а значит, придавать саду еще большее совершенство. Человек задуман Богом как работник вселенского масштаба. Для нас важно понять, почему вера во Христа дает человеку власть вязать, разрешать, двигать горами, изгонять бесов. А для этого нам, христианам, надо вспомнить, Кто есть Христос. И так, от начала: «В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог. Оно было в начале у Бога. Все чрез Него начало быть... что начало быть» (Ин. 1, 1-3). Христос, по апостолу Павлу, есть Наполняющий все во всем (Еф. 1, 23). Единородный Сыне и Слове Божий, Любовью Которого все содержится и соблюдается... Это очень краткое исповедание Христа, сохраняемое христианином в уме и сердце.

Почему верующие обладают властью над миром тварным? «Потому что они никогда ни в чем не верят себе и не надеются на себя, а всегда носят в сердце полное и вседерзновенное упование на единого Бога». Таково убеждение старца Никодима Святогорца. Или слова апостола Петра, хромому: «Серебра и золота нет у меня; а что имею, то даю тебе: во имя Иисуса Христа Назорея встань и ходи» (Деян. 3, 6). Что апостол Петр имел? Веру во всемогущество Христа. Кто исцелил хромого? Христос, – сказано же было «во имя Иисуса Христа Назорея встань и ходи». Но, думается, не погрешим, если скажем, что и апостол Петр исцелил – в нем возникло желание и решимость исцелить хромого и, «не веря и не надеясь на себя, он проявил вседерзновенное упование на единого Бога», и сказанное им словами «встань и ходи» соединилось с Божественным мыслеволением: «встань и ходи».

Будучи, по природе, тварью богословесной («И сказал Бог: сотворим человека»), человек и являть себя никем иным и ничем иным не должен, как только выразителем слова Божия. Будь у человека что-либо не Божие, пришлось бы признать вмешательство в процесс творения мира какого-то второго бога, а то и самих нас признавать богами, что у нас с успехом получается при нашей кипучей мертвенности к Отцу Небесному. А у Него сочтены все волосы на голове каждого из нас (Мф. 10, 30). И не только человек, а всякая тварь: и простейший атом, и вся Вселенная в целом, и Ангелы, и бесы с их начальником – все Божие, потому что все – плоды одного семени – слова Божия.

Мир тьмы – богословесный негатив

«Подождите, уж больно вы разбежались! – воскликнет наш брат грешник. – Всем известно, что далеко не Божии воля, и мысли, и энергии не только у бесов, а у каждого из нас и воля своя собственная, и тоже бунтующая против воли Божией; и все мысли и помышления сердец наших – зло во всякое время (см. Быт. 6, 5); и энергия наша – “свет, который,., есть... тьма” (Лк. 11, 35). У нас все не Божие».

На это торжество нашей самости ответим, что не Божие у нас только одно – неверие, что все мы Божии. И если говорится, что у каждого из нас своя собственная воля, то это означает лишь то, что всякому дано Богом ее свободно проявлять. Поэтому, когда в молитве «Отче наш» мы утверждаем себя в том, что «да будет воля Твоя и на земле, как на Небе», то это означает не замену нашей тварной воли на Отцову Божественную, нетварную, а означает наше заверение жить на земле в таком же послушании Отцу Небесному, как и все живущие в Его Царстве Небесном; означает наше заверение делать только то, что Отцу угодно. Как в Гефсиманском саду Христос сказал: «Да будет воля Твоя», и исполнил Своей волей то дело, ради которого послал Его на землю Отец. А другой сын (из притчи Евангельской) тоже сказал: «Хорошо, отец, иду работать в винограднике Твоем», и пошел себе мимо виноградника исполнять свое личное дело (см. Мф. 21, 28-31). В этом и вся разница воли нашей и воли Божией. Бог даровал нам Свою способность проявлять себя. Вот мы и проявляем себя всякий по своему усмотрению и помышлению сердца, сохраняя от Божиего Отеческого попечения наш личный суверенитет.

Бог называет наши мысли злом оттого, что у нас такой способ мышления – воспринимать Божии мысли только в негативе. Как в фотографии. Берем у Бога позитив и печатаем с него для себя негатив. Божие «да» для нас «нет». Божие «нет» для нас «да». Мы пользуемся Божиими мыслями, чтобы сохраниться от Его же мыслей. Мы никуда не ушли от нашего изначального зломышления. Ведь не какой-то свой собственный оригинальный, неведомый Богу замысел мы совершили, падая во грех, а просто взяли Божию мысль «не ешьте плод» и осуществили ее в негативе: плод съели.

Так и мыслим по сей день. Бог говорит: «Один у вас Отец, Который на небесах» (Мф. 23, 9) – значит, всякий, кто сильнее меня, тот мне и радетель, того и бойся, того и почитай. Бог говорит: «Один у вас Наставник – Христос» (Мф. 23, 10) – значит, я сам себе голова. Бог говорит: «Все люди братья. Хочу, чтобы все были во Мне едино» – значит, каждый сам по себе. Так и живем во свете Божиих идей, вывернутых нами наизнанку: защищенные институтами юриспруденции на Его пожелания отдавать рубашки и подставлять щеки; на Его предложение быть кроткими миротворцами, укрепленные силами обороны, от коих скоро земля нашей кровью захлебнется. Оттачиваем Божию мысль о блаженстве нищеты нашего духа упорным самоутверждением и самоукреплением. И в таком антимире Божиих идей обнаруживаем общечеловеческие «духовные» ценности, «святые» идеалы, «откровения» великих учителей, героику борцов за «светлое будущее», очарование искусств, всплески «высокой» поэзии и прочее свечение наших энергий, наш духовный свет, который Христос называет «тьмой». «Если свет, который в тебе, тьма, то какова же тьма?» (Мф. 6, 23) А тьма – наше основное состояние. Загляните только в телевизионное окошко, если вы сами не участник своих, домашних боевиков и ужастиков. Да и без внешних кошмаров мы не видим света своей энергии. В непробудном унынии окаменевшие сердца наши на знают радости благодати духа своего «внутреннего человека» (2 Кор. 4, 16). Мы давно уже перестали приветствовать друг друга Евангельским «радуйся». Мы даже представить себе не можем, что это за Царство Божие, которое «внутрь вас есть» (Лк. 17, 21). А ведь это реальность, составляющая живую вечную сущность человека. Но для нас эта реальность – тайна, покрытая мраком.

Так что же это за мрак такой? Что это за богозатмевающая плесень сидит в человеке, если, будучи от корней природы до кончиков волос весь Божий, он даже об этом не догадывается? Что заставляет человека, обладателя дарованной ему Богом свободной воли, живущего всем Божиим, быть богоотступником и богоборцем? Почему от начала падения, познав зло и добро, он так отдался злу, что совершенно забыл про добро? Что держит его так крепко во зле, что не дает ему даже заглянуть в сторону добра?

Давайте думать. Если волей правит ум, сердцу находит сокровища тоже ум, то что правит умом? Какая коварная сила или какой дух заставляет ум приказывать воле богоборствовать, а сердце дурманить вывернутыми наизнанку Божиими мыслями и для пущего смрада подбрасывать в огонь сердечный всякую гниль, тлен, ржавчину и наживку для воров (Мф. 6, 19). Какой враг заставляет ум свою изголодавшуюся по Божию слову душу кормить бифштексами и опаивать водкой, а плоть еще более оплотнять изобилием материальных благ (Мф. 6, « 25)?  Наконец,
болезнь ума привела человека к совершенной потере памяти, которую уже Церковь просит Бога заново сотворить, чтобы вспомнить о всетварном Богословесном единстве с Отцом Небесным, где человек предназначен Богом быть властителем всего Божиего мироздания, а не прозябать до конца времен одиноким, затерявшимся во Вселенной ничтожеством, выбивающимся из сил в безумной надежде сохраниться в тленных вещах видимого мира?

Кто-то скажет: «Бесы. Причина всему – бесы. Они сидят возле человека и нашептывают ему всякие гадости». Пусть так. Но почему человек слушает бесов и не желает слушать Бога? А потому что бесы нашептывают человеку приятное: «Ты хороший. Ты умный. Ты должен беречь себя. Ты единственный и неповторимый. Тебе надо жить, а на остальных не обращай внимания. Живи в свое удовольствие, чтобы жизнь была сплошным праздником». Так и Бог хочет, чтобы жизнь наша была сплошным праздником, однако Божиих праздников мы не понимаем. А бесовские обольщения нам ближе и доходчивее. Мы уже говорили, что есть у нас с ними общее – самый главный порок – самость.

Начало падения

Когда человек познал добро и зло, познал, что можно жить, как жил он в Боге, а можно и самостийно – он умер смертью. О чем Бог его и предупреждал (см. Быт. 2, 17). В чем же выразилась смерть человека? В открывшихся глазах на себя нагого (см. Быт. 3, 7). Заметим, глаза – орган видения мира, орган мировосприятия, орган познания. «И ныне просвети мои очи мысленные» – с такими словами мы обращаемся к Пресвятой Троице по утрам. Поэтому «увидеть очами», «узреть», «уяснить», «узнать» – действия одного и того же процесса познания. Так познание человеком зла выразилось знанием себя голым.

Что значит голым? Каких одежд надо было лишиться, чтобы устыдиться, почувствовать срамоту, свое несовершенство, недостаточность? Тем более что человек никаких одежд не лишался. Наука бы сейчас сказала, что с человеком произошло умопомрачение, придумали бы какие-нибудь медицинские термины: паранойя, потеря природы, затмение личности. Действительно, мало того, что человек собственного Отца Бога вдруг стал принимать за чужого и страшно опасного субъекта, но он и себя потерял. Хотя нам, «отпрыскам помраченного рода» (св. Макарий Египетский), и не понять эту райскую трагедию, потерю человеком себя, но теоретически представить можно. Если человек, осознающее себя Богословесное существо, отторгается от себя Божиего и утверждается лишь как самостоятельное «я есть», то в результате ничем иным он и не может себя осознавать, как «я голый», «я ничто».

Именно это и произошло с человеком. Произошел провал во тьму и сень смертную (см. Лк. 1, 79). Открылись глаза в нашем «видимом» мире. Видимо, кто-то с большим юмором назвал наш мир «видимым». Какой же он видимый, если он постоянно требует освещения, чтобы в нем что-то увидеть? Какой же он видимый, если мы не видим душ своих, а души, отошедшие от нашего «видимого» мира, спокойно видят и себя и нас?

В мире тьмы осознал себя человек, отделившийся от мира, живущего во имя Господне. Человек стал представителем мира, живущего во имя свое, мира Божиего негатива, где богопротивление и богоборчество – основа бытия, где даже верующие трепещут и бегут от исполненного любви отеческой Лица Божия. Так что нечего и удивляться: «Отчего наш ум противится воле Божией и выворачивает наизнанку Его мысли?» Мы – сознательные богоборцы. Мы – сознательные враги всего Божьего. Мы – жители Божиего антимира, знатоки бытия без Бога. В таком самоопределении человек потерял себя Богословесного, даже душа, «по образу и подобию Божию созданная» (св. Тихон Задонский), жаждущая в Нем покоя и утешения, стала таять в человеческом сознании. Отчего человек и начал, как невидимка, покрывать себя листьями, чтобы себя обнаружить. Так что теперь мы убеждены, что наше материальное тело – это мы сами и есть, и когда оно погибает, то от нас вообще ничего не остается. А посему главная наша забота – это здоровье телесное, чтобы сохранить себя на многая лета, что невозможно, сами понимаете, без изобилия материальных благ. А душа? Ну, что душа! Как «Бога не видел никто никогда» (Ин. 1, 18), так точно и душу не видел никто никогда. Теперь душа для нас – просто «понятие о внутреннем мире человека» (Энц. словарь) – игра нервов и мозгов, руководимая желудком. Еще А.С. Пушкин сказал: «Как мысли черные к тебе придут, откупори шампанского бутылку...»

Однако, по существу, положение наше более чем печально. Мы потеряли Отца, потеряли себя Богословесного, потеряли свою Богословесную семью, единство со всем Божиим Словом сотворенным миром. По учению св. Максима Исповедника, человек был призван соединить в себе всю совокупность тварного бытия. Для того и сотворен он был в последний день, чтобы войти во Вселенную как царь в свои чертоги, говорят греческие отцы Церкви. Теперь этот царь «рад наполнить чрево свое рожками, которые ели свиньи» (Лк. 15, 16). Да, дорого нам обходится наша голая самостоятельность. И единственное, чем казалось бы, мог бы похвалиться человек, – своей независимостью, своей «завоеванной» у Бога самобытийностью, – и она – фикция, самообман.

Какая может быть самостоятельность при абсолютной наготе? Как остаться независимой от Бога тварью при условии, что у тебя нет ничего своего, а все и в тебе самом, и вне тебя – Божие? На это ответил сам новоиспеченный знаток зла. Он просто взял из Божиего сада смоковные листья и использовал их по своему усмотрению. Видите, оказывается, очень просто быть самобытийным – достаточно воспользоваться без спросу не своими вещами, то есть воровать, и при этом сохранять принципиально самостоятельное лицо, то есть лгать. Таков основной принцип злобытия – воровать и лгать. Вот что у нас общее с пионером самобытийности сатаной. За то Христос, со всей точностью Его определений, и называет его «вор, лжец и отец лжи» (Ин. 10, 1; 8, 44). Так и мы теперь перед Отцом Небесным сохраняемся одинокими, вечно голыми, ворами и лжецами.

Когда прародители наши, откушав запретного плода, заглянули в бездну зла и увидели свое безбожное оголившееся ничтожество, почему им не пришло в голову просить у Бога прощения, уговорить Его вернуть их в прежнее состояние. Здесь можно лишь сказать, что зло как «черная дыра» засасывает в небытие, хотя его и нет.

«Но почему Сам Бог не догадался помочь человеку? Ну, пожурил бы. Все-таки первый раз пошалили. К тому же не они и затеяли это безобразие – змей обольстил. Неужели не мог Всепрощающий войти в их положение? У нас и то на первый раз прощается. И человек уже знал бы точно, что «туда» нос совать не следует». Что теперь может сделать человек, чтобы вернуть себя прежнего? Ответ здесь один. То, что Спаситель человека и единственный его Наставник предложил как первое и непременное условие спасения. «Кто хочет идти за Мною, отвергнись себя... Кто приходит ко Мне и не возненавидит... самой жизни своей, тот не может быть Моим учеником» (Мф. 16, 24; Лк. 14, 26).

Начало восстания – преломление мира Христа ради

Для того, чтобы возненавидеть свою жизнь богоборца и отвергнуть себя самостного, необходимо осознать свое безумство. А как ты познаешь свое безумство, если ни одно слово Божие в тебя не вмещается, если твой ум наглухо закрыт для истины? Не зря апостол соединяет наше спасение с познанием истины – Бог хочет, «чтобы все люди спаслись и достигли познания истины» (1 Тим. 2, 4). Не будь у блудного сына знания о своей светлой и радостной жизни в доме отца, он так бы до смерти и мучился вечно голым, голодным и бездомным. А что у нас, беспамятных, есть? У нас, верующих христиан? Оказывается, у нас все есть. И Отчий дом на земле – Церковь Православная. И Сын Отчий, кормящий нас Своим Телом и Кровью. Наше дело только преломлять все во имя Его и вкушать с благодарением.

Мы ведь каждое утро просим у Пресвятой Троицы: «Отверзи моя уста поучатися словесем Твоим». Хотя прошение это может кому-то показаться и странным. И может быть, он уже задавал себе вопрос: «Почему так необходимо учиться Божиим словам непременно с открытыми устами? Может быть, открытый рот способствует лучшему усвоению Божией грамоты?» Вспомнит, что когда люди усиленно внимают кому-либо, у них рот открывается. Есть такая физиологическая особенность у человека. Когда он слушает с открытым ртом, значит, слушает внимательно. Если так понимать это прошение, то всем нам придется ставить в рот распорки, потому что Бог поучает нас Своими словами постоянно. И во сне и наяву Он кормит нас Своим словесным хлебом насущным.

В тексте этой же молитвы содержится прошение: «Просвети мои очи мысленные». Мы просим очистить наш разум, чтобы воспринимать мир во свете Истины. Потому что, как сказал Христос: «Если око твое будет чисто, то и все тело твое будет светло... Если же тело твое все светло и не имеет ни одной темной части, то будет светло все так, как бы светильник освещал тебя сиянием» (Лк. 11, 34, 36). Так что чистотой ума освобождается наш рассудок из мрака тьмы. Отчего и предлагают нам отцы Церкви просить Бога просветить наши очи мысленные, а в следующем прошении умолять Бога открыть нам способность вкушать Плоть и Кровь нашего единственного Наставника и Учителя, открыть мысленные уста для подаваемого нам Хлеба Жизни, Который и есть поучающее нас Слово Божие.

Свт. Филарет, митрополит Московский, говорит: «Словом Божиим тварь сохраняется под бездной Божией бесконечности, над бездной собственного ничтожества». Мы бы сказали, что тварь не только словом Божиим сохраняется, но и соблюдается, ибо имеем древнее откровение: Господь Бог твой «смирял тебя, томил тебя голодом и питал тебя манною... дабы показать тебе, что не одним хлебом живет человек, но всяким [словом], исходящим из уст Господа, живет человек... И знай в сердце твоем, что Господь, Бог твой, учит тебя, как человек учит сына своего... Ибо Господь, Бог твой, ведет тебя в землю добрую» (Втор. 8, 3, 5, 7).

Ученик Христов должен быть бдительным, взирать на явления и сюрпризы житейского моря чистыми   мысленными   очами,   освобожденными   от всех «бревен» и «сучков». Такими символами определяет Христос наше слепотствующее восприятие житейской реальности, восприятие, не позволяющее в совершающихся событиях видеть Божии к нам обращения. Наше дело преломлять видимые события нашего мира и постигать смысл Отеческих наставлений. И наконец, наше дело вкушать Его наставления мысленными устами. А значит, усваивать их, исправлять себя соответственно этим Божиим наставлениям и корректировать свой путь, зная, что «Господь Бог твой ведет тебя в землю добрую».

Не на одних только взрывах и пожарах воспитывает человека Господь. И если тех, кто шел в землю обетованную, Он питал манною, то нам, ищущим путь в Царство Божие, Он даровал возможность воспитываться Телом и Кровью Наполняющего все во всем. Поэтому вспомним последний урок, на котором Он объяснил ученикам, как реализовать эту возможность. В день Воскресения Христа двое из Его учеников беседовали по дороге с попутчиком, не узнав в Нем Иисуса. И, беседуя, так они и шли до самого селения. И только когда они стали ужинать, Иисус, возлежавший с учениками, «взяв хлеб, благословил, преломил и подал им. Тогда открылись у них глаза, и они узнали Его» (Лк. 24, 30-31).

Что можно здесь сказать? Только одно. До тех пор, пока в основу нашего мировосприятия мы не вживим, как непременное, естественное свойство, преломление мира во имя Господне, – слепота к Слову Божию останется нашим вечным спутником. Всю жизнь мы будем идти рядом со Христом, всю жизнь мы будем с Ним общаться, но принимать будем Его за кого угодно, только не за Наставника нашего.

Преломление мира во имя Господне – новозаветное мировоззрение, очищенные от «бревен» и «сучков» наши умные очи, способные к истинному восприятию Бога, Божиего мироздания и самого себя. А посему в начале пути, на день Рождества Богородицы мы должны изменить свое сознание, сделать его способным вмещать в себя Бога Слово. Для этого надо отвергнуть знание себя биохимическим организмом, бьющимся с миром за выживание на земле, материальным высокоразвитым животным, в придачу еще и от обезьяны произошедшим (это до такого безумия докатился христианский мир!), и осознать, что я – дело рук Божиих, что все во мне Божие, и душа, и тело, а главное, что я – вечно живое слово Божие.

Жизнь – это богословесное единство

Бог Слово «пришел к своим». Вспомним эту Евангельскую строку. «И свои Его не приняли» (Ин. 1, 11). Почему не приняли? Бог Слово ответил: «Потому что слово Мое не вмещается в вас» (Ин. 8, 37). Мы мертвые к себе Божиим. Мы живем своим «биохимическим организмом». Человек, размножаясь, разложился на миллионы частных лиц. И в них, от первенца Каина, открывшего путь самоубийства под видом братоубийства, упорно сохраняется в смерти не только к Богу, но и к самому себе. И пока человек будет сохраняться частным лицом, отдельным от всего богословесного рода людского, пока не увидит и не поймет, что ближний его – это он сам, пока не осознает себя всечеловеком – он мертвый. А посему каждый должен знать, что он живой лишь в единстве всего рода человеческого.

Урок этот нам оставило время, когда общиной первохристиан в лице Нового человека реально оживал всечеловек. «У множества же уверовавших было одно сердце и одна душа; и никто ничего из имения своего не называл своим, но все у них было общее... Не было между ними никого нуждающегося; ибо все, которые владели землями или домами, продавая их, приносили цену проданного и полагали к ногам Апостолов; и каждому давалось, в чем он имел нужду... Некоторый же муж, именем Анания, с женою своею Сапфирою, продав имение, утаил от цены, с ведома жены своей, а некоторую часть принес и положил к ногам Апостолов. Но Петр сказал: Анания! Для чего ты допустил сатане вложить в сердце твое мысль солгать Духу Святому и утаить из цены земли? Чем ты владел, не твое ли было, и приобретенное продажею не в твоей ли власти находилось? Для чего ты положил это в сердце твоем? Ты солгал не человекам, а Богу. Услышав сии слова, Анания пал бездыханен» (Деян. 4, 32, 34-35; 5, 1-5). Как вы знаете, вскоре умерла и его

Так в чем же эти двое несчастных солгали Богу? В том, что пришли совершить Божие дело, собирать воедино распавшегося всечеловека, а сами, на всякий пожарный случай, чуточку остались в стороне. Действительно, мало ли что бывает. Вдруг все с голоду станут умирать. А мы из своей кубышки денежку достанем и, смотришь, сохранимся. Оказывается, все наоборот – сохранение себя отдельно от всечеловека – это и есть смерть. Анания и Сапфира, как теперь принято говорить, «повторили подвиг» Адама и Евы. И те, и другие познали зло. Адам и Ева – невозможность быть Божией тварью и жить отдельно от Бога; Анания и Сапфира – невозможность быть всечеловеком и жить отдельно своей частной жизнью. И не то потрясает, что Ананию и Сапфиру поразила смерть, а то, сколь реально существовало на земле Тело Христово с одним сердцем и одной душой.

Поэтому, если решать проблему самоотвержения, то необходимо думать об отвержении своей отдельности, своей мертвенности к другому человеку, как ближнему, так и дальнему. И конечно, здесь требуется наша ненависть к своей жизни во имя себя, частного лица. Без ненависти к себе частному, нам не сдвинуться с места к себе всеобщему. Без ненависти к себе мертвому и самые близкие будут для нас людьми с закрытой душой и темным сердцем. Почему святые отцы знают и чувствуют любого человека? Откуда у них способность прозорливости? Скажете – это дар Божий. Но почему Бог дарит прозорливость им? Потому что они отвергли себя. Они умерли для себя, частного человека, и живут всечеловеком. Каждый, кого приводит к ним Господь, для них открыт, как собственная душа.

Но никогда нам не возненавидеть себя, мертвого к человечеству, до тех пор пока мы не возненавидим себя, мертвого к себе как слову Божию. Мы так и будем, в заботах для души нашей, что нам есть и что пить, и для тела нашего, во что одеться, собирать себе сокровища на земле, «где моль и ржа истребляют и где воры подкапывают и крадут» (Мф. 6, 25, 19), пока не повернемся лицом к себе богословесному и не начнем душу кормить ее естественной пищей: словом Божиим, Его мыслями, Его волей. Тогда и тело наше будет очищаться от всякой скверны и одеваться светом души, насыщенной Жизнью. И когда мы поймем, что простое исполнение воли Божией сладостнее всех самых невообразимых удовольствий; что богообщение – это единственное, без чего мы не можем жить; что ради стяжания Духа Святого мы согласны всю жизнь в червях прогнить, вот тогда наше самоотвержение, может быть, даже и само начнет направлять меч нашей ненависти на все наше «любезное, родное и естественное», с чем вязнем мы в житейской тине нашего «видимого» мира.

У отцов Церкви работа по отвержению мертвенности к себе богословесному лежит в области аскетики и имеет такие названия, как «смирение», «борьба с плотскими страстями», «вражда с телом», «умерщвление плоти». Апостол Павел говорит о тлеющем во времени внешнем человеке, противоборствующем обновлению человека внутреннего (2 Кор. 4, 16). «Бедный я человек! Кто избавит меня от сего тела смерти?.. Тот же самый я умом моим служу закону Божию, а плотию закону греха» (Рим. 7, 24).

Но не дай Бог свалить все наши беды на наше тело. Мы должны знать, что плоть наша, наш организм тоже природы богословесной и тоже живое творение Божие, дарованное нам Богом как ближайший, самый преданный друг, безропотный помощник и защитник, способный и податливый на наше воспитание ученик. Ведь часто тело наше молится за нас, стоит и читает вслух молитвы. А мы в это время думаем о предметах посторонних. Более того, тело наше – это объятый нами космос, не тот, разумеется, который должен еще объять всечеловек, а элементарный, подаренный Богом частному лицу. И не столько тело нуждается в нашей заботе, во что его одеть или, наоборот, вступить с ним в схватку, сколько мы нуждаемся во внимании к нему, самому ближайшему из наших ближних, состоянием которого Господь наставляет нас на путь истинный.

Необходимо истинное восприятие и прочего, не ближайшего нам окружения, восприятие всего окружающего нас мира. Для этого надо отодвинуть в сторону прикладного наше научное знание о мире. Мы должны знать, что видимая нами Вселенная есть богословесное творение Божие, и воспринимать должны всякую тварь и всякое явление тварное, прежде всего, как слово Божие, слово Отеческое, слово-наставничество на путь жизни. «Благословляя вселенную, – пишет священник Павел Флоренский, – подвижник всюду и всегда видит в вещах знамения Божии и Божии письмена».

Мы, самосохраняющиеся в телах-крепостях, ревностно оберегающие свое неприкосновенное «я» от посягательств внешнего мира, не только способны, но призваны Богом восстановиться до осознания себя всечеловеком, существом космического масштаба. И это не фантазия размечтавшегося горе-богослова, это слова святого Максима Исповедника. «Человек призван воссоединить в себе всю совокупность тварного бытия, чтобы, не имея ничего вне себя, кроме одного Бога, полностью отдать Ему себя, в порыве любви, и вручить Ему всю вселенную, соединенную в его человеческом существе».

Выводы

Как оживать? Возможность одна – «родиться свыше». Рожденному от крови и плоти человеческой надо родиться  от Крови и Плоти Божией (Ин. 3, 7; 1, 13). То есть как люди знают своих земных родителей, так «да знают они Тебя, единого истинного Бога, и посланного Тобою Иисуса Христа» (Ин. 17.3). В этом состоит жизнь вечная. Отцы Церкви называют «вторым рождением» Таинство Крещения. Таинство величайшее, но сколь ни действенна в нем сила Божией благодати, св. И. Златоуст прилагает к нему и условие нашего в нем соучастия. «Грехи уничтожает купель, а привычку исправь ты». Св. Кирилл Иерусалимский говорит еще строже: «Никакой нет пользы нам приобрести наименование христиан, если не будет это сопровождаться делами». Христианин должен исправить привычку жить плотью и, сопровождая жизнь свою делами самоотвержения, преломляя мир верою в Промыслителя Христа, оживать к Богу и к себе богословесному.

Ключ, открывающий тайну самоотвержения, – наша способность преломления. Преломление рождает, реализует и сохраняет самоотвержение. Преломление – основной урок Тайной Вечери. Христос для того преломил хлеб, для того подал его ученикам как Тело Свое, для того повелел им творить это действо в Его воспоминание, чтобы оживить их мертвенное к Богу сознание, чтобы исцелить их слепотствующее мировосприятие. «На суд пришел Я в мир сей, чтобы невидящие видели, а видящие стали слепы» (Ин. 9, 39; ср. Мф. 11, 5). Не просто видеть и слышать окружающий его мир, а видеть в нем Сына Божия и слышать в нем Божие обращение к себе. И мы никогда не сможем отвергнуть свое безбожное мировосприятие, сколько бы мы ни доказывали сами себе, что все Богом сотворено, что Бог все видит, что Бог накажет, и прочее в этом роде, до тех пор, пока не научимся преломлять в своем сознании видимый нами мир и познавать на собственном опыте его Богословесную сущность.

И никто этого не сделает за нас. Каждый только сам может начать воспринимать мир преломленным во Имя Христа и познавать в нем Отеческое к нему обращение. Каждый только сам может начать воспринимать мир преломленным ради Христа и с благодарением вкушать как словесную пищу, Отцом Небесным подаваемую. Каждый только сам может, преломляя мир, предать себя наставничеству и путеводительству Христа, отвергнув, наконец, себя, самостного богоборца. И тогда даже в самые страшные минуты он, может быть, сможет воспринять собственного Иуду и иже с ним как волю Отца своего и не забыть попросить за них, заблудших умом.

«Постоянное памятование о Боге делает нас храмом Божиим», – говорит свт. Василий Великий. Насыщенные Словом Божиим из церковных богослужений, из Священного Писания и писания святых отцов Церкви, из мира, преломленного во имя Христа, открывают в себе сущность Слова Божия. Ум озаряет знание своего вечно живого единства со всем миром тварным, и «возгорается сердце о всех: о людях, о птицах, о животных, о демонах и о всякой твари. При воспоминании о них и при воззрении на них очи у человека источают слезы от великой и сильной жалости, объемлющей сердце. И от великого терпения умиляется сердце его, и не может вынести, или слышать, или видеть какого-нибудь вреда, или малой печали, претерпеваемых тварью. А посему и о бессловесных, и о врагах истины, и о делающих ему вред ежечасно со слезами приносит молитву, чтобы сохранились они и очистились; а так же и о естестве пресмыкающихся молится с великой жалостью, какая без меры возбуждается в сердце его» (св. Исаак Сирин). Тогда кормить и поить собою праведных и неправедных становится для него потребностью, делом его жизни, поскольку, как святой апостол Павел, он может сказать: «Уже не я живу, но живет во мне Христос» (Гал. 2, 20).

Мы часто слышим жалобы со стороны. «Жить по Евангелию так сложно: столько заповедей, столько запретов, столько премудростей, и все это расплывчато, все туманно. Православные, староверы, католики, протестанты, униаты, сектанты. У всех свои законы, свои порядки. И вообще, человеку трудно жить множеством наставлений, указов, истин. Человек хочет свое понятие о жизни сложить в простую, конкретную, ясную для него формулу» .

На это ответить можно только так: единственный Учитель человеков то же самое предлагает – выбрать тесные врата и узкий путь (Мф. 7, 14), чтоб не блуждать по дороге, на которой и обочин не видно. На страницах Священного Писания и писаний святых отцов Церкви Господь дарит нам Истину. В Таинствах и богослужениях церковных Он низводит на нас вечную Жизнь. В преломлении мира во имя Христа раскрывает Свое о нас промышление, наставляющее нас на Путь Истинной Жизни. И вся эта полнота христианского трудничества ведет на узкую тропинку, на которой христианин открывает Бога внутри себя.

Воздвижение Честнаго и Животворящего Креста Господня

Кто составитель Православного календаря?

Вчера Церковь провожала Рождество Пресвятой Богородицы, а сегодня мы уже встречаем другой двунадесятый праздник: «Воздвижение Честнаго и Животворящего Креста Господня». Вам ни о чем не говорит такая близость, такая сомкнутость этих двух Православных торжеств? А ведь человек, со стороны присматривающийся к Христовой Церкви, обязательно подумает: «Чего это календарь у них какой-то несуразный? Не могли что ли церковные начальники свои двенадцать праздников распределить нормально на двенадцать месяцев? Где густо, где пусто. Сентябрь и так время хлопотное – у кого заготовки на зиму, у кого отпуска, куда-то ехать надо... А у них праздник на празднике. Тяжело ведь для народа».

Чтобы ответить критику, да и самим толком уяснить, почему за Рождеством Богородицы Церковь сразу же поспешила воздвигать Крест, мы стали просматривать материалы церковной истории, касающиеся этих двух праздников, и вот что обнаружили. «Равноапостольный император Константин повелел воздвигнуть в Иерусалиме величественный и обширный храм в честь Воскресения Христова, включающий в себя и Гроб Господень, и Голгофу. Храм строился около десяти лет. Храм был освящен 13 сентября 335 года. На следующий день, 14 сентября, установлено было праздновать Воздвижение Честнаго и Животворящего Креста». Нашли и некую информацию для размышления. Усердием святой царицы Елены само обретение и воздвижение Креста Господня произошло, «по исследованию агиологов, приблизительно в конце мая 326 года». То есть за девять лет до установления праздника и далеко не в сентябре. Один из источников указал, что «святая Елена, нашедши подлинный крест Христов, воздвигла его для общего чествования и поклонения в 313 году», а вовсе и не в 326. И наконец, еще один источник сообщил, что «св. Патриарх Макарий, ставши на возвышенное место, воздвиг Честное древо, показывая таким образом собравшемуся в бесчисленном множестве народу; а народ, объятый благоговейною радостью, восклицал: «Господи, помилуй!» Торжественное действие сие дало название празднику, известному в нашей Православной Церкви под именем всемирного Воздвижения Честнаго и Животворящаго Креста Господня, которое совершается в память обретения его со времен самого обретения (не велико ли время самого обретения: от мая 313 года до сентября 335 года?), хотя окончательное установление сего празднества в нынешнем виде относится к VII веку».

Сведений об установлении дня празднования Рождества Пресвятой Богородицы мы просто не нашли. Ни у св. Димитрия Ростовского, ни в «Настольной книге священнослужителя» их не оказалось.   Только   «Полный  Православный  богословский энциклопедический словарь» отметил: «Когда был установлен праздник – неизвестно, указания имеются у св. Златоуста, св. Прокла, Епифания и блаженного Августина. В V веке о празднике упоминает служебник Геласия». Вот, собственно, и все наши сведения. Так что, каким образом Рождество Богородицы оказалось вплотную перед Воздвижением, никто не знает. Наш критик может ликовать и радоваться.

Порадуемся и мы. Разумеется, не тому, что древние отцы не позаботились для нас об архиве с праздничной документацией, а наша церковная агиология не смогла пробуравить тьму времени и осветить причины установления этих торжеств в имеющемся в календаре порядке. Хотя такое положение и есть самое верное доказательство, что автор календаря не человек, а его единственный Наставник и Учитель, и составлен он не мудростью человеческой, а Божиим Промыслом. Неизвестно никому, как дело шло, а вышло так, как Богу угодно, а нам, христианам, полезно и необходимо. Скажем более того: исследовать, как и почему получилось, что Рождество Богородицы и Крестовоздвижение сомкнулись неразрывно, то же самое, что любопытствовать, как у Бога вселенная получилась.

Мы еще и еще раз будем утверждать, что Православный календарь – это все то же Святое благовествование Церкви Христовой, Богом начатый и до конца времен надлежащий быть ее победоносный путь, запечатленный в рамки годичного круга; это все та же Божественная программа нашего спасения, школа жизни христианина. Только так и надо воспринимать Православный календарь. А посему, не исследовать будем, как и почему соединились праздники в году, а вникать в заложенный Господом смысл данного соединения, дабы понять, что именно Господь этим соединением двух торжеств нам, их участникам, сказал. И думаем, что сказал Он нам то же, что Своим ученикам: «Отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Мф. 16, 24). Причем календарем Своим Он еще и уточняет, что в следовании за Христом дело нашего самоотвержения и дело нашего крестоношения друг от друга неотделимы. Если мы самоотвержением входим в мир Богородичной чистоты, мы должны взять свой крест. И нет пути за Христом даже достигшему богозрящей чистоты, если он уклоняется от несения своего креста, как нет пути в Царство Божие и взявшему свой крест, если он далек от самоотвержения.

Вот пока и все, что мы можем сказать о соединении этих двух Церковных торжеств, так как далее рассуждать о взаимозависимости самоотвержения и крестоношения, не имея о них достаточно ясного представления, бессмысленно. Правда, самоотвержению мы уже можем дать конкретное определение. В беседах о празднике Рождества Пресвятой Богородицы мы пытались понять природу чистоты и пришли к выводу, что чистота есть плод самоотвержения, мы выяснили, что самоотвержение – это отвержение себя – самостного богоборца и восстановление себя – сына Божия.

Что же является крестоношением и, прежде всего, что есть крест, честно признаться, представления ясного не имеем. Хотя «нести свой крест» – понятие общеизвестное. Им пользуются все, даже закоренелые атеисты. Когда определяют безвыходное положение человека, придавленного грузом беды, горя, болезней, всяких невзгод, ударов и прочих превратностей судьбы, то обычно и говорят: «несет свой крест».

Правильно ли народная смекалка осознала сущность креста как мучительно-тягостной, беспросветной ноши? Наверное, правильно, если отцы Церкви так и говорят: «Крест – есть терпение в Господе всех огорчений и напастей... Взять свой крест – значит с покорностью и смирением подчиниться тем лишениям, скорбям и бедствиям, кои попустит нам Промысл Божий». «Мы, подобно Христу, должны терпеть несправедливые обвинения, оскорбления и прочие невзгоды жизни». «Взирать на крест – значит всю свою жизнь сделать как бы мертвой и распятой для мира». «Полный Православный богословский энциклопедический словарь» пишет кратко и лаконично: «крест – в христианском нравственном богословии совокупность жизненных лишений, страданий и т.п., которые должны терпеливо переноситься, не нарушая религии, во имя Христа» (Изд. П.П. Сойкина. Т. 2, с. 1494). В общем, получается так: взял крест, и ноги подломились – пошли напасти, несчастья, болезни, беда за бедой... И так до гробовой доски? А если нет никаких напастей – «тихое и мирное житие во всяком благочестии и чистоте», о чем Церковь предлагает всем молиться в Просительной ектений, да, в придачу, если ты еще здоров и радостен? Значит, уже и не несешь креста? Сбросил? Выходит, что христиане – это общество больных, несчастных, задавленных Промыслом Божиим калек? Может, оттого и не тянет нашего брата, крещеного, смолоду идти по стопам своего Учителя – уж больно безрадостная перспектива? Оттого и видишь по церквям одних старушек да инвалидов – им терять нечего. С другой стороны (правда, сие уже реже наблюдается в нашем обществе), при виде наступающего ужаса мы говорим: «С нами крестная сила!» – и налагаем на себя крестное знамение, то есть сами пытаемся спрятаться под крест... Опять же вопрос: под свой или под Христов? И вообще, что значит свой крест и что значит Христов?

Так что на тему креста говорить можно много. И святоотеческого материала о кресте – изобилие. Не было ни одного отца Церкви, который бы не коснулся этой темы. Казалось бы, нового уже ничего не скажешь, а вопросов много. Чую, и наш критик уже приготовил свое острое слово: «Действительно, автор объявил тему статьи: «Воздвижение Креста Господня», и вместо того, чтобы вести повествование о Воздвижении Того Самого Креста, на котором был распят Иисус, он принялся за доказательство нераздельности нашего самоотвержения с нашим крестоношением. Собрался говорить про Ивана и с ходу принялся обсуждать Фому. Легкость в мыслях необыкновенная!» И критик по-своему прав. Поэтому начнем по порядку, от названия главы.

Честное Древо

Итак, мы вошли в торжество Воздвижения Честнаго и Животворящего Креста Господня. Слова и поучения отцов Церкви на этот день содержат в себе историю судьбы Честного Древа, триста лет пролежавшего спрятанным от глаз людей под холмом, на коем воздвигнуто было капище Венеры. Рассказывается, как царица Елена обрела Честное Древо.

Вспоминается чудо исцеления благочестивой жены, лежащей на смертном одре, и воскрешение умершего от приложения к ним Честного Древа. «Весть об этом чуде, потрясшая присутствующих, во мгновение ока облетела Иерусалим и собрала верующих к подножию Креста на Голгофу. (Чем пересказывать своими словами, мы уж лучше будем цитировать архимандрита Иоанна.) И бесчисленное множество людей желало хотя бы издали увидеть чудесное Древо. Святитель Макарий с царицей Еленой, встав на возвышении, воздвизали Честной Крест елико возможно высоко на все четыре стороны, чтобы все могли поклониться ему. Народ же, объятый благоговейным трепетом, восклицал во множестве: «Господи! Помилуй!» После обретения Животворящего Креста Господня равноапостольный император Константин повелел воздвигнуть в Иерусалиме величественный и обширный храм в честь Воскресения Христова... Крест Господень был воздвигнут в храме, и в этот день было установлено праздновать Воздвижение Честного и Животворящего Креста Господня. А Церковь впервые в этот день запела: «Кресту Твоему поклоняемся, Владыко, и святое Воскресение Твое славим!» В этот же день вспоминается еще одно событие, связанное с жизнью Креста Господня. С 614 года по 628 год Честное Древо претерпевало пленение от персов... Победа греческого императора Ираклия над персами вернула Крест в Иерусалим».

Разумеется, каждый отец Церкви по-своему повествует о событиях, связанных с «жизнью» (как выразился архимандрит Иоанн) Креста Господня, но никто из них не ограничивается хроникой. Один желает вызвать у нас чувство благоговения к величайшей христианской святыне; другой пытается расшевелить наши сердца сочувствием к страданиям Господа, кровью окропившего это страшное орудие казни; третий старается пробудить нашу совесть, доказывая, что за каждого из нас претерпел Господь весь ужас крестного умирания и смерти.

Но и на этом они не успокаиваются. Православное религиозное сознание живет мировосприятием, преподанным миру Христом, живет преломлением видимой земной реальности в невидимую Небесную, преломлением пространства-времени в бесконечную вечность, что открывает не только способность осознавать себя участником древнейших событий, но и возможность в земных событиях, в предметах видимых познавать слово Божие, высший, Богом заложенный в них смысл.

Потому-то, созерцая Честное Древо, св. Иоанн Дамаскин видит его «древом жизни, насажденным Богом в раю, предызобразившим этот честный крест». А св. Димитрий Ростовский видит другое древо райское, древо, с которого Ева сняла плод, и делает вывод: «Древом райским мы были умерщвлены, а Древом Крестным оживотворены; первым изгнаны из рая, вторым восходим на Небо; первым нас победил враг, вторым мы побеждаем врагов». Архимандрит Иоанн убежден, что «и по сей день живет Крест, как живая личность, как человек, принимая на себя и безграничную любовь, и столь же безграничную ненависть. И во все времена жизни мира Кресту суждено быть камнем преткновения. Для богоборцев – он есть жестокое и ненавистное поприще страданий, ведущее в смерть. Для последователей Христа – Крест таких же скорбей и страданий становится любимым поприщем высшего духовного наслаждения, путем шествия за любимым Христом в жизнь вечную к славе». Св. Григория Синаита озаряет высочайшее откровение. Он видит Крест «знамением жизни Пресвятой Троицы непостижимой», у него «Крест трисоставной, Честное Древо, Троицы Триипостасной носит образ».

Митрополит Антоний в проповеди на Воздвижение Креста Господня, минуя все исторические факты и даже само упоминание о Честном Древе, раскрывает идею Креста в обычном нашем крестном знамении. «Как благоговейно должны мы совершать крестное знамение и относиться к тому, что оно значит для нас. Когда мы кладем на себя крест, мы кладем на себя знак, перед которым дрожат все темные силы, раз сразившиеся с Богом Крестом и побежденные этим Крестом. Мы этого не умеем ощутить; но темные силы трепещут и отходят от Креста Господня. Но вместе с тем, когда мы совершаем крестное знамение, мы как бы на себя берем Крест Христов; мы решаемся следовать за Ним; а путь Христос нам указал: «Отвергнись себя, возьми крест и иди за Мной». Чтобы никто у тебя не отнимал жизни, отдавай ее каждый день, каждый час, пока не придет время отдать ее раз и навсегда в руки Божии. И пусть вся твоя жизнь будет несением этого креста – знамения победы и готовности твоей так жить и так умирать, как умирал Господь.

Поэтому, когда будете подходить ко Кресту сегодня на прощанье, – поклонитесь ему благоговейно, любовно, трепетно, но, приложившись к нему, отдавая ему поцелуй веры и поцелуй любви, примите заповедь Господню: Отвергнись себя! Возьми свой крест и последуй за Мной – куда бы Я ни пошел... Аминь». Видите, в какую широкую картину смыслов разрастается видение Креста.

Воздвижение – дар Бога

Давайте и мы сквозь время и пространство вольемся в собрание соучастников этого Всемирного торжества Церкви и, преломляя видимое в невидимое, с благодарением вкусим той словесной пищи, что подает Своим ученикам единственный их Наставник и Учитель Христос. Для этого нам не требуется фантазировать и наших священнослужителей представлять себе святителем Макарием или царицей Еленой. Потому что и святитель, и царица, совершавшие воздвижение Честного Древа в IV веке являли собою абсолютно то же, что и наши батюшки в XXI веке – видимое отображение невидимого к нам Божиего обращения.

Наш священник, в составленной специально для этого дня службе («чин Воздвижения»), стоит на возвышении посреди храма, окруженный прихожанами, и от самых ступней своих ног воздвигает изображение Креста Господня, поднимая его как можно выше. И так на все четыре стороны. Хор поет стократное «Господи, помилуй», а диакон возглашает сугубую ектенью. По сути, то же самое совершалось и в первое Торжество Воздвижения, как пишет архимандрит Иоанн: «Святитель Макарий с царицей Еленой, встав на возвышении, воздвизали Честной Крест елико возможно высоко на все четыре стороны, чтобы все могли поклониться ему. Народ же, объятый благоговейным трепетом, восклицал во множестве: «Господи! Помилуй!»»

Вполне возможно, что святитель и царица руководствовались желанием показать Честное Древо как можно большему числу народа и оттого стали его поднимать как можно высоко. Возможно, от волнения или еще по каким причинам, они не догадались, что для того, чтобы все присутствующие посмотрели и поклонились Кресту, гораздо благоразумнее организовать очередь. Поставили бы вокруг Креста отряд воинов и пропустили бы поодиночке всю эту несметную толпу. Каждый бы подошел и поклонился и приложился. Как у нас, когда привезли с Афона мощи великомученика Пантелеймона.

Святитель и царица воздвигали Крест, чтобы все его видели и забыли про очередь для лучшего рассматривания Креста только лишь потому, что Господу Промыслителю угодно было сделать так, чтобы совершилось Креста Воздвижение, чтобы все не просто увидели Крест Господень, а именно Крест, поднимающийся к Небу над народом. Чтобы живая картина Креста, возносящегося от земли, из массы человеческой, возносящегося и поворачивающегося на все четыре стороны, запечатлелась как видимое слово Божие, как притча, в коей заложено «сокровенное от создания мира». И Церковь восприняла эту картину. Картина эта стала основным символом земной Церкви Христовой. Собрание верных, над коими высится Крест Христов, воплотилось в лавры, соборы, храмы, церкви, даже видом своим напоминающие момент Воздвижения.

Праздник Воздвижения Креста Господня дарован человечеству Самим Господом Богом. 300 лет Церковь Христова гонима, причем гонения нарастают по своей лютости. Император Диоклетиан издает закон, по которому богослужения запрещались; христиане лишались должностей и гражданских прав; духовенство объявлялось политическими преступниками. (Это вам никакие иные времена не напоминает?) А с 304 года все христиане поголовно осуждались на пытки и мучения. Во Фригии целый город был окружен войсками и сожжен.

Когда вся верховная власть Римской империи, императоры, цари и соправители в своем идолопоклонстве распалялись стереть христиан с лица земли, один из царей оказался воспитанным своею матерью в уважении к христианской религии. Это был царь Константин, правитель Британии и Галлии. И вот начинаются чудеса. Римские граждане пишут письмо царю Константину в Британию с просьбой прийти и избавить их от своего царя Максентия, который не только преследует христиан, но грабит и своих язычников. Константин пишет письмо Максентию, где дружески увещевает его не буйствовать, отчего Максентий еще больше свирепеет и замышляет расправиться с самим Константином. Константину ничего не остается, как собирать войско. Видя, что свое войско не велико, Константин решил как следует помолиться Богу. И когда он молился, а время было уже к закату, вдруг увидел на небе изображение креста, сиявшее ярче солнца, и надпись: «Сим побеждай». Знамение это увидели все воины. А поскольку для римлян крест был орудием убийства, то решили, что знак этот не к добру и, видимо, ждет их всех погибель. Воины приуныли. Да и царь Константин был в великом смущении. Однако ночью ему снится сон. Является пред ним Сам Христос Господь, показывает то же самое знамение, что царь видел днем, и говорит: «Сделай подобие сего знамения и носи его пред полками; и тогда победишь не только Максентия, но и всех врагов твоих». Царь Константин проснулся, рассказал сон своим приближенным. Решили так и сделать. Крест отковали из золота. Все войны сделали изображения крестов на шлемах, на щитах и на всем оружии. Разгром Максентия был сокрушительный. Когда он убегал по мосту через Тибр, мост не выдержал и рухнул, похоронив в реке и Максентия, и его воинов.

Казалось бы, одного такого откровенного Божиего помощничества было бы достаточно. Но Господь знает, сколь туга и неподатлива слову Божию душа человеческая. Да и не о духовном преуспеянии царя Константина мы ведем речь. Мы говорим о делах Божиих. Господь чуть ли не перед каждой битвой показывает царю Константину огненный Крест на солнце, все с той же надписью «Сим побеждай» и сокрушает мечами воинов царя Константина всех врагов, всех гонителей христианства, пока наконец не поставляет Константина императором Римской империи. Зачем? А затем, что если бы идея отыскать Честное Древо пришла к царю Константину до становления его властителем всей империи, то это было бы просто неосуществимо. Иерусалим в составе Восточной провинции находился в ведении Максимиана Галерия, фанатика язычества, ярого гонителя христиан. А это означало, что царицу Елену, как христианку, мать ненавистного Константина, просто не пустили бы на порог Иерусалима. Теперь же она прибыла в Иерусалим хозяйкой и делала все, что ей было угодно. И тоже ничего бы не достигла без Божией помощи. Потому что к ее приезду Господь сохранил для нее в живых «старого еврея по имени Иуда, который сообщил, что Крест зарыт там, где стоит капище Венеры».

Самое явное, что нам пока открывается, – это реальный исторический факт. В Римской империи 300 лет лежит Крест Христов закопанным в земле. В придачу еще над ним стоит и капище (храм) Венеры. Что в это время происходит? В Римской империи режут, жгут, грабят, убивают христиан. Жить им на земле не дают. И вдруг в Иерусалиме совершается Воздвижение Креста Господня. Что в мире происходит? В той самой империи перестали гнать и убивать христиан. Они теперь свободные граждане. А христианство скоро стало государственной религией.

Факт этот, нам кажется, раскрывает одну закономерность. Когда Крест Господень лежит закопанным в земле, князь мира сего усердно закапывает в землю, уничтожает физически Христово Тело, Церковь. «Причем тут Крест? – скажет наш критик. – Здесь обыкновенная идеологическая борьба. Когда в старую устоявшуюся идеологию вторгается новая, да еще враждебная, то, несомненно, ее представителям приходится туго. В устоявшееся государственное язычество вторглось христианство – конечно, христианам пришлось страдать. И эта идеологическая война к закопанному в землю Кресту никакого отношения не имеет».

Мы бы тоже так думали, если бы другая империя не проверила эту закономерность. Когда в Российскую империю вторглось безбожие, как только кресты стали падать с церквей и затаптываться в землю, то вместе с крестами стали уничтожаться представители Православия, члены Тела Христова.

Церковь Христову физически не уничтожить. Это Божественная истина: «Врата ада не одолеют ее» (Мф. 16, 18). Как в советское гонение христиан, Российская земля рождала членов Тела Христова без всяких, казалось бы, на то условий, так и во времена Римской империи, чем дольше продолжалось гонение христиан, тем сильнее становилась Церковь Христова, тем более крепло и росло Тело Христово. Разве не показательно то, что у самого гонителя Диоклетиана и дочь, и жена были христианки; св. великомученик Георгий Победоносец – из богатых и знатных христиан; св. великомученица Евфимия – дочь сенатора; св. великомученица Екатерина – из царского рода; св. мироточец Димитрий – градоначальник Солуни; св. целитель Пантелеймон – врач при царском дворе. В 313 году уже издан св. Константином Миланский эдикт о веротерпимости, через десять лет действие эдикта распространено на все страны, подвластные Риму. Еще два года – и созван Первый Вселенский Собор в Никее. Какие светочи Церкви были его участниками! Святитель Николай Чудотворец, святитель Спиридон Тримифунтский, святитель Афанасий Великий. 318 отцов обсуждают насущные проблемы Церкви. И только на следующий год, когда уже Церковь победно шествует по земле, находят в Иерусалиме Крестное Древо и совершается Воздвижение.

«А что это мы взялись обсуждать вопрос о Божиих целях Воздвижения? Похоже, вопрос-то праздный, так, для болтовни. Нашли Крест Христов – и слава Богу. Нашли и воздвигли. Какие тут могут быть еще подоплеки? Нашли бы раньше – воздвигли бы раньше. Нашли бы позже – воздвигли бы позже. Все прекрасно! Главное, что теперь все христиане».

Правда, на Соборе святитель Николай Чудотворец, человек по натуре очень добрый, можно сказать, душевный, хотя и строгий, бил пресвитера Ария, бил прямо по лицу; скандал устроил такой, что его вывели из зала прямо на улицу и даже сана лишили. Это в самом начале свободного, победного всехристианского шествия по земле. А сказать откровенно, ведь и собрались-то святые отцы на Собор не от радости победного шествия, а от тревожного осознания большой беды, надвигавшейся на Церковь Христову. Святые чувствовали, видели, что наступает война, новая, страшная. Враг, отложив до времени мечи и копья, сбросил с себя языческого образца шлемы и кольчуги, обрядился в христианина и торжественно шествует в общем строю. Он уже и пресвитер в первых рядах, он уже и епископ впереди всех, учит, наставляет, указывает как идти, куда поворачивать. А там уже за поворотом – пропасть.

Прошло время предупреждения Христова: «Не бойтесь убивающих тело, души же не могущих убить» (Мф. 10, 28). Наступило время бояться более того, кто может заманить и душу, и тело в геенну. Христос открыл, в чем выражается сие губительство. Всякий, «кто отречется от Меня Сына Божия пред людьми, отрекусь от того и Я пред Отцем Моим Небесным» (Мф. 10, 33). Почему святитель Николай Чудотворец так непочтительно отнесся к своему церковному сослужителю Арию? Да потому, что этот, облаченный в ризы пастыря Христова, глашатай сатаны решил убедить Церковь Христову отречься от Христа. Он предлагал признать Христа просто человеком и прекратить исповедовать Его Сыном Божиим
.

Казалось бы, учение Ария – просто болезненный бред. Собор предал Ария анафеме и лишил его общения с Церковью. А чтобы впредь и в голову никому не приходила подобная чушь, Собор сформулировал и утвердил семь членов Символа Веры. Так что про Ария можно было бы и забыть – он не первый еретик и не последний. Да оказалось все не так просто. У Ария нашлись сторонники, единомышленники, поклонники, приверженцы, покровители, и такие активные, и в таком количестве, что в Церкви возникло особое, апостольскому православному исповеданию враждебное общество ариан, «лицемерно прикрывающихся христианством и ведущих с ним борьбу» во всей широте этого понятия. Так, например, активный обличитель арианской ереси «святитель Афанасий Великий, Александрийский патриарх, за 47 лет управления Церковью несколько раз изгонялся из Александрии и скрывался от ариан в пустынных местах, так как они многократно покушались убить святителя. Святитель Афанасий провел в изгнаниях более 20 лет, то возвращаясь к своей пастве, то вновь подвергаясь ссылке. Был момент (вы только вдумайтесь!), когда все епископы Церкви Христовой были арианами, и только святитель Афанасий оставался единственным православным епископом». Было и такое, например, когда «в Северной Африке правитель Генерих при пособничестве арианских епископов воздвиг жестокое гонение на православных. Когда верующие (православные. – Ред.) христиане собрались в одном из храмов и тайно совершали Божественную литургию, солдаты ворвались в церковь. Часть молившихся бежала, а 300 человек были обезглавлены. Из 62 священников двоих сожгли, остальным отрезали языки. Но чудодейственной силой Божией они продолжали проповедовать и опровергать арианское лжеучение».

Таково начало освободившегося от языческой тирании христианства. После трехсот лет гонения Церкви враг не дал ей и вздохнуть, как тут же схватил ее за горло и рванул по телу своими ядовитыми когтями. Здоровая целостность Христова Тела, когда христианин при виде христианина был счастлив, потому что встречал брата, осталась в истории. От Христова Тела стали отпадать ариане, манихеи, мелетиане, монофизиты, монофелиты и так далее.

До сегодняшнего дня продолжается то, что всякого любопытствующего так и подмывает спросить: «А отчего вы, христиане, в отличие от иудеев и исламистов, так между собою разделены? И вообще, странная какая-то у вас религия. Какие-то вы язычники наизнанку. У тех была одна вера и с полсотни богов, а у вас один Бог и тысяча вер».

Что ему ответишь? Христова Церковь – воинствующая; и трудно так нам оттого, что мы ближе, чем иудеи и исламисты, к Богу, – на нас все силы злобы поднебесной навалились. И между прочим, у нас среди множества Церквей есть одна истинная Православная; и Церковь Православная непрестанно молится «о соединении всех». Ведь сатана поставил Церковь перед такой дилеммой, какую человеческому уму решить не под силу. Что лучше: сохранять единство и мир, отрекаясь вместе с еретиками от Сына Божия и Духа Святого, либо изгонять братьев, только чтобы не потерять Бога? Что лучше: худой мир или хорошая война? Мы понимаем: если цель наша спастись всем человечеством, ради чего Христос  и  пришел,   то  христианин  должен быть соединительным звеном человечества, а отнюдь не причиной распада, а уж тем более в своей христианской среде, но как быть соединителем, если тебя отрывают от Источника соединения, от Самого Вседержителя? Как соединить собою растерзанное всечеловеческое тело, увлекающее тебя в своем распаде от Христа, и при этом не потерять Христа? Без помощи Самого Христа невозможно.

«Но где Его помощь? Куда Он смотрел, чем занят был Наставник и Пастырь, когда сатанинские волки спокойно разгуливали средь смиренного стада Божиих овец, самоотверженно доверявших свои души этим хищникам в овечьих шкурах? «

Христос в это время воздвигал Свой Крест, имя которого «Сим победиши» открыл Он войску святого царя Константина. Когда святые пастыри Церкви, осознавая, что нашествие врага не остановить без оружия, выковали щит из семи членов Символа Веры, Христос лично от Себя дарует Церкви Свое именное оружие, «которым Он адову разрушил еси силу – непобедимый обоюдный меч, он и воздушного князя бьет и бездны змия закапает», и Церковь, доныне сатаной неодолимая, в день Крестовоздвижения славословит: «Величаем Тя, Живодавче Христе, и чтим Крест Твой святый, имже нас спасл еси от работы вражия».

Воздвижением Своего Креста от земли к небу, воздвижением его на четыре стороны света Господь выразил то, что Церковь вняла и запечатлела в писаниях святых отцов. Это нечто столь драгоценное, что Церковь возносит над всеми своими символами и догматами как Божественный Символ Веры, Им-то как раз и разрешается наша всехристианская проблема (либо с миром – либо с Богом), потому что гласит Божественный Символ, что не чем иным, как только Крестом возможно сохранить нашу связь с Богом и только Крестом можно собрать распавшегося всечеловека воедино. Что и сообщают нам святые отцы, когда называют Крест Христов «небесной лестницей; единочестным миру невидимому и видимому; древом разума, жизни, бессмертия, воздвижения падших, спасения мертвых; древом высото великим». И при этом, Крест – «четвероконечная сила; широта безмерная; угасает шатание народов; сохраняет державою своею; и мир весь совознесл еси, вознесыйся к Богу многожелаемый».

Всеведущий Господь хранил Свое Крестное Древо до времени, когда необходимо было совершить Его Воздвижение перед лицом человечества. Невозможно оценить и осознать всю богословесную глубину этого события. В Божием промышлении о спасении рода человеческого событие это можно сравнить лишь с воплощением Сына Божия на земле, с праздником Рождества Христова. Как Сын Божий пришел на землю на конец веков, когда растленному человечеству грозило полное уничтожение, так и Крест Свой воздвигает Господь, когда единственно живому на земле организму всечеловека, Церкви Христовой, грозит уничтожение. Так что праздник Воздвижения Креста Господня можно назвать Рождеством Православия. И как в пришествии Своем на землю Бог невидимый явил Себя во плоти видимой, так и в Воздвижении Бог невидимый явил Свою сущность в видимом Древе Честного и Животворящего Креста. Отчего св. Григорий Синаит и называет Крест Христов «знамением непостижимой Триипостасной Троицы».

Крест Христов – Жизнь Христова

Нам скажут: «Допустим, все это так. Крест Христов – оружие против диавола, лестница в Царство Небесное, хранитель мира, образ Пресвятой Троицы. Честное Древо – святыня, кровью Христовой политая, Его страданиями пропитанная. Праздник Воздвижения Честнаго и Животворящего Креста Господня – величайшее торжество. Только нам-то что делать? В день Воздвижения, как соучастникам, стоять вокруг Креста, повторять за хором «Господи, помилуй» и воображать, что мы возносимся на небо? Несерьезно это. Тем более что в руках батюшки вовсе и не Честное Древо, а изображение. Христос повелел святому царю Константину сделать изображение Креста и носить на себе. Сделали. Все христиане теперь носят изображения Креста. Некоторые даже золотые и с бриллиантами, некоторые прямо на собственном теле делают татуировку, – а как были чужими друг другу, так и остались. Крест – «лестница на Небо, древо спасения мертвых». Это что? Метафоры, образные выражения? Но если они намекают на какие-то возможности восходить по Кресту или Крестом, то как восходить? Кончать земной путь распятием на кресте? Так теперь даже казни такой нет. И, между прочим, не все святые кончали жизнь на крестах. И потом, воздвигали в день Воздвижения орудие Христовой казни, Христов Крест. А нам Он сказал: «Возьми свой крест». Он не говорил: «Возьми Мой Крест». Может, Его Крест к нашим крестам вообще никакого отношения не имеет». Вопросов, как видим, много. Поэтому попробуем прежде всего разобраться, что есть Крест Господень.

Даже материала нашей статьи достаточно, чтобы увидеть, что Честное Древо само по себе, как орудие казни Иисуса Христа, не составляет еще всей полноты понятия Крест Господень. Явление на небе крестообразного света пред войсками св. царя Константина тоже есть Крест Господень. Если Сам Учитель повелел преломить Божественный небесный Крест в земные материальные изображения, то преломлять земное Честное Древо и постигать и вкушать открывающиеся в нем Божественные смыслы Он благословил Своих учеников еще на Тайной Вечере.

И вот какие смыслы и значения открылись отцам Церкви в их умосозерцании Честнаго Древа. «Орудие смерти Господа нашего Иисуса Христа, – пишут составители «Настольной книги священнослужителя», – есть пересечение Небесного и земного, в чем заключается предвечная тайна основания вселенной». «Как четыре конца Креста держатся и соединяются его средоточием, так и силою Божией держится высота и глубина, долгота и широта, то есть вся видимая и невидимая тварь», – пишет св. Иоанн Дамаскин. В сочинении V века «На поклонение Честному Древу» указывается на Крест как на первообраз всего сотворенного. «Крест, с его четырьмя концами, означает, что распятый Бог все вмещает и все пределы объемлет». «Принимая во внимание церковное учение о Святом Кресте, выраженное в богослужении, в иконографии, принимая во внимание опыт святых, – пишет священник Павел Флоренский, – мы убеждаемся, что христианское созерцание действительно зрит всю мировую жизнь под схемой Креста. Все Крест, все крестовидно – Крест лежит в основании всего бытия как истинная форма бытия, уже не внешняя только, но форма организующая... Крест – созидательная сила мира, хранитель мира, путеводитель мира, идея мира – София». И воспаряя умом за пределы всего, Крестом организованного, св. Григорий Синаит прозревает основание Креста в недрах Самого Бога, называя Крест, как мы уже говорили, «Образом Пресвятой Троицы».

«Представляете! (Дадим излить душу нашему оппоненту.) Орудие убийства Христа есть образ Пресвятой Троицы!!! Вот до чего довоспарялись умом отцы Церкви. Разве может такое прийти в голову простому человеку? Получается, что Бог Сам изготовил для Себя орудие убийства, Сам Себя казнил, да еще в муках. Теперь понятно, почему все верующие чуть не стали арианами. Да разве может Бог впасть в грех самоубийства?!»

Поэтому подумаем лучше, что может быть общего у Пресвятой Троицы с Крестным Древом? Есть ли в Божием мироздании нечто, способное быть связью между Источником Жизни в мире света и «черной дырой» смерти? И мы находим, что это нечто в действительности есть Некто, мы находим Самого Христа, Творца и Зиждителя Вселенной. От Честного Древа до Образа Пресвятой Троицы все рассуждения отцов открывают нам неотъемлемые признаки Христа, Средоточия Небесного и земного. Он тайна основания Вселенной, потому что «Имже вся быша». Им, «Наполняющим все во всем» (Еф. 1,23), содержится вся видимая и невидимая тварь. Он – Бог, распятый на древе, – все вмещает и все пределы объемлет. «Во гробе плотски, во аде же с душею яко Бог, в рай же с разбойником, и на престоле был еси, Христе, со Отцем и Духом, вся исполняли Неописанный».

Сын Божий содержит, соблюдает и сохраняет Божие творение. Сын Божий Духом Святым по воле Отчей исполняет Божий замысел о судьбе мира тварного, ведет его к конечной цели, к соединению с Пресвятой Троицей. Эту деятельность Сына Божия, Его творческий путь со всеми заботами и трудами можно назвать несением Креста.

Тогда спросим себя, а что есть сам Крест? Совокупность страданий и лишений Сына Божия? Причин для них у Сына Божия было предостаточно и до Голгофы. Великий ангел Денница превратился в лютого врага, сбежал с целым воинством ангелов и беснуется по сию пору. Венец Божия творения, человек, так отбился от рук, что смертью умер. Земля из-за него подпала под проклятие. Скажем больше, Сын Божий лично Сам претерпел лишения и страдания, кои выпали на Его долю со времени Его воплощения на землю. Но почему при этом мы должны отбрасывать Его радость обретения, как Он Сам сказал, «одного грешника кающегося» (см. Лк. 15, 10) и Его «радость совершенную», как совершившего порученное Отцом задание и возвращающегося с победою домой (см. Ин. 17, 13)?

Суть Креста Сына Божия не в страданиях и лишениях, сопутствующих крестоношению, а в самом замысле, в программе, которую Отец поручил Сыну исполнить, в самих делах, которые Отец возложил на Сына, как и говорит Сам Сын Божий: «Дела, которые Отец дал Мне совершить» (Ин. 5, 36) – это и есть Крест Господень.

И здесь необходимо обратить внимание на одну особенность Креста Сына Божия. Сын Божий Свой Крест несет. То есть мы хотим сказать, что Крест отвечает своей сути, только когда он носимый. Что и нам Господь сказал: возьми и иди с ним (см. Мф. 16, 24). Крест – сила динамическая, программа исполняемая, замысел, реализуемый в дело.

Однако же реализовывать замысел в дело, делать само дело, как мы знаем, способов великое множество. У нас самые благие замыслы, как правило, осуществляются такими способами, что лучше бы эти замыслы вовсе к нам в голову не приходили. Так вот обратим внимание, каким способом Сын Божий осуществляет замысел, как Он делает само дело. «Я... ничего не делаю от Себя... Я всегда делаю то, что Ему [Отцу] угодно» (Ин. 8, 28, 29). «Что Я слышал от Него, то и говорю миру» (Ин. 8, 26). «Я сошел с небес не для того, чтобы творить волю Мою, но волю пославшего Меня Отца» (Ин. 6, 38). Отчего Он такой покладистый? Так сильно уважает Своего Отца, что боится Его огорчить Своим непослушанием? На это отвечает Сам Господь: «Я не один, но Я и Отец. Я живу Отцем» (Ин. 8, 16; 6, 57). Он питается Отцом, совершая Его волю. Господа совершенно не могли понять Его ученики, когда Он им сказал: «Моя пища есть творить волю Пославшего Меня» (Ин. 4, 34).

Рассуждения о послушании Сына касаются лишь Его человеческой воли. Но даже Его человеческая воля, скажем словами догмата VI Вселенского Собора, «Его человеческое хотение, последующее, и не противостоящее, или противоборствующее, паче же и подчиняющееся Его Божественному и всемогущему хотению» свободно исполняет Его Бого-Сыновнюю волю, общую для всех Ипостасей Пресвятой Троицы. У Сына Божия одна воля с Отцом, одни мысли, одна сила, одно действие. «Я и Отец – одно» (Ин. 10, 30), – говорит Он нам, желающим и Сына Божия отделить от Отца, чтобы видеть Его, как самих себя, самостоятельной фигурой. А как же! Он ходил по земле, а Отец был на Небе и оттуда говорил: «Сей есть Сын Мой возлюбленный, в Котором Мое благоволение» (Мф. 3, 17). Действительно, являл Себя миру «неслитно познаваемый» Бог
.

Бог один. И сколь неслитен Он в Своих Ипостасях, столь и неразделен. И нераздельность Его дает основание нам утверждать, что Отцов замысел о мире – это и замысел Сына. Отцово дело – это и дело Сына, совершаемое Им в Духе Святом. Крест, возложенный Отцом на Сына, – это и Отцов Крест. И Крест этот один для Всей Пресвятой Троицы. Почему св. Григорий Синаит называет Крест «образом Троицы Триипостасной»? «Образ есть явление и показание того, что сокровенно», – объясняет св. Иоанн Дамаскин. Сокровенное Пресвятой Троицы, Ее Божественную жизнь являет Сын Божий. «Бога не видел никто никогда; Единородный Сын, сущий в недре Отчем, Он явил» (Ин. 1, 18); явил миру жизнь Пресвятой Троицы, явил миру и Крест Животворящий. Отчего и делаем заключение: Крест Господень есть делами Отца являемая Сыном жизнь Пресвятой Троицы.

Сын Божий неизменно несет Свой крест – являет в Духе Святом Отца, Отцову волю, исполняет Отцовы замыслы о мире тварном, силою Отца вершит Отцовы дела. Отсюда и форма креста, как нисхождение в мир силы Отчей, явленной Сыном, выражается пересечением двух прямых линий, одна из коих Отчая, а другая Сыновняя в Духе Отчем. Так что Крест Господень открывается не подателем лишений и страданий, а наоборот – полнотой благодати, истины и силы Пресвятой Троицы, явленной Сыном Божиим. Крест Господень – это жизнь Сына Божия, жизнь воедино с Отцом, «Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе» (Ин. 17, 21). И как неотделима жизнь Сына от жизни Отца, так неотделима Крестная Жизнь Сына от Самого Сына Божия. Почему христианское созерцание видит всю мировую жизнь в знаке Креста? Да потому что мировая жизнь содержится Сыном Божиим. Почему Крест – созидательная сила мира? Потому, что сила Креста – это сила созидателя мира, Сына Божия. Почему Крест – хранитель мира? Потому, что мир хранит Сын Божий. Почему Крест – путеводитель мира? Потому, что соблюдает, промышляет и ведет мир по путям Отцова замысла о мире Сын Божий. Почему Крест лежит в основании всего бытия? Потому, что в основании всего бытия «было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог. Оно было в начале у Бога. Все чрез Него начало быть, и без Него» – Сына Божия – «ничто не начало быть, что начало быть» (Ин. 1, 1-3).

Нет креста без Христа. А если и есть нечто крестообразное, от Христа отдельное, то это вовсе и не крест, а некое изображение. Поэтому, когда мы крестимся без должной веры и молитвы, то это просто махание рукой. И крестик на груди, не освященный святой водою и молитвой, – бутафория. И вода не освятится крестом, ни серебряным, ни золотым, ни каким другим, самым драгоценным, если над этим крестом не будет совершен священником Церкви Христовой, проводником в мир силы Креста Господня, «чин благословения и освящения новосооруженного креста», а над водою не совершено «последование (хотя бы) малого освящения воды». Крест Господень есть, прежде всего, живое присутствие Самого Христа. Ведь ясно пишет апостол Павел: «Я сораспялся Христу, и уже не я живу, но живет во мне Христос» (Гал. 2, 19-20).

Уже это откровение апостола Павла дает нам основание говорить о той особенности Креста Господня, которая для нас имеет, пожалуй, самое главное значение. Святой апостол пишет: «Я не желаю хвалиться, разве только Крестом Господа нашего Иисуса Христа, которым для меня мир распят, и я для мира» (Гал. 6, 14). Вас не удивляет, что человек сообщает об этом факте по прошествии пятидесяти лет после голгофского события, когда и Честное Древо уже сокрыто было от глаз людских, и Христос, казалось бы, уже нес Свой крест вдали от пределов земли, а святой апостол говорит о Кресте Господнем как о реальности сиюминутной, и не просто о реальности, присутствующей на земле, а как о силе, решающей судьбу всего мира, – Крестом «мир распят». Мир – это стихия «настоящего лукавого века» (Гал. 1, 4), для апостола открывается совершающимся Божиим делом с целью «в устроении полноты времен, дабы все небесное и земное соединить под главою Христом» (Еф. 1, 10), отчего он и видит в рассматриваемых им творениях невидимое Бога, Его вечную силу и являемое Им Божество (см. Рим. 1, 20). При этом апостол и сам распят для мира. Он уже не соучастник дел мира тьмы: «Бог... благодатию Своею, благоволил открыть во мне Сына Своего» (Гал. 1, 15). И наконец – это признание святого апостола: «И уже не я живу, но живет во мне Христос». Ведь это то самое состояние человека, которое и есть цель нашего бытия, состояние осуществленного о человеке Божиего замысла. «Да будут все едино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, [так] и они да будут в Нас едино» (Ин. 17, 21). А это значит, что жизнь Пресвятой Троицы, явленная Сыном Божиим в Его земном тридцатитрехлетнем несении креста, не отошла от земли с вознесением Христа на Небо, а осталась пребывать в нашей земной жизни. Крестом Господним Божественная вечность коснулась временной жизни Земли и осталась в ней.

Крест Христов неописанный и многоименный

Так что же он собою представляет, этот дарованный нам Богом, распинающий нашу внешнюю и внутреннюю тьму Крест Господень, пребывание в лоне которого вселяет в нас Самого Христа? Мы долго пытались обобщить и конкретизировать обширный святоотеческий материал о Кресте Господнем, но пришли к тому же выводу, что и сами отцы Церкви: Господень Крест – «образ неописанный и многоименитый», то есть неописуемый и многоименный. Оно и естественно – как можно обобщить и конкретизировать жизнь Пресвятой Троицы? Что мы можем сказать о жизни Бога, кроме того, что она есть? И все же мы упорно распределили найденные нами имена Креста Господня по отдельным смысловым группам. И вот что получилось.

Крест Господень – «верных держава», «благочестивых хранитель», «державный покров», «стена нерушимая», «щит», «крепость и победа», «столп крепости от лица вражия», «вечно соблюдающий меня и покрывающий», «крепость и держава», «широта безмерная», «четвероконечный мир». Такие имена, как «покров», «стена», «крепость» говорят о Кресте как о вместилище, как о некой сфере. Правда, сфера эта – весь «четвероконечный мир» и «широта безмерная», но все же это некое лоно, некий мир, отделенный от остального мира. И если принять во внимание имена Креста «свет вечный», «незаходимые молнии», то можно говорить о Кресте как о мире света, присутствующем в нашем помраченном мире, отделенного непроходимой пропастью от мира света.

Следующие имена Креста Господня, такие как «превечная доброта», «человекам неведомая, ангелам неприступная триипостасная слава», «Божий образ», «всесвятой, всесильный», «нетленный и неизнуряемый», «миру видимому и невидимому единочестный», «древо жизни и бессмертия», «Христова высота и слава», говорят о том, что Крест Господень – это мир полноты Божественных свойств.

Крест – «врагов посрамление, губитель, язва, пленение, низложение и погибель», «триобоюдный меч Христов», «оружие великое Христово», «непобедимое победительство», «отгнание, язва и пагуба бесов», «диавола победитель», «его высота воздушного князя бьет, и глубины всей бездны закалает змия». В лоне Креста человек защищен и освобожден от власти князя мира сего – сатаны. Вспомните икону Воскресение Христово, где Господь выводит из ада ветхозаветных праведников. Ангелы на дне ада вяжут узами диавола. Христос в шарообразной сфере, заполненной силами света, стоит на поверженных вратах ада, сложенных в виде креста.

Но Крест Господень и для самого человека есть «души от глубины страстей скорое возношение», «телесных и душевных недугов исцеление», «ума нашего сохранение», «помыслов отгнание», «страстей пагуба и умерщвление», «плоти пригвождение», «падших исправление», «искушений сокрушение», «освящение и просвещение всякому», «основание благочестия», «укрепление надежды», «во всех добродетелях преуспеяние», «наставник святыни» .

И наконец, каково назначение Креста Господня? Для чего Господь оставил Крест Свой роду человеческому? Ответ на вопрос: «А причем тут мы?» Крест – «хранитель души и тела, и всей жизни нашей», «крепкое упование на спасение», «дарователь свободы», «оружие мира», «угашает шатание народов», «мир от греховного осуждения освобождающий», «от лести и мучительства освободил род человеческий», «нетление дающий народам», «воздвижение умерших», «небесная лестница», «лучами света Своего падшие души наши выводит из мглы к Богу», «смерть умертвил, жизнодавче», «всех воскресение».

Не правда ли, все эти имена можно свободно приложить к Самому Сыну Божию? По сути, так оно и должно быть. Потому-то мы и говорим, что Крест Господень – это Христом являемая жизнь Пресвятой Троицы. В эту-то полноту Жизни, в это лоно преизобилия спасительной благодати Креста Господня и приглашает нас войти Христос, когда говорит: «Возьмите иго Мое на себя...» (Мф. 11, 29). Ешьте Плоть Мою, за вас ломимую. Пейте Кровь Мою, за вас изливаемую... «Я есть путь и истина, и жизнь» (Ин. 14, 6).

Но чтобы не потеряться нам в преизобилии даров благодати, коими исполнен Крест Господень, скажем о том даре, на который особо указывает Сам Господь, но на который редко обращают внимание. Когда речь заходит о Кресте Господнем, то перед нами сразу встает Честное Древо, на котором умирает Иисус, и мы говорим о жертве, которую Сын Человеческий принес за грех рода человеческого; говорим об освобождении Им человека от смерти (смертию смерть попрал); о пленении Им ада; о победе Его над диаволом, а далее уже об обожении Им нашего естества, нашей природы. Поистине, дела великие, а дары Божественные. Только мы от этих даров кажется настолько далеки, что даже непонятно, имеем ли мы вообще какое-либо к ним отношение. Христос победил диавола, а диавол как командовал всем нашим миром, так до сих пор нами и распоряжается. Христос освободил нас от смерти, но все как были мертвецами, так по сей день и остаемся. Лично я как родился во грехе, так во грехе и пребываю.

Крест Христов усыновляет Отцу Небесному

А ведь Своим Крестным делом Сын Божий принес бесценный дар именно нам, личностям. Как Христос раскрывает суть того дела, которое Отец Небесный поручил Ему совершить на земле? На Тайной Вечере, перед тем как идти на распятие, в молитве к Отцу Он говорит: «Я... совершил дело, которое Ты поручил Мне исполнить» (Ин. 17, 4). Так какое же дело Отец поручил исполнить Сыну? Какое дело Сын совершил? Внимайте, братья и сестры, что говорит Сам Сын, потому что здесь суть Его Крестоношения: «Я открыл имя Твое человекам» (Ин. 17, 6).

Здесь бы надо сделать паузу, так как обязательно последует вопрос нашего оппонента: «И в этом-то все Его дело? Бог посылает на землю Своего Сына ради того, чтобы сказать человекам, как Его зовут? А что, более серьезного дела на земле не находилось? Или жертва, попрание смерти, победа над диаволом – все те великие дела, о которых мы постоянно твердим, дела менее значительные, чем открытие имени Бога? «

О них Христос не говорит. И не оттого, что Христу еще предстояло их исполнить. Он исполнит их, но только после того, как Знающий все, что в человеке, убедится, что действительно совершил Отцово поручение – открыл человекам Его имя. Какое имя? Саваоф, Адонай, Елогим, одно из тех имен, кои нельзя произносить? Или одно из тех имен, что раскрывают Его: Премудрость, Жизнь, Сила, Правосудие, Любовь – и так далее до бесконечности неведомых миру имен? Христос открывает имя, в коем заключена вся полнота Божиего нисхождения вплоть до причастия к Его нетварному естеству (см. 2 Пет. 1, 4), имя родное, драгоценное для Самого Христа, имя это ОТЕЦ.

«А до Христа что? Так никто ничего о Боге Отце и не знал?» – не уняться нашему оппоненту. – Отвечаем. Знали. Пророки: Исаия, Иеремия, Малахия – знали и страдали за народ, неспособный понять, что Бог-ревнитель желает, чтобы в Нем видели Отца, а не грозного карателя за малейшую провинность. Можно сказать, что знали и верующие иудеи и даже гордо заявляли пред Иисусом: «Мы не от любодеяния рождены; одного Отца имеем, Бога». На что Иисус вынужден был им объяснить, сколь глубоко они заблуждаются: «Если бы Бог был Отец ваш, то вы любили бы Меня, потому что Я от Бога исшел и пришел; ибо Я не Сам от Себя пришел, но Он послал Меня. Почему вы не понимаете речи Моей? Потому что не можете слышать слова Моего. Ваш отец диавол; и вы хотите исполнять похоти отца вашего» (Ин. 8, 41-44). А какие похоти отца-диавола хотели исполнять «имевшие одного Отца Бога» иудеи? Оказывается, похоти довольно определенные – убить Иисуса именно за то, что Он «Отцем Своим называл Бога» (Ин. 5, 18). «Ты Сын Божий?» – спросил первосвященник. «Я», – признался Иисус. – «Повинен смерти!» (ср. Мф. 26, 63-66).

Так что напрасно иронизирует наш оппонент. Знание о Боге как об Отце не такое уж и незначительное и даже небезопасное дело. Исповеданием Бога Своим Отцом Иисус подписал Себе смертный приговор. При всех стараниях суда, хотя лжесвидетелей приходило много, судьи не могли найти обвинения, чтобы предать Иисуса смерти; только признание Иисуса в том, что Он Сын Божий, явилось достаточным основанием для вынесения Ему смертного приговора.

Не будем в этом ветхоцерковном судопроизводстве искать причины, почему люди, исповедующие Бога своим Отцом, убили Человека за то, что Он тоже исповедовал Бога Своим Отцом. Можно принять соображение Пилата, будто Иисуса убили из зависти. Если из зависти, то только к тому, что Иисус действительно оказался Сыном Божиим, а судьи при всем их желании никак не могли таковыми стать. Можно сказать, что правоверный иудей, дабы в совершенстве исполнить заповедь Моисея о нерушимости одиночества Бога, счел своей обязанностью уничтожать всякого посягающего на какую бы то ни было с Ним близость. А по сути, суд над Христом – это символ восприятия Бога нашим миром тьмы.

Мы уже говорили, что представители мира тьмы, воспринимая Божественные мысли света (позитив), проживают их тьмою (в негативе). Таков ментальный закон мира-богоборца. Бог предлагает людям Себя в качестве Отца, а их желает видеть своими детьми. Как будет поступать представитель тьмы? Зная Божий замысел (позитив), он будет объявлять всем, что Бог наш Отец, а мы Его дети, но ни в коем случае не станет относиться к Богу как Отцу и себя Его сыном не станет считать ни под каким предлогом. Более того, житель мира тьмы отслеживает лиц, соответствующих Божиему позитиву, и стремится извести их из своей среды, делает чистку. Так ваш покорный слуга во времена развитого социализма познакомился с уголовной статьей о «растлении несовершеннолетних» за свои беседы со школьниками о Боге. Мир тьмы, мир-паразит, борется за свое выживание с напором и приспособляемостью паразита. Вот такой простенький, можно сказать, игрушечный механизм действует в мире тьмы. Такова ментальная атмосфера нашего мира, «лежащего во зле».

Если кто-то из наших оппонентов скажет: «Мы не знаем этого Божиего позитива», то мы предложим ему выслушать святого апостола Павла: «Ибо, что можно знать о Боге, явно для них, потому что Бог явил им... Но как они, познав Бога, не прославили Его, как Бога, и не возблагодарили, но осуетились в умствованиях своих... называя себя мудрыми, обезумели» (Рим. 1, 19, 21-22). И совсем кратко формулирует он мысленную атмосферу нашего мира: «Мудрость мира сего есть безумие пред Богом» (1 Кор. 3, 19).

Мы с инфантилизмом думаем: «Вот иудеи, такие-сякие, не могли понять Христа! И всевозможные сектанты дурью маются! Но я-то соображаю». И не знаем, в каком страшном омуте мы вязнем от рождения. А страшный он, потому что невидимый, неосязаемый, умственный. Он, как две тысячи лет назад, так и сегодня, свет Божиего слова погружает в привычную для нас тьму. Христос столкнулся с катастрофическим положением человеческого сознания. «Слово Мое не вмещается в вас... Не понимаете речи Моей... Не можете слышать слова Моего» (Ин. 8, 37, 43). «Видя не видят, и слыша не слышат...» (Мф. 13,13). «Народ... окаменил сердце свое» (Ин. 12, 40).

Вся земная деятельность Христа: проповеди, исцеления, чудотворения, воскрешения – все было направлено на одно: открыть людям реальность их Божественного Отца. Христос говорит прямо, категорично: «И отцем себе не называйте никого на земле, ибо один у вас Отец, Который на небесах» (Мф. 23, 9). «Не бойся, малое стадо! ибо Отец ваш благоволил дать вам Царство» (Лк. 12, 32). «Приблизилось Царство Небесное» (Мф. 10, 7). «Да будете сынами Отца вашего Небесного» (Мф. 5, 45). «Будьте милосерды, как и Отец ваш милосерд» (Лк. 6, 36). «Будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный» (Мф. 5, 48). «Знает Отец ваш, в чем вы имеете нужду, прежде вашего прошения у Него» (Мф. 6, 8). «Молитесь же так: Отче наш, сущий на небесах!» (Мф. 6, 9)... И наконец: «Восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему, и к Богу Моему и Богу вашему» (Ин. 20, 17). Кажется, яснее сказать об Отцовстве Божием нельзя.

Доказательством того, что Бог открыл человеку Себя Отца, причем доказательством самым верным и убедительным, является сам факт воплощения Сына Божия. Не в громах и молниях, не в сотрясении планет, не в звездных письменах на небе и не в иных каких-нибудь, заставляющих людей вспомнить о Боге, знамениях сообщает Бог людям Свое решение быть их Отцом. Может, кто-то считает, что ради такого великого события Бог должен был разверзнуть небеса и в образе убеленного благородными сединами старца громогласно объявить на все мироздание: «Усыновляю вас, люди!» Делом воплощения Бог не только снисходит до возможностей человеческого мировосприятия, не только предоставляет людям Посланника, способного объявить им о Своем намерении, Он реализует Свое намерение.
Воплощением Сына Божия на земле Бог усыновляет человека. Рождая Себя на земле Человеком, Творец породняется со Своей тварью. От Рождества Христова в Божием мироздании существует Богочеловеческая семья – Человек Иисус, пребывающий на земле воедино с Отцом Небесным. О чем и засвидетельствовал Отец громогласно: «Сей Сын Мой возлюбленный, в Котором Мое благоволение» (Мф. 3, 17).

Так что Богом все было сделано. Людям оставалось только возблагодарить и прославить Его и с покаянным сердцем принять сей бесценный дар. Пред ними ходил, жил, творил, изливал на них изобилие благодати Человек, такой же, как они, настоящий Человек, без каких бы то ни было природных аномалий, без всяких «супер», нормальный Человек; и при этом Он есть Сын Божий. Людям просто надо знать, привыкнуть к этой реальности, как мы привыкли к тому, что есть день и есть ночь, так и привыкнуть к тому, что человек – сын Божий. Да, раньше это было невозможно, а теперь Новое время, Новая эра или, как говорится в великом прокимне: «Ныне начах, сия измена десницы Вышняго». Все изменилось – человек может быть сыном Божиим. Для того Христос и послан Отцом Небесным к людям. «Для того Бог и стал Человеком, чтобы человек стал Богом», как сказали св. Афанасий Великий, св. Григорий Богослов, да и другие святые отцы Церкви.

И однако же Христово дело по вживлению в сознание человека его нового семейного положения можно назвать почти что безнадежным. Тысячи уверовавших в Иисуса (Ин. 2, 23) были свидетелями того, о чем Он Сам сказал: «Многие пророки и праведники желали видеть, что вы видите, и не видели, и слышать, что вы слышите, и не слышали» (Мф. 13, 17), и только за Своих ближайших учеников Христос мог поручиться Отцу, что «они приняли, и уразумели истинно, что Я исшел от Тебя, и уверовали, что Ты послал Меня» (Ин. 17, 8).

Нам все время надо доказывать, что Христос – Истина, Бог, к Которому такие понятия как «ложь», «обман», «двусмысленность» вообще неприложимы. У нас все под сомнением, слова Его исследуются на правдивость, и все Его чистейшие откровения мы пытаемся замутить поисками глубинных подтекстов и выкапыванием тайных смыслов. Христос говорит: «Сия же есть жизнь вечная, да знают Тебя, единого истинного Бога, и посланного Тобою Иисуса Христа» (Ин. 17, 3). Какие здесь требуется искать еще смыслы? Если я лично знаю, что Бог мой Отец, а Христос мой Учитель, то я уже житель вечности, хоть и пребываю здесь, на земле, во времени. «Истинно, истинно говорю вам: слушающий слово Мое и верующий в Пославшего Меня имеет жизнь вечную, и на суд не приходит, но перешел от смерти в жизнь» (Ин. 5, 24). Какие здесь могут быть особые таинственные смыслы? Если я верю, что Отец мой послал ко мне на землю моего Наставника, Который здесь во тьме земной ведет меня такими путями, какими должен идти житель мира света, то жить я уже должен не страхами, как выжить и самому спастись, а заботами сына Небесного Отца.

Своим Крестным делом открытия человекам Отца Небесного Христос не только восстановил грехом разорванную первозданную связь человека-твари с Богом-Творцом; Он даровал людям то, чего не имел Адам в раю; Он даровал человеку усыновление Богу.

Вера в Отца Небесного – основа всеединства

Слава Тебе, Боже наш! Слава Тебе! Не повесил Ты на нас, немощных, гири непосильных трудов, не связал бременами тяжелыми и неудобоносимыми (см. Мф. 23, 4). Дал людям всего одно дело – веру. Грех, тьма, смерть, ад рушатся одним орудием – верою. Только веруй – и спасен будешь. Только веруй, что Бог Вседержитель – твой Отец и вся Его любовь, превечно изливаемая Им на Сына Своего по природе, исполнит тебя, человека, сына по благодати. Более того, верующие не только исполняются преизобилием Христовой благодати, но соделываются одно нераздельное целое с Ним. И не только с ним, но и с Самим Отцом Вседержителем.

Говорит Сама Истина! «Да будут все едино!» (Ин. 17, 21). Все человеческое общество верующих будет в Боге. А Бог будет в каждом из этих людей. То, что все будут в Боге – это еще можно понять. Мы и сейчас все в Боге. Бог Вседержитель объемлет Свое творение, тем более столь малое, как род человеческий. Но чтобы каждый атом этой капли океана Божиего мироздания способен был вмещать в себя Самого Бога?! Кто может это постичь? Но думается, не для того сообщил людям эту тайну Христос, чтобы они до конца времен ломали голову: каким способом Бог будет помещаться в каждом человеке? Это Христово откровение дано нам как формула Божественного неслиянно-нераздельного единства, в которое по Божией милости включен и человек.

Петр, Иван, Андрей могут быть далеки друг от друга в Божественной бесконечности. Но если в каждом из этих людей живет Бог Сын, в Коем Бог Отец, то ясно, что они уже не способны пребывать друг от друга отдельно. Так что же это за общество людей, в каждом из которых Христос, Который их всех еще и объемлет? Апостол Павел называет это общество Телом Христовым, а каждого из этих людей членами Тела Христова (1 Кор. 12, 27). Христос говорит ученикам: «Я есмь Лоза, а вы ветви» (Ин. 15, 5). Разве лоза не одно растение? Разве могут отдельно, независимо друг от друга функционировать члены одного живого тела?

Не думаю, что только меня одного мучает вопрос: как так вышло, что за две тысячи лет мы, христиане, из множества верующих, у коих была одна душа и одно сердце, и никто ничего из имения своего не называл своим, но все у них было общее (Деян. 4, 32), превратились в то, что вы сами прекрасно видите? Такое ощущение, что в единственном Учебнике христиан вырвана последняя заключительная страница, и никто понять не может, чему он, собственно, учится. С какой целью Бог послал Сына своего на землю, ради чего Сын на крестную смерть пошел? Вроде все солидарны в одном: Сын Божий пришел на землю, чтобы спасти человечество от смерти, от греха, от диавола, от ада. Вот мы и спасаемся, кто от чего захочет.

А в Евангелии действительно есть заключительная беседа, итоговый урок, когда наш единственный Учитель на Тайной Вечере среди внимавших Ему учеников молился Отцу Своему и Отцу нашему. Святой апостол Иоанн записал цель Сына Божия, потрудившегося ради спасения рода человеческого. Так вот, цель Сына Божия была такова: «Отче Святый! соблюди их во имя Твое, тех, которых Ты Мне дал чтобы они были едино, как и Мы» (Ин. 17, 11). Причем здесь же, на этом собрании, Он дал и указание ученикам, как соответствовать этому единому Богочеловеческому семейству. «Заповедь новую даю вам, да любите друг друга; как Я возлюбил вас, так и вы да любите друг друга. По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою» (Ин. 13, 34-35).

Христос называет заповедь новою не оттого, что в ветхом мире отсутствовало чувство любви. Он называет ее новою оттого, что она основа нового общежития человечества, человечества, усыновленного Богом. Однако складывается так, что эта новая заповедь до сих пор остается для нас новостью. Не входит она в нас, беглых от Отца беспризорников.

Почему это желание Бога собрать человека воедино не привилось к сознанию христианского мира? Да потому что не греет, не радует нас единение, нас беспокоит спасение. А беспокоит оно потому, что не верим мы Христу, будто у нас есть Отец Небесный, а мы его дети. А коли не верим, то и остаемся мертвыми частными лицами. А у мертвого постоянно в страхе трепещет душа и жаждет своего спасения. И пока мы не поверим в живое присутствие своего родного Отца, пока не предадим себя на Его волю, соблюдающую нас воедино друг с другом, так и будут сердца наши кричать: «Спасите наши души!» Так и будем, барахтаясь в житейском море, хвататься за какие только под руку попадут спасительные мероприятия. Хотя Христом ясно сказано, что человекам спастись невозможно, спасти может только Бог (см. Мф. 19, 26). Зато собрать себя воедино может только сам человек. Но мы все равно будем упорно «вершить» обязанности Бога, напрочь игнорируя свои собственные. Хотя здесь не надо иметь семи пядей во лбу, чтобы догадаться, что если Сын Божий открыл людям, что у них есть Отец, то само собой должно уразумеваться, что люди Его дети. Здесь должно быть понятно, что дети одного Отца – это одна единая семья. Поэтому и о цели прихода на землю Христа надо говорить, как о собрании людей воедино с Пресвятой Троицей.

Когда же предел моих желаний есть спасение, при совершенном моем неведении о необходимости братского в Боге единения, то я и обеспокоен своим личным спасением. Спасет меня Бог от греха, смерти, от челюстей диавола и мук ада – и слава Ему. Спасет Он других – особо меня и не тревожит. Хорошо бы родственников спас, друзей, хороших знакомых, чтобы в раю не скучно было. А тех, кого не знаю, или злодеев, убийц – мне как-то все равно. Можно, конечно, и пошире порассуждать. Можно всех православных спасти, а католиков, протестантов, не говоря уже о сектантах – этих можно и наказать. Можно еще шире развернуться – спасти всех христиан, даже не православных, а буддистов, иудеев, магометан и прочих нехристей категорически не спасать. А впрочем, против всеобщего спасения я ничего не имею, как захочет Бог, так пусть и делает. Главное, чтоб меня спас.

У христиан спасающихся есть действительно серьезное основание для такого рассуждения – Страшный Суд. Евангелие от Матфея, 25 глава, где Бог отделяет праведников от грешников, одних определяет в Царство Отца Небесного, других – в огонь вечный, уготованный диаволу и ангелам его. Это трагическое завершение человеческой цивилизации, этот Богом совершаемый акт народоразделения, где навечно разлучаются даже близкие и родные, так ярко напоминает нам ужасы геноцида, что даже наши каменные сердца заставляет источать жалость к несчастным и трепетать от далеко не отеческого поведения Судии. Знание, что разделение неминуемо, что кто-то будет вечно жить, а кто-то вечно будет гореть в огне, при полном незнании: «что будет лично со мною, спасен я буду или осужден», кроме тупого страха и безразличия к окружающим, создают питательную среду для нашего комплекса самосохранения мертвенности.

А ведь в этой страшной притче, да и не только в ней, Христос ясно говорит, по каким признакам Он будет разделять народы. Признак-то всего один. Способен ты быть со Христом-Всечеловеком или не способен. Живая ты ветка на Христе Лозе, Всечеловеке или сам по себе висишь, засохнув? Приготовил ли ты себя к вечной жизни воедино с братьями и с Пресвятой Троицей воедино или как был мертвым одиночкой мира тьмы, так и остался? Способен ты жить воедино с братьями (а у Отца Небесного все люди твои братья) – живи воедино с Пресвятой Троицей в Царстве Отца. Неспособен к такой жизни, не нравится тебе такое единство, то тебе и делать нечего в Царстве Отца – и сам не сможешь жить, и остальным мешать только будешь. Дело-то естественное. Ведь не заставляет Бог рыб жить на суше, а зверей делать себе норы на дне морском. Так и здесь, все это страшное разделение – дело твоей собственной свободной воли, и никакого Божиего геноцида в нем и в помине нет, а наоборот, все та же Его вечная любовь и долготерпение.

И зачем пугать христианина будущим Страшным Судом, когда суд и так уже две тысячи лет идет. Ведь Христос же сказал: «На суд пришел Я в мир сей» (Ин. 9, 39). Или теперешний суд Христов для нас не страшен? Ох, как не хотелось бы подвергнуться этому «нестрашному» суду, открывшемуся Анании и Сапфире, по собственной инициативе отделившимся от Христова Тела. А ведь уже две тысячи лет подряд подвергаются ему толпы крещеных, но неспособных привиться к живой маслине – Христу Всечеловеку. А тот, кто прививается к Этому Древу Жизни, «и на суд не приходит, но перешел от смерти в жизнь. Истинно, истинно говорю вам: наступает время, и настало уже, когда мертвые услышат глас Сына Божия и услышав, оживут» (Ин. 5, 24-25). Или что? Потом этих оживших будут вызывать по повестке еще на один, на Самый Страшный Суд.

Говорят, в первое пришествие Сын Божий посетил людей, чтобы их спасти, во Второе придет, чтобы их судить. Да, будет так называемое Второе Пришествие Христа. Потому, что на земле охладеет любовь многих (см. Мф. 24, 12). А это значит, остановится процесс единения. Когда человечество до такой степени истерзает планету, что на ней ни одно живое существо не способно уже будет жить, когда кончатся времена благоприятные, придет Христос снова выручать оставшихся во тьме мертвецов. Придет Христос, но не для того, чтобы в огне вечном сжечь дотла души грешников и таким образом, как могут думать некоторые, отомстить всем не уважающим Его. Во-первых, не сгорают до небытия грешники в «огне вечном», а пребывают в «муках вечных» (Мф. 25, 46). Но главное для нас не то, каким образом Христос будет спасать будущие народы, главное то, что Он сказал, «когда Я вознесен буду от земли, всех привлеку к Себе» (Ин. 12, 32). И если Христос это сказал, то Он так и сделает. Будут все люди одним живым организмом, будут одним Всечеловеком, имя Которому Христос.

Своим Крестным делом на земле Христос положил начало восстановления всечеловека путем созидания Церкви Своей, Тела Христова. От начала Новой эры в жизни Божиего мироздания совершается нечто столь чудесное, столь грандиозное, что, наверное, даже самые далекие от земли твари не могут остаться к этому равнодушными. В мертвом человеке начался необратимый процесс оживания, процесс обратный вечному распаду умершего Адама на мертвые частные лица. «Как в Адаме все умирают, так во Христе все оживут» (1 Кор. 15, 22) – говорит апостол Павел не как о будущем воскресении, а как о реальности текущего времени: Нас, мертвых по преступлениям и грехам нашим, Отец Славы оживотворил, воскресил со Христом. «Вы приняли Духа усыновления, Которым взываем: «Авва, Отче!» Сей Самый Дух свидетельствует духу нашему, что мы – дети Божии» (Еф. 2, 5; Кол. 3, 1; Рим. 8, 15-16). Святой апостол лишь просит братьев: «Со всяким смиренномудрием и кротостью и долготерпением, снисходя друг ко другу любовью... все возращали в Того, Который есть глава Христос, из Которого все тело, составляемое и совокупляемое посредством всяких взаимно скрепляющих связей, при действии в свою меру каждого члена, получает приращение для созидания самого себя в любви» (Еф. 4, 2, 15-16). А посему и просит он братьев, прежде всего, не унывать, а верою дать вселиться Христу в сердца свои (Еф. 3, 13, 17).

Свой Крест

Как видите, план оживания всечеловека понятен. Все во Христе, и в каждом живет Христос. Остается одна лишь задача: «верою вселиться в наши сердца Христу», а со Христом, разумеется, и Отцу, и Святому Духу. Задача, которую святой Серафим Саровский называет «стяжанием Духа Святого» и «целью христианской жизни».

Сораспяться Христу. Нести Крест Христов. Делать в жизни то дело, ради которого Отец Вседержитель послал Сына Своего единородного на землю. А какое дело, мы уже знаем – являть Собою Сына Отца Небесного, делать только то, что Отцу угодно, исповедовать Его Своей жизнью, прославлять имя Его пред миром. Почему быть распятым Крестом Христовым – единственное, чем желает хвалиться святой апостол (Гал. 6, 14)? Да потому что в несении Креста Христова – единственный истинный смысл жизни. И только это дело Христос поручил совершить Своим ученикам апостолам. «Как Ты послал Меня в мир, – говорит Он Отцу, – [так] и Я послал их в мир» (Ин. 17, 18). «Идите, научите все народы, крестя их во имя Отца и Сына и Святого Духа... Кто будет веровать и креститься, спасен будет; а кто не будет веровать, осужден будет» (Мф. 28, 19; Мк. 16, 16). И если дело апостолов просвещать все народы в спасительной необходимости несения Креста Христова и крестить народы, освящать их Духом усыновления, то наше дело верить в Отца и Сына и Святого Духа и креститься, принимать на «ся» положение сынов Отца Небесного и исполнять Его волю, Его дела. Так что, братья и сестры, у всех нас один Крест – Христов.

Кто-то спросит: «А где же мой собственный крест? Где он, тот, про который Христос сказал: «Возьми крест свой» (Мф. 10, 38)?» Христов Крест и есть твой. «Но ведь он общий». Он и общий, как Крест всего Тела Христова, он и твой личный, как Крест одного из членов Тела Христова. По-иному и быть не может. Неся личный, ты будешь нести общий, поскольку будешь совершать единое всечеловеческое дело. Неся общий, ты будешь нести личный, поскольку нести тебе его придется по твоей собственной жизненной стезе. У тебя своя жизнь, свое время, свое место, свои условия несения Креста. Промыслом Отца твоего поставленный в отведенное для тебя время-пространство, не пытайся изобретать себе Палестину I века. Каждому из нас уготованы и свои родные «Палестины», и свои цари «ироды», и свои «фарисеи», и свои «голгофы» для их переживания, «для созидания тела Христова, доколе все придем в единство веры и познание Сына Божия, в мужа совершенного, в меру полного возраста Христова» (Еф. 4, 12-13), как сказал апостол. Или, как сказал блаженный старец Софроний, «пусть каждый на том месте, где поставил его Бог, трудится ради стяжания Святого Духа, а Бог доделает остальное».

Пища, которой мы не знаем

Вспомните случай, описанный апостолом Иоанном. «Учитель, ешь». – Принесли наконец-таки ученики пищу Учителю, Который был столь же голоден, как и они. Но Он сказал им: «У Меня есть пища, которой вы не знаете. Посему ученики говорили между собою: разве кто принес Ему есть? Иисус говорит им: Моя пища есть творить волю Пославшего Меня и совершить дело Его» (Ин. 4, 32-34).

Думается, не надо исследовать и доказывать, что «творить волю» и «совершить дело» – это не два различных задания, порученных Отцом Сыну, а все тот же один возложенный на Сына Крест. И вообще, надо бы нам договориться, что когда речь идет о проявлении воли, то следует знать, что в этом акте присутствуют и власть, и мысли, что это единое неслиянно-нераздельное исхождение и есть уже дело, так же как в действиях Сына непременно действует Дух Святой и руководит Отец. Поэтому, когда вы сталкиваетесь с таким распространенным в богословии выражением, как «воля Божия», то знайте, что автор имеет в виду, что неотрывно от воли Божией присутствуют и Его власть, и Его замысел, и Его Промысл, и Его дело, и Его Крест, и все имена проявлений Бога, в изобилии коих наш рассудок просто тонет, и записать их никакой бумаги не хватит. Так, чтобы исследователям Божиего мира не утонуть самим и не утопить читателей в перечне имен Божества, авторы и пользуются одним или двумя именами, которые им кажутся достаточными для раскрытия их мысли. Так и Христос, имея в виду один и тот же факт, мог бы сказать: «Моя пища – открыть вам имя Отца, исполнить Его замысел, освятить вас истиной, излить на вас любовь Божию, насытить вас Моей Плотью и Кровью», и много чего Он мог бы сказать, а сказал всего лишь: «Моя пища – это творить волю Пославшего Меня и совершить дело Его».

А теперь о том, что именно Он сказал. Вам не кажется, что несколько необычно, даже неестественно выглядит определение «пищи», данное Иисусом. Ведь под пищей понимается предмет вкушения, продукт телесного и, так называемого, «духовного» насыщения. И в рамках данного контекста под «пищей» должна пониматься воля и дела Пославшего Иисуса Отца. Однако для Иисуса «пищей» является не воля и дела Отцовы, а сам факт исполнения воли и дел Отцовых. Христова «пища» – не предмет вкушения, не продукт насыщения, не дело, требующее осуществления, а сам процесс осуществления. Пища, которой насыщается не поедающий, а отдающий себя, расточающий свои силы.

И это не оговорка, не ошибка переводчиков, не наша казуистика. Христос открывает нам тайну пищи, которой действительно не знает мир тьмы, пищи Богосыновней, пищи мира света, пищи крестной. Нам, так боящимся растерять себя, оказаться обессиленными, надорваться, стать обездоленными, Христос открывает возможность насыщаться не нашим естественным способом потребления, самоукрепления, а способом, совершенно обратным нашему, – отдачей себя, вплоть до гибели своей. Отдачей сил на совершение дел порученных Отцом Небесным, несением своего креста человек подключается к Источнику преизобилия благодати; ею-то он и насыщается. В крестоношении, как Он и сказал, не хлебом единым будет жить человек, но всяким словом Божиим. Именно к этой Богословесной пище ведет Своих овец Божественный пастырь. И блаженны слышащие слово Божие и творящие его. Они в благодати. Мария, сидевшая при ногах Иисуса и слушавшая слово Его, благую участь избрала, и как утверждает Христос, эта участь не отнимется от нее (см. Лк. 10, 42).

Крестоношение совершается втайне

В Нагорной проповеди Христос, поднимая тему милостыни, молитвы и поста, триединой основы богоугодных дел человека, а следовательно, относящихся к нашему делу крестоношения, учит, как совершать сей подвиг благочестия. «Когда постишься, помажь голову твою и умой лице твое, чтобы явиться постящимся не перед людьми, но пред Отцом твоим, Который втайне... Когда молишься, войди в комнату твою и, затворив дверь твою, помолись Отцу твоему, Который втайне... Когда творишь милостыню, пусть левая рука твоя не знает, что делает правая, чтобы милостыня твоя была втайне; и Отец твой, видящий тайное, воздаст тебе явно» (Мф. 6, 17-18, 6, 3-4).

К чему этот затвор, притом не только от общества людского, но и от самого себя? Зачем нам прятаться от совершаемых нами же добрых дел? Что же такого вредного в нас? Чем мы мешаем самим себе? Тем, что мы узнаем о себе хорошее, осознаем себя истинными христианами, людьми, способными творить добро? Иначе, зачем Его, унижающий достоинство человека, завет: «Когда исполните все повеленное вам, говорите: мы рабы ничего не стоящие, потому что сделали, что должны были сделать» (Лк. 17, 10)?

И что же, видя наше тайное исполнение богоугодных дел, воздаст нам явно Отец наш Небесный? Ищем далее по тексту и что-то не находим обещанных Христом явных наград. Христос советует не собирать себе сокровищ на земле, а искать прежде всего Царства Божия. «Радуйтесь и веселитесь, ибо велика ваша награда на небесах» (Мф. 5, 12). Значит, здесь нам ждать нечего? «Вы – соль земли... Вы – свет мира... Да светит свет ваш пред людьми, чтобы они видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного» (Мф. 5, 13-16).

И здесь наш оппонент прямо-таки взрывается. «Вот оно, ваше христианство! Поистине религия рабов и хозяев! Ты делаешь добрые дела, а все прославляют Отца Небесного. Вот откуда эта ваша рабская сущность. Ты низводишь себя в вещь, в механизм, работаешь как трактор – тебе одни обещания, а вся слава Отцу Небесному. И после этого удивляетесь, откуда такое вопиющее неравенство в вашем обществе. Оно в самом корне вашей религии. Одни работают в буквальном смысле до потери сознания, а наместники скрывающегося втайне Бога во славе лопаются от жиру. И самое постыдное – вы своей казуистикой превращаете человека (как такового) в марионетку, потому что питаться, жить сухим исполнительством дел, не осознавая их при этом даже своими, не просто лишает человека элементарного удовлетворения от своей деятельности, а обезличивает человека, уничтожает человеческое «я»».

Видите, как можно понимать Евангельский текст. А ведь можно его понимать и не с таким уж отчаянным безумием. «Чтобы люди видели ваши добрые дела и прославляли Отца вашего Небесного» можно понимать как пожелание Христа для видящих, как кто-то совершает добрые дела, всегда благодарить за них Бога: «Слава Богу! Есть еще добрые люди, есть еще настоящие христиане!» И в этом пожелании Христа лежит объяснение, почему видящие исполняющих добрые дела должны прославлять Отца Небесного. Да потому, что в лице исполняющего добрые дела являет Себя Отец наш Небесный. Оттого-то Христос и учит нас исполнять богоугодные дела втайне от самих себя, чтобы не заслонять собою Отца Небесного, не мешать Ему осуществлять то, что сами же у Него и просим: чтобы святилось имя Его; чтобы пришло Царствие Его; чтобы и на земле была воля Его, как на Небе (Мф. 6, 9-10). И когда «будут отдавать вас в судилища и в синагогах своих будут бить вас... – учил Иисус апостолов, не знавших еще Его Сыновней крестной пищи, – не заботьтесь, как или что сказать; ибо в тот час... не вы будете говорить, но Дух Отца вашего будет говорить в вас» (Мф. 10, 17, 19-20).

Уход от себя при совершении богоугодных дел – это не какая-то неведомая миру мистическая хитрость, а все тот же уход от себя самостного, все то же дело самоотвержения, без коего немыслимо наше пребывание в Животворящем Кресте Господнем. Уходом от себя в тайну крестоношения Господь открывает возможность познать нам, что все, что мы имеем, и даже сама способность исполнять Божии дела, есть собственность Отца Небесного. Питаясь чистым исполнением дел Отца, исключив вкушение, присвоение Его дел, нам дано на практике открыть для себя тайну слов Христа: «Я ничего не могу творить Сам от Себя» (Ин. 5, 30). «Отец, пребывающий во Мне, Он творит дела» (Ин. 14, 10). «Видевший Меня видел Отца» (Ин. 14, 9). «Я и Отец – одно» (Ин. 10, 30). Не уничтожается человеческое «я», не обезличивается человек, исполняющий в тайне самоотвержения дела Отца. Совершающий волю Отца, исполняется Духом Отца, становится с Отцом едино и являет в мире Пресвятую Троицу. Такова обещанная Христом награда на небесах, воздаваемая явно здесь, на земле, всякому тайноносителю креста своего. Отчего Церковь и поет на каждой утрене: «Хвалите Бога во святых Его, хвалите Его во утвержении силы Его».

«Итак, когда творишь милостыню, не труби перед собою, как делают лицемеры в синагогах и на улицах, чтобы прославляли их люди... И, когда молишься, не будь, как лицемеры, которые любят в синагогах и на углах улиц, останавливаясь, молиться, чтобы показаться перед людьми... когда поститесь, не будьте унылы, как лицемеры, ибо они принимают на себя мрачные лица, чтобы показаться людям постящимися. Истинно говорю вам, что они уже получают награду свою» (Мф. 6, 2, 5, 16).

Какую же награду получают эти люди? Христос говорит точно: «награду свою». Сами себя награждают. Не ищут славы от Бога, а принимают славу друг от друга (Ин. 5, 44). В полном забвении о Боге, как говорится, варятся в собственном соку, довольствуются своей, человеческой славой, награждая друг друга и принимая на себя имена Отца Небесного. Кто-то вдруг открывается более щедрым, чем другие, благодетелем народа; кто-то оказывается самым великим молитвенником, собеседником Бога и ходатаем за народ; кто-то признается истинным образцом чистоты, выразителем морального кодекса, так что все начинают его звать «учитель! учитель!» (Мф. 23, 7). Но суть даже не в том, что это присвоение Божиих имен есть ловкий метод достижения высокого положения в обществе, таким путем некоторые «избранники народа» и получают места у кормила государственного, а суть в том, что, утвердясь представителями Божиих дел, господа лицемеры творят дела уже лично от себя, то есть становятся в один ряд с основателем метода Божии дела не исполнять, а поворачивать их по-своему.

Кто-то может сказать, что мы воспользовались Евангельским текстом, совершенно не типичным для нашего времени, что теперь никто так себя не ведет. «Никто из нормальных людей не бегает по улицам и не выжимает из окружающих похвалу за его милостыни, молитвы и посты». И здесь вы дважды будете неправы. Во-первых, похвала людская, да и вообще мнение окружающих – основные наши воспитатели и учредители на должности тех или иных представителей Божиих дел, и мы не бегаем за нашими воспитателями на улицу только оттого, что они сами ловят нас и находят. Во-вторых, даже когда рядом с нами никого нет, мы все равно, творя милостыню, будем «трубить перед собою». А иначе как я буду себя строить? Как я буду знать, восхожу я к Богу или проваливаюсь в бездну греха? Даже Христос сказал: «По плодам их узнаете их» (Мф. 7, 16). Вот я и познаю: кто «я» и что «я».

Как фарисей из притчи о мытаре и фарисее: «Боже! благодарю Тебя, что я не таков, как прочие люди, грабители, обидчики, прелюбодеи, или как этот мытарь: пощусь два раза в неделю, даю десятую часть всего, что приобретаю» (Лк. 18, 11-12). Душа фарисея насыщена изобилием «богоугодных дел». У него, богатого духом, Бог в качестве близкого Друга, Которому он помогает сохранять порядок на земле. И как ближайший советник Бога он уже может себе позволить самостоятельно решать судьбы людей. Сама за себя говорит его фраза «или как этот мытарь». Его он оценил ниже всех грешников.

У мытаря за душой ни одного доброго дела. Может быть, когда-то что-то и было, но сейчас он их не помнит. Сейчас он, голодный и нищий духом, может только просить: «Боже! Будь милостив ко мне, грешнику!» Мытарь стоял вдали, не смел даже поднять глаза на небо, только бил себя в грудь кулаком. И если бы даже все присутствующие в церкви глядели бы на него и хвалили, он просто бы их не увидел. Молитва его была в самой глубокой тайне. Мытарь питался исполнением молитвы. Фарисей вкушал сладость своего святого предстояния пред Богом. Он тоже не нуждался во мнении людей. Он слишком высоко парил над ними.

А теперь подумаем, почему Христос сопоставляет молитву мытаря и фарисея, молитву двух лиц, не имеющих никакого основания для сопоставления. Ведь термин «фарисей» определяет религиозно-нравственное состояние человека, а «мытарь» – социальное. Мытарь – это профессия. Если перевести их в наше время, то фарисей – это верующий, строго исполняющий заповеди человек, а мытарь – обычный налоговый инспектор. Разве инспектор не может быть человеком верующим? Даже из притчи видно, что может, и даже посильнее самого фарисея. Может быть, в те древние времена все фарисеи были столь горды, что не унижались до профессии мытаря, но в принципе ничего нет зазорного человеку верующему зарабатывать на пропитание трудами налогового инспектора. А посему мы можем позволить себе заявить, что Христос вывел нам на обозрение одного и того же человека, только в двух столь различных состояниях самооценки, самоосознания, что, пребывая в состоянии фарисея, он являет себя совершенно иным человеком, нежели когда он пребывает в состоянии мытаря. И хотя мытарь и фарисей – это всего лишь две крайние точки диапазона нашего земного самоосознания, но почему-то мы предпочитаем осознавать себя фарисеями, причем с явным презрением к себе мытарям, как сообщает притча.

Христос говорит просто: в фарисее мы себя возвышаем, в мытаре мы себя унижаем, но в мытаревом самоунижении более правды, чем в фарисеевом самовозвышении (Лк. 18, 14). Так в чем же правда мытаря? А в том, что он осознает себя поедающим плоды не из своего сада, питающимся, как паразит, делами Бога; и жить иначе неспособен, потому что с голоду умрет, отчего и просит не очень его казнить, вора неисправимого. Такова правда, таково наше реальное положение потребителя дел Бога. И это покаянное осознание себя должником Бога – очищает, освобождает человека от груза тленных сокровищ.

Фарисей знает, что все, что он приобрел за жизнь доброго, праведного, честно заработанного, все это, хоть и при помощи Божией, но его личная заслуга, его собственное имение, коим только он должен владеть и распоряжаться. Евангелист приводит нам и живой пример. К Иисусу подбежал некто начальствующий, «пал пред Ним на колени и спросил Его: Учитель благий! что мне делать, чтобы наследовать жизнь вечную? Иисус сказал ему: что ты называешь Меня благим? Никто не благ, как только один Бог. Знаешь заповеди: не прелюбодействуй, не убивай, не кради, не лжесвидетельствуй, почитай отца твоего и мать... Он же сказал Ему в ответ: Учитель! все это сохранил я от юности моей. Иисус, взглянув на него, полюбил его и сказал ему: одного тебе недостает: пойди, все, что имеешь, продай и раздай нищим, и будешь иметь сокровище на небесах; и приходи, последуй за Мною, взяв крест. Он же, смутившись от сего слова, отошел с печалью, потому что у него было большое имение» (см. Мк. 10, 17-22; Лк. 18, 18-23).

И как всегда нас опередил наш оппонент: «Я считаю, что это просто насмешка над человеком. Почему так уж ему недоставало, и притом единственного, чего недоставало, – это превратиться из человека состоятельного в нищего бродягу? Начальник, имеющий большое имение, и при этом глубоко верующий человек! Ведь это идеал человека на земле! Сейчас об этом многие умные люди думают и считают, что в обществе именно таких людей и заключается спасение мира. Да и Церковь просит у Бога для жизни на земле не поголовного нищенства, а изобилия благ земных. Верующий богатый начальник! Он стольким людям делает добро. Вокруг него, может быть, вся область кормится и Бога благодарит. Может, он содержит школы и больницы, приюты и дома для престарелых. И что? Продаст он свое имение и раздаст нищим. И долго нищие будут эти деньги проедать? Да пусть хоть год. А через год все будут нищими, включая самого благодетеля. Зато он будет ходить по Палестине и носить крест. А может крест его как раз и был – содержать имение и людей кормить. Ну, давайте все всё продадим, раздадим нищим, никто работать не станет, все будут ходить по земле, рассказывать друг другу про Бога... И что будет? Религиозно-романтическая глупость».

Напрасно так взволновался наш оппонент. Религиозной романтики не получится. Правда, отчего-то опечалился человек, когда уходил от Учителя благого, возлюбившего его. Видимо, такова реакция человеческой души, когда уходим от креста, который дает нам возлюбивший нас Бог. Люди даже название придумали этой реакции: «ностальгия», хотя никто не догадывается, что это печаль по потерянному Кресту Животворящему.

А если вдуматься в эту историю поглубже – страшно становится. Ведь человек не с соседом, не с приятелем за кружкой пива беседовал о смысле жизни. Он, начальник, уважаемый человек, стоял на коленях в пыли посреди дороги и умолял Самого Бога решить его судьбу! Бог конкретно, ясно, кратко говорит, что ему надо делать – и человек не соглашается! Отказывается и от Бога, и от жизни вечной. Никак в голове не укладывается. Что произошло с человеком? Расхотел жить вечно? Нет. Очень хочет! Какое-то непосильное дело поручил ему исполнить Бог? Нет. Продать подешевле имение и раздать деньги – дело проще простого. Или временное владение имением дороже вечной дружбы с Богом? Нет, по логике, нет! Тогда, что не пускает человека исполнить дело, которое поручил ему Сам Бог? Что имеет такую власть над человеком, что заставляет его бежать от Бога? Кто такой неведомый, всесильный замуровывает нас в этом мире тьмы намертво и от Бога, и от жизни вечной? Не будем гадать, потому что ответ дает само Евангелие. «У него было большое ИМЕНИЕ» (Мк. 10, 22).

Человек-имение

«Имение» – слово емкое, само по себе большое. Имение – это все, что человек имеет, что считает своей принадлежностью: от малейших проявлений его души и тела, до всего существующего в Божием мироздании, что только решает он признать своим. Этими присвоенными плодами дел Божиих человек живет: властвует как отец, питается как сын, духом срастается с ними воедино. Недаром говорится: «человек есть то, что он ест», чем он питает себя, питает и тело, и душу. Питаясь своим имением, человек воспитывается им и как сын являет собою свое имение. Банальный пример, но ведь действительно любящие супруги со временем становятся похожими друг на друга, а ярые собачники даже на своих собак. Все человеческое общество – это великая галерея типажей, каждый из которых – лицо своего имения. При этом, как отец «вседержитель», человек содержит, увеличивает свое имение, укрепляя и расширяя свое «я». И если мы убеждены, что «я» – это всего лишь моя душа и мое тело, а имение, пребывающее за пределами нашего тела, не решаемся считать своим «я», однако «я есть мое имение» – явление столь реальное и столь нерушимо долговечное, что оно и смерти неподвластно. На Страшном Суде человек будет проходить по делам своего имения. И по тому, каков он был в своем имении, решится судьба его вечного бытия. «Я – мое имение» – единый организм нашего грехобытия. Вот почему всякое посягательство извне на наше имение, от кого бы оно ни исходило, пусть даже от Самого Христа, вызывает в нас взрыв самообороны. И человек-имение становится на защиту своей жизни не только когда ему предлагают продать и раздать свое большое имение, но и когда с ним начинают судиться, чтобы взять у него рубашку, и когда принуждают его идти с кем-то одно поприще, и когда просят у него дать, и хотят занять (Мф. 5, 40-42), и когда кругом враги так и смотрят, как бы оторвать у него кусок его драгоценного «я». Человек-имение – это сам в себе замкнутый мир. Мир, пребывающий «во имя свое» (Ин. 5, 43). С позиции правды Божией невозможно представить, как в Божием мироздании, Отцом содержимом, Сыном и Духом Отцовым исполняемом, может организоваться и пребывать самостоятельный, самобытийный мир. В Божественном мире такого нет и быть не может. Зато нам, представителям этого, падшего мира, иногда выглядывающим за заборы и границы своих имений, совершенно невозможно представить, что в Божием мироздании нет ни заборов, ни границ. У нас все разграничено, все перегорожено так, что человеку из имения российского не только неведомо, но и совершенно безразлично, что происходит с человеком из имения индийского или австралийского. Хотя, зачем так далеко заглядывать – ему неизвестно, что творится в имении его соседа; неизвестны дела в имении его супруги и его собственных детей. Ему со своим имением не справиться: душа просит одного, тело другого, прочие представители имения требуют своего. У каждого идет такая кипучая деятельность по содержанию, соблюдению и сохранению своего имения, что просто времени ни на что иное не остается.

И если спросить кого из наших братьев христиан, несет ли он свой крест, то каждый ответит: «А как же! Конечно, несу!» И сообщит о претерпении им такой совокупности лишений, напастей, бедствий, скорбей и страданий, какие вам и не снились. Но если этот же вопрос задать по-другому: «Ты Божий дела исполняешь? « Вряд ли он скажет что-либо вразумительное. Как исполнителей дел Божиих, нас не существует; мы не знаем пищи «исполнять дела Божии». Мы – исполнители своих дел и носители своих имений. Все содеянное Богом, весь заготовленный Им и предоставленный нам материал для строительства Общего дома – Тела Христова мы растащили для сооружения своих тел-имений; ими обремененные, труждаемся над пояданием плодов Божиих дел.

Сразу после того, как человек в порученном ему Богом деле «не вкушать плоды от дерева познания добра и зла» вместо пищи «не вкушать» отведал самих «плодов», у него отмерли всякие вкусовые способности к воспитанию себя исполнением дел Бога. У сатаны и задумка была такая – привлечь внимание человека к самому плоду, обратить человеческую душу на сам предмет вкушения. «И увидела жена, что дерево хорошо для пищи, и что оно приятно для глаз и вожделенно, потому что дает знание; и взяла плодов его и ела; и дала также мужу своему, и он ел» (Быт. 3, 6).

Несомненно, все исходящее от Бога есть благо, и все деяния Его исполнены премудрости. Но каким бы ни был сладостным процесс вкушения дел Божиих, есть одна опасность оставившему пищу исполнительскую ради пищи потребительской. Опасность, о которой, как ни парадоксально, предупреждал человека его убийца – «будете, как боги, знающие добро и зло» (Быт. 3, 5). «Как боги» – это далеко не боги.

Главное, что теперь человек сам себе отец и для него не существует одного для всех отца – Отца Небесного (Мф. 23, 9). Человек теперь сам «вседержитель» и «творец» своего имения. Правда, как отец-одиночка, без сына, и без духа, без тех, кем и совершается творчество, сотворить он ничего не способен. Однако отцовское самосознание, требующее своего выражения, находит «выход» из безвыходного положения. «Выход» удобный и простой, открывшийся все тем же познанием зла. Оказывается, можно жить ложью: не будучи Богом, быть как боги; не будучи Творцом, быть как творец; пребывая среди плодов Божиих дел, можно пользоваться ими, как своими собственными, что и называется теперь у нас «творчеством». Но беда даже не в том, что собственность Божию человек стал считать своей. Беда в том, что дела Божии, «приятные для глаз и вожделенные» по сути (Быт. 3, 6), в сознании новоявленного «творца» преобразились в сплошной «терновник и волчцы» (Быт. 3, 18). Для человека дела Божии теперь исполнены какими-то непонятными идеями и невыносимым светом. По слову св. Исаака Сирина, «любовь Божия стала мучить грешника». «Проклята земля за тебя, – пророчествовал Господь Бог, зная, что сделает с Божией планетой новоиспеченный горе-творец, – со скорбью будешь питаться от нее во все дни жизни твоей» (Быт. 3, 17).

Крест человека-имения – свастика

Это новое мучительно-скорбное восприятие Божиих дел проявилось сразу, как только человек, согрешив, осознал себя отцом. Сразу же ближайшее из Божиих дел, а именно себя, человека, он увидел «голым», несовершенным. Исправляя Божии «ошибки» и «недоделки», прикрывая себя опоясанием из смоковных листьев, человек положил начало созиданию себя-имения. И теперь, чтобы сохраниться, человек все время должен по-хозяйски поправлять, исправлять, искривлять, в конце концов ломать ту составляющую в Кресте Животворящем, которая выражает дела Божии. Так в себе-имении одну линию Креста человек превратил из прямой в нечто похожее на греческую букву «гамма».

Другая линия Креста Животворящего, сыновняя, тоже претерпела некую метаморфозу. Потому что падший человек стал сыном без Отца, сыном, пребывающим «во имя свое» (Ин. 5, 43). Хотя, казалось бы, такого в природе быть не может. Сын – это выражение, явление Отца. Не может быть сын без отца. Если есть сын, то уж отец в первую очередь должен быть. Однако состояние злобытия тем себя и выражает, что ложь и бред не впускают в сознание человека истину. Как сын человек одинок. Как сын он не знает Отца Небесного. И здесь, к сожалению, не требуются доказательства. Как сын он не знает и себя-отца. Человек, как отец и как сын, двуавтономная система. Когда, как сын, человек что-либо исполняет, то это не означает, что он исполняет свою волю, являет себя-отца. Сын и отец человека порой вступают в противоборство. Не признающий себя-отца, омертвевший к Отцу Небесному, какого неведомого отца человек являет, чью волю и дела исполняет? Опять же, далеко за ответом ходить не надо. Христос говорит ясно: «Ваш отец диавол... Вы делаете дела отца вашего» (Ин. 8, 44, 41). А какие дела диавола, мы уже выяснили: убивать Сына Божия. Так, пребывающий «во имя свое», человек убивает в себе исполнителя дел Бога, ломает свою сыновнюю составляющую Креста Животворящего, которая становится такой же, как и его отцова, греческой буквой «гамма».

«Гамматический крест, или свастика (санскрит.) – знак в виде равноконечного креста с загнутыми под прямым углом концами. Эмблема германского фашизма. Один из религиозных знаков древнеиндийского культа», – читаем мы в словарях. Действительно, свастика – символ древнейший. Если Крест Животворящий открылся Сыном Божиим с сотворением света, то свастика показала себя со времени отпадения сатаны в мир тьмы. Свастика – крест мира одержимого богоборством.

Здесь же надо сказать, что то изображение свастики, с которым все знакомы – тоже искаженное, ложное, что и выдает с головой ее автора «отца лжи». Свастика изображает Божий Крест ограниченный, сдавленный, объятый линиями богоборства. Они вращают Крест в заданном ими направлении, показывают самобытийное, вечное вращение Креста силою богопротивления. Выказывается вечность тьмы и торжество диавола. Он объял свет, свет во тьме светит, и якобы никуда свету не деться из лап свастики. И эта бесовская пропаганда, как все мы знаем, – ложь. Свет во тьме светит, да только тьме его не объять (см. Ин. 1, 5). Поэтому та свастика, которую повесил на знамя падшего человечества диавол – это картинка его несбыточной мечты. По правде, свастика выглядит иначе. Линии Креста не ограничены бесовскими концами, а уходят в бесконечность. Богоборческие концы, расположенные недалеко от центра Креста, паразитируют, присосавшись к Его лучам света.

Они не вращают Крест, как того хочется диаволу, а пытаются во свете Креста очертить свою собственную территорию тьмы, утвердить в Божественном мире свое отдельное от Бога имение, установить замкнутое в самом себе бытие. Что тоже неосуществимо, поскольку богоборческие концы свастики, при всем их стремлении в беспредел, не могут создать замкнутого круга, и все их «видимое» круговращение на самом деле есть иллюзия.

Свастика – ложный крест ложной жизни человека-имения, где составляющая дел Отца Небесного воспринимается человеком, в лучшем случае, как пища неудобоваримая, как сырье для созидания своего имения, где в составляющей сына человек отдает все силы на исполнение своих замыслов, на решение своих задач, забот и проблем. Крутится человек в несении своей свастики, света белого не видя, как белка в колесе. Начиная с заботы об опоясаниях из смоковных листьев или, как сказал Господь, «для тела, во что одеться и для души, что есть и пить», все от мала до велика, от простого гражданина до мужа государственного – все заняты такой кипучей деятельностью, с таким самозабвением все созидают свои имения, что продохнуть им, бедным, просто некогда. Деловой мир научно-технической цивилизации! Чего только не построил человек! Чего только не придумал он и осуществил! Бумаги никакой не хватит, чтобы описать все, что сделал человек. А что еще собирается и, действительно, понаделает он во всех областях своего земного имения! При этом каких только лишений, невзгод, скорбей и бедствий не претерпевает человек. И все это труд мира, запутавшегося в паутине своего креста-свастики.

«И оглянулся я на все дела мои... и на труд, которым трудился я..: и вот, все – суета и томление духа, и нет [от них] пользы человеку под солнцем!» – за тысячу лет до Рождества Христова говорит Экклесиаст, царь над Израилем в Иерусалиме. «Предал я сердце мое тому, чтобы исследовать и испытать мудростью все, что делается под небом: это тяжелое занятие дал Бог сынам человеческим, чтобы они упражнялись в нем. Видел я все дела, какие делаются под солнцем, и вот, все – суета и томление духа!» (Еккл. 2, 11; 1, 13-14). Таков результат исследований Экклезиаста. Но вот каков вывод. «Выслушаем сущность всего, – заканчивает повествование мудрый царь, – бойся Бога и заповеди Его соблюдай, потому что в этом все для человека» (Еккл. 12, 13).

Оказывается, есть у человека дело не входящее в область бесполезной суеты и томления духа. Это тот, от Господа предназначавшийся во главу угла, камень, который отвергли строители, труждающиеся над созиданием своего дома на песке все по тому же вавилонскому проекту. Екклесиаст указывает человеку выход из его поистине трагической ситуации; он предлагает человеку дело, дело единственное и наиважнейшее, в коем «все для человека», в коем сущность всего: бояться Бога и соблюдать заповеди Его. И это – путь исхода из Египта-свастики в обетованную землю Креста Господня. И знаменательно, что этому пути учит человек тех времен, когда людям не было еще явлено Сыном Божиим имя Бога – Отец, когда они понятия не имели о Кресте Животворящем.

Прошла тысяча лет, и св. апостол Иоанн, во Христовом Кресте пребывающий, Отцом Небесным усыновленный, уже не нуждается в исследовании всего, что делается под небом. Он видит мир глазами сына Божия и знает, что весь мир лежит во зле (1 Ин. 5, 19). Мы привыкли к этому выражению «мир во зле лежит», но вглядимся в этот образ. По апостолу, мир не участвует в жизни Божиего мироздания, а пребывает лежащим в некоем состоянии, при котором «все, что в мире: похоть плоти, похоть очей и гордость житейская» (1 Ин. 2, 16). Это плотское, материалистическое самоутверждение человека, это возлежание его во зле «не есть от Отца, – учит апостол, – но от мира сего», отпавшего от Бога. Поэтому апостол просит и юных и пожилых: «Не любите мира, ни того, что в мире. Кто любит мир, в том нет любви Отчей». Отдавая себя миру, этому общественному имению «пост-райской» цивилизации, уходя с головой в его дела и заботы, человек не видит промышления о нем Отца Небесного, человек закрыт для любви Отчей. При самой активной деятельности он лишь тратит время, отпущенное ему для соединения с Отцом. Но «мир проходит, и похоть его, а исполняющий волю Божию пребывает вовек» (1 Ин. 2, 17). Так апостол отметает всю сферу деятельности мира как временную, проходящую, ради одного дела: исполнения воли Божией, несения Креста Животворящего. Лишь в этом одном деле человек обретает жизнь вечную.

Прошла еще тысяча лет жизни мира, уже освященного христианством, и св. Симеон Новый Богослов оставляет развивающейся цивилизации свое тревожное предупреждение: «Кто не увидит Бога в этой жизни, не увидит Его и в будущей». А еще почти через тысячу лет родной наш св. Серафим Саровский в своей мягкой, ласковой форме излагает ту же мысль, что и трое его предшественников: «Все не ради Христа делаемое, хотя и доброе, пользы в жизни будущего века нам не приносит, да и в здешней жизни благодати не дает».

Отцы Церкви видят жизнь человека на земле разделенной на две несовместные, чуждые друг другу области бытия. Одна широкая, видимая, выражающая себя всей деятельностью человека, причем отметим, абсолютно всей деятельностью и злой, и доброй (!). И эта область бытия – не от Бога, жизнь суетная, бесполезная, проходящая – это самобытие, несение человеком креста имения своего, креста-свастики, что содержит человека лежащим во зле, в омертвении к Богу. Другая область бытия – узкая, невидимая деятельность-пища, которой человек не знает – это жизнь исполнительством воли Божией и дел Его, что и является несением Креста Христова Животворящего, пребыванием человека в Жизни Вечной.

Сказанное о себе святым пророком Псалмопевцем: «В беззакониих зачат есмь и во гресех роди мя мати моя» – относится и к нам. Мы рождаемся в мир греха, в утробе матери мы уже обременены крестами имений своих. Мы входим в мир земной наследными рабами деловой стихии «прогрессивного человечества», которая сразу же хватает нас и бросает в круговерть дел, забот, бед, радостей строительства «великого Вавилона» (см. Откр. 17, 5), играет нами порой до самой гробовой доски, так и не позволив подумать: «А что есть воля Божия, благая и спасительная?»

Во Кресте ли я Господнем?

Но вот эта самая неведомая нам воля Божия кого-то как-то приводит в Храм и возжигает в человеке желание взять и стать как Христос, взять и понести по жизни Крест Христов Животворящий! И человек принимает Таинство Крещения. Во Христа крестится, во Христа облекается. Это величайшее мистическое действо, в коем благодать освобождает человека от свастики и предоставляет ему счастье пребывать во Кресте.

Тот, кто в сознательном возрасте принимает это Таинство, помнит необычное состояние легкости и душевного мира, неизъяснимое ощущение какой-то глубинной, покойной радости. Разумеется, состояние это у каждого разное, бывает, что человек вообще ничего не успевает почувствовать, и Крест его, только что омытый, – уже облеплен шелухой мирских помыслов и пронизан стрелами бесовских затей, самая ядовитая из коих – отомстить новоиспеченному христианину, совершить его делами такую пакость миру, о какой он до крещения своего и не помышлял. Еще и еще раз буду говорить: ненавидит диавол нашего брата христианина, и не дает ему высвободиться из силков свастики.

Борьба неминуема. Да и сам новорожденный христианин понимает, что надо что-то делать. И христианин действует. Он ходит в церковь на службы, исповедует свои грехи, причащается, дома совершает молитвенные правила, постится, читает Священное Писание, изучает труды святых отцов, совершает достойные последователей Христа поступки, творит добрые дела в надежде, что они Богу угодны, терпит оскорбления, унижения, одним словом, ведет жизнь праведного верующего. Кто-то даже входит в мир священнослужителей, кто-то даже в жизнь иноческую. Кто-то достиг высокого сана, кто-то в затвор ушел, в схиму постригся, и одежда его вся в крестах, и имя Господне на устах.

Но «во Кресте ли я Господнем? Исполняю ли я волю Отца Небесного»? Вопрос этот должен тревожить всякого работающего для спасения, хотя бы потому, что нет-нет да и попадает ему на глаза заключительный текст Нагорной проповеди. «Не всякий, говорящий Мне: «Господи! Господи!» войдет в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного. Многие скажут Мне в тот день: Господи! Господи! не от Твоего ли имени мы пророчествовали? и не Твоим ли именем бесов изгоняли? И не Твоим ли именем многие чудеса творили? И тогда объявлю им: Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие» (Мф. 7, 21-23).

Какие страшные слова! Братья и сестры! Кто-нибудь из вас пророчествует, бесов изгоняет или множество чудес творит? Или, может быть, вы где-нибудь видели кого-то из этих духовных богатырей: грозу бесов, пророка – Божий глас, или творящего чудеса именем Христа? Да нам со своими страстишками не справиться, не то что с бесами. До пророчеств ли нам, не знающим, что ждет нас через пять минут. Для нас зайти к брату в больницу или посылку отправить в тюрьму – уже чудо. А здесь, можно сказать, великих христианских деятелей Христос изгоняет от дверей Царства Небесного и ничего не хочет иметь с ними общего. За что? За какие провинности? Сам же говорил: уверовавшие «именем Моим будут изгонять бесов... Возложат руки на больных, и они будут здоровы» (Мк. 16, 17, 18). И Сам же этих уверовавших не желает признавать и на добрые дела их веры ставит клеймо «беззаконие». Господи! Уж если этих гигантов веры Ты изгоняешь из Царства Небесного, то нам-то, грешным, на что рассчитывать?

Но давайте без паники. Давайте внимательнее всмотримся в то, что эти «гиганты» говорят. «Не от Твоего ли имени мы пророчествовали? и не Твоим ли именем бесов изгоняли?» (Мф. 7, 22). Опять же, разумеется, «мы изгоняли» и «мы чудеса творили». Значит, они убеждены, что дела совершали они, а Христово имя для них было орудием их творчества, уникальным инструментом, коим они осуществляли свои великие замыслы. На поверку выходит, что не они были орудием Христа, исполнителями Его воли и проводниками силы Божией благодати, а наоборот, Христос был у них Исполнителем их воли. С таким отношением ко Христу как к своему верноподданному, они и предстали пред Ним. Отчего Он и говорит им, что таких «хозяев» Он не знает. Несчастные, не ведая истинного законоположения сынов Божиих, делающих только то, что Отцу угодно, творящих добрые дела, чтобы люди прославляли не их, а Отца их Небесного, не ведая закона крестоношения, требующего исполнять волю Отчую, и притом так, чтобы левая рука не знала, что делает правая, эти «гиганты-доброделатели» оказались делателями беззакония.

Есть в нашем доброделании опасность – строить себя-имение святости или, как мы уже говорили, созидать себя-фарисея. Природа этой болезни – все та же изначальная самостная забота для тела, во что одеться, и для души, что есть и пить (Мф. 6, 25). Наше голое «я» способно не только примитивно прикрываться «смоковными листьями», но и становится большим мастером одеваться в наряд из доброделания, укутываться в славу святости и старательно «собирать себе сокровища на небе» (см. Мф. 6, 20). И тогда жизнь во Христе обретает смысл и цель в количественном творении добрых дел. Крестоношение материализуется в усердном сборе «венцов».

Уже Таинство Крещения дает возможность сказать: «Я христианин. Я уже не такой, как прочие нехристи. У меня имеется Ангел Хранитель, да и все святые должны меня защищать. И вообще, я уже свой в Царстве Небесном, потому что Таинство Крещения ничем не смывается. Я молюсь по утрам и на ночь. Хожу в церковь, каюсь в грехах, причащаюсь. Соблюдаю посты и целомудрие. Так что, в принципе, я чист. Читаю Священное Писание и Писания святых отцов – я достаточно просвещен истиной. А уж сколько денег я передал нищим у церкви и в метро! И вообще, особенно когда я читаю «Жития святых», чувствую, что я способен тоже все оставить, податься куда-нибудь в пустыню и, как святая Мария Египетская, не есть, не пить, летать по воздуху, знать будущее и все видеть насквозь. Или хотя бы, как святой Серафим Саровский, простоять на камне тысячу дней и ночей, устроить себе скит в лесу, кормить медведя с ладони и рассказывать людям их тайные грехи. Конечно, до этих святых мне не дотянуть, но все равно я чувствую, ощущаю, душа говорит, что я должен совершить подвиг, который откроет мне врата Царства Небесного».

И вот все эти мои праведные потуги дотянуться своим крестиком до Неба сметает откровение того, кто воистину «распят Крестом Господа нашего Иисуса Христа» (Гал. 6, 14). «Если имею дар пророчества, и знаю все тайны, и имею всякое познание и всю веру, так что могу и горы переставлять, а не имею любви, – то я ничто. И если я раздам все имение мое и отдам тело мое на сожжение, а любви не имею, нет мне в том никакой пользы» (1 Кор. 13, 2-3).

В поисках благодати

Так что же заключено в этом, затертом у нас до сплошной дыры, понятии «любовь»? Что это за неведомое приложение к жизни человека, без которого все наши добрые дела, все наши самые высочайшие подвиги веры бесполезны, а сам человек ничто? Конечно, можно ответить словами апостола Иоанна, «любовь от Бога... Бог есть любовь...» (1 Ин. 4, 7-8), что и сам апостол Павел говорит: «любовью Духа Святого... вас Господь да исполнит и преисполнит любовью» (Рим. 15, 30; Фес. 3, 12). Из чего уже можно догадаться, что любовь – это Пресвятой Троицей даруемое человеку участие в Божественной жизни. Но здесь апостол не довольствуется простым отнесением «любви» в область Божества и в своей пространной формулировке сообщает нечто личное и столь для нас ценное. Апостол передает нам, на собственном опыте познанное, состояние человека, взирающего на мир из лона Креста Животворящего, Он сообщает нам мировосприятие человека, распятого Крестом Господним. Кто несет Крест Христов, тот имеет любовь. И всякий может проверять себя (во Кресте ли он Господнем) по ясным, простым показателям: «Любовь долготерпит, милосердствует, любовь не завидует, любовь не превозносится, не гордится, не бесчинствует, не ищет своего, не раздражается, не мыслит зла, не радуется неправде, а сорадуется истине; все покрывает, всему верит, всего надеется, все переносит». А главное то, что «любовь никогда не перестает, хотя и пророчества прекратятся, и языки умолкнут, и знание упразднится» (1 Кор. 13, 4-8), потому что любовь – это реальное пребывание в Жизни вечной. Иметь любовь – это иметь в себе живущего Христа.

Апостол не отвергает добрых дел, говоря о них как о плодах крестоношения: Ревнуйте о [дарах] духовных, особенно же о том, чтобы пророчествовать... тот назидает церковь (1 Кор. 14, 1, 4). И опять же, в чем назидать? В главном: «Достигайте любви» (1 Кор. 14, 1). Любви Христа, любви Духа. А достигших увещевает: «Духа не угашайте» (1 Фес. 5, 19).

«И если вы в Духе Божием, – это говорит уже святой Серафим Саровский, – то, благословен Бог! – не о чем и горевать: хоть сейчас на Страшный Суд Христов! Потому что в стяжании этого-то Духа Божия и состоит истинная цель нашей жизни христианской, а молитва, бдение, пост, милостыня и другие ради Христа делаемые добродетели суть только средства к стяжанию Духа Божиего... Некоторые действительно полагают по духовному своему неразумию, что в том-то и дело христианское, чтобы одни добродетели делать. Сделали мы-де добродетель и тем-де и дело Божие сотворили, а до того, получена ли была ими благодать Духа Божия, достигли ли они ее, им и дела не было. Про такой-то образ жизни, опирающийся лишь на одно творение добродетелей без тщательного испытания, приносят ли они и сколько именно приносят благодати Духа Божиего, и говорится в отеческих книгах: «Иной есть путь, в начале кажется благим, но конец его – Дно адово... Стяжевайте благодать Духа Святаго всеми Христа ради добродетелями». Примерно: дает вам более благодати Божией молитва и бдение, бдите и молитесь; много дает Духа Божиего пост, поститесь; более дает милостыня, милостыню творите, и таким образом о всякой добродетели, делаемой Христа ради, рассуждайте: в Духе ли Божием вы обретаетесь или нет, имеете в себе любовь или нет». Могли бы мы продолжить словами апостола Павла или словами Самого Господа: Обрели внутри себя Царство Божие или нет? Исполняете волю Отца Небесного или нет? Могли бы продолжать и далее: Во Кресте Животворящем вы или нет? Живет в вас Христос или нет? Живые вы или мертвые? Сыны вы Божии или нет? Ведь все это разные понятия одного и того же состояния человека, достигшего истинной цели христианской жизни. И казалось бы, пора нам вздохнуть и возрадоваться: «Слава Богу! Все богословские формулы святой Серафим перевел на простой и понятный язык практики: делай добрые дела да насыщайся благодатью Духа Божия!»

Да только опять какая-то неувязка. Ведь при совершении мною христианских добродетелей, мне не то что дела нет, получена мною благодать или не получена, или все по той же беспечности лаю заниматься тщательным испытанием сколько именно принесли мне благодати те или иные содеянные мною добрые дела; да беда-то в том, что я не помню, чтобы хоть раз в жизни от моих добрых дел я получил благодать Духа Божия. Я просто не знаю, что есть благодать Духа Божия, а уж тем более, как и чем измеряются ее величины. Святой Серафим указывает на признаки благодати, проявляющиеся «действиями Святого Духа вселяющегося в сердца верующих». Они те же, что и у апостола Павла «плоды Духа: любовь, радость, мир, долготерпение, благость, милосердие, вера, кротость, воздержание» (Гал. 5, 22). Но мы-то знаем, что все эти прекрасные плоды Духа Божия преспокойно имитирует в нас дух лукавый. И мы от всего сердца можем плакать слезами Ангела, совершенно не подозревая, что плачем слезами крокодила; можем искренне любить то, что должно ненавидеть; радоваться и сохранять мир там, где надо рыдать и бить в набат. Нет, всем красивым состояниям души не должно быть веры. А посему безопаснее делать добрые дела, отстранившись напрочь от всей шумихи своей души, где обычно громче всех дает о себе знать тщеславие. Сделал дело – и забыл, как повелел Христос. Правильно и повелел, потому что ничего от своих добрых дел мы не получаем, кроме усталости, поношений и уничижений. Недаром говорится: «Не сделаешь добра – не наживешь врага». Да что говорить! Стоит только вспомнить наших отцов и матерей – их годы войны и преодоления разрухи, когда одни проливали кровь, другие тянули лямку на заводах и в колхозах, а за доброе дело или просто за доброе слово человек исчезал в каторге ГУЛАГа... Какую благодать они получали? Да и теперь. Нищие врачи «скорой помощи», бедствующие учителя, пенсионеры, всю жизнь отдавшие государству. Они какую благодать получают?

Да, не знаем мы таких, на кого бы во время совершаемого им доброго дела нисходил Дух Святой... Забывая, что благодать Божия может действовать прикровенно.

Сознательную встречу с Богом, похоже, мы твердо отложили до Страшного Суда. А уж такую мысль святого Серафима, что «благодать Духа Божия для всех, на кого Бог низводит действие ее, является в неизреченном свете», такую мысль мы и на пушечный выстрел к себе не подпускаем. Не     ( зря ведь первое появление в печати (1903 год) рукописи «Дух Божий, явно почивший на отце Серафиме Саровском, в беседе его о цели христианской жизни с симбирским помещиком и совестным судией Николаем Александровичем Мотовиловым» вызвало много недоуменных толков даже в той среде, которая по благодати учительства должна была, казалось бы, стоять во главе угла Православной Церкви. Недоуменные толки сводились к тому, что беседа святого Серафима «проповедует что-то в роде сектантства Лабзина и что от нее недалеко и до прелести».

Причину недоуменных толков объясняет сам святой Серафим: «Мы в настоящее время по нашей почти всеобщей холодности к святой вере в Господа нашего Иисуса Христа и по невнимательности нашей к действиям Его Божественного о нас Промысла и общения человека с Богом до того дошли, что, можно сказать, почти вовсе удалились от истинно христианской жизни. Нам теперь кажутся странными слова Священного Писания, когда читаем у апостола Павла: «Идохом во Ахию, и Дух Божий не иде с нами, обратихомся в Македонию, и Дух Божий иде с нами»
. А странного и непонятного тут ничего нет. Произошло это непонимание оттого, что мы удалились от простоты первоначального христианского ведения и, под предлогом просвещения, зашли в такую тьму неведения, что нам уже кажется неудобопостижимым то, о чем древние ясно разумели... Бога и благодать Духа Его Святаго они не во сне видели и не в мечтании, и не в исступлении воображения расстроенного, а истинно въяве».

И суть даже не в том, что они видели Бога, а в том, что Бог вселяется в человека здесь, на земле. Для того Бог и пришел на землю, для того Он и сделал все возможное и невозможное, чтобы здесь, на земле, соединиться с человеком. А иначе, зачем Ему было приходить, если все наши с ним проблемы решаются за гробом? Дал бы еще десяток заповедей и пусть себе крутятся в своей греховной тьме. Что мы и делаем, отложив свою встречу с Ним на бесконечное там, где-то, в ином мире. Отчего и спасение наше в тумане, и крест наш в тумане, и вся жизнь в тумане. Из простого и ясного, даже для неучей-рыбаков, дела создали такую широчайшую и глубочайшую науку, что сами в ней и утонули.

Почему мы так твердо не знаем и так упорно не хотим знать благодати Духа Божия? А если и признаем ее как реальность, то со спокойной душой ссылаем ее в глушь подальше, предоставляя упражняться в ней профессионалам: монахам, затворникам, аскетам. Опять же святой Серафим нам объясняет просто. «Если вы не в Духе Божием, то надобно разобрать, отчего и по какой причине Господь Бог Дух Святый изволил оставить нас, и тогда, прибегнув к искреннему во грехах покаянию и к сотворению противоположных содеянным грехам добродетелей, снова искать и доискиваться Его и не отставать до тех пор, пока искомый Господь Бог Дух Святый не сыщется и не будет снова с нами Своею благодатию... Близ Господь всем призывающим Его во истине, и нет у Него зрения на лица, Отец бо любит Сына и вся дает в руце Его. Лишь бы только мы сами любили Его, Отца нашего Небесного, истинно по-сыновнему».

«Те, которые не сподобились еще приять и вкусить благодати, – говорит святой Симеон Новый Богослов, – те, которые не видели света, не видели и Бога, потому что Бог свет есть, – все они еще суть дети рабыни. Пусть это будут цари, пусть патриархи, пусть архиереи или иереи, пусть начальники или подначальные, пусть миряне или монахи. Все они еще во тьме сидят и во тьме ходят, – и не хотят, как должно, покаяться. Покаяние есть дверь, которая выводит человека из тьмы и вводит в свет. Почему, кто не вошел еще в свет, тот очевидно не добре и не как следует прошел чрез дверь покаяния».

И скажет не видящий света Божия христианин: «В чем каяться честному и добропорядочному человеку, который и грехов-то приличных за собою не знает? Сидеть и высасывать из пальца всякие мелкие занозы: посмотрел не так; подумал про кого-то не так; забыл перед ужином лоб перекрестить; в среду жена в борщ сметаны положила – съел; в пятницу в кашу сливочного масла положила – устроил скандал? В этих грехах можно век каяться и не раскаешься».

А вы внимательно прочтите, что сказали эти двое святых. Не сговариваясь друг с другом, они указывают на одно обстоятельство. Святой Симеон говорит, что не видим мы света, потому что «все еще дети рабыни», то есть чужие в доме Отца; святой Серафим просит «любить Отца нашего Небесного истинно по-сыновнему».

Давайте, как советует святой Серафим, разберемся, спросим себя: «Любим ли мы Отца нашего Небесного истинно по-сыновнему?» Правда, для этого надо еще об одном спросить. А мы знаем, кто он такой – сын Отца Небесного? На кого он хоть похож – этот человек; как он должен жить, чем заниматься? Ведь быть сыном Отца Небесного – это первое и главное, что должно быть сутью, нутром, сердцевиной всякого христианина, потому что именно для этого Сам Бог и пришел на землю, благовествовать о том, что у людей есть Отец Небесный, чтобы все знали это и были Его детьми, такова Его воля, и такова наша миссия, наш Крест. И снова приходится печально разводить руками – главного и насущного мы не знаем, не знаем намертво. Так как же мы можем любить по-сыновнему Отца Небесного, не имея понятия о признаках сына? Но мы ведь и об Отце Небесном ничего не знаем. Как же мы собираемся исполнять Его волю? А если мы волю Его не исполняем, то никакого и Креста Животворящего не несем, при всех своих добрых делах порхаем на крыльях свастики, и о вселении в нас Духа Божия не может быть никакой речи. «Господи! Прости нас, грешных! Не знаем себя сынами Твоими! Не исполняем волю Твою! И Креста своего не несем! Все три двери к Духу Божию для нас закрыты. Отверзи нам двери, Жизнодавче; отверзи триединые двери в Дом Твой. Настави, просвети, научи быть сыном Твоим. Управь, помоги исполнять волю Твою. Введи в лоно Креста Твоего Животворящего. Да увидим в себе свет Духа Твоего Святаго».

«Просите, и дано будет вам; ищите, и найдете; стучите, и отворят вам... Если вы, будучи злы, умеете даяния благие давать детям вашим, тем более Отец Небесный даст Духа Святого просящим у Него» (Лк. 11, 9-13).

«Так отчего же не дает? Люди годами просят: Приди и вселися в нас, Утешитель, Дух истины!.. А результата никакого». Просить-то, мы просим, а принимаем ли мы Духа Божия? Вот он вопрос. Не для нас ли Христос притчу произносил? Вышел сеятель сеять семя – слово Божие. А слово Божие – это полнота благодати Духа Божия. Одно семя упало при дороге и было потоптано, и птицы поклевали его. Это диавол приходит и уносит слово из нашего сердца, чтобы не уверовали и не спаслись (см. Лк. 8, 12). Вот что Христос говорит. Так что Господь благодать нам подает, да только мы ведь не знаем, что такое благодать. Как Иисус для архиереев был не похож на Бога, так точно и благодать для нас не похожа на благодать.

Когда-то мы говорили о цели христианского пути как о рождении в христианине Христа. Благодать – семя Духа Святого, и нисхождение ее в человека – уже начало процесса «рождения свыше» (Ин. 3, 3). Господь не зря учит видеть слово Божие в символе зерна и Царство Божие уподобляет зерну горчичному, что меньше всех семян. Благодать – семя малое, нисходит в душу неслышно, как ветерок на рассвете. Сама любовь Божия, она утешительница спокойная, можно сказать, деликатная. В нашем кипучем имении пробежать мимо нее и не заметить – пара пустяков. Мы даже не успеваем «принять ее с радостью», как сразу же она оказывается в нашем «терновнике». И как продолжает притча: «заботами, богатством, наслаждениями житейскими» и прочими составляющими бремя наших земных проблем, она, как былинка под стальными гусеницами свастики, подавляется и не приносит плода (см. Лк. 8, 5-14).

Мы еле управляемся с делами своих имений. О каких при этом исканиях дел от Бога, Его воли может идти речь? Кто-нибудь может сказать, что он в своей жизни уделил хотя бы час времени, чтобы сесть и подумать: «А что, собственно, Отец Небесный от меня хочет?» Искать волю Божию, для нас – искать то, не знаю что. Древнейшая поговорка остается в силе: «Гром не грянет – мужик не перекрестится». Чтобы вспомнить о воле Божией, нам требуется такая встряска, такие удары судьбы, такие лишения, которые в самом прямом смысле нас валят с ног и приковывают к кровати. Но даже и такая дарованная нам возможность осознать Отчее посещение для нас бесполезна, потому что мы сразу уже знаем (почти уже знаем) по воле каких сил и лиц мы оказались жертвой злодеяния; и уже готов у нас (почти готов) ответный удар.

В нашем мире только волевой, сильный, бойцовский характер гарантирует нам устоять на ногах и что-то еще сделать для себя и для общества. В любой сфере деятельности ведущим звеном является человек-мастер, профессионал, знающий себе цену и умеющий за себя постоять. В какой бы общественной нише он ни находился, будь он политик, бизнесмен, ученый, спортсмен, деятель искусств или даже служитель Церкви, просто плотник или токарь, если он состоялся как высокий мастер своего дела и самостоятельный хозяин – с ним уже считаются, он уважаемое лицо, да и сам он чувствует, что не пустышка и не зря ногами землю топчет. Правда, сейчас понятия о статусе человека несколько изменились, и достоинства его стали измеряться величиной денежной массы в его кошельке...

К чему мы открываем эти «прописные истины»? Да все к тому, чтобы повторить за Христом: «Что высоко у людей, то мерзость пред Богом» (Лк. 16, 15). Богу нужны не миллионеры, не нищие, не президенты, не банкиры, не Нобелевские лауреаты, не чемпионы мира, не хорошие или плохие плотники и штукатуры. Отцу Небесному нужны дети, Его собственные дети. «Истинно говорю вам, если не обратитесь и не будете как дети, не войдете в Царство Небесное» (Мф. 18, 3). Отцу Небесному нужны люди, обратившиеся в сынов Его. А что это за люди такие?

Кто они, сыны Божии?

Загляните в самое начало Евангелия. Как Отец Небесный поступает, отправляя Сына Своего на землю исполнить задуманное Им дело: собрать детей (чад) Своих воедино? Он предварительно посылает к людям ангела Своего – Иоанна. Зачем? «Чтобы приготовить путь Господу» в человека. «Да узрит всякая плоть спасение Божие» (Лк. 3, 6). И каким образом Иоанн готовит в людях путь Господу? Он ставит перед людьми всего одно условие, даже требование: Покайтесь! И люди каялись и «крестились от него в Иордане, исповедуя грехи свои» (Мф. 3, 6), вину свою пред Богом и людьми, согласно закону Моисея. Люди выходили из реки очищенными. Путь Господу в них был открыт. Но почему-то народ расходился по домам не с радостью принявших в себя Господа, а с тревожным вопросом. «И спрашивал Иоанна народ: что же нам делать?» Креститься-то мы крестились, и покаяться покаялись, да Господа ни в себе, ни вне себя не видим. И Иоанн дает народу заповедь, какой нет и на каменных скрижалях Моисея. «У кого две одежды, тот дай неимущему, у кого есть пища, делай то же» (Лк. 3, 11) Странная заповедь. Какое отношение она имеет к покаянию? Или, как Иоанн говорит, к достойным плодам покаяния (Лк. 3, 8)?

«Разве мой грех в том, что я умнее, сильнее, работоспособнее, отчего, следовательно, и в достатке, нежели другие неимущие? С какой стати я должен делиться нажитым своим трудом? И какое отношение это разбазаривание своего имущества имеет к моему покаянию?» – скажет всякий нормальный человек. Правда, мы уже притерпелись к этим Евангельским «просящему дай, щеку подставляй», но ведь, братья и сестры, с этих неудобств и начинается реализация Нового Завета Бога человеку, нового завещания Бога о том, что Он теперь будет Отцом человеку, а человек, следовательно, будет Его сыном. Так Христос и говорит: Будете сынами Отца вашего Небесного. Только для этого будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный. Ибо если вы будете любить любящих вас – не то ли делают и мытари? И если взаймы даете тем, от которых надеетесь получить обратно – не то ли делают и грешники? Но вы любите врагов ваших, и взаймы давайте, не ожидая ничего, как Отец ваш, Который повелевает солнцу Своему восходить над злыми и добрыми и посылает дождь на праведных и неправедных (см. Мф. 5, 45-48; Лк. 6, 34-36).

Если Иоанн своей заповедью «поделиться своим имением с неимущим» полагает начало нашему делу по перерождению в сына Божия, то Христос нам показывает, каким должен быть человек-сын Божий. И, как видите, это человек, для которого все люди без различия – одно его любимое существо, которому он отдает всю полноту своих жизненных сил. Не хотим быть навязчивыми, но не кажется ли вам, что Христос, показывая человека-сына Божия, открывает нам образ всечеловека? Ведь только знание, что все люди, кто бы они ни были – это ты сам, может реально осуществить продиктованное Христом условие человеческих взаимоотношений. Мы же с вами свидетели – к концу двух тысяч лет своего земного пути мир христианский так и не пришел к откровению Христа о человеке-сыне Божием; и напутственный завет Учителя – «по тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою» (Ин. 13, 35) так и висит укором над народом христианским. Полюбить ближнего как себя не смог ни ветхий человек, ни новый, и не сможет до тех пор, пока не станет слепым к этому видимому в ближнем «как» и увидит в нем невидимого себя. Говорил Христос: «...Пришел Я в мир сей, чтобы невидящие видели, а видящие стали слепы» (Ин. 9, 39). Но мы не в состоянии ослепнуть к реальному видимому, чтобы увидеть актуальное невидимое – единое Тело Христово, которое для нас все еще тайна будущего века.

А ведь, как ни удивительно, Господь не только открывает миру, каким должен быть человек-сын Божий, но и указывает, и на Собственном примере показывает, что человеку делать, чтобы стать таковым. Удивительно не потому, что никто не ожидал от Бога таких откровений, а как раз наоборот – слишком ясное и конкретное учение Бога мы до удивления умудрились завалить такой горой исследований и толкований, что правда Божия оказалась иголкой в стоге сена. Учение Христово из понятного для необразованного народа превратилось в самую сложнейшую, туманную, бесперспективную науку. А вот, к примеру, святой апостол Павел, все Христово учение уместил в одну строку: «Друг друга тяготы носите, и тако исполните закон Христов» (Гал. 6, 2). И все. Ведь ясно, что друг друга тяготы носят только члены одного живого организма. «Во всем, как хотите, чтобы с вами поступали люди, так поступайте и вы с ними, – учит Христос естественному способу оздоровления всечеловеческого существа, – ибо в этом закон и пророки» (Мф. 7, 12). В этом закономерное, реальное оживление мертвого всечеловеческого тела. От простой отдачи малой толики своего достатка во благо неимущему и прочих растрат себя-имения, что сопутствуют при делании нами христианских добродетелей, до совершенного самоотвержения, «отрешения от всего, что ты имеешь» (Лк. 14, 33) – вот такова школа ученика Христова, желающего окончить ее сыном Отца своего Небесного.

Таково приготовление нами пути для Господа, таково покаянное очищение себя от греха и смерти. От греха, потому что все, что я имею, все, вплоть до самого моего «я» – все Божие; и грех мой в том и состоит, что все это Божие я присвоил в мою частную собственность, и, сохраняя это мое частное имение от посягательства всех посторонних, я оберегаю и охраняю как зеницу ока свою смерть и к себе, и к Богу. Я-имение – камень преткновения, нерушимая стена между Богом и человеком. И единственная реальная сила, способная разрушить эту стену – это покаяние, открывающее себя самоотвержением: отрешением от себя-имения, зная, что весь я – имение не свое, а Божие, и отдачей себя всем людям, зная, что они – это я сам.

«Что же остается мне? – спросит наш любознательный оппонент. – Что же я такое буду, отдавший все? Пустышка какая-то. Слоняющийся по земле никто».

Предоставим слово тому, кто на собственном опыте познал эту пищу, св. Симеону Богослову. Вдумайтесь в то, что он делал, когда оказывался без того, без чего не представлял себе жизни: «Тогда я начинал проливать слезы и показывать всякую отчужденность от всего и всякое смирение и послушание, тогда Он появлялся опять, как солнце, когда оно разгоняет густоту облака и мало-помалу выказывается радостотворное...» Конечно, нам сложно даже представить, каким образом святой Симеон показывал отчужденность, отрешенность от всего, и в чем выражалось его смирение, и перед кем он проявлял послушание. Его аскетический опыт уникален, впрочем, как и каждого из святых, сподобившихся видеть Бога в Его нетварном свете. Для нас важно уяснить, что отрешение от всего, что ты имеешь, – это и есть «дверь покаяния», как говорит св. Симеон, дверь, которая «выводит человека из тьмы и вводит в свет», и не просто из тьмы неведения в свет просвещения, а именно из мира тьмы в мир света, выводит блудного сына через границу стороны дальней в родное отечество.

Нам подсказывают, что совершенное отрешение от всего, что имеешь, – это не что иное, как регенерация, восстановление человеческого сознания до того состояния, когда «открылись глаза у них обоих и узнали они, что наги» (Быт. 3, 7), до состояния, на которое в одной из бесед Господь обращает внимание св. Симеона: «Ты, созданный Мною нагим, что другое ты имеешь, или имел когда-либо собственного твоего, кроме произволения своего, чтобы Я принял то от тебя?» Этот вопрос Бога, поставленный перед человеком в пределе его покаяния касался и Адама, только что познавшего свою тварную наготу. Теперь вопрос этот стоит перед каждым из нас.

В свое время мы пытались понять, почему в раю Бог впервые согрешившего человека так жестоко наказал? И была ли хоть какая возможность согрешившему человеку исправить свое трагическое положение? А ведь ответ уже дал нам Христос, изложивший продолжение жизни Адама в притче о блудном сыне. Спасительный выход, оказывается, был, и не в слезах, не в признании вины, не в просьбе о помиловании, а в решении человека умолить Отца «принять его в число Своих наемников» (Лк. 15, 19). Наемник – человек подневольный, исполнитель дел и замыслов хозяина, человек, отрешившийся своей собственной воли. И как принял бы Бог от человека этот подарок, его единственную собственность, свободную волю, Христос нам рассказал: «Когда он был еще далеко, увидел его отец его и сжалился; и, побежав, пал ему на шею и целовал его», называя его ожившим своим сыном (Лк. 15, 20).

Нам скажут: «Что из того, что возможность была! Была, да быльем поросла. Тем более что по древней привычке переиначивать по своей воле Божие замыслы и дела, мы так отредактировали Христову притчу о блудном сыне, что давно уже не питаемся рожками для свиней. Мы уже саму свининку, под водочку, да пивком запиваем. Райскими яблоками нас теперь не прельстишь, вспоминаем о них для юмора. Да и тот, у которого мы свиней пасли, после пришествия Христа совсем стал как ручной; он хоть и числится князем мира сего, но мы, революционно взглянув на мир, завели демократию, законы. Теперь у каждого хоть маленькое имение, да свое. И неплохо дела идут. Отрешаться от такой жизни совсем нет желания. Да и память отшибло – не помним Отеческого дома. А уж решать бывшие райские проблемы нашего пра-пра-пра...-прадеда Адама вообще безрассудно».

Однако Христос называет становление человека сыном Божиим «рождением свыше». «Истинно, истинно говорю тебе, если кто не родится свыше, не может увидеть Царствия Божия» (Ин. 3, 3). Рожденных свыше апостол Иоанн называет чадами Божиими, верующими во имя Христа, «которые ни от крови, ни от хотения плоти, ни от хотения мужа, но от Бога родились» (Ин. 1, 12-13). Если отбросить всякие аллегории, то надо согласиться, что род человеческий знает только одного такого человека – жителя рая первочеловека Адама. Оттого мы и говорим о пределе покаяния как о восстановлении сознания человека до его первозданного состояния. Отрешением от всего, что имеешь, Бог даровал человеку возможность возвращения в точку отсчета нашей пострайской цивилизации.

Вопрос: какой смысл в перемещении человека из мира тьмы на ступень мира света? Зачем человеку должно трудами покаяния восстанавливать себя в состояние Адама, который только что познал себя нагим и, боримый агонией смерти, готов уже обвинить в своей беде Бога и отделиться от себя в лице Евы (Быт. 3, 2). Нам думается, что Бог подавлением человеческого сознания в самую критическую точку бытия Адама-всечеловека дал возможность новому человеку сделать то, чего не смог сделать Адам ветхий.

Новый человек, осознавший себя нагим созданием Божиим, не имеющий ничего, кроме своей собственной воли; насыщенный до предела жестокой горечью плодов своего свободного произволения, свободно выбравший в раю смерть, а в смерти свободно подпавший в рабы диавола, теперь он не то что должен отрешиться от этой его единственной собственности, теперь он должен будет жаждать избавиться от свободы своей воли, как от змеи, обвившей его шею. Свободная воля – неотделимая принадлежность человека. Остается только один выход – свободно отдать ее под власть воли Божией, свободно исполнять волю Отца Небесного и только ее. Но как это сделать?! Какими слезами надо просить Бога, чтобы Он принял тебя Своим наемником? От чего еще надо отвергаться, чтобы отныне и навсегда самому от себя ничего не делать, а делать только то, что Отцу угодно? И как древний пророк взывал: «Боже! Научи меня творити волю Твою». И здесь же, боговдохновенный, давал ответ: «Дух Твой благий наставит мя на землю праву» (Пс. 142, 10). Так и теперь Христос учит: «Когда же приидет... Дух истины, то наставит вас на всякую истину» (Ин. 16, 13).

Таков предел рождающегося от «воды» человека-сына Божия. Когда свободная воля человека, его величайшее достоинство и гордость станут для него глубоко осознанным личным источником зла, и ненависть к таковой жизни своей, и жажда умертвить свой свободный произвол рабством Отцу Небесному, из плачущего сердца станет исторгать: «Боже мой! Боже мой! Для чего Ты меня оставил?.. Отче! В руки Твои предаю дух мой», тогда, по истинному обещанию Христа, Отец Небесный назовет тебя Своим ожившим сыном.

Рождение от воды и Духа

Бог никому ничего не должен. Потому-то Христос и говорит, что рождение свыше – дело двух свободных лиц. Свободен человек в отдаче своей воли Богу, но в тысячи раз свободнее Бог усыновить человека. «Если кто не родится от воды и Духа, не может войти в Царствие Божие» (Ин. 3, 5). Покаянием рожденный от воды, человек лишь чистая тварь, лишь приготовленный путь Господу. «Человекам невозможно спастись. Богу же все возможно» (Мф. 19, 26) – наставляет Христос, чтобы, не дай Бог, мы не подумали, что Господь нам чем-то обязан. «Дух дышит, где хочет, и голос Его слышишь, а не знаешь, откуда приходит и куда уходит: так бывает со всяким рожденным от Духа» (Ин. 3, 8). Предупреждал и Иоанн Креститель: «Я крещу вас в воде в покаяние, но Идущий за мною (имея в виду Христа) сильнее меня... Он будет крестить вас Духом Святым и огнем» (Мф. 3, 11).

И Сам Христос входит в Иордан и крестится от Иоанна в покаяние. Зачем Тот, Кто Сам рождает Духом Святым, низводит Себя до рождающегося от воды? Зачем Царь, для Которого граждане строят дворец, Сам работает строителем? Зачем Господу, для встречи Которого строится дорога, выкладывать камни мостовой?

Иоанн удивлен и даже удерживает Иисуса. Иисус говорит ему: «Оставь, ибо так надлежит нам исполнить всякую правду... И, крестившись, Иисус тотчас вышел из воды, – и се, отверзлись Ему небеса, и увидел [Иоанн] Духа Божия, Который сходил, как голубь, и ниспускался на Него. И се, глас с небес глаголющий: Сей есть Сын Мой возлюбленный, в Котором Мое благоволение» (Мф. 3, 15-17).

Какую «всякую правду», исполненную Христом, мы видим в этой Божественной картине, запечатленной в нашем мире до конца его дней? Св. Иоанн Златоуст считает, «чтобы Христос стал известным народу. Иоанн как был научен от Бога: На Него же узриши Духа сходяща, яко голубя, Той есть крестяй Духом Святым, так он и объявил всем. По этой причине Иисус и пришел на крещение. Была и другая причина. Правдою называется исполнение всех заповедей. Повиновение пророку было правдой. Как Христос обрезался, принес жертву, хранил субботы и соблюдал иудейские праздники, так присоединил и это остальное, повиновался крестившему пророку. Воля Божия была, чтобы все крестились...» Находит св. И. Златоуст и еще одну правду. «Господь крестился и освятил естество вод. Поэтому в этот праздник все, почерпнув воды, приносят ее домой и хранят весь год, так как сегодня освящены воды».

Правда и в том, что вхождением в Иорданскую воду Христос вошел в соработничество с каждым, кто строит в себе престол и путь Господу. Христос вошел в Иордан, чтобы не оставить нас сирыми. Вспомните Его признание: «Симон! се, сатана просил, чтобы сеять вас, как пшеницу... [Но] Я с вами во все дни до скончания века» (Лк. 22, 31; Мф. 28, 20). Он и входит в воду вместе с народом, потому что рождение от воды в деле рождения свыше – это процесс становления человека, в коем участие его самого занимает ведущее положение. Рождение от воды – дело, результат которого во многом, если не в основном, зависит от самого человека; основное дело его жизни, требующее сосредоточения всех сил; от начала и до конца дней сражение с собою, неубиваемым мертвецом, и с невидимкой диаволом, что без помощи Христа и начинать бессмысленно.

Вода – стихия жизни. Вода под небом (Быт. 1, 7-9) – стихия бытия нашего поднебесного мира, куда мы погружаемся по выходе из вод материнского чрева. Житейское море с его «напастей бурями», пугает нас то в бездне утопить, то бросить прямо в челюсти морских чудовищ, а то течением своим заносит в мертвую зыбь или в ледник, где замерзай и прозябай годами, казалось бы, забытый Богом и людьми. Людьми, может быть, но не Богом. У Бога как все живое родилось в воде и вышло на свет, так у Бога и человек рождается в житейском море и выходит сыном Божиим в мир света.

«Пусть жизнь научит, пусть жизнь накажет» – не такие уж и юмористические слова. Можно узнать Христову истину, можно поверить во Христа, можно убедить себя, что ты человек православный, что ты отрешившийся от всего, что имеешь, и даже исполнитель воли Божией, все это можно, как говорили встарь, даже лежа на печи. Но только жизнь может показать, каков ты есть на самом деле.

И суть житейского моря даже не в том, что оно порой обнажает наши язвы, а в том, что оно отмачивает, отшелушивает наши язвы, удаляет из нас нечистоту. Как скульптор, от глыбы камня отделяющий лишние куски, чтобы явить миру свой замысел, Господь отмывает водой быстротекущей жизни от человека все, к чему он так стремится прирасти и превратиться в счастливую окаменелость. Наша жизнь – постоянная и непрерывная смена Божиих даров и наших потерь. Или, как сказал Иов, оставленный сатаною без детей и всего имущества: «Господь дал, Господь и взял; да будет имя Господне благословенно!» (Иов. 1, 21). Пусть не так резко и радикально, как в случае с Иовом, но жизнь постоянно сотрясает и рушит наше имение, не позволяя нам спокойно устроиться со своим счастьем, так что никто даже не может толком понять, что есть это «счастье – птица завтрашнего дня». Человек тратит годы, силы, здоровье; бьется, чтобы достичь своего счастья, в надежде жить с ним долго-долго, и стоит ему этого счастья достичь, как здесь же обязательно что-то или кто-то портит праздник, а если не что-то или кто-то, то вдруг сам понимает, что достиг, да чего-то не того, чего хотел. Имение наше все время трещит по швам. Стоит в одном месте укрепиться, как в другом уже сыплется. Когда все наладишь, вроде бы можно теперь и отдохнуть, пожить по-человечески – пошли болезни... Оказывается, уже наступила старость.

Это в личном плане. А про общественный и говорить не хочется, особенно в нашей великой державе. Ее, несчастную, не шторм, а какие-то «цунами» то и дело рвут в клочки. Чего ей не хватало? Жили богато. Весь мир хлебом кормили. Вся церквями была уставлена. Весь народ – православные христиане! Вдруг, ни с того ни с сего – революция! Гражданская война! Братья кровные друг друга режут! Отцеубийца Павлик Морозов откуда-то взялся! Ужас! Кровь! Резня всенародная! Страна – сплошной концлагерь. Опомниться не успели – фашисты напали. Опять кровь и смерть. Победили с горем пополам. Голодные, нищие в борьбе с капитализмом строят социализм. Считай, построили, до коммунизма рукой подать. Каких-то полгода осталось. Бабах! Выясняется – не туда идем. Оказывается, вожди все перепутали – не коммунизм, а капитализм надо было строить, тот самый гнилой буржуазный, который еще в семнадцатом году у себя ликвидировали. Опять разваливай все, воруй, «тащи в хату пианино, граммофон с часами». Опять нищенствуй народ, безумствуй власти!

И бьются люди, маются, стараясь уцепиться хоть за что-нибудь твердое. А воды несут их к той страшной пропасти, о которой так не хочется думать, хотя все знают, что конец один – потонет как утлый челн все имение человека, вплоть до его кожаной ризы. Так что, хотим мы того или не хотим, а как сказал Иов, «наг я вышел из утробы матери моей, наг и возвращусь» (Иов. 1, 21), каждый возвращается в положении нагого Адама, оставшегося с одной своей собственной волей. Только в положении какого Адама? Вот он вопрос. Того, который так и останется вечным изгнанником из рая, либо того, которого Отец обнимет и назовет Своим ожившим сыном?

Цель жизни человека на земле конкретна и однозначна – рождение сыном Отца Небесного или, как мы говорили, восстановление человеком своего первозданного сознания. Столь же конкретно и правильное восприятие земного бытия, этой стихии житейского моря, как Богородительской среды, в коей совершается восстановление человека сыном Отца Небесного. Так и учит апостол Павел: Благодарить Бога и Отца нашего всегда и за все. «Любящим Бога все содействует ко благу» (Еф. 5, 20; Рим. 8, 28). И если св. Серафим Саровский говорит о цели христианской жизни как о стяжании Духа Святого, то это лишь живое свидетельство того, что достижение цели человеку в реальности возможно, и то, что становление как процесс имеет свое непременное завершение. Рождение от воды должно увенчаться рождением от Духа Святого. И в этом, надо заметить, сущность Церкви Христовой и главное ее отличие от всех прочих вер и религиозных практик, в коих подвижники могут сколь угодно приближаться к совершенству сынов Божиих, но только лишь в Церкви Христовой Дух Святой, посылаемый от Отца Христом, нисходит на ее членов и сотворяет их сынами Отца Небесного.

Христианин – поистине счастливый человек. Омытый водою святого Крещения, получивший в Таинстве Миропомазания Духа Святого, как «печать, сохраняющую и защищающую его целостность, как знак его высокого призвания, как начало обожения», усыновления Отцу Небесному, христианин уже от пеленок имеет то, что является целью всей жизни человека, имеет возможность вкушать всю славу сынов Божиих. Отчего святой Серафим и говорит так просто о «тщательном испытании христианином присутствующей в нем благодати Духа Святого при совершении им добродетелей». Христианин «сын света» и всех-то забот у него: духа не угашать, да радоваться, как говорил апостол Павел (1 Фес. 5, 5, 19, 16). И дело христианина уже не рождаться от воды, а принимая, как благо, все ниспадающие на него очистительные волны житейского моря, то есть в несении своего Креста, укрепляться и возрастать «в меру полного возраста Христова» (Еф. 4, 13). «Сам же Бог мира да освятит вас во всей полноте, и ваш дух и душа и тело во всей целости да сохранятся без порока в пришествие Господа нашего Иисуса Христа, – как говорит все тот же апостол Павел. – И так (уже вместе, воедино) всегда с Господом будем» (1 Фес. 5, 23; 4, 17 ).

Но что можно сказать, когда новорожденный во Христе выходит из храма даже не имея понятия, кто он такой есть, и вся его сыновняя слава и Божественные возможности остаются для него непознанными и так невидимой печатью лежат на нем до самой встречи с Подателем этих возможностей? Казалось бы, такого быть не может или это редкий случай. О, если бы так. Да само определение святым Серафимом цели христианской жизни,  как стяжания Духа Святого, говорит, что случай этот не редкий, а типичный даже для его времени, если целью христианской жизни являются поиски и стяжание того, что в ней имеется от начала. Мы не беремся судить, что произошло с миром христианским от времени, когда заботой христианина было не угашать имеющегося в нем Духа, до времени, когда целью жизни стало искать и стяжать Духа. О возрастании ли в меру полного возраста Христова думать нашему христианину, если ему, бедному, не найти еще себя новорожденного? Дай Бог прожить, чтобы хоть как-то оправдать свое имя христианина. О каком счастье христианин может говорить, если над ним висит тяжелым долгом: «Вы куплены дорогой ценою» (1 Кор. 6, 20). «Кому дано много, много и потребуется, и кому много вверено, с того больше взыщут» (Лк. 12, 48). А какой величины христианину вверен дар быть сыном Божиим? Да никакими мерками величину его не измерить. И что взыщется с христианина за дар сей? Что взыскал Господь с закопавшего свой единственный талант все мы знаем. Знаем и то, что «многие придут с востока и запада и возлягут... в Царстве Небесном; а сыны царства извержены будут во тьму внешнюю: там будет плач и скрежет зубов» (Мф. 8, 11-12). Неприятное дело стращать и пугать, но кажется мы недостаточно серьезно относимся к откровению нашего великого св. Серафима о том, что «мы по нашей почти всеобщей холодности к святой вере в Господа нашего Иисуса Христа и по невнимательности нашей к действиям Его Божественного о нас Промысла почти вовсе удалились от истинно христианской жизни». А ведь проверить христианину, куда он плывет по житейскому морю, от начала предоставлено Самим Христом.

Путь плавания по житейскому морю

Если Ты Сын Божий, то вели этому камню сделаться хлебом. Если Ты поклонишься мне, то все царства вселенной будут Твои. Бросься с крыши храма, и Ангелы на руках понесут Тебя (см. Лк. 4, 1-11). Все эти три предложения диавола имеют одну направленность: сделать Сына Божия своим послушником и самочинным распорядителем всемогущества Отца Небесного. Хотя исполнение этих диавольских советов прикрыто принципом необходимости и добра. Действительно, что в том греховного, если Сын Божий после сорокадневного поста, поддержит свое материальное существование чудотворным хлебом из камня? Сын Божий способен не только горы передвигать, но и делать камень хлебом. «А если Ты не уверен в своих способностях, значит, Ты не Сын Божий, а простой смертный». Проверка веры. Как и в других двух искушениях. «Не берешься повелевать всей вселенной, значит не веришь в Себя, всемогущего благодетеля мира. Боишься прыгнуть с крыши, значит тоже не веришь, что Ты Сын Божий».

Но нашему брату-христианину, коего вера менее зерна горчичного, диавол и не предложит делать хлеб из камней. Он предоставит ему кормиться символическими камнями, искать пищу в материальных вещах, насыщаться явлениями и продуктами видимого мира. Не предложит он ему и властвовать всеми царствами вселенной – уж больно мелок наш земной властелин. Он вполне успокоится квартирой в престижном районе, дачей на берегу и креслом в парламенте. И поклонов от него диавол не будет требовать, лишь бы он покрепче свое имение от врагов охранял. И с крыши не будет диавол предлагать ему прыгать. Он просто будет помогать ему каждодневно искушать Господа Бога своим непрерывным своеволием. И всего этого вполне достаточно, чтобы, так и не приближаясь к истинно христианской жизни, оставаться вечным послушником диавола и мелким воришкой у Бога.

Слово Божие – исхождение Божиих мыслеволений, коим небеса и земля сотворены и содержатся (2 Пет. 3, 5, 7), коим стоит все Божие мироздание, коим исполняется все во всем. Это творческое таинство Вседержителя Христос предлагает принять человеку как его насущную пищу, как самое главное, чем он должен жить, как единственное, на что он должен направлять все свои помыслы и устремления.

Вы заметили, что Христос в Своем ответе искушавшему Его диаволу чуть изменил ветхозаветное изречение? Он не сказал, как написано во Второзаконии, «человек живет словом» (Втор. 8, 3), то есть даже если человек понятия не имеет о слове Божием, он все равно содержится, соблюдается, сохраняется, живет словом Божиим. Христос заменяет ветхое неосознанное «живет» новым, осознаваемым: «будет жить». Отныне, от Христа человек входит в эру бытия словом Божиим. Жизнь словом Божиим – это будущее нового человека, это истинная жизнь христианина или, как в Символе Веры говорится, «жизнь будущего века».

Здесь ответ тому упреку, будто Христос «отнимает» у человека в этой жизни все и взамен ничего реального не дает. Как видите, сразу же после крещенских вод новорожденному христианину, озабоченному идеей самоотвержения, без особой радости идущему на подвиг покаянного отрешения от всего своего  имения,   сердце   коего  непременно  будут грызть помыслы о его беззащитности, о грозящей нищете, ему Христос дарит и богатейшее истинное имение, и всемогущество, и самую реальную возможность познавать, видеть и общаться с Богом. И все это в одной способности: воспринимать жизнь всяким словом, исходящим из уст Божиих.

Христос, Единородный Сыне и Слове Божий, для того и пришел в мир, чтобы даровать людям жизнь Словом Божиим, пришел научить их питаться Словом Божиим. Он, Божественная Истина в Духе Святом, творящая волю Отчую, как обычно, начал с Себя. «Ядущий Меня жить будет Мною» (Ин. 6, 57). И поверившие в Него ученики оставили свои имения и, предоставив себя Его воле, питались Его энергией и мыслями. «И от полноты Его все мы приняли и благодать...» и истину (Ин. 1, 16-17) – свидетельствует ап. Иоанн. По вознесении одесную Отца Христос оставил Себя миру в апостолах, в первохристианах, в сонме святых вплоть до наших дней; оставил Себя, Слово Божие, и в Евангельском слове, и в Богословесных Таинствах Церкви, но Он оставил Себя и в той пище, которой питается Сам, которой до Него люди не знали. Пища Христа – это все то же слово Божие. Сам, являясь Словом Отчим, Христос и питается словом Отчим, что слышит от Отца, то и говорит, что Отцу угодно, то и делает всегда (Ин. 8, 26-29), творит волю Отца и совершает дела и замыслы Его (Ин. 4, 34) в Духе Святом.

Поэтому, когда встает вопрос, «кто есть христианин», первое, что мы должны знать, – это человек, который живет словом Божиим. Если христианина не греет и не интересует Божие слово Священного Писания и писаний святых отцов Церкви – он теряет разум Истины и гибнет от безумия. Если христианин пренебрегает словом Божиим святых Таинств Церкви – он теряет силы и гибнет от истощения. Но если христианин не обнаруживает слова Божия в реальной жизни, не видит воли и мыслей Отца Небесного, исходящих на него в повседневном его бытии; если он проводит жизнь свою, не ведая, что словом Своим Господь ведет его по житейскому морю в его родное Отечество, то, как сказал уже Сам Христос, он не будет «иметь в себе жизни» (Ин. 6, 53).

Наша почти всеобщая холодность к святой вере в Господа нашего Иисуса Христа и невнимательность наша к действиям Его Божественного о нас Промысла, замеченные святым Серафимом, есть верный показатель отсутствия в нас жизни. При всем правильном исповедании «Сына Божия, Им же вся быша», то есть Которым все сотворено, в нашем христианском обиходе как-то забывают распространять апостольскую информацию о том, что Им же все и содержится, и соблюдается. Слово Божие у нас осталось лишь в Евангельском тексте, в Таинствах Церкви, в Крещенской воде, в мироточивых мощах и иконах, да в Иерусалиме на Пасху в таинственно зажигающихся свечах. На том присутствие Слова Божия в жизни христианской, похоже, и кончается. А иначе, отчего христиане так усердно заняты строительством своей жизни на хлебе из камней? И никому уже не интересно знать, что Слово Божие с нами всегда и во все дни до скончания века, наполняет Собою все во всем (Мф. 28, 20; Еф. 1, 23) и промышляет обо всем Божием мироздании, не исключая и наш во тьме гибнущий мир с его мертвым к Богу человеком.

Нам скажут: «Просто никто не знает, где искать и как распознавать это, исходящее из уст Божиих, слово». И опять же только оттого, что никого не интересует слово Священного Писания, из коего Иисус извлек Свой ответ диаволу. А это Божие поучение, через Моисея данное израильскому народу в конце его сорокалетнего пути в землю обетованную. Бог «смирял тебя, томил тебя голодом и питал тебя манною... дабы показать тебе, что не одним хлебом живет человек, но всяким [словом], исходящим из уст Господа, живет человек; одежда твоя не ветшала на тебе, и нога твоя не пухла, вот уже сорок лет. И знай в сердце твоем, что Господь, Бог твой, учит тебя, как человек учит сына своего... Ибо Господь, Бог твой, ведет тебя в землю добрую» (Втор. 8, 3-5, 7).

«И где же здесь «всякое слово, исходящее из уст Божиих»», – спросит наш вопрошатель. Хотя и нам хочется задать вопрос: неужели нужны какие-то особые исследования, чтобы понять, что всякое слово Божие наполняло собою все, чем Господь смирял, томил, питал и сохранял Израильский народ? Слово Божие являло себя и под видом ядовитых змей, и перепелов, поразивших народ великой язвою, чтобы смирить безудержную страсть человека жить одним хлебом. Слово Божие являло себя и манной небесной, чтобы сохранить народ в достаточной целостности; и ветром, осушившим до дна Красное море; и одеждой неветшавшей; и ногами, не опухавшими у народа сорок лет. Все, что воздействовало на судьбу народа, все это исходившие из уст Божиих слова: мысли и веления, явленные Богом под видом и манны, и перепелов, и змей, и неветшающих одежд, и ног неопухающих, и прочих естественных и чудесных случаев и событий, под видом всей повседневной реальности окружающего израильский народ мира.

Иисус награждает Симона именем «Камень» (Петр) только за то, что в человеке Иисусе он увидел Христа Сына Божия, и как уточняет Иисус, увидел не своими силами, а по откровению Отца Небесного. Что и ценно, почему и радуется за Симона Иисус: потому что Сам Бог открыл ему истину, Сам Отец Небесный открыл ему способность через рассматривание Творения, как говорит апостол, видеть Слово Божие. Эта способность уподобляет человека Христу и делает человека камнем, непобедимым для «врат ада». Ты теперь камень (Петр), – поздравляет Иисус Симона, – «и на сем камне (не на тебе-личности, а на способности жить Словом Божиим, прозреваемым в творениях) Я создам Церковь Мою»; создам Церковь на людях, которые в мире материальном способны будут жить Мною, Словом Божиим.

Поэтому христианин – это не просто человек, поверивший, что когда-то две тысячи лет тому назад жил в Палестине Человек Иисус, Который в действительности являлся Сыном Божиим; что теперь Он сидит рядом с Богом Отцом на небе и наблюдает за нашими делами. (А как нам, порой, хочется, чтобы Он не видел наших дел, чтобы не смотрел на нас изо всех углов, изо всех окон и всеми глазами, какие только есть в мире! Мы ведь знаем, что Он смотрит и видит, как сказал апостол, – сие Бог нам явил. Просто, закрывая Ему глаза, нам спокойнее и легче грешить.) Христианин не закрывает глаза Христу и сам не прячет голову в песок – он живет открытым мировосприятием: во всем видит Христа, Наполняющего Собою все. Для обретения этого истинного мировосприятия, для вживания в него христианин благословляет, преломляет все видимое житейское, все, что составляет среду его обитания, и вкушает, во имя Христа, открывающуюся для него словесную пищу. Он восходит над истинами и смыслами материального мира, проникая в его Богословесную сущность. Сколь ни была бы волевая атака мира сего вероломной и сокрушительной, христианин поднимается над нею, постигая волю Отца Небесного. Сколь бы ни были очевидны причины и следствия событийных коллизий тварного мира, христианин прозревает в них Промысл Отца Небесного. И какие бы прелести и сладости мира ни пытались бы привязать к себе христианина – все они для него унылая чужая пустота, отвлекающая от любви Отчей. Христианин живет со спокойной душою и твердым убеждением, что на все святая воля Божия, и никаких случайностей в мире, и с миром, и с ним самим не происходит – все ниспослано Отцом Небесным.

Это истинно христианское мировосприятие низлагает второе искушение диавола до детского лепета. Смешным и наивным выглядит стремление диавола заслонить собою Бога и доказать христианину, что настоящий властитель мира именно он, диавол, что именно он своим поклонникам выдает имения и царства, богатство и власть, а всем, кто его не уважает, особенно в наше время сплошной бесовщины, он может устроить такую жизнь, что долго его будут помнить... Диавол – тварь, и этим все сказано, он тоже сохраняется всяким словом, исходящим из уст Божиих, и свободен проявлять свою активность лишь в тех рамках, которые устанавливет ему Господь.

Для христианина и третье предложение диавола, искусить его прыжком с крыши, столь же дико, как и предыдущее. Это и понятно, диавол впервые столкнулся с христианином. До этого его жертвами были просто люди. Для них вся жизнь в хлебе, все проблемы в собственном имении: вечная забота о его содержании, постоянное искание где что лучше, где что выгоднее; нередко риск, игра с судьбою; броски, скачки за «птицей счастья», часто на авось... И никакой уверенности, что завтра не придут и не отнимут все.

У христианина, сына Божия, этих проблем нет. Поставь его властителем всеми царствами мира – он останется голым. Отними у него последнюю рубашку – он будет еще более богат. Поклонение диаволу ради стяжания царства земного или прыгание с крыши ради возбуждения у Бога Его отеческих «обязанностей» – это уже болезни христианина, потерявшего истинный путь, и заметьте, это болезни основных его жизненных функций: самоотвержения и крестоношения.

Почему диавол соблазняет Христа всеми царствами мира и славой их? Да потому, что основа жизни христианина – самоотвержение, основная жизненная позиция – не собирание себе сокровищ на земле, а делом пребывания во своем Кресте искание Царствия Божия (Мф. 6, 19, 33). Но чем успешнее будет продвигаться христианин по пути покаянного отрешения от всего, что имеет, чем чище, свободнее будет становиться душа его от власти земных сокровищ, чем тверже будет его поступь крестоносителя, тем активнее диавол будет воплощаться перед ним в лице отцов-благодетелей, друзей-меценатов, готовых одарить его земными сокровищами просто так, из уважения. Зачем диаволу это надо? Заставить христианина остановить процесс очистительного покаяния, сбросить ношу Креста Животворящего, перестать питаться пищей Христовой, отпасть от пребывания в благодати Духа Святого. На путь, по которому Господь Своей словесной благодатью входит в двери христианина, диавол, знаток наших слабостей, подбрасывает земные сокровища, предназначенные привлечь, прельстить и привязать к себе Христова труженика до такой степени, чтобы он забыл и про хранение чистоты пути, и про Самого Господа и, отдавая этим сокровищам жизнь, крутился бы в безблагодатных делах свастики, поклоняясь и служа таким образом диаволу.

Кто на пути самоотвержения, тот эту бесовскую механику знает. А кто не знает, того и предупреждает Христос: «Берегитесь, чтобы кто не прельстил вас... Господу Богу твоему поклоняйся и Ему одному служи» (Мф. 24, 4; 4, 10). И здесь же показывает, как это делать – устраняет диавола с поля внимания христианина: «Иди за Мною, сатано». Для христианина не должно быть никого и ничего, способного заслонить собою Господа Бога. «Ни смерть, ни жизнь, ни Ангелы, ни Начала, ни Силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни другая какая тварь не может отлучить нас от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем», – утверждает совершенный христианин святой апостол Павел, умоляя при этом братию всегда радоваться и непрестанно молиться, заклиная их Духа не угашать (Рим. 8, 38-39; 1 Фес. 5, 16-19).

Главное искушение – богоневедение

Мы касаемся самой сути христианской жизни, на сей раз открывающейся в таинственной встрече, которая более соответствует дню Просвещения, нежели сам день Крещения Господня, поскольку в сей день, в день искушения Господа нашего Иисуса Христа диаволом, Господь заставил искусителя открыть свои карты, чтобы мы знали, каким образом диавол властвует над человеком, и знали, слава Богу, как избегнуть сетей диавольских.

Открылось удивительное! Оказывается, сети диавольские – это совокупность замыслов, желаний, целеустремлений нашего, преступлением в раю обретенного, человеческого грехобытия. Оказывается, целенаправлена не только христианская жизнь. Грехобытие тоже не просто бессмысленное прозябание во тьме и сени смертной, оно тоже имеет свою целеустремленность и свои этапы развития. Все из того же искушения Иисуса диавол ом выясняется, что этапов грехобытия всего три: на первом человек создает себя-имение, материально укрепляется, окаменевает для зубов всех врагов своих, затем господствует над всеми царствами вселенной, размеры которой он устанавливает по своему разумению, и, наконец, становится повелителем Самого Бога. Как говорит апостол Иаков, «человек искушается, увлекаясь и обольщаясь собственной похотью» (Иак. 1, 14). Всю эту целенаправленную похоть человека диавол и предоставил в качестве искушения Самому Сыну Божию, Сыну Человеческому, предложив Ему и подкрепиться хлебом из камней, и поцарствовать над вселенной, и покомандовать Богом.

Небезынтересно будет отметить, что эту триединую целенаправленность человеческого грехобытия положил в основу сюжета сказки «О золотой рыбке» А.С. Пушкин. Вначале пределом желаний человека было обычное корыто, затем столбовое дворянство с царством, затем человек понял, что он уже не может жить, не будучи владыкой всего моря житейского и чтобы рыбка была у него на посылках. Желание человека возвыситься над «рыбкой» уничтожает все обретенное им имение, возвращая его самого в исходное положение, к разбитому корыту, к начальной отметке его свастической спирали.

Урок ясен: не искушай Господа Бога твоего; Бог дал, Бог и взял; голые пришли в мир, голые и уйдем. Ясен и до родственности знаком главный персонаж – старуха, которая никогда и ничем не бывает довольна, знаком и старик, ее супруг, безропотный исполнитель ее капризов. Знакомы и старухины скандалы, которые она устраивает старику, грозно требуя у него исполнения рыбкой ее очередного желания. И даже в голову не приходит: а почему старуха сама не хочет поговорить с рыбкой, почему она старика все гоняет? А действительно, почему у старухи не пробудилось, казалось бы, самое естественное любопытство увидеть рыбку, почему у нее не возникло желание самой побеседовать с рыбкой?

Потому что А.С. Пушкин здесь точно выдерживает одну богословскую мысль: для человека греха естественно и нормально жить, не видя Бога. Более того, не видеть Бога – сущность человеческого грехобытия. Для мира тьмы увидеть Бога – это сгореть от света, это гибель, конец самого мира тьмы, поэтому, чтобы оставаться во грехе человек должен содержать слепыми свои очи мысленные, делать все возможное, чтобы только не видеть Бога. В этом состоит и основная задача диавола-искусителя; в раю убитого им человека сохранять, как замороженного, в вечной мертвенности к Богу. Этим же занят и согрешивший, чтобы быть «как боги», человек.

Человек не мог осознать себя «как бог» при виде Бога. Такова одна из причин, почему он, согрешивший, сразу стал бегать и прятаться от Бога за деревьями рая. Самоослепление к Богу – процесс длительный, эволюционный и до сих пор еще не завершенный. Поэтому не только заботами во что одеть тело и чем посытнее накормить душу, не только трудами по расширению и укреплению своего имения, но всю свою личную жизнь, свой каждодневный распорядок человек выстраивает, разумеется, с помощью диавола, так, чтобы текущие дела и проблемы поглощали все его внимание, не оставляя в его сознании и малейшей возможности увидеть Бога. Все грехи и прегрешения, и против Бога, и против Церкви, и против ближнего и против самого себя, и смертные, и не смертные, страшные и простенькие, все, какие только богословы смогли обнаружить и различить в разлагающемся организме всечеловека, все грехи – лишь средства для пребывания и сохранения себя в одном грехе – в слепоте к Богу.

И не только грехи, но и самые добрейшие, высочайшие дела, увлекающие человека от Боговидения, есть еще более коварные, чем грехи, средства, содержащие его в слепоте к Богу. Именно об этих, добрейших делах не Христа ради, завораживающих нас суррогатом благодати, но «не приносящих благодати Духа Божия», говорит св. Серафим Саровский. Именно эти высочайшие «святыни» рушит Христос, когда говорит: «Кто любит отца или мать... сына или дочь более, нежели Меня, не достоин Меня» (Мф. 10, 37). И здесь Он открывает нам Божественный закон мировосприятия – в родителях необходимо, прежде всего, видеть Бога, а потом уже папу и маму; и в жене, и в муже, и в детях, и во всех людях, и во всякой твари необходимо прежде всего видеть Божие к нам обращение, а затем уже их самих как личности, как существа.

Хотелось бы сказать «а у нас наоборот», так даже этого не скажешь. От грехопадения в раю человек как начал разглядывать себя, голую тварь безблагодатную, как начал прятаться от Господа Бога за деревьями, так теперь уже забрался в такие заросли сплетения терний и волчцев (Быт. 3, 18), откуда, не то что Божия к нему обращения не слыхать, неба не видать.

Абсолютную слепоту человека к Божиему о нем промышлению, совершаемому в лице его ближнего, А.С. Пушкин выразил отношением старухи к своему старику, который при близком рассмотрении не такой уж и простой старичок. По тому, как обращается с ним старуха, любой на его месте давно бы уже выпросил у рыбки лично для себя скромное состояние и сбежал бы с ним куда глаза глядят. А он безропотно тянет старухин воз. Почему? Потому что он есть воплощенное промышление Божие о старухе. Раньше и выражение было такое: «Христосик». А какими благами он ее одаряет! У кого-нибудь получалось с пустого места взять и сделать жену дворянкой, а на другой день царицей?! А.С. Пушкин позволил старику чудодействовать со щедростью Самого Господа Бога. И как видим, все напрасно. Сделай он старуху хоть владычицей морскою – ничего богословесного в благодетеле своем она не увидит и искать чего-то особенного в нем не будет – для нее он ее собственный, надоевший за жизнь хуже терния-репейника, старик.

Так, через отношение старухи к старику А.С. Пушкин раскрывает отношение человека к слову Божию, именно к тому «всякому слову Божию, которым живет человек». Человек живет словом Божиим, ничего о нем не ведая, потому что для него осознаваемой реальностью является лишь воплощенная видимость слова Божия. Само же Божество для человека, как недоступный свет для слепорожденного. Так для старухи старик, так для нас наши старики-родители или другие старики-благодетели, помощники, учителя. Или как для иудеев Иисус – плотников сын, Мать Которого Мария, и братья Иаков и Иосий, и Симон и Иуда. И сестер Его они знают (Мф. 13, 55). Как и мы знаем, что в больнице лежит Иван, потому что любил вкусно поесть, а в тюрьме сидит Степан за то, что на руку был не чист, а этот товарищ на хлеб просит, потому что все пропито, по лицу видно. Беда в том, что увидеть в них Слово Божие, увидеть в них Самого Христа не способны не только грешные, но и праведные.

«Пришел Я... чтобы невидящие видели» (Ин. 9, 39), – заявил Христос о цели Своей миссии на земле. И заявил не тогда, когда исцеленный Им слепорожденный стал видеть окружающий мир, а тогда, когда тот увидел в Иисусе Сына Божия. Способность прозревать в мире тварном Слово Божие – камень, на котором Христос создал Церковь Свою (Мф. 16, 18). А посему о христианине, о члене Церкви Христовой, надо говорить, как о человеке-боговидце. Если человек греха живет, чтобы не видеть Бога, то христианин живет, чтобы видеть Бога. Все дело очищения, – начиная от крещения в покаяние, отказа от того, что имеешь, до полного самоотвержения, и несение креста своего, – все совершается только для того, чтобы видеть Бога.

Видеть Бога Слово в преломлении мира

«Видеть Бога» – понятие емкое. Христос открывает  нам  Свое  видение  Бога  кратко:   «Я  и Отец – одно» (Ин. 10, 30). Евангельский слепорожденный, мытарь Закхей, апостол Петр видят Бога, прозревая Его в Иисусе Богочеловеке. Св. Симеон Новый Богослов видит Бога, общаясь с Ним «лицом к лицу». Апостол Павел говорит о видении невидимого Божества и вечной силы Бога через рассматривание творений (Рим. 1, 20). Святой Серафим Саровский полагает достаточным осознавать себя пребывающим в благодати Духа Божия. От познания и восприятия Бога в Его мыслеволениях, словах, до общения с Ним и, наконец, до соединения с Ним воедино – такова реальность боговидения, такова сознательная жизнь в Боге и Богом.

И Христос, в день искушения Его диаволом, не только перечеркивает и отвергает, как самообман, стремление человека путем созидания себя-имения, себя-вселенной состояться «как боги», Христос учит человека иному пути. На провокацию диавола, «если Ты Сын Божий», Он, как всегда на Собственном примере, показывает, что надо делать человеку, чтобы воистину состояться и являть себя сыном Божиим. «Не хлебом одним будет жить человек», – открывает Он суть сыноположения пред Отцом Небесным, – «но всяким словом, исходящим из уст Божиих» (Мф. 4, 4). Так Жизнь словом Божиим Христос ставит основанием становления человека сыном Божиим, целью самоотвержения и крестоношения, сущностью служения одному Господу Богу.

Мы действительно коснулись самой сути христианской жизни. Жизнь в Слове и Словом Божиим – Альфа и Омега мира тварного и средоточие Священного Писания. Все Евангельские пути стекаются в одно русло – в Слово Божие. Заблудшему роду человеческому Иисус напомнил древнейшую истину – жизнь человека не в хлебе, а в слове Божием (см. Втор. 8, 3). Народу избранному, устремившемуся искать Иисуса, чтобы сделать Его царем после того как Он досыта накормил 5000 человек хлебами и рыбою, Он сказал: «Старайтесь не о пище тленной, но о пище, пребывающей в жизнь вечную... Я есмь хлеб жизни... Ядущий Мою Плоть и пиющий Мою Кровь пребывает во Мне, и Я в нем». И снова, как Евангелие сообщает, кроме Симона Петра никто не понял, что Иисус предлагал в пищу Себя, Полноту слов жизни вечной (Ин. 6, 27, 48, 56, 68). Ближайшим ученикам, апостолам, продолжателям Его дела, Он показал, как надо питаться Словом Божиим. На Тайной Вечере Он «взял хлеб и, благословив, преломил и, раздавая ученикам, сказал: примите, ядите: сие есть Тело Мое. И, взяв чашу и благодарив, подал им и сказал: пейте из нее все, ибо сие есть Кровь Моя Нового Завета, за многих изливаемая во оставление грехов... Сие творите в Мое воспоминание (Мф. 26, 26-28; Лк. 22, 19).

И Церковь Христова восприняла «преломление хлеба» (Деян. 2, 42, 46) и не только как величайшее спасительное Таинство Причастия, но и как завещанное Христом новое мировосприятие, как говорит апостол Павел, познание Божественного невидимого, из Которого произошло видимое (Евр. 11, 3). Чтобы «невидящие стали видеть», Христос и показал ученикам способ преломления нашего видимого мира или, как Он сказал, видящие должны стать слепыми к миру тьмы (Ин. 9, 39), чтобы прозреть к невидимому Богословесному миру света. Когда Церковь возглашает: «Ищите Бога, и жива будет душа ваша», – она, Христова целительница, ищущим, слепым к Слову Божию, лечит зрение ума и сердца. А для этого все, что составляет саму земную Церковь, прежде всего, требует от ее членов преломленного Христа ради восприятия, и без этого прохождения за границы видимого в мир Божественного невидимого – нет церковной жизни.

Простой пример. Какой праздник назван в Церкви Торжеством Православия? День победы Церкви над иконоборчеством. «В 842 году царица Феодора, управлявшая Восточной Империей, торжественно восстановила иконопочитание». Вы только вдумайтесь. Почитание икон Церковь признает вершиной Православия, торжеством правильного славления Бога, правильного шествования в Царство Божие. И заметьте, никакая иная религия, никакое другое верование не имеет в своем обиходе икон. Только Церковь Христова. Для всех нехристианских религий икона – просто картинка, живопись, поделка из какого-либо материала, одним словом, творение рук человеческих, не имеющее никакого отношения к Богу, даже наоборот, богопротивный предмет кумиротворчества. Для Христовой Церкви икона – не просто святыня, а правильный путь к Богу, окно в Царство Божие. Жизнь христианина вся в иконах. Иконы в храме, иконы в домах, иконы в транспорте, крестик на груди – тоже икона. Христианин окружен иконой как воздухом. В самой структуре Церкви Христовой заложена постоянная практика обучать своих чад, как пишет «Новая Скрижаль», «взирать телесными очами на иконы, сердечные очи обращать к тому, чей образ они созерцают». Потому что такова основа, фундамент христианского мировосприятия или, как выразился Христос, «камень, который отвергли строители», камень, на котором Он создал Церковь Свою (Мф. 21, 42; 16, 18), новую формацию людей, способных вкушать невидимое Божественное путем преломления видимого тварного.

Нашу Православную Церковь ругают, что она «уж больно любит разукрашивать свои храмы и наряжать в золото, парчу и бархат своих священнослужителей». Мол, «все это от жира, не знают куда деньги девать. Вся эта византийская пышность несовместима с серьезным молитвенным духом. Бедный верующий приходит к Богу со своим горем, а попадает в какую-то фантасмагорию роскоши, усыпанную драгоценностями, что наводит его на одну только мысль: продать все это и раздать деньги нищим». А Христос сказал: «Нищих всегда имеете... а Меня не всегда» (Мф. 26, 11). Чтобы человек, вошедший в храм, всегда имел перед душевными очами Христа и Его Небесное Царство, Православная Церковь и влагает все свои богатства земные в красоту и благолепие своих храмов и богослужений. Для Церкви главное – сдвинуть вросшее в землю наше мировосприятие в направлении к Христом завещанному Небесному, чтобы прихожанин начал понимать, что все совершающееся пред ним в храме – это живая икона, отворяющая ему вход в Царство Небесное; что вся церковная красота – лишь материальный отблеск благолепия той невидимой им реальности, в которой он сейчас пребывает; что все, видимое им в храме, – это все тот же «хлеб насущный», поданный лично ему для преломления и вкушения Тела Христова. Для Церкви Православной научить своих чад Христа ради преломлять видимое и вкушать с благодарением Невидимое есть главнейшая из задач.

И дай Бог, чтобы каждый причастник Святых Христовых Тайн таким образом рождался сознательным чадом Божиим, исполненным благодати и истины – нам не пришлось бы искать причины, почему причастник не осознает этого совершившегося с ним чуда. Хотя причины давно найдены, о них мы только и говорим. Если основная причина, «стремление человека быть самостоятельным богом», слишком абстрактна, то вспомним, как эту причину, искушая в пустыне Иисуса, диавол разложил на три составных: жизнь материальным хлебом, то есть все та же вечная забота для души нашей, что нам есть и что пить; и для тела нашего, во что одеться (Мф. 6, 25); проблемы своего имения, в котором «все... похоть плоти, похоть очей и гордость житейская» (1 Ин. 2, 16); и непреоборимое богоборствующее своеволие, которое св. Серафим скромно, чтобы не обидеть мир христианский, называет «нашей почти всеобщей холодностью к святой вере в Господа Иисуса Христа и невнимательностью нашей к действиям Его Божественного о нас Промысла и общения человека с Богом».

Указывая на холодность веры в Христа-Промыслителя, на равнодушие к общению с живым Богом, Святой Серафим открывает корень болезни, желает обратить наше внимание на то, что должно быть в жизни христианина естественным и главным, что является самой сутью жизни христианина – на боговидение, на жизнь Словом Божиим. Уверение Сына и Слова Божия: «Я с вами во все дни до скончания века». Его откровение: «Без Меня не можете делать ничего» (Мф. 28, 20; Ин. 15, 5), то есть просто ничего – ни хорошего, ни плохого, поскольку человек живет, питается и соблюдается Словом Божиим, промышляется Им, единственным, недремлющим и любящим его Наставником. И вот вся эта информация о деятельности Главы Церкви по отношению к Своему Собственному Телу «почти вовсе», как говорит святой Серафим, удалена от сознания членов этого Тела, не работает, остается бездейственной.

Расцерковленные христиане

И удивляться здесь нечему, христианское общество уже задолго до святого Серафима Саровского пребывает в состоянии «расцерковленном», как сообщает архимандрит Киприан. «Во времена древнейшие, апостольские, так и в период роста и расцвета церковного сознания, в Византии, да и в древней Руси, дело обстояло так. Все, совершавшееся в церковной и храмовой жизни христиан, концентрировалось около литургии, связывалось с нею, включалось в ее состав», – пишет архимандрит Киприан. Священное Писание сообщает, что вначале и бытовая жизнь христиан концентрировалась около Евхаристии. Верующие «каждый день единодушно пребывали в храме и, преломляя по домам хлеб, принимали пищу в веселии и простоте сердца» (Деян. 2, 46). Это каждодневное преломление хлеба, и именно по домам, говорит о хранении христианами постоянного осознания присутствия Христа, что развивало их, Христа ради преломляющее мир новозаветное евхаристическое сознание.

«У москвитян до XV-XVI вв. еще сохранялось евхаристическое сознание, – утверждает архимандрит Киприан. – Последующая жизнь докончила постепенно совершавшийся процесс расцерковления быта». Какая страшная фраза «расцерковление быта»! Редко употребляется в богословии, видимо, уже за ненадобностью. Чем-то напоминает революционную терминологию большевиков. Во всяком случае, понятно – христианское общество в России, начиная с XVI века, постепенно освободилось от господства Церкви. А точнее, личная жизнь христианина освободилась от постоянного присутствия Христа, от Его недремлющего опекунства. Быт, уклад повседневной жизни, каждодневные дела, проблемы, законы, по которым жили москвитяне, – все лишилось духа Церкви. Так что москвитяне, а с ними и россияне давно уже живут сами по себе, предоставив Церкви тоже жить самой по себе. Церковь, из собственного живого организма, во Христе соединяющего христианина со всей вселенной, превратилась в священнослужителей и прихожан, храмы и прочие заведения церковные, кои ему, христианину, положено посещать по мере сил и возможностей. Единственное дело, ради которого родился, христианин отдал в руки специалистов: священников, монахов, богословов и прочих служителей Церкви Христовой. «Вы там за нас молитесь, а мы будем двигать прогресс». А потом откуда ни возьмись появились «дерзые ругатели», стали христианину внушать, что молитвенники плохо молятся... «Да и вообще, больно много их развелось, а проку никакого, только объедают народ и тормозят российский прогресс!» Так что ничего нет удивительного, что через пять веков от расцерковления так жестоко казнили свою Церковь.

Расцерковление жизни – это не просто бегство от Христа, дабы Его не видеть, и уж, разумеется, не свободное сосуществование христианина со Христом. А если бегство, то лишь в строго определенном направлении – в сети диавола-человекоубийцы, у которого единственная цель – стереть с лица земли Церковь Христову, и не только методом взрывания церковных храмов и расстрелом церковных служителей. Теперь сей хитроумный стратег, действуя все по той же своей заезженной от старости методе, после неудачного похода по уничтожению на Руси всего, что Церковь имеет, напускает на нее «лютую проказу», чтобы, как и Иова, поразить весь организм Церкви «от подошвы ноги его по самое темя его» (Иов 2, 7). И только безумный не видит, что «мы живем, без преувеличения, в новую эпоху, эпоху информационной революции и новых технологий, небывалых демократических свобод и небывалого духовного рабства, – пишет наш современник, пастырь Церкви, – когда грех и преступление не только не встречают должного сопротивления, но, пользуясь демократической системой, захватывают власть во всем мире. Это эпоха новой морали, потому что на наших глазах исчезают понятия о совести, чести, стыде, верности, любви. А то, что в христианстве называется грехом и преступлением, теперь – естественная норма жизни, «реализация прав человека». Так что ясно, чего добивается от Церкви диавол: либо похули Бога и умри (Иов 2, 9), либо «освяти» грех, как норму христианской жизни.

Нет для человека между Христом и диаволом нейтрального местечка, где бы он мог и Одному, и другому ручкой помахать. Нет в Божием мироздании ни пространства, ни времени, где человек без Христа и без диавола мог бы свободно заниматься своими чисто человеческими делами, потому что не существует такового в реальности. Человек, будучи весь Христов и Христом живущий, может либо являть Христа, либо противляться Христу. «Кто не со Мною, тот против Меня». Либо Христов, либо антихристов – вот вся жизнь человеческая. «И кто не собирает со Мною, тот расточает» (Мф. 12, 30).

Сыны света

То есть не просто отдыхает, ничего не делает, а противодействует, вредит всему делу Христову. Все тот же случай с Симоном. Симон увидел в Иисусе Сына Божия, Источника слов жизни вечной, и он – Петр, камень, фундамент Церкви Христовой. Но не прошло и минуты, Симон потерял в Иисусе Бога и видит в Нем только человека – и все, Симон уже представитель антихриста. Он уже «сатана». «Отойди от Меня... – говорит ему Иисус, – потому что думаешь не о том, что Божие, но что человеческое» (Мф. 16, 23).

Сыны света

Литургия должна пониматься как Божественная школа восприятия Христа, когда по выходе из храма ты мог бы себе признаться: «Уже не я живу, а живет во мне Христос», когда, выйдя в мир, ты открыл бы его, видимого, промышляющим о тебе словом Божиим невидимым, когда благодать Духа Святого и вера истинная в близость Отца переполняли бы тебя любовью, изливающейся из тебя на все и вся потоками воды живой, потому что Христос, Которого ты вкусил – это, прежде всего, Любовь, содержащая весь мир.

Вспомните Закхея-мытаря, когда он воспринял Христа в дом сердца своего. Первое, что из его души вырвалось: «Господи! половину имения моего я отдам нищим и, если кого чем обидел, воздам вчетверо» (Лк. 19, 8). Похоже, он даже не подумал, что после такого мероприятия у него кроме долгов ничего не останется. А праотцы наши первохристиане? Как только крестились во имя Иисуса Христа, чем они удивили оставшийся в стороне от их жизни мир? Они продавали свои имения и всякую собственность и разделяли всем нуждающимся. Они деньги несли к ногам Апостолов (Деян. 2, 45; 5, 2). Кажется, апостолы об этом их не просили, не агитировали. Они сами отвергались от своих имений. Наш ужас «отрешения от всего, что имеешь», у них открывался радостью освобождения. Наши подвиги самоотвержения для них были нормой поведения. «Воздаяние вчетверо тому, кого обидел», «разделение средств всем нуждающимся» совершалось ими не в помутнении психическом и не как жертва для достижения личного спасения, а как осознанное целенаправленное действие, у которого название «любовь к ближнему» или, иначе говоря, «осознание себя всечеловека». Вместо нашего обычного безразличия к ближнему, ими руководила ответственность за судьбу людей. Вместо нашей эгоцентрической отгороженности, «все... верующие были вместе и имели все общее» (Деян. 2, 44). Рожденный заново от воды и Духа, питающийся Христом Словом, истинно верующий христианин, совершенный, как Отец Небесный, пребывающий в благодати Духа Божия, живущий преломляющим во имя Христа мировосприятием – все это краткий перечень имен Новозаветного человека, «сына Божия». Человек он удивительный. В сравнении с нами, у него все наоборот, и не в пустяках, а в самом фундаментальном. Мы – самосохраняющиеся имения; он – саморасточитель. Мы – борцы за свободу, водимые за нос диаволом; он – свободный раб Божий. И сколь мы переменчивы, импульсивны, податливы на соблазны, сколь непостоянны в самих себе; он – поистине, духовный камень. Читая «Жития святых» Церкви Христовой, мы видим в них человека-сына Божия. Его величие и красота, а главное, встреча в нем себя потерянного, зовут наше сердце к пробуждению, к радикальным переменам в своей застывшей душевной трясине. Конечно, надо читать «Жития святых», хотя при этом надо знать, что чем бы ни грел твое сердце тот или иной святой, все равно у тебя свой собственный Крест, свой индивидуальный процесс рождения в сына Божия. Но одно у нас непременно общее – семя благодати, заложенное в Таинстве Крещения, должно питаться соками словесной пищи Христовой, исполнением воли Божией и совершением дел Его, даруемых нам Его благим и недремлющим о нас Промыслом, то есть несением нами Креста своего. И только в несении его, Животворящего, по жизни за Христом и рождаются сыны Божии. Словами одного из коих, а именно святого исповедника и мученика архиепископа Луки, мы и закончим наши затянувшиеся беседы о Кресте Животворящем.

«Вы спросите: «Господи, Господи! Разве легко быть гонимыми? Разве легко идти через тесные врата узким и каменистым путем?» Вы спросите с недоумением, в ваше сердце, может быть, закрадется сомнение: легко ли иго Христово? А я скажу вам: «Да, да! Легко, и чрезвычайно легко». А почему легко? Почему легко идти за Ним по тернистому пути? Потому что будешь идти не один, выбиваясь из сил, а будет тебе сопутствовать Сам Христос; потому что Его безмерная благодать укрепляет силы, когда изнываешь под игом Его, под бременем Его; потому что Он Сам будет поддерживать тебя, помогать нести это бремя, этот крест.

Говорю не от разума только, а говорю по собственному опыту, ибо должен засвидетельствовать вам, что, когда шел я по весьма тяжкому пути, когда нес бремя Христово, оно нисколько не было тяжело, и путь этот был радостным путем, потому что я чувствовал совершенно реально, совершенно ощутимо, что рядом со мною идет Сам Господь Иисус Христос и поддерживает бремя мое и крест мой. И это светлая радость, великая милость Божия. Ибо благодать Божия изливается преизобильно на всякого, кто несет бремя Христово. Именно потому, что бремя Христово нераздельно с благодатью Христовой, именно потому, что Христос того, кто взял крест и пошел за Ним, не оставит одного, не оставит без Своей помощи, а идет рядом с ним, поддерживает его крест, укрепляет Своею благодатью.

Помните Его святые слова, ибо великая истина содержится в них. «Иго Мое благо и бремя Мое легко». Всех вас, всех уверовавших в Него зовет Христос идти за Ним, взяв бремя Его, иго Его. Не бойтесь же, идите, идите смело. Не бойтесь тех страхов, которыми устрашает вас диавол, мешающий вам идти по этому пути. На диавола плюньте, диавола отгоните Крестом Христовым, именем Его. Возведите очи свои горе – и увидите самого Господа Иисуса Христа, Который идет вместе с вами и облегчает иго ваше и бремя ваше. Аминь».

(Проповедь 28 января 1951 г. «Приидите ко Мне все труждающиеся и обремененные».)

Введение во храм Пресвятой Богородицы

Тайна Святого Святых

Мы подошли к чудесному празднику Христовой Церкви: «Введение во храм Пресвятой Богородицы». Праздник величайший, двунадесятый. Что совершается в этот день в Церкви? Пресвятую Деву, Отроковицу трехлетнего возраста, родители Иоаким и Анна приводят к Иерусалимскому храму для того, чтобы, как первенца в их семье, посвятить Богу. Обычный, в их отечестве и в их времена, религиозный обряд. Так поступали многие, и здесь нет ничего необычного.

«Необычное, – как пишет св. Димитрий Ростовский, – и для всех удивительное дело совершил первосвященник Захария. Самостоятельно поднявшуюся по ступеням храма Отроковицу, он ввел в самую скинию, называемую «Святое Святых», которая была за второй завесой и где был ковчег завета, куда нельзя было входить не только женщинам, но даже священникам. Входить туда мог только первосвященник, однажды в год. Там первосвященник Захария отвел Пречистой Деве место для молитвы». Св. Феофилакт причину такого поведения архиерея Захарии видит в том, что «первосвященник, быв тогда вне себя, объятый Духом Божиим, понял, что эта Отроковица – вместилище Божественной благодати и что Она более его достойна предстоять пред Лицом Божиим. Вспомнив сказанное в законе о ковчеге завета, что ему назначено находиться во Святом Святых, он тотчас понял, что это преднаписано было относительно сей Отроковицы, нисколько не усомнившись и не остановившись, дерзнул, вопреки закону, ввести Ее во Святое Святых». Все последующее время Пречистая Дева, хоть и определена была проживать в жилище храма, отведенном для девиц, но обыкновенно, как сообщает св. Герман, Она пребывала во Святом Святых в общении с ангелами Божиими, из рук которых принимала пищу.

Как говорит митрополит Антоний Сурожский, «чтобы исторически в древнем Иерусалиме действительно случилось такое событие, едва ли возможно. Событие это сообщает нам что-то более значительное, более важное о Божией Матери, нежели физическое Ее вступление во Святое Святых. Это день, когда Пресвятая Дева, достигшая той ранней зрелости, которая делает ребенка способным лично переживать, лично воспринимать и отзываться на таинственное прикосновение благодати, вступила действительно во Святое Святых, то есть вступила в ту область бытия, «куда нет двери», как говорят тексты богослужения на этот день, где обучаются тайнам, где готовят себя в место вселения Самого Бога, вступила в глубину Богообщения, которую исторически храм собою изображал».

«Да, в день этого праздника действительно совершается для нас явление этого дивного события, – продолжает митрополит Антоний, – в общении с Богом и ангелами совершается начало возрастания Девы Марии в тот Пречистый Храм вселения Духа Святого, в то Пресвятое Существо, Которое в свое время способно будет родить воплощенное Слово Божие».

В чем же заключается наше соучастие в этом праздничном событии. Что представляет собою это «начало возрастания» христианина? И где оно – это Святое Святых христианина? В чем состоит вступление в «глубину Богообщения» христианина?

Откровения Православного календаря

Чем больше размышляешь о календарных событиях Православного года, чем больше вдумываешься в порядок расположения церковных торжеств, тем больше приходишь к мысли о Боговдохновенности устройства Православного календаря. Казалось бы, в случайном, само собою образовавшемся следовании различных событий многовековой истории Церкви, видишь мудрую руку Составителя, расположившего по дням и месяцам года стройную систему последовательных посвящений христианина в мир полноты Божественной жизни; видишь школу, возводящую христианина по ступеням восхождения до всей меры «полного возраста Христова» (Еф. 4, 13). Причем удивляет гармония в слаженной последовательности церковных торжеств – ступеней восхождения; видишь, как совершающиеся торжества подготавливают восприятие и усвоение грядущих; видишь Божественную программу бытия человека, ее начало, развитие и тот таинственный вечный в Боге конец.

Хотя для христианина здесь не должно быть ничего удивительного. Мы же не удивляемся слаженности в чередовании времен природного года Земли. А ведь он тоже система последовательного ряда условий развития организмов Земли. Возьмите наш российский год. Осень – время созревания семян, время явления в мир зародышей природного царства Земли. Осень незаметно переходит в зиму, в замирание природы до ее кажущегося омертвения – период закалки семян, накопления ими энергии. Зима отступает пред всепробуждающей весной, начальницей возрастания мира молодого, мужания мира взрослого. И жизнь переходит в творчество лета, которое заканчивается плодами трудов всего года. И все это чудо жизни происходит оттого, что Земля вращается вокруг Солнца.

Если Земля своим вращением в лучах Солнца, этого огнедышащего шара, обеспечивается столь совершенными условиями для жизни своих порождений, то в какую полноту жизни вступают тогда чада Церкви, проходящей свой путь в лучах Света Самого Творца и Земли и Солнца?

Солнце Правды. Так именуют отцы Церкви Сына Божия, Коим все сотворено. При всем постоянстве содержания, соблюдения и хранения Своей Церкви, при всем постоянстве низведения на Нее Своей благодати, Сын Божий устрояет на Российской земле определенную череду церковных времен года, полагает особые периоды существования Церкви, в каждом из которых посылает на чад ее соответствующий промыслительный свет Духа Святого.

Российская осень с Рождеством Богородицы и Крестовоздвижением в начале, с Покровом в конце – время созидания в христианине зародыша Царства Небесного, время образования его как семени сына Божия, время оживления его души – венчание сердца с чистотой Небесной, привлечение воли ко Кресту, просвещение ума истиной Христовой.

Зима встречает христианина длинным Рождественским постом, провожает долгими службами Страстной седмицы Великого Поста. Православная зима – время суровое, время умерщвления страстей, время закалки, время накопления силы души христианской, время формирования православной личности.

Весна – Пасха Христова, время, когда Христос снова ходит по земле и, как говорит Откровение, «Бог обитает со Своим народом», время, когда преизобилие Божией благодати низводит Небо на землю. Но коротка эта райская пора.

Лето – День Пресвятой Троицы, и христианин выходит в мир в силе Христовой. Время служения, время творчества, время подвига, время апостольства. Труд и работа до стяжания света Преображения. Время, когда изливаемая Солнцем Правды благодать способствует душе христианской созреть до уподобления непорочности Пресвятой Девы Марии, до блаженства Ее славного Успения, или восприятия величия мученической кончины Славного Иоанна Предтечи.

Но даже если плод нашего годичного развития окажется скудным и жалким, семя даров Духа Святого, заложенное в наши существа святым Таинством Крещения, будет сохраняться и соблюдаться во свете следующего годичного Христова Солнцестояния преизобилием Его Божественной благодати, возрождающей и оживляющей осенью, укрепляющей и просвещающей зимою, освящающей и соединяющей с Небом весною, благодетельствующей и благотворящей летом.

Можно отметить, что характер времен года Православного и года природного друг другу соответствуют. К примеру, осень – время созревания семян плодов нового года, это и время формирования в христианине зародыша новой жизни Небесной. И даже в быту осень на Руси всегда была временем свадеб, временем зарождения новых семей. Молодые супруги оставляли все свои прежние увлечения и принимали совместную жизнь как свой пожизненный Крест. И если к Покрову брачные торжества затухали, и молодые задумывались, по каким законам семейный воз везти, то к Введению, когда зима вступала в свои права, волей-неволей приходилось задумываться о хлебе насущном: «А хватит ли того, что заложили в стога, амбары да подвалы? « Полгода до следующего урожая любого заставит свою неуемную плоть связывать постом и воздержанием.

Православная зима – это не только освобождение души от любовной власти плоти. Уже к началу зимы Божиим Промыслом из жизни россиянина изымается такая масса властителей и прельстителей его души, что уже к Введению он остается чуть ли не в полном одиночестве. Вся недавно окружавшая его живая природа оскудела, угасла и омертвела. Улетели в дальние страны птицы; спрятались в норы и залегли на зимнюю спячку звери; замерзли бабочки, букашки и прочая, веселящая души наши, стрекотня; тепло красок лесов и полей сменилось холодом серого ландшафта. И надо признаться, к сожалению, что это щемящее сердце оскудение природы не воспринимается нами как Богом организованное начало нашего душевного поста, как заботливое удаление кумиров нашей распыленной по миру любви, как предоставленная нам возможность уподобиться Учителю, удалявшемуся в пустынное место (Мк. 1, 35), чтобы помолиться и слиться Своею любовью с Источником любви.

Мистически символично начало зимы в сельской России. Когда солнечным утром ты выходишь из своей вросшей в землю избы-конуры, мир открывается пред тобою вселенским Храмом: земля – Алтарь, и небо – Своды. Под куполом хрустальной голубизны, до звона в ушах, стоит ангельская тишина. Под ногами первый снег от края до края горизонта слепит такой беспорочной белизной, «как на земле белилыцик не может выбелить» (Мк. 9, 3). Как далеко надо уйти от Бога, чтобы не догадываться, что пока ты спал, беспечный к своей судьбе, Сам Архиерей ввел тебя во Святое Святых, в то самое Святое Святых, о котором Он говорил еще будучи на земле: Настало время, когда истинные поклонники будут поклоняться Отцу не в Иерусалиме, а в Духе и Истине (см. Ин. 4. 21-23).

Вспомним, в чем суть введения Пресвятой Отроковицы во Святое Святых Иерусалимского храма? Как говорит митрополит Антоний, от ребенка трехлетнего возраста отторгалась вся прежняя жизнь, с ее законами и смыслами, вплоть до родительской власти и любви. Все прежнее, все вчерашнее для Отроковицы переставало существовать. Она обретала новых наставников в лице архиереев и Божиих Ангелов. Она начинала жить по новым законам, по законам духовной, Божественной жизни. Она начинала приобщаться к тайнам Богообщения.

Та же суть введения православного христианина во Святое Святых Христова Храма Духа и Истины. 21 ноября по старому стилю (4 декабря по новому стилю), в день Введения во храм Пресвятой Богородицы христианину предлагается познать в видимом омертвении окружающей природы призыв Божественного Учителя отстраниться от мира вещей, от мирских законов и смыслов, предоставить себя Богу и начинать жить по новым законам, по законам духовной, Божественной жизни, начинать приобщаться к тайнам Богообщения.

Соучастие в торжестве Введения Пресвятой Девы во Святая Святых для православного христианина есть не что иное, как введение его в область бытия, которая и есть «следование за Христом». Отчего проникновение в тайну этого итогового делания и предлагает Православный календарь ученику Христову, в самоотвержении несущему свой крест, по крайней мере, имеющему Христово осмысление: кто есть человек и чем он должен жить, – знания, без коих христианин в Православной Церкви просто сторонний наблюдатель, по слову Христа: «Кто не берет креста своего и следует за Мною, тот не достоин Меня» (Мф. 10, 38).

А куда следует Христос, нам открыто: «Хочу, чтобы там, где Я, и они были со Мною» в той области бытия, где «да будут все едино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино» (Ин. 17, 24, 21). А эта область бытия не имеет границ. Такова атмосфера Храма Истины и Духа вездесущего, дышащего, где Он хочет (Ин. 3, 8). И если для Пресвятой Девы местом бытия по законам Божественной жизни явилось Святое Святых Иерусалимского храма, то христианин на всяком месте владычества Господня благословлен жить по законам Царства Божия, в чем и состоит, как мы полагаем, процесс следования за Христом, пришедшим на землю не нарушить закон, но исполнить (Мф. 5,17).

Святое Святых – Закон Божий

О Законе Божием послушаем Самого Христа, Его ответ иудейскому законоучителю, человеку, посвятившему себя изучению и толкованию Закона Божия. Законник спросил Иисуса: «Учитель! наибольшая заповедь в законе? Иисус сказал ему: возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всею душею твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя; на сих двух заповедях утверждается весь закон и пророки» (Мф. 22, 36-40).

Как видите, Христос не просто отвечает, какая заповедь первая и наибольшая в законе. Удовлетворив любопытство законоучителя, Христос здесь же ставит его перед проблемой куда более важной и глубокой, чем знание о приоритете одних заповедей перед другими – метод обучения Закону Божию, коим учителя иудейские так и не смогли вывести народ из беззакония. Христос открывает тайну «всего закона».

И на скрижалях каменных Богом изображенный, и через пророков сообщенный немалым числом заповедей, повелений, указаний, законоположений, о том, как должно человеку жить, что ему делать, чтобы соответствовать Божиему о нем замыслу, то есть весь Закон Божий, оказывается, утвержден всего на двух проявлениях нашей жизнедеятельности – на любви к Богу и на любви к ближнему. Такова основа пребывания человека в Законе Божием, на ней строится полнота человеческого бытия, Жизнь вечная.

Истерзанным под зависимостью, потерянным под властью несметного многообразия лиц, вещей, природных проявлений мира, Христос дарит спокойное простое общество всего двух дружественных лиц: Божиего и ближнего своего. Оставляя идущему за Ним всего две точки опоры, Путь узкий в два Богочеловеческих следа, Христос, как всегда, отдает Своему последователю всего Себя – и Себя Бога, и Себя Ближнего. Отчего святой апостол и говорит: «Конец закона – Христос» (Рим. 10, 4). Сам же Христос говорит: «Я и конец, Я и начало» (Откр. 1, 8). То есть Христос и есть Сам Закон Божий, Сама Любовь к Богу и Любовь к ближнему.

Когда иудейский народ, накормленный Иисусом пятью хлебами и двумя рыбками, решил сделать Иисуса своим царем (Ин. 6, 15) и пошел искать Его, Иисус сказал народу: «Ищите Меня... потому что ели хлеб и насытились. Старайтесь не о пище тленной, но о пище, пребывающей в жизнь вечную, которую даст вам Сын Человеческий, ибо на Нем положил печать [Свою] Отец, Бог». Итак сказали Ему: что нам делать, чтобы творить дела Божии? « На что Иисус и предложил народу исполнить Божий закон любви и в Своем лице дать им возможность полюбить и Бога, и ближнего. «Вот дело Божие», – сказал Иисус, – «веруйте в Того, Кого Он послал». На это сказали Ему: «Какое же Ты дашь знамение, чтобы мы увидели и поверили Тебе?.. Отцы наши ели манну в пустыне, как написано: хлеб с неба дал им есть. Иисус же сказал им: истинно, истинно говорю вам: не Моисей дал вам хлеб с неба, а Отец Мой дает вам истинный хлеб с небес. Ибо хлеб Божий есть Тот, Который сходит с небес и дает жизнь миру... Я есмь хлеб жизни; приходящий ко Мне не будет алкать, и верующий в Меня не будет жаждать никогда» (Ин. 6, 26-35). И затем уже совсем откровенно: Если не будете есть Плоти Моей и не будете пить Крови Моей, то не будете иметь в себе жизни (см. Ин. 6, 53). Тогда многие из учеников Его сказали: «Какие странные слова! кто может это слушать?.. И с этого времени многие из учеников Его отошли от Него и уже не ходили с Ним (Ин. 6, 60, 66).

Христос избегает положения царя (Ин. 6, 15), удаляется от административной власти над людьми, но предлагает им Себя как единственную абсолютную Полноту всей их жизни. Он «путь и истина и жизнь» (Ин. 14, 6). Он Хлеб насущный. Он позволяет Себе сказать богатому человеку: «Продай имение твое и раздай нищим... и приходи и следуй за Мною» (Мф. 19, 21). Он заставляет ученика Своего пренебречь похоронами отца – «иди за Мною, и предоставь мертвым погребать своих мертвецов» (Мф. 8, 22). Он отнимает самое ценное, что у человека есть – любовь к своей семье, ради любви к Нему, Христу (Мф. 10, 37). Что это за диктатура Богочеловека? И человек отходит от Христа и уже не ходит с Ним.

Если Христос твой Бог и твой ближний одновременно, а ты намерен творить дела Божии, то почему же не исполнить Божий Закон, проявив любовь ко Христу? Он ведь ничего иного от нас и не требует, как на Нем, на примере, научиться исполнять Закон Божий. «Оскорбляющий» же наши уши «диктаторский» тон Его преподавания, всего лишь способ Учителя пробиться в наши мертвые души, чтобы заронить в них искру внимания к этому повожу (для нас) закону, вечному закону духовной Божественной жизни, поскольку пребывание в этом законе столь для нас необходимо, столь для нас актуально значимо, что все прочие законы жизни теряют пред ним свою силу. А посему человеку необходимо прежде всего освободиться от всех и вся и научиться видеть мир, состоящий только из любимого Бога и любимого ближнего.

И здесь нам скажут: «А вот это уже точно бред! Дальних-то куда вы подевали, тех, о коих сердце не болит, куда вы их спрятали? Желаете научить нас манерам страуса – сунуть голову в песок и ничего кроме Бога и ближнего не видеть. Мы будем объясняться в любви с Богом и нашим ближним, а наш дальний будет из наших дальних комнат хрусталь выносить!»

На это должно сказать, что дальний он тоже ближний, временно отдаленный от нас в пространстве. Весь мир тварный для человека есть «ближний» и даже родной по Богословесной Крови и Плоти. Весь мир тварный, как плод Слова Божия, «свой» для человека и даже более чем «свой». Сам Закон Божий указанием любви к ближнему, как к самому себе, направляет человека искать в ближнем самого себя. Всякий человек не только потенциальный всечеловек, но и потенциальное Божие мироздание. Человек – микрокосм, Богом определенный быть космосом. Иначе св. Максиму Исповеднику и в голову бы не пришла мысль о вручении Богу человеком, в конце своего развития, всей вселенной, соединенной в его человеческом существе. Не было бы основания и у св. Силуана Афонского утверждать о влиянии святых на ход космических событий. Уже от начала человек получил Божественную информацию, что он «земля есть», что его грех ложится проклятием на всю землю (Быт. 3, 17). О неразрывной связи человека со всем миром тварным, говорит святой апостол Павел, называя при этом людей детьми Божиими. Вся тварь совокупно стенает и мучится доныне, потому что покорилась суете не добровольно, а по воле покорившего ее, и с надеждою ожидает откровения сынов Божиих (Рим. 8, 16-22).

Поэтому для проживания в заповеди любви к Богу и к ближнему необходимо вхождение и утверждение себя в рамках двух миров, то есть необходимо осознание своего пребывания в мире Бога и в мире Божиих творений. И здесь наш оппонент будет уже смеяться, уличая нас в пустословии, поскольку давно уже всем известно, что в мире кроме Бога и Его творений более ничего не существует. Мы бы тоже посмеялись с удовольствием, но нас беспокоит то обстоятельство, что в этой Боготварной идиллии двух миров присутствует нечто третье, нечто довольно оригинальное, ни Богом не созданное, ни тварью не рожденное. Можно было бы сказать, что это «нечто» вовсе не существует, что оно просто «ничто», если бы человек не полюбил его до абсолютного богозабвения, до вечного самоумерщвления. Так что уже тысячи лет бьется он с этим «ничто» и до сих пор не в силах с ним разобраться. Этому «ничто» в заповедях Божиих дано имя «кумир».

Вне Святого Святых – кумирня

Удивительно, почему явлению, стоящему стеной на пути к исполнению Закона Божия, содержащему человека в абсолютном неведении Бога, вывернувшему наизнанку человеческое мировосприятие уделено богословием так мало (мягко говоря) внимания.

«Кумир – 1. Статуя языческого божества. 2. перен. (в переносном значении) Предмет восхищения, преклонения. Этот артист – ее кумир». Не думаем, что такого объяснения слова «кумир» нам будет достаточно для уяснения его сущности в заповеди, относящейся к Богу, причем заповеди одной из двух главнейших, поскольку остальные, что требуют не произносить имя Господа Бога всуе и почитать день субботний, служат для осознания значимости и более ответственного проживания первой: «Я Господь, Бог твой... да не будет у тебя других богов пред лицем Моим», и второй, подобной ей: «Не делай себе кумира и никакого изображения того, что на небе вверху, и что на земле внизу, и что в воде ниже земли; не поклоняйся им и не служи им»; и далее идет объяснение всей серьезности, всей ответственности проживания этой заповеди, «ибо Я Господь, Бог твой, Бог ревнитель, наказывающий детей за вину отцов до третьего и четвертого [рода], ненавидящих Меня, и творящий милость до тысячи родов любящим Меня и соблюдающим заповеди Мои» (Исх. 20, 2-6).

Мы выписали заповедь полностью с этим пояснением, потому что в пояснении, по нашему мнению, есть ценное откровение Бога для нас, стоящих перед проблемой: как любить Бога, Которого никто никогда не видел? А Бог, как оказывается, не просто ждет нашей к Нему любви, а ревностно желает любви человека. Оказывается, вся судьба рода человеческого зависит от исполнения заповеди любви к Богу. Дети и отцы связаны этой заповедью. Бог наказывает виновных в ненависти к Нему и преизобильно милует любящих Его. В чем же выражается любовь человека к Богу и в чем ненависть? Здесь же в заповедях и дан недвусмысленный ответ. Любить Бога – это значит поклоняться и служить одному Богу (Мф. 4, 10). «Да не будет у тебя других богов пред лицом Моим». Ненавидеть Бога – это значит поклоняться и служить сотворенным нами кумирам.

Слово «кумир» встречается в Священном Писании одиннадцать раз и относится к изображениям, изваяниям языческих богов, коим поклонялись в ветхозаветные племена. Если действительно этим исчерпывается сущность «кумира», то можно облегченно вздохнуть: «Нас эта проблема не касается. С язычеством у нас давно покончено. Кумирами, в переносном значении, остались только артисты да спортсмены, а они не претендуют на место богов. И для нас они – просто элемент эстетики, эмоционально-развлекательная пища. Есть у них поклонники-фанаты. Но все это увлечения юности. Так что Богу гневаться и наказывать нас не за что».

Апостол Павел, затрагивая тему гнева Божия, открывающегося «на всякое нечестие и неправду человеков, подавляющих истину неправдою» (Рим. 1, 18), не пользуясь самим словом «кумир», живописует процесс сотворения кумира. «Осуетились в умствованиях своих, и омрачилось несмысленное их сердце; называя себя мудрыми, обезумели и славу нетленного Бога изменили в образ, подобный тленному человеку, и птицам, и четвероногим, и пресмыкающимся» (Рим. 1, 21-23). Они заменили истину Божию ложью и поклонялись и служили твари вместо Творца.

Если взглянуть внимательнее на наше отношение к кумирам из области искусства и спорта, то не таким уж оно и безобидно-развлекательным получается. И не оттого, что увлечение ими, а тем паче служение им, наносит урон семейному бюджету, а оттого, что увлеченные красотой или силой искрящейся в них славы, мы, разумеется не ведая о том, что это слава нетленного Бога, привычно изменяем ее в образ тленных людей – «кумиров». Проще говоря, Божию благодать и премудрость, Божии таланты, блистающие в артистах и спортсменах, мы приписываем этим нашим героям. И уже не в переносном, а самом прямом смысле творим из них себе кумиров.

Сейчас модно стало говорить: «Этот артист от Бога. Этот спортсмен от Бога». Не думаем, что общество наше прониклось идеей «Грядущего во имя Господне» и видит в своих героях посланников Божиих, скорее, сочинители этих выражений пытаются дать как можно более высокую оценку их творческой деятельности, с намеком на некую таинственность их мастерства, в коем никто не собирается искать что-либо действительно от Бога. У нас Бог пребывает далеко за пределами всего живого, движущегося, видимого. Если мы что-либо видим, то в этом «что-либо» Бога в нашем поле зрения нет уже точно. И, конечно, для мира не представляет никакого интереса откровение апостола Павла: «Что можно знать о Боге, явно для них, потому что Бог явил им. Ибо невидимое Его, вечная сила Его и Божество, от создания мира через рассматривание творений видимы, так что они безответны» (Рим. 1, 19-20).

Если думаете, что сказанное апостолом относится к дикому кумиропоклонству наших древних предков, то спросите себя, цивилизованных людей: «А почему мы не видим Божество в рассматриваемых нами Его творениях?» Да потому, что мы те же самые кумиропоклонники, что и наши предки, хотя со всей честностью будем заявлять, что не обожествляем ни человеков, ни птиц, ни четвероногих, ни пресмыкающихся. Мы, как и предки, просто служим и поклоняемся твари вместо Творца.

Какую наивысшую награду мы мечтаем получить за наше проживание на земле? Если оценивать наши труды по самым высоким морально-этическим идеалам цивилизации, то несомненно – благодарность потомков. Говорить в обществе о служении Богу даже как-то неприлично. Богу служат церковники, а общество служит само себе, то есть твари. И здесь со служением все понятно. А вот на поклонение твари посмотрим внимательнее. Ведь поклонение – это не обязательно стояние на коленках и биение о землю лба. Поклоняться можно сердцем, умом. И опять же, поклоняться – это не обязательно благоговеть и почитать. Можно поклоняться, презирая, ненавидя, желая гибели предмету поклонения. Поклонение – это выражение нашей подвластности, наше согласие быть зависимым от предмета поклонения. А зависим мы не только от начальников и любимых, зависим и от ненавидимых и подчиненных. От кого и от чего мы только не зависим! Перечислять – бумаги не хватит. И если предмет нашей зависимости воспринимается нами как источник наших благ или бед, как податель добра или зла, как носитель истины или лжи – для нас он кумир, предмет поклонения. Помните, как Пилат, «источник благ и бед своих подданных», удивился, когда не увидел от Иисуса никаких знаков поклонения? «Мне ли не отвечаешь? не знаешь ли, что я имею власть распять Тебя и власть имею отпустить Тебя?» (Ин. 19, 10).

Кумир – продукт наших знаний, творение нашего личного мировоззрения. Сама заповедь Божия «не сотвори себе кумира» говорит, что мы их творим. Каким образом? Очень просто. Мы отрываем вещь от источника ее бытия, исключаем волю, выражением которой эта вещь является, творим ее самобытийной. Как ни банален пример, но вспомните театр марионеток. Чтобы увлечься представлением кукол, мы заставляем себя не замечать веревочек, которые куклами движут. И чем меньше мы будем обращать внимания на веревочки, чем больше мы будем забывать про артистов-кукловодов, тем сильнее нас будет завораживать видимость оживших кукол, тем больше мы будем увлечены их кукольной жизнью. В человеческой жизни дело обстоит намного проще. Нам даже не надо стараться не замечать ни «веревочек», ни «кукловодов». Даже если и захотим, мы не увидим ни Бога, ни диавола. Давно уже убедил нас диавол, что он сказочный персонаж и в реальности не существует, так что его руководство мы не отличаем не только от действий наших врагов, но и от наших собственных желаний и измышлений. К Божественному Источнику нашего бытия мы атрофировались еще в раю от начала нашей самостоятельной жизни. В своей мифической самобытийности, в своем само-кумирстве мы и представить уже не можем, что Кто-то там на Небесах нами руководит. Поэтому в ответе Христа Пилату, «ты не имел бы надо Мною никакой власти, если бы не дано было тебе свыше» (Ин. 19, 11) (разумеется от Бога), мы будем искать намек на верховную власть Римского императора, то есть на власть кумира, рангом выше, чем Пилат-игемон.

Нам все кажется, что заповедь «не сотвори себе кумира», как заповедь ветхозаветная, устарела для нашего, христианского, времени. Дана была она Моисею как закон для иудеев, а иудейские законы нам, христианам, не указ. Да и сказанное Христом: Я пришел исполнить закон (Мф. 5, 17), можно понять, как пришел, исполнил, отдал долг за род людской и установил заповеди новые. Заповеди новые, да только сами-то мы, к сожалению, старые. Божие предупреждение, «да не будет у тебя других богов пред лицом Моим», сколь бы ни было древним, для нас так и остается камнем преткновения. Не напрасно Господь начинал Свое Отеческое послание к падшему роду человеческому с проблемы подмены Бога кумирами. Он указывал первопричину нашей вековечной трагедии – обоживаемый нами тварный мир стеной заслоняет от нас Самого Бога. И сколько бы мы ни старались познавать законы мира, и сколь ни пытались бы проникать в высоты космоса, не видя в мире Божиего о нас промышления, мы остаемся обреченными на смерть слепыми борцами за выживание, среди неведомых чужих, не только космических, но и земных сожителей.

Культ кумиротворчества – основа и движущая сила нашей пост-райской цивилизации. Сотворение кумиров и поклонение им – это естественное самовыражение человека в его неестественном пребывании в смерти, поразившей род человеческий в раю. Возьмите вторую и третью главы Книги Бытия. Бог предупреждал: «Смертью умрешь». Змей сказал: «Нет, не умрете». Так кто же прав? Говорят, в тексте нет описания смерти наших прародителей, даже наоборот, они как бы заново ожили: «У них открылись глаза, и узнали они, что наги, и сшили смоковные листья, и сделали себе опоясания». То есть начали творчески осмысливать мир, прозрели и сделали первый шаг к прогрессу нашей цивилизации! А ведь в тексте симптомы смерти даны точные и ясные. Именно открытие глаз и узнавание себя голым и есть показатель духовного омертвения человека. Как при физической смерти, когда душа покидает тело плоти, прежде всего открываются «глаза»: человек видит загробный мир и узнает, что он наг, что он остался не только без рубашки и без штанов, но и без своей плоти. Вопрос, какого тела человек лишился в раю? Опять же возьмем за аналогию физическую смерть. Когда человек лишается плоти, он отторгается от мира, в котором проявлял себя, как в родной среде, становится неконтактным с прежним миром, чуждым ему. И опять же в тексте все написано. Бог, до того родной, понятный и близкий, вдруг становится чужим, страшным и далеким. Прародители скрылись от Бога. Они смертью умерли (Быт. 2, 17), лишились тела, при котором знали себя сынами Бога и Бога своим Отцом, тела, при котором они не видели себя голыми, а видели себя полноценными творениями Бога. Они лишились тела – ведения воли Божией, тела – знания мыслей Божиих. Они лишились тела, при котором осознавали себя единым организмом со всем миром тварным.

Человек духовно умер – сознание угасло для бытия Словом Божиим, омертвело к богословесному единству мира. И по аналогии со смертью физической, человек, как клетка единого богословесного организма, отпавшая от соединяющей тварный мир Божией благодати, стал осознавать себя одиноким самостоятельным существом, а мир – многообразием самостоятельных тварей. Таково мировоззрение духовного мертвеца. Продукт воли Божией, мир тварный, как почва общения и сотворчества с Богом, ушла из-под ног человека. Гармония Божиего мироздания в мертвенном сознании человека распалась в хаос самобытийных вещей. «Земля и все, что на ней – эта великая и преславная книга Божия», как говорит св. Григорий Богослов, превратилась для человека в филькину грамоту. И он, горемыка, носится с каждой отдельной тварью-буквой и воюет за приоритет одной над другой. Мир, в котором человек умер для наполняющей все во всем славы Божией, стал многообразием добрых и злых кумиров.

Назначение человека в раю – возделывать и хранить сад – потеряло цель и смысл. Он уже не способен был хранить сад от того, от кого сам не сохранился. Возделывать, совершенствовать сад в русле Божиего о нем замысла, не понимая и не воспринимая Божиих мыслеволений, человек уже не мог. Уж если он себя увидел голым и недоделанным и поспешил исправить «неполадки» Творца, то что можно было ожидать от его революционного взгляда на мир?

Изгнание человека из рая – это провал его в мир тьмы и сени смертной, где он начал «великую чистку» мира: деление на добрых и злых, умных и глупых, красивых и безобразных, нужных и лишних, годных к употреблению и годных на удобрение... Возделывание сменилось беспределом разделения. Переоценка ценностей мира главным землянином превратила облагодетельствованную Божиим вниманием планету в проклятое место, так что «вся тварь совокупно стенает и мучится доныне» (Рим. 8, 22).

Поэтому, когда апостол говорит: «Омрачилось несмысленное их сердце; называя себя мудрыми, обезумели» (Рим. 1, 21-22), то мы должны понимать, что острота этих слов исходит не от пылкости характера апостола, а от его желания точнее описать нашу беду. «Омраченное сердце» – это сердце кумиропоклонное, сердце, неспособное воспринимать света воли Божественной; «безумие» – это ум кумиротворческий, неспособный воспринимать мысли Божественные. Слово Божие, видимое в нашем мире через рассматривание творений, остается для нас невидимым и непостижимым. «Слово Мое не вмещается в вас», – говорит Христос, называя мир обществом слепых со слепыми вождями (Ин. 8, 37; Мф. 15, 14).

Почему простое, ясное откровение Христа воспринимается нами как аллегория, как таинственное иносказание, до смысла которого никому не добраться? Почему мы не хотим впрямую понимать сказанное Христом: Я был голоден, и вы не накормили Меня; был болен, и не посетили Меня; был в тюрьме, и вы не пришли ко Мне – потому что вы не сделали этого одному из сих меньших мира сего (см. Мф. 25, 42). Беда наша в том, что даже те, кто накормили голодного, посетили больного и заключенного, тоже не увидели в них Христа. Слепое бесчувствие к Богу, призывающему нас к общению с Ним, – всечеловеческое.

Принуждающий нас идти с ним одно поприще (Мф. 5, 41) останется для нас посягателем на нашу свободу, кумиром деспотизма и тирании; снимающий с нас рубашку (Мф. 5, 40) – захватчиком и кумиром грабительства; а уж бьющий нас в правую щеку (Мф. 5,39) – кумиром злодейства и личным врагом. И не станем мы подставлять ему левую щеку. И захватчику не станем в придачу к рубашке предлагать свою верхнюю одежду. И тирану не станем потакать, не позволим ему попирать нашу свободу. Мы будем бороться. Мы будем судиться. В конце концов, мы выступим с оружием в руках, дадим достойный отпор, и сметем с лица земли всех тиранов, захватчиков и злодеев, и установим на земле свободу, равенство и братство. И так тысячелетиями, от самого грехопадения и по сей день, совершенно не понимая, что хотел от нас Господь в лице наших врагов, будем строить земное наше жительство цивилизации кумиротворцев и кумиропоклонников.

Всякий грех есть беда, и все грехи удаляют нас от Бога. Но есть грехи, определяемые, ощущаемые нами, грехи, которые мы можем исповедовать, с которыми мы можем бороться. Грех кумиротворчества нами и за грех не считается. Кумиротворчество – норма нашей сознательной жизни. Тем грех этот и страшен, тем и коварен, что мы можем со всем усердием очищаться от всех прочих грехов, стараться честно терпеть свой крест, организовывать жизнь по заповедям Христовым, но если мы не поймем сущности кумиротворчества и не освободимся от его власти – тщетны будут все наши религиозные подвиги, напрасны будут чаяния нашей веры, потому что кумиротворчеством мы сами себя отвергаем от Бога, убегаем и прячемся от Него. Как начали еще в раю после грехопадения скрываться от Бога за деревьями сада (Быт. 3, 8), в безумии помышляя, что от Бога можно спрятаться, так до сих пор и живем с целью жителей мира тьмы: делать все, что угодно, только чтобы не знать и не замечать Бога, а посему и прячемся от Него за всем, что на земле растет и движется. И более того, самой землей, своим пребыванием на земле затворяемся от Отца Небесного и своего Небесного Отечества.

Нигде в Священном Писании не написано, что человек изгнан из рая раз и навсегда. Наоборот, Церковь учит, что не на вечное поселение, а для временного исправления определены мы пребывать на земле, чтобы при Божием руководстве и учительстве обрести райское гражданство. Конечно, нам, современникам ГУЛАГа и «психушек», трудно увидеть в нашей голубой красавице планете исправительное учреждение. Но здесь надо благодарить Творца, у Которого обитель заключения – совершенство красоты и благоустройства. Однако тюрьма есть тюрьма, и все мы временно заключенные. Но если изгнанник Адам все 930 лет лил слезы о потерянном рае, то мы и понятия не имеем ни о потерянной свободе, ни о своем преступлении. Наша земная тюрьма для нас дом родной. Стараемся устроиться в ней как можно удобнее, надеясь со временем навести в ней совершенный комфорт. А если говорим о духовном и небесном, то только лишь для того, чтобы земное и материальное казалось еще сладостней. За свои добрые дела ждем вознаграждений в виде чего-нибудь существенного. Для злодеев требуем у Бога видимых кар. Родители торопятся крестить младенцев, чтобы были здоровенькие и богатенькие. Кто-то на ниве церковной и капиталец сколачивает. Кто-то, пользуясь христианством как одним из рычагов управления обществом, распаляет протестантов убивать католиков, христиан униатов заставляет точить зуб на христиан православных. Гремят в парламентах христианские демократы. Российскую Церковь трясут за грудки – требуют примкнуть к передовому эшелону. Народ с нетерпением ждет, когда Церковь воспрянет и поведет Россию на борьбу с мафией и коррупцией, как ждали в свое время от Христа, когда освободит Он Израиль от римского ига... Все это наше цивилизованное кумиробурление есть не просто проживание в бегах от Отца Небесного, не просто свободная самодеятельность обитателей исправительной колонии. Откровение Христа: «Кто не со Мною, тот против Меня; и кто не собирает со Мною, тот расточает...» Одни в радости Господа Бога, а другие в огне вечном, уготованном диаволу и ангелам его (Мф. 12, 30; 25, 41)... – говорит о том, что вся человеческая жизнедеятельность в ее беспредельной широте и беспредельном многообразии есть пребывание в одном из двух положений – либо с Богом, либо в компании с диаволом.

Нам, не видящим не только Бога, но и князя мира нашего, диавола, кто-то внушил, что врожденная наша свободная воля, наша свобода совершать добро и зло простирается до свободного выбора пути либо с Богом, либо с диаволом. Нам кажется, что если мы сейчас пока не очень близки к Богу, то и от диавола довольно далеки, что мы просто живем сами по себе среди прочих тварей, по мере сил делаем свои дела, и если не будем ввязываться в особые злодейства, то достойны от Бога похвал и всяких будущих благ. Опасное, страшное заблуждение! Мы не живем сами по себе. Не можем мы жить сами по себе. И не оттого, что еще не научились, а оттого, что нет в реальности отдельного, и от Бога, и от диавола, бытия. Священное Писание сообщает лишь о двух состояниях бытия, о жителях света и обитателях тьмы. Есть жизнь либо с Богом, либо с богоотступником диаволом. Между жизнью в любви к Богу и пребыванием в ненависти, в омертвении к Нему нет никакой иной жизни.

Слава Господу нашему Иисусу Христу, что даровал нам возможность выбраться из давно уже выбранного нами общества князя бесовского и его кумирни, которую мы от рождения принимаем со всеми ее законами и смыслами как единственную бытийную реальность, вживаемся в ее устройство, порядки и моды, болеем ее правдами и неправдами, теряем время и здоровье в делах общественных и личных, бурлим как волны в океане, которые как бы высоко к небу ни вздымались, а все в тот же океан опускаются.

Казалось бы, миру все объяснено. «Суета сует, – все суета!» (Еккл. 1,2) – оценил нашу цивилизацию мудрейший из мудрейших Соломон. «Не любите мира, ни того, что в мире: кто любит мир, в том нет любви Отчей» – раскрыл секрет человеческой трагедии апостол Любви и указал на кумиротворческий дух мира, как на похоть плоти, похоть очей и гордость житейскую (1 Ин. 2, 15-16). Кого угодно заставит задуматься и категорическое заявление боговидца св. Симеона Нового Богослова: «Кто не увидит Бога в этой жизни, не увидит Его и в будущей». Настораживает и предупреждение св. Серафима Саровского: «Все, не ради Христа делаемое, хотя и доброе, пользы в жизни будущего века нам не приносит, да и в здешней жизни благодати Божией не дает». Но кто из нас уверен, что его дела, даже, как он думает, Христа ради делаемые, действительно ради Христа им делаются?

Нас, разными путями пришедшими ко вратам Церкви, пугает и откровение Христа: «Никто не может придти ко Мне, если не привлечет его Отец, пославший Меня» (Ин. 6, 44). А как я могу узнать, Отец, пославший Христа, привел меня ко Христу или кто иной, или что иное? Может спесь моя, мое желание быть оригинальным и умнее всех, может назло всему безбожному миру? Бывают такие характеры – жить всем наперекор. Теперь и мода может приобщить к Церкви, могут и мотивы чисто политические, может и неудачная любовь. В старину вообще проблемы не вставало – ко Христу вели всех поголовно и родители, и воспитатели, и начальники, и весь уклад жизни... Все вели всех ко Христу, а привели к октябрю семнадцатого года и к «научному атеизму».

Кто отвалит нам камень от дверей гроба?

В жизни христианина есть период или, по крайней мере, должен наступить, когда он начинает тосковать по живому, сознательному, практическому общению с Богом; когда его знания наслышанные, книжные, своим умом продуманные, как и дела, ради Христа им совершаемые, требуют разрешиться явной встречей, личным знакомством с Отцом Небесным. Мы не говорим о тех лицом к лицу встречах человека с Богом, коими удостоены были святые отцы боговидцы. Мы согласны на контакт самого примитивного уровня, на способ узнавания и общения любой: по стуку, через получение пинков и подзатыльников, как угодно, но только, чтобы знать, что это Он, что это от Него. Мы говорим об осознании постоянства Божия присутствия.

Отцы предупреждают, что желание это опасное, и многие любопытные души закончили путь богоискательства в силках диавола... И все же, если не открывается это домашнее, это интимное наше с Богом общение с глазу на глаз – тоже беда. Наши знания, наша и без того слабая вера, теряют соль, тускнеют и в конце концов улетучиваются. Наши дела, Христа ради совершаемые, из радости ускользают сначала в привычку, потом в обузу, потом в воспоминание о напрасно потерянном времени. Остается обида на Бога, «справедливые» укоры, что Он при всем Своем всемогуществе не может привести к порядку несчастный наш род человеческий. Обычно такой претензией осаживают тех, кто пытается доказать пользу веры христианской. «Если Бог так любит людей, чего же Он не покажется и не сделает так, чтобы они не мучились? Если Он такой всесильный, взял бы да и сделал всех добрыми, умными, святыми. А то смотрит, как люди друг друга убивают. Негодяи процветают, порядочные с голоду мрут. Либо вообще вашего Бога нет, либо Ему совершенно безразлично, что тут на земле творится!»

Вот так выскажется человек и доволен, что так лихо распушил всю эту недобитую богадельню. А спроси он у себя самого: «Сам-то я хочу быть добрым и святым?» И выйдет на поверку, что как раз с собой-то у него и неувязка. Чтобы все вокруг были святые – для него дело решенное и категорическое. А вот с собою, со своими слабостями, утешениями и шероховатостями, кои никак не влезают даже в то понятие святости, которое у него имеется, расставаться как-то и не тянет. Тоскуя о святости всемирной, поголовной, свою он держит в черном теле. А посмотришь кругом, так в ней вообще никто особо и не нуждается. Хорошо это видно на буднях при выходе из почти пустого храма, где только что Сам Бог взывал к людям: «Придите, вкусите Тело Мое, за вас ломимое, во оставление ваших грехов!» Идешь мимо домов, где спрятавшийся за стенами наш брат «крещеный», а следовательно, христианин утешается земными благами и не слышит, и не догадывается, в оставлении каких грехов он нуждается.

Не будем сердиться на Бога. Способен Бог без нашего на то изволения сделать нас святыми. Он из камней может сделать Своих верноподданных (Мф. 3, 9). Не хочет Он делать нас тихими и безобидными «зомби». Не хочет Он даже ради покоя и порядка в Его собственном мироздании делать нас бездушными роботами. Уважая человека, как Своего свободного сотворца, Бог уже сделал такое, что поистине может совершить только Всемогущая Любовь. Он Самолично явился к нам и уговаривал нас согласиться на всечеловеческую святость. Только человечество выбрало для себя, как сами знаете, злодейство и убийство в лице Вараввы, а Бога со всей Его святостью отвергло.

И уж если продолжать о Божией любви и заботе Его о человеке, то самое-то удивительное, самое поразительное это то, что давным-давно, две тысячи лет тому назад Бог уже сделал все возможное и невозможное, чтобы нам быть святыми. И если мы этого не замечаем, то только потому, что всеми имеющимися у нас силами упираемся, чтобы только ими не быть. По существу же, от времени Христа нет в мире никаких преград, и в природе человеческой нет никаких недостатков и нарушений, препятствующих человеку прямо здесь, на земле, стать святым, свободным от рабства тлению Сыном Божиим (Рим. 8, 21). Все упирается в самую малость – в наше желание. Всего-то и нужно – взять и захотеть. Не завтра, не потом когда-нибудь, не после того, как выйдешь на пенсию и выведешь в люди детей и внуков, а сегодня, сейчас решиться быть святым.

Захотеть стать святым или вообще не касаться в своей жизни этой темы – дело вольное и сугубо личное: хочешь, становись святым, не хочешь, не становись – никто в шею не толкает, за рукав не тянет. Особенно теперь, во времена развитой демократии. Во всяком случае, передовая общественность и государственные власти проблему эту не поднимают и поднимать, видимо, не собираются. А по сути вещей, человек и живет на земле лишь для того, чтобы стать святым. Дело в том, что от времени Христа каждый человек рождается на земле только для того, чтобы войти во Святое Святых и совершить дело Пресвятой Девы, родить в себе сына Божия, стать богоносцем, как говорил святой Богоносец Игнатий, или, как говорил апостол Павел, «уже не я живу, но живет во мне Христос» (Гал. 2, 20). И если человек не осуществляет этого предназначения, то зря и жил на Земле, «лучше было бы этому человеку вовсе не родиться» (Мф. 26, 24).

Мир все еще живет ветхозаветным установлением «плодитесь, размножайтесь» (Быт. 1, 28). Но как Господь сказал: «Чада века сего женятся и выходят замуж»; ставшие сынами Божиими ни женятся, ни замуж не выходят. Скопцы ради Царства Небесного» (Лк. 20, 35-36; Мф. 19, 12). Не все то, что было богоугодным для ветхого человека, является таковым для человека Нового Завета. Божий замысел о человеке согрешившем и изгнанном из рая на землю, вложенный Богом в благословение «плодитесь, размножайтесь», заключался не только в предоставлении человеку возможности сохраняться во времени-пространстве мира тьмы, но главное – в возможности обрести человеку в его потомках освобождение от мира «тьмы и сени смертной», возможность открыть вхождение человека в Небесное Отечество Света. Потомок был представителем надежды всего человечества. Нежелание производить потомство было преступлением, предательством всечеловеческому делу спасения. Бесплодие – клеймо Божиего проклятия. Вся жизнь была в детях, внуках, правнуках. Личная праведность – лишь генетический вклад в потомков родовой ветви. Она не спасала от бездны ада никого. Небо для человека было закрытым. «С печалью сойду к сыну моему в преисподнюю» (Быт. 37, 35) – слова святого, праведного Иакова. Когда же Божиим соблюдением, избранием, очищением, освящением одной из многочисленных ветвей рода человеческого, в конце концов, родилось человеческое Существо, способное быть соучастником воплощения Бога, когда же Бог, воплотившийся в человека, освободил род человеческий от греха, когда Небо сошло на землю, и рай открыл для человека свои врата, и каждый получил возможность вхождения во Святое Святых, – объявлено было всем Божие благословение и приглашение: «Придите ко Мне все труждающиеся и обремененные», тогда надежда на потомков как на спасителей приняла совсем иной, далеко не праведный и совсем не богоугодный характер. Может, для некоторых это и тайна, но под родительским взрывом счастливого ликования при появлении на свет новорожденного, временами скрывается вздох облегчения: «Наконец-то! Теперь есть кому за меня расплачиваться!» Доживший до внуков, блажен как получивший пропуск в рай: «Теперь можно спокойно помирать», подразумевая – «теперь есть кому мои грехи расхлебывать». Истинный смысл упования на потомков вознесся со Христом на Небо, на земле остался небескорыстный расчет – потомки вынесут наши обязанности, наши кресты, а главное, наши грехи. Расчет этот неосознанный, спрятан под нежными чувствами любви и забот о младенце, но как неведение закона не освобождает от ответственности, так и эта духовная слепота никак не является преградой той надвигающейся на мир трагедии, о которой предупреждал Христос. Несостоявшиеся родительские судьбы многих поколений, в конце концов, сконцентрируются таким невыносимо-адским бременем на потомках, что «восстанут дети на родителей, и умертвят их» (Мф. 10, 21).

Бог не гонит всех к бездетности, хотя Христос и приветствует сделавших себя скопцами ради Царствия Небесного, и апостол Павел советует оставаться девственниками, как он. Заповедь «плодитесь, размножайтесь» не упразднена. Потомки, как и прочая земная тварь, ждут, когда родители сами возродятся «во славу детей Божиих», когда родители сами освободятся и помогут детям освободиться от рабства тлению. Если вы не забыли, что все наши рассуждения совершаются в рамках праздника Введения во Храм Пресвятой Богородицы, то заметьте: Пресвятая Дева не Сама пришла в Храм, а родители привели Ее к ступеням Храма. К сожалению, мы, как родители, столь увлечены временным и тленным, что не только о детях не можем позаботиться, но и себя-то не помним: кто мы, где мы, для чего мы здесь, на земле. Спроси у любого взрослого человека: «Ты умрешь когда-нибудь?» Он, естественно, посмотрит на тебя как на умалишенного. А ведь каждый из нас живет так, словно лично для него смерти не существует. Каждый ухитряется Богом отпущенный на перерождение короткий срок прожить так, будто ему определено вечное и бесконечное земное самоутверждение. Живем все по той же схеме кумиротворчества – увековечиваем временное, обессмерчиваем тленное. Окружаем себя «вечными» ценностями: домашним уютом, положением в обществе, материальными благами, государственной законностью и порядком, взлелеиваем души в бессмертных произведениях искусства, мужаем плотью в физической культуре, наукой двигаем цивилизацию к беспредельным высотам... Одним словом, устраиваемся на земле, чтобы насытиться годами благоденствия и в расчете за хорошее поведение и добрые дела по смерти в рай войти.

А Господь наш Иисус Христос, уходя с нашей земли в рай, взял да и выбрал Себе в спутники самого некультурного, самого нецивилизованного, самый, можно сказать, что ни на есть последний отброс общества – разбойника! Из всего человечества, в коем миллионы добропорядочных и честных людей, первым Бог возвращает в рай злодея! Это что? Случайность или насмешка над человечеством? Мол, «вы Меня плохо приняли, не уважили, так вот вам назло возьму с Собою в рай убийцу!» Мы думаем, не случайность, и уж разумеется, не насмешка. Примером этим Христос дал нам понять, что все наши игры с Богом, все наши богопознавательные, богоугодные, богоспасительные деяния, а уж тем более все наши дела прогрессивные, высокие и «вечные» – все это пустота в сравнении с тем, что совершил разбойник. Тогда что же такое он совершил, этот разбойник? Какой сверхчеловеческий подвиг, какое дотоле невиданное миру дело, какой такой святостью поразил разбойник Бога, что удостоился опередить всех праведников в переселении из вечной смерти в райскую Жизнь?

Чтобы не навязывать готовых решений, – в наше хитрое время даже суждения святых отцов воспринимаются с недоверием, – обратимся к Первоисточнику и будем отмечать голые факты. Что совершил разбойник? Разумеется, не тот, что «злословил Его и говорил: если Ты Христос, спаси Себя и нас», а другой, тот, что унимал первого «и говорил: или ты не боишься Бога, когда и сам осужден на то же? и мы [осуждены] справедливо, потому что достойное по делам нашим приняли, а Он ничего худого не сделал». Как видим, разбойник жалеет преданного казни, ничего худого не сделавшего человека. Далее, он обращается к невинному страдальцу и говорит: «Помяни меня, Господи, когда приидешь в Царствие Твое!» (Лк. 23, 39-42). «Господом» иудеи называли только Бога. Да и сама просьба разбойника говорит, что видел он в Иисусе не только существо человеческое. Вот, собственно, и все, что совершил разбойник – увидел в Иисусе Бога и пожалел Иисуса как человека.

«И в этом-то весь подвиг? Не молился, не постился, заповедей не соблюдал, грабил, убивал, за минуту до смерти догадался, что Иисус это Бог, и на тебе – в рай попал! Так что же получается? Поверить, что Иисус есть Бог – высшая добродетель человеческая? Поверил – и ты святой, и ты безгрешен? Ну, тогда нам, верующим, и делать ничего не надо! Поистине, без труда спасение!»

Почему-то все мы убеждены, что будь мы там в Израиле среди очевидцев земной жизни Иисуса, уж мы-то сразу бы узнали в Нем Бога. А давайте подумаем. Может быть мы и верим именно потому, что никогда не видели Иисуса? Ведь Его человеческий облик в нашем представлении – это всего лишь туманное отражение множества иконописных изображений. Честно сказать, мы ведь не знаем, на кого Он похож. А вдруг Он не такой уж и симпатичный, как на иконах? А вдруг мы заметим какой-нибудь изъян на Его лице или еще что-нибудь, не внушающее нам доверие? Наш инстинкт кумиротворчества быстро определит Ему место в нашем табеле о рангах. Представьте себе, как по Невскому проспекту идет Иисус... Ну, и как вы, рассматривая Этого Гражданина, догадаетесь, что Он Бог?

Ведь Бог – это Творец Вселенной. Всемогущий. Необъятный. Непостижимый. Неописуемый. Превосходит все, что только можно вообразить. А здесь – Человек. Такой же, как и все люди. Ну хоть что-нибудь отличало бы Его от обычного человека. Хотя бы третий глаз во лбу... Ничего! Все как у всех. И при этом Он – Бог. Как это совместить? Говорят, чудеса творил, мертвых воскрешал... Да мало ли на свете было чудотворцев и целителей. Вот само Евангелие свидетельствует: «Иисус спрашивал учеников Своих: за кого люди почитают Меня, Сына Человеческого? Они сказали: одни за Иоанна Крестителя, другие за Илию, а иные за Иеремию, или за одного из пророков» (Мф. 16, 13-14). А люди образованные, зная, что Он родом из Назарета Галилейского, и за пророка Его не почитали, потому что из Галилеи вообще ничего доброго быть не может (Ин. 1, 46). Граждане Его родного Назарета, зная, что Он плотник, будучи уверены, что Он сын Иосифа, лишь услышали от Него намек, и даже не о Его Божественном происхождении, а лишь о Его пророческой миссии, как от такого кощунства их религиозные сердца исполнились ярости, и они «выгнали Его вон из города и повели на вершину горы, на которой город их был построен, чтобы свергнуть Его» (Лк. 4, 29). Христос спросил учеников: «А вы за кого почитаете Меня? Симон же Петр отвечая сказал: Ты – Христос, Сын Бога Живаго. Тогда Иисус сказал ему в ответ: блажен ты Симон, сын Ионин, потому что не плоть и кровь открыли тебе это, но Отец Мой, Сущий на небесах» (Мф. 16, 15-17). Зачем прятался Бог, притом так глубоко, что, по словам апостола, «никто не может назвать Иисуса Господа, как только Духом Святым»? (1 Кор. 12, 3).

Куда прятался Бог?

Кто знакомится с Евангелием, отмечает непреклонную твердость Христа, с какой Он временами прячет от людей Себя-Бога. Причем от самого Своего воплощения. Как родился беззащитным и слабым Младенцем, Которого простые люди вынуждены были защищать и прятать от злодея царя Ирода, так Себя Богом и не показал, окончив земное бытие с виду бессильным перед смертью человеком. Даже чудеса, Им совершенные, хоть и были необыкновенные, все равно не открывали той полноты Божественного всемогущества, что присущи Ему – Создателю Вселенной. И врагов Он наживал Себе только из-за того, что утаивал от людей Свое Божественное величие, оставляя им одну человечность. Здравомыслящие, глубоко верующие иудеи свирепели и доходили до желания побить Его камнями оттого, что Он, по их мнению, вызывающе богохульствовал: будучи Человеком объявлял Себя Богом.

«Долго ли Тебе держать нас в недоумении? если Ты Христос, скажи нам прямо!» (Ин. 10, 24) «Я сказал вам... Верьте делам Моим» (Ин. 10, 24, 25, 38). Это же несерьезно. Верить словам человека! Первосвященник, почтенный человек, когда услышал, как Сей дерзкий Смутьян вдруг заявил на суде, что Он Сын Божий, одежду на себе порвал. Ведь именно этим «голословным, бездоказательным» заявлением Иисус Сам Себе смертный приговор подписал. Более того, Он и на Кресте, умирая в муках, для многих не выказал Себя Богом.

А ведь тайна скрывавшегося от людей Бога вовсе и не тайна. Тайны этой просто не было и нет. Как воплотился Бог на земле, так во все время Своего на ней пребывания ни на секунду не скрывал всей полноты Своей Божественности. Просто Бог Всемогущий воспользовался правами Своего всемогущества и не только умалился до соединения с человеком, но изволил принять на Себя судьбу человека-раба всегрешного и пронести ее до соответственного конца. Чего, разумеется, не могли позволить Ему люди.

Поэтому если мы из рядов людского сопротивления Богу отважимся перейти на сторону Бога, то в очередной раз вынуждены будем отметить, что Божие упорство и непреклонность предстоять пред людьми Человеком и только Человеком есть самая главная, самая насущная информация, которую Бог счел необходимым в деле спасения человека запечатлеть в его сознании.

За всю историю отпавшего и омертвевшего к Богу человека, знания коего о Боге состояли из неведения, непостижимости и недоступности, Бог вочеловечившийся дарует Себя видимым, доступным, познаваемым, открытым для общения. И познавших Бога во Иисусе было немалое число людей. Это и Симеон Богоприимец с Анной-пророчицей, признавшие в грудном младенце Господа; и римский сотник, поверивший, что иудейский проповедник – Бог; и слепорожденный, увидевший Сына Божия в неугодном властям Целителе; и разбойник благоразумный, исповедавший Бога в умирающем на кресте государственном Преступнике; и уж несомненно, Сама Матерь Иисуса, и ученики Его апостолы, что, несмотря на все свои душевные метания, все же остались исповедниками Христа Бога. Так что никуда и ни от кого не прятал Себя Бог. От самого рождения Иисуса до самой Его смерти все могли Его лицезреть и общаться с Ним.

А вот что действительно прятал Христос, что действительно упорно утаивал Бог, на это нам необходимо обратить внимание. Евангелие сообщает, что после того, как Христос совершил Свое дело и оставил на земле учеников, уверовавших в Иисуса Христа, Сына Божия, Он стал утаивать, стал как бы прятать Свой прежний облик.

В чем причина, что верные и близкие ученики Христа вдруг перестали Его узнавать? Не только еммаусские путники, удрученные горем, весь долгий путь не могли догадаться, что с ними идет и беседует Сам Иисус. Преданнейший Петр разговаривал с Ним на озере и не узнавал своего Учителя. Любящая Иисуса Мария Магдалина, со своим тонким женским чутьем, беседовала с Ним в полной уверенности, что перед ней стоит садовник. Что это? Какие-то неизвестные еще науке органические процессы, изменяющие облик в телах людей воскресших, и Иисусу никак уже не справиться было со Своим лицом? Или всемогущему Богу захотелось просто пошутить над Своими друзьями, поиграть с ними в прятки? Видите, до каких глупостей можно договориться. Во всяком случае, вопрос этот как-то не ставился богословами на серьезное рассмотрение. Чудо Воскресения в прах повергает всякое о нем мудрование. Да и что на эту тему может сказать человек, если он никогда воскресших не видел? Правда, Евангелие сообщает о некоторых воскрешенных. Но и четверодневный Лазарь, и сын вдовы из Наина, и дочь Иаира – все эти воскресшие люди без труда узнавались родными и близкими. Так почему же Христа никто не узнавал?

Предлагаем решать эту проблему путем простым, проверенным и безошибочным, по формуле: «если Бог так сделал, значит, так надо». Значит, надо было Христу предстать пред Своими последователями и садовником, и незнакомым прохожим, и радушным собеседником, у костра угощающим рыбой, то есть просто чужим человеком, которого они видят впервые. Но зачем?

Для учеников, вне всякого сомнения, это еще один урок Божественного Учителя. Притом, заметьте, последний, заключительный на земле урок, итоговый. И прочитывается он, может быть, просто: «Вот вы, ученики Мои, познали Меня Бога во Иисусе. Теперь, когда Я ухожу, учитесь познавать Меня Бога в людях, не похожих на Иисуса».

«Савл, Савл! Что ты гонишь Меня?» – так Христос обратился на дороге в Дамаск к человеку, шедшему схватить и предать казни как можно большее число христиан. Не сказал Господь: «Что ты гонишь Моих последователей?» Но: «Я Иисус, Которого ты гонишь» (Деян. 9, 4-5).

Вникая глубже в учение Христово, мы увидим, что Христос не ограничивает Себя даже обликом христианина. Никуда не уйти нам от Его откровения: «Алкал Я... жаждал... был странником... был наг... был болен... в темнице был»... (Мф. 25, 35-36). Все это говорилось, когда христиан еще и в помине не было. И если Он сказал: «Я с вами во все дни до скончания века» (Мф. 28, 20), может стоит нам внимательнее посмотреть на всех, кто окружает нас, прислушаться к тем, кто стучит в наше сердце (Откр. 3, 20)?

Божие дело спасения рода человеческого, совершенное Им на земле, имеет начало и конец. В начале, Своим Воплощением, Бог являет Себя миру в лице одного Человека, в конце, в день Пятидесятницы, Бог являет Себя миру в лице Церкви, постоянно умножающейся в своих чадах. Соответственно этому Божиему делу просматривается и дело человеческое, его соучастие в Божием деле. Если в начале человек должен узнать Бога в одном Иисусе Христе, так как на этом признании, на этом камне стоит Церковь Христова (Мф. 16, 18), то в конце, чтобы состояться членом единого Тела, коему глава Христос, он должен подняться до видения Бога в ближних. Признавший во Иисусе Христе Бога, но не способный увидеть Его в ближнем, останавливается в преддвериях Церкви, не способный к делу собственного спасения, далекий от богопознания, от богообщения, от Богом предоставленного ему пути в Царство Небесное.

Признавший Бога в Иисусе, но не допускающий проявления Божества в прочих людях, «не позволяет» Богу дышать, где Он хочет (Ин. 3, 8), и остается, по сути, человеком ветхозаветным, поверившим в нового Бога Христа, Которого он держит заключенным в церковной ограде, как раньше за неприступной завесой во Святое Святых Иерусалимского храма. Отныне Бог обитает в мире, и ничто, никакие «завесы для преград» не должны разделять человека с Богом. «Наступает время, когда и не на горе сей, и не в Иерусалиме будете поклоняться Отцу», – сказал Иисус самарянке. «Настанет время и настало уже, когда истинные поклонники будут поклоняться Отцу в духе и истине, ибо таких поклонников Отец ищет Себе» (Ин. 4, 21, 23). Наставшая с рождением Церкви Христовой Новая эра открылась, прежде всего, человеком, изводящим в мир Божество,  человеком,  чрез  коего изливается  на мир изобилие Божией благодати. Воскресением Своим Христос реально, видимо оживил человека. Какими Божиими дарами наделен был священник Ветхого Завета? Он приносил Богу жертву за грехи ближнего и по характеру сгорания этой жертвы определял, принята она Богом или нет. Христово «прощаются тебе грехи» воспринималось ветхозаветным верующим как взрыв кощунства. И справедливо, так как грехи может прощать Один только Бог. Священник Новой эры не только прощает грехи в Таинстве Покаяния, не только людей, пребывающих еще здесь, на земле, и не отработавших срок своего исправительного заключения, он вписывает в Книгу райских небожителей в Таинстве Крещения, он соединяет человека воедино со Христом Сыном Божиим в Таинстве Причащения. И здесь мы можем только трепетать пред щедротами любвеобилия спасительного дела Божия и возносить Ему хвалу в меру наших сил и нашего бессилия.

Христос, внутрь нас пребывающий

«Приблизилось к вам Царствие Божие» (Лк. 10,11). Так Христос велел апостолам проповедовать всем людям, и даже тем, кто не принимал это святое благовествование. Приблизилось Царствие Божие настолько, что оно «внутрь вас есть» (Лк. 17, 21), в самом прямом смысле этого слова, внутри каждого человека. Поэтому, сколь ложно относиться к ближнему только как к человеку и не учитывать его причастности ко Христу, так столь же пагубно для нас осознавать себя существом без Христа, внутри нас пребывающего. Христос Сын Божий пришел на землю открыть человекам Отца их Небесного, а с тем и возродить в них заложенное Его делом сознание сынов Божиих.

Уже уподоблением двух заповедей: «Возлюби Господа Бога твоего... и ближнего твоего, как самого себя», Христос соединяет две Скрижали воедино. «Заповедь новую даю вам» (заметьте, одну заповедь), «да любите друг друга; как Я возлюбил вас, [так] и вы да любите друг друга» (Ин. 13, 34) – вот скрижаль Нового Завета. Вот закон, соединяющий воедино несоединимое. Христом он даже словесно составлен как одно бесконечное утверждение. В нем нельзя поставить точку. Его следует писать на кольце, и тогда станет видно, что прервать его нигде невозможно, как вечную неразрывную истину, как единое нераздельное тело, как одну бесконечную жизнь. Это знамя Новой эры, это основа Нового Завета Бога с человеком, в котором заключена вся суть жизни Нового человека.

Почему Христос называет Свою заповедь новой? Что нового в заповеди «да любите друг друга, как Я возлюбил вас...»? Все в ней новое. Человеку, не познавшему в ближнем себя и не знающему, как себя надо любить, а потому абсолютно не способному полюбить ближнего, Христос предлагает любить ближнего любовью Богочеловека. Без всякого учета нашей немощи Он ставит пред нами задачу, посильную лишь Ему – Сыну Божию. Новее заповеди еще не бывало. Христос предлагает нам освоить любовь особого содержания, любовь, исполненную жертвенности, всепрощающей самоотдачи, высшее проявление которой показал Он Сам, Агнец Божий, взявший на Себя грех мира, Пастырь добрый, отдавший жизнь Свою за нас, овец Своих (см. Ин. 1, 29; 10, 17).

«Но это любовь к человеку! – скажете вы. – А где же любовь к Богу? «

Когда Христос передавал Свою миссию людского Пастыря апостолу Петру, Он спросил его: «Симон Ионин, любишь ли ты Меня?»

«Так, Господи! Ты знаешь, что я люблю Тебя».

«Паси овец Моих» (Ин. 21, 15-17).

И так три раза спрашивал Иисус, троекратно утверждая, что если человек любит Бога, значит он должен быть Пастырем добрым, отдающим жизнь свою за ближних своих, потому что любить Бога – это уподобляться Сыну Божию делом Христовой любви к ближнему. Любить Бога – это соединяться с Ним на почве Христовой любви к человеку.

Новая заповедь Христа – не отмена первой скрижали и не какой-то особый способ разрешения нерешенной проблемы Ветхого мира, предлагающий сначала научиться любить человека, а потом уже и к Богу приступать. Новая заповедь – одна единственная для всех времен и народов, в ней начало и конец всех путей к Богу, сведенных Христом в один узкий путь, в ней полнота всех Божиих законодательств, соединенных в единый Закон Жизни Нового времени, закон жизни Богочеловека – отдавать себя миру в преизобилии благодати Христа Сына Божия, воспринимать мир в умалении раба. Такова любовь Христа ради. Таков задуманный Богом тип человека Новой эры – не ветхозаветный обладатель мира, а слуга всех, в самоумалении обративший себя в младенца; не владыка мира, а источник благодеяний, изобилие щедрот, безграничность самоотдачи, совершенный, как Отец Небесный (Мф. 5, 48).

Этот две тысячи лет назад во Христе явленный миру тип Нового человека, этот Евангельский человек, раб Божий и Бог человеческий, до сих пор для нас непостижим. Мы не вписываемся в него ни в плане восприятия, ни в плане отдачи. Быть в самоотдаче Богом, а в восприятии рабом для нас странно и дико. Мы знаем, что щедрый в самоотдаче будет просто съеден; что доверчивый, безропотный в восприятии – затоптан. Мы – существа, обратные Евангельскому человеку. В самоотдаче мы рабы, в восприятии – боги. В самоотдаче мы нищие духом, дети несмышленые, рабы бесправные, кроткие и плачущие. Когда от нас требуется самоотдача, мы бессильны и слабы, и средства наши ограничены, и нет у нас достаточного ума и воли решиться на раздачу себя миру. Зато мы жаждущие правды, когда воспринимаем незаслуженные оскорбления и всякого рода ущемления. Мы миротворцы, когда нам остается лишь просить пощады. Мы чистые сердцем и боги, знающие добро и зло, когда видим позор и грех ближнего. Евангельские Блаженства у нас вывернуты наизнанку. Да и вся Нагорная проповедь для нас – семя, залетевшее в горящий костер.

А причина здесь в том, что быть Богом, любящим ближнего, родить Христа, внутрь нас пребывающего, возможно лишь научившись видеть Христа в ближнем. И Церковь две тысячи лет непрестанно дарит миру сынов человеческих, раскрывающих себя сынами Божиими. И сегодня эти «малые из людей» при всей своей немощи человеческой как боги изливают на мир реки воды живой. Однако при всем изобилии их благодеяний, при всей их великой значимости для рода человеческого, при всей в их лице вопиющей наглядности существования богочеловеков на земле, в глазах массы людской эти Евангельские типы есть, как принято теперь говорить, явления аномальные, есть предметы изучения,  споров,  восхищения, разногласий, одним словом, пища для пустословия.

Богом принесенный на землю дар для всего человечества – Христос внутрь нас пребывающий – этот истинный хлеб наш насущный, подаваемый нам Отцом Небесным на каждый день, принимают редчайшие единицы. Сия Пища Божия до сих пор остается лежать не востребованной миром. Можно и Евангельским текстом сказать. Богом заложенный камень в здание новозаветной цивилизации отвергнут строителями. А камень этот краеугольный, без него дом наш, как сами видите, и трещит, и сыплется, и валится (Мф. 21, 42). Где выход из этого положения? В прямом ответе на один вопрос. Может ли обычный, самый заурядный человек являть собою Божество? Не в поэтическом, а в самом прямом смысле слова, Божество, не Самого Бога, разумеется, а Его мыслей, волений?

Начало истинного мировосприятия

Где же в человеке Божество? Задай этот вопрос простому христианину, он, заглянув в свою душу, честно ответит, что он грешник, уж какое в нем может быть Божество, скорее бесовство... Священнослужитель ответит, что лица посвященные, на коих лежит благодать преемственности апостольской, при совершении Таинств, способны быть проводниками Божества в мир... Богослов начнет ходить вокруг и около несовместимости Божественной нетварности с человеческой тварностью... А вот Христос в Своей Нагорной проповеди, не тратя лишних слов на доказательства, просто учит, как нам вести себя в данной реальности, объясняет, что делать и как жить в нашем мире, где каждый наш ближний являет собою Божество, а именно, источает на нас Божественные мысли, Божественные силы и волю Божию.

Коротенькая заповедь из Нагорной проповеди. «Я говорю вам, что всякий, гневающийся на брата своего напрасно, подлежит суду; кто же скажет брату своему: «рака», подлежит синедриону; а кто скажет: «безумный», подлежит геенне огненной» (Мф. 5, 22). Обычно мы пробегаем глазами мимо этой заповеди, великодушно прощая Христу Его озабоченность о таких мелких, не стоящих нашего внимания, проблемах, как наши вечные с братьями перебранки. Но не тему морали, не тему семейных конфликтов, даже не тему еврейского судопроизводства затрагивает здесь Христос, а Свою главную тему, тему Богочеловека. В сей малой заповеди Христос преподает глубочайшую, совершеннейшую школу боговидения и богообщения. Напрасный гнев на брата, наша раздражительность, взрыв негодования на собеседника, потеря благодати – это первый показатель, самое начало нашего отказа от общения с Богом в лице нашего ближнего. Банальная поговорка: «Ты сердишься – значит ты не прав» не так уж и безосновательна. Когда слово ближнего жалит нас обидой, значит устами этого человека к нам пробирается благая мысль Божия, целительная истина, шевелящая занозу нашего греха, слово Божие, растревожившее дремлющего в нас беса.

Отцы Церкви советуют мысль от Бога искать в собственном сердце, прислушиваясь к совести. Чистые сердцем, у коих совесть свята, действительно находят. Но этому надо учиться, до этого надо дорасти. Наше сердце, к сожалению, жаждет лести, и совесть отравлена лукавством. Христос, пришедший не к праведникам, а к грешникам для их спасения, учит с азов и всем, кто сомневается в своей святости, предлагает доступный и надежный способ восприятия Отеческих наставлений – это обращенное к нам слово ближнего, вызывающее в нас напрасный гнев, то есть без особой причины раздражительность. В этом состоянии мы еще способны, как сказал пророк Давид, «размыслить в сердце своем и утишиться» (Пс. 4, 5), и при всей неприязни к брату, услышать в тайниках души нашей приговор себе: «А ведь брат правду сказал».

Но когда мы на горьком опыте убеждаемся, что брат наш человек «конченый», когда мы привычным жестом кумиротворца ставим на нем штамп «пустой человек» и, стараясь избегать с ним всякого общения, просто перестаем воспринимать его всерьез – вот здесь, как говорит Христос, нас судит уже «синедрион», коему подлежат такие дела, как объявление войны и вынесение смертного приговора. Здесь мы порываем всякие дипломатические отношения с Богом, так что ни одно из Его слов, исходящих из уст отверженного нами брата, до нас уже не дойдет. А это и есть наш смертный приговор в объявленной нами войне Богу.

Страшен конец отвержения нами Богочеловеческого блюстителя нашего. Оказывается, при всем стремлении в Царство Небесное, можно даже и не подозревать, что мы давно уже обрекли себя на вечное поселение в царстве ином, в геенне огненной. Именно с того момента, как, «постигнув нутро» брата, мы установили, что он просто больной человек, о котором «психушка плачет», что он совершенный безумец, именно с этого времени мы сознательно встаем в ряды богоборцев и богохульников, потому что обращенные к нам от лица этого человека мысли Божии теперь будут восприниматься нами как несомненный бред, как знак делать все наоборот.

Христос обрушивал Свой гнев на книжников и фарисеев, называя их лицемерами, смердящими гробами, змеями и порождениями змей, советовал сторониться их и по делам их не поступать. И однако же – «все, что они велят вам соблюдать, соблюдайте и делайте; по делам же их не поступайте, ибо они говорят, и не делают» (Мф. 23, 3). Апостол Петр просит быть покорным всякому человеческому начальству, повиноваться «господам, не только добрым и кротким, но и суровым... делая добро и страдая, терпите, это угодно Богу» (1 Пет. 2, 18, 20). Почему Богу угодно, чтобы мы просящему давали, от хотящего занять не отвращались, желающему отобрать у нас рубашку отдавали и верхнюю одежду, заушающим нас подставляли щеки, любили врагов своих, одним словом, безропотно воспринимали все полчище посягающих на нашу жизнь, усердно «покоряясь пращам и стрелам яростной судьбы» (закончим словами Гамлета)?

Потому что все это нашествие на нашу личность тиранов, грабителей, злодеев, слепых вождей, хозяев-самодуров, тупых начальников, сварливых жен есть прежде всего обращенная к нам лично очищающая, исцеляющая, освящающая промыслительная мысль и воля Божия, хлеб насущный, отцом Небесным подаваемый для рождения Христа, внутрь нас пребывающего.

Отцы Церкви практикой своей единодушно утверждают: «В мире ничего не бывает без Бога. Все происходит по воле Божией. Для христианина нет случайностей, для христианина ничего не бывает на земле бессмысленного. Все, что случается, – или допущено Богом, или решено Божией мудростью и Божией любовью».

Если ты христианин, ты обязан знать, что Бог соблюдает тебя – «без Меня не можете делать ничего» (Ин. 15, 5); Бог содержит тебя – «знает Отец ваш, в чем вы имеете нужду, прежде вашего прошения у Него» (Мф. 6, 8); Бог сохраняет тебя – «у вас же и волосы на голове все сочтены; не бойтесь же» (Мф. 10, 30-31). И совершает Господь это промыслительное о человеке дело не какими-то чудонепознаваемыми для человека средствами, а всем, на что только способен реагировать человек, всем многообразием проявлений окружающего нас мира, в коем самый для нас открытый, самый доступный, самый понятный выразитель энергии, мысли и воли Божией есть наш ближний человек.

И совершенство человека, как выразителя Божества, происходит не от того, что все вдруг стали друзьями и советчиками Бога, а как раз оттого, что все мы «слепые орудия во всемогущей деснице Промысла, приводящие в исполнение то, что Он повелевает, или допускает». Так высказался о роде человеческом свт. Игнатий Брянчанинов. Мы понятия не имеем о своем участии в этом Божественно-промыслительном деле. Божество, изливаемое нами друг на друга, не зависит ни от нашей воли, ни от нашего телесно-душевного развития, потому что Оно природы нетварной, Оно природы надмирной и есть явление Царства Божия.

Поэтому, когда Христос наставляет нас: «Ищите прежде Царства Божия и правды Его, и все приложится вам», причем вменяет нам это искание в заботу каждого дня (Мф. 6, 33-34), то мы должны понимать, что не бегать Он заставляет нас и искать «то, сами не знаем чего», а предлагает нам искать и познавать реальное присутствие Неба на земле, конкретное проявление мира Божественного в нашем мире земном.

Искание Царства Божия – начало нашей жизни во Святая Святых, прозрение в истинное видение мира, следование за Христом, вживание в Христово мировосприятие. И открывается оно с признания в ближнем явления Божества. До тех пор, пока мы будем воспринимать ближнего однозначно только человеком, мы будем блуждать в слепоте, будем воевать с ветряными мельницами, оставаясь заложниками нами же сотвореннных кумиров. Как иудеи, знавшие Иисуса лишь плотником, сыном Марии и Иосифа, не познали в Нем Бога, так и мы, пока Иван будет для нас лишь Иваном, а Дарья только Дарьей, будем все в том же омертвении к Богу. Лишь через восприятие человека двуедино, как явление Божества и как человека, мы сможем начать видеть мир глазами Христа.

«Я дал вам пример» (Ин. 13, 15). Пример истинного мировосприятия Христос дал нам в самый напряженный момент Своего земного подвига. Всю обрушившуюся на Него ненависть первосвященников и старейшин иудейских, душевную слабость учеников, предательство Иуды, неблагодарность народа, тупо ревущего: «Распни, распни Его», издевательство воинов, боль крестной казни, Христос воспринимает прежде всего, как волю Божию – «Отче Мой!., да будет воля Твоя», и затем уже, как дела человеческие, как беду всех распинавших Его безумцев – «Отче! прости им, ибо не знают, что делают» (Мф. 26, 42; Лк. 23, 34). Этот закон восприятия мира Сыном Божиим является основой мировосприятия Церкви Христовой. И от побиваемого камнями первомученика Стефана вся армия Христовых мучеников восходила в Царство Божие именно таким путем: «Господи Иисусе! приими дух мой». И затем: «Господи! не вмени им греха сего» (Деян. 7, 59-60).

От начала, когда ученик Христов Симон родился в апостола Петра исповеданием Иисуса Сыном Божиим, на чем и стоит Церковь Христова, все в ней воспринимается, во-первых, как Божественное, а затем уже как тварное. Священнослужители, храмы, предметы богослужения, вся жизнь Церкви как единого Тела Христова представляет собою прежде всего явление Божественное, а затем уже тварное, человеческое. И такого рода восприятие реальности христианин должен сохранять и вне церковных стен. Христос не отменял любовь к Господу Богу как первую и наибольшую заповедь, а любовь к ближнему как подобную ей. И не оттого, что Бог – Творец, а ближний наш всего лишь Его творение, и даже не оттого, что любить ближнего Христовой любовью может лишь человек, в самоотвержении исполняющий волю Божию, а следовательно, достигший способности любить Бога. «Ищите же прежде Царства Божия» (Мф. 6, 33). Именно такой порядок восприятия мира – сначала Бог, потом ближний – указан нам Христом как путь выхода из кумиробытия. Потому что наше пребывание в смерти сохраняется мировосприятием, обратным Христову, – мы сначала воспринимаем ближнего и всю видимую и невидимую реальность мира, а Бог у нас на втором плане, если мы вообще при этом вспоминаем о Нем. Мир при таком восприятии остается для нас все той же родной кумирней, а мы остаемся продолжать маяться в вечной тьме и омертвении к Богу.

«Пришел Я в мир сей, чтобы невидящие видели»

Святитель Игнатий Брянчанинов пишет: «Тайно от Бога и в независимости от Него не совершается и не может совершиться ничто... Управляет Бог вселенною; управляет Он и жизнию каждого человека во всей подробности ея. Такое управление, входящее в самые мелочныя, ничтожнейшия условия существования тварей, соответствует бесконечному совершенству свойств Божиих... И даже совершающие зло с намерением злым, сами не понимая того, являются орудиями воли Божией... Закон такого управления прочитывается в природе, прочитывается в общественной и частной жизни человеков, прочитывается в Священном Писании». Прочитывается в трудах христианских богословов, прочитывается в умах православных христиан. «Все чрез Него начало быть... Наполняющего все во всем», – сказано апостолами Иоанном и Павлом (Ин. 1,3; Еф. 1, 23). Одним словом, весь человек и вся жизнь его Богом содержится, Богом соблюдается, Богом сохраняется. Однако не будем нагромождать друг на друга драгоценные камни знаний, потому что и сказанного достаточно, чтобы задаться вопросом: «Почему эти знания оказываются для нас нерушимо теоретическими?» Почему абсолютное заполнение человека Богом и Божие управление человеческой жизнью «во всех ее подробностях» абсолютно не воспринимаются человеческим сознанием? Не видит человек в себе Божиего управленчества, не видит он Его ни в мелких, ни в крупных проявлениях мира тварного.

«В беззаконии зачат есмь и во гресех роди мя мати моя» (Пс. 50), что означает: в мире кумиротворческом рождаемся мы в жизнь кумиров. Мы видим родителей, братьев, сестер и весь окружающий нас мир, состоящий из самостоятельных лиц, организмов, вещей, предметов, одушевленных и неодушевленных, имеющих к нам какое-то отношение и вовсе для нас посторонних. Нас воспитывают, учат, как жить, и мы живем, работаем, создаем свои семьи. Иногда нас захватывают общественные события, войны, революции, мы терпим бедствия, болезни, разорения. Иногда кому-то из нас везет, и он достигает власти, богатства. Иногда и природа подносит сюрпризы: землетрясения, наводнения, морозы, ураганы и прочие неприятности. А в основном, жизнь однообразная, животно-примитивная; если сам себе не придумаешь каких-нибудь развлечений, то бестолково скучная, особенно в старости. И как человеку увидеть в этой житейской стихии «Бога, управляющего его жизнью во всей подробности ея», – вопрос, который давно уже не ставится на повестку дня.

А ведь Христос не просто показал нам пример Своего мировоззрения. Вот Его, как всегда открытое и конкретное, заявление: «На суд пришел Я в мир сей, чтобы невидящие видели, а видящие стали слепы» (Ин. 9, 39). Не правда ли, как легко пролетает мимо нашего внимания это заявление Господа. Даже не хотим задуматься, какое преступление Он нам вменяет. Сваливаем вину на общечеловеческий грех, столь для всех общий, что на каждого из нас его почти не остается. Не желая видеть себя в компании подсудимых, прячемся за мощи фарисеев и саддукеев, любезно предоставляя Христу судиться с Его вымершими противниками. Давайте отбросим наше мелкое лукавство. Сказанное Христом «в мир сей» означает, что Христос пришел на суд ко всему человечеству в целом, пришел ко всей нашей цивилизации, ко всем здравомыслящим реалистам, знающим жизнь, убежденным в правильности своих взглядов на мир, на следствия и причины всего сущего.

В чем же состоит этот неведомый миру суд? Христос объясняет: «Суд же состоит в том, что свет пришел в мир; но люди более возлюбили тьму, нежели свет, потому что дела их были злы» (Ин. 3, 19). Оказывается, мы очень возлюбили жить в полном невидении и неведении Бога. Оказывается, именно эта наша злодеятельность составляет сущность нашего бытия. И тьма, и злодеяния – все это атрибуты нашего мертвенного к Богу пребывания. Поэтому оставим в покое древних фарисеев и книжников. К нашим книжникам и хозяевам своей судьбы обращено обвинение Христа: Слепые вожди слепых! Безумные и слепые! Сами не входите в Царство Небесное и хотящих войти не допускаете! Если слепой ведет слепого, то оба упадут в яму! (Мф. 15, 14; 23, 17; 23, 13; 15, 14).

Но Я пришел в мир, – говорит Христос, – не для того, чтобы судить мир, а чтобы спасти его. Чтобы невидящие видели, а видящие стали слепы (Ин. 3, 17; 9, 39). Вспомним, в связи с каким событием высказывает сие откровение Господь. «Кто согрешил, он или родители его?» – спросили ученики у Иисуса, проходя мимо слепорожденного. Иисус ответил им: «Ни он, ни родители его, но [это для того], чтобы на нем явились дела Божии». Какие дела Божии? Дарование несчастному, столько лет не видевшему окружающего мира, физического зрения? А не долго ли Бог собирался и раздумывал, чтобы облагодетельствовать человека, ни в чем не согрешившего? Да, зрение Господь ему подарил. Но что было дальше, когда слепорожденный уже прозрел. «Иисус... найдя его, сказал ему: ты веруешь ли в Сына Божия?» Тот отвечает: «А кто Он, Господи, чтобы мне веровать в Него? Иисус сказал ему: и видел ты Его, и Он говорит с тобою. Он же сказал: верую, Господи! И поклонился Ему» (Ин. 9, 2-3, 35-38).

Дело Божие, на слепорожденном явленное, – это живая и вечная для нас притча, иллюстрация к откровению Христа. Чтобы нам, не видящим Божество, обрести способность Его видеть, должно ослепнуть к очевидной реальности нашего мира тьмы. И Бог, желающий нашего спасения, откроет нам умные очи видеть Его в рассматриваемых Его творениях.

А вот что происходит, когда видящие не могут ослепнуть. Вспомним еще раз уже приведенное нами место из Евангелия от Луки. На пути Своего благовествования Иисус «пришел в Назарет, где был воспитан, и вошел по обыкновению Своему... в синагогу и стал читать. Ему подали книгу пророка Исаии; и Он, раскрыв книгу, нашел место, где было написано: Дух Господень на Мне; ибо Он помазал Меня благовествовать нищим и послал Меня исцелять сокрушенных сердцем, проповедовать пленным освобождение, слепым прозрение, отпускать измученных на свободу, проповедовать лето Господне благоприятное. И закрыв книгу и отдав служителю, сел; и глаза всех в синагоге были устремлены на Него. И Он начал говорить им: ныне исполнилось писание сие, слышанное вами. И все засвидетельствовали Ему это, и дивились словам благодати, исходившим из уст Его» (Лк. 4, 16-22). Евангелист отмечает, что присутствовавшие в синагоге познали в словах Иисуса Божественную благодать и истину. Но они вдруг сказали: «Не плотник ли Он, сын Марии, брат Иакова, Иосии, Иуды и Симона? Не здесь ли, между нами, Его сестры?» (Мк. 6, 3). И Богообщение остановилось. Дверь на свободу захлопнулась. Духа Божия на Иисусе уже не видят; в слове Божием никто уже не нуждается; раскаиваться не перед кем. Они видят своего Соплеменника, пытающегося изобразить Собою пророка. И вот уже, – продолжает евангелист, – «все в синагоге исполнились ярости и, встав, выгнали Его вон из города и повели на вершину горы... чтобы свергнуть Его» (Лк. 4, 28-29).

Вспомним еще раз еммаусских путников. Они шли с неизвестным им Человеком долгую дорогу. Уже вечер, они уговорили неизвестного им Путника поужинать, все еще не ведая, что с ними идет Сам Христос. И вот «когда Он возлежал с ними, то, взяв хлеб, благословил, преломил и подал им. Тогда открылись у них глаза, и они узнали Его. Но Он стал невидим для них». И какая у них была реакция на происшедшее? «Они сказали друг другу: не горело ли в нас сердце наше, когда Он говорил нам на дороге и когда изъяснял нам Писание?» (Лк. 24, 30-32). Слепые ко Христу видимому, они умом и сердцем воспринимали Христа невидимого. Этот Евангельский урок должен взять на вооружение всякий, желающий видеть Бога. Ум, вкушающий мысли Божии, и сердце, горящее огнем благодати, – вот в человеке орган сознательного восприятия Божества.

Оттого «Бог, создавший человека для блаженства в живом общении с ним» (свт. Феофан), «Бог, Сам ищущий человека более, нежели человек ищет Его» (прп. Силуан Афонский), просит: «Сын Мой! отдай сердце твое Мне» (Притч. 23, 26). Но только чистые сердцем видят Бога (Мф. 5, 8). Поэтому православный христианин и взывает к Богу: «Просвети мои очи мысленныя, отверзи моя уста поучатися словесем Твоим». Не правда ли, удивительные существуют у человека органы – «глаза мысленные» и «уста для поучения словам Божиим»? Это органы восприятия Бога: ум, прозревающий в видимом мире невидимое слово Божие, и сердце, жаждущее вкушать и жить «всяким словом, исходящим из уст Божиих» (Мф. 4, 4). А жить словом Божиим – это воспринимать Божии мысли и благодать и, как говорится все в той же молитве ко Пресвятой Троице, «творити волю Твою, и во исповедании сердечней, воспевати всесвятое имя Твое, Отца и Сына и Святаго Духа, ныне и присно и во веки веков. Аминь».

«Пришел Я в мир сей, чтобы... видящие стали слепы»

«Услышав это, некоторые из фарисеев, бывших с Ним Иисусом, сказали Ему: неужели и мы слепы? Иисус сказал им: если бы вы были слепы, то не имели бы [на себе] греха; но как вы говорите, что видите, то грех остается на вас» (Ин. 9, 40-41). Что это такое – слепота, освобождающая от греха? И какой грех остается на нас, видящих? Да все тот же изначальный грех ненавидения Бога (Исх. 20, 5), наше состояние омертвения к Богу, злобытие, так полюбившееся человеку. Сей грех остается на нас, видящих мир сплошной кумирней, мир, где всякая тварь возведена нами в положение самодостаточной, самобытийной, к Богу не имеющей никакого отношения. Сие-то кумиротворческое миропонимание Христос и предлагает нам ослепить в себе.

«Лицемерием», «лицеприятием» называет Христос нашу кумиротворческую жизнедеятельность. «Лицемеры! хорошо пророчествовал о вас Исаия, говоря: приближаются ко Мне люди сии устами своими, и чтут Меня языком, сердце же их далеко отстоит от Меня; но тщетно чтут Меня, уча учениям, заповедям человеческим» (Мф. 15, 7-9). Действительно, какой яркий, живой образ: люди ищут Бога ртом и чтут Бога языком. При этом они еще и учат, будто так только и надо общаться с Богом. Вместо заповеданного «возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим, всею душою твоею, и всем разумением твоим», люди пытаются наладить взаимоотношения с Богом средствами внешнего самовыражения – звуком. Как говорит Христос, они думают, что в многословии своем будут услышаны Богом. А когда постятся, то принимают на себя мрачные лица. И чтобы все видели их, «беседующих с Богом», останавливаются на улице с молитвенным видом (Мф. 6, 7, 5). Самое святое, самое насущное в своей жизни они пытаются осуществить на почве видимой, телесной, материальной.

Мир для людей – область земных, видимых сокровищ, коим отдали люди свой орган Боговидения – разумное сердце (Мф. 6, 25, 19), и оно, мучаясь отыскать Бога в мире материальном, внешнем, творит в нем своих видимых лжебогов-кумиров. Люди и Богу отдают себя внешних, и боготворят все внешнее. И самих себя понимают и содержат, можно сказать, с лицевой стороны. «Для души, заботятся, что есть и что пить, для тела, во что одеться». Христос уподобляет их «окрашенным гробам, которые снаружи кажутся красивыми, а внутри полны костей мертвых и всякой нечистоты» (Мф. 6, 25; 23, 27).

Если учесть, что гробы в Израиле высекались в скалах, использовались гроты и пещеры, то можно понять, что Христово сравнение человека с каменной гробницей не случайно. Человек живет по воле диавола, искушавшего Иисуса в пустыне. Человек не знает пищи Христовой, слова Божия и питается хлебом из камней. Его насущная пища – искать и находить смыслы своего бытия в самой твердой, самой окаменелой материализации слов Божиих. Его символ идеального человека – кремень, алмаз. Человек желает своему любимому другу крепкого здоровья, богатства «всех царств мира» и всемогущества, чтобы спокойно прыгать с «крыши храма» (Мф. 4, 1-10). Разумеется, никто своему любимому не станет желать того, что пожелал Господь Своему преданнейшему апостолу – оставаться в немощи, в которой благодать и сила Божия совершаются (2 Кор. 12, 9).

Несостоятельность идеалов человека, его ложное мировосприятие Христос обличает, доказывая, что сколь бы ни был человек богат и здоров, не он хозяин над собою – в любую минуту могут прийти и взять его душу (Лк. 12, 20); что все земные сокровища человека тленны – моль и ржавчина их истребляет, и воры подкапывают и крадут (Мф. 6, 19). Но главное, Христос Учитель старается направить сознание человека на истинное мировосприятие, учит человека сдвинуть свое окаменевшее внимание с внешнего лицевого, видимого на внутреннее, разумосердечное, «тайное».

«Когда молишься, не будь, как лицемеры, которые любят... молиться, чтобы показаться пред людьми... Ты же... войди в комнату твою и, затворив дверь твою, помолись Отцу твоему, Который втайне; и Отец твой, видящий тайное, воздаст тебе явно» (Мф. 6, 5-6). «И когда творишь милостыню, не труби перед собою, как делают лицемеры, чтобы прославляли их люди... У тебя же, когда творишь милостыню, пусть левая твоя рука не знает, что делает правая, чтобы милостыня твоя была втайне. И Отец твой, видящий тайное, воздаст тебе явно» (Мф. 6, 2-4). Христос направляет наше внимание искать Бога в мире тайном, в мире, для нас невидимом, для чего необходимо учиться нам не видеть своей видимой стороны доброделания, потому что, видя себя добродетеля, мы уже не соработники Богу, Которого должны прославлять люди, видящий наши добрые дела (Мф. 5, 16), но сами по себе кумиры-доброделатели.

Поэтому, когда Христос говорит: «Если кто приходит ко Мне и не возненавидит отца своего и матери, и жены и детей, и братьев и сестер, а притом и самой жизни своей, тот не может быть Моим учеником» (Лк. 14, 26), то нам не надо слово «возненавидеть» воспринимать с эмоциональной окраской лютой злобы, а следует понимать его истинное содержание: воз-не-на-видеть. «Воз» – возвыситься над нашим обычным понятием о родственниках и «не»-видеть их такими, какими мы привыкли их представлять. Мы должны перестать видеть их только людьми, ослепнуть к ним, как нами сотворенным кумирам, с тем чтобы осознать их Богом дарованными нам выразителями Его мыслеволений, увидеть, что дела и слова их, обращенные к нам, есть, прежде всего, Божие о нас промышление. В конце концов надо понять, что Христова ненависть к родителям не унижает их перед своими детьми, а ставит первыми после Бога.

Но не дай Бог возненавидеть родителей не Христовой, а сатанинской ненавистью, увидеть родителей источниками зла, глупости, упрямого родительского эгоизма, врагами и главной помехой нашего благоденствия. При такой ненависти человек мало того, что остается все тем же кумиротворцем, но еще и ввергает себя в пекло огня геенского. Просто желающий Богообщения должен ослепнуть, закрыть глаза на свое знание родных, как на собственных, что говорится, до печенок ему известных отца, мать и прочую родню, как мы говорили, должен ослепнуть к «сыну Иосифа», иначе Христа Учителя в них он не увидит и не услышит.

Христово самоослепление, как орудие омертвения к миру кумиров, лежит в основе и самоотвержения, и крестоношения. «Отвергнись себя и возьми Крест свой», прежде всего, требует ослепнуть к себе самому, человеку без Бога, к себе самому, кумиру. Отчего Христос и ставит пред учениками дело самоотвержения начальным, хотя и неразрывным с делом несения Креста своего. Делом самоотвержения, ослепления к себе, самостному кумиру, человек познает себя богословесного, у которого, кроме собственного своеволия, все Божие. Делом несения Креста своего, ослеплением к житейской стихии мира кумиров, человек познает жизнь свою как Божие о нем Промышление, порождающее в нем «жажду» творить волю Божию и совершать Его дела, чтобы быть с Богом воедино. Поэтому, если желающий идти за Христом не несет креста своего (Лк. 14, 27), не способен закрыть глаза на лицо судьбы своей и все, что предлагает ему жизнь, остается для него разнообразной массой лиц и обстоятельств, заставляющих его бороться за свою правду и за свое место на земле – Христа Наставника в своей жизни он не увидит.

Самоотвержением Христос требует от учеников возненавидеть саму жизнь свою (Лк. 14, 26). И не надо здесь ломать голову, о какой греховной, а может быть, даже и не очень греховной жизни Он говорит. Не касается здесь Христос категорий зла и добра. Он требует возненавидеть всякую, и плохую, и хорошую, нашу собственную жизнь, отдельную от Бога. Нет жизни вне Бога. Вспомните Христа: «Я ничего не делаю Сам от Себя». Не видит Христос самой своей жизни. Я делаю только то, что Отцу угодно. «Я живу Отцом» (Ин. 8, 28-29; 6, 57).

Поэтому нашему оппоненту и не понять, как, например, человек с такой судьбой, как апостол Павел – человек образованный, призванный Самим Христом чудесным образом, отдавший всю жизнь свою проповеди Евангелия, аскет по натуре, одним словом, без всяких натяжек, человек великий, может сказать сам о себе: Я первый из грешников (1 Тим. 1, 15). И это довольно подозрительное признание подхватили за ним и святой Василий Великий, и святой Иоанн Златоуст, святители, неспроста названные Церковью Христовой великими. А они в свою очередь научили каждого христианина каждый день твердить: «Я самый грешный из всех». Правда, наш христианин твердить-то твердит, только попробуй ты это же самое ему подтвердить, если не боишься надолго испортить с ним отношения. Во всяком случае, христианин знает, что он должен особо не афишировать свои положительные качества и сам как бы не замечать свои добродетели.

Одно дело – теория, другое дело – практика. Одно дело – знать свою цель, другое дело – дойти до нее. Оттого и сказано: «Вера, если не имеет дел, мертва» (Иак. 2, 17). Великое дело – бороть свою смерть к Богу, но неимоверно тяжек труд ослепнуть к миру кумиров, в коем первый для меня есть сам я. Оттого святые отцы, поверившие Христу в необходимости быть пред Богом нищим духом, рабом ничего не стоящим (Лк. 6, 20; 17, 10), и отдаются полностью перевоспитанию своего сознания. Себя, великих святых, каждого из коих «весь мир не был достоин» (Евр. 11, 38), они искренне считают и «последним из всех людей» (св. Лествичник), и «ниже всех» (свв. Григорий Синаит, Авва Дорофей). Св. Симеон Новый Богослов просто говорит: «Я ничто». Не будем рассуждать, как добиваются подобного самоосознания святые отцы. Это плоды «науки из наук», как называл свт. Игнатий монашество, «единственно приличествующее нашему времени жительство», куда уходят ищущие Бога, с той же идеей Христова самоослепления, потому что, будучи людьми благочестивыми, имея достаточный жизненный опыт, устоявшиеся привычки, сформировавшееся мировоззрение, сами отдают себя безвозвратно в абсолютную власть чужому, неведомому им человеку, духовному отцу.

Но не только к нашему человеческому общежитию, а ко всему видимому, оторванному нами от Бога, миру Христос учит ослепнуть. Ко всему, в чем мы не видим Бога, мы должны ослепнуть, чтобы увидеть обращенного к нам Бога. Когда Отцы Церкви утверждают, что «основная цель жизни человека– Богообщение», что одно только «постоянное памятование о Боге уже делает нас храмом Божиим» (свт. Василий Великий); или, как в Великом прокимне диакон возглашает: «Ищите Бога, и жива будет душа ваша», то они еще дают нам и более конкретные советы: «Всему вообще, с чем необходимо вам встречаться: вещам, лицам, случаям – следует давать духовное знаменование» («Борьба с грехом»). «Благословляя вселенную, подвижник всюду и всегда видит в вещах знамения Божии и Божии письмена (слова Божии); всякое творение для него – лестница, по которой ангелы Божии нисходят в земную юдоль (печальное земное бытие); все дольнее (земное) – отображение Горнего» (Небесного, Божественного). Так сказал Антоний Великий.

Сокрушительное наступление на дольнее, видимое, материальное, коим человек «успешно» пытается скрыть свою трагедию безотцовщины, развернуто Христом по всему фронту нашего земного бытия. От Нагорной проповеди до ответа Пилату, Христос убеждает нас в необходимости ослепления к нашей видимой и столь значимой для нас реальности нашего мира кумиров.

Христово самоослепление, ненависть, преломление видимого в невидимое – все это определения одного и того же делания: через рассматривание творений, как говорит апостол, познавать невидимое Бога, вечную силу Его и Божество (Рим. 1, 20-21). Христово ослепление к видимому – это способность нашего сознания, благословляя, преломлять все видимое и вкушать с благодарением прозреваемые в нем Божии мысли и Божию благодать. Христово ослепление к видимому – это евхаристическое восприятие мира, восприятие всей Боготварной реальности прежде всего как Христа, питающего нас ломимым за нас Своим Телом и Кровью, за нас изливаемой. Христово ослепление к видимому – это жизнь вездесущим и всеисполняющим Духом и Словом Божиим, поклонение и служение одному Господу Богу, и не потому, что человеку не захочется никому больше служить, а потому, что воскресший мировоззрением человек, в восторге возгласив: «Слава Богу за все», во всем будет видеть Бога, Его всеблагую волю, Его Отеческий Промысл.

Богообщение

Христос уводит наше сознание от лицемерия в тайный мир Боговидения и дело нашего самоослепления конкретизирует до предельно ясной формулы: «Не судите по наружности, но судите судом праведным» (Ин. 7, 24). При этом дает нам и понятие о суде праведном. «Я ничего не могу творить Сам от Себя. Как слышу, так и сужу, и суд Мой праведен; ибо не ищу Моей воли, но воли пославшего Меня Отца» (Ин. 5, 30). Таким образом, правильное суждение о мире тварном, истинное мировосприятие заключается не в наших оценках вещественного, видимого («не судите по наружности»), а в познании воплощенной в видимой реальности воли Божией.

Мы понимаем, сколь чужда для нашего современника эта идея – «жить словом, исходящим из уст Божиих», однако надо сказать, что именно так жил человек райский, что таков изначальный замысел Творца об образе жизни человека. Читайте в Писании. Сразу
Бог сотворил человека, Он «привел к нему всех животных полевых и всех птиц небесных, чтобы видеть, как он назовет их, и чтобы, как наречет человек всякую душу живую, так и было имя ей» (Быт. 2, 19). Таково начало соработничества человека с Богом. Закреплением нареченных человеком за тварью имен Бог возводит человека в достоинство Своего сотворца, соделывая человека главой единого всетварного тела, предоставив ему таким образом свободу и власть возделывать и хранить райский сад. Так уже от начала человек был поставлен или, как учит святой Максим Исповедник, «призван воссоединить в себе всю совокупность тварного бытия и превратить всю землю в рай, в силу своего постоянного общения с Богом». Постоянное общение с Богом – не гипербола, не иносказание, а потерянная человеком его истинная, вечная жизнь в мире света. Стоило на мгновение прерваться этому постоянству, и человек до удивления просто, и для себя незаметно, «смертью умер». Стоило ему только догадаться, что можно жить самостоятельно одной тварностью и даже прекратить всякое общение с Богом, просто не замечать Его – и человек уже мертвец, вечный житель тьмы. И теперь, чтобы человеку восстановить постоянное общение с Богом, недостаточно просто догадаться, что Богообщение – это и есть истинная жизнь, а наша сугубо тварная кипучая самодеятельность – есть безумство мертвых. Мы пребываем в мире антижизни, и смысл и цель которого – смерть. И называется наш мир тьмой, потому что законы его бытия абсолютно противоположные законам жизни мира света. Христос открыл людям один из законов мира света: хочешь быть великим – будь всем рабом (см. Мф. 20, 27) – и мир до сих пор от него в шоке. Это не наш закон. Это закон какого-то неведомого нам антимира. Но беда в том, что человеку не найти и законов бытия своего мира тьмы. Наше грехобытие – беззаконие абсолютное. Человек совершенно не имеет никакого понятия, кто он, что он, где он, для чего он, что вокруг него происходит... А вы посмотрите на птиц небесных, что не сеют и не жнут. Из яйца вылупились, через неделю из гнезда выпорхнули и до конца дней своих, прекрасно зная кто они и как надо жить, от всей своей крохотной душонки славят Бога, о Котором человек никакого понятия не имеет.

Теперь, чтобы человеку восстановить общение с Богом, необходимо обратиться к Спасителю, к единственному Учителю, пришедшему на землю, «дабы всякий, верующий в Него не погиб, но имел жизнь вечную» (Ин. 3, 15). Чему Христос учит верующих в Него? «Если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Мф. 16, 24). И не утаивает от учеников, куда Он идет. «Восхожу к Отцу Моему и Отцу вашему, и к Богу Моему и Богу вашему» (Ин. 20, 17). Как видите, всего два дела поручает Учитель совершить желающему идти за Ним к Отцу Небесному – дело самоотвержения и дело крестоношения, а по сути одно дело, поскольку самоотвержением человек познает себя воплощением слова Божия, а крестоношением видит весь мир воплощением слова Божия, открывая этим самым человеку путь к жизни вечной в постоянном общении с Богом.

«Что есть жизнь вечная?» – задает Христос вопрос в молитве к Отцу Небесному, и, чтобы хоть здесь-то нам не гадать, Сам отвечает: «Да знают Тебя, единого истинного Бога, и посланного Тобою Иисуса Христа» (Ин. 17, 3). А что значит – знать Бога? Уж наверное, не то, что: «Что-то Такое есть... Некий Высший Разум», или что-то глубоконаучное, непонятное... Посланник Бога Иисус Христос пришел на землю объявить людям, что у них есть истинный Отец Небесный. И знать мы Его должны, как знаем тех, кто от начала ближе всех в общении с нами, кто перед нами постоянно раскрыт, кто живет для того, чтобы мы их знали и не забывали. Мы имеем в виду наших родителей. Вы скажете: «Родителей мы видим, оттого и знаем, а Бога не видим». А спросите себя, так ли для вас важен вид, внешний облик ваших родителей? Разве вы любите мать за красивые глаза, а отца за атлетическую фигуру? Мы знаем родителей по их мыслям, низводимым на нас в словах, в делах, в душевных излияниях.

Притом чудо Божественной школы нашего прозрения заключается в том, что и родители желают видеть у своих детей знание их родительского дела. Родители хотят, просят, требуют от детей, чтобы они знали, что родители соблюдают, содержат и сохраняют их, своих детей. Счастье для родителей, когда сердца детей горят огнем сердец родительских. Счастье для родителей видеть детей, исполняющих замыслы родительские. Как исполнившие высшую цель человеческого бытия, родители горды и собою и детьми, если дети почитают их и следуют их воле. И какими несчастными, обманутыми, потерянными чувствуют себя родители при детях, не знающих своих родителей. Трагедия в семье, когда дети не воспринимают родительских слов, живут наперекор родительской воле. Горе родителям смотреть на заживо умерших детей.

Не зря в скрижалях Моисея заповедь о почитании родителей стоит как связующее звено между любовью к Богу и любовью к человеку. Почитание в лице родителей отечества земного является введением к познанию Отечества Небесного, началом пути нашего возвращения в семью всеобщего Отца. И продление земного временного благоденствия, обещанное Богом лицам, почитающим родителей по плоти, есть притча о возможности нам, рожденным от Бога, как свидетельствует апостол Иоанн (Ин. 1, 13), но отпавшим от Него, вновь обрести вечную Жизнь в Боге.

«Ходящие во тьме, живущие во стране и сени смертней», мы не оставлены Богом, но неотступно Им содержимся, соблюдаемся и сохраняемся. И это Божие Промышление о человеке неизменно и постоянно. Сам Господь заверяет нас: «Если вы, будучи злы, умеете даяния благие давать детям вашим, тем более Отец ваш Небесный даст блага просящим у Него» (Мф. 7, 11). И более того. «Знает Отец ваш, в чем вы имеете нужду, прежде вашего прошения у Него» (Мф. 6, 8). «Знай в сердце Своем, что Господь, Бог твой, учит тебя, как человек учит сына своего... ведет тебя в землю добрую» (Втор. 8, 5, 7), сказано еще ветхозаветному человеку.

Священное Писание открывает основной способ учения Богом человека. «Да сбудется реченное через пророка, который говорит: отверзу в притчах: уста Мои; изреку сокровенное от создания мира» (Мф. 13, 35). В таком способе общения с человеком Бог открыл Себя единственным Учителем и Наставником в лице воплотившегося на землю Сына Божия – «Иисус говорил народу притчами, и без притчи не говорил им» (Мф. 13, 34). Божественные истины, Свое спасительное учение, слово Божие преподавал Он, облекая в житейские сцены и будничные общеизвестные картины. И не только для того, как говорят некоторые, чтобы простому народу было все понятно. Из Писания видно, что народ-то как раз трудно воспринимал суть Христовых притчей. Христу приходилось объяснять ученикам значение почти каждой притчи (Мф. 13, 18). Методом притчей Христос прививал человеку способность распознавать в явлениях и событиях повседневной жизни обращенные к нему слова Божии.

Методом притчей Христос преподавал людям школу богообщения. Суть ее можно понять так: Христос – Бог, воплотившийся в человека, – общается с людьми тем же способом, что и невоплотившийся. Только Ему, воплотившемуся, приходится слова Свои воплощать в человеческую речь и ею живописать образы, событийные сцены, создавать притчи литературного свойства. Невоплотившийся, Он преподает людям слова Свои в притчах, живописуемых Им проявлениями реального видимого мира.

Божии притчи – сфера бытия человека, как непосредственного их участника. И участие человека заключается в том, чтобы, как говорит Христос, слышать слово Божие и соблюдать его (Лк. 11, 28), то есть познавать то сокровенное, что Бог изрекает ему (Мф. 13, 35) во всякое время, на всяком месте владычества Своего. Бог не отнял у человека его райского дела – давать имена Божиим творениям, не отобрал у человека возможности жить именно теми именами, коими человек нарекает дела Божии, то есть дает человеку свободно жить его личным мировоззрением. Поэтому, если ты увидел на обочине шоссе человека, лежащего и истекающего кровью, – ты участник события-притчи о милосердном самарянине, и Бог предлагает тебе постичь в этой притче сокровенное слово Свое. И если ты постигаешь слово Божие, даешь имя событию: «это и моя беда», и в меру сил помогаешь пострадавшему, ты стяжаешь от Бога и свое имя – «Евангельский ближний». При этом ты мог проявить степень постижения сокровенного этой притчи до познания в пострадавшем обычного пьяницы, упившегося до потери сознания и крови, и пройти мимо, возмущаясь низким уровнем нравственности в современном обществе. Если ты изловчился, приобрел власть и богатство, пируешь и веселишься, а рядом с тобою бесправные, больные и голодные, до которых тебе дела нет, – вот ты и герой из притчи о Лазаре и богаче. Если ты в жизни бьешься как рыба об лед, в семье скандалы, на службе унижения, ничего не ладится, счастья нет, рад схватиться за любую работу... Блудный сын, не пришло ли время подумать, где твое отечество, и не пора ли возвращаться к Отцу с покаянием? И так далее...

Несчетным многообразием притчей Бог обращается к каждому из нас. А точнее, вся наша жизнь – одна непрерывная притча, где ты герой, главный персонаж, а все, что тебя окружает, от собственного твоего тела до самой далекой звезды на небе, все многообразие соучастников и событий твоей жизни – все это воплощенные слова Божии, обращенные Богом лично к тебе, Своему соработнику и сыну Своему. Еще раз повторим, Бог не предавал человека и не отказывался от него. Бог и в раю Своим вопросом: «Кто сказал тебе, что ты наг?» показывал человеку, что не хочет знать о его преступлении, и придя к нам, мертвецам, обратился: «Да будете сынами Отца вашего Небесного... совершенными, как совершен ваш Отец» (Мф. 5, 45, 48). Святой апостол Павел говорит: «Любящим Бога... все содействует ко благу» (Рим. 8, 28). Потому что во всем бесконечном разнообразии условий, жизненных обстоятельств, создаваемых нашими свободными, слепыми похотями, Отец Небесный содержит нас, соблюдает и сохраняет с одним единственным желанием – чтобы мы знали Его, единого истинного Бога.

Вот почему нет у тебя твоего личного врага, а есть Богом посланный целитель твоей омертвевшей души. Нет для тебя и благодетеля, а есть Божие поощрение твоего верного пути. Даже нет для тебя бракоделов в производстве спичек, когда вдруг, ни с того ни с сего, они не зажигаются, а есть Божий совет бросить курить. Нет для тебя и разгильдяев-транспортников, когда битый час ждешь автобус, а есть Божие удержание тебя от поездки в греховную скверну. Нет для тебя и бюрократа-чиновника, который уже душу из тебя вынул, а есть благое Божие решение твоей участи. И не надо трепетать пред чиновником и думать, как взятку ему всучить. На Руси говорили: «Бог даст, и в окошко подаст». А уж если Бог подает тебе господина разбойничка в темном переулке, то значит, батюшка, докатился ты до «страны далекой». Вот и знакомься теперь с аборигеном открытого тобою мира. В древние времена знали, что делать. Даже сам разбойник говорил жертве: «Кайся!» Совет этот и теперь единственно правильный. Не старайся разжалобить диавола и не проси его о милости – эти качества в мире бесовском аморальны и в бесах лишь распаляют адское пламя. Лучше вспомни, какими падениями ты допрыгался до этой пропасти, да упрашивай Отца Небесного дать тебе время для исправления, может, по искренности твоего раскаяния Он и поверит тебе. О, если бы народ наш российский в своей вековой борьбе за счастье и свободу постиг бы смысл притчи о себе – блудном сыне – и не валил бы свои несчастья и невзгоды на врагов видимых и невидимых, внешних и внутренних, а вернулся бы с покаянием в отечество свое, во Святую Русь Православную! Но, похоже, не скоро придет на нас просветление – мы еще только припадаем к корыту с чужеземными «рожцами».

Прислушаемся к словам святого Василия Великого. «Что ни случается с нами, мы не должны принимать сего за огорчительное, хотя бы в настоящем и чувствительно трогало оно нашу немощь. Хотя не знаем законов, по которым все, что ни бывает с нами, посылается нам от Бога во благо, однако же должны мы быть уверены в том, что случившееся с нами, без сомнения, нам полезно».

«Бог привлекает меня к жизни, или смиряя ударами, когда нечествую, или осклабляясь (улыбаясь) на меня, когда угождаю Ему». Так кратко и четко делится с нами своей практикой Богообщения святитель Григорий Богослов.

Всякий ученик Богоотеческой школы должен слышать от Учителя оценки своих успехов: «Хорошо, в малом ты был верен – войди в радость господина твоего», либо: «Идите от Меня... в огонь вечный, уготованный диаволу и ангелам его» (Мф. 25, 21, 41). Правда, первое мы слышим редко. Редко мы движемся под «зеленую волну»; редко приходим на остановку, где автобус уже нас ждет; редко чиновник торопится подписать наши бумаги; редко замыслы наши воплощаются в жизнь свободно – очень редко на волне воли Божией мы входим в радость Господа нашего. Чаще всего все наши серьезные затеи начинаются с препон и преткновений, усугубляющих наш азарт, с которым мы так легко отталкиваем заботливые Отеческие руки и вырываемся в мир огня, борьбы с врагами и со своей совестью и отвоевываем у жизни удел вечных мук, уготованных диаволу и ангелам его (Мф. 25, 46).

И однако же Божии поучения человека, выраженные ударами судьбы или улыбками счастливых случайностей, держанием нас за руки или за ноги, сигналами светофоров,  незажиганием спичек, любезностью или издевательством чиновников, нахождением кошельков или ограблением в собственном подъезде – все эти события-притчи, требующие раскрытия их Богословесной сущности, лишь с натяжкой можно назвать нашим общением с Богом, а тем более постоянным. Это Божие Промышление о человеке средствами вещественных проявлений мира скорее относится к способу пробуждения человеческого сознания. Это Божие посещение встречается нами всегда как открытие, притом очередное и бесконечное подтверждение одной и той же мысли: «А ведь все-таки Кто-то есть! Какой-то Ум, какая-то Сила за мною следит. И куда-то направляет! Только Кто и куда?» И здесь же сей Отчий призыв «Адам, где ты?» выбрасывается нами в корзину случайностей. И в то же время знание о вещественном проявлении Промысла Божия в народе хранится издревле, и Божия обязанность воздавать за доброделание и наказывать за злодеяние, не свое, разумеется, ожидается всеми с нетерпением. Как и учениками Иисуса. Стоило им увидеть человека, слепого от рождения, и уже со знанием дела они спрашивают у Иисуса: «Равви! кто согрешил, он или родители его, что родился слепым?» А выяснилось, что «не согрешил ни он, ни родители его, но чтобы на нем явились дела Божии» (Ин. 9, 2-3), причем самое, для нас, слепцов, важное дело – Боговидение.

Вспомним преподобного Серафима Саровского, его общеизвестное откровение: «Истинная цель жизни нашей христианской состоит в стяжании Духа Святаго Божиего. Пост же, и бдение, и молитва, и милостыня, и всякое Христа ради делаемое доброе дело есть средства для стяжания Духа Святаго Божиего». То же можно сказать и про события-притчи, коими Бог промышляет о человеке. Они тоже есть лишь средства, ими же Бог привлекает человека к общению с Собою. Как, например, Он привлек преподобную Марию Египетскую. Он средствами толпы людской препятствовал ей пройти внутрь Церкви. Другие просто не обратили бы на это внимание. Ну не протиснуться слабой женщине сквозь толпу; подождала бы, когда поменьше народу будет; вошла бы попозже. А для Марии это событие, эта притча явилась средством пробуждения ее от духовной смерти.

«Для чего притчами говоришь народу?» – приступили ученики к Иисусу. Он сказал им в ответ: «Потому говорю им притчами, что они видя не видят, и слыша не слышат... и не уразумеют сердцем, и да не обратятся, чтобы Я исцелил их. Им не дано знать тайны Царствия Небесного... Вам дано знать тайны Царствия Небесного», – это говорит Иисус ученикам, которые, как и прочий народ, также не в состоянии уразумевать Христовы притчи. Вопрос, тогда что же им дано, чтобы знать тайны Царствия Небесного?

А дано, как Сам Иисус и раскрывает: «Блаженны ваши очи, что видят, и уши ваши, что слышат. Ибо истинно говорю вам, что многие пророки и праведники желали видеть, что вы видите, и не видели, и слышать, что вы слышите, и не слышали». И стал им раскрывать Богословесную суть очередной притчи (Мф. 13, 10-18). Думается, понятно объяснение Иисуса. Для познания тайн Царствия Небесного ученикам было дано живое, постоянное общение со Христом – то, чего желали пророки и праведники и чего не имели люди, приходившие иногда послушать Иисуса. Именно постоянное пребывание во Христе, когда своя жизнь-притча рассматривается тобою в свете истинного Христова мировосприятия,  когда сердце твое  истаивает в блаженстве постоянного видения и слышания Христа во всем, что тебя окружает, – вот тогда мы имеем основание говорить о постоянном Богообщении.

«И радости вашей никто не отнимет у вас»

Святой преподобный Серафим Саровский утверждает, что «лишь только ради Христа делаемое доброе дело приносит нам плоды Святаго Духа. Все же, не ради Христа делаемое, хотя и доброе, мзды в жизни будущего века нам не представляет, да и в здешней жизни благодати Божией не дает. Вот почему Господь Иисус Христос сказал: «Всяк иже не собирает со Мною, тот расточает»». Христа ради делание – это не угождение Христу, якобы нуждающемуся в человеческом почитании, а жизнь ради соединения с Ним. Чтобы быть постоянно собирающим со Христом, требуется осознание себя постоянно пребывающим во Христе.

Святой апостол Иоанн пишет: «Закон дан чрез Моисея; благодать же и истина произошли чрез Иисуса Христа» (Ин. 1, 17). Божий закон жизни, требующий возлюбить вездесущего, всеведающего, всеисполняющего Бога, запрещающий кем-то или чем-то заслонять свое постоянное предстояние пред Богом, предлагающий искать Бога везде и во всем, с целью восстановления утерянного человеком Богообщения, осуществлен Иисусом Христом. «Конец закона – Христос», – убеждает апостол Павел (Рим. 10, 4). Да и Сам Господь свидетельствует: «Не думайте, что Я пришел нарушить закон или пророков: не нарушить пришел Я, но исполнить» (Мф. 5, 17).

Апостол Иоанн спешит благовествовать, что во Иисусе Христе закон исполнился и что исполнение это открылось миру исхождением чрез Иисуса Христа благодати и истины. «Слово стало плотию, и обитало с нами, полное благодати и истины» (Ин. 1, 14). Заметьте, и никаких более иных Божественных исхождений не отмечает апостол. Только истина, объявшая ум, и благодать, радостотворящая сердце. И главное, как пишет апостол, не в том, что «мы видели славу Его, славу, как Единородного от Отца», а в том, что «от полноты Его все мы приняли и благодать на благодать» (Ин. 1, 14, 16). В присутствии Христа ученики опытно познавали состояние того неописуемого блаженства, подобие которого познал Н.А. Мотовилов в присутствии преподобного Серафима Саровского. Христос, призвав учеников следовать за Собою, ввел их, как Сам Он выразился, в «радость Господа».

Как невозможно слепорожденному понять, что представляет собою солнечный свет, так невозможно человеку, слепому ко Христу, понять, что такое «принятие благодати», вхождение в «радость Господа своего». Тем более что у нас, во тьме, свои собственные радости и своя собственная «благодать». Мир наш позаботился обзавестись такой мощной индустрией по снабжению населения всевозможными радостями, что искать Божии радости уже ни времени, ни сил не остается.

Часто задают вопрос: «Ну, чем вы, христиане, отличаетесь от всех прочих, нехристиан? Такие же слабые, такие же бестолковые, такие же самолюбивые... И воюете, и торгуете, и за земное цепляетесь...» Ответ простой: христиане – народ радостный. Многие считают христианство религией суровой, скучной, требующей от человека всяческих ущемлений его, и без того не сладкой, жизни; религией, в коей даже ее Основатель и Тот – Страдалец, распятый на Кресте. Боюсь, что часто и наш брат христианин считает ее таковой. А ведь понятие «радость» рассыпано по всей ее словесности, и притом как основная реальность ее существования. Радость – Начало, и радость – Конец. В начале Ангел заявляет: «Возвещаю вам великую радость, которая будет всем людям» (Лк. 2, 10); в конце Сам Бог объявит: Войдите в радость Господа вашего... И радости вашей никто от вас не отнимет (см. Мф. 25, 21; Ин. 16, 22).

Так что же это за радость такая, Господня? Христос говорит, что это мир Его: «Мир оставляю вам, мир Мой даю вам; не так, как мир дает, Я даю вам» (Ин. 14, 27). И здесь понятно: наш мир тьмы – далеко не мир, а постоянная и бесконечная война за выживание. В мире Христовом, как Он утверждает: «Да не смущается сердце ваше и да не устрашается» (Ин. 14, 27). В мире Христовом человек покоен сердцем и бесстрашен. Это осознаваемое человеком пребывание в любви Божией. «Пребудьте в любви Моей, – говорит Христос, – как Я пребываю в любви Отца Моего» (см. Ин. 15, 10). Это пришедшее в силе Царствие Божие, которое Господь учит искать прежде всего. «Ибо Царствие Божие», – пишет апостол Павел, – «не пища и питие, но праведность и мир и радость во Святом Духе» (Рим. 14, 17). Это Духа Святого сошествие, как открывает Н.А. Мотовилову преподобный Серафим Саровский: «Когда Дух Божий снисходит к человеку и осеняет его полнотою Своего наития, тогда душа человека преисполняется неизреченною радостью; ибо Дух Божий радостотворит все, к чему бы Он ни прикоснулся». Поэтому апостол и советует всегда радоваться и Духа не угашать (1 Фес. 5, 16, 19). «Потому что если вы в Духе Божием, – продолжает преподобный Серафим, – то, благословен Бог! – не о чем горевать: хоть сейчас – на Страшный Суд Христов! Если же – нет, то надобно разобрать, отчего и по какой причине Господь Бог Дух Святый изволил оставить нас, и искать, и доискиваться Его, и не отставать до тех пор, пока искомый Господь Бог Дух Святый не сыщется и не будет снова с нами Своею благодатию».

Наше безрадостное на земле пребывание, сухость сердечная или печаль, уныние, гневливость, да и прочие страсти – показатель тяжелого состояния нашей мертвенности. Сей мрак душевный есть западня, в нем даже своя привлекательность, прелесть, антирадость, которая не только сковывает нас в смерти, но и открывает в ней просторы упиваться ею. Упаси Боже всех от сей беды! Отцы и учат нас следить за своим эмоциональным состоянием. Апостол требует всегда радоваться, отождествляя радость с пребыванием в Духе Святом. Понятно, что радость, о которой мы рассуждаем, это не просто хорошее настроение, игривость души, которая вмиг пропадает, стоит уколоться иголкой или воспоминанием об обиде. Радость Господня, куда вводятся во Христа крещаемые, во Христа облекаемые, – это область мира света, осознавая себя в которой человек становится столь же мертвенным к нашему миру тьмы, сколь не познавший радости Господней мертвенен к миру света. Христос определяет ее радостью совершенной, которую никто отнять не может (Ин. 15, 11; 16, 22). Пример чему Христовы мученики.

«Стефан же будучи исполнен Духа Святаго, воззрев на небо... сказал: вот, я вижу небеса отверстые и Сына Человеческого, стоящего одесную Бога» (Деян. 7, 55-56). Он совсем не замечал, как стоявшие вокруг него иудеи «рвались сердцами своими и скрежетали на него зубами». И стали побивать его камнями. А он молился и говорил: «Господи Иисусе! прими дух мой... Господи! не вмени им греха сего» (Деян. 7, 54, 59-60). А вот типичный пример из «Житий святых» святителя Димитрия Ростовского. «Царь повелел: «Сейчас же повесьте сего презренного и бейте его по телу воловьими жилами». Повеление царя немедленно было исполнено, и, когда святого мученика предавали долгому и немилосердному истязанию, он, обратив взор свой к небу, молился и не ощущал никакой боли. После сего мучитель повелел снять святого с дерева и заключить его в мрачную темницу. В темнице святой мученик радовался и веселился, возсылая молитвы свои Господу».

Неслучайно Христос говорит о введении человека в «радость Господа своего» в откровениях, касающихся конца мира. Потому что здесь конец. Конец богословия, конец молитвенных, аскетических путей и подвигов. «Чего же и молиться тогда Господу Богу Духу Святому: «прииди и вселися в ны и очисти ны от всякия скверны», когда уже пришел Он к нам, во еже спасти нас, – рассуждает преподобный Серафим. – При нашествии Духа Святаго надлежит быть в полном безмолвии, слышать явственно и вразумительно все глаголы живота вечного, которые Он тогда возвестить соизволит». Здесь Святая Святых Царства Божия, здесь то, для чего мы пришли в христианство. Здесь сама реальность нашего спасения. Здесь становление человека с Богом воедино. Здесь «Бог вселяется и открывает Себя возлюбленному Им, и таковой сознательно видит то, что скрыто для всех, и возвышается не только над телесными чувствами, но и над всем, что нам ведомо», потому что он – сын Божий,   «осуществленный в человеческом  естестве Бог». Так свидетельствует опытно познавший радость любви Божией св. Григорий Палама в беседе на праздник Введения Пресвятой Богородицы.

«Пребудьте во Мне, и Я в вас»

На Тайной Вечере, в притче о виноградной Лозе, Христос изложил ученикам программу следования за Ним, уходящим к Отцу. «Я есмь истинная виноградная лоза, а Отец Мой – виноградарь. Всякую у Меня ветвь, не приносящую плода, Он отсекает; и всякую, приносящую плод, очищает, чтобы более принесла плода. Вы уже очищены через слово, которое Я проповедал вам. Пребудьте во Мне, и Я в вас. Как ветвь не может приносить плода сама собою, если не будет на лозе: так и вы, если не будете во Мне. Я есмь лоза, а вы ветви; кто пребывает во Мне, и Я в нем, тот приносит много плода; ибо без Меня не можете делать ничего. Кто не пребудет во Мне, извергнется вон, как ветвь, и засохнет». Вопрос: отчего засыхает ветвь? Прекратилось поступление в нее соков от Лозы. Почему прекратилось, в чем причина? Лоза живет, полная энергии и силы, а ветвь не принимает соков Лозы. Что-то ей мешает питаться энергией и мыслями Христа-Лозы, она «не пребывает» во Христе-Лозе, она извергает себя от Христа-Источника жизни в мир иных источников, в мир кумиров. Но поскольку без Христа нет жизни, ветвь засыхает. «Такие [ветви] собирают и бросают в огонь, и они сгорают» (Ин. 15, 1-6).

Однако Христос постоянно направляет нас мыслить о Нем не только как о вне нас пребывающем, но при этом и как о внутри нас пребывающем. «Кто пребывает во Мне и Я в нем... Если пребудете во Мне, и слова Мои в вас пребудут... Если заповеди Мои соблюдете» (Ин. 15, 5, 7, 10). Это пребывание учеников во Христе и Христа в учениках есть непременное условие, вводящее учеников в любовь и радость Господню совершенную.

Проблема пребывания во Христе – все та же изначальная проблема любви к Богу. По слову Самого Христа, она первая и главная, в ней «весь закон и пророки». Это проблема, ради которой Христос и совершил Свой богочеловеческий труд на земле: «Как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, [так] и они да будут в Нас едино» (Ин, 17, 21). Это проблема, в православном мире называемая Жизнь Христа ради, Жизнь во Христе, ради решения которой человек живет на земле. И как ни удивительно, столь значительная, касающаяся всего рода человеческого проблема, решается на единичном, сугубо частном уровне, и притом самым простым путем – человек должен доказать самому себе, что без Христа он действительно «ничего не может делать», что без Христа он просто не существует, поскольку он сам, со всеми своими способностями и возможностями, весь Христов (школа самоотвержения), и за пределами его существа тоже все Христово, поскольку все во Христе, все Им наполнено, все Им живет и выражает Его волю (школа крестоношения).

Церковь Христова всей своей жизнью исповедует эту истину и наставляет своих чад в меру их возраста христианского. К примеру, свт. Феофан Затворник так отвечает на письмо опекаемого им человека: «Вы пишете, что прямо спросонку бывает быстрый наплыв помышлений, дел и сочувствий. Надо это уничтожить и приобресть навык – первомыслие свое Богу посвящать... Это производится Богомыслием. Именно – по «Символу Веры» надо пройти – все святые истины... до суда всеобщего и решения участи всех. Извольте сей прием соблюдать, и добро будет... Напишите на клочке и прочитывайте чаще: как проснешься – Богомыслие; затем коротенькая молитва со вниманием и чувством, и во весь день: уклонися от зла и твори благо... Всякое дело делай наилучшим образом, как пред оком Божиим».

Непонятно только: почему святитель написал «как»? Может быть, из осторожности, чтобы не спугнуть юную душу христианина назойливым напоминанием о нашем абсолютном постоянстве пребывания во Христе. А вот достигшие совершенства аскеты могли себе позволить безбоязненно и полностью отдаться Богу. «Как имеющий духовного отца, всю заботу о себе предоставляет ему, а сам беззаботен обо всем и не подлежит осуждению от Бога, – пишет египетский монах, – так и предавший себя Богу совсем уже не имеет нужды заботиться о помыслах – отвергать ли их или оставлять им место войти в душу. Если и войдет помысел, вознеси его горе' и скажи: «Мне дела нет, вот Отец мой – Он знает». И когда будешь ты его возносить еще, среди пути, он, оставив тебя, убежит. Выше и беспечальнее такого делания нет ничего».

Это высочайшее состояние и есть любовь к Богу. Основу своей жизнедеятельности, свои мысли, человек осознает принадлежностью Бога и предоставляет их в Божие распоряжение. У него и в сердце нет места для печали, поскольку на душе покой и благодать. Наш брат христианин все бьется с заповедью любви к Богу. Нам все непонятно, как приступать, с какого конца начинать любить всем сердцем, всей крепостью, всем разумением невидимого, непознаваемого Бога? Но ведь что собою представляет любовь – мы все отлично знаем. Мы знаем, что любовь – это когда без любимого существа мы «ничего не можем делать», когда без него мы просто не существуем, поскольку мы со всеми своими способностями и возможностями полностью принадлежим этому существу. Оно может из нас веревки вить – для нас это будет только в радость. И даже когда его нет с нами рядом, мы ищем его и находим, потому что все вокруг им наполнено. Как писал А.С. Пушкин: «Чтоб все, все вокруг тебя звучало обо мне!» Так и Бог, для любящего Его, звучит всегда и во всем.

Сознательное пребывание во Христе, как пребывание во Отце Христа, имеющего все, что имеет Отец (Ин. 16, 15), делает человека имеющим все, что имеет Христос, уподобляя человека капле воды, упавшей в Божественный океан и ставшей Океаном. Сознательное пребывание во Христе ставит человека в первозданное положение Адама, когда Господь приводил к нему воплощения слов Своих, а человек, в свою очередь, давал им имена, определял их сущность, когда, будучи единственным сотворцом Бога, человек один на один с Ним услаждался радостью Божественного творчества. Пребывание во Христе – это не какая-то мистическая новость, касаемая лишь христиан. Сознательное пребывание в Боге – это первозданное состояние жизни человека, из которого он выпал, отчего отцы Церкви и назвали сию катастрофу грехопадением. На восстание, на его восхождение, на восстановление его осознания пребывания в Боге человек был призываем Богом всегда и постоянно. Сразу же по грехопадении Адама зов Бога настиг его, уже скрывавшегося от лица Господа Бога между деревьями рая (Быт. 3, 8-9). И так из вечности зов – «Где ты?» – преследует человека всегда и всюду, где бы он ни прятался от Бога и какими бы кумирами ни загораживался от Него.

«Пребудьте во Мне и Я в вас» – ясно прочитывается на каменных скрижалях, данных Богом избранному народу. Первыми четырьмя заповедями, относящимися к Богу, человеку предлагается осуществление дела пребывания человека в Боге и Бога в человеке. «Я Господь, Бог твой, Который вывел тебя из земли Египетской, из дома рабства. Да не будет у тебя других богов пред лицом Моим» (Исх. 20, 2-3). Все, здесь вся суть. Господь учит, что во всей жизни человек должен знать только своего Господа Бога, Промыслителя, и никого более, кто бы мог стать какой-либо преградой между человеком и Богом. А далее уже идут заповеди, поясняющие, закрепляющие эту, первую. «Не сотвори себе кумира», то есть не только не твори материальных каких-либо подмен Бога, но и словесных, и умозрительных. «Не произноси имени Господа, Бога твоего, напрасно», то есть при всей необходимости заполнить свою жизнь Богообщением есть опасность опростить имя Бога, затрепать, опошлить понятие о Нем. У людей есть отвратительная черта – входить в панибратство со старшими, с великими и, низводя их таким образом до себя, услаждаться чувством равенства с ними, а то и превосходства. От времени грехопадения своего человек расположен к такому отношению и к Богу, забывая о том, что Бог, Он и Бог Ревнитель.

И далее, еще раз указывая на наиважнейшую значимость дела пребывания в Боге, Господь дает заповедь об одном дне седмицы, о субботе, в которую человек должен посвятить себя полностью делу пребывания в Боге. Как умудрились эту заповедь осмыслить, как говорится, «шиворот навыворот» иудеи, люди не глупые, от природы талантливые? «Книжники же и фарисеи наблюдали за Ним, не исцелит ли в субботу, чтобы найти обвинение против Него» (Лк. 6, 7), чтобы за это Его преступление пред Богом побить Его камнями. Христос учил, чем должен заниматься человек в субботу. Низводя на болящих и страждущих Божественную благодать, Христос Своим примером показывал, кем должен являть себя человек в субботу. Потому что заповедью о субботе и предлагалось пребывающему в Боге явить себя человеком, в коем пребывает Сын Божий.

Сказать, что совершенно никто из людей ветхозаветных не стремился исполнить заповедь любви к Богу было бы неверно. И Церковь Христова почитает людьми святыми ветхозаветных праотец, пророков, коими Бог Дух Святой говорил с людьми. К примеру, святой пророк и царь, блаженный Давид в совершенстве исполнил заповедь любви к Богу. О пребывании его в Боге видно из его псалмов. «Благословлю Господа, вразумившего меня... Всегда видел я пред собою Господа, ибо Он одесную меня; не поколеблюсь. Оттого возрадовалось сердце мое и возвеселился язык мой; даже и плоть моя успокоится в уповании... Ты укажешь мне путь жизни: полнота радостей пред лицем Твоим, блаженство в деснице Твоей вовек» (Пс. 15, 7-11).

Его практика совершенного пребывания в Боге удивительна. Когда читается его пятидесятый псалом, взятый Православной Церковью в богослужебный обиход, и притом в самые тайнодейственные моменты, такие как претворение хлеба и вина в Тело и Кровь Христову. Псалом этот, как главное молитвенное оружие, с утра читается всяким православным христианином. «Помилуй мя, Боже, по велицей милости Твоей, и по множеству щедрот Твоих очисти беззаконие мое. Наипаче омый мя от беззакония моего, и от греха моего очисти мя; яко беззаконие мое аз знаю, и грех мой предо мною есть выну. Тебе единому согреших и лукавое пред Тобою сотворих...»

И вот когда христианин доходит до этого текста: «Тебе единому согреших и лукавое пред Тобою сотворих; яко да оправдишися во словесех Твоих, и победиши внегда судити Ти», то есть читает, как псалмопевец Давид одному Богу согрешил, и нет ему пред Богом оправдания... Так вот, когда читающий доходит до этого места и узнает, в каком таком грехе кается Давид... А узнать очень просто. В начале псалма написано: «Когда приходил к нему пророк Нафан, после того, как Давид вошел к Вирсавии». Вирсавия, Урии Хеттеянина, который по тайному повелению царя Давида был убит (2 Цар. 11, 1-17). Здесь простому христианину становится как-то неловко за псалмопевца – согрешил с чужой женой, мужа убил, а извиняется перед одним Богом. Об Урии в псалме ни намека, ни вздоха сожаления, будто его и не существовало. Выводы напрашиваются нехорошие. Получается: делай, что тебе заблагорассудится, только перед Богом не забывай извиняться. Так сейчас наши разбойнички именно так и живут: грабят, насилуют, убивают, потом в церковь идут, свечку потолще ставят – и снова за грабеж. Выходит, выгодное дело – жить одним Богом, совсем не замечая людей. Вот уж здесь позлорадствовать нашему оппоненту можно вволю. Если остановиться на 17-м стихе 11-й главы и не поинтересоваться, что дальше происходило.

А дальше вот что было. Приходит к царю Давиду пророк Нафан и от лица Господа Бога высказывает все, что Всевидящий Бог думает о Давидовом тайном деле. «И сказал Давид Нафану: согрешил я перед Господом. И сказал Нафан Давиду: и Господь снял [с тебя] грех твой; ты не умрешь; но как ты этим делом подал повод врагам Господа хулить Его, то умрет родившийся у тебя сын... И поразил Господь дитя... и оно заболело. И молился Давид Богу о младенце, и постился Давид, и, уединившись провел ночь, лежа на земле... На седьмой день дитя умерло» (2 Цар. 12, 13-18).

Оказывается, жить одним Богом, совсем не замечая людей, – не получается. А получается то, что, убивая человека ненавистного, мешающего тебе жить, ты убиваешь свое самое для тебя дорогое – любимого сына. Так Господь Бог объясняет людям на примере царя Давида, что человек – это не по отдельности: Давид, Урия, Вирсавия, младенец, ты и я, а человек – это вместе: я, ты, младенец, Вирсавия, Урия, Давид и так далее до последнего человека, который только водится в Божием мироздании. Таким человеком и открывает себя блаженный Давид, пребывающий один на один с Богом. Он осознает своей и смертельную трагедию Урии, и невозвратную утрату сына, и горе Вирсавии, и недобрый шепот ближних, и всю горечь своего дерзкого вторжения в Божий Промысл, отчего и кается пред Богом: «Тебе единому согрешил, и лукавое пред Тобою сотворил». И далее он говорит: «Избави мя от кровей, Боже... возрадуется язык мой Правде Твоей». То есть он ждет своего избавления Господом от мук раскаяния, чтобы с радостью воспеть открытую ему Богом правду о том, что для него Урия был не просто чужой, мешающий жить человек, а столь же близкий и родной, как и его собственный сын. Это правда Божия о Всечеловеке, коей Давид столь потрясен, что стоит лишь Господу открыть уста его, в смирении безгласного, как уста его возвестят хвалу Богу.

«Не отвержи мене от лица Твоего и Духа Твоего Святаго не отъими от мене, – будучи в Боге просит блаженный пророк. – Воздаждь ми радость спасения Твоего, и Духом владычним утверди мя. Научу беззаконныя путем Твоим, и нечестивии к Тебе обратятся». Вот что волнует Давида. Беззаконных поставить на путь истинный. Мир для него не чужд даже когда он в радости собственного спасения, в Духе Святом. А точнее, именно когда он в Духе Святом, тогда он и горит желанием обратить нечестивых к Богу.

Пребывающий во Христе пребывает в Духе Святом. «Когда Дух Святой исполнит всего человека сладостью любви Своей, – послушаем святого старца Силуана, – тогда мир забыт совершенно и душа вся в неизреченной радости созерцает Бога; но когда душа снова вспомнит мир, тогда от любви Божией и жалости к человеку она плачет и молится за весь мир. Предавшись плачу и порожденной любовью молитве за мир, душа от сладости Духа Святого снова может забыть мир и снова упокоиться в Боге; вспоминая же мир, опять в великой печали слезно молится, желая всем спасения. Это есть истинный путь, которому научает Дух Святой».

Как видите, святые не растворяются в Боге до исчезновения, хотя пребывающий в Боге кроме Бога не знает никого. Мир просит у святых внимания к себе. И душа подвижника искренне плачет о спасении мира не только потому, что благодать Духа Святого переполняет подвижника той самой неведомой для «нормальных» людей любовью, которая даже к его врагам и палачам рождает в душе самую искреннюю просьбу к Отцу Небесному:  «Прости им, Боже, не ведают, что творят». Нам не уйти от реальности – ведь мы живем в мире тьмы и сени смертной. И когда пребывающий во Христе подвижник взирает на наш мир, он видит его своим, родным, но видит его в состоянии распада, людской замкнутости и мертвенности к Богу; видит таким же, каким увидел его и Христос, когда «пришел к своим, и свои Его не приняли» (Ин. 1, 11). Мир, отвергающий Христа и свое богословесное единство, оплакивает преподобный Силуан не в безысходной о нем жалости, а в особой устремленности, которую он объясняет так: «Я хочу только одного: чтобы молиться за всех, как за самого себя» Пребывающий в подвижнике Христос снова отдает Себя роду человеческому, снова принимает на Себя грех всего мира. И эту реальность Христа, живущего в подвижнике, святой Силуан открывает нам словами: «Молиться за людей – это кровь проливать... но надо молиться...»

Нам, узникам мира тьмы, Господь наш Иисус Христос, со всеми Его неисчислимыми благодеяниями, явил Себя, по Его признанию, как единственного, истинного Божественного Наставника и Учителя (Мф. 23, 10). Лишь в одном из уроков: «Отвергнись себя, возьми крест свой и следуй за Мною» – Он предоставил человеку возможность разрешить, как в теории, так и на практике, три основные вопроса жизни: о себе-человеке, о мире и о Боге. И человечество уже только за это должно было бы славословить и благодарить Господа до конца дней своих. Но самое бесценное для человека в явленной к нему любви Учителя – это всегда, ныне и присно реально присутствующий в мире Сам Христос как Пример, как Путь, и Истина, и Жизнь, как Дверь, в которую кто войдет, тот спасется (Мф. 18,11; Ин. 10, 9; 14, 6), поскольку даже разрешившим для себя основные вопросы жизни человекам спастись невозможно, Богу же все возможно (Мф. 19, 26).

Христос так сказал не для того, чтобы напугать Своих учеников и приковать их к унылому бездействию в ожидании, когда Бог спасет их, а чтобы заострить их внимание на главном. Наболевшее учеников здесь же открыл Иисусу Петр: «Вот мы оставили все и последовали за Тобою; что же будет нам?» Знакомый нам червь неусыпный: «Вот ломаю голову, как следовать за Христом, а люди деньги делают, дачи строят». «Иисус же сказал им: истинно говорю вам, что вы, последовавшие за Мною, – в пакибытии, когда сядет Сын Человеческий на престоле славы Своей, сядете и вы на двенадцати престолах судить двенадцать колен Израилевых. И всякий, кто оставит домы, или братьев, или сестер, или отца, или мать, или жену, или детей, или земли, ради имени Моего, получит во сто крат и наследует жизнь вечную» (Мф. 19, 27-29).

«Ради имени Моего». Носящие имя Христа, внимайте, кто есть истинный христианин. Христианин, так определяет Христос, – это всякий, оставивший все свое «имение» ради пребывания во Христе и Христа в нем. В христианине решается проблема спасения от смерти, потому что невозможное человекам осуществляется объемлющим христианина и пребывающим в нем Христом Богом. А Христос для того и пришел к нам, мертвецам, чтобы смертию смерть попрать и сущим во гробех Жизнь даровать. И только в христианине, верою пребывающем во Христе, делами являющем Христа, решается проблема воскрешения Всечеловека, потому что только Христос, «Который хочет, чтобы все люди спаслись и достигли познания истины» (1 Тим. 2, 4), собирает Собою всех воедино. Он не только пообещал: «Когда Я вознесен буду от земли, всех привлеку к Себе» (Ин. 12, 32); Он призывает нас к соработничеству: «Кто не собирает со Мною, тот расточает» (Мф. 12, 30); Он учит нас участвовать в этом насущном для нас деле, и не только путем отвержения нами земных материальных своих «сокровищ-имений».

«Пред праздником Пасхи Иисус, зная, что пришел час Его перейти от мира сего к Отцу, [явил делом, что,] возлюбив сущих в мире, до конца возлюбил их» (Ин. 13, 1). И далее апостол Иоанн повествует, как Иисус умывал ноги своим ученикам. «Когда же умыл им ноги... сказал им: знаете ли, что Я сделал вам? Вы называете Меня Учителем и Господом, и правильно говорите, ибо Я точно то. Итак, если Я, Господь и Учитель, умыл ноги вам, то и вы должны умывать ноги друг другу. Ибо Я дал вам пример, чтобы и вы делали то же, что Я сделал вам» (Ин. 13, 12-15). Бог, Властитель мироздания оставляет Свое достоинство, Свою славу, Свое имя и унижается до раба творения Своего! Этим примером Он учит нас перед лицом ближнего отвергать, перечеркивать все наши достоинства. У нас есть только наш ближний, а мы его рабы, мы служим ему. И разумеется, всякий «здравомыслящий» спросит: «Что это за идеология самоунижения, зачем человеку убивать всякое к себе уважение?»

Иисус подходит к Симону Петру, чтобы умыть ему ноги, и Петр «говорит Ему: Господи! Тебе ли умывать мои ноги? Иисус сказал ему в ответ: что Я делаю, теперь ты не знаешь, а уразумеешь после». Но Петр встает на защиту достоинства своего Божественного Учителя и твердо заявляет: «Не умоешь ног моих вовек». Иисус отвечает ему: «Если не умою тебя, не имеешь части со Мною». И Петр понял, какую общую со Христом часть он обретал в результате Христова перед ним служения, отчего и возрадовался: «Господи! не только ноги мои, но и руки и голову» (Ин. 13, 6-9). Надо ли и нам объяснять, что Христос умыванием ног учеников Своих совершил дело присвоения их Себе, сделал их частью Себя-Лозы виноградной, привил их Себе.

Когда Христос призвал учеников: «Идите за Мною», – тогда Он открыл им и суть следования за Ним: «Я сделаю вас ловцами человеков». Теперь Он этим Своим уроком, да и всем Своим пребыванием на земле «не [для того]... чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу Свою для искупления многих» (Мф. 20, 28), показал нам, христианам, пример, чтобы и мы делали то же, что и Он сделал для нас – своим служением ближнему соединялись с Ним в единое Тело Господа нашего Иисуса Христа. Таков Божественный способ нашего всечеловеческого воссоединения. Не тот способ «кнута и пряника», коим «князья народов господствуют... и... властвуют ими» (Мф. 20, 25), а способ личного служения ближнему. Апостол Павел даже называет сей способ «законом». «Носите бремена друг друга, и таким образом исполните закон Христов» (Гал. 6, 2).

Закон Христов прост и конкретен: «Давайте, и дастся вам... какою мерою мерите, такою же отмерится и вам» (Лк. 6, 38). То есть в ближнем мы работаем на себя. «Прости нам долги наши, как и мы прощаем должникам нашим...» Ни больше, ни меньше. «Если вы будете прощать людям согрешения их, то простит и вам Отец ваш Небесный, а если не будете прощать людям согрешения их, то и Отец  ваш  не  простит  вам  согрешений  ваших» (Мф. 6, 12, 14-15). Как видите, простая Божественная арифметика: в ближнем мы строим самих себя и, что главное, при активном участии Самой Пресвятой Троицы. А это значит, что Божие дело спасения рода человеческого и человеческое дело воссоздания в ближнем себя-всечеловека – это одно дело.

Поэтому, сколь необходимо для нашего спасения знать единого истинного Бога и посланного Им Иисуса Христа (Ин. 17, 3), столь необходимо для нас знать нашего ближнего. Знать, что ближний наш – это прежде всего Божество; Слово Божие, обращенное к нам; тот самый «крест свой», дарованный нам Промышляющим о нас Богом.

Такое восприятие ближнего соделывает человека пребывающим во Христе. Пребывающему же во Христе, как стяжавшему Духа Святого, в ком начинает жить Христос, опытно открывается вся истина о ближнем своем. Таковому не нужны наши рассуждения. Мы же беседуем с людьми ищущими, с теми, у кого «истина где-то рядом», к коим относится и ваш покорный слуга, диакон многогрешный, более всего желающий сам разобраться в Христовой науке и том положении, какое отводит она нашему ближнему.

Понятно, что наука Христова постигается в следовании примеру Христа: «Научитесь от Меня, ибо Я кроток и смирен сердцем... уничижил Себя Самого, приняв образ раба... смирил Себя, быв послушным даже до смерти, и смерти крестной» (Мф. 11, 29; Флп. 2, 7-8). Понятно, что принятие на себя образа раба перед ближним, смирение себя перед ним до смерти, в нашем мире тьмы не может легко привиться, а уж тем более стать общественной нормой жизни, о чем свидетельствует история и наш сегодняшний день. Но ведь что-то надо делать. Если мир тьмы упорно, всеми силами сохраняет человека в смертельном неведении о ближнем, почему христианин должен умалчивать спасительное откровение Христа о ближнем? И прежде всего, ответ на вопрос: «Почему я против ближнего своего есть ничтожество?» Да потому что я мертвый, окаменелый от грехов, сам по себе ничего не могу сделать для своего спасения от смерти. Моим ближним Господь меня оживляет. И это еще не все. Я ниже ближнего оттого, что пред ним я всегда прошлый, уходящий, обремененный грехами, а он – мое настоящее сиюминутное спасение. Ближний мой – это самое дорогое, что у меня есть, мое воскресение, моя жизнь вечная; ближний – это я сам, расширяющийся в ближнем до Всечеловека. Служением ближнему, соединением с ним я проламываю каменную стену своей мертвенности и выхожу из тьмы в свет.

Открывший себя в ближнем, освободившийся от себя, самосохраняющегося в смерти, получает во сто крат умноженного себя. Хотя нам и не понять, как можно быть столичностным существом, как можно воспринимать воедино сто отцов и сто матерей. Но ведь не понять нам, и как можно быть во гробе плотски, во аде с душою, как Бог, в раю с разбойником и на престоле со Отцом и Духом Святым. Не понять нам, и как можно пятью хлебами накормить пять тысяч человек. Не понять нам, и как может человек быть вселенной, а уж тем более Богом. Сегодня это нам и не надо понимать. Наша «забота сегодняшнего дня» – это учиться с благословением преломлять себя до состояния раба пред лицом ближнего своего, пред лицом друга, то есть себя другого, и с радостью и любовью давать ему вкушать себя – такова забота пребывающего в христианине Христа, Собирателя Всечеловека. Такую заповедь Он дал нам. «Сия есть заповедь Моя, да любите друг друга, как Я возлюбил вас. Нет больше той любви, как если кто положит душу свою за друзей своих» (Ин. 15, 12-13).

О первом периоде Православного года

Время выстилает под шаги нашей жизни множество путей. Православный календарь предлагает нам путь свой, особый, путь праздников Христовой Церкви, путь, отверзающий нам, землянам, радость жизни Небесной. «Настольная книга священнослужителя», касаясь богослужебной стороны великих праздников Церкви, видит в них «путь Домостроительства Божия, путь откровения Божественной любви в истории мира и человечества, стезю нашего спасения, лествицу духовного восхождения, основание которой покоится на земле, а вершина достигает Горнего мира». Праздники Христовой Церкви, скажем другими словами, – это торжество Церкви, воюющей «против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной» (Еф. 6, 12), разрушение лжи Истиной, уничтожение тьмы Светом, попрание смерти благодатью. Праздники Христовой Церкви – это никакими бурями непреодолимое шествие по житейскому морю корабля Небесного, две тысячи лет свободно принимающего на свой борт всех жаждущих спасения.

Такая важность праздников Христовой Церкви исходит из того, что они, как предмет воспоминания о минувших событиях, уступают место приобщению к этим событиям, сопричастию к ним. Православному христианину не надо думать, как создавать праздник, чем наполнять праздничный день, ему надо принимать его, вкушать как манну небесное приношение праздника, «отверзать уста свои поучатися» богословесному смыслу данного дня, освящаться Духом Божиим, просвещаться Истиною, «входить в радость Господа своего». И уж, разумеется, не убегать от Божественной трапезы в суету своих обыденных проблем, как учит Евангельская притча о званых на брачный пир. «Все готово, приходите и вкушайте!» – приглашает царь всех, кого только его рабы найдут на дорогах и распутьях, по улицам, переулкам и изгородям. Какие точные, прозрачные символы! Всех зовет царь, без разбора, скорбящих и озлобленных, богатых и нищих, здоровых и увечных, хромых и слепых, только чтобы наполнился возлежащими свадебный пир его сына (Мф. 22, 2–14).

Спрашивается, зачем так уж надо было царю собирать весь свой народ? Справил бы свадебку в своем придворном коллективе... И званые тоже хороши. Неужели нельзя было оставить на часок свои проблемы и уважить царя? Тем более что звали их не просто поглазеть на свадебную церемонию, а возлежать за царским столом и насыщаться яствами царской кухни. А ведь притча про нас, про наше отношение к праздникам, кои Отец Небесный делает для Сына Своего и Его Невесты, ради которой Сын уходил так далеко в мир тьмы и сени смертной. Ради Своей Невесты Он на Кресте вознесен был от земли, чтобы всех привлечь к Себе (Ин. 12, 32). Как видите, Отец делает пир, Сын приносит Себя в жертву, и все для одного – «рассеянных чад Божиих собрать воедино» (Ин. 11, 52). Вот и выходит, что все, Отцом призванные, Сыном воедино собранные, и есть та самая Невеста Христова – Церковь, состоящая, как дополняет Учитель уже другой притчей, из возвратившегося к Отцу его блудного сына, нашего земного грешного человека. Его встречает Отец и говорит рабам своим: «приведите откормленного теленка, и заколите; станем есть и веселиться!»

Кто сочинил и разнес по миру, будто Церковь Христова – это собрание мрачных, замученных постами и всенощными бдениями самобичевателей, ненавидящих и себя, и все вокруг, от страха перед Богом не имеющих право даже на улыбку? Ложью такой не могли бы убедить мир люди. Здесь видна работа врага рода человеческого, понятна и его цель – застращать жаждущую радости пугливую душу человека, чтобы не допустить его до Церкви, заставить человека даже не помышлять о Церкви, а за радостью препроводить его в свои бесовские «монте-карло».

Наш христианин, уставший не только от условий быта, но и от гнета своих грехов, подобно евангельскому мытарю, не смеет в церкви даже поднять глаза на небо. Он человек по натуре очень серьезный, и ходит в церковь не как африканец, петь и плясать, а приходит к Богу для решения серьезных проблем. Для него Церковь дело не только святое, у нас на Руси оно еще и израненное. Но при всем при этом, мы должны знать и помнить, что Христовы мученики шли на смерть с радостью сердечной, что бороть грех надо радостной душой, что победить диавола можно только в радости Небесной. Поскольку радость есть ощущение жизни, так как жизнь есть осознанное пребывание в Духе Святом, «Который радостотворит все, к чему бы Он ни прикоснулся», – учит нас святой преподобный Серафим Саровский следить, в Духе Божием находимся мы или нет. «Если же – нет, то бросать все и искать, отчего и по какой причине Господь Бог Дух Святой изволил оставить нас, и снова искать и доискиваться Его и не отставать до тех пор, пока не сыщется «.

«Когда Дух Божий снисходит к человеку, тогда душа человека преисполняется неизреченной радостью», которую можно представить, отдаленно, совместной радостью жениха и невесты. Об этой радости-любви свидетельствуют священнослужители, готовящиеся совершать самый великий пир Церкви, где Царь насыщает Своим Телом и Кровью пришедших к Нему на трапезу. Возрадуется душа моя о Господе, облачил меня в ризу спасения и одеждою веселья одел меня, как жениху, возложил мне венец и, как невесту, украсил меня красотою (Ис. 61, 10) – облачаются служители в священные одежды, предощущая время истинного блаженства души. Уже в самом начале, во Входных молитвах они исповедуют тему радости. «Радости исполнил еси вся, Спасе наш, пришедый спасти мир». И не представляя сию радость без ее Начальницы, Спасительницы рода христианского, обращаются к Богородице: «На Тебя уповая, – радуйся, вопием Тебе, как некогда Гавриил, бесплотных Архистратиг». Далее, в словах богоизбранника провидца Давида, они раскрывают тайну этой неземной радости: «Да возвеселятся все уповающие на Тебя, во век возрадуются и вселишься в них». Так в доступную людям меру проникаются они радостью присутствия в них Христа: «Христос среди нас. И есть и будет».

Кажется, что мы повторяем уже написанное о блаженствах, которые «приготовил Бог любящим Его» (1 Кор. 2, 9), но говорим, потому что многие, заходившие в храмы на церковные праздники и даже отстоявшие не одну службу, так и не обнаружили в себе этой радости, не услышали в сердце зова с небес и теперь, обходя церковь стороной, вспоминают лишь усталость и потраченное время...

Вернемся к притче. Что же сказал царь о тех званых, кому земные житейские проблемы не оставляют времени, не дают никакой возможности, а то и просто убивают всякую мысль и желание приобщиться к праздникам Церкви? «Никто из тех званых не вкусит моего ужина». Эти страшные слова царь говорит о тех, кто является на царский пир, не удосужась одеться в брачную одежду, то есть приходит в Церковь, так и не осознав ее сути. «Сыны царства извержены будут во тьму внешнюю: там будет плач и скрежет зубов» (Мф. 8, 12).

Праздники Церкви Христовой не «кнут», не «пряник» и не «опиум для народа». Православный календарный год есть реализуемое на земле Евангелие, воплотившееся в жизнь Святое Благовествование. Для христианина путь его по дням и месяцам, в борьбе со смертью, в победах над врагом, есть нескончаемая радость постижения Истины. И как подытожил в своем последнем дневнике святой праведный Иоанн Кронштадтский: «Настоящая жизнь человека есть духовная школа». А иначе и быть не может, поскольку весь жизненный путь христианина – это общение его с Небесным Отцом, являющим Себя в Лице Наставника и Учителя, а все остальное – всего лишь богословесная принадлежность человека. И по тому какое значение для его судьбы представляет школа Православного календарного года, ее смело можно рассматривать как Божественную академию усовершенствования христиан.

«Настольная книга священнослужителя» «условно делит календарный годичный круг богослужения на три части: первая часть – от Рождества Пресвятой Богородицы, точнее от Новолетия, до Рождества Христова – охватывает время до пришествия в мир Спасителя – Иисуса Христа, то есть события Ветхого Завета; вторая часть – от Рождества Христова до отдания Вознесения – раскрывает перед нами земную жизнь Христа Спасителя; третья часть – от дня Пятидесятницы до отдания Успения Пресвятой Богородицы – посвящена жизни Церкви на земле после вознесения Спасителя на небо». Каждая часть года (мы предпочитаем называть ее «периодом») начинается Рождеством: первая – Рождеством Богородицы, вторая – Рождеством Христа, третья – Рождеством Церкви Христовой (Пятидесятница, День сошествия Духа Святого). И уже не условно, а безусловно имя Каждого из Новорожденных определяет характер соответствующего периода.

Много показателей богодухновенности заложено в Православном календаре. И даже то, что именно три ярко выраженных периода составляют Православный год, имеет определенный смысл. Смотрим с конца. В третий период Церковь Христова совершает свое шествие во имя породившего ее Святого Духа; во второй период, всей чередой праздников, Церковь совершает соработничество со Христом во имя Сына Божия; в первый период, праздниками Богоматери, Церковь вынашивает Плод любви Отца Небесного к человеку, отсюда и вытекает, что Церковь весь годичный круг проживает во имя Отца и Сына и Святого Духа.

Для Церкви Христовой основа ее праздников – Христово Рождество. Однако Православный календарь поднимает христианина в путь на встречу Христа Богомладенца за четыре месяца до Его Рождения. Для приобщения к Рождению Богочеловека необходима серьезная подготовка. В череде праздников первого периода церковного года заложена программа столь глубокая, что позволяет христианину не только усвоить фундаментальные основы Православия, но и в конце периода, когда мир еще только готовится праздновать начало спасения, уже самому быть готовым праздновать свое выступление со Христом на путь Спасителя и Жизнодавца. В начале этого первого периода Церковь празднует рождение Пресвятой Богородицы, в конце его празднует рождение от Нее и Духа Святого Христа Богомладенца. Такова богословесная программа первого Богородичного периода Православного года. Христианину в Рождество Богородицы предоставлено приобщиться к Человеку, способному родить Бога, возродиться в чистоту Пресвятой Богородицы. Возродиться, потому что в Таинстве Крещения он уже был омыт водою святой купели до чистоты Пресвятой Девы, при этом печатью Духа Святого он был осенен незримым семенем благодати. В этом Богородичном периоде христианину, питающемуся хлебом насущным всего ряда Церковных торжеств, предоставлены условия для созревания в нем плода его «внутреннего человека» (Рим. 7, 22). При этом созревание возможно такой степени совершенства, которая в конце периода позволит открыть ему в себе Христа, то есть столь же чудесно, как Дева, обнаружить в себе самом Сына Божия. «Уже не я живу, но живет во мне Христос» (Гал. 2, 20), – дано повторить за святым апостолом православному христианину в праздник Рождества Христова.

Три праздника первого периода – Рождество Пресвятой Богородицы, Воздвижение Креста Господня и Введение во храм Пресвятой Богородицы – составляют основные ступени восхождения христианина. Все три праздника соответственно приобщают христианина к завещанному Христом делу становления Его учеником в данной нам Его заповеди: «Отвергнись себя, и возьми крест свой, и следуй за Мною» (Мф. 16, 24). Таким образом уже в этом подготовительном к Рождеству Христову периоде православный знакомится с основой христианской жизни: самоотвержением, крестоношением и следованием за Христом, где и открывает правду о себе, о мире и о Боге.

О себе христианин узнает из дела самоотвержения. В отрешении от себя, самостного существа, познает он себя тварью богословесной, которая вся, кроме своей воли, есть Божия принадлежность. В деле самоотвержения Христос требует от учеников возненавидеть саму жизнь свою (Лк. 14, 26). И эта Его суровая категоричность отметает всякие рассуждения о характере жизни, о ее качестве, о степени ее греховности или даже праведности. Не касается здесь Христос категорий зла и добра. Он требует возненавидеть всякую, и плохую, и хорошую, нашу жизнь, отдельную от Бога. Нет жизни без Бога. «Я... ничего не делаю от Себя... Я всегда делаю то, что Ему угодно... Отец, пребывающий во Мне, Он творит дела» (Ин. 8, 28-29; 14, 10). Таков предел самоотвержения.

О мире христианин узнает из дела несения креста своего. Когда, по слову Христа, – «Я пришел, чтобы видящие стали слепы», – христианин перестает видеть свой крест, свою судьбу и всю житейскую стихию мира как многообразие самостоятельных существ и случайных явлений, тогда, все по тому же слову Христа «Я пришел... чтобы невидящие видели» (Ин. 9, 39), мир открывается для него обращенным к нему словом Божиим. В деле крестоношения Христос требует от учеников любить врагов своих, подставлять щеки бьющим, воспринимать напасти как должное, благотворить ненавидящим, дождить на праведных и неправедных (Мф. 5)... И как учат нас молиться оптинские старцы, «во всех непредвиденных случаях не дать нам забыть, что все ниспослано Тобою». И тогда многоликая самостоятельность мира преобразуется в промыслительную Божественную среду оживотворения мертвого к Богу человека в сына Божия. Таков предел крестоношения: «Отче Мой... да будет воля Твоя» (Мф. 26, 42).

В самоотвержении открывая Бога внутрь себя, в крестоношении обнаруживая Его вне себя, очистив сердце свое изнутри и извне, христианин праздником Введения во храм Пресвятой Богородицы вводится во Святая Святых, вступает в ту область бытия, «куда нет двери», как говорят тексты богослужения на этот день, входит в область Богообщения, где Сам Отец Небесный подает ему пищу, которой люди не знают, Христову пищу творить волю Отчую и совершать дело Его (Ин. 4, 34). И потребность в этой Богосыновней пище становится для христианина смыслом и жаждой его жизни, и не потому, что Церковь Христова, как утверждает ее враг, привила ему отвращение к миру или, пуще того, безразличие ко всему и ко всем, а потому что воскресший мировоззрением, в восторге возгласив «Слава Богу за все», он во всем будет видеть промышляющего о нем Отца Небесного.

Путь первого периода православного года христианин проходит во имя Отца. Для того и Сын Божий пришел на землю: «Я... совершил дело, которое Ты поручил Мне исполнить... Я открыл имя Твое человекам» (Ин. 17, 4, 6). В этом основа и начало нашего Воскресения. Никакие знания о себе и мире, кроме живого, действенного признания Отца Небесного, не способны освободить человека от уз бесовской тьмы и сени смертной. «Никто не может придти ко Мне, если не привлечет его Отец», – сказал Господь наш Иисус Христос. «Всякий, слышавший от Отца и научившийся, приходит ко Мне» (Ин. 6, 44-45). А это уже начало второго периода православного года Христовой Церкви.
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� «Арий, ученый александрийский пресвитер и проповедник, стал учить, что Христос, будучи Сыном Божиим, по необходимости должен быть признан сотворенным во времени, одним из творений Божиих, так как рождение не может не быть возникновением во времени. Рожден же Он Богом для творения мира, как орудие этого творения, а потому «было время, когда Его не было»: и, следовательно, Сын Божий всецело отличен от Отца и неподобен Ему». – Прот. А. Шмеман. Исторический путь Православия. – Прим. ред.


� «Последуя святым отцам, мы согласно учим исповедывать... Одного и того же Христа, Сына, Господа, Единородного, в двух природах неслитно, неизменно, нераздельно, неразлучно познаваемого, так что соединением нисколько не нарушается различие природ, но сохраняется особенность каждой и они соединяются в Одно Лицо и одну Ипостась...» – Догмат IV (Халкидонского) Вселенского Собора. – Прим. ред.


� См.: Деян. 16, 6-10. 176
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